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सर्ग ४] युद्धकाण्ड २५१ 

वानराणां वर्णने वा सद्झुयाने वा क ईश्वर! । | इन वानरोंका वर्णन करने और गिलनेको सामसध्य 
शूराः सर्वे महाकाया: सर्वे बुद्भामिकाहिण॥३६॥ | किसमें है । ये सभी बढ़े शरीर, विशालकाय और 

कर हज 20 28 युद्धके ढिये उत्मुक हैं ॥३६॥ राक्षसोंके सहित छंका- शक्ताः सर्वे चूर्णयितु लड्ढां रक्षोगणै) सह।.. | । 0020] लिल्क कक को चूर्ण करनेमें ये सभी समर्थ हैं। अब मैं इनमेंसे तिषां बलमहुयान प्रत्येक पच्मि ए् * जल प्त्ेक वच्षि ते शृणु ॥३७॥ प्रत्येकक्ी सेमाकी संज़्या बतलाता हूँ, सावधान होकर 
एपां कोटिसहस्लाणि नव पश्च च सप्त च।॥ | सुनिये ॥ ३७॥ इनमेंसे प्रतयेकके नीचे इकौस हजार 
तथा शहुसहस्ताणि तथाबुद्शतानि च॥२८॥। करोड़, हजारों शंख और सैकड़ों अरब सेना है॥३८॥ 

सुग्रीरसाचिवानां ते बलमेतकीतितमू। | है रावण ! यह तो मैंने छुप्रीवके मन्त्रियोंकी 
आम पल म ही सेना बतायी है; उनके अतिरिक्त औौरोंकी 

अन्येषां तु वह नाई बहु शक्तो&सि रावण ॥३९॥ सेना गिनानेयें तो मैं सईया अत हैं] १९॥ 

रामो न मालुपः साक्षादादिवारायण! पर! | राम भी कोई साधारण मलुष्य नहीं हैं। वे साक्षात् 
२ मिध्कापिगपदाहि आदिनारायण परमात्मा हैं; और सीताजी जगतकी गे हि सीता साक्षाज कप करारा तोहार शेर पिता है 68 

ताभ्यमिष समुत्पर्त जगत्यावरजज्ञसस। | इन दोनोंसे ही समस्त खवावर-जंगम संसार उत्पन्न 
- गीता ६ जगतसस्थुपथ्॒ दो ॥९१॥ हुआ है, अतः राम और सीता ख्थावर-जंगम जगतके 
002७0 हलक ! |; । माता-पिता हैं | हे प्रथिवीपते ! सोचो ती, उनका बैरी 
पितरी प्रथिवीपाल तयोवैंरी कं भवेत्। | कोई कैसे हो सकता है ! आप जिस जानकीको 

अजानता त्वया55नीता जगन्मातैव जानकी॥9२॥ “जानें ठे आयेहै वह साक्षाद् जगन्माता ही हैं॥ - 
की 9२॥ है राजन् ! क्षण-क्षणमे नष्ट होनेबाढे संसरमें 

क्षणनाशिनि संसारे शरीरे क्षणमुरे। | च्रोबीस तस्लों#के समूहरूप इस क्षणमंगुर पाश्मौतिक 

पश्नभूतात्मके. राज॑शरतुर्विशतितल्के ॥४३॥ | शरीरमें जिसमें मछ, मांस, अखि आदि हुगग्धयुक् 
भाखिं पंप गिहिकेहवाहगे) पदार्थोंकी ही अधिकता है और जो भहंकारका आश्रय- 

मत्मातालिदुगसभ 85 लृता स्थान तथा जडरूप है आप क्या आखा करते हैं ! आप 

फैवासा व्यतिरिक्तस्य काये तव जडात्मके ॥9४॥ | तो इससे सर्वथा प्रथक् हैं ॥ १३-४४॥ हाथ | 
हे ८ े जिस दरीरके लिये आपने अद्महत्यादि अनेकों 

कृतादे ते । यत्कृते अन्नहल्यादिपातकानि छृर्तां का किये है, संगए भगत: जता का बारे ते 

भोगमोक्ता हु यो देह स देहो जज पतिष्यति॥9५॥ | यहाँ पड़ा रह जायगा | ॥ ४५॥ सुख-दुःखके कारण- 
ते जीवेन सुखद वजन -पुण्य जीवके साथ ही आते पुष्यपापे समायातों जीवेन सुखदु/खयो।। | रूप धवेजन्हत) पापसण्य 

व हि | है हैं और वे ही देह-सम्बन्ध आदिके द्वारा जीवको 
कारणे देहयोगादिना55त्मनः कुरुतो5निशय् । ४६ | 4दुननिश सुरू-दुःखकी प्राप्ति कराते हैं ॥ 9६ ॥ जब- 

अध्यासके कारण जीव में देह हूँ हद अश)। | के अज्ञानजन्य अध्यास | 

यावदेदे:खि कर्गासीलाआाशहुले हे मैं कर्ता हैँ' ऐसा अमिमान करता है तमीतक 

अध्यात्तातावदेव स्पाअन्मनाशादिसिम्भव॥॥|9७॥ | उसे विवश होकर जन्म-मृत्यु आदि भोगने पढ़ते हैं 

& पहति, बृद्धि, अहंकार, ग्यारह इन्त्ियाँ, पश्ममूत और शब्द-सपर्श आदि उनके पाँच विषय--ये सब मिलाकर 
चौबीस तत्त कहलाते हैं। 
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अध्यात्मरामायण २०. अ्घा्पामाषण सर 
3 पया०कम्ण०७०कण्क*कामकपकमकन्कक जककंमकररमंक-कमका४० कया कमरा नकनक आम कम कमा फ कम कप पक आकर 

विभीषणो5पि त॑ प्राह नासावन्येनिहन्यते । 

यस्तु द्वांदश वर्षाणे निद्राहरविवरजितः ॥ 

तेनैव शत्युनिर्दिशे अह्मणाउस्थ ढुरात्मन। । 

तब विसीषणने कहा--“यह राक्षस किसी औरसे 
६४॥ | हीं मारा जा सकता । जिसने. बारह वर्षतक निद्ध | 

और आहारको छोड़ दिया हो, ब्रह्माजीने इस दुरात्माको - 
मृत्यु उसीके हाथ निश्चित की है। हे रघुनाथजी- 

लक्ष्मणस्तु अयोध्याया निर्गम्यायातया सह।६५। | ये छक्ष्मणणी जबसे अयोध्यासे निकलकर आपके साथ 
तदादि निद्राह्रादीन् जानाति रघूत्तम । 

सेवार्थ तब राजेन्द्र शा सर्वमिदं मया ॥९६॥ 

तदाज्ञापय देवेश लक्ष्मणं॑ त्वस्या मया। 

हनिष्यति न सन्देह! शेषः साक्षाद्राघरः ॥६७॥ | 
लमेवसाक्षाजगतामधीशों 

नारायणों लक्ष्मण एवं शेष)। 

धराभारनिवारणाथे 
जातो 

य॒वां 

आये हैं तमीसे, आपकी सेवामें लगे रहनेके कारण, ये' 
निद्रा और आहारादितो जानते ही नहीं । हे राजेन्द्र । - 
मैं ये सब बातें जानता हूँ ॥६४-६६)॥ अतः हे. 
देवेशर ! आप शीघ्र ही रक्ष्मणजीको मेरे साथ जानेकी .. 

आज्ञा दीजिये | ये साक्षात् धराधारी शेषनाग हैं, , 
इसमें सन्देह् नहीं उस राक्षसको ये अवश्य मार डालेंगे . 
(॥$७॥ आप ही साक्षात् जगत्पति नारायण हैं और .. 
लक्ष्मणजी ही शेषनाग हैं. | आप दोनों इस संसाररुपी . 
| नाठकके सूत्रधार हैं और प्रथिवीका भार उतारनेके , 

जगन्नाटकसतज्रधारों ॥६८॥ | ढिये ही आपने जन्म लिया है” ॥६८॥ | 
-*«“क६83॥/०:-०---- 

इति श्रीमद्ध्यात्मरामाय्ण उमामहेश्वस्संवादे 

युद्धकाण्डे अष्टमः संगेः || ८॥ 
पा 3िकषटक्८००-- 

नव सर 
मेघनाद-बध । 

श्रीमहादेव उवाच 

विभीषणवचः श्रुत्या रामो वाक्यसथाजवीत् । 

जानामि तस्प रौद्रस्य माया कृत्झां विभीषण ॥१॥ 

स हि प्रह्मास्नविच्छूरो मायावी च महावलू) । 

जानामि लक्ष्मणस्याजपि खरूप मम सेवन ॥ २॥ 

जात्वेबासमहं तृष्णी भविष्यत्कायगीरवात् । 

शत्युवत्वा लक्ष्मर्ण ग्राह राम ज्ञानवतां वर। ॥ ३ ॥ 

गर्छ लक्ष्मण सेन्येन महता जहि रावणिम् । 

हनमखमुखः सर्वैयूथपें! सह लक्ष्मण ॥४॥ 
जाम्ववानृक्षराजोध्यं सह सेस्येन संबृतः । 

श्रीमहादेवजी बोले-हे पार्वति ! विभीषणके ये 
| वचन सुनकर अ्रीरधुनाथजीने कहा--विभीषणं. 
उस महाभयड्ूूर दैत्यकी मैं सारी माया जानता हूँ॥!॥ 
वह ब्रह्माद्न-विद्याका जाननेवाढा, बड़ा शूरवीर, 
मायावी और महाबली है | तथा लक्ष्मण मेरी जैसी सेंवा 
करते हैं मैं उसका स्वरूप भी जानता हूँ (अर्थात् मुझे. 
यह पता है कि मेरी सेवाके कारण उन्होंने निद्वा 
और आहार आदिको छोड़ रखा है)॥२॥ किन 
इस आगामी कार्यकी कठिनताका विचार करके ही 
मैंने यह सब जान-बूझकर भी अमीतक कुछ नहीं कहा ।” 

विभीषणसे इस प्रकार कह बज्ञानियोंमें श्रेष्ठ भगवान 
रामचन्द्र लक्ष्मणजीसे वोले--॥३॥ “भैया लक्ष्मण । 
तुम और हनुमान आदि समख्त यूथपतिं, बहुत वर्ड 
सेनाके साथ जाओ और रावणके पुत्र मेघनादको, 
मारो ॥४॥ अपनी सेनाके सहित ऋष्षराज जाम्बबान्. 



प्रस्तावना 

भारत के इतिहास में,वंदिक युग का स्थान भत्यन्त महत्व का है। इस देश के | 
अनुसंस्यक निवासी ऐसे घ॒र्मों एवं सम्प्रदायों के प्रनुगायी हैं, जो प्रपने मन्तव्यों, दा्दो- 

निक सिद्धान्तों, पुजापाठ की विधि प्ौर प्रायरण के नियमों प्रादि [के लिए व्रेदों से 
प्रेरणा प्राप्त करतें हैं, प्रौर उन्हें प्रमाण रूप से स्वीकार करते हैं। भारत के इतिहास 
की यहू प्रनुपम विशेषता हैं कि प्रत्यन्त प्राचीन काल में वेदिक ऋषियों ने जिस संस्कृति 
का सूत्रपात किया था, हजारों सात बीत जाने पर भी वह पद तक कायम है। उससें 
कुछ परिवर्तन प्रवश्य हुए हैं, पर उसके 'नरन्तद॑' मैं कोई बाघा नहीं पड़ी है । 

संसार की प्रनेक प्राचीन सम्पताएँ भब नष्ट हो चुकी हैं। ईजिप्त, वेबिलोनिया, 
कीट, प्रीस प्रादि की प्राच्रीन सम्यताधों के भब केवल नाम ही शेष है। घमम, भाषा, । 
संछ्ति, सामाजिक जीवन प्रादि की दृष्टि से ईजिप्त के वर्तमान निवाध्तियों का उन | 
प्राचीन लोगों के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, जिन्होंने कि नोख नदी की पाटी में गगत- | 
अम्दी विशाल पिराभिों का निर्माण किया था, भौर जिन्होंने प्रपने पितरों के शरीरों 
की मी बनाकर उन्हें समर जीवन प्रदान करने का प्रयथल किया था। ग्रीस भौर 
रोम के प्राचीन निवात्तियों ने जिन धर्मों भौर सम्यताप्रों का विकास किया था, वे भव 
विद्यमान नहीं हैं। जो विचारधारा प्राचीन ग्रीक तथा रोमन लोगों को देवी-देवताग्रों 
की पूजा के लिए प्रेरित करती थी, ग्रीस भौर रोम के भाधुनिक निवास्तियों के लिए 
उसका कोई प्रय॑ नहीं है। पर वर्तमान समय के भारत पर वंदिक-युग की प्राचीन 
सम्यता का प्रभाव मली-भांति विद्यत्तोनें हैं। इस देक्ष के पण्डित भौर पुरोहित घामिक 
कर्मेफाण्ड के लिए भाज भी उन्हीं वेदमन्त्रों का प्रयोग करते हैं, जिनका निर्माण या 
'दर्दान' प्रत्यन्त प्राचीत काल में वैदिक ऋषियों द्वारा किया गया था | उपनिषदों द्वारा 
प्रध्यात्म चिन्तन की जिस लहुर को प्रवाहित किया गया था, वह इस वीसवीं सदी में 
भी इस देश के चित्तकों तथा साधु-सन्तों को प्रेरणा प्रदान कर रही है। वर्णाक्षम- 
व्यवस्था के रूप में समाज के संगठन का जो रूप वैदिक युग में विद्यमान था, उत्तका' 

प्रभाव भव तक भी भारतीय समाज पर कायम है । धर्म, संस्क्रति, भाषा, भ्राचार- 

विचार, चिन्तन, समाज-संगठन, जीवन के धादश प्रादि सभी वॉतों पर वैदिक युग की 

जो छा वर्तमान भारत पर है, उसकी सत्ता से इन्कार नहीं किया जा सकता । यही 
कारण है, जो भारत को सम्पता, संस्कृति भौर घ॒र्म श्रादि में विकास तथा परिवतततों 
के होते हुए भी उनमें जो ग्तेरन्त्य/” बता रहा, उसे मली-भाँति समझ सकना तभी 



है. 

सम्भव है, जबकि वैदिक युग के इतिहास का गम्भीर रूप से झनुशीलन कर लिया 
जाए । वस्तुतः, वैदिक युग ही वह झाषारशिला या नींव है, जिस पर भारतीय 
इतिहास, भारतीय सम्यता भौर भारतीय संस्कृति की विशाल इमारत खड़ी है। 

पर वैदिक युग के इतिहास को लिखने में भ्नेक ऐसी कठिनाइयाँ हैं, जिनकी 
झोर पाठकों का ध्यान प्राकृष्ठ करना भ्रावइयक है । इस काल के इतिहास को तेयार 

करने का प्रधान साधन वैदिक साहित्य ही है, क्योंकि इस युग की पुरातत्त्व-सम्बन्धी 
सामग्री भ्रभी उपलब्ध नहीं की जा सकी है । वैदिक साहित्य में प्रधान चार वैदिक 
संहिताएँ हैं, जिन्हें भारतीयों का एक बहुत बड़ा वर्ग भ्रपोरुषेय, प्ननादि झौर ईइवर- 
कृत मानता है। जो ग्रन्थ भ्रनादि भौर ईदवरक्त हों, उनका इतिहास के लिए प्रयुक्त 
कर सकना सम्भव नहीं हो सकता | यही कारण है, जो वर्तमान समय के बहुत-से 
विद्वान यह स्वीकार करने को उद्यत नहीं है, कि वेदों में ऐतिहासिक घटनाझ्रों के कोई 
भी संकेत या विवरण विद्यमान हैं । गंगा, यमुना, सरस्वती पश्ादि नदियों के, हिमालय, 
मूजवन्त सदृष्य पव॑तों के, साहदेव्य सोमक, संवरण, शन्तनु झादि राजाप्रों के भौर 
पक्य, पलिन, यदु, तुरवेश, झंनु आदि 'जनों' के जो नाम वेदों में भ्राये हैं, ये विद्वान् 
उनके भन्य प्रकार से भ्रथं करते हैं, भौर उन्हें नदियों, पव॑तों, राजाशों तथा जनों का 
सूचक स्वीकार नहीं करते । इसके विपरीत पाश्चात्य विद्वानों ने वैदिक संहिताझों का 
इतिहास के लिए प्रयोग किया है भौर उनके भाघार पर दाश्वराज्ञ युद्ध सदुश कितनी 
ही ऐतिहासिक घटनाझों का निह्पण किया है । वस्तुत:, प्राचीन काल से ही वेदों-के 
“अरधेनिरूपण के सम्बन्ध में अनेक सम्प्रदाय रहे हैं । यास्क ने भपने निरक्त में ऐतिहासिक 
सम्प्रदाय का भी उल्लेख किया है, भौर उसके भी भनेक मन्तव्य उद्धृत किये हैं । 
इससे स्पष्ट है, कि प्राचीन भारत में भी ऐसे विद्वानों की सत्ता थी, जो ऐतिहासिक 
घटनाओं की जानकारी के लिए वेदों का उपयोग करते ये भर वेदों भें इतिहास की 
सत्ता को स्वीकार करते थे। सायणाचार्य, महीघर शादि वेदभाष्यकारों ने भी भ्रनेक 
वेदमन्त्रों का भ्र्थ इतिहासपरक रूप में किया हैं । पर भाधुनिक युग के सबसे बढ़े 
वैदिक विद्वान् स्वामी दयानन्द सरस्वती के मत में वेदों के शब्द रूढ़ि न होकर योगिक 

: हैं, भौर इतिहास के प्रयोजन से वेद मन्त्रों का उपयोग करना समुचित नहीं है। इस 
विषय में स्वामी दयानन्द ने यास्क को नैरक्त विधि को स्वीकार्य माना है, ऐतिहासिक 
पद्धति को नहीं । वेदों के सही-सही भ्रभिप्राय की व्याख्या के लिए यास्क भौर दयानन्द 
का मत युक्तिसंगत है या भ्ाधुनिक पाश्चात्य विद्वानों भौर प्राचीन भारत के ऐतिहासिक 
सम्प्रदाय का मत, इस पर विचार-विमर्श करना इस ग्रन्थ का विषय नहीं है (वैदिक 
युग के राजनीतिक इतिहास के लिये इस ग्रन्थ में हमने प्रघानतया पुराणों को धाघार : 
बनाया है. क्योंकि उनमें जो प्राचीन धनुण्मुति संकलित है, वह वेदिक युग की ही है। पर साथ ही हमने उन ऐतिहासिक तथ्यों का भी उल्लेख कर दिया है, जिन्हें वेदिक 
संहिताभों के भ्राधार पर प्रतिपादित किया जाता है। पर ऐसा करते हुए हमने उस 
विद्वानों के मठ भी दे दिए हैं, जो वेदों में इतिहास को स्वीकार नहीं करते । ये विद्वान 



श्र 

ऐसे वेदमल्त्रों का जिनमें ऐतिहासिक घटनाप्रों के संकेतों की सत्ता कही जाती है, क्रिस 
उंग से भ्र्थ करते हैं, इसके भी कुछ उदाहरण हमने दे दिए हैं। 

बैंदिक युग के इतिहास के सम्बन्ध में दूसरी कठिनाई तिथिक्रम की है। 
भारतीय इतिहास के किस काल को वैदिक युग कहा जाए, यह प्रदन भी विवादग्रस्त 
. है। पुराणों में प्रतिपादित कालक्रम के भ्रनुतार जो मन्वन्तर इस समय चल रहा है, 
उसका प्रारम्भ वेवस्वत सनु से हुप्ता था। यह मनु ही वर्तेमान मन्वन्तर का पहला 
राजा था। इस मनु से शुरू कर महाभारत-युद्ध के समय तक भारत के विविध राज्यों 
में जिन राजाझों ने शासन किया, उनकी वंश्ञावलियाँ पुराणों में विद्यमान हैं। इन 
राजाप्रों में कितने ही ऐसे हैं, जिनकी गणना वैदिक ऋषियों में मी की गई है। वेदों 
के भनेक मन््त्रों के ऋषि वैवस्वत मनु हैं, भौर कुछ मन्त्रों के देवापि, जो राजा दान्तनु 
के भाई थे । पाश्चात्य विद्वान इन ऋषियों को वेदमन्त्रों के स्वयिता कहेंगे, भौर वेदों 
को ईइवरकृत मानने पाले विद्वानु यह कहेंगे कि ये ऋषि वे हैं जिन्होंने कि वेदमन्त्रों के 
वास्तविक प्रर्थ का दर्शत कर उनके तत्व का प्रतिपादन किया था शोर इस कारण जो 
मन्त्रद्वष्दा थे । यदि ऋषि से मन्त्रद्रष्दा प्रभिप्रेत हो, तो भी यह स्वीकार करना होगा, 
कि वेवस्वत मनु से देवापि व शन्तनु के समय तक ऐसे ऋषि होते रहे, जिन्होंने कि 
वेदमन्त्रों का 'दक्शंत! किया । भ्रतः इन्हीं के समय (ववस्वत मनु से देवापि या महाभारत- 
काल तक के समय) को वैदिक युग कहना. समुचित होगा । हमने वैदिक ग्रुग में इसी 
काल को भ्रन्तगंत किया है । 

पर फिर प्रइन उठता है, कि यह युग भव से कितने वर्ष पूर्व था ? महाभारत 
ग्रुद्ध के समय तक वैदिक युग का भन्त हो चुका था, यह तो स्पष्द ही है, क्योंकि वैदिक 
ऋषियों की परम्परा प्राय: देवापि के साथ समाप्त हो जाती है। पर समस्या यह है 
कि महाभारत युद्ध का समय कोन-सा माना जाए । यह प्रदन भी बहुत विवाद-प्रस्त 

- है। भारत की भ्राचीन परम्परा तथा भारतीय -ज्योतिधियों के भनुसार महाभारत का 
०250“: किक पट से ५००० वर्ष के लगभग पहले (३१०२ ईस्वी पूर्व) था। पूर भाधुनिक 

“सवद्ानों ने उसका समय १४०० इईस्वी पर्व या इसके भी बाद भ्रतिपादित किया है। 
, इसे ग्रन्थ में हमने तिथिक्रम की समस्या पर विचार-विमर्श कर किसी निर्णय पर 

'पहुँचने का प्रयत्न नहीं किया । हमने यही उचित समझा कि इस सम्बन्ध में जो भी 
विविध भत हैं, उनका उल्लेख कर दिया जाए। वस्तुतः, किसी भी इतिहास-लेखक के 
लिए यह सुगम नहों है, कि वह भ्ाघुनिक युग के विद्वानों के तिथिक्रम-सम्बन्धी मन्तव्यों 
तथा उन द्वारा प्रतिपादित विभिन्न ऐतिहासिक तथ्यों की पूर्णतया उपेक्षा कर सके । 

झार्यंसमाज की प्रसिद्ध दिक्षा-संस्था गरुझकुल कांगड़ी विद्वविद्यालय की भोर से गुर्कुल 
पुरातत्त्व संग्रहालय की जो मार्ग निदेंशिका (गाइड) तत्कालीन कुलपति श्री रधुवीरसिह 
शास्त्री के संदेश के साथ १६७३ में प्रकाशित हुई थी, उसमें ऋग्वेद का काल ३५०० 

वर्ष _वर्ष पुर्व॑ लिखा गया हे, जो भाधुनिक वि जो भाधुनिक विद्वानों के मत के पे के भनुसार है। भारत के परम्परा- 

गत मन्तव्य तुग्ा स्वामी दयानन्द सरस्वर्ती के मत की तुलना में केवल पादचात्य विद्वानों 
द्वारा प्रतिपादित मत का ही उल्लेख किया जाना गुरुकुल के विद्वानों द्वारा उपयुक्त 



है 

समझा गया । पर हमने इस पग्रन्य में प्राचीन तथा प्राधुनिक झौर प्राच्य तथा पाश्यात्य 
सब विद्वानों के मन्तव्य साथ-साथ दे दिए हैं, ताकि पाठकों को उन सबसे परिचय 
प्राप्त हो जाए और वे विविध मतों की समीक्षा करके स्वयं किसी परिणाम पर पहुँचने 
में समर्थ हो सकें। 

इस ग्रन्य के बहुत से पाठक ऐसे भी होंगे, जो संस्कृत भाषा से भली-भाँति 
परिचित होंगे । उनके लाभ के लिए उन बेदमन्त्रों तथा ब्राह्मण-अन्यों श्रादि के उन 
संदर्भों को भी फुटनोट में दे दिया गया है, जिनके प्राघार पर कोई तथ्य प्रतिपादितः 
किया गया हैं । पुस्तक का भाकार भ्रधिक न बढ़ने पाए, इस दृष्टि से अनेक स्थलों पर 
वेदमन्त्र आदि की केवल प्रतीक ही दे दी गई है। विज्ञ पाठक प्रतीक देखकर मूल 
सन्दर्म को सुगमता से ढूंढ सकते हैं । 

: वैंदिंक युग के इतिहास पर श्रन्य भी श्रनेक पुस्तकें गत वर्षों में हिन्दी में 
प्रकाक्षित हुई हैं। पर उनमें प्रायः उन्हीं मन्तव्यों को उल्लिखित किया गया है, जिनका 
प्रतिपादन पाश्चात्य विद्वानों ने किया है । पर मैंने इस ग्रन्थ में भारतीय विद्वानों के 
मतों का भी निर्देश कर दिया है, जिससे वैदिक युग के सम्बन्ध में पाठक उन मतों से 
भी परिचित हो सकेंगे, जो भारत के परम्परागत विश्वासों के भ्रनुरूप हैं । 

सत्पकेतु विद्यालंकार 



इतिहास के महान् विद्यात 

भौर प्रसिद्ध शिक्षाश्ास्त्री 

झाचार्य रामदेव जौ 
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ब्राह्मण-ग्रन्थों का अ्भिष्राय, ऋग्वेद के ब्राह्मण, यजुर्वेद के 
ब्राह्मण, सामवेद के ब्राह्मण, भ्रयववेद के ब्राह्मण । 

(३) भारण्यक ग्रन्थ 
भारण्यक-प्रन्थों का परिचय । 

पुष्ठ संख्या 

१७ 

२१ 

२६ 

३० 

३६ 



१० 

(४) 

(१) 

उपनिषद् 
उपनिषदों का प्रतिपाद्य विषय, दस प्रमल उपनिषदें और 
उनके प्रधान मसन्तव्य | 

झनुक्रमणी-ग्रन्य 
प्नुक्रमणियाँ ऋषियों, देवताओं, उन्दों प्लादि की सूचियों के 
रूप में, प्नुक्राणी-ग्रत्थों का परिचय । 

तीसरा श्रध्याय--वैदिक साहित्य का विकास--वेदांग झौर उपवेद 

(१) 
(२) 
(३) 
(४) 
(४) 
(६) 

(७) 
(८) 
(६) 

छह वेदाज़ों का सामान्य परिचय 

शिक्षा वेदाज़ू । 

छन््द वेदाड़र । 

व्याकरण वेदाड़ । 

निरक्त वेदाड़ । 
कल्प वेदाड़ू । 
श्रोत सृत्र, गृह्य सूत्र, धर्म-सूच । 

ज्योतिष वेदाज़। 

प्रातिशाल्य । 
उपवेद । है 
उपवेदों का परिचय, प्नन्य विद्याएँ 

चौथा भ्रध्याय--वंदिक साहित्य की रचना का काल 

(१) 

(२) 

रचना-काल के निर्धारण में कठिनाइयाँ, 

भारतीय तिथिक्रम के विनिश्वचय की समस्याएँ, महाभारत-... 

युद्ध का काल झौर झन्य घटनाओों का उससे पौर्वापय्ये । 

वैदिक संहिताम्नों का रचता-काल 
वेदों का अपीरुषेयत्व और भ्रनादित्व, इस प्रदइव पर प्राचीन 
भारतीय विचारकों के मत, वेदों के रचना-काल के सम्बन्ध में 

झाधुनिक पारचात्य विद्वानों के मत, झाधुनिक भारतीय विद्वानों 
के मत, चारों वेदों का एक. ही समय में न बनता, ऋग्वेद की 
प्राचीनता झौर ऋग्वेद के भी कृतिपय मण्डलों तथा सुक्तों का 
वाद के काल में विरचित होना । .- 

(३) ब्राह्मण-प्रन्थों, श्रारण्यकों पौर उपनिषदों का.रचना-काल। ..« 
(४) वेदाजहुों की रचना का काल * 

4 

प० 

श्र 

४२ 

भ्र्ड 

६ 

प्र्द 

६९ 

द्रे 

4 
६९७ 

६६ 

छ्टै 

छरै 

छेढ 



पाँचवाँ प्रष्पाप--सिन्धु घाठी को सम्पता झोर बेदिक झ्ार्य तथा दस्यु व 

वास जाति घ७- 

(१) पिन्धु घादी की सम्यता घछ 

सिन्धु घादी की सम्यता के श्रवशेष, खोज का आरम्भ भौर 

सिन्धु सभ्यता का काल, नगरों की रचना भ्ौर भवत-निर्माण, 

घर, आर्थिक जीवन, शिल्प भौर व्यवत्ताय, धातुओं का उपयोग, 

तोल शोर माप के साधन, व्यापार, मुद्रा, कला, लिपि । 

(२) सिन्धु सम्यता के निवासी १०्के 

भुमध्य सागरीय या श्राइवीरियन नसल, सिन्धु सम्यता के लोग 
वैदिक झाये नहीं ये---इस मत के पक्ष में दी जाने वाली 

युक्तियाँ, इन युक्तियों की झ्ालोचना । 
(३) दस्पु और दास ह०८: 

वेदों में दस्यु एवं दास जाति का उल्लेख भौर उनकी नसल, 
घर्मं तथा सभ्यता के सम्बन्ध में संकेत, दस्यु व दास जाति से 
वैदिक भशायों के युद्ध, सिन््यु-सम्पता के लोग क्या दस्यु (दास) 
जाति के थे ? 

7 | 

छठा प्रध्याय--भ्रार्य जाति शोर उसका मुल पमिजन 5९५ ११३ 

(१) श्ञाय॑ जाति १0३8 श्१क 
विशाल भ्राय जाति झोर उसका व्यापक क्षेत्र । 

(२) पाय॑ जाति का मुल भ्रभिजन ११४ 
विभिन्न मत--मध्य एशिया, उत्तरी ध्रव, सप्त॑सिन्धव देश,/ 
डन्यूब नदी की घाटी, दक्षिणी रूस, विविध मतों की विवेचना । 

(३) भायें जाति का प्रसार १२६. 
“कोई, ईराक का क्षेत्र, ईरान, पश्चिमी देशों में श्रार्य 

. जाति के प्रसार के पुरातत्व-सम्बन्धी संकेत, भारत में भायों 
का प्रवेश । 

सातवां भ्रध्याय--वेदिक युग के प्रात्चीनतम भारतीय राज्य 2६४ १३० 

(१). वेदिक साहित्य से भारत के पर्वतों तथा नदियों का परिचय, ... १३० 
ऋणगवेद में उल्लिखित पर्वत, नदियाँ, सम॒द्र और प्रदेश । 

(२) वैदिक युग के विविध “जन! झौर राज्य १३३ 
पञ्चजन, दाशराज्ञ युद्ध में सम्मिलित 'जत', दास एवं दस्यु, 
विविध राज्य । 



श्र 

(३) उत्तर-वैदिक युग में भ्ायों के विविध राज्य . . 
उत्तर-बैदिक युग के साहित्य में नदियों, पव॑तों तथा राज्यों के 
उल्लेख, यों का भारत में प्रसार । 

आाठवाँ ्रध्याय--वेविक घुग का राजनीतिक इतिहास १९६ 

(१) ऐतिहासिक अनुश्ृंति । ले 

(२) मावव वंश 
राज्य-संस्था का प्रारम्भ, मानव वंश का विस्तार, भ्रयोष्या 

का सूर्य (ऐक्वाकव) चंरा । 

(३) चन्द्र बंद 
ऐल वंश, ऐल वंश का पूर्वी भारत में विस्तार, दक्षिणी भारत 
में ऐल वंश का विस्तार | 

(४) भारत वंश | रु 
भरत के वंशज, राजा कुर भोर वसु, वसु का साम्राज्य । 

(५) राजा रामचर्र । 
रामायण, आझायों का दक्षिण में प्रवेश । 

(६) थादव और कौरव वंश' 
(७) बाहुंद्रथ जरासन्ध । 

(८) महाभारत का युद्ध । 

(६) वंदिक साहित्य द्वारा पौराणिक भनुश्नुति की पुष्टि | 

(१०) वैदिक युग के राजाओं का तिथिक्रम । 

जवाँ अ्रध्याय--प्राचीनतम इतिहास को झलक झौर भ्न्य देज्षों से वेदिक 

श्रार्यों के सम्बन्ध 

(१) प्राचीन श्रनुश्चुति । 

(२) जलप्लावन 

पादचात्य देशों में जलप्लावन की कथा, शतपथ-ब्राह्मण तथा 
मत्स्य पुराण आदि में जलप्लावन की कथा। 

(३) देवासुर संग्राम 
देवों श्रौर असुरों का अभिप्राय, क्या भ्सुर से दस्यु व देव 
अभिप्रेत है ? 

(४). पश्चिमी एशिया में श्रायं जातियों एवं झार्य राज्यों की सत्ता, 
बैबिलोनिया, वोगज-कोई, फित्तीशिया झादि। न् 

१३८ 

१४७ 

१४७ 
१४ंद 

१४५१ 

१५६ 

१४८ 

श्ष्र् 

१्शढं 

१६८ 

१७१ 

र७श 

१७६ 

१७६ 

१७७ 

श्ष्० 

. १5४ 



दसवाँ प्रष्याय--वंदिक युग का सामाजिक जोवन 

(५) 

(२) 

(३) 

(४) 

(५) 

वर्ण व्यवस्था 
वर्ण भोर जाति का स्वरूप भोर उनमें भेद । 
वेदिक तथा उत्तर-वैदिक युगों में वर्ण भेद । 
वर्ण व्यवस्था का प्रभिप्राय, वैदिक युग में वर्णों का स्वरूप, 
उत्तर-वैदिक युग में चातुर्वेण्य का विकास, सूत्रग्रन्थों के काल 
में वर्ण भेद । 

झाश्रम व्यवस्था 
झाश्रमों का स्वरूप, चार झाश्रम भौर उतके धर्म, भ्राश्नम- 
व्यवस्था का विकास | 

विवाह भौर पारिवारिक जीवन 

विवाह के प्रयोजन, विवाहसंस्था का स्वरूप, विवाह सम्बन्ध 
के निर्धारण के लिये प्रावश्यक बातें। सगोत्र विवाहों का 
निषेध, बहु-पत्नी विवाह की प्रथा, विधवा विवाह । 

रहन-सहन भौर खान-पान 
विविघ प्रकार के वस्त्र भौर पभ्राभूषण, केशविन्याप्, दाय्या 
झादि घरेलू सामान, मांस भक्षण का प्रएन । 
स्त्री शिक्षा प्रौरु समाज में स्त्रियों की स्थिति 
स्त्रियों का यज्ञोपवीत संस्कार, वेदमन्त्रों की ऋषि स्त्रियाँ 
अह्यवादिनी महिलाएँ, स्त्री का सम्पत्ति पर भ्रषिकार । 

ग्वारहनाँ प्रध्पाय---वेदिक युग का श्ञाजिक जीवन 

(१) छेत झोर पशुपालन 
विविध पन्न, खेती के साधन व उपकरण, वेदों में पालतू 
पशुझ्नों का उल्लेख, विविध पछ्तु-पक्षी । 

(२) उद्योग भौर व्यवसाय 
बल्त्र उद्योग, धातु उद्योग, बढ़ई का शिल्प, प्न्य उद्योग, यन्त्र 
निर्माण । 

(३) व्यापार 
स्थल व्यापार, सामुद्रिक व्यापार, पणि। 

(४) गृह, ग्राम भौर पुर 
गृहों की रचना, ग्राम, पुर भौर दुर्ग । 

(१) उत्तर-वैदिक काल का झाविक जीवत 
व्यवताव शौर व्यापार । 

१झे 

श्प्रप. 

श्षप. 
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२०७ 
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२२५. 

२१२७ 

ररे४ 

२३८. 



श्डं 

आरहुवाँ प्रध्याय--वैदिक युग की शासत-संस्पाएँ 

(१) 

(२) 

(३) 

राज्य में राजा की स्थिति 

राजा का वरण, राजह्र्तार: राजान:। 

सभा और समिति प 

सभा झौर समिति संज्ञक संस्याभों का स्वरूप शोर उनके 

कार्य । 

उत्तरूवैदिक युग की शासव-संस्थाएँ 
विविध प्रकार के राज्यों का विकास, राज्याभिषेक की विधि, 

उसका प्रयोजन भौर महत्व । 

सेरहवाँ भ्ष्याय--वैदिक युग का घामिक जीवत 

(१) देवता भौर उनकी पूजा 

(२) 

(३) 

(४) 

(५) 

वैदिक देवता, देवताशों कीं संस्या भौर उनके विभाग, द्यस्था- 

नीय देवता, अरन्यरिक्षस्थानीय देवता, पृथिवीक््यानीय देवता, 
देवता । 

बैदिक देवताओं का स्वरूप 

झाधिभौतिक, भाषिदे॑विक भौर भाध्यात्मिक प्यों में देवताप्रों 
के स्वरूप को प्रतिपादित करने वाला मन्तव्य । 

याज्ञिक विधिविधान 

यज्ञों का प्रयोजन, विविध प्रकार के यज्ञ, गोमेघ, प्रजामेघ 

उदश यज्ञों का भपिप्राय, शनः:शेय का झ्ाल्यान | 

घामिक मन्तव्य मौर झादर्श । 

ऋत और सत्य, भ्रध्यात्म भावना, पुनर्जन्म भोर कर्मफल । 

शिक्षा शोर धर्म 

चौदह॒वां भ्रध्याय--तत्त्व चिन्तन और दहॉनशास्त्र 

(१) 

(२) 

वैदिक युग का तत्त्व-चिन्तन । 
वेदों में श्रष्यात्म-सम्बन्धी छिद्धान्त, झात्मा की प्मरता, सृष्टि 
की उलत्ति प्रौर विश्व के मूल तत्त्व, स्वर्य झौर नरक । 
तत्व चित्तन की नई लहर । 
उपनिषदों द्वारा प्रतिपादित तत्त्व ज्ञान, भागवत धर्म, वासुदेव 
कृष्ण और भगवदजड्भीता । & 

- रेडर 

र्भ्र 
रह 

२५१ 

२६० 

२६० 

२७१ 

२७५ 

२८१ 

र्पछ 

जब 

२६० 



१५ 

(३) भारत के छः प्ात्तिक दर्शन । 
न्यायदर्शन, वैशेषिकददान, सांख्यदर्शन, योगदर्शंन, मीमांतादशंन,._ २६७ 
वेदान्तदर्दोन । ४ 

वेदों में भ्रष्पात्म, तत्वचिन्तन की नई लहर, उपनिषदों में 

प्रतिपादित तत्वज्ञान, भगवद्गीता । 





पहला श्रध्याय 

विषय प्रवेदश 

(१) वेदिक युग का श्रभिप्राय 
यह बात निधिवाद है कि वेद विश्व-साहित्य के सब से पुराने ग्रन्य हैं । आये 

लोग उन्हें श्रनादि, भ्रपोर्पेय शोर ईश्वरक़ृत मानते हैं । शतपय ब्राह्मण में लिखा है, 
कि प्रारम्भ में केवल एक प्रजापति की ही सत्ता थी। उसने प्रजा उत्पत्त करने की 
कामना की प्ौर इस प्रयोजन से तप किया, जिसके परिणामस्वरूप पृथिवी, धन्तरिक्ष 
धौर छु--ये तीन लोक उत्पन्त हुए। इन तीन लोकों को श्रभितप्त कर प्रजापति ने 
प्रगति, वायु शरीर सूर्य को उत्पन्न किया, ओर फिर उन द्वारा तीन वेदों की उत्पत्ति 

सामवेद की ।' एक अन्य प्रसज् में शतपथ ब्राह्मण में ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद शौर 
प्यव॑वेद ,को 'महान् भूत! (परमेश्वर) का नि:शवसित कहा गया है ।* वेदों की प्रन्तः- 
साक्षी द्वारा भी यह सूचित होता है, कि वह जो भ्रश्रीरी, शुद्ध, निष्पाप, सर्वेग्यापक, 
स्वयम्भू, मतीपी, परमेश्वर है, जनता के लिये सब पदार्थों व विपयों का याधातथ्य रूप 
से ज्ञान उत द्वारा प्रदात किया गया था ।? पश्रार्य चिन्तकों के प्रनुसार यह ययार्थ ज्ञान 
वेद ही हैं, जो ईइवरकृत हैं श्रौर जिनका प्रकाश ईश्वर ने सुष्टि के प्रारम्भ में अग्नि, 
वायु और श्रादित्य नामक ऋषियों द्वारा किया था । 

पर कह है। बल के प्र रस ये पापा िन्क के झान पक पप मोर विद्वान् वेदों के इस स्वरूप को नहीं करते । वे उन्हें 
मनुष्यक्ृत मानते हैं। वेदों के प्रत्येक सूक्त व ऋचा (मन्त्र) के साथ उसके “ऋषि' झोर 
देवताओं के नाम दिये गये हैं । वैदिक सूक्तों व मन्त्रों की रचना इन ऋषियों द्वारा ही 

१. “प्रजापतिर्वा5इदम्नग्रइश्नासीत् । एक एवं सोइकामयत वहुस्यां प्रजायेयेति | सो$भाम्यत्स 
तपो5तप्यत तस्माच्छान्तात्तेपानात्तवयों लोका श्रसृज्यन्त प्रथिव्यन्तरिक्षं दो:। स 
इमांस्त्रीन्लोकानभिततापे ।. तेन्यस्तप्तम्यस्मोणि'*'***। से इमानि न्रीणि 
ज्योत्ोषप्पनितताप ; तेभ्यस्तप्तेम्पस्त्रयो बेदा अजायस्नाग्नेऋ ग्वेदों वायोयजुर्वेद: 
सूर्यात्सामवेंदः । शतपथ ब्राह्मण ११५८-०३ 

२, एवं वाह अरेष्स्य महतो भूृत्तस्य निःशवसितमेतद्यद्ग्वेदो यजुर्वेद: लागवेदो5थर्वा- 

ड्विरत' ''**'इतपथ ब्राह्मण १४२॥४१० 
३. कविर्घतीपी परित्रु: स्वयम्भूर्यायातथ्यतोरई््थान् व्यदधाच्छाइवतीभ्य: समान्यः ४ 

यजुवेंद ४०।८ 
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की गई थी । वैदिक ऋषियों में गृत्तमद, विश्वामित्र, वामदेव, ग्रत्रि, भारदाज और 

वशिष्ठ मुख्य हैं। इन छह ऋषियों व इनके वंदजों ने ऋग्वेद के दूसरे, तीसरे, चौथे, 

पाँचवें, छठे और सातवें मण्डलों की रचना की थी | आठवें मण्डल के ऋषि काण्व और 
झांगिरस वंशों के थे । प्रथम मण्डल के पचात्त सुक्त भी काण्व बंश के ऋषियों द्वारा रे 
गये थे। प्रन्य मण्डलों एवं प्रथम मण्डल के शेष सूक्तों की रचना विविध ऋषियों द्वारा 
की गई थी, जिन सबके नाम इन सुक्तों व मन्न्रों के साथ में मिलते हैं । इत ऋषियों में 
वैवस्वत मनु, शिवि, झौशीनर, प्रतर्देन, मघुच्छन्दा और देवापि के नाम विशेष रूप से 
उल्लेखनीय हैं, क्योंकि इनके सम्बन्ध में पुराणों तथा महाभारत से भी बहुत-सी वातें 

का ग वर का कप वे पद गया बनी के प्रणदान का करता होती हैं। जो विद्वान वेदों को ईदवरक्ृत मानते हैं, उनके मत में वैदिक ऋषि यूृक्तों 
४ मन्त्रों के 3] 

गया था । ऋषि कहते ही द्रष्टा को है (ऋषिदंशनात्) । 
यदि वेदों को अनादि ओर भ्रपौरुषेय मान लिया जाए, तो वैदिक संहिताओं 

को इतिहास के लिये प्रयुक्त करने का प्रश्न ही नहीं उठता । उस दशा में वैदिक युग 

इतिहास के उप्त काल को कहा जाएगा, जवकि लोग वेदों की शिक्षा के भ्रनुसार जीवन- 

यापत किया करते थे। उस प्राचीत काल के घामिक, सामाजिक और आशिक जीवन 

का प्रतिपादन करने के लिये वेदों का प्रयोग अवश्य किया जा सकेगा, क्योंकि तव लोगों 
का जीवन वेदों के भ्रभुरूप था । पर उस युग की राजनीतिक घटनाओं तथा सांस्कृतिक 
विकास आदि का निरूपण करने के लिये वेदों को प्राघार बना सकना सम्भव नहीं होगा । 

इतिहास के प्रयोजन से वेदों का उपयोग किस अंश तक व किम्त प्रकार किया 
जा सकता है, इस प्रदत पर हम शगले प्रकरण में विचार करेंगे । पहले हमें पह स्पष्ट 
करना है कि आधुनिक इतिहास-लेखकों को भारतीय इतिहास का कौन-सा काल वैदिक 
युग के रूप में अभिप्रेत है। ज़िस-प्रकार वैदिक संहिताओं में प्राचीन भायों को घामिक 
अनुश्चुति संगृहीत है, वैसे ही पुराणों में राजनीतिक श्रनुश्रुति को संकलित किया गया 

५ है। अयोध्या, विदेह, पोरव, काशी, कारूष आदि श्रायं राज्यों के राजाओ्रों की बंशा- 
वलियाँ पुराणों में दी गई हैं, जिनका प्रारम्भ मनु से हुआ है। इन वंज्ञावलियों में 
भयोघ्या के सूर्येबंशी राजाप्रों की वंशावलि सबसे पूर्ण है। उप्तमें मनु से लगाकर 
बहदुवबल तक ६४ राजाओं के नाम दिये गये हैं । श्रयोध्या का राजा वृहृद्वल हस्तिनापुर 
के कौरव राजा धृतराष्ट्र तथा पाण्डवों का और यादववंशी कृष्ण का समकालीन था | 
“गाए के पंप समा का पक मा हु । 
हस्तिनापुर के पाण्डव राजाओं की वंशावलि महाभारत के युद्ध के कुछ समय बाद तक 
की भी दी गई है। पाण्डवों के बाद वहाँ परीक्षित भौर जनमेजय ने शासन किया था, 
झौर उसके दो पीढ़ी बाद अधिसीम कृष्ण ने । पुराणों से जहाँ भारत के प्राचीन राज्यों 
के राजवंशों भौर् राजाओं का परिचय मिलता है, वहाँ साथ ही कतिपय ऋषियों श्र 
ऋषिवंशों के सम्बन्ध में भी उनसे जानकारी प्राप्त होती है । इनमें से अनेक ऋषि ऐसे 
भी हैं, जितके नाम बैदिक सूक्तों और मल्त्रों के ऋषियों के रूप में दिये गये हैं। ये 
ऋषि किस राजवंश के किस राजा के समकालीन थे, इस विषय में भी कुछ संकेत 
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"पुराणों में विद्यमान हैं ॥ ऋग्वेद के द्वितीय मण्डल के सब सुक्तों के ऋषि गृत्समद हैं । 
'भौराणिक पनुथुति फे अनुसार ये काशी के राजवंश के संस्थापक राजा काश के भाई 
थे, भ्ोर यह राजा काश भ्रयोध्या के राजवंश की ग्यारहवीं पीढ़ी का प्मकालीन था। 
ऋग्वेद के तीसरे मण्डल के ऋषि विश्वामित्र भ्रयोघ्या के राजवंश की तेतीसवीं पीढ़ी 
'के राजा हरिव्चन्द्र के समकालीन ये, और छठे मण्डल के ऋषि वाहंस्पत्य भारद्वाज 
ध४वीं पीढ़ी के । प्राठवें मण्डल के ऋषि कण्व का समय भारद्वाज के एक पीढ़ी बाद 
है। नहृपि वशिष्ठ विश्वामिन्र के समकालीन थे, भौर इस प्रकार उन्हें भी उस समय 
का मानना होगा, जबकि भ्रयोध्या पर राजा हरिद्चन्द्र का शासन था । कितने ही अन्य 
वैदिक ऋषियों का भी पौराणिक साहित्य में उल्मेख है, भ्रौर उसमें ऐसे संकेत भी 
विद्यमान हैं जिनसे यह जाना जा सकता है कि वे किस राजा के समकालीन थे । वैदिक 
ऋषि मधुच्छन्श अयोध्या के राजा हरिइ्चन्द्र के समय में, ऋषि लोपामुद्रा राजा 
अंशुमान् के समय में, ऋषि दीर्घतमा राजा सगर के समय में ओर ऋषि वामदेव राजा 
सहदेव (उत्तर पंचाल) के समय में हुए थे। प्राचीन राजवंशों के कतिपय राजा एवं 
उनसे सम्बद्ध कतिपय व्यक्ति भी वेद मन्त्रों के ऋषि हैं। ऋरवैद के पांच सूक्तों (मण्डल 
८ सूक्त २७-३१) के ऋषि वैवस्वत मनु हैं, पौराणिक भ्नुभ्रुति के अनुसार जिन द्वारा 
भारत में राज्यसंस्था का सूत्रपात किया गया था, और जिनसे मानव राजवंश का 
आरम्भ हुआ था। मनु की पुत्री इला थी, जिसके वंशजों ने प्रतिष्ठान को राजघानी _ 
अनाकर अपने स्वतन्त राज्य की स्थापना र अपने स्व॒तन्त्र राज्य की स्थापना की थी। प्रतिष्ठान का राजा ऐल पुरुरवा 
भी ऋग्वेद का एक ऋषि है (१०६५)। मनु के श्रन्यतम पुत्र नाभानेदिष्ट ने वैशाली 
में एक पृथक् राजवंश का ग्रारम्भ किया था। यह मानव नाभानेदिष्ट भी एक'वैदिक 
ऋषि हैँ (ऋग्वेद १०६१-६२) । मनु के अन्य पुत्र शार्यात को भी वेदिक ऋषियों में 
स्थान प्राप्त है (ऋग्वेद १०६२) । नाभानेदिष्ट के वंशणजों में भालन्दन (६।६८) श्रौर 
चात्सत्रि (१०४५-४३) भी वेदिक ऋषि हैं। श्रार्य राजाग्रों की जिन ६४ पीढ़ियों 
का पौराणिक अनुभूति द्वारा परिचय मिलता है, मनु, नामानेदिष्ट, ऐल पुरूरवा श्रौर 
वात्मप्रि श्रादि उनमें प्रारम्भ के राजाओं में से थे । इनके बनाये हुए या दर्शन किये हुए 

बहुत ही कम मन्त्र ऋग्वेद में संकलित है। गृत्समद, विश्वाभिन्न, वप्तिष्ठ भ्रादि जिन 
ऋषियों के मन्त्र ऋग्वेद में बहुत बड़ी संख्या में हैं, उनका समय प्रायः २६वीं पीढ़ी से 

शुरू कर ४०वीं पीढ़ी तक का है। इसके वाद के समय के भी कतिपय व्यक्ति वैदिक 

ऋषि हैँ, पर उनकी संझया अधिक नहीं है। ऐसे ऋषियों में देवापि का नाम उल्लेखनीय 

है, जो पौरव वंश के राजा शान्तनु का भाई था। देवापि की भी कतिपय ऋचाएँ 

ऋग्वेद में संकलित हैं (१०६८), जिनमें शान्तनु का भी नाम श्राया है । 

वैदिक ऋषियों के सम्बन्ध में जो यह विवरण हमने प्रस्तुत किया है, इसमे 

उस काल का एक धृघला सा चित्र हमारे सम्मुख उपध्यित हो जाता है जबकि वैदिक 

सूक्तों की रचना या 'दर्शान' का प्रारम्भ हुआ था। वैवस्वत मनु के समय में इनका 

भिर्माण या दर्शन शुरू हो गया था, जो राजा शान्तनु (जो महाभारत के कौरव-पाण्डवों 

के पितामह थे) के समय तक जारी रहा । महाभारत के समय में या उससे कुछ पूर्व 
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भहृ्षि वेदव्यास द्वारा इन सुक्तों एवं ऋचाप्रों को संहिता के रूप में संकलित कर दिया 

युग कहा जाता है। शत के. श्र ंललत महक उप से हुए था; बोध |] बे लात की गण का। जो बिकन् के को झौर यह 
हिजाब पर प पे अल-4ी0वमी समय में समाप्त हो गया था। जो विद्वान वेदों को भ्रपौरषेय व 

ईश्वरक्तत मानते हैं, उन्हें भी वैदिक युग के इंस झभिप्राय से कोई विश्नतिपत्ति नहीं 
होनी चाहिए, क्योंकि गृत्समद, नाभानेदिष्ट, वशिष्ठ झादि ऋषियों को वे वेदमन्त्रों का 

दर्शन करने वाला या उनके श्रभिप्राय को स्पष्ट करने वाला प्रतिपादित करते हैं । जिस 
काल में इन ऋषियों द्वारा ईश्वरकृत वैदिक ऋचा्मों का दर्शंत कर उत्तके अन्तहित 
प्रप्रिप्राय को प्रगट किया गया, उसे वैदिक युग मानना सर्वंधा उचित व युक्तिसंगत है । 

पर प्रइन यह है कि वैवस्वत मनु से शुरू कर देवापि-शान्तनु तक का जों यह 
वैदिक युग है, तिथिक्रम की दृष्टि से उसके लिए कौन-सा समय निर्धारित करना होगा । 
शान्तनु कौरव-पाण्डवों के पितामह थे, अत) उनका समय महाभारत युद्ध से दो पीढ़ी 
(पचास वर्ष के लगभग) पूर्व होना चाहिये । भव प्रइन यह उठता है कि महाभारत-युद्ध 
का कौनसा समय था । यह विषय अत्यन्त विवादग्रस्त है। प्राचीन भारतीय परम्परा के 
झनुसार यह युद्ध ईस्वी सन् से ३००० वर्ष के लगभग पहले लड़ा गया था। पर 
प्राघुनिक विद्वान् प्रायः इसे स्वीकार नहीं करते । उनके मत में महाभारत का काल 
१००० ईस्वी पूर्वे के लगभग था । कतिपय विद्वानों ने इस युद्ध के काल को १५०० 
ई० पू० के लगभग प्रतिपादित किया है । इस समस्या पर हमने वेदिक साहित्य का 
परिचय देते हुए कुछ अधिक विशद रूप से प्रकाश डाला है। यहाँ इतना निर्देश कर 
देता ही पर्याप्त है, कि वैदिक युग को महाभारत-युद्ध से ६४ पीढ़ी पूर्व प्रारम्भ हुआ 
मानना उचित होगा । राजाझों के शासन काल को औसतन २० वर्ष के लगभग स्वीकार 
किया जाता है। यदि वैवस्वत मनु से राजा शान्तनु तक २ पीढ़ियाँ मान ली जाएं, 
जैसा कि पुराणों की वंशावलियों से सूचित होता है और एक पीढ़ी के शासन काल को 
२० वर्ष समझा जाए, तो वैदिक युग का कुल समय १८०० या २००० वर्ष के लगभग 
मानना होगा। पर इस प्रसंग में यह भी घ्यान में रखना चाहिये कि पुराणों की 

वंशावलियाँ पूर्ण नहीं हैं ॥ उनमें विविध राजवंशों के महत्त्वपुर्ण राजाओं के ही ताम 
दिये गये हैं। इस दृष्टि से वैदिक युग की भ्रवधि अ्रधिक भी हो सकती है। प्राचीन 
भारतीय तिथिक्रम का विषय अत्यन्त विवाद-प्रस्त है। वैदिक साहित्य के रचनाकाल 
| पर विचार करते हुए इस ग्रन्थ के चौथे अध्याय में इस सम्बन्ध में कुछ झन्य प्रकाश 
डाला जायेगा । 

वेदिक संहिताओों से सम्बद्ध ब्राह्मण-प्रन्थ, झारण्यक, उपनिषद् झ्रादि जो प्रन्य 
साहित्य हैं और जिसे वेदिक वाहमय के अन्तर्गत किया जाता है, उसकी रचना प्राय: 
महाभारत काल में या उसके कुछ समय वाद हुई थी। शतपथ ज्वाद्माण में राजा जनमेजय 
श्वोर परीक्षित के नाम झाये हैं, जिनका समय महाभारत युद्ध के वाद है। उपनिषदों 
में कंकय के राजा अदवपति का उल्लेख है, पौराणिक अनुश्नृति के अनुसार जिसका समय 

गी महाभारत युद्ध के बाद है। श्रतः इस साहित्य की रचना का समय महाभारत के 
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परचात् रखना होगा । क्योंकि ब्राह्मणों, आरण्पकों, उपनिषदों भौर सुत्र्नन्थों का निर्माण 
उत्त काल में हुआ, जबकि मन्त्रद्रष्ठा ऋषियों की परम्परा समाप्त हो चुकी थी, इस 
कारण उनके काल को 'उत्तर-वैदिक युग” कहा जाता है। इस इतिहास में हम वैदिक 
युग के साथ-साथ उत्तर-वैदिक युग पर भी प्रकाश डालेंगे 

(२) वैदिक संहिताश्रों का इतिहास के लिए उपयोग 
जहां तक ब्राह्मण-ग्रन्यों, भारण्यकों, उपनियदों झोर कल्प आ्रादि वेदाज्धों का 

सम्बन्ध है, इतिहास के लिये उतका उपयोग करने में किसी को भी विप्रतिपत्ति नहीं 
है। पर जो विद्वानु वेदों को ईश्वरक्ृत, प्रनादि व भ्रपोरपेय मानते हैं, वे यह स्वीकार 
नहीं करते कि इतिहास के लिये वैदिक संहिताओं को भी प्रयुक्त किया ज़ा सकता है ।- 
जिन वेदमन्त्रों में किसी ऐतिहासिक घटना का संकेत मिलता है, ये विद्वान् उनका अ्रर्थ 
अ्रध्यात्मपरक या भ्रन्य प्रकार से करके यह प्रतिपादित करते हैं, कि वैदिक मन्त्रों में 
इतिहास की तलादा करना प्र का भ्नर्थ करता है। उदाहरण के रूप में ऋग्वेद के 
चौथे मण्डल के पन्द्वहवें सृक्त के उन मन्त्रों को ल्लीजिये, जिनके ऋषि वामदेव हैं, और 
भिवनी तथा साहुदेव्य नामक जिनके देवता हैं। ये मन्त्र निम्नलिखित हैं--- 

बोघदन्मां हरिम्यां कुमारः साहदेव्य: | भ्रच्छा न हृत उदरम् ॥६ 
उतत्या यजता हरी कुमारात्साहुदेव्यात् । प्रयता सद्य झाददे'॥८ 

एप ब्वां देवावश्विना कुमार: साहदेव्या:। दीर्घायुरत्तु सोमकः ॥६ 
त॑ युवं देवावश्विना कुमारं साहदेव्यम् । दीर्घायुपं कृणोतन ॥१० 
वेदों में ऐतिहाहिक घटनाओं तथा प्राचीन भारत के राजाओं के सम्बन्ध में 

संकेत व सूचनाएँ विद्यमान हैं, यह मानने वाले विद्वानु इन मन्त्रों का श्र्थ इस प्रकार 
करेंगे--'जब सहदेव के पुत्र कुमार ने दो धोड़ों के साथ (दो धोड़े देने की इच्छा से) 
भेरा ध्यान किया, तो में ऐसे उठ खड़ा हुप्ना मानो मुझे पुकारा गया हो । मैंने सहदेव' 
के पुत्र कुमार से उन घोड़ों को तुरन्त ग्रहण कर लिया, जिन्हें कि उसने मुझे मेंट किया 
था। हे भ्रश्विती देवो ! सहदेव का पुत्र यह कुमार सोमक भ्रापकी कृपा से दीर्घायु 
हो। श्रश्चिनी देवों ने सहदेव के पुत्र उस युव्रा कुमार को दीर्घायु कर दिया ।' इन 
मन्त्रों में एक ऐसे सहदेव का उल्लेख है, जिसका पुत्र सोमक था । इस कुमार सोमक 
ने ऋषि वागदेव को दो घोड़े दान में दिये थे, जिन्हें प्राप्त कर ऋषि ने अरश्विनी देवों 
से उसके दीर्घायु होने की प्रार्थना की थी । भ्रश्वनी देवों की कृपा से साहदेव्य सोमक 
दोर्धायु को प्राप्त करने में समर्थ हुआ था। पोराणिक भ्रनुभुति केअनुसार सहदेव उत्तर 
पञ्चाल़ का राजा था, शौर हस्तिनापुर के पौरव राजा संवरण का समकालीन था| 
यह महाभारत से २४ पीढ़ी पहले हुआ था। पुराणों के श्रनुतार भी सहदेव का पुत्र 

सोमक था, जो अपने पिता के पश्चात् उत्तर पण्चाल के राजसिहासन पर आरूढ़ हुआ 

था । ऐतिहासिक सम्प्रदाय के विद्वान् जिस ढंग से इन वेद मन्त्रों का श्र्थ करते हैं, 

उससे इस वात में कोई सन्देह नहीं रह जाता कि इस मन्त्रों में साहदेव्य कुमार सीमक 
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कै दान की स्तुति है, तथा दान प्राप्त करने वाले ऋषि वामदेव ने उसके दीर्घायु होने 
की प्रार्थना अदिवनौ से की है । 

पर अन्य विद्ञान् साहुदेव्य और सोमक शब्दों को किन्हीं व्यक्तियों के लिए रूढ़ि 
ने मानकर उनका यौगिक अर्थ करते हैं। उनके मत में साहदेव्य का अर्थ है---'ये देवे 
सह वतेन्ते” जो देवों या विद्वानों के साथ रहते हों; और सोमक का अर्थ है--“सोम 

इव शीतलत्वभावो यस्््य” जिसका स्वभाव सोम या चन्द्रमा के समान शीतल हो । इन 

विद्वानों के अनुसार विद्वानों या देवों के साथ निवास करने वाले शीतल स्वभाव के 
शिष्य द्वारा इन मन्त्रों में यह प्रार्थना की गई है कि उसे इस ढंग से बोध कराया जाए 
ताकि वह दूरगामी अश्वों के समान झीघ्र विद्या के पार उतर जाए। विद्वान् भ्रध्यापक 

ते कुमार शिष्य की यह प्रार्थना स्वीकार कर ली शोर उसे शीघ्र ही सव विद्याओं में 
निष्णात कर दिया । साथ ही, उन्होंने ऐसा यत्व भी किया, जिससे कि शीतल स्वभाव 
बाला कुप्तार विद्यार्थी दीर्घायु प्राप्त करने में समर्थ हुआ । 

वेदमन्त्रों में ऐतिहासिक घटनाओं के कोई संकेत हैं या नहीं, इस सम्बन्ध में 
कतिपय प्राचीन आाचायों के मन्तव्यों पर भी ध्याव देता श्रावशयक है। निरक्तकार 
यास्काचार्य ने भी कुछ वेदमस्त्रों में इतिहास प्रदर्शित किया है।' ऐसे मन्त्रों व सूक्तों में" 
ऋग्वेद का वह सूक्त (१०॥६५) उल्लेखनीय है, जिममें कि देवापि और शान्तनु के सम्बन्ध 
में अनेक ऐतिहासिक बातों का संकेत विद्यमान है; यथा देवापि का शान्तनु का पुरोहित 
होना शोर उस द्वारा प्रचुर दान दिया जाता । 'तत्रेतिहासमाचक्षते' कहकर यास्क यह 
स्वीकार करते हैं कि ऐसे सूक्तों व मन्त्रों में इतिहास-विषयक सूचनाएँ विद्यमान हैं । 
बृहद्ेवता में आचार्य शौनक ने भी वेदों के कुछ सूक्तों को इतिहास-विषयक माना है ।'* 
यास्क ने 'इत्यैतिहासिका:' कहकर जिन प्राचीन ऐतिहाप्तिक मन्तव्यों को उद्घृत किया 

है, उनसे तो वंदिक मन्त्र इतिहासपरक हैं यह मत्त स्पष्टतया सूचित हो जाता है, यद्यपि 

यास्क्र ने उससे अपनी असहमति प्रकट की है। वृत्र कौन था, इस सम्बन्ध में ऐतिहासिक 
सम्प्रदाय के प्राचीन आचारयों का यहे मत था कि त्वष्ट्रा ग्रसुर को ही वृत्र कहा जाता 
था । पर नैरुक्तों के मत में वृत्र मेघ (वादल) की संज्ञा थी 

ऐतिहासिक सम्प्रदाय के प्राचीन तथा आधुनिक विद्वान जिन वैदिक सुक्तों एवं 
अन्त्रों में ऐतिहासिक घटनाओ्रों के संकेत होना प्रतिपादित करते हैं, उनमें से कतिपय 
का उल्लेख करना विषय को स्पष्ट करने के लिये उपयोगी होगा। साहदेव्य सोमक 
झौर देवापि शान्तनु के सम्बन्ध में जे सूचनाएं ऋग्वेद में हैं, उन्हें ऊपर लिखा जा 
चुका है। कतिपय भ्रन्य महत्वपूर्ण संकेत व सूचनाएं निम्नलिखित हैं--- 

(१) हस्तिनापुर के राजा संवरण और उत्तर-पञ्चाल के राजा सुदास के 
संधर्ष का स्पष्ठ वर्णन ऋग्वेद में विद्यमान है । सुदास ते संवरण को परास्त कर न 

१. निरुकतत २११; रर४; ६२२ 
२ बृहदँवता ४४६; ६१०७; 5११ 
रे. तत् को वृत्र: ? भेघ इति नेरक्ता:; त्वाष्ट्रोप्तुरः इत्येतिहासिकाः ए निदकत २१६ 
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केवल हस्तिनापुर भ्रपितु यमुना तक के सब प्रदेशों को अपने श्रधिकार में कर लिया 
था। सुदास की शक्ति को इस ढंग से बढ़ते हुए देखकर पश्चिम के श्रनेक राजाओं ने 
संवरण की सहायता की, श्रोर एक संगठन बनाकर सुदास का प्रतिरोध करने का 
प्रयत्न किया | इस संघ में मत्स्य, तुरवेसु, द्ुह्म, शिवि, पक्य, भलानस, प्रलिन, पुरु, 
विपाणी श्रौर यदु राज्यों (व जातियों) के राजा सम्मिलिलित थे। परुष्णी (रावी) नदी 
के तठ पर सुदास ने इन सब की सम्मिलित शक्ति को परास्त किया, और संवरण ने 
वहाँ से भागकर सिन्धु नदी के तट पर एक दुर्ग में दरण ली।' उत्तर-पञ्चाल राज्य 
के इसी शक्तिशाली राजा का पुत्र वह सहंदेव था. जिसके पुत्र सोमक द्वारा दान में प्रदत्त 
धोड़ों का उल्लेख ऋग्वेद में मिलता है। इसके सम्बन्ध में इसी प्रकरण में ऊपर लिखा 
भी जा चुका है। सुदास भर संवरण के युद्ध तथा सुदास के झाक्ति विस्तार का जो 
विवरण ऋग्वेद में दिया गया है, वह यथार्थ इतिहास है। 

(२) चयमान के पुत्र राजा श्रम्यावर्ती शौर वृचीवन्तों के राजा वरशिख के 
युद्ध का वर्णन ऋग्वेद में मिलता है । यह युद्ध हरियूपीया नदी के तट पर लड़ा गया' 
था, जो सिन्ध की अन्यतम सहायक नदी थी ।'* 

(३) वंदिक संहिताओं में श्रवेक ऐसे सूक्त विद्यमान हैं, जिनमें कतिपय राजाश्रों 
के दान भ्रादि की स्तुति की गई है । उदाहरणार्थ, ऋग्वेद के एक सुक्त में ऋषि वशोव्य 
मे कानीत पृथुञ्रवा के दान की भूरि-भूरि प्रशंसा की है, श्र उन द्वारा दिये हुए साठ 
हजार धोड़ों, दो हजार ऊंटों तथा दस हजार गौवों का उल्लेख है।? ऐसी ही कितनी 
ही भ्रन्य दान स्तुतियों की सत्ता ऋग्वेद में है, जिनसे वैदिक युग के प्रतापी एवं दानी 
राजाओं का परिचय प्राप्त किया जा सकता है। 

(४) इन्द्र द्वारा असुरों, दस्थुओं और दासों के परास्त किये जाने का ऋग्वेद 
के भ्रनेक युक्तों में वणंत किया गया है । इन्द्र की शत्रुजातियों के उत राजाओं और 
नेताओं के ताम भी ऋग्वेद में मिलते हैं, जिनके पुरों को घ्वंस कर इन्द्र ने श्रार्यों के 

भार्ग को प्रशस्त किया था। इनमें वृत्र, शम्बर, चुमुरि, तुप्र आदि मुख्य थे। इन्द्र द्वारा 

आार्य-भिन््त लोगों को परास्त करने के सम्बन्ध में अगले अ्रध्यायों में यथास्थान विशद 

रूप से लिखा जाएगा । यहाँ इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त होगा, कि इन्द्र के 

श्रसुरों, दासों और दस्युओं के साथ युद्धों का जिस ढंग से वर्णन ऋग्वेद में किया गया 

है, वह वास्तविक ऐतिहासिक घटनाओं का सूचक प्रतीत होता है ॥ एक मस्त्र में कहा 

१. ऋग्वेद ७१८; | शत 
“वत्र राजभिर्दशप्तिनिवाधितं प्र सुदासमावतं तृत्सुभिःसह ॥६ 

दह्व राजान: समिता श्रवज्यव: सुदासमिन्द्रावरणान युयुघु ७७ ऋग्वंद ७८३ 

२. ऋग्वेद शरे७ाई-८ 

३. “बष्ठिं सहस्रावव्यस्थायुतासनमुष्द्राणां विशरति शता। 

दशब्यादीनां शता दह ज्यरुषीणां गवां सहला ॥ ऋग्वेद, ८ा४६॥२२ 
हर 
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गया है कि इन्द्र ने अपनी सेना द्वारा 'शत, सहस्त, अर्दुद' दस्युओों का घात कर दिया।* 
एक अन्य मन्त्र में शम्वर के सौ पुरों के नष्ट किये जाने का उल्लेख है ।' ये वर्णन किसी 
यथार्थ ऐतिहासिक घटना की ओर ही संकेत करते हैं । 

(५) ऋग्वेद में अम्वरीदार, नहुप, मान्धाता* पुरूरवा ऐल* झ्ादि कितने ही 
ऐसे राजाओं का उल्लेख है, जिनके सम्बन्ध में पौराणिक अनुश्रुति में पर्याप्त रूप से 
विशद विवरण विद्यमान हैं। वेद में इनका उल्लेख प्राय: दानस्तुति के प्रसंग में या इन 
द्वारा निष्पादित किये गये किसी महत्वपूर्ण कार्य को सुचित करने के लिए ही किया 
गया है । क्योंकि वेद प्रधानतया घर्मंपरक ग्रन्थ है, अतः यह स्वाभाविक भी है । वेदों 
में श्राये हुए ऐतिहासिक घटनाओं के साथ सम्बन्ध रखने वाले संकेतों को तभी भली- 
भाँति समझा जा सकता है, जबक्कि पोराणिक अनुश्रुति को दुष्टि में रखा जाए। इसी 
लिए प्राचीन विचारकों ने यह कहा था-- 

इतिहास पुराणाम्यां वेदार्थमुपव् हयेत् । 
विभेत्यल्पश्नुताद्ेदो मामयं॑ प्रहरिष्यति ॥ 

इतिहास (रामायण-महाभारत) श्रौर पुराणों द्वारा वेदों के अभिप्राय को समझा 
जाए। अल्पश्रुत (जिसे भ्रनुश्रुति का ज्ञान न हो) मनुष्य से वेद डरता है, कहीं वह मुक्त 
पर प्रहार न कर दे, भ्र्थात् मेरे अर्थ का अनये व कर दे । . 

वेदों में श्रनेक नदियों, प्वतों, जनपदों, जातियों तथा राज्यों के नाम भी मिलते 
हैं। सप्तसिन्धव देश की सरस्वती, परुष्णि, सिन्धु ग्रादि सात नदियों, गंगा और यमुना 
तथा अन्य अतेक नदियों के नाम ऋग्वेद में विद्यमान हैं । गान्धार, कीकट झादि कितने 
ही जनपदों व प्रदेशों के नाम भी वेदों में ग्राये हैं। इन सबका सातवें श्रध्याय में 
उल्लेख किया जायेगा । ये सब तथ्य यह सूचित करने के लिए पर्याप्त हैं, कि बेदों में 
ऐसी सामग्री विद्यमान है, जिसका उपयोग इतिहास के प्रयोजन से किया जा सकता 

है। ऋुवेद में भाये नदियों के हामों के-प्रावार पर यह प्रतिषादित किया णाता है, कि 
उस काल में आयों का भारत में कहाँ तक प्रसार हुमा था । ऋग्वेद की नदियों का 

सम्बन्ध प्रायशः उत्तर-परिचमी प्रान्त एवं पंजाब तथा हरियाणा के प्रदेशों के साय है। 
शत: यह समझा जाता है कि ऋग्वेद के समय में आर्य लोग प्राप: इन्हीं प्रदेशों में 
बसे हुए थे । वाद में उनका प्रसार पूर्व तथा दक्षिण की ओर हुआ । श्रथर्ववेद तथा 
ब्राह्मण-प्रन्थों में आय जाति के प्रसार की इस प्रक्रिया के सम्बन्ध में अनेक संकेत भी 
उपलब्ध होते हैं । 

१. तिन शर्त सहल्लमयुत्त न्य$चुंदं जघान शक्तो दस्थुनामभिधाय सेनया ९ 
<&ु अयवंबेद ८ा८।७ 

- अंध्वयवों य; शर्ते शम्बरस्य पुसे विभेदाइमनेव पुर्दी: ।! ऋग्वेद २।१४॥६ 
* ऋग्वेद १०१६; ध्ाध्य 
- ऋग्वेद १००१६; शश्ररा८ 
« अग्वद १०१३४ 
« ऋग्वेद १६४५ ग्ग धद ०८ शा 0 
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इतिहास के प्रयोजन से वेदों का उपयोग करने के सम्बन्ध में जो बातें ऊपर 
लिखी गई हैं, कतिपय विद्वान उन्हें संगत नहीं समभते । वैदिक शब्दों को रूढ़ि न मान 
कर वे उन्हें मोगिक मानते हैं, भ्रोर बेदों में श्रामे जिन शब्दों को राजाप्रों का नाम 
समझा जाता है, उनका वे श्रन्य ढंग से श्रर्थ करते हैं । उनकी विधि का सिदर्शन ऊपर 
'लिसे 'साहदेव्य सोमक' के उदाहरण से भली-भांति हो जाता है। इन्द्र का अर्थ वे पर- 
मेश्वर करते हैं, भोर ससुर, दस्यु, दास भ्ादि शब्दों को मनुष्यों की कुप्रवृत्तियों 
परिचायक मानते हैं । प्राध्यात्मिक, ग्राधिदेविक और प्राधिभौतिक दृष्टियों से वे इन 
सव शब्दों की व्याख्या भन्य ही प्रकार से करते हैं । ये विद्वान दजाओों के नाप्रों के 
समान गंगा, यमुना, सरस्वती, सिन्धु आदि नदियों तथा ग्रान्धार, कीकट प्रादि जन- 
पदों के नामों का भी यौगिक अर्थ करते हैं। थे यह स्वीकार करने को उद्यत नहीं हैं; 

कि ये शब्द भारत फी विविध नदियों तथा जनपदों के सूचक हैं । 
ऐतिहासिक भोर नंरुक्त विचार-सम्प्रदायों का मतभेद बहुत पुराना है। उप्तकी 

सत्ता के प्रमाण यास्फाचार्य के मिदक्त में भी विद्यमान हैं। यहाँ हमारे लिए यह संभव 
नहीं है कि इन दो सम्प्रदापों फे मन्तव्यों पर विचार-विमर्श कर किसी निदचय पर 
पहुँचने का प्रयत्त करें। सम्भवतः, इसकी भ्रावश्यकता भी नहीं है, वर्धोंकि वैदिक युग 
के राजनीतिक इतिहास का हमारा मुरय प्राधार वह अनुश्रुति है, जो पुराणों में संक- 

'लित है। जिस प्रकार ऋषियों के वचनश्रुति द्वारा ऋषियों के कुलों में सुरक्षित रहे, 
वैसे ही राजबंशों तथा राजाम्रों के वृत्तान्त सूतों के परिवारों में कायम रहे । वेद- 
अ्यास ने पे या यार को सा है लिए या, ऋषियों के सूक्तों तथा ऋषचाम्ों को संहिताशं में संकलित किया, बसे 
ही राजापों गौर राजवेंशों के साथ सम्बन्ध रखने वाली अनुश्ुति को पुराणों में | इसी- 
लिए बेदब्यास को प्रतस्हों पुराणों का कर्ता भी कहा गया है। इन पुराणों में प्राचीन 
भारत की राजनीतिक अनुश्रुति संगृहीत है, भोर इतिहास के लिए उसका भली-भाँति 
उपयोग किया जा सकता है। प्राघुनिक समय्र में जब प्राचीन भारतीय इतिहास की 
खोज फा कार्य प्रारम्भ हुप्ना, तो पुराणों की प्राय: उपेक्षा ही की गई। पर पार्जीठर 
महोदय ने पुराणों में संकलित राजनीतिक श्रनुश्ुति के महत्त्व को समभा, भौर बड़े 
परिश्रम से 'एन्सिएन्ट इन्डियन हिस्टोरिकल ट्रेंडीशन' नामक ग्रन्थ में इस अनुभुति को 
ऋमबद्ध रूप से प्रस्तुत किया। पार्जीटर का अनुप्तरण कर अनेक पाश्चात्य तथा 
भारतीय विद्वानों ने पुराणों में विद्यमान ऐतिहासिक सामग्री का वैज्ञानिक रीति से 
विवेचन कर प्राचीन भारत के राजनीतिक इतिहास को ऋ्रमबद्ध रूप से प्रस्तुत करने 
का प्रसत्न किया और उसमें उन्हें सफलता भी प्राप्त हुई । वर्तेमात समय में प्राचीन 
भारत के राजनीतिक इतिहास के लिए प्रधानतया पुराणों का ही श्राश्नय लिया जाता 
है। जिसे हमने मारतीय इतिहास का वैदिक युग कहा है, वह वैवस्वत मनु से प्रारम्भ 
होकर राजा थान्तनु के समय में समाप्त हुआ । इस युग के राजवंशों भौर राजाओं के 
साथ सम्पन्ध रखने वाली अलुश्रुति पुराणों में विद्यमान है, अतः वैदिक युग के राज- 
भौतिक इतिहात के लिए वही प्रमुख आधार है। वेदों में सुदास, नहुप, मान्धाता, ऐल 
धुरूरवा आदि राजाशं का उल्लेख अवश्य हुआ है, पर इनका समय कौन-सा था झोर 
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उनमें कौन पहले व कौन पीछे हुआ, इस विपय में कोई सूचना नहीं मिलती । पौरा- 
णिक अनुश्रुति से ही हमें यह ज्ञात होता है, कि सुदास उत्तर-पञ्चाल का राजा था, 

- नहुष प्रतिष्ठान का, मान्धाता अयोध्या का और ऐल पुरूरवा प्रतिष्ठान का। वस्तुत:, 
बैदिक युग के राजनीतिक इतिहास के लिए वैदिक संहिताझों का कोई विशेष उपयोग 

नहीं है। ऐतिहासिक सम्प्रदाय के भनुसार वेद-मन्त्रों में आये हुए जिन नामों व शब्दों का 

सम्बन्ध किन््हीं राजाओं के साथ है, पौराणिक झनुश्ुति के राजाओं से हम उनका 
एकात्म्य ही प्रतिपादित कर सकते हैं, पर उनके आधार पर स्वतन्त्र रूप से राजनीतिक 

इतिहास को लिख सकता सम्भव ही नहीं है । इस दृष्टि से वेदों में इतिहास होने या न 
होने तथा इतिहास के लिये उनकी उपयोगिता पर विचार-विम्श करने का कोई विशेष 
महत्व नहीं रह जाता । इस ग्रन्थ में वैदिक युग के राजनीतिक इतिहास के लिए हम 

_ पूराणों का ही उपयोग करगे, वैदिक संहिताओं का नहीं ।. 
पर इतिहास में केवल राजवंशों प्ौर राजाप्रों का ही वर्णन नहीं किया जाता । 

इनका मुख्य उपयोग कालक्रम को सुचित करने के लिए ही होता है । इतिहास में देश 
की धार्मिक, श्राथिक, सामाजिक और सांस्कृतिक दशाओं का विस्तार के साथ विवेचन 

किया जाता है, और साथ ही यह भी प्रदर्शित किया जाता है कि इन दश्ाओं में 
भिन्न-मिन्न समयों में किस प्रकार परिवर्तन होते रहते हैं और इन परिवतंनों के कारण 
क्या थे। व॒स्तुत: इतिहास का प्रयोजन मानव-सम्यता और संस्कृति के विविध भ्रंग्रो 
के विकास को प्रदर्शित करना ही है। वैदिक युग के इतिहास के इन पहलुओं को 
विवेचन व निरूपण करने के लिए वैदिक संहिताम्रों का बहुत अधिक उपयोग है, इससे 
इन्कार नहीं किया जा सकता । वेद प्रधानतया धर्म-परक ग्रन्थ हैं। अ्रतः वैदिक युग के 
प्राचीन झ्ायों के घामिक जीवन का जैसा स्पष्ट और सर्वाज्भपूर्ण चित्र उत द्वारा 
प्रस्तुत होता है, वह सचमुच बड़े महत्व का है। यही वात सामाजिक, सांस्कृतिक और 
झाथिक जीवन के सम्बन्ध में भी कही जा सकती है। वैदिक युग में भारत के समाज 
की बया दशा थी, उसमें ऊँच-नीच का भेद था या नहीं, क्या विविध जातियों का तब 
विकास हो चुका था, स्त्रियों की तब क्या स्थिति थी, उस काल में आथिक जीवन का 

वया स्वरूप था, शिल्प व्यवसाय तथा व्यापार किस अंश तक उन्दत थे,--इस प्रकार 
की बातों के सम्बन्ध में जो जानकारी वेदों से प्राप्त होती है, वह वहुत ही महत्त्व की 

है । यदि राजनीतिक इतिहास को छोड़ दिया जाए, तो अन्य सब विपयों के सम्बन्ध 
में जानकारी प्राप्त करने के लिए वेदों से बहुत सहायता ली जा सकती हैं। वंदिक 
साहित्य वहुत विशाल है । उस द्वारा वैदिक युग के जन-जीवन का, लोगों के धार्मिक 
विश्वासों का, उनके मनोभावों व झ्राकांक्षांओ्रों का, समाज के संगठन का और सर्वे- 
साधारण के रहन-सहन का एक स्पष्ट चित्र उपस्थित हो जाता है। वैदिक युग भारतीय 

, इतिहास का सवसे प्रचीन युग है । वाद के युगों में भारतीयों के घामिक मन्तव्यों, पूजा 
की विधि, समाज संगठन और संस्कृति में बहुत परिवतंत हुआ । पर इन परिवर्तेनों 
के कारण सम्यता और संस्कृति की वह मूल धारा प्रवरुद्ध व नष्ट नहीं हुईं, जिसका 
प्रारम्भ अति प्राचीन. काल में वेदिक ऋषियों हारा किया गया था। भारत के: 
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वहुसंख्यक निवासियों का धर्म प्रव भी वैदिक है। इस देश के पुरोहित आज भी 
घामिक कर्मकाण्ड में वेद मन्त्रों का उपयोग करते हैं, भौर वेदों द्वारा जिस व्रह्मज्ञान का 
प्रतिपादत किया गया था, भारत के प्रायः सभी मत-मतान्तर उसी को विभिन्न रूप में 
प्रस्तुत करते हैं। प्राचीन भारतीय इतिहास के वैदिक युग की इस मूलभूत संस्कृति 
श्रौर सम्यता को समभने के लिए वेदों के उपयोग से इन्कार नहीं किया जा सकता । 

पर जो विद्वान् वेदों को ईश्वरक्ृत मानते हैं, वे यहु कह सकते हैं कि वेद तो 
' श्रनादि और नित्य हैं। उतका सम्बन्ध किसी एक देश के साथ न होकर सम्पूर्ण विध्व 
तथा सम्पूर्ण मनुष्य जाति के साथ है । श्रत: उनके प्राधार पर भारतीय इतिहास के 
एक विशिष्ट युग की सम्पता तथा संस्कृति का प्रतिपादन भी युक्तिसंगत नहीं होगा। 
पर इस कथन में विशेष सार नहीं है । हमने वैदिक युग उस काल को कहा है, जिसमें 
कि गृत्समद, अत्रि, वशिष्ठ, कण्व श्रादि ऋषियों ने वेद मन्त्रों का दशतन किया था, और 
उन द्वारा वैदिक सूक्तों के अभिश्राय को स्पष्ठ किया गया था । यह आशा की जानीं 
चाहिए, कि उप्त समय के लोग वेद की शिक्षाश्रों का भ्रनुसरण करते होंगे, भौर उनका 
जीवन प्रायः वैसा ही होगा जैसा कि वैदिक साहित्य में प्रतिपादित है। भारत के ग्रति- 
रिक्त किसी अन्य देश में भी प्राचीन काल में वेदों की वही मान्यता थी जो भारत में 
थी, यह विपय भ्रभी विवादग्रस्त है। यह सही है कि गत वर्षो में पुरातत्व-सम्बन्धी 
खोज द्वारा ऐसे संकेत व प्रमाण मिले हैं, जिनसे कि परिचमी एशिया के भ्रनेक प्रदेशों 
'में वैदिक घम्म तथा सभ्यता की सत्ता सूचित होती है। इस सम्बन्ध में हम अगले प्रध्यायों 
में यथास्थान विशद रूप से प्रकाश भी डालेंगे । पर यह सर्वथा सुनिश्चित है, कि वैदिक 
सम्यता और संस्कृति का प्रमुश्च केन्द्र भारत ही रहा है । भ्रतः भारतीय इतिहास के 
वैदिक युग के घामिक, सामाजिक, श्राथिक भौर सांस्कृतिक जीवन के परिचय के लिए 
वदिक साहित्य के उपयोग में किसी को भी ऐतराज नहीं होता चाहिए । 

(३) वैदिक युग के इतिहास की सामग्री 
वैदिक युग के इतिहास को तैयार करने के प्रमुख साधन वैदिक और पौरा- 

णिक साहित्य हैं। वैदिक साहित्य का विद्यद रूप से परिचय अगले दो भ्रध्यायों में 
दिया गया है, श्रौर इस साहित्य के अन्तर्गत जो वैदिक संहिताएँ हैं, इतिहास के लिए 
उन्तकी उपधोगिता पर पिछले प्रकरण में विवेचन किया जा चुका है। वैदिक युग के 
राजनीतिक इतिहास को जानने के मुख्य साधन पुराण, रामायण झौर महाभारत हैं । 

, पुराण वर्तमान समय में जिस रूप में मिलते हैं, वे चाहे बहुत पुराने न हों, पर उनमें 
संकलित श्रनुश्रुति श्रवद्य ही बहुत प्राचीन है। पुराणों का लक्षण इस प्रकार किया 

गया है--- 

स्गंइच प्रतिसगंदच वंशों मन्वन्तराणि च । 
वंशानुचरितं चेव पुराणं पथ्च लक्षणम् ॥ 

सृष्टि की उत्पत्ति किस प्रकार हुई, सृष्टि का प्रलय किस प्रकार होता है, सृष्टि 

के विविध मन्वन्तर (काल विभाग) कौन-से हैं, इन विविध मन्वन्तरों में किन वंशों 
+ 
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ने शासत किया और इन वंझों व राजाप्रों के चरित्र कया ये--इन पाँच बातों का 
घर्णन पुराणों में किया जाता है। मत्स्य, वायु, विष्णु, ब्रह्माण्ड, भागवत झ्ादि पुराण- 
ग्रन्थों में प्राचीन झायों के वंशों व उनके चरित्रों का जो वर्णन संगृहीत है, इतिहास के 
लिए उसका वहुत भ्रधिक उपयोग है । इसमें सन्देह नहीं, कि पुराणों की यह अनुश्नति 
प्रायः अस्पष्ट है । पर इसका ठीक तरह से अनुष्वीलन और विवेचन करके हम चैदिक 
युग के प्राचीन राज्यों, उनमें शासन करने वाले राजवंशों श्रौर राजाओं के सम्बन्ध 
में अच्छी जानकारी प्राप्त कर सकते हैं । वेदों में जो राजाओं का कहीं-कहीं प्रासंगिक 
उल्लेख झा जाता है, ओर जो अनेक गायाएँ सुच्र रूप में मिल जाती हैं, उनको भली- 
भाँति समझना तभी संभव है, जब कि पुराणों में उपलब्ध भ्रनुश्नुति को दृष्टि में रखा 
जाय । यह सही है, कि पुराणों से तिथिक्रम का सही: परिचय नहीं मिलता। उनमें 
राजवंज्ञों और राजाओं की जो तालिकाएँ दी गई हैं, उनमें किसी निश्चित संबत् का 
प्रयोग नहीं किया गया । पर प्राचीन भारतीय काल का विभाग चतुर्यग द्वारा किया 
करते थे। कृत, भेता, द्वापर और कलि--इन चार युगों में उन्होंने भारत के इतिहास 

को विभकत किया था । पौराणिक अनुश्रुति से यह बात स्पष्ट हो जाती है, कि कौन-सा 
राजा कलियुग के शुरू में हुआ, कौन-से राजा द्वापर, भ्रेंता व कृतयुग के शुरू में हुए 
झौर कब कलियुग का अन्त हुआ। प्राचीन भाय॑-राजाप्रों के पोर्वापयं व समय को 
निश्चित करने के लिए यह बात कम महत्त्व की नहीं है। कठिनाई तब आती है, जब 
कि हमें कलियुग के प्रारम्भ का समय निश्चित करते की आवश्यकता होती है । पुराणों 
के निर्मातापों व संकलयिताओं के सम्मुख शायद यह कठिताई नहीं थी । पर साहित्यिक 
झाघार पर भ्रव यह भी निश्चित किया जा सका है, कि कलियुग का प्रारम्स कब हुझ्ना' 

यद्यपि सब विद्वानु इस विषय पर एकमत नहीं हैं। पौराणिक अनुश्ुति का श्नुश्नीलन 
करके श्रब प्राचीन भारतीय इतिहास की रूपरेखा अवश्य निर्धारित की जा सकती है । 

पुराणों के श्रतिरिक्त वाल्मीकीय रामायण और महाभारत संस्कृत-साहित्य के 
दो ऐसे ग्रन्थ हैं, जो वैदिक युग के इतिहास के भ्रनुशीलच के लिए बहुत उपयोगी हैं | 
रामायण में ऐक्ष्वाकव (सूर्य) वंश के राजा दाइरथि राम का वृत्तान्त बड़े विस्तार से 
दिया गया है। महाभारत में पौरव-बंश को दो शाखाओं (कौरव और पाण्डव ) के 
पारस्परिक संघर्ष का इतिवृत्त संकलित है | पर महाभारत में, भारत के प्राचीन राज- 
वंशों के साथ सम्बन्ध रखने वाले श्रन्य भी बहुत-से श्राख्यान संगृहीत हैं, और इस 
विशाल ग्रन्थ के भनुशीलन से प्राचीन भारतीय इतिहास पर बहुत विश्वद रूप से प्रकाश 
पड़ता है। निःसंदेह, महाभारत की रचना एक विश्वाल विश्वकोश' के रूप में हुईं है, 
जोन केवल प्राचीन आाख्यानों, गायाओ्रों भौर इतिवृत्त पर प्रकाश डालता है, अपितु 
साथ ही प्राचीन भारतोय राजनीति, श्रध्यात्मचिन्तन भर ज्ञान का भी प्रतिपादन 
करता है। रामायण और महाभारत का वर्तमान रूप चाहे पुराणों के समान अत्यन्त 
प्राचीन न हो, पर यह निविवाद है, कि उनमें प्राचीन भारतीय प्रनुश्ुति बड़े सुन्दर 
रूप में सुरक्षित है। इन्हीं ग्रन्थों को प्राचीन समय में 'इतिहास' कहा जाता था। 
चस्तुत:, ये भारत के प्राचीन भायों के इतिहास हैं । वैदिक और पोराणिक श्नुभुति के और पौराणिक न् 
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गण कसा हे गज ह। बर के हे तल ता महाभारत का कर्त्ता (या संकलयिता) भी मुनि वेदव्यास को ही माना जाता है + 
72 संख्या में श्रदारह हूँ । पर श्रठारह पुराणों के श्रतिरिक्त प्रन्य भी प्रनेक 

पुराण पाये जाते हैं। प्राचीन समय में भारत में अ्रनेक सूतवंश होते ये, जो' राजवंश्ों- 
व राजाओं के इतिवृत्त को श्रनुश्रुति के रूप में सुरक्षित रखते थे । परम्परा के भ्रनुसार 
यह कहा जाता है, कि श्रष्टादश पुराणों का पाठ सूत लोमहर्षण झ्ौर उसके पुत्र सौतिः 
उम्रअवस ने किया था। धर्म तथा प्रध्यात्म के क्षेत्र में जो स्थान ऋषियों का था, वही 
स्थान 'वंशानुचरित” के लिए सूतों का था । 

वर्तमान समय में पुरातत्त्व-सम्बन्धी कोई ऐसी सामग्री उपलब्ध नहीं है, जिसका 
उपयोग वैदिक युग के राजनीतिक इतिहास को तैयार करने के लिए किया जा सके । 
इक्ष्वाकु, मान्धाता, भरत, दिलीप, रघु, रामचन्द्र श्रादि जिन प्रतापी .राजाओं के वीर 

कृत्यों के वृत्तान्त से प्राचीन भारतीय साहित्य परिपूर्ण है, उनके कोई भी उत्कीर्ण लेख, 
सिक्के, मुद्राद्भू श्रादि श्रव तक उपलब्ध नहीं हुए हैं। भ्रयोध्या, हस्तिनापुर, प्रतिष्ठान 
ध्रादि जिन नगरों में ये राजा शासन करते थे, उनकी खुदाई का कार्य भ्रभी तक इतना' 
नहीं हुआ है जिससे कि इन राजाओं के कोई स्मृति-चिन्हू उपलब्ध हो सकें । पुरातत्त्व- 
सम्बन्धी-सामग्री के भाव के-कारण कतिपय विद्वानु यह भी प्रतिपादित करने लगे हैं, 
कि राम आदि की कथा कल्पित है, ये राजा कभी हुए ही नहीं थे। पर भारत में 
पुरातत्त्व सम्बन्धी अ्रन्वेषण श्रभी प्रारम्भिक दशा में है । भ्रतः राम, कृष्ण, रघु झ्ादि 
के मुद्राद्बों या शिलालेखों ध्रादि का उपलब्ध न होता यह निरूपित करने के लिए 

पर्याप्त नहीं है कि वैदिक युग के जिन राजाओं का परिचय हमें पौराणिक अनुश्रुति से 
प्राप्त होता है, वे वस्तुतः हुए नहीं थे । यह झाशा की जा सकती है, कि भविष्य में 
इन राजाओं के स्मृति-चिन्ह भी उसी प्रकार से उपलब्ध हो जायेंगे, जैसे कि मौयें तथा' 
गुप्त वंशों के राजाग्रों के मिल चुके हैं । 

. पर वर्तमान समय में भी पुरातत्त्व:सम्बन्धी कुछ ऐसी सामग्री उपलब्ध है, 
जिसका उपयोग वैदिक युग के इतिहास के लिए किया जा सकता है। यह सामग्री दो 
प्रकार की है--(१) पद्चिमी एशिया के तुर्की, ईराक भादि देशों से प्राप्त उत्कीर्ण लेख, 
मुद्रांक श्रादि, जिनसे इन देशों के प्राचीन निवाध्तियों का भारत के धर्म तथा संस्कृति 

के साथ सम्पकं होना सूचित होता है, भौर (२) सिन्धु घाटी की सम्यता के अवशेष ।. 
सिन्धुघाटी की यह सम्यता श्रा्यों की थी या आयंभिन्न लोगों की--इस प्रइन पर 
विद्वानों में मतभेद है। पर यह निविवाद है कि इस सभ्यता का वेदिक युग के श्रार्यो 
के साथ सम्बन्ध था । पुरातत्त्व-सम्बन्धी इस सामग्री का उपयोग इस ग्रन्य में यथास्थानः 

' किया जायेगा ! 



दूसरा अध्याय 

वीदिक साहित्य 

(१) देदिक संहिताएँ 
यद्यपि मूल देद या वैदिक संहिताएँ केवल चार हैं, पर वैदिक साहित्य अत्यन्त 

विशाल है। वेदों के आधार पर या उनके अभिप्राय को स्पष्ट करने के लिए या. वैदिक 
मन्त्रों का विनियोग करने के त्रिए जो-अनेकविध ग्रत्थ लिखे गये, उनका समावेश भी 
वँदिक साहित्य में किया जाता है। इस प्रकार बेदिक साहित्य को प्रधानतया निम्त- 

लिखित वर्गों में विभक्त किया जा सऊता है--(१) वैदिक संहिताएँ, (२) ब्राह्मण ग्रन्थ, 
(३) आारण्यक, (४) उपनिवर्दे, और (५) वेदाज़ । 

बैंदिक संहिताएँ--प्रार्य जाति का सबसे आचीन साहित्य वेद है। वेद का पर्ये 
है, ज्ञान । वेद मुख्यतया पद्च में हैं, यद्यपि उनमें गद्य भाग भी विद्यमान है। वेदिक पथ 
की ऋंग था ऋचा कहते हैं, वैदिक गद्य को मजुष् कहा जाता है, और वेदों में जो गीता- 

त्मक (छत्द रूप) पद हैं, उन्हें साम कहते हैं। ऋचाों व सामों के एक समूह का नाम 
सूक्त होता है जिसका श्र्य है, उत्कृष्ट उक्ति या सुभाषित । वेदों में इस प्रकार के हजारों 
सूक्त विद्यमान हैँ। प्राचीन समय में वेदों को “त्रयी' भी कहते थे । ऋचा, यजुष् और 
साम--इन तीन प्रकार के पदों में होने के कारण ही वेद की त्रयी संज्ञा भी थी । 

पर देदिक मनन््त्रों का संकलन जिस रूप में आजकल उपलब्ध होता है, उसे 
'संहिता' कहते हैं। विविध ऋषि-बंचों में जो मन्त्र श्रुति द्वारा चले आते थे, बाद में 

उनका संकलन व संग्रह किया गया । पहले वेद-मन्त्रों को लेखवद्ध करने की परिपादी 
शायद नहीं घी । मुरु-शिष्य परम्परा व पिता-पुत्र परम्परा हारा ये मन्त्र ऋषि-बन्नों में 
स्थिर रहते थे, और श्रूति (श्रवण) द्वारा शिष्य ग्रुरु से या पुत्र पिता से उन्हें जानता 
ध। इसी कारण उन्हें श्रुति भी कहा जाता था । विविध ऋषि-वबंशों में जो विविध 
सूक्त श्रुति द्वारा चले आते थे, घीरे-घीरे बाद में उनको संकलित किया जाने लगा। इस 

“ कायें का प्रधान श्रेय मुनि वेदव्यास को है । ये महाभारत युद्ध के समकालीन थे और 
असाधारण रूप से प्रतिभाशाली विद्वान् थे । इनका वैयक्तिक नाम कृष्ण हँपायन था, 
पर इन्हें वेदव्यास इसीलिए कहा जाता था, क्योंकि इन्होने वेदों का संकलन व वर्गी- 
करण किया था । वेदव्यास ने वैदिक यूक्तों का धंहिता रूप में संग्रह किया। उनके 
द्वारा संकलित वेदिक संहिताएँ चार हैं--ऋणगूवेद, यजुर्वेद, सामवेद और अधवेवेद । 
चार वँदिक संहिताओं के अतिरिक्त कृष्णद्वयायन वेदव्यास ने सुत्तों, चारणों व मायथों 
में चली आती हुई राजवंत्यों की अनुश्रुति का भी संग्रह किया। उनके ये संग्रह 'पुराण 
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ड्३ प्राचीन भारतीय इतिहास का वेदिक युय 

हों, वह निश्चित नहीं है | सुतक्षत एवं वर्ग छोटे-बड़े हैं, और उनक्ते गन्तर्गेत मनन््नों की 
छंत्या भी कऊम-अधिक है । 

यजुवेंद के दो अवान रूप इस समय सिलते हैं--शुक्त वजुवद झोर छृण्ण यजु- 
बेंद । हुक वजुर्वेद को वाजउनेयी संहिता भी कहते हैं, जिउकी दो झाखायें उपलब्ध 
--काप्व और माध्यन्दिनीय | कृष्ण वयवेंद की चार शाल्वायें प्राप्त होती हैं. 

ऋाठक संहिता, करपिष्ठल संहिता, मे त्रेयी संहिता और तेत्तिरीय संहिता । विविध ऋषि- 

व सन्प्रदायों में श्रुति द्वारा चले झाने के कारण मूल वेदमन्तों में पाठनेद का हो 
जादा अमसन्नव नहीं या । सम्मवंतः, इसी कारण से यजदेंद की ये विविध झादढ़ायें 
बनीं । इन झाखाओं में अनेक स्थानों पर मन्तरों में पाठनेद पावा जाता है । इनमें थचु- 
देंद की वाजसिनेदी संहिता चबसे महत्त्वपूर्ण है और वहुत-से-विद्वानु उसे ही अचलोी 

का यजदंद 
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द मानते हैं। यह चालीस अध्यायों से विभक्त है। इनमें उन मन्त्रों का पुथक- 

बब्दू रूप से संग्रह किया गया है जो विविध याज्षिक अनुष्ठानों में प्रयुक्त किये जाते 
! यहुवेंद का प्रन्तिन अध्याय ईशोपनियद् है, जिसचछा उम्बन्ध याज्निक अनुष्ठान से न 

होछर अब्यात्मचिन्तन के साथ है। 
सामवेद की ठोन शावायें इस उमय मिलती हैं, कोवम शाला, राणायपनीय 

शाखा और जँमिनीय झाखा । इनका झाधार भी पाठनेद है। सम्मवतः, पहले साम- 
बेंद की अन्य भी बहुत सी शालायें विद्यमान थीं। पुराणों में तो सामवेद की सहस्वः 
शादाम्रों का उल्लेख है | वर्तमाव समय में उपलब्ध शात्ताओं में कौयुम-धाला प्रधिक 

, प्रचलित व प्रामाणिक है । सामवेद के दो भाग हैं । पुर्वाचिक्त और उत्तराचिक। दोनों: 
भागों को मिलाकर मन्त्र संस्या १८६६ है । इसमें प्रनेक मन्त्र ऐसे भी हैं जो एक से 
; प्धिक वार आये हैं। यदि उन्हें प्रलग कर दिया जाव, तो सामवेद के मन््द्रों की कुल 
; चंब्या १५४६ रह जाती है ॥ इनमें से भी १४७४ मन्त्र ऐसे हैं जो ऋग्वेद में भी पाये 
( जाते हैं। इस. प्रकार सामवेद के झपने मन्तों की संख्या केवल ७४ रह जाती है ; 

सम्भवतः, सामवेद में ऐसी ऋचाओं का पृवक् ढय से संग्रह कर दिया गया है छिन््हें 

संगीत के रूप में गाया जा सकता है। सामरूप में ये ऋचायें वेदिक ऋषियों द्वारा संगीद 
के लिए प्रवक्त की जाती थीं । 

प्रववेवेद को दो झाखायें इस सनव मिलती हुँ---शौनकू सौर पिप्पलाद । इनमें 
सौनक दाता अ्रदिक प्रसिद्ध हैं और उसे ही प्राम्माणिक रूप से स्वीकार किया जाता 
है। ब्रवर्वेवेद में कुछ मिलाकर २० अव्याय और ७३१ बुक्त हैं। युक्तों के मन्त्रों को 
याद पिना जाव, तो उनकी संख्या ६००० के लगनग पहुँच जाती है। इनमें भी वहुत- 
-थ मत एज हैं जो ऋच्ेद में पाये जाते हैं । 

हाज्लत्--7-- 

. वेद की विविध ज्ाखाएँ--हमतने ऊपर यज॒वेंद, सामवेद और अयर्ववेंद की 
काीठपय शाला का उल्लेख किया है। पर प्ात्रीन त्नन््यों के अनुसार वेदों को पत्य 
भी दत्त चोत्ाय थी जा वर्तमान उमय में अविक्तल रूव से उपलब्ध नहीं होतीं 
पतञ्जलिहत महानाय्य में लिबा है, कि यजुवेंद की १०१ शाखायें हैं, चामचेद की 
शादाओं का संच्या एक हजार है, ऋच्ेद की २१ शालाएँ हैं, और पयर्वेद को 

न्् 
प् 

नद्धन 

हि] 
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घाखाएं हैं ।* पुराण झ्रादि अन्य प्राचीन साहित्य में भी वेदों की विविध शाखाओं के 
उल्लेख विद्यमान हैं ।? दिव्यावदान सदृश बौद्ध ग्रन्थ में भी वेदों की अनेक शाखाएँ 
गिनायी गई हैं श्र ऋग्वेद की २० शास्तात्रों का उल्लेख किया गया है।? विधिध ऋषि- 
मं शृ्ि द्वार बेों का भर्ययन चला आता था. झतः चमयासतर में वनों की रे जा 5 

कुलों में श्रुति द्वारा वेदों का श्रव्ययन चला था. श्रत: समयान््तर में वेदमन्त्रों 
अर बताता बरी चाप यम पजिजयक द हो जाना अस्वाभाविक नहीं था । वेदों की जो बहुत-सी दाखाएँ हो गईं, उसका 
कारण सम्भवतः यही था। 

महाभाष्य में ऋगेद की जिन २१ शाखाग्रों का उल्लेख है, उनमें पाँच शाखायें 
प्रधान हैं >-शाकल, बाष्कल, श्राववलायन, शांखायन और माण्ड्केय । इन पांच में भी 
शाकल शाखा मुख्य है। ऋग्वेद नाम से जिस वैदिक संहिता का वर्तमान सप्तय में 

श्रध्ययन किया जाता है, वह शाकल शाखा का ही है। इसका 'शाकल शाखा' नाम 
आचार्य देवमित्र शाकल्य के नाम से पड़ा, जिनके शिष्य 'शाक्रल कहलाते थे । 'शाकल 

की शिष्य परम्परा में श्रुति द्वारा ऋगेद का जो रूप' चला श्राता था, वही शाकल 
कहाता था और उस्ते ही आजकल इस वैदिक संहिता का प्रामाणिक पाठ मात्रा जाता 
है। ऋग्वेद की शाकल शाखा में सूक्तों की कुल संख्या १०१७ है, पर वाष्कल शाखा 
के ऋग्वेद में श्राठ सूक्त भ्रधिक हैं। इनमें से एक संज्ञान सूकत है, जिसकी श्रन्तिम 
ऋचा “तच्छंयोरावृणीमहे' हैं। यह संज्ञान सूक्त शाकल शाखा में नहीं पाया जाता । 
इसके अतिरिक्त बाललिल्य सूक्तों में से भी सात परुक्तों को वाष्कल शाखा के ऋग्वेद में 
सम्मिलित किया गया है । वालखिल्य सूक्त संझ्या में ११ हैं, जिनमें से पहले सात को 
बाष्फल शाखा के अध्म्मेद के श्राठवें मण्डल में स्थान प्राष्त है। ऋग्वेद की शाकल और 
बाष्कत शाखाओं में मुख्य भेद यही है, यद्यपि प्रथम मण्डल के मन्त्रों के क्रम में भी 
इन दोनों शाखाओं में भेद पाया जाता है। भ्राधवलायन, शांखायन और माण्ड्केय 
शाखाओं के ऋग्वेद वर्तमान समय में उपलब्ध नहीं हैं । पर उनके साथ सम्बन्ध रखने 

वाले कतिपय ऐसे ग्रन्य अवश्य मिलते हैं, जिन्हें वैदिक साहित्य के अन्तर्गत माना 
जाता है । आईइवलायन शाखा के गृह्य भ्ौर श्रोत सूत्र उपलब्ध हैँ, श्रौर शांखायन शाखा 
के ब्राह्मण, श्रारण्यक, श्नीत सूज और गृह्म सूत्र । इनके अनुशीलत से यह भी ज्ञात होता 
है कि किसी प्राचीन समय में इन शाखाओ्रों की ऋग्वैदिक संहिताश्रों की सत्ता भी थी । 
माण्डेकेय शाखा के ऋग्वेद और ब्राह्मण इस समय उपलब्ध नहीं हैं । 

यजुर्वेद के दो प्रधान रूपों का उल्लेख ऊपर दिया जा चुका है; शुक्ल यजुर्वेद 
और कृष्ण यजुर्वेद । इनमें मुख्य भेद यह है, कि कृष्ण यजूवेंद में मूल मनन््त्रों के साथ- 

१ चत्वारों बंदा; साज्भा सरहस्या बहुधा भिन्ता:। एकशतसबध्वर्यु शाखा: । सहखवर्त्मा 
सामवेद: । एकविज्ञतिधा वाह वृच्यम् । नवधायरंणों वेद: ।' 

महाभाष्य, परपश्माह्िक । 
२. चतुर्पा व्यभजत्तांइच चतुविश्तिधा पुनः । 

बतथा चैकधा चेच तर्थव थ सहस्रधा ॥ स्कल्द पुराण | : 
३. ाबेते बड़ बुचाः पुष्प एको भृत्वा विद्वतिधा भिन्ता: । तथथा शाकला:, बाष्कला, 

साण्डव्या इति ।' 



इ्ड प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

साथ उस ब्राह्मण भाग का भी संकलन कर दिया गया, मूल मनन््त्रों के विभियोग को 
स्पष्ट करने के लिये जिसकी रचना की गई है । इसके विपरीत शुक्ल यजुर्वेद में केवल 
मूल मन्त्र ही संकलित हैं। ब्राह्मण भाग को उसमें समाविष्द नहीं किया गया । इन दोनों 
प्रद्नार के यजूवेंदों की अनेक शाख्ाएं वर्तमान समय में उपलब्ध हैं। शुक्ल यजुवेंद 
की प्रधान' शाखा वाजसनेयी है, और कृष्ण यजुर्वेद को तैत्तिरीय । वाजसनेय शुक्ल 
यजुर्वेद की दो मुल्य शाखाएँ हैं, काण्व और माध्यन्दिनीय । काप्व ज्ञाख्रा के यजुवेंद में 
चालीस अध्याय और २०५६ मन्त्र हैं। माध्यन्दिनीय शाला के यजुर्वेद के प्रध्यायों की 
संद्या तो ४० ही है, पर मन्त्र १६९७४ हैं । शुक्ल यजुर्वेद की अन्य शाखाओं में जाबाल, 
बौघेय, शापेय, कापोल, पौण्ड्वत्स, बैजवाप, पाराशर भर कात्यायन मुख्य है। इसका 
उल्लेख प्राचीन ग्रन्थों में हुआ है, भौर इनके साथ सम्बन्ध रखने वाले वैदिक साहित्य 
के कतिपय ग्रस्थों के निर्देश भी उनमें विद्यमान हैं । पर इन शाल्वात्रों के यजुर्देद का 
काण्व व माध्यन्दिनीय यजुर्वेद से क्या मेंद था, यह ज्ञात नहीं है । यजुर्वेद की जो १०६१ 
शालाएँ कही गई हैं, उनमें से १५ शुक्ल यजुर्वेद की हैं, झौर ५६ कृष्ण यजुर्वेद की । 
इन ८६ शाखाओं में इस समय केवल चार उपलब्ध हुं---काठक, कपिंष्ठल, मंत्रेयी भर 
तैत्तिगीय । पुराणों के अनुमार कृष्ण यजुर्वेद की ८५६ शाखाप्नों के तीन भेद हैं-- 
उदीच्य, मध्यदेशीय और प्राच्य ।/ पतजञज्जलि के महाभाष्य तथा काशिकातृत्ति? में भी 
ये तीन भेद परिलक्षित होते हैं। उत्तर भारत, मध्य देश तया पूर्वी भारत में निवास 
करने वाले विविध ऋषि-वंशों या कुलों में कृष्ण यजुर्वेद के जो पाठमेद होते गए 
तथा मन्त्रों से क्रम आदि में जो भ्रन्तर झाता गया, उसी से इन विविघ शाखाओं का 
विकास हुआ था | वर्तमान समय में उपलब्ध चार शालखाओं में तेत्तिरोय शाला के 
ब्राह्मण, आरण्पक, उपनिषद्, श्ौत सत्र और गृह्मसुत्र भी विद्यमान हैं, जिसके कारण 
इसका महत्त्व वहुत अधिक माना जाता है। मेत्रेयी तथा काठक शाखाओं के कृष्ण 
यजुर्वेदों में बहुत भेंद नहीं है । किसी प्राचीन समय में उनका प्रचार बहुत प्रधिक था| 
इसीलिए, महाभाष्य में लिखा है, कि गांव-्गांव में काठक संहिता का पठन-पाठन 
होता है। पर वर्तमान समय में इन शाखाओं के कृष्ण यजुर्वेदों का अधिक प्रचलन 
नहीं है । कपिष्ठल शाखा का कृष्ण यजुववेद वर्तमान समय में खण्डित रूप में ही 
प्राप्त है । 

पतजञ्जलि के मेहाभाष्य के झनुधार सामवेद की एक सहख शाखाएँ 
थीं. दिव्यावदान में भी इस वेद की १०८० शाल्ाओ्ों का उल्लेख विद्यमान 
१. सर्वेबामेव तेषां दे ह्िघा भेदा: प्रकातिता: ॥॥ 

ज़िधा भेदास्तु ते प्रोक््ता भेदेइस्मिन्नवमे शु्े । 
उदीच्या मध्यदेदयाइच ध्राच्याइचेव पृथगू विधा: ॥ 

दापु पुराण ६१।७-८ 
२. त्रयः प्राच्या: चय उदीच्या:। चयो भध्यमा: ६ 

सहाभाष्य धरा १३८ 
३. पाणिनि सत्र ४/र१०४ पर काशिका यूत्ति ३ 
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में कौथुम सामवेद की तुलना में मन्त्र संब्या १८२ कम है। इन शाखाओ्रों के मन््तों में 
झनेक स्थानों पर पाठभेद भी पाया जाता है, और जैमिनीय सामवेद में कुछ मन्त्र 
ऐसे भी विद्यमान हैं, जो कौथम सामवेद में नहीं हैं। 

पतडजलि के अनुसार अथवेवेद की नौ शाखाएं थीं, जिनके नाम झाधवदेंण 
चरणव्यूहं के अनुसार निम्नलिखित ये--पैप्पलादा,, मौंदा: शौनकीया:, जाजला:, 
देवदर्शा:, चारणविद्या:, स्नौदाः, जलदा: और ब्रह्मवदा: । अन्य अनेक प्राचीन ग्रन्यों में 

भी अधर्वथेद की नो शाखाओं के नाम दिये गये हैं, जो चरणव्यूह के नामों से कुछ भिन्न 
हैं । इन शाखाम्रों का विकास्त भी कृष्ण दपायन व्यास की शिष्य परम्परा द्वारा हुग्ना 
था । पुराणों के भ्नुसार व्यास का एक सुरुष शिष्य सुमन्तु था, जिसके शिष्य पथ्य 
झौर देवदश थे । पथ्य के तीन शिष्य हुए, जाजलि, कुमुद शोर शौनक | देवदर्श के 
चार शिष्य थे, मोद, ब्रह्मल, पिप्पलाद और शौष्कायनि या छोौत्कायनि | इन्ही 
शिप्यों द्वारा अथर्ववेद की विविध शाखाझों का विकास तथा प्रसार किया गया, और 

विविध शाखाओं के जो नाम प्रप्िद्ध हुए, वे इस गुरु शिष्य परम्परा के श्वाचायों के 
नामों के साथ सम्बद्ध हैं । 

जग ता  आश ज उलेतार 7 जज हब 
शाखा की संहिता है। इसमें २० काण्ड, ७३ ३ सूक्ते और ए६८७ मन्त्र हैं । इनमें से २० 

है:+3224% 77%“: 232 पे लगभग हैं। अ्रथवंवेद का प्रसिद्ध 
ब्राह्मण-्यत्थ गोपय शौनक झाखा का हो ब्रोह्मण हैं। पिंपपलाद शाखा का जो प्रथर्वे- 
वेद इस समय उपलब्ध है, उसमें शौनकीय भ्रथवंवेद की तुलना में ब्राह्मण भाग अधिक 
है। साथ ही, इन शालाझ्रों के अथवंवेदों में म्रतेक पाठभेदों की भी सत्ता है। अथर्वे- 
वेद की जिन भ्रन्य सात झाखाप्ों का ऊपर उल्लेख किया गया हे, उनकी संहिताएं 

इस समय उपलब्ध नहीं हैं, यद्यपि प्राचीन ग्रन्थों में उतकी सत्ता के निर्देश अवश्य 
विद्यमान हैं। 

वैदिक संहिताशों की विविध शाखाओ्रों का विकास जिन ऋषि-मुनियों द्वारा 
गा उनकी शिष्य परम्परा द्वारा क्रिया गया, उनके सम्बन्ध में बहुत-सी ज्ञातव्य बातें 
प्राचीन साहित्य से जानी जा सकती हैँ । पुराणों और महाभारत आदि ग्रन्यों में इनके 

विपय में अनेक कथानक दिये गए हैँ, ग्रोर इनकी शिष्य परम्परा का वृत्तान्त भी 
प्रांशिक रूप से उपलब्ध है । भिप्पलाद, शौनक, कण्व, गौतम, शाण्डिल्य, जाबाल झादि 

गचीन भारत के चिन्तक्ों तथा धर्माचार्यो में विशिष्ट स्थान रखते ये और उन्हीं द्वारा 
वैदिक संहिताओ्ों की विविध शाखाम्रों का विकास किया गया था | 

वैदिक ऋषि--ेदों में प्रत्येक सूक्त व मन्त्र के साथ उसके ऋषि झौर देवताओं 
के नाम भी दिये गये हैं । कात्यायन मुनि द्वारा विरदित 'सर्वानुक्रमणी' में भी बेद के 
साथ सम्बद्ध ऋषियों का विवरण दिया गया है । पाइचात्य विद्वानों के मत में ये ऋषि 
वेदमन्त्रों के कर्ता या रचयिता थे ! जिस व्यक्ति ने जिस वेद मन्त्र की रचता की, उसे 
उस मन्त्र के कर्ता या ऋषि रूप से उल्लिखित कर दिया गया । सम्भवत्:, कात्यायन 
को भी यही रत अभीष्ट था| उन्होंने सर्वानुद्ममणी में लिखा है कि 'यस्य वावयं स 
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ऋषि:” । जिसका जो वाक्य या वचन है, वही उसका-ऋषि-है-। पर वेदों को मनुष्यकृत 
ने मानकर ईश्वरीय ज्ञान प्रतिपादित करने वाले विद्वान् यह मानते हैं कि वैदिक ऋषि 
वेद मन्त्रों के स्वयिता न होकर उनके 'द्रष्ठा” थे । उन द्वारा मन्त्रों के भर्थ का दर्शन 
किया गया था, जिसे कि उन्होंने मनुष्यों के कल्याण के लिये प्रतिपादित भी किया था। | 
निदक्त के कर्ता यास्काचार्य को यही मत प्रभिप्रेत था । उन्होंने लिखा है, 'ऋषिदंशंनात, 
ऋषयो हि मन्त्रद्रष्दार:”। जिन्होंने मन्त्रों का दर्शन किया, वे ही उनके ऋषि हैं, 
क्योंकि ऋषि शब्द ही दर्दोन से बना है। ऐतरेय ब्राह्मण भोर कौषीतकी ब्राह्मण में 
भी ऋषि के श्र को मन्त्रद्रष्टा के रूप में ही निरूपषित किया गया है ।* कतिपय 
वेद मन्त्र ऐसे भी हैं, जिनके एक से भ्रधिक ऋषियों का उल्लेख मिलता है । ऐतरेय 
झोर गोपथ ब्राह्मणों के अ्रनुसार ऋग्वेद की सम्पात ऋचाोों (४॥१६) का प्रथम ऋषि 
विद्वामित्र था ।? पर कात्यायन की सर्वानुक्रमणी में इनका ऋषि वामदेव लिखा गया 
है । इससे सूचित होता है, कि सम्पात ऋचाशों के भ्रभिप्राय को पहले विश्वामित्र द्वारा 
प्रभट किया गया, झौर फिर वामदेव द्वारा | ये दोनों ऋषि इन ऋताशों के कर्ता या 
स्वयिता न होकर द्र॒ष्ठा मात्र थे श्रोर दोनों ने अंपने-प्रपने ढंग से इनके श्रर्थ का दर्शन 
व प्रतिपादन किया था | ऋषि का श्रथे मंत्रद्रष्ठा है, सायणाचाययं को भी यही मत स्वी- 
कार्य था। तैत्तिरीय श्रारण्यक (४६१) का भाष्य करते हुए उन्होंने लिखा है, कि वेद 
अपौरुषे य हैं, श्रत: उनका कोई कर्ता नहीं । सृष्टि के श्रारम्भ में ईइवर की कृपा से जिन 
ऋषियों ने मन्त्रों को ग्रहण किया, उन्हें ही 'मन्त्रकृत” कहा जाता है। न्याय सूत्र पर 
भाष्य लिखते हुए वात्त्यायन मुनि ने इसी मत को एक अन्य प्रकार से प्रतिपादित 
किया है। उनके अनुसार जो आ्राप्त या साक्षात्कृतधर्मा व्यक्ति थे, वे वैदिक मन््त्रों के 
भ्र्थों के द्रष्टा एवं प्रवक्ता भी वे। वेदिक ऋषि श्राप्त थे, उन्हें सकल धर्म का सौक्षा- 
त्कार था। उन्होंने वेद मन्त्रों का दर्शन एवं प्रवचन किया ।* बौधायन धम्मेसूत्र के मत 
में मन्त्रों के अर्थ के ज्ञाता ही ऋषि कहलाते हैं ।* इसमें सन्देह नहीं, कि प्राचीन भारत 
के बहुध्व॑द्घक विचारक वैदिक ऋषियों को वेदमन्त्रों का द्रष्टा व प्रवक्ता ही मानते थे, 
कर्ता या रचयिता नहीं । वेदों के जो मन्त्र संहितामों में एक से भ्रधिक स्थानों पर भ्राये 
हैं, उत सबका ऋषि एक ही नहीं लिखा गया है। इससे भी यह सूचित होता है कि 

वेदमन्त्रों के श्र्थ को स्पप्ट करने वाले एक से श्रघिक व्यक्ति ये । किसी मन्त्र के द्रष्टा 
“ ब प्रवक्ता तो अनेक हो सकते हैं, पर रचयिता तो एक ही हो सकता है | 

वैदिक संहिताओं के किन सूक्तों तथा मन््त्रों के कर्ता या द्र॒ष्डा कौन से ऋषि 
थे, यह वात्स्यायनकृत सर्वावुक्ममणी से भलीभांति ज्ञात है। इन ऋषियों के नाम प्राचीन 

« निरुक्त १४१० 

एत्तरेय ब्राह्मण ३३६; कौषीतकी ब्राह्मण १०३ 
एतरेय ब्राह्मण ६॥१८; गोपय ब्राह्मण ६। १ 

. “य एवाप्ता वेदार्थानां द्रध्दार: प्रववतारइच ४ सूत्र २२५६७ की व्यास्पा में। 
« ऋष्िमंन्त्रायज्ञ: बोधायत पर्मेतृत्र २६३६ द्ह छल ० द० <० 
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संस्कृत साहित्य के झ्न्य ग्रन्धों में भी पाये जाते हैं, भोर इनके सम्बन्ध में कतिपय 
भहत्वपूर्ण सूचताएं पुराणों तथा महाभारत में विद्यमान हैं | ये ऋषि प्रायः ऐतिहासिक 
व्यक्ति हैं। जो विचारक वैदिक ऋषियों को वेदमन्त्रों का कर्ता मानते हैं, वे इन ऋषियों 
के समय के आधार पर वैदिक दसुक्तों के निर्माण काल, का भी निर्णय करने का प्रयत्न 

. करते हैं। उदाहरण के लिए ऋग्वेद के दसवें मण्डल के कतिपय मन्त्रों के ऋषि 
भलन्दन, वात्सप्रि झौर संकील हैं, जो वेवस्वत मनु के भन्यतम पुत्र नाभानेदिष्ठ के 
बंशज थे । पौराणिक प्रनुश्रुति के भनुसार इनका जो काल-निर्णय किया जाता है, 
ऋग्वेद के मन्त्रों का रचनाकाल भी वहीं माना जाना चाहिये। इसी प्रकार ऋग्वेद के 
कतिपय मनन््त्रों के ऋषि सोमक हैं जो पांचाल देश के राजा सहदेव के पुत्र ये। 
पौराणिक प्रनुश्न॒ुति के भनुसार सहंदेव और सोमक का जो काल हो, उसी को इन 
मन्त्रों की रचनो का समय मानना होगा । पर यदि ऋषि का अभिप्राय मन्त्र का कर्ता 
न मानकर 'द्रष्टा? माना जाय, तो इस प्राघार पर वैदिक सूक्तों की रचता के काल 
का निर्धारण नहीं किया जा सकेगा । 

वैदिक ऋषियों को चाहे वेदमन्त्रों का 'कर्ता' माना जाए और चाहे 'दुष्टा', 
यह निविवाद है कि भ्यरतीय इतिहास के बेंदिक युग का अ्रनुश्ीलन करने के लिये 
उनका वहुत महत्त्व है। ये ऋषि ऐतिहासिक व्यक्ति हैं और इन के सम्बन्ध में बहुत- 
सी महत्वपूर्ण बातें प्राचीन साहित्य में सुरक्षित हैं। पुराणों के अनुसार जिन ऋषियों 
में वेदमन्त्रों का साक्षात्कार किया, उनके पांच भेद ये-- महषि, ऋषि, 'ऋूषीक, ऋषि- 
पुथ्क झौर श्रुति ।* चरकतन्त्र (सूत्र॒स्थान) की व्याख्या में भट्टार हरिश्चन्द्र ने चार 
प्रकार के मुनियों का उल्लेख किया है--ऋषि, ऋषिक, ऋषिपुत्रक भौर मह॒षि ।' 
श्रुतवि का परिगणन उप्तने नहीं किया। पुराणों में यद्यपि पाँच वर्गों के ऋषियों का 
'उल्लेख है, पर-विद्यद रूप से परिगणन केवल तीन प्रकार के ऋषियों का ही किया 
गया है, महर्षियों, ऋषियों श्रौर ऋषीकों का । यह विवरण उल्लेखनीय है, क्योंकि 
इस द्वारा मन्त्रद्रष्ठा ऋषियों की ऐतिहासिक परम्पराप्नों का परिचय-प्राप्त होता है 

_पुराणों के झनुसार महू दस थै--मृगु, मरीचि, भ्रत्रि; भ्रज्धिरा, पुलह, ऋतु, 
मनु, दक्ष, वशिष्ठ शोर पुलस्त्य.ध इनको ब्रह्मा का मानस पुत्र कहा गया है. भौर ये 
'स्ववमीस्वर' या स्वयंप्रकाश थे 7. ह 

भूगु भादि दस महधियों के पुत्र या शिष्य ऋषि वर्ग में परिगणित किये गये। 
ये संख्या में तेरह थे और इनके नाम उषना काव्य, बृहस्पति, कश्यप, च्यवन, उतथ्य, 
वामदेव, भगस्त्य, झौशिज, कर्दम, विश्ववा, शक्ति, बालखिल्य झौर पव॑त थे । इन सब 

ने तप भौर ज्ञान द्वारा ही ऋषि पद प्राप्त किया था । 

१ गयु पुराण ६५५६, धह्माण्ड पुराण २३२६२, मत्स्य पुराण १४ भप८ ॥ 
र्८ #मुनौतां चतुविधो भेद: । ऋषदः, ऋषिका: ऋषिप्रजा:, सहर्षपदच ॥” चरक, 

सुनस्थान १४७ । 
३. “ब्रह्मणो मचसा छोते उद्भूता: स्वयीदवराः १” 
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ऋषियों की शिष्य परम्परा में जो वहुत-से ज्ञानी या मुत्ति हुए, उन्हें ऋषि- 
पृश्न भौर ऋषिक या ऋषीक कहा गया है.। इनमें वत्सर, नग्नहू, भरद्वाज, दीर्घतमा, 
बृहदुबय, शरद्वत, बाजश्रवा, सुवित्त, वद्याइव, परादर, दधीच, शंशप श्ौर वैश्रवण 
के नाम पुराणों में गिनाए गए हैं। पर ऋषियों की वंश-परम्परा तथा शिष्प-परम्परा 
से ऋषिपुत्रों व ऋषिकों की संख्या में निरन्तर वृद्धि होती गईं भौर सर्वानुक्रमणी में 
५ह आन के नाम दिये गये हैं उनमें से बहुत-से इन्हीं ऋषिपुत्रों एवं ऋषिकों के वर्गों 

। 
महपि वर्ग के दस मूनियों के कुलों में जो-जो मन्त्रद्रष्ठा हुए, उनका विवरण 

भी पुराणों में विद्यमान है। भूगु कुल के इन मन्न्रद्रष्टा ऋषियों की संख्या १९ बतायी 
गई है। भ्रज्जिरा कुल के ३३, प्रत्रि कुल के ६३ झोौर वश्षिष्ठ कुल के ७ मन्वद्गष्ठाग्रों 
के नाम पुराणों में विद्यमान हैं, ऋषियों की शिष्य परम्परा में जो मन्त्रद्रष्टा हुए, 
उनके अनेक नाम भी पुराणों में दिये हुए हैँ। इन सबको पृथक्-पृथक् रूप से उल्लि- 
खित करने का विशेष उपयोग नहीं हैं | पर इनमें मान्धाता, ऋषभ, श्रम्वरीप, 
झजमीढ़, दीघंतमा, कण्व, वामदेव, वाजश्रवा, विश्वामित्र, घनञ्जय, प्रगत्स्य, वैवस्वत, 
मनु, पुरूरवा भ्रादि ऐसे नाम हैं, जितका भारत की प्राचीन ऐतिहासिक श्रनुश्रुति में 
महत्त्वपूर्ण स्थान हैं भौर जिनसे यह प्रतिपादित किया जाता है कि वैदिक मन्त्रों की' 
रचना किस प्रकार विविध युगों व समयों में होती रही। वेदों के काल निर्धारण के 
लिए इनका बहुत उपयोग किया जाता है। ऋग्वेद के विविध सूक्तों को जो विभिन्न 
कालों में निर्मित माना जाता है, उसका झाघार जहाँ भाषा का भेद है वहाँ साथ ही 
उनके ऋषियों के समय में भी भेद की सत्ता है। पुराणों तथा महाभारत श्रादि में 
इन ऋषियों के सम्बन्ध में जो भ्राख्यान व श्रनुभुति विद्यमान है, उसके आधार पर ही 
इनके पूर्वापयं का निर्धारण किया जाता है, श्रौर उसी के अनुसार विविध वैदिक सूक्तों 
की रचना का समय निर्चित किया जाता है। पर जैसा कि पहले लिखा जा चुका है, 
वेदों को श्रपोदपेय मानने वाले विद्वान इस प्रकार के “विवेचन को युक्तिसंगत नहीं 
समभते । 

(२) ब्राह्मण प्रन्थ 
वैदिक साहित्य में मंहितामों के अतिरिक्त ब्राह्मण-ग्रन्थों का भी महत्त्वपूर्ण 

स्थान है । 'ब्राह्मण' शब्द ब्रह्म से बना है, जिसके श्रनेक श्र्थ हैं। मन्त्र शर यज्ञ के लिए 
भी ब्रह्म शब्द प्रयुक्त होता है । जो ग्रन्थ वैदिक मन्त्रों की व्याख्या करें, उनके अभिप्राय 
को स्पष्ट करें भौर यज्ञों की विधि एवं प्रनुष्ठान को प्रस्तुत करें, उन्हीं के लिए 
'ब्राह्मण' संज्ञा प्रयुक्त की गई है। ब्राह्मण-प्रन्थों में उस कर्मकाण्ड का विशद रूप से 
वर्णन है, जिसमें वैदिक मन्त्रों को प्रयुक्त किया जाता है। याज्ञिक कर्मकाण्ड के 
झतिरिक्त इनमें वेदमन्त्रों के अभिप्राय को भी स्पष्ट किया गया है, प्रौर साथ ही उनके 

विनियोग की विधि का भी वर्णन है | वैदिक साहित्य का यह भाग विविध यज्ञों केः 
लिए वेदमन्त्रों के प्रयोग के नियमों को प्रस्तुत करता है, उनके भ्रभिप्राय को स्पष्ट 
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करता है, और इस प्रयोजन से परम्परागत आख्यानों एवं कथाओं को भी दृष्टान्त रूप 
से उपस्थित करता हैं। ब्राह्मण-य्रन्थों का अध्ययन वैदिक संहिताओों को समझने के लिए 
अ्निवाय है । न : स्पष्ट करने तथा वेद- 
मन्त्रों के विनियोग को जताने के लिए ही की गई थी । यही कारण है कि प्रत्येक वेद 
या उसकी शाखा का अपता-अपवा पृथक ब्राह्मण था । ब्राह्मण-ग्रन्थ वेदों की व्याल्या- 
रूप ही हैं, इस तथ्य को सायणाचार्य ने-भी स्वीकार किया है। तैत्तिरीव संहिता के 
भाष्य की भूमिका में उन्होंने लिखा है, कि “्वाह्मणस्थ मत्वव्याल्यानरुपत्वात् मन्तरा 
एवादो समास्वाताः ४” ब्राह्मणों का रूप मन््त्रों के व्याल्यान का है, अतः आदि में मनन 

ही समाम्नात थे | मूल वैदिक संहिताओं और ब्राह्मण-प्रन्थों में झनेक भेद हैं | वेदमन्तर 
_प्राय: पद्म में हैं, जबकि ब्राह्मण-प्रन्य गद्य में लिखे गये हैं। संस्कृत गय का अत्यन्त 

प्राचीन रूप ब्राह्मण-ग्रन्धों में ही पाया जाता है। विपय की दृष्टि से भी इनमें भेद हैं । 
वैदिक्त मन्त्रों में प्राय: देवताओ्रों की स्तुति की गई है। इन्द्र, मित्र, वरुण, सोम आदि जो 
एक ब्रह्म या परमात्मा के विविध रूप हैं प्रौर इस सर्वोच्च शक्ति या सत्ता के विभिन्त 

गुणों को प्रतिपादित करने के लिए देवताओं के रूप में जिनकी कल्यना की गई है, 
वहुसंसयक वेदमन्त्रों का विषय उवकी स्तुति ही है, यद्यपि मनुष्य के व्यक्तिगत तथा 
सामाजिक जीवन के उच्चतम आादझ्षों का भी वेदमन्त्रों में निहषण मिलता है ।_पर 
ब्राह्मण-प्रन्थों का प्रधान प्रतिपाद्य विपय “विधि' है, वह विधि जिसके झनुसार याज्षिक है, - वह विधि जिसके झनुसार याजशिक 

कर्म काण्ड का प्रनुष्ठान किया जाता है। थज्ञ कद किए जाएँ,. कैसे किए जाएँ, कित 
व्यक्तियों को यज्ञ का श्रधिकार है, यज्ञ के लिए किन साधानों व सामग्री दी आवश्यकता 
है, और विविध यज्ञों की कया प्रक्रिया है---इन बातों का विवेचन एवं अतिपादन ही 
वाह्मण-प्रन्यों का प्रधान विषय है। साथ ही, उनमें यह भी निरूषित किया गया है 
कि याज्षिक कर्मकाण्ड में किस मन्त्र का कहाँ विनियोग किया जाए और इस मसन्व- 

विनियोग का क्या प्रयोजन है। याज्ञिक कर्मकाण्ड की जिस विधि का प्रद्िपादन 
ब्राह्मण-भ्रत्थों में किया गया है, उम्तकी युक्तियुक्तता भी उनमें प्रदर्शित की गई है शौर 

! इसके लिए अनेक गायाएँ तथा आारुपान भी दिए गए हैं । अतज्जवश ब्राह्मण-चाहित्य 
में ऐसी सामग्री भी झ्रा गई है जो ऐसिहमशिक-दृष्टि से बहुत उपग्रोगी है। वेदों के 
सहकप के बिए उन अदा अत मे ।ाा का यो ब्राह्मणों को ईइवरक्ुत या भपौरुषेय नहीं माना जाता । इसलिए प्राचीन भारतीय 

इसिदवात के लिए उनका उपयोग करने में किसी को थी कवटिनाई नही है । 
ऋग्वेद के ब्राह्मग--यहू माना जाता है कि वेदों वी जित्तनी चाखाएँ थीं, उत्तने 

ही उनके ब्राह्मण, आरणप्पक और सूत्र-ग्रन्ध श्रादि भी थे। इस प्रकार ब्राह्मणों की 
संख्या एक सहस्न से भी अधिक या १,१३० होनी चाहिए। पर वतंमान समय मे केवल 
_(८ ब्राह्मण-प्रन्य ही उपलब्ध हैं । ऋग्वेद के केवल दो ब्राह्मण इस सप्रय मिलते हैं, 
शाकेल ज्ञाला का ऐतरेय ब्राह्मण ओर वाष्कल शाला का कौपीत कि ब्राह्मण, जिन्ने 
शांखायन ब्राह्मण भी कहा जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण में आठ पतज्चक हैं, जिनमें से 
प्रत्येक में पाँच-पाँच अध्याय हैँ। इस प्रकार इस ब्राह्मण के अन्तगेत अध्यायों की कुल 
संज्या ४० हैं। अध्याय कण्डिकामं में विभक्त हैं, जो संल्या में २८५ हैं। ऐतरेय 
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वाह्मण के कर्ता या प्रवक्ता महिदास थे, जिनकी माता का नाम 'इतरा' था। सम्भवतः 
वह एक दासी थी, जो किसी राजधि के घर में रहा करती थी । इतरा का पुत्र होने 
के कारण महिदास 'ऐतरेय” कहलाया, और उस द्वारा विरचित ब्राह्मण भी ऐतरेय 
ताम से प्रसिद्ध हुआ । महिदास के दासी-पुत्र होने की कथा सायणाचार्य ने 'ऐत्तरेंय” 
ब्राह्मण के भाष्य की भूमिका में उल्लिखित की है| महिदास चाहे दासी-पुत्र क्यों न 
'हो, पर इसमें सन्देह नहीं कि वह वेदों का धुरन्धर विद्वान था भौर उस द्वारा विरचित 
ऐतरेय ब्राह्मण में याज्ञिक कर्मकाण्ड का बड़े विशद रूप से प्रतिपादन क्िया गया है । 
ऐतिहासिक सामग्री की दृष्टि से इस ब्राह्मण का विशेष महत्त्व है। सामग्री की दृष्टि से इस ब्राह्मण का विशेष महत्त्व है। उसके अन्तिम तीन 
भ्रध्यायों के अनुशीलन से तत्कालीन भारत की भौगोलिक दशा, विविध राज्यों की 
सत्ता तथा उनकी शासन पद्धति भ्रौर श्रनेक राजवंद्यों तथा राजाम्रों का जिस ढंग से 
'प्रामाणिक परिचय मिलता है, वह श्रन्यन्र दुर्लभ है। इस श्राह्मण की सप्तम पण्चिका 

(३१-३५ अ्रध्पाय) में राजा हरिइ्चन्द्र का जो आखरूुपान दिया गया है, वह पुराणों की 
कथा से भिन्न॑ है। ऐतरेय ब्राह्मण के इस आस्यात का ग्राधार ऋग्वेद के प्रथम मण्डल 
के वे सूक्त (१/२४-२७) हैं, जिनका ऋषि शुनःशेप है । इस आरुयान को सम्मुख रख- 
कर कतिपय विद्वानों ने नरमेध यज्ञ या यज्ञ में मनुष्य की वलि देने की वात प्रतिपादित 
की है। पर इस भाख्यान का वास्तविक श्रभिप्राय क्या है, इस पर वैदिक युग के धर्म 
तथा याज्ञिक कर्मकाण्ड के विषय का विवेचन करते हुए प्रकाश डाला जायेगा। यहाँ 
इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त है, कि वैदिक युग के घामिक जीवन, भौगोलिक 
दक्षा तथा एतिहास को जानने के लिए इस ब्राह्मण का बहुत उपयोग है। इसमें उप- 
'लब्घ सामग्री का हम यथास्थान प्रयोग करेंगे । 

ऋग्वेद का दूसरा ब्राह्मण कौपीतकि या सांख्यायन हैं। इसमें ३० अध्याय 
हैं, जो खण्डों में विभक्त हैं। खण्डों की कुल संख्या २२६ है । ऐतरेय ब्राह्मण के समाने 
इस क्षाह्मण में भी प्रधानतया याज्ञिक कमंकाण्ड का निरूपण किया गया है, भौर श्रपने 
समय की धार्मिक दशा के परिज्ञान के लिए यह अत्यन्त उपयोगी है । 

यजुर्वेद के बाहाण- न न पुन को कम साकार को यजुर्वेद का केवल एक ब्राह्मण वर्तमान समय में उप- 
लव्ध है, जिसे 'शतपथब्राह्म॑ण' कहते हैं। शुक्ल यजुत्रद की दोनों शाखाओरं--काण्व 
आर माध्यन्दिनीय के साथ इस ब्राह्मण का सम्बन्ध है। माध्यन्दिनीय शाला के शतपथ 

ज्वाह्मण में १४ काण्ड हैं जो अनेक भ्रध्यायों में विभक्त हैं। भ्रध्याय के अन्य विभाग 

बाह्मण और कण्डिका हैं। माध्यन्दिनीय शाखा के शतपथ में १४ काण्ड, १०० अध्याय, 
४३८ ब्राह्मण श्रौर ७,६२४ कण्डिकाएँ हैं। इसके विपरीत काण्य शाखा के शतपथ में 

१७ काण्डों, १०४ प्रध्यायों ४३५ ब्राह्मणों और ६,८०६ कण्डिकाशों की सत्ता है.। 
इस प्रकार इन दो झ्ाखाओं के शतपथ- ब्राह्मणों में कतिपय भेद भी हैं, यद्यपि उनके 

प्रतिपाद्य विपय में प्राय: सादुश्य एवं ऐक्स है। वस्तुतः, इन दासाश्रों के ब्राह्मणों में 

जो भेद है, वह विभाग के क्रम के सम्बन्ध में श्रधिक है, तात्विक रूप से उनमें अधिक 

अन्तर नहीं है । 
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ब्राह्मण-प्रन्थों में शतपथ का सबसे भ्रधिक महत्त्व है। वेदिक संदिताश्नों में जैसे 
ऋग्वेद सबसे अधिक विशाल व महत्त्व का है, वेसे ही ब्राह्मण-प्रन्थों में आकार तथा 
प्रतिपाद्य विषय की दृष्टि से शतपथ को सर्वाधिक महत्त्व का माता जाता है। याज्ञिक 
कर्मकाण्ड का जितने विशद रूप से प्रतिपादन इस ब्राह्मण में किया गया है, वह अन्यन्न 
दुलेंभ है । ऐतिहासिक सामग्री की दृष्टि से भी शतपथ ब्राह्मण श्रद्धितीय है। पोराणि ब्राह्मण अद्वितीय है। पौराणिक 
साहित्य के अनेक केयानक झौर ग्राल्यान शपथ ब्राह्मण पर भी झ्राघारित हैं। जल- 
'ल्लावन, प्रलय झोर मत्स्यावतार दारा मनु की रक्षा किये- जाने की जो कथा इस 
ब्राह्मण में दी गई है, उसमें एक शत्यन्त प्राचीन ऐतिहासिक तथ्य की स्मृति सुरक्षित 
है। भारत में झाय जाति का प्रसार किस प्रकार हुआ, इस सम्बन्ध में माथव विदेघ 
तथा उसके पुरोहित गौतम राहुगण के झाख्यान से उत्तम प्रकाश पड़ता हैं। राजा 

दुष्यन्त और भरत की कथा जिस ढंग से शतपथ में दी गई है, ऐतिहासिक दृष्टि से 
उसका भी बहुत महत्त्व है। महाभारत की अनेक कथाएँ भी सूत्र रूप से इस ब्राह्मण 
में विद्यमान हैं । 

कृष्ण यजुर्वेद का ब्राह्मण-प्न्य तेत्तिरीय ब्राह्मण है । बंद का -ग्न्य तेत्तिरीय ब्राह्मण है ।_शतपण ब्राह्मण के समान 

इसका आकार भी विशाल है| इसमें तीन काण्ड हैं, जिसमें से पहले और दूसरे काण्डों 
में आउ-प्राठ अध्याय (प्रपाठक) हैं भौर तीसरे काण्ड के भ्रध्यायों की संख्या बारह हैं | 
भ्रध्यायों के उपविभाग अनुवाक् कहाते हैं, जिनकी कुल संख्या ३०८ है। तैत्तिरीय 
व्राह्मण में भी गवामयन, वाजपेय, राजसूय आदि यज्ञों की विधि एवं कर्मकाण्ड का 
विशद रूप से प्रतिपादन किया गया है। कृष्ण यजु्वेद के एक अन्य ब्राह्मण के भी कुछ 
अंश गत वर्षो में उपलब्ध हुए हैं। यह-ब्राह्मण काण्व शाखा का है। 

सामबेद के ब्राह्मए--वर्तमान समय में सामवेद के जो ब्राह्मण-प्रन्य उपलब्ध 
हैं, उनमें तीन प्रधान हैं, ताण्डय या पंचविश्ञ ब्राह्मण, पड़विद्व ब्राह्मण और जैमिनीय 
ब्राह्मण । ताण्ड्य ब्राह्मण बहुत विशाल है, इसीलिए उसे महात्राह्मण भी कहते हैं । 

२५ अध्यायों में विभक्त होने के कारण वह पंचविश भी कहलाता है। शतपथ धौर 
तैत्तिरीय ब्राह्मणों के समान ताण्ड्य ब्राह्मण में भी याज्ञिक झनुष्ठानों का विशद रूप 
से प्रतिपादन किया गया है। ऐतिहासिक दृष्टि से भी यह ब्राह्मण बड़े महत्त्व का है-। 
विशेषतया, ब्रात्य यज्ञ का विधान इस ग्रन्थ में जिस ढंग से किया गया है उत्त द्वारा 
भारत के इतिहास के एक पहलू पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश पड़ता है। झाय॑ मर्यादा का 
पालन न करने वाले ब्रतविहीन लोगों को आयों के दायरे में झाने के लिए विशेष यज्ञ 
किया जाता था, और इस विधि से उन्हें 'ब्रात्यः वना कर दोषयमुक्त किया. जाता था । 
जव दक्षिण तथा पूर्व दिशाओं में आारयों का प्रसार हुप्ना, तो वे अनेक ऐसी जातियों के 
सम्पक में झ्राये जिनके श्राचार-विचार झायों से भिन्न ये । इनके सम्पर्क से कतिपय 
झार्य वर्गों में भी श्राचार-विचार के सम्बन्ध में शिथिलता आने लगी थी। ब्ात्य यज्ञ 
द्वारा इनको दोष विहीन कर प्रार्य वर्य में संम्मिल्नित किया जाता था । 

पड्विश् ब्राह्मण पंचविश या ताण्ड्य ब्राह्मण के परिशिष्ट रूप में है, पर 
उसे एक पृथक ब्राह्मण स्वीकार कर लिया गया है। इसे अद्भुत ब्राह्मण भी कहा 
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जाता है, क्योंकि इसमें भूकम्प, भकाल झावि उत्पातों के मन का भी विधान मिलता 
है। कतिपय झभिचार क्रियाएँ भी इस ब्राह्मण में वर्णित हैं, जो उस युग के घामिक 

विष्वासों में स्थान पा चुकी थीं | जैमिनीय ब्राह्मण शतपथ के समान ही भ्रत्यन्त महत्त्व 

का है। यह जहाँ विद्यालकाय है, वहाँ साथ ही इसमें भी याज्ञिक कर्मंकाण्ड का विस्तार 

के साथ निरूपण किया गया है| याज्ञिक विधियों के श्रभिषप्राय तथा प्रयोजन को स्पष्ट 

करने के लिए इस ब्राह्मण में बहुत-से ऐसे भ्ाख्यान भी विद्यमान हैं, इतिहास के लिए 
जिनका उपयोग किया जा सकता है । 

पंर्चावश, पढड़विश और जैमिनीय ब्राह्मणों के अतिरिक्त कतिपय ऐसे श्रन्य 
ब्राह्मण-ग्रन्थ भी इस समय उपलब्ध हैं, जिनका सम्बन्ध सामवेद के साथ है। ऐसा एक 
ब्राह्मण 'वंशब्राह्मण” है, जिप्तमें सामवेद के ऋषियों की वंशपरम्परा दी गई है । प्राचीन 
ऋषिवंशों के सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करने के लिए यह ब्राह्मण विशेष रूप से उप« 
योगी है । सामवेद का एक भश्रन्य ब्राह्मण 'सामविधान' है, जिसमें विविध क्रतों यथा 

अ्भिचार-क्रियाझों का वर्णन है । तान्त्रिक क्रियाग्रों के लिए वेदमन्त्रों को कसे प्रयुक्त 
: किया जाए, यह भी इस ब्राह्मण में-प्रतिपादित किया गया है । आर्षय देवताध्याय धौर 

संहितोपनिषद् आदि नामों से कतियय झन्य ब्राह्मण-प्रन्थ भी वर्तेसान समय में उपलब्ध 
हैं, जिनका सम्बन्ध सामवेद के साथ है । 

अ्यववेद के भ्राह्मप-भथवेवेद का केवल एक ही ब्राह्मण वर्तमान समय में 
पय। कगोपद में पोच सध्या या । इसमें दो काण्ड हैं--पूर्व-गोपथ झौर उत्तर 
गोपथ । पृर्वे-गोपथ में पाँच अध्याय या प्रपाठक हैं, और उत्तर-गोपथ के श्रध्यायों की 
संख्या छह है । श्रध्याय या प्रपाठक कण्डिकाओं में विभक्त हैं, जिनकी कुल संख्या २५५ 
है। भ्रग्तिष्टोम, अव्वमेघ, सम्वत्सर सन्न झादि के याज्ञिक विधि-विधानों के प्रतिपादन, 
झौर उतके साथ सम्बन्ध रखने वाले श्राख्यानों के उल्लेख ,के श्रतिरिक्त इस ब्राह्मण में 
झोंकार तथा गायन्नी की महिमा का भी विशद रूप से निरूपण किया गया है। ब्रह्म- 
घारी को किन नियमों का पालत करना चाहिए औरं वेदों के प्रध्ययन में कितता 
समय लगाना चाहिए--यह विषय भी इस ब्राह्मण में प्रतिपादित है। गोपथ ब्राह्मण 
की रचना ऋषि गोपथ द्वारा की गई थी, जिनका नाम प्रथवंवेद की ऋषि परम्परा में" 
विद्यमान है। अ्रनेक विद्वानों ने यह प्रतिपादित किया है कि गोपथ ब्राह्मण भ्रन््य ब्राह्मण- 
ग्रन्थों के बहुत बाद बना था । पर यास््क ने भ्रपने निरुक्त में इस ब्राह्मण से अनेक 
उद्धरण दिये हैं, जिससे इसमें-कोई सन्देह नहीं रह जाता कि निरक्त के समय तक इस 
ब्राह्मण की रचना हो चुकी थी | भ्रन्य बाह्मणों से भर्वाचीत होने पर भी गोपथ ब्राह्मण 
का समय सातवीं-प्राठवीं सदी ईस्वी पूर्व के एश्चातु नहीं रखा जा सकता। 

यहाँ हमने ब्नाह्मण ग्रत्थों का सामान्य परिचय दिया है। उनमें जो विविध ५ 
पाज्ञिक विधि-विघान व कर्मकाण्ड प्रतिपादित है, भारत के धार्मिक इतिहास में उसका 
विशेष महत्त्व है। इन करन तर गद उर प्रस्दय अ लय की रचना के समय वैदिक धर्म का रूप यज्ञप्रधान 
चुका था। भारत के इंस घामिक विकास पर भगले एक भ्रध्याय में विशद रूप से 
प्रकादा डाला जायेगा। 
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(३) आ्लारण्यक ग्रन्थ 
क्योंकि वैदिक संहिता की प्रत्येक शाखा के अपने-अपने पृथक ब्राह्मण, झआारण्पक, 

उपनिषद् झौर सुत्र-ग्रन्य होते थे, अतः आारण्यकों की संख्या भी सहद्न से भ्रधिक होनी 
चाहिए .। पर 52532 392:3%:/ 767 देव ह समय में केवल झाठ आरण्यक-प्रन्थ द्वी उपलब्ध हैं, जिन में 
ऐतरेय आरण्यक, शांल्यायन प्रारण्यक, तेत्तिरीय आारण्यक, वृहदारण्पक, जैमिनीयोप- 
'निषदारण्पक और छात्दोग्य' आरण्यक प्रधान हैं । 

भारण्यक-प्रन्य ब्राह्मणों के परिशिष्ठों के समान हैं) उतमें याज्ञिक विधि- 
'विधानों व कर्मकाण्ड का प्रतिपादन न कर श्राष्यात्मिक व दार्शनिक तत्त्वों का विवेचत 
किया गया है । भारत के प्राचीन चिन्तकों ने मानव जीवन को चार भागों या झाश्रमों 
में विभक्त किया था--ब्रह्मचये, गृहस्थ, वानप्रस्थ, और संन्यास । गृहस्थ जीवन व्यत्तीत 
करते हुए मनुष्य को जो घाभिक अनुप्ठात करने होते थे, यज्ञ उनमें प्रधान थे | 
र में इन्हीं याज्ञिक विधि-विधानों का प्रतिधादन किया गया है| पर मनुष्य 
को अपना सम्पूर्ण जीवन गृहस्थ आ्ाश्रम में ही नहीं बिता देता चाहिए था | जब उसके | 
पौत्र हो जाए शोर उसके वाल पकने लगें, तो उसे गृहस्थ का त्याग कर अरण्य (जंगल) 
में चले जाना चाहिए ओर वहाँ आरण्पक आश्रम में निवास करते हुए अध्यात्म चिन्तन 

अपना समय विताना चाहिए। इन्हीं आरण्यक ग्राश्रमों में उस चिन्तव का विकास 
, जो झआरण्यक ग्रन्थों तथा उपनिषदों में संकलित है । ऐतरेय आरण्यक के भाष्य 

| सायणाचार्य ने लिखों हैं---“अरण्प एवं पाठ्यत्वादारण्पकमितीर्य॑ते” । इसका अर्थ 
है, कि की आरके न यहा जाता कै राग जब पा ग्रन्थों को झारण्यक इस कारण कहा जाता है, वर्षोंकि इसका पठन* 

(भौर ग्रामों से दूर जंगल में प्राश्मम वता कंर निवास करने लगते ये, तव उनके लिए 
वहाँ अध्यात्म तथा दाशंनिक तत्त्वों का अनुगीलन कर सकना सुगम होता था| वे 
अनुभव करते थे, कि याज्ञिक विधि विधान किसी प्रधिक गम्भीर तथ्य या रहस्य को 

प्रकट करने के साधन मात्र हैं । गृहस्व जीवन में वे जिस याज्ञिक कर्मकाण्ड का निष्ठा- 
पूर्वक अनुष्ठान करते रहे हैं, भव उसके वास्तविक तत्त्व व रहस्य को भी उन्हें ससभता 

चाहिए । इसीलिए वानप्रस्थ झराश्वम में श्रारण्यक ग्रन्यों के पठन-पाठन द्वारा यज्ञों की 
दाशंनिक व्यास्या तथा वास्तविक अ्रभिप्राय से अवगत पड बस नम रण भी या। मिक्त का अप जे पतन हुआ जाता था। इसीलिए 
आरंप्यकों का एक प्रन्य नाम “रहस्य भी था। निरक्त की टीका में दुर्गाचायं ने ऐतरेय 
झारण्यक से एक उद्धरण दिया है (१/४) और इसे 'ऐत्तरेय के रहस्प्र ब्राह्मण से उद्घृत 
कहा है। झारप्पक ग्रन्थ ब्राह्मणों के परिश्षिष्ट रूप में होते हुए भी उनसे भिल्नर हैं, 
_योंकि उनमें याज्ञिक विधि विधानों का प्रतिपादन न कर यज्ञों की दार्शनिक व्यास्या 
ही गई है, जिससे याज्षिक क्मंकाण्ड का रहस्य समभ में भ्रा जाता गई है, जिससे याज्ञिक कर्मकाण्ड का रहस्य समभ में आ जाता है | उपनिषदों में 
हा ब्रह्मज्ञान एवं अध्यात्म चिन्तन विकास की परम दर्शा को प्राप्त हुआ, उसका 

प्रारम्भ आरण्यकों में दृष्टिगोचर होता है। वस्तुत:, उपनिषदें आरण्पकों के भ्रन्तगंत 
चन्द्र ४55 5+त+35>त++ज.._ 
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विकास तथा दाइनिक चिन्तन का परिचय प्राप्त होता है, वहाँ उनमें ऐसी सामग्री भी 
विद्यमान है जिसका उपयोग प्राचीन इतिहास के लिए किया जा सकता है । तैत्तिरीय 
प्रारण्यक में कुद, पंचाल, काशी, विदेह, मत्त्य श्रादि कितने ही ज़नपदों का उल्लेख है, 
प्रोर उनके ऋषियों से सम्बद्ध कथानक भी उसमें दिये गये हैं। शुनःशेप झौर अ्रहिलया 
झ्ादि के प्राचीन आख्यान भी उसमें विद्यमान हैं। यही बात वृह॒दारण्पक सदुश अन्य 
झारण्यकों के विपय में भी कही जा सकती है। वृहदारण्यक में कितने ही चक्रवर्ती 
राजाओं का उल्लेख है, जिन्होंने भारत के बड़े भाग को जीत कर अपने साम्राज्य के 
झन्तगेंत किया था । 

वर्तमान समय में जो श्राठ श्रारण्यकू उपलब्ध हैं, उनमें से ऐतरेय हैं, उनमें से ऐतरेय भौर.. 
शांद्वायन भ्रारण्यकों का सम्बन्ध ऋग्वेद के साथ है । ऐतरेय आ्रारण्यक ऐतरेय ब्राह्मण 
का ही पंरिशिष्ट है। इसे भारण्यक के पाँच भाग हैं, जिन्हें भी आरण्यक कहा जाता है। 
प्रत्येक भाग में एक से सात तक श्रध्याय हैं । ऐतरेय उपनिपद् इसी आरण्पक का अन्यतम 
झंग है । ऋग्वेद का दूसरा आरण्यक शाडः खायन है, जिसका एक भाग कौबीतक्ी' 
उपनिषद् के रूप में है । 

कृष्ण यजुर्वेद का प्रारण्यक तैत्तिरीय है, जो दस भ्रपाठकों या परिच्छेदों में 
विभक्त है । प्रपाठकों के उपविभाग भ्रनुवाक् हैं, जिनकी संख्या इस प्लारण्यक के विविध" 
संस्करणों में एक समान नहीं है। तैत्तिरोीय उपनिषद् इसी आरण्यक का भ्ज्भ है । 
तैत्तिरीय आरण्यक के सातवें, प्राठवें भौर नवें प्रपाठकों से ही तैत्तिरीय उपनिषद् का 
निर्माण हुआ है, और दसवें प्रपाठक से नारायणीयोपनिषद् का । शुक्ल यजुवेंद का 
आरण्यक बृह॒दारण्यक है, जो उसके ब्राह्मण शतपथ ब्राह्मण का ही एक भाग है। 
बृहृदारण्यक उपनिषद् इसी आरण्यक के अन्तगंत है । 

सामवेद का भारण्यक जेमितीयोपनिप॒दारण्पक है, जिसे तवलकार आारण्पक 
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भी कहते हैं। केन उपनिवद् इसी आरण्पक का अंग है। छान्दोर्ध आरप्पक का 
2 नेनककाक सपवेवेद का कोई प्रारप्यक इस समय उपलब्ध नहीं है ॥| लि छ पलढ री ५ 

सम्बन्ध भी सामवेद से हैं। झथव वेद का कोई प्रारण्यक इस समय उपलब्ध नहीं है ॥! 

(४) उपनिषद् 

प्राचीन भारतीय प्रार्यों के धर्म में यज्ञों की प्रधानता थी, भौर वे याज्षिक' 

विधि-विधानों तथा कर्मकाण्ड को वहुत महत्त्व देते थे । इसीलिए याज्िक श्रनुष्ठानों के 

ब्रतिथादन झौर उनमें वेद मन्त्रों के वितियोग को प्रदर्शित करने के लिए उन्होंने ब्राह्मण- 

भ्रन््थों की रचना की थी। पर वैदिक ऋषि आध्यात्मिकू, दाशंनिक एवं पारलौकिक 

विषयों का भी चिन्तन किया करते थे । ग्रात्मा क्या है, सृष्टि की उत्पति, क्रिस प्रकार 

हुई, सुष्ठि के. मूल तत्त्व कौन से हैं, सृष्टि का कर्ता व नियामक कौन है, जड़ प्रकृति 

से भिन्त जो चेतन सत्ता है उस्चका क्या स्वरूप है--इस प्रकार के प्रइनों पर भी वे 

गम्भीरता से विचार किया करते थे । वेदों के भनेक सूक्तों में इन्हीं विषयों का निरपण | 

किया गया है। उपनिपदों में इन्हीं आराव्यात्मिक, दार्शनिक एवं पारलौकिक भ्ररनों का 
विशद रुप से विवेचन है | जिन चिल्तकों व ऋषियों ने उपनिषदी की रचना की, वे 
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प्रायः आरण्यक आान्नमों में निवास किया करते ये, और सांसारिक समस्याओं से 
'विर्चिन्त होकर गम्भीर चिन्तनों से व्यापृत रहा करते थे | जेसा कि आरप्यक-ग्रन्यों 
का परिचय देते हुए लिखा जा चुका है, भनेक उपनिषदें आरण्पकों की ही गज्भ है, 

यद्यपि ऐसी उपनियदों की भी सत्ता है जिनका सम्बन्ध किसी आरण्यक के साथ नहीं है । 
झारणष्यक झआमों में निवास करते हुए-ऋषियों ने जिन उपनिषदों की रचना की, 

उनकी संल्या २०० से भी ऊपर हैं। पर इन सब का महत्त्व एक समान नहीं है, और 

न् ही सबक्रो प्रमाण रूप से स्वीकार किया जाता है। मुक्तिकोपनिषद् के अनुसार उप- 
नियदों की संख्या १०८ है, जिनमें से १० का सम्बन्ध ऋग्वेद से. है, १६ का शुक्ल यजु- 
चेंद से और १२ का कृष्ण यजुवेंद से । १६ का सम्बन्ध सामवेद से और ३१ का सम्बन्ध 
भ्धरव॑ वेद के साथ है। पर मुख्य एवं प्रामाणिक उपनिषदें दस मानी जाती हैं, जिनके 
भाम निम्नलिखित हैं--ईश, केन, कठ, प्रइन, मुण्डक, माण्ड्क्य, तैत्ति-रीय, ऐतरेय, 

छाल्दोग्यप ओर वृहदारण्यक्॒ । शंकराचार्य ने इन दस उपनिषदों पर ही अपना भाष्य 
लिखा है। आधुनिक युग में मह॒पि दयावन्द से २2:22 पं 3 कर जुट 
है। इनके अतिरिक्त कोपीतकों प्रौर इ्वेताइवर : भी महत्त्वपूर्ण माना 
ज्ांता है । शंकराचार्य ने यद्यपि इन पर भाष्य नहीं लिखा, पर ब्रह्मसुत्र भाष्य में इन 
से भी अनेक उद्धरण दिये हैं । नस न पदक पक ला प्रयाजा दा बारह उपनिषदें न केवल महत्त्वपुर्ण तथा प्रामाणिक 
नी अपित् प्राच्चीत भी हैं। भन्य उ को बाद के समय का माना जाता है ॥ 
अध्यात्म तथा पारलोकिक विषयों के सम्बन्ध में इन अन्य उपनिषदों में जो तथ्य प्रति- 
पादित किये गये हैं, महत्त्व उनका भी कम नहीं हैं। व केवल भारत के अपितु विदेशी 

व विधर्मी विद्वान् भी इन्हें पत्यन्त आदर की दृष्टि से देखते रहे हैं। यही कारण है 

कि सतरहवी चदी के मध्य भाग में मुगल वादशाह शाहजहाँ के पुत्र दासशिकोह ने 
पचास के लगभन उपनिषदों का फारसी भाषा में अनुवाद कराया उपनिषदों क भाषा में अन॒वाद कराया था। 

उपनिषददे गद्य उपनिषर्दे गद्य ओर पद्च दोनों ैे में हैं। प्रश्न, माण्डक्य, केन, ऐतरेय, तैत्तिरीय, 
छान््दोग्य, वृहदारण्यक और कोषीतकी उपनिवर्दे प्रघानतया गद्य में हैं, भर ईश, कठ 
सवा इवेताइवतर उपनिषदों की रचना पद्च में हे । जँसे कि पहले लिखा जा चुका है 
भनेक उपनियदद वैदिक संहिताओं, ब्राह्मणों एवं भारपष्यकों के झंग रूप में है। ईश 
उपनियद् यजूर्वेद सेंहिता का अन्तिम या चालीसवां अध्याय है। इसे यजुर्वेद का ही 
एक अंश माना जाना चाहिए। वृहदारुप्यक उपनिषद् इसी नाम (वृहदारण्यक) के 
आरण्यक का अन्यतम अंश है, जो स्वयं शतपय ब्राह्मण का एक 'भाग है । छान्दोग्य 
उपनिषद् सामवेद के संहितोपसिषद् ब्राह्मण का एक भाग है, भौर तैत्तिरीय उपनिषद् 
तेत्तिरीव आरण्पक के अन्तर्गत है। इसी प्रकार ऐतरेय उपनिषद भी इसी नाम के 
भारण्यक (ऐतरेय आरणप्पक) का एक भाग है। मुण्डक, माण्डक्य और प्रश्व उपनिषदों 
का सम्बन्ध अचूवंवेद से माना जाता है। ये तीनों उपनिषददे किसी झारप्यक का: दीनों घ्द किसी आरपण्पक का अंग 
नहीं हैँ । द्रयर्ववेद का कोई झास्प्यक भ्मी उपलब्ध नहीं हुआ है। 

उपदिपरों का विषय वाशिक कर्मकाण्ड से सर्व॑या भिन्न है। उनमें तो इस की विषय यालिक कर्मकाण्ड से सर्वया भिन्न है। उनमें तो 
विचार का भी झाभास मिलता है, कि यज्ञों का कोई विशेष लाभ नहीं है। सध्यात्म- 
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िल्तन तथा तत्वज्ञान को ही उनमें भ्रधिक महत्त्व दिया गया है। मुण्डक़ उपनिपद् 

जहा शिवा जा राय हे लग कय दद अप अत 
कया जा सकता । जो मूर्ख लोग श्रेय समक कर उतको अपनाते हैं या उनका 

झभिनन्दन करते हैं, वे पुन:-पुन: वृद्धावस्था तथा मृत्यु को प्राप्त होते हैं भ्र्यात् जन्म- 
मरण के चक्कर में पड़े रहते हैं।' उपनिषदों में जिस तत्त्वज्ञान का निरूपण किया 
गया है, उस पर हम प्राचीन भारत की घाभिक दशा पर विचार करते हुए प्रकाश 
डलेंगे। पर यहाँ उसकी कुछ मुरुय शिक्षाओं का निर्देश कर देना उपयोगी होगा । 

ईशोपनियद् में ईश्वर के स्वरूप को इस प्रकार प्रगट किया गया है, न् बह 
दूर भी है प्रौर समीय भी है, वह चलता भी है भौर नहीं भी चलता, वह सव के भ्रन्दर 
भी है भ्रोर सबके बाहर भी है ।' यह सम्पूर्ण विश्व ईद्वर द्वारा व्याप्त है ।* पर ईश्वर 
के ज्ञान के साथ-साथ मनुष्य को कर्म में भी तत्पर रहना चाहिए। ब्रह्माज्ञान में लीन 
होकर मनुष्य को कर्म से विमुख नहीं हो जाना चाहिए, भ्पितु कर्म करते हुए ही सौ 
वर्ष तक जीवित रहने की इच्छा करनी चाहिए ।* निष्काम कर्म के जिस सिद्धान्त को. 
ता में भ्रत्यूधिक महत्त्व दिया गया है, उसका प्रतिपादन सबसे पूर्व ईश्योपनिषद् द्वारा ।, 
दी किपा गया था- यह उपनिषद् कर्म का परित्याग करने का उपदेश न देकर 
जीवनपयेन्त निष्काम भाव से कर्म करने का उपदेश देती हैं । 

« कठ उपनिषद् में श्राचाययं यम द्वारा नचिकेता को ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया 
गया है। आत्मा के सम्बन्ध में उपनिषद् का कथन है कि “न इस झ्ात्मा का कभी जन्म 

कर्क गर जब आक जा कप जी 7 परनात्त के कल मे भार य । 
.धरीर के मर जाने पर आत्मा नहीं मर जाती | * परमात्मा के विषय में श्ाचाय यम 
का यह कथन है, कि "सारे वेद जिस पद का प्रतिपादन करते हैं, जिसे लक्ष्य में रख 
कर सब प्रकार के तप किए जाते हैं, जिसका ज्ञान प्राप्त करने की इच्छा से ब्रह्मचयें 

ब्त का पालन किया जाता है, उस पद को तुम्हें संक्षेप में बताता हूँ, वह पद “ओ्रो३म् 
ही है ।/९ इस परमात्मा की प्राप्ति का उपाय क्या है ? परमात्मा को न प्रवचनों - 
द्वारा आाप्त किया जा सकता है, न बहुभुत होकर झौर न अत्यधिक बुद्धि का प्रयोग बहुश्नुत होकर और न प्रत्यधिक का प्रयोग अजय आत्त करया जा सके 

१. प्लवा ह्येते श्रवृढ़ा यज्ञरूपा भ्रष्टावशोक्तसवरं येषु कर्म । एतच्छू यो येडभिनन्दन्ति 

मुढ़ा जरामृत्युन्ते पुनरेवापि यन्ति 0 सुण्डक १।२।६ 
२. तदेजति तन्नेजति तदुदूरे तदन्तिके । 

तदन्तरस्प सर्वस्य तदु सर्वस्पास्य बाह्मतः ॥ ईशो० ५ 
« ईदावास्पमिदं सर्व यत्किड्चिज्जगत्यां जगतु ए ईश्ो० १ 
« छुव॒॑न्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समा: ॥ 

५. न जायते ज्ियते वा विपव्चिन्नायं कुतरिचस्न बभुव कदिचत् । 

झजो नित्यः शादवतो5यं पुराणों न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ कठ० शर१८ 

<. सर्वे वेदा पत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च॑ यद् वदन्ति । । 

यदिच्छन्तो बरह्मचर्य चरन्ति तत्ते पद॑ संग्रहेण ब्रवीम्योसित्येतत् ॥ क० १२१५ 

| 
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कर ।* स्वयं भगवान् जिसका वरंण कर लें, वही उसे प्राप्त कर सकता है; उसी के 

सम्मुख परमात्मा का स्वरूप स्पष्ट हों पांतों हैं । ॥ 

पा पा मा शव, हैं । 
सुकेशा, सत्यक्षाम, सोयोयणी, आश्वलायन, भागेंव और कब्रन्धी नाम के छह ऋषि” 

पेप्पलाद के पास गये और उनसे अध्यात्म विद्या-सम्बन्धी ग्रनेक प्रश्न पूछे। प्रश्तोगनिषद् 
- ये प्रश्वत और पिप्पलाद द्वारा दिए गए उनके उत्तर अत्यन्त सुन्दर रूप से संगद्दीत हैं । 
ब्रह्मज्षान का जो निचोड़ ऋषि पिप्पलाद द्वारा प्रस्तुत किया गया है, वह यह है कि 
प्राण, पञ्च महाभूत, मन, इनर्द्रिय, अन्त, वीये, तप, क॒मे, मन्त्र, लोक, और नाम-- 

ये सब ब्रह्म से उत्तन््त होकर अन्त में पुनः उसी प्रकार ब्रह्म में लीन हो जाते हैं जैसे कि 
नदियाँ समुद्र में लीन हो जाती हैं । समुद्र में लीन होकर नदियों का न नाम ही रहता 

है, और न रूप ही । वे समुद्र में लीन होकर उसी के साथ एकाकार हो जाती हैं | इसी 
प्रकार मन, इन्द्रिय आदि परम पुरुप या ब्रह्म में लीन होकर अपने नाम-रहूप या 

__ व्यक्तित्व का परित्याग कर देती हैं।३२ 
मुण्डक उपनिषद् में कर्मकाण्ड को हीवता प्रतिपादित कर यज्ञों को ऐसी न उपनिषद् में कर्मकाण्ड को हीनता-प्रतिपादित कर यज्ञों को ऐसी नौका" 

के समान कहा गया है जो वा गदर गे घर इक है, भोौर जिस पर भरोसा नहीं किया जा सकता । 
व समेत हम की प्राप्तिका सा १ जुण्डक उपनिषद् के अनुसार ब्रह्म-ज्ञान के 
लिए मनुष्य को गुरु का सहारा लेनो चाहिए--ऐसे गुरु का जो स्वयं ब्ह्मनिष्ठ हो ४ 
पर सब कोई के लिए यह सम्भव नहीं है कि वे गुरु से भी ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति कर 
क् सकें, क्योंकि परमात्मा का ज्ञान 'बलहीन' व्यक्तियों द्वारा प्राप्त नहीं किया जा सकता | 

उसके लिए ब्रह्मविद्या का अधिकारी होता आवश्यक है, जो अभ्यास और तप द्वारा 
ही सम्भव है। गुरु ब्रह्म-विद्या का उपदेश उसी को देते हैं, जिसने तप और त्रतों हारा 
भपने को संबल एवं योग्य या अधिकारी बना लिया हो, और इस उपदेश को प्राप्त 

कर मनुष्य जब परब्रह्म को जान लेता: है तो उसके सब संशय मिठ जाते हैं, हृदय की 
्््ट खुल जाती है झौरं उसे कर्म करने की आवश्यकता नहीं रह जाती, उसके कर्म 

ही क्षीण हो जाते हैं ।* ब्रह्म का गुरु द्वारा जिस रूप में मुण्डक्ष उपनिषद् में 
तपादन किया गया है, वह इस प्रकार है--न्नह्म अमृत है, वह सामने की ओर है, 

- नायमात्मा प्रवचनेत लम्यो न मेघया न बहुना भुतेत । 
२. यमंवेष बृणुते तेन लम्यस्तस्वेष आत्मा विवणुते तनूं स्वाम् ॥ क० ११२२२ 
हे. “स यथेमा नद्यः स्पन्दमाता: ससुद्रायणा: समुद्र प्राप्पास्तं गच्छन्ति भिन्ेते चासां 

नामरूपे समुद्र इत्येवं प्रोच्यते; एक्मेवास्य परिद्रष्टुरिमा: षोंडबकला: पुरुषायणाः 
पुरुष प्राप्पास्तं गच्छति भिद्येते चासां नामरूपे पुरुष इत्येवं प्रोच्चते स एघोषकलो- 
अमृतो भवति (” प्रइत्न उप० द५ 

४. तहिज्ञानायें स गुरमेवाभिगच्छेत् समित्पाणि: भोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम् । मुण्डक १३२१२ 
१. भिच्चते हृदयग्रन्थिश्छिदयन्ते सर्वसंशया:.। 

क्षीयन्ते चास्थ कर्माणि तस्समिन् दृष्ढे परावरे.॥ मुण्डक २(शप 
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पीछे की ओर है, दक्षिण में है, उत्तर में है, नीचे है, ऊपर है, वह् सम्पूर्ण विश्व में सर्वेत्र 

, यह सब विषय ब्रह्म ही है।' ' 

सु अर महा जार घोर तियगार- सो आल | झौर निराकार--दोनों रूपों का निहूपण 

प्रगट करता है। वाद में वेदान्त दर्शन में ब्रह्म भ्ौर उसके मायावच्छिन्त रूप का जो 

तात्त्विक विवेचन किया गया, उसका मूल इस उपनिषद् में विद्यमान है । 
ऐतरेय उपनिपद् में सृष्टि की उसत्ति के सम्बन्ध में यहु सिड़ान्त प्रतियष: उपनिपद् में सृष्टि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में यह सिद्धान्त प्रांतिपादित 

किया गया है कि प्रारम्भ में केवल ्रात्मा' की ही सत्ता थी, भ्रन्य कोई भी सत्ता उस 

समय नहीं थी। उस श्रात्मा ने यह इच्छा फी, कि लोक या सृष्टि को उत्तन््तर कहें । 
परिणाम यह हुआ कि उत्त आत्मा' के संकल्प से प्राण, भादित्य, दिशाएँ, मन, भगिनि, 
झौपधि, जल झादि की उत्तत्ति हुई प्लोर इस विश्व का विकास हुम्ना । सूष्टि की उत्पत्ति 
2207“ पक प्रात्मा या ब्रह्म से , इस दाशंनिक धिद्धास्त का स्पष्ट रूप से प्रतिपादन ष् 

पर्निषद् में विद्यमान है। - । 
केन उपनिपद् में अह्य के स्वरूप का प्रतिपादन करने के लिए ग्रुद-शिप्य के 

संवाद द्वारा प्रन्नोत्तर शैली का श्राश्नय लिया गया है । साथ ही, उमा शोर हेमवती के 
झाख्यान द्वारा यह प्रगट किया गया है कि ब्रह्म सवंशक्तिमान् है झौर उसकी तुलना में 
झग्नि, वायु, इन्द्र ग्रादि देवताग्रों की शक्ति बहुत कम है । 

तैत्तिरीय उपनिपद् में जहाँ ब्रह्म के स्वरूप का प्रतिपादन है, वहाँ साथ ही गुर 
शोर शिष्य के पारस्परिक व्यवहार में जिन आदक्शषों को सन्मुख रखना चाहिए, उनका 
भी निर्देश किया गया है। शिक्षा की समाप्ति पर श्ावाय॑ हारा अपने शिष्यों (स्ना- 
तकों) को जो उपदेश दिया जाता था, इस उपनिषद् में भ्रत्यन्त सुन्दर एवं विदाद रूप 
से उसका उल्लेख है। सदा सत्य बोलो, सदा धर्म का आचरण करो, स्वाध्याय से कभी 
प्रमाद न करो झ्रादि का उपदेक्ष देकर भ्राचार्य द्वारा यह भी-कहा गया है कि हमारे जो 
भाचरण व कर्म श्रेष्ठ हों, तुम्हें उन्हीं का भनुकरण करना है दूसरों का नहीं । यदि 
तुम्हें कमी इस सम्बन्ध में सन्देह उत्पन्न हो कि कौन-से कार्य करणीय है या कौन-सा 
श्राचरण श्रेष्ठ है, तो यह देखो कि बड़े श्रेष्ठ लोग क्या कुछ करते हैं, झौर कौन-से 
झाचरणों को अ्पनाते हैं ।' शिष्यों को दिया गया यह उपदेदा झादर्श तथा पूर्ण है | 
वर्तमान समय में भारत के बहुत से विश्वविद्यालयों ने इसी को दीक्षान्त भाषण के 
लिए श्रपता लिया है। ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध में तैत्तिरीय उपनिषद् का यह कथन 
बड़े महत्त्व का है, कि मत के साथ न पहुंच सकते के कारण जहाँ से वाणी वापस लोट 
भाती है, वह ब्रह्म भ्रानन््दरूप है। जब मनुष्य उसको जान लेता है, तो उप्ते क्रिसी 

कल... वि-++--+. 

१, घुण्डफ उपनिपद् २२२११ 

२. “सत्यं बद। धर्म चर । स्वाध्यायान्मा प्रभवः ।*******“यान्यास्माक सुच्तरितानि 
' तानि त्वयोपास्थानि नेतराणि********* ८ 
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श्रकार का कोई भव नहीं रह जाता * | 7 -७& आए गा ३- 

सामवेद के साथ सम्बद्ध छान्दोग्य उपनियद् का ब्रह्म के ज्ञान के लिए अत्यधिक 

महत््व है। 'सर्व॑ खल्विदं ब्रह्म” अद्देतवाद का मूलभूतः सिद्धान्त है।- यह सब ब्रह्म ही 

है, बह्म के प्रंतिरिक्त कुछ नहीं है, ब्रह्म के प्रतिरिक्त कुछ नहीं है, वेद्रान्त- के इस सिद्धान्त का सबसे यू स्पष्ट रूप से: 
उल्लेख इसी उपनियद् में मिलता है । नारद और सनत्कुमार, फेकयराज -अश्वपति, .. 

सत्यकाम जावालि; घोर झराज्ि रस झोर . देवकीपुत्र कृष्ण आदि के प्राल्यानों -द्वारा:इसः -. 
उपनिषद् में अध्यांत्मज्ञान झौर ब्रह्मतत्त्व का अत्यन्त उत्क्ृष्ट-रूप से निरूपण . किया 
गया है । प्र >सक३ जज अर 

: ब्रहुंदारंप्यक उपंनिषद् अन्य सब उपनियदों की अपेक्षा अप्विक विशाल है ।- इसके .-- 
प्रधान प्रवक्ता महर्षि याजवेंल्क्य हैं, जिनके झनेक संवाद इस उपनिषद् में संकलित हैं ।-. - 
विदेह के राजा जनक की राजसंभा में कितने ही ब्रह्मवादी-विद्वानों को याज्वल्दय ने -.. 
शास्त्रार्थ में परांस्त कर स्वेय॑:ब्रह्मविद्या का प्रतिपादद किया ॥ इस महषि-कीः दो 
पत्लियाँ थीं, मैत्रेयी सौर कात्यायवी । इनसे विदा लेकर झौर पस््रपनी सब सम्पत्ति इन्हें - 
अदान कर याज्ञवल्वय झ्ारण्यक भ्ाश्म में प्रवेश करते हैं, और विविध. झवसरों पर 
इन विदुषी भहिलाओओों-से उनके - जो संवाद होते हैं, वे भी इस उपनिषद् में विद्यमान 
हूँ । मैत्रेयी. को उपदेश देते हुए “आत्मा? के ज्ञान के महत्त्व को- इस प्रकार प्रकट किया: .. 
गया है---“म्ात्मा ही द्रष्टव्य है, झात्मा ही-श्रोतव्य है, आत्मा का ही- मनन- करना- _ 
चाहिए ।। भ्रात्मा का ही निदिष्यासन करता चाहिए । हे मैत्रेयि ! आत्मा के - ही: दर्शन, 
श्रवण और सम्यक् ज्ञान द्वारा सब कुछ विदित हो जाता है ॥* 

निशनन््देह, प्राचीन भारतीय चिन्तकों द्वारा जिस श्रध्यात्मविद्या' तथा. ब्रह्मज्ञान 
का निरूपण किया गया था, 'उंपनिषदों में वह अत्यन्त श्लाकर्षक एवं. पठनीय- भाषा से - 

है । संत्यमेव जंयते तॉनृतम्” सदा सत्य की ही विजय होती है :भूठ की नहीं, - 
झोर 'नायमात्मा वलहीनेन लम्य?- बलहीन व्यक्ति परमात्मा को कभी प्राप्त -तहीं कर 

--ऐसे कितने ही वाक्य उपनिषदों में विद्यमान हैं, जो मनुष्यों के वेयक्तिक.तयां: 

ध्रामाजिक जीवन के लिए भी प्रकाशस्तम्भ का कार्य करते हैं. ४८ 

(५) अनुक्रमणी-प्रत्थ - . .. - .. 
प्राचीन समय में जब मुद्रणालयों की सुविधा नहीं दी, साहित्य को या तो-कण्ठस्य 

कर सुरक्षित रंखा जाता था या हस्तलिखिंत रूप से | दोनों में यह आशंका बनी रहती- 

१. यतो बाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मदरसा सह । 
झानरदं ब्रह्मणो विह्ाानू न विभेति कुतरचन 0 तेत्तिरीय २६ 

२- छान्दोग्य उपनिषद् ३३१४।१ 
के झात्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्ोतव्यो मन्तव्यों निविध्यासितव्य: । 

मेंजेय्यात्मनों वा अरे दर्शेनेन अवणेन सत्या विज्ञानेनेद सर्व विदितम् 
बृहदारण्यक डाश६इ 
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थी कि कहीं ग्रन्थ के शुद्ध पाठ में अन्तर न पड़ जाए । वैदिक संहिताओं का श्रा्य॑ जाति 
की दृष्टि में विशेष महत्त्व था, भ्रतः उनके पाठ में भरशुद्धियाँ न होने पाएँ, इसके लिए 
विशेष उद्योग किया गया । इसी प्रयोजन से उन ग्रन्थों का निर्माण हुआा, जिन्हें 'अनु- 
कऋ्रमणी' कहा जाता है। ये ग्रन्थ न वैदिक साहित्य के अन्तगंत हैं, और न वेदाज़ी के । 
पर क्योंकि वेदों के शुद्ध पाठ की सुरक्षा, के लिए इनका बहुत उपयोग है, भ्रत: इनके 
सम्बन्ध में कुछ परिचय देना उपयोगी होगा । 

: +> अनुक्रमणी-यत्यों,में वेदों के ऋषियों, . देवताशों -छन्दों और विविध विभागों 
(सृक्त, मन्त्र श्रादि) की सूंचियां प्रस्तुत की गई हैं। इनें ग्रन्थों के रचयिताग्रों में शौनक 
और कात्यायन प्रधान हैं. । शौनक ने. ऋरेद की शुद्धता की रक्षा के निमित्त दस ग्रन्थों 
की रचता की थी--श्रार्षनुकऋ्रमणी, उन्दोहतुक्रमणी, देवतानुक्रमणी, अनुवादकानुऋरमणी, 
सुक्तानुक्रमंणी, ऋगविधान, पाद विधान, बृहद्देवता, प्रातिशाज्य और शौनकस्मृति । ये 
सब ग्रन्थ वर्तमान समय में उपलब्ध हैं । इंनमें से पहले पाँच में ऋग्वेद के ऋषियों, 
इन्दों, देवताप्रों, अनुवांकों और सूक्तों की सूर्चियाँ दी गई हैं। ऋग्विधान में विशेर्ष 
प्रयोजन से मन्त्रों के' प्रयोग का विवरण है । बृहद्दवता में न केवल ऋग्वेद के देवताश्रों 
का परिगणन है, प्रपितु साथ ही उनके साथ सम्बद्ध प्राउ्यान भी इस ' भ्रन्य॑ में दिये गये 
हैं। कात्यांय॑त्र द्वारा विरचित “सर्वानुक्रमणी' बहुत महत्त्वपुर्ण ग्रन्थ है । इसमें ऋग्वेद 
के प्रत्येक सूक्त के प्रथम पद, उस सूक्त, के भन्तर्गत ऋचाप्नों की संख्या; सूक्त के ' ऋषि 
का नाम तथा गोत्र; यूक्तों तंथा उनके प्रन्तर्गत मन््त्रों के देवतागों का निर्देश झौर मन्त्रों 
के छन्दों का उल्लेख क्रिया गया है । ऋग्वेद के श्रतिरिक्त श्रन््य वेदों पर भी कात्यायन 
ने अनुक्रमणियाँ लिखी थीं, जिनमें से श्रन्यतंम 'शुक्ल यजु:-सर्वोनुक्रम सूत्र” विशेष 
सहत्त्व का ग्रन्थ हैं । इसमें माध्यन्दिन शाला की यजुर्वेद संहिता के ऋषिंयों, देवताश्रों 
तथा छन््दों का विद्वद रूप से बर्णण किया गया है।. 

... भ्रथवेवेद के साथ सम्बन्ध रखने वाला अनुक्रमणी ग्रन्थ बृहत्सवनुक्रमणी' हैं, 

जिसमें प्रथवंवेद के प्रत्येक काण्ड के सूक्तों के मन्त्रों, छन्दों, "ऋषियों तथा देवंताग्रों का 
पुरा-पूरा विवरण दियां गया है। सामवेद से सम्ब्रद्ध भी प्रनेक' ऐसे ग्रन्य वर्तमान समय 
में उपलब्ध हैं, जिनका स्वरूप अनुक्रेमणियों के सदुश है । _. ' 

' ' यथपि भ्रनुक्रमणी  ग्रत्थों की रंचना ब्राह्मणों, आरण्यकों और उंपनिषदों के 

समय से बहुत पीछे हुईं थी, भौर उन्हें वैदिक साहित्य के श्रत्तर्गत नहीं माता जाता, पर 

इसमें सन्देह नहीं कि वेदों की शुद्धता को' बनाये रखने में. उत्तका बहुत उपयोग था, श्रौर 

इसीलिए उन पर कितने ही भाष्यों,तथा 'टीकाग्रों आदि की. भी रचना की गईं थी । 



तीसरा अध्याय 

बेदिक साहित्य का विकास-वेदांग और उपवेद 

(१) छह वेदाज्भ 
वैदिक पादिय के अंगपव दि अंदिवायों: आह साहित्य के अंगभूव वेदिक सं , ब्राह्मणों, आरण्यकों और उप- 

विषदों का विवरण पिछले प्रध्याय में दिया जा चुका है। बाद में बेद-सम्बन्धी जिस 
साहित्य का विकास हुआ, उसे विदा कहते हैं। ये वेदाज़ छह हैँ--शिक्षा, छत्द, 

व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष मोर कल्प । पाणिनीय शिक्षा ग्रन्थ में एक रूपक द्वारा इन्हें 
इस प्रकार से वेदों का अद्भ बताया गया है--छन्न्द बेद के पाद हैं, कल्प हाथ हैं, 
ज्योतिष आंखें हैं, निशक्त कान हैं, शिक्षा नासिका है, भौर व्याकरण मुख है। झतः 
इन अंगों (वेदाज्ञों) के साथ वेदों का भ्रव्ययन करने पर ही ब्रह्मलोक में महत्त्व की 
प्राप्ति सम्भव है ।* उपनिषदों और महाभाष्य में भी इन वेदाज्ऱों का उल्लेख है। 
सुण्डक उपनिषद् में विद्या के दो प्रकार बताए गए हैँ---परा भौर अपरा । झपरा विद्या 
में ऋग्वेद, यजुवेंद, सामवेद झौर अथर्ववेद के साथ उनके छह अंगों--शिक्षा, कल्प, 
व्याकरण, निरुक्त, छन््द और ज्योतिष का परिगणन किया गया है ।* महाभाष्य में लिखा 
है कि ब्राह्मण को किसी कारण या प्रयोजन के बिना भी षडड्भ वेदों का अ्रष्ययच 
करना चाहिये, उनका ज्ञान प्राप्त करना चाहिए ४ ग्रोपय ब्राह्मण सदुश भ्रन्य प्राचीन 
ग्रल्थों में भी इन छह वेदांज्ों का उल्लेख विद्यमान है ।* इसमें सन्देह नहीं कि वेदों के ! 
भ्रभिष्राय को स्पष्ट करने के लिए, या उत्तके श्रष्ययन की सुगमता के लिए, या उनकी ४ 
शिक्षाओं की अभिव्यक्ति के लिए, जिस प्रकार ब्राह्मणों और प्ारण्यकों झादि की रचना 
की गई, वैसे ही झौर प्रायः इन्हीं उद्देश्यों से वेदाज़ों का भी निर्माण किया गया। 

, १-' छन्द: पादों तु वेदस्य हस्तो कल्पोष्य पढ़्यते । 
ज्योतिषामयन चक्षुः निरुक्त ओन्नमुच्यते ॥ 
शिक्षा त्नार्ण तु वेदस्थ मुख व्याकरण स्मृतमु ३ 
तस्मात्साड्भरमघीत्यैव ब्रह्मलोके महीयते ॥ (पाणिनीय शिक्षा) 

२. “हे विद्ये वेदितव्ये इति ह सम यद् ब्रक्मविदों विदन्ति परा चैवापरा च॒ तंत्रापरा- 
ऋण्वेदों यजुर्वेदः सामवेदो5यवंवेदः शिक्षा कल्पो व्याकरण निरक््तं छन्दो ज्योतिष- 
मिति । भय परा-यया तदक्षरमधिगम्यते ४” मुण्डक उपनिषद् शशद-श। 

- “ब्राह्मणेन निष्कारणो घम्मं: षडड्धे बेंदोष्प्येयो ज्ञेयइच ।? 
४. गोपय ब्राह्मण श२७ | 
न्प्ण 
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ये छहों वेदाज़ वेदों के भ्रष्ययन तथा उनके अभिप्राय को समभने के लिए छहों वेदाज् वेदों के भर । उनके अभिप्राय को समभने के लि 
अत्यन्त उपयोगी हैँ। 'शिक्षा' उस शास्त्र का नाम है, जिसमें वर्णों भ्रौर शब्दों का सही 
उच्चारण प्रतिपादित किया जाता है । प्राचीन शआ्ाय॑ वेदमन्त्रों के शुद्ध उच्चारण को 
बहुत महत्त्व देते ये । इसीलिए उन्होंने शिक्षा वेदाज़ के अनेक ग्रन्थों की रचना की 
थी। शिक्षा से सम्बन्ध रखने वाले ग्रन्थों में प्रातिशास्यों का विशिष्ट स्थान है, जिन 
पर भ्रगले प्रकरण में विद्वद रूप से प्रकाश डाला जायेगा। दाब्द में किस वर्ण या मात्रा 
पर अ्रधिक जोर देना चाहिए, इसका प्रायों की दृष्टि में बहुत महत्त्व था। यज्ञ व शन्य 
धामिक भरनुष्ठानों में वेद-मन्त्रों का विनियोग तभी पूरा फल दे सकता था, जबकि 
उनका ठीक उच्चारण किया जाय । इसी कारण शिक्षा-शास्त्र-प्म्वन्धी ध्नेक ग्रन्थों का 
विकास किया गया था। प्रातिशाखूयों से पूर्व भी शिक्षा-शास्त्र की सत्ता थी। प्राचीन 
भनुश्रुति के श्रनुतार इस शास्त्र का प्रारम्भ वाश्नव्य ऋषि द्वारा हुआ था । 

घन्द-शास्त्र में वैदिक छनन््दों का निरूपण किया जाता है। छन्दों का यह विपय 
प्रातिशारपों में भी झाता है, पर इस शास्त्र का सबसे महत्वपुर्ण प्रन्प उन्द-सूत्र 
है, जिसे आचायें पिंगल ने बनाया था। पिंगल का उन्दसूत्र जिस रूप में प्राजकल 
मिलता है, वह शायद बहुत प्राचीन नहीं है। पर इसमें सन्देह नहीं कि वह प्राचीन 
उन्द-शास्त्रों के प्राधार पर लिखा गया है। 

वेंदों को भली प्रकार से समझते के लिए व्याकरण-शास्त्र बहुत उपयोगी है। 
संस्कृत-भाषा का सबसे प्रसिद्ध व्याकरण ग्रन्य पाणिनीय श्रष्टाष्यायी है, जिसे पाणिनि- 
मुन्ति ने बताया था। किन्तु पाणिनि की श्रष्ठाष्यायी वेदांग के भ्रस्तर्गत नहीं है, क्योंकि 
उसमें प्रधानतया लौकिक संस्क्ृत-भाषा का व्याकरण दिया गया है। वेंद या छन्दस् 
की भाषा के नियम उसमें भ्रपवादरूप से ही दिये गये हैं। पर भश्रष्ठाध्यायी के रूप भें 
संस्कृत व्याकरण अपने विकास व पूर्णता की चरम सीमा को पहुँच गया था । पाणिनि 
का काल अन्तिम रूप से निश्चित नहीं हुआ है, .पर बहुसंख्यक दविद्वानु उन्हें पाँचवी 
सदी ई० पू० का मानते हैँ। उनसे पूर्व श्र्य अनेक वैयाकरण हो चुके थे, जिनके प्रयतनों 
के कारण ही संस्कृत का व्याकरण इतनी पूर्ण दशा को प्राप्त हुआ था । चन्द्र, इन्द्र भ्रादि 
अनेक प्राचीन वैयाकरणों के ग्रन्थों की सत्ता के प्रमाण प्राचीन साहित्य में मिलते हैं । 
यासक के निदरक्त में शाकपूणि नामक आचाये का उल्लेख भ्राता है, जो व्याकरण-शास्त्र 

का बड़ा आचार्य था। 
निरक्त-शास्त्र भी एक वेदांग है, जिसमें शब्दों की व्युलत्ति या निरुक्ति का 

प्रतिपादन किया गया है । यास्काचायय का निदक्त इस शास्त्र का प्रसिद्ध ग्रन्थ है । 

यास्क से पूर्व इस शास्त्र के अन्य भी भ्रतेक भ्राचार्य हुए, जिनके मतों का उल्लेख यात्क 
ने भ्नेक बार भ्रपने निरुक्त में किया है। पर इनमें से किसी भी झाचाय॑ का ग्रन्थ वर्ते- 
मान समय में उपलब्ध नहीं होता । , 

ज्योतिप-शास्त्र प्री छह वेदांगों में से एक है । बाद में इस शास्त्र का भारत 

में बहुत विकास हुआ, भौर श्रायंभट्ट, वराहमिहिर भादि भ्रनेक ऐसे प्राचार्य हुए, 

जिन्होंने इस विद्या को बहुत उन्नत किया । पर प्राचीन युग का केवल एक ग्रन्थ इत 
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समय मिलता है, जियका नाम 'ज्योतिवेदांग” है । इसमें केवल ४० इलोक हैं, भौर 
सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र आदि का वर्णन है। पर प्राचीन कालें में ज्योतिष भलीभाँति विक- 
सित थां, और वैदिक संहितामों तथा ब्राह्मण-ग्रन्षों में भी ज्योतिषसम्बन्धी अनेक तथ्य 
पाये जाते हैं । ः 

श्रायों के वैयक्तिक, पारिवारिक और सामाजिक जीवने के कया नियम हों; वे 
किन संस्कारों व कत्तंव्यों का अनुष्ठान करें, इस महत्त्वपूर्ण विंदय का प्रतिपादन- कल्प- 
चेंदांग में किया गया है | कल्प के तीन भाग हँ--श्रौत, गृह्य और घर्म । ब्राह्मण-ग्रन्धों 
में याज्ञिक कर्मकाण्ड का बहुत विशदरूप से' प्रतिपादन थां। प्रत्येक याज्षिक व श्रन्य 
विधि का इतने विस्तार के साथ वर्णन उनमें कियां गया था, कि संर्वसाधारण जीवन व 
व्यवहार में उसका सुगमंताः के साथ उपयोग सम्भव नहीं था | अंतः यह झावश्यकता 

झनुभव की गई, कि वैदिक भ्रनुष्ठानों को संक्षेप: के साथ प्रतिपादित किया जाय । 
श्रौत सूत्रों की रचना इसी दुष्टि से की गई थी । उन्हें ब्राह्मण-प्रन्थों का सार कहा जा 

सकता है, यंद्वषि वैदिक विधियों में कुछ परिवर्तन व॑ संशोघंन भी उनसे सूचित होता 
है। गद्य सूत्रों में आर्य गहस्थ के उन 'विधि-विधानों का वर्णन है' जो उसे आवश्यक 
रूप से करने चाहियें। जन्म से मृत्युपर्यन्त भार्य गृहत्य को अनेक घ॒र्मों का पालन करना 
होता है, भ्रनेक संस्कार करने होते हैं, भौर श्रनेक अ्नुष्ठानों का सम्पादन करना-होता 

है। इन सब का प्रतिपादन गद्य-सृत्रों में किया गंया है । एके व्यक्ति के दूसरे व्यक्ति के 
प्रति यो समाज के प्रति जो कर्तव्य हैं, व दूंसरे के साथ वबेरंतते हुए उसे जिन नियमों 
का पालन करना चाहिये; उनका विवरण घर्मसूत्रों में दिया ग्रया है । 

वर्तमान समय में जो सूत्र-प्रन्य उपलब्ध होते हैं, उनमें प्रधिक्त महत्त्वपूर्ण 
निम्नलिखित हैं--गौतम धर्म-सूत्र, इोघायन सूत्र, आपस्तम्व सू्च, सानव-सूत, काठक 
सूत्र, कात्यायन श्रौत सूत्र, पारस्कर गृुहमसूत, ध्रारंवलायन श्रोत- सूत्र, ग्राइंवलायन 
गुह्म-सूत्र, सांख्यायन श्रोत-सूंत्, सॉल्यायन गुह्य-सुत्र, लाट्यायंन श्रौत-सुच्न, गोमिल 
गृद्य-सूच्न, कौशिक सूच और वंतान शत-सूत्र । इन विविध सुत्रे-ग्र न्यों के नामों से ही' 
यह मात सूचित होती है, कि इनका विर्माण विविध प्रदेशों में और विविध सम्प्रदायों में 
हुओआ था। प्राचीन भारत में विविध झाचायों द्वारा जान व चिन्तन के पृथक्-पृथक् 
सम्पदायों का विकास किया गया था, और इन सम्प्रदायों में विधि-विधान;- विचार व 
ज्ञान की अपनी-प्रपनी परम्पराएँ जारी रहती थीं | 

* देंदाँगों का संक्षिप्त परिचय देते के परचात् भ्रव हम प्रत्येक वेदांग के सम्बन्ध 
में विशद रूप से प्रकाश डालने का प्रयत्त करेंगे। | < 

* (२) शिक्षा वेंदाड़ः 

जिस शास्त्र में स्वर, वर्ण झ्रादि के सही उच्चारण कं प्रतिपादव .क्िया जाता 
हैं, उसे 'शिक्षा' कहते-हैं । वेदों का सम्यक् प्रकार से श्रष्ययन करने के लिएं वैदिक मन्त्रों 
शोर शब्दों के शुद्ध उच्चारण को बहुंतं महत्व दिया जाता-रहा है ॥ इसक़ा, एक. कारण 
यह है कि एक ही दाव्द के : स्वर भेंद से भिन्न अर्थ हो” जाते' हैं । स्वर - तीन प्रकार के 
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“ होते हैं--उदात्त, अनुदात्त भोर स्वरित ।' उच्च स्वर को उदात्त, धीमें (नीच) स्वर 
को भरनुदात्त भर मध्यम (नं बहुत ऊंचा और न बहुत * घीमा): स्वरं को स्वरित कहते 

“हैं ।' उदात्त के स्थान पर अनुदात्त स्वर का उच्चारण करने : पर कैसे श्र का प्रनर्थे 
ल् ही जाता है, इस सम्बन्ध में एक' प्राचीन श्रोस्यायिंका है जिसका उल्लेख 'पाणिनीय 
“विक्षा” में किया गया है। झास्यांयिका यह है कि वृत्र'ने अपने शत्र इन्द्र के विनाश' के 

किया गया था । यज्ञ में इस मन्त्र को पुनः पुनः बोलो' जा रहा था--इन्द्रशनत्रुवंधस्व 
“अर्थात् इन्द्र- के वात्रु (वृत्र) 'का उत्कंष हो, इन्द्र के शंत्र॒ की विजय हो। पर 'इन्द्र-शत्र 
''का अर्थ इन्द्र' का शत्र् (इन्द्रस्य दात्रु:) तंभी सम्भव था,' जब. यह शब्द भअन्तोदात्त हो, 
भर्थात् इसके भ्रन्तिम भाग को उंदात्त स्वर में बोलां जाए । प्र ऋत्विगों ने असावधानी 

' से 'इन्द्रशत्र' के इ का उदात्त स्वर से उच्चारण प्रारम्भ कर दिया, जिसके कारण इस 
षाब्द का श्रथ इन्द्र का शत्रु नहीं रह गया, भौर मन्त्र द्वारा'जिस इन्द्र के शन्नु (वृत्र) के 

' विजय की प्रार्थना की जा रही थी, वह न केवल' फलवती नहीं हो सकी, भ्रपितु उसी के 
लिए घातंक हो गई। वाणी भी वज्ञ के समान होती है । यंदि उसका ठीक प्रकार से उप- 
योग न किया जाएं, 'तो वह प्रयोक्ता के लिए ही घातक सिद्ध हो सकती है ।* अ्रतः शिक्षा 
वैदाजड द्वारा यह जाना जाता है कि ' शब्दों का 'सही'ढंग से कैसे प्रयोग किया जाए, 
झोर उसके वर्णों का उच्चारण किस्र प्रकार हो |” स्वर; वर्ण) उच्चारण आदि के दोषों 

कां निराकरण करना ही इस वेदाज्भ' का प्रयोजन है, भौर ' इसीलिए प्राचीन समय में 
बहुत-से शिक्षा-सम्बन्धी  धग्रन्थों की रचना की गईं थी | तैत्तिरीयः उपनिषद् में स्पष्ट 

* रूप से इस वेदाजर' के मूलभूत सिद्धान्तों का प्रतिप्रादन किया गया है। वंहां इसके छह 
भज्भ बताये गये हैं---वर्ण, स्वर, मात्रा, बलम्; साम भौर सनन््तान ।£ वर्ण का प्रभिप्राय 
झक्षरों से हैं । पाणिनीय शिक्षा के भ्रनुसार संस्कृत भाषा की वर्णमाला में ६३ या ६४ 
झक्षर या वर्ण है। स्वर तीन प्रकार के हैं--उदात्त, झनुदात्त श्रौर स्वरित । मात्राएँ 
भी तीन प्रकार की होती , दीघं और प्लुत। बल से वह स्थान पअभिप्रेत है, 
वर्ण का उच्चारण करते हुए मुख के जिस स्थान परं.वायुं टकराती है । वर्णों तथा 
शब्दों का शुद्ध उच्चारण करने के लिए यह जाननां भी उपयोगी होता है कि उन्हें 
बोलते हुए मुख के किस भाग पर बल दिया जाए। माघुरय भ्रादि गुणों से युक्त निर्दोष 
उच्चारण के लिंए 'साम' शब्द प्रयुक्त किया गया है। पाणिनीय शिक्षा के अनुसार 
निर्दोष व उत्तम उच्चारण तभी सम्भव है, जब उसमें निम्नलिखित ग्रुण हों--माधुये, 
भक्षरव्यक्ति (प्रत्येक भ्रक्षर का पृथक्-पृथक् स्पष्ट उच्चारण), पंदच्खेद , (प्रत्येक पद का 

१. शाब्दः स्व॒रतो वर्णतों वा मिथ्या प्रयुक््तों न तमर्थमाह। 
स् वाग्वज्नो यजमान हिनस्ति ययेन्द्रदात्रु: स्वस्तोष्पराधात् ॥ 

४ ““ ाणिनीय शिक्षा ५२१ 
7२. “शीक्षां व्यास्यास्यामः ।' वर्ण: स्वरः मात्रा बलम्।' साम सनन््तानः । इत्युक्त 

शीक्षाध्याय: । ,तैत्तिरीय 'उपनिषदु २४१ ५ हैं 
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शलग उच्चारण), सुस्व॒र, धैर्य (धीरता से पाठ करमा) और लयसमर्थ (लय के साथ 
पढ़ना) ।* शिक्षा वेदाडु का अन्तिम भंग सन्तान हैं. जिससे शब्दों या पदों का सान्निध्य 
अभिप्रेतं है। जब दो पृथक शब्द वाक्य में एक-दुसरे के समीप होने के कारण एक 
साथ वोले जाते हैं, तो प्राय: उनमें चन्धि हो जाती है । 'वायो आयाहि इसमें वायु 
झौर आयाहि दो पृथक पद हैं। पर जब उन्हें एक साथ बोला जाता है, तो वे 
मिलकर 'वायवायाहि' रूप प्राप्त कर लेते हैं । इसी को सन्तान कहते हैं । शिक्षा वेदाज़ू 
में इसका भी निरूपण किया जाता है । 

वेद मन्नों का शुद्ध उच्चारण सिखाने के लिए जिस शिक्षा वेदाड्भ का विकात 
हुआ, उसके अ्रनेक ग्रन्य वर्तमान समय में उपलब्ध हैं| इनमें सबसे महत्त्वपूर्ण 'पाणिनीय 
शिक्षा' है, जिसकी कुल इलोक संल्या ६० है। यह पाणिनि मुनि द्वारा विरचित मूल 
ग्रन्य नहीं है, अपितु उप्तके श्राघार पर बाद के काल में बताया गया था। पाणिति 
का मूल ग्रन्य सूत्रों में था, इलोकों में नहीं । सम्भवतः, पाणिनि का 'शिक्षा ग्रन्व' वही 

या, जिसे स्वामी दयानत्द सरस्वती ने 'वर्णोच्चारण शिक्षा' के नाम से प्रकाशित कराया 

था। पाणिनीय शिक्षा के अतिरिक्त शिक्षा वेदाज़ विषयक जो अन्य ग्रन्य वत्तमाव समय 
में उपलब्ध हैं, उनमें याज्वल्वय शिक्षा, वासिष्ठी शिक्षा, भारद्दाज शिक्षा, नारदीय 
शिक्षा, माण्ड्की शिक्षा, पाराशरी शिक्षा और माध्यन्दिती शिक्षा उल्लेखनीय हैं। 

पर अनेक शिक्षा त्न्य ऐसे भी हैं जिनका उल्लेल तो प्राचीव साहित्य में मिलता 
है, पर जो शव प्राप्य नहीं हैं। महाभारत के शान्ति पर्व में गालवकृत एक शिक्षा-प्रन्द 
का उल्लेख है, जिसकी सत्ता पाणिनीय अ्रष्टाध्यायी से भी सूचित होती है । राजज्षेखर 
हारा लिखित काव्यमीमांसा में झाचार्य झ्रापिशलि के रिक्षा-प्रल्थ का उल्लेख विद्य- 
मान है। भ्रापिशलि पाणिनि से पहले हुए थे । हेमचन्द्व ने 'शब्दानुशासन' की वृत्ति में 

इस शिक्षा प्रन्य से एक उद्धरण भी दिया है । 

(३) छन्द वेदाडूः 
बेदिक संहिताओं का बड़ा भाग पद में है, भ्रतः अतः छन्दों का समुचित ज्ञान 

वेदमन्त्रों के शुद्ध उच्चारण के लिए प्रावश्यक है। जब तक छन्द का समुचित ज्ञान 
नहों होता, मच्त्र का उच्चारण सही ढंग से नहीं किया जा सकता । इसौलिए कात्यायन 
ते सर्वानुक्रमणी में लिखा है, कि जो कोई ऋषि, छन्द तथा देवता से 'अविदित' होते 
हुए मन्त्र से यज्ञ कराता है या मन््त्रों को पढ़ाता है, वह गड्ढे में गिरता है और पाप 
का भागी होता है। पद्मों के लिए तो छन्द ज्ञान आवश्यक है ही, पर वेदों में जो गद्य 
भाग है उसके लिये भी छन्द का ज्ञान उपयोगी है, व्योक्ति वह भी किसी न किसी छन्द 

१. माधुयंसक्षरव्यक्ति: पदच्छेंदस्तु सुस्वरः । 
ये चक ष्ट पडेते 

बेये लयसमर्थज्च बड़ेते पाठक: गुणा: ॥ 
२, “यो हुवा अविदितापेंयच्छन्ददंवतब्ाह्मणेन मन्नेंण याजयतति वा अ्रष्यापयति वा 

स्थाणुं वच्छति गर्ते वा पात्यते वा पापीयान् भवति ( 
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के नियमों के)प्रनुसार निर्भित है। इस सम्बन्ध में कात्याथन का यह कथन महत्व का 
है कि जानकार व्यक्ति के लिए यह सारा वाहमय (वैदिक वाइमय) छन्दोभूत (छन्द के 
नियमों से भावद्ध) ही है।' भरत सुति के झ्नुसार न शब्द के बिता छत्द हो सकता 
है, भौर न छन्द के बिना शब्द ।* इस प्रकार वैदिक ऋचाएं चाहे पद्य के रूप में हों 
झौर चाहे गय के रूप में, सब उन्दोबद्ध हैं, झौर इन छनरों का ज्ञान वेद मन््त्रों के 
सम्यक् उच्चारण तथा सस्वर पाठ के लिए श्रनिवायं है। 

छन्द भ्रनेक प्रकार के हैं, जिन्हें साधारणतया दो वर्गमो में विभक्त किया जा 
सकता है, अक्षरगणतोनुसारी और पादाक्षरगणनानुसारी। पहले प्रकार के छत्दों में 
केवल श्रक्षरों की गणना की जाती है, उन्हें पादों में विभक्त नहीं किया जाता है । 
दूसरे प्रकार के छन्द पहले पादों में विभक्त होते हैं, भौर प्रत्येक्त पाद में 
कितने अक्षर हों यह निर्धारित रहता है। वेदों के मुख्य छन््दों के नाम और उनके 
झ्रक्षरों की संख्या इस प्रकार है--गायत्री रढ श्रक्षर या वर्ण, उष्णिक २८ भ्रक्षर, 
अनुष्टुप् ३२ अक्षर, बृहती ३६ अक्षर, पंक्ति ४० अक्षर, निष्टुप् ४४ श्रक्षर, जगती 
ड८ भ्रक्षर, भ्रतिजगती ५२ भध्रक्षर, शकवरी ५६ भक्षर, अतिशक्वरी ६० झ्क्षर, भ्रष्टि 
६४ अक्षर, प्रत्यष्टि ६८ अक्षर, धृति ७२ शभ्क्षर, अतिधुति ७६ अक्षर, कृति ८० 
अक्षर, प्रकृति ८४ अ्रक्षर, श्राकृति ८८ श्रक्षर, विकृति ६२ श्रक्ष र, संस्कृति ६६ प्रक्ष र, 

प्रभिकृति १०० भ्रक्षर भौर उत्कृति १०४ अक्षर । 
गायत्री दन्द में तीन पाद होते हैँ, योर उसके प्रत्येक पाद में प्लाउ-प्राठ वर्ण या 

अक्षर रहते हैं । उष्णिक छन्द में तीन पाद, भ्रनुष्टुप बृहती, पंक्ति, त्िष्टुप् भौर जगती 
उन्दों में चार-चार पाद, श्रतिजगती, श्रतिशववरी झोर प्रष्टि उन्दों में पांच-पांच पाद, 
शक्वरी, अत्यष्टि और धृति में सात-सात पाद, और अतिधृति में श्राठ पाद होते हैं.। 
इन छन््दों के भी प्रनेक भेद हैं, जिनका झाधार अक्षरों की संख्या में कमी या ग्रधिकता 
का होना है । 

छन्द वेदाडु पर जो ग्रन्थ वर्तमात समय में उपलब्ध हैं, उनमें छत्दसूत्र प्रधान 
है । इसके स्वधिता आ्राचाये पिज्जुल को माना जाता है। श्रनेक प्राचीन ग्रन्थों के प्रनु- 
सार पिद्धल पाणिनि के श्रनुज थे यदि यह वात सही हो, तो पिज्ञल का समय 
पांचवीं या छठी सदी ईस्वी पूर्व में मानना होगा। पर पिद्धल से पूर्व भी प्रवेक 
'ऐसे झाचाय॑ हो चुके थे, जिन्होंने कि छन्द वेदाड्भ पर ग्रन्थ लिखे थे। ऐसप्े अनेक 
आचार्यों के नाम पिड्रल के ग्रन्थ में आये हैं, जिनमें ऋौष्टुकि, यास्क, ताण्डी, सैतव, 
काइयप, रात शोर माण्डव्य उल्लेखनीय हैं। इन सात आचायों के मत भी पिज्जल द्वारा 
'उल्लिखित किये गये हैं । 'प्रातिशारूप' नाम से इनके जो ग्रव्थ इस समय उपलब्ध हैँ, 

३. 'छत्दोभुतमिदं सर्व बाडः मयं स्पाद् विजानतः ।' 
२, उन्वहीनों न शब्दोस्ति न छन््दः शव्दवर्जितम् ।/ भरत मुनि ताट्यशास्त्र १४४५ 
३१ कात्यायन कृत ऋतकसर्वानुक्रमणो पर वृत्तिकार षड्गुरक्षिष्प की वेदार्थदीपिका- 

टीका ६ 
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उनका. विवरण इसी अध्याय में आगे चल कर दिया जायेगा.।' प्रातिशारूपों कां सुंस्य 
प्रतिपाद्य विषय छन्द नहीं- है, पर उनमें भी अमेक ऐसे ग्रन्थ हैं जिनमें छन्दों का भी 
निरूपण किया गया है । .छन्द वेदाजु के अन्य उपलब्ध ग्रन्यों में निदानसुत्र- का उल्लेख 
आवश्यक है । यह सामवेद की झनुक्रमणी के रूप में है, पर इसमें सामवेद के ठन्दों का 

भी विश्वद रूप से प्रतिपादन किया गया-है । निदानसूत्र में १० प्रवाक् हैं, भौर'इसे 
पतञज्जलि द्वारा विरचित माना जाता है। इस सूत्र में स्वयं ही इसे' भगवान् पतञ्जलि 
द्वारा उक्त कहा गया है ।* ' 2 

(४) व्याकरण वेदाड़ः 

पड्वेदाज़ों में व्याकरण का महत्त्वंपूर्ण स्थान है । पतञ्जलि ने इसे छहों वेद्दाज्ों 
में स्वप्रधान कहा है | उनके झनुसार व्याकरण वेदाज़्ों में प्रधान है। प्रधान के-लिए 
जो यत्न' किया जाता है, वही फलवान् होता है ।'इसी व्याकरण के ज्ञान से सत्र पुण्यों 
के फलों की प्राप्ति होती है, भर इसका अ्रष्ययन करने वाले के-माता-पिता स्वर्गंलोक 
में स्थान प्राप्त करते हैं ।* पतञ्जलि ने व्याकरण के श्रध्ययन: के पांच प्रयोजन बताये हैं, 

रक्षा, ऊहा, आगम, लघष्वर्थ और असंदेह ।* “रक्षा' से वेदों. की रक्षा :अभिप्रेत है। वेदों 
की रक्षा के लिए. व्याकरण. पढ़ना -चाहिए, क्योंकि लोप्र, श्रागम-झौर वर्ण-विकास्का 
ज्ञाता ही बेदों का परिपालन कर सकता है ।* “ऊहा' का-अभिप्राय यह है. कि वेदमन्तों 
में आवश्यकतानुसार लिड्भध पौर .विभक्ति की कल्पना की-जा संके । वेदमन्त्र न सब 
बिज्ों में हैं, ग्ौर न सब-विभक्तियों में । यज्ञ करते हुए जब - उनका विनियोग किया 
ज़ाता है, तो प्रावश्यकतानुसार उनमें श्राये लिज्र और विभक्ति.को बदल ।दिया जाता 
है, जो व्याकरण ज्ञान के बिना सम्भव ही .नहीं है ॥६ व्याकरण के पढ़ने" का यह. महत्त्व- 
पूर्ण लाभ है। ब्राह्मण को तो:निष्कारण भी पडज्भु-वेदों.. का. भ्रष्यवन्न करना-चाहिए, 
क्योंकि भ्रागम (श्रुति) को यही अभिगप्रेत है, भौर छहों वेदाज्ों में व्याकरण सर्व-प्रधान 
है ।$ शब्दकोद अत्यन्त विशाल है, और /सब शब्दों का इस जीवन. में ज्ञानः प्राप्त कर 

१. तथा निरालम्बरूपता भगवता पतञजलिना उक्त सप्तमेषहन्यक: कृताकृतो भवत्य- 
ब्राह्मण विहितस्वादिति | निदान सूत्र ४७,“ 

२. भप्रधानं च षट्मु श्रंगेष॒ व्याकरणम्, प्रधाने च॑ कृतो यत्न; फलवान भवति ॥ 

.. . सर्वपुण्य फलावाप्तिब्चास्य ज्ञाने भवति ३ मातापितरों चास्य स्वर्ग लोके महीयते ४ 
« “कानि पुनः शब्दानुश्ञासनस्य, प्रयोज॑नाति ? रक्षोहागप्तलध्वसन्देहा: प्रयोजनम् ३” 
« . रक्षार्थ वेदानामप्येयं व्याकरणम् लोपागमंवर्णविकारज्ञों हि वेदान् परिपालयिष्यति। 

पर. ऊहः खल्वपि--व स्वलिक्भं: न नव सर्वाभिविभक्तिभिवेंदे सन््त्रा निगदिता:, ते 
चावश्यं यज्ञगतेन पुरुषेण यथायर्थ विपरिणमयितव्या:-3 ताल्तावेयाकरण: हापनोति 

: ययायय विपरिणमयितुम् । तस्सादध्येग्वं व्याकरणम् ॥ 5 
६० आागमः खल्वपि-ब्राह्मणेन निष्कारणो धर्म: षडद़्भो वेदोध्प्येयो शेयदच ॥ प्रधानश्च 

पद्सु अंगेषु व्याकरणम् । 

हि कट ५ ्प्ण ढ 
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सकना सुगम नहीं है। पर ब्राह्मण के लिए यह झावश्यकर है कि दाव्दों का ज्ञान प्राप्त 
करे, झौर शब्दज्ञान का लघु उपाय यही है कि व्याकरण का श्रध्ययन किया जाए।* 
बहुघा वैदिक शब्दों के भ्रभिष्राय के सम्बन्ध में सन्देह उत्पन्न हो जाते हैं। वेदों में ऐसे" 
समस्त (समांसयुक्त) शब्द मिलते हैं, जिनके विपय में यह असंदिग्ध रूप से नहीं कहा” 
जा सकता कि उनमें कौन-सा समास है । समास यदि तत्पुरुष हैं तो एक श्रर्थ होगा, 
झोर यदि बहुवृहि समात्त हे तो दूसरा अर्थ होगा । इस प्रकार के संदिग्ध स्थलों पर 
व्याकरण द्वारा ही सन्देह का निवारण किया जा सकता हे, श्रतः वेदार्थ में 'असन्देह' के 
लिए व्याकरण का श्रष्ययन श्रत्यन्त प्रावश्यक है।* इसमें सन्देह नहीं कि अन्य वेदाज़ों 
के समान व्याकरण भी एक महत्त्वपूर्ण वेदाज्भ है, और प्राचीन भारतीयों ने उपके 
विकास के लिए बहुत प्रयत्न किया था । 

वर्तमान समय में व्याकरण-विपयक संल्कृत के जो ग्रन्थ उपलब्ध हैं, उनमें 
पाणिनीय व्याकरण सर्वाधिक महत्त्व का है। यह गाठ तअ्रध्यायों में विभक्त है, श्रतः 
“प्रष्ठाध्यायी” भी कहाता है। प्रत्येक अध्याय में वहुत से सूत्र हैं, जिनकी संझ्या चार 
हजार के लगभग है | विश्व के व्याकरण-पम्बन्धी साहित्य में प्रष्ठाध्यायी का स्थान 
बहुत ऊँचा है | जिस वैज्ञानिक ढंग से उसमें प्रत्यन्त संक्षिप्त सुत्रों द्वारा संस्कृत के 
व्याकरण का प्रतिपादन किया गया है, वह प्रद्धितीय है। यद्यपि पाणिनि ने प्रधानतया 
लौकिक संस्कृत के व्याऊजरण की रचना की थी, परन्तु प्रध्ंग वश उसमें वैदिक व्या- 
क्रण के नियमों का भी निदर्शन कर दिया गया है। पाणिनि का काल पांचवीं-छठो 
सदी ईस्वी पूर्व में माना जाता है। बाद में कात्यायन मुनि ने श्रष्टाघ्यायी पर वातिक 
लिखे, जिन्हें पाणिनीय व्याकरण का पुरक कहा जा सकता है। सम्भवतः, कात्यायन 
का समय चौथी सदी ईटवी पूर्व में था । दूसरी सदी ईसवी पूर्व में महवि पतञ्म्जलि हुए,. 
जिन्होंने पाणिनीय भश्रष्टाध्यी की व्यास्या के रूप में महाभाष्य की रचना की । प्रतञ्जलि 
का यह ग्रन्थ संस्कृत वाहमय में भ्रत्यन्त श्रादर की दृष्टि से देखा जाता है। इसमें 
झष्ठाध्यायी के सूत्रों की व्याख्या-के साथ-साथ व्याकरण के वैज्ञानिक व दादोंनिक 
सिद्धान्तों की भी विवेचना की गई है। पाणिनि द्वारा संस्कृत व्याकरण की जिस 
भ्रष्ययन-पद्धति का प्रवर्तेन किया गया था, उसके श्रनुत्तार बाद के समय में श्रनेक ग्रन्थों 

की रचना हुई, जो प्रायः अष्टाष्यायी पर भाष्य, वृत्ति या टीका के रुप में हैं। इनमें 
वामन तथा जयादित्य द्वारा लिखित काशिकावृत्ति विशेष महत्त्व की है। संस्कृत के 
विद्वानों में इस वृत्ति का बहुत श्रादर है, झौर भ्रष्ठाध्यायी को समभने के लिए वे प्रायः 
इसी पर निर्भर करते हैं । वामन भौर जयादित्य काइमीर के निवासी थे, भ्रौर छठी 
सदी में हुए ये। बाद के समय में काशिकाधृत्ति पर भी अनेक टीकाएँ लिखी गई,. 
जिनमें हरदत्त की पदमञ्जरी उल्लेखनीय है। हु 

+ 

१. लषध्वर्य चाध्येयं व्याकरणम् । ब्राह्मणेनावद््यं शब्दाः शेयर ;, न चान्तरेण व्याकरणं, 
लघुनोपायेन शब्दा: शवया ज्ञातुमु ४! | >पे 

२. 'असन्वेहायथं चाध्येयं व्याकरणम् ४” ॥ 



६० प्राचीन भारतीय इतिहास का वृदिक युग 

यद्यपि वर्तमान समय में उपलब्ध व्याकरण-प्रन्यों में अ्रष्टाध्यायी प्रधान हैं, 
पर पाणिनि से पूर्व भी अनक वैयाकरण हो चुके थे भौर उन द्वारा वेदिक तथा लौकिक 
संस्कृत के प्रामाणिक व्याकरण लिखे गये थे। झाकठायन के ऋक्तन्त्र के अनुसार 
व्याकरण का ज्ञान ब्रह्मा द्वारा वृहंस्पति को प्रदात किया गया, वृहस्पति द्वारा इच्ध को, 

इन्द्र द्वारा भारद्याज को, भारद्राज द्वारा ऋषियों को, और ऋषियों द्वारा ब्राह्मणों को।* 
चूहस्पति और इन्द्र सदश वैयाकरणों का उल्लेख अन्य प्राचीन अन्यों में भी विद्यमान 
है । तैत्तिरीय संहिता में लिखा है कि पहुले वाक् (वाणी या भाषा) “अव्याकृत' थी, 
अर्थात् उसमें व्याकरण का भ्रभाव था । इस दशा में देवों ने इन्द्र से कहा--आप वाक् 
को व्याकरण दीजिए | इन्द्र ते देवों की प्रार्थंता को स्वीकार कर व्याकरण की रचता 
की । अब वाक् अव्याकृत न रह कर व्याकृत हो गई ।* पतज्जलि के महाभाष्य में 
'लिखा है कि वृहस्पति वक्ता ये, और इन्द्र अष्येता (उनसे श्रध्ययन करने वाले) थे। उनके 
अध्ययन का काल एक सहलत्न दिव्य वर्ष था, पर इतने समय में भी वह शब्द रूपी सागर 

को पार नहीं कर सके ।? यास्कावार्य के निरुक्त की टीका करते हुए दुर्गाचार्य ने इन्द्र, 
चन्द्र, काशकृत्स्न, श्रापिशलि, शाकटायन, पाणिनि, अमर और जैनेन्द्र के नाम 
शाब्दिकों' (वैयाकरणों) के रूप में दिये हैं ।* पाणिति की अष्टाध्यायी में भी प्रापि- 
डालि, काश्यप, गार्य, गालव, भारद्वाज, शाकठायन, शाकल्य आदि कितने ही प्राचीन 
वैयाकरणों के नाम भझाये हैं । इसमें सन्देह नहीं, कि पाणिनि से पूर्व भी भारत में व्या- 
करण वेदाजभर का भली-भाँति विकास हो चुका था, और प्राचोन समय में ऐसे भी अनेक 
भ्रच्थों की सत्ता थी, जिनका विषय वैदिक व्याकरण था। वाणी या भाषा की “व्याकृत' 
(व्याकरण द्वारा व्याकृत) रूप देने का प्रधान श्रेय इन्द्र को दिया गया है। इन्द्र हारा 
निमित या (ऐन्द्र व्याकरण की सत्ता के झनेक प्रमाण उपलब्ध व्याकरण-स्न्यों में विद्य- 

भान हैं । काशिका वृत्ति की तत्त्वविमशिती व्याल्या में यह वाक्य आया है--तथा 
चोक्तमु इन्द्रेण--अन्तवं णंसमुद्भूता घातवः परिकीतिता इति ।” यह स्पष्टतया. ऐन्द्र 
व्याकरण से दिया हुआ उद्धरण है । इस प्रकार के उद्धरणों से यह प्रमाणित हो जाता 
है कि आ्राचाये इन्द्र द्वारा विरचित व्याकरण-प्रन्थ पहले विद्यमान था । 

वेदिक साहित्य से सम्बद्ध एक अन्य वर्ग के ग्रन्थ चतंमान समय में उपलब्ध हैं, 
जिन्हें 'प्रातिशाल्य' कहते हैँ । इनमें वैदिक संहिताओों की भाषा के व्याकरण-सम्बन्धी 

१. ऋक्तन्त्र शाढ 
२. “वाणू वे पराच्यव्याकृताइबदतु । ते देवा इख्धमब्रुवनु--इमां नो वाचं व्याकु- 

विति ।********* तामिन्दों मध्यतोध्वक्म्य व्याकरोत् । तस्मांदियं व्याकृता वागु 
विद्यते ४ तंत्तिरीय संहिता इडा७३ 

३. वृहस्पतिश्च पकता। इन्द्रइच अध्येता । दिव्यं व्षसहस्लमध्ययतकाल: सन सझर्त 
जगाम (॑ 

डे. इन्द्रदचन्धः काशकत्स्तापिसली शाकटायनः ॥ 
पाणिन्यमर जैनेस्धा जयन्तयष्टादि शाब्विका:॥ 
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नियमों पर भी प्रकाश डाला गया है| पर प्रातिशाख्य विशुद्ध रूप से व्याकरण-विषयक- 
ग्रन्थ नहीं हैं । उनमें शिक्षा और उन््द का विषय भी समाविष्ट है । पर वैदिक व्याक- 
रण के लिए वे विशेष रूप से उपयोगी हैं। हम इन ग्रत्थों पर इसी भ्रध्याय के आठवें, 
प्रकरण में पृथक रूप से प्रकाश डालेंगे। 

(५) निरुक्त वेदांग 

छह वेदाज्ों में निरुक्त भी एक है । इस वेदाडुु में छब्दों की निरुक्ति या व्यु> 
त्पत्ति की जाती है। निरक्तशास्त्र के श्रनुतार प्रत्येक शब्द किसी न किसी घातु से 
सम्बद्ध होता है। इसीलिए यह वेदाड्भ शब्दों को “व्युत्पन्त! या “धातुज' मानता है । 
उदाहरण के लिए दुद्धिता शब्द को लीजिए । निरुक्त के श्रनुसार इस शब्द की व्युत्पत्ति 

इस प्रकार प्रतिपादित की गई है--दुहिता कस्मात् दुहिता, दूरेहिता दोग्धे्वा ।! कन्या 
को दुहिता इस कारण कहते हैं, क्योंकि माता-पिता का हिंत इसी बात में है कि वह 
उनसे दूर रहे, या वह उनसे सदा घन को दोहती रहती है, या उसका हित सम्पादित'" 
करना कठिन होता है | सब शब्दों की इसी ढंग से व्युत्पत्ति की जा सकती है। दाब्द 
झौर भर्थ भें जो सम्बन्ध है, वह सहेतुक है, अकारण नहीं है) इसी सम्बन्ध को प्रतिपादित 
करना निरुक्त का कार्य है । निरुक्त शब्दों को रूढ़ि नहीं मानता, उसके अनुसार वैदिक 
दाब्द यौगिक हैं । इसी कारण उनकी प्ननेक प्रकार से ध्याख्या की जा सकती है। स्वामी 
दयानन्द सरस्वती ने जो वेदमन्त्रों के श्राध्यात्मिक, भ्राधिभोतिक और प्राधिदेविक---- 
तीन प्रकार के अर्थ करने के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है, उसका आधार निरक्त 
का यह मत ही है कि वैदिक दाब्द यौगिक हैं । 

निरक्त निधण्दु की व्याब्या के रूप में है। वेदों के कठिन शब्दों को निषण्ट में 
संगृहीत किया गया है। उसे वैदिक शब्दकोष कहा जा सकता ; वैदिक शब्दकोष कहा जा सकता है। कतिपय विद्वानों के 
झनुसार निरुक्त के कर्त्ता यास्काचायं ने ही निधण्टु के रूप में वेदों के दुरूह शब्दों का 
संग्रह भी किया था, और फिर निरक्त के रूप में उस पर भाष्य लिखा था । पर 
प्राचीन ग्रन्थों से निधण्ट् का निरुक्त से पुवृवर्ती होना प्रमाणित होता है । महाभारत के 
अनुसार निधण्टु की रचना सबसे पहले प्रजापति कश्यप द्वारा की गई थी ।' वर्तमान 
समय में जो निघण्टु उपलब्ध है, वह प्रजापति कश्यप द्वारा विरचित है या नहीं--इस 
प्रघन पर मतभेद हो सकता है । पर यह मानना असंगत नहीं होगा कि अत्यन्त प्राचीन 
काल में भारत में वेदों के विशिष्ट एवं दुरूह शब्दों का पृथक-पृथक् ब्गों में कोप 
बनाने को प्रवृत्ति प्रारम्भ हो चुकी थी और इस प्रकार के कोषों को निधण्टु कहा जाता 
था। वर्तमान समय में जो निघण्दु ग्रग्य उपलब्ध है, उसमें तीन काण्ड हुँ--नैधण्दुक 
काण्ड, ने गम काण्ड और देवत काण्ड । नैधण्टुक काण्ड में तीन ग्रध्याथ हैं, भौर अन्य 
काण्डों में एक-एक अध्याय है। यास्क का निद्क्त इसी निधण्टु फी व्याख्या के रूप 

१. व॒षों हि भगवान् धर्म: र्यातो लोकेषु भारत ॥ 
निघण्दुक पदास्याने विद्धि नां वृषमुत्तमस् ॥ सोक्षधर्म पर्वे ३४२८६ 
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ऊँ है | पर -निधण्ट की .एक -.ग्रन्य.व्यास्या.भी.मिलती है, जिसे-देवर[ज.यज्वा-ने लिखा; 

था ।" इनका समय सायण»से:: पहले-का- है । अपने भाष्य में देवराज : यज्वा - ने:क्षीर« 
स्वामी तथा झनत्ताचार्य द्वारा की गईं निधण्टु की व्यास्याओ्रं..का- भी उल्लेख -किय्राः 
है, पर इनके व्याख्या ग्रन्थ अब उपलब्ध नहीं हैं ३: 5-7० ५६ ५ 5« ५ 

निघण्टु की व्याख्या के प्रयोजन से जो निरुक्त लिखे गये, उनमें यास्काचार्य 
का निरुक्त सबसे प्रसिद्ध है और वही- इस समय -आ्राप्य भी है। यास््क के निरक्त में 
भी अपने से पूर्वेवर्ती अनेक निरुक्तकारों के नाम-दिये गये- हैं---आग्रायण, झ्रौदुम्ब रायण, 
झऔर्णनाभ; कात्यक्य, ऋष्ट कि, गाय, गालव, चर्म शिरा,- ततीकि, शतवलाक्ष, शाकपूर्णि 

स्थौलाष्ठीवरि, शाक्रटायन, शाकल्य, कौत्स- .भ्रौर वार्ष्यायणि आदि । इन आचार्यों के 
झ्तिरिक्त.यास्क ने .'इति एके! -ब “अपरे', लिख कर अन्य आचार्यों के मतों -को. भी 
तिद्विए्ट किया है । इससे इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता-कि- यास्क- से पूर्व: 
प्न््य भी अनेक निरक्त-प्रत्थों की सत्ता थी -और -यह वेदाजू- भी ,सुचारु रूप-से उन्नत 

एवं विकसित दह्षा में; था. । ध 
. - - थास्काचार्य का: समय -पाणिनि से-पहले है । पाणिनि-के गणपाठ में निरुक्त शब्द: 
भी -झाया है,.और अ्रष्टाष्यायी के एक सूत्र-(२/४/६२) द्वारा 'यास्क' शब्द की सिद्धि 
भी की -गई है। महाभारत के शान्ति पर्व में यास्क्र और:उन द्वारा विरचित. निरुक््त. 
"का स्पष्ट रूप से उल्लेख है 4 -पतञ्जलि के महाभाष्य में भी. मिरक््त-का उल्लेख 
विद्यमान है । इन्हीं सब बातों , को दृष्टि'में रख कर यास्क के काल को सातवीं सदी. 
ईस्वी पूर्व या उससे:भी कुछ पहले का माना जाता है । ४५ 

निरुक्त पर अ्रनेक टीकाएँ भी बाद में. लिखी गईं, जिनमें दुर्गाचार्य की टीका 
सब से महत्त्वपूर्ण है। उसमें .निरुकत में श्राये वेदमन्त्रों की व्यारुपा बड़े स्पष्ठ रूप में 

ही गई है। पर निरक्त:पर दुर्भाचोयें की-टीका -सबसे पुरानी नहीं है, क्योंकि उसमें. 
अनेक स्थानों पर प्राचीन टीकाकारों का उल्लेख मिलता है। दुर्गाचार्य का काल अभी . 
निश्चित नहीं .किया जा सका. है ।-निरुक्त पर.एक अन्य टीका स्कन््द. महेशवर की उप-. 
लब्ध. है ।-इसे सातवीं सदी की रचना माना-जाता है। निरुक्त के सिद्धान्तों के अनुसार. 
आचार्य - वररूचि ने 'मिंदक्तनिचय' ताम से- एक ग्रस्थ की. ..रचना की थी, जिसमें सो के 
लगभग इलोक हैं । मध्यकाल में जिन विद्वानों ने वेंदों पर भाष्य लिखे, प्राय: उन-सबने . 
निरक्त.और उसकी टीकाग्नों का सहारा ..लिया है। यह स्वाभाविक भी था -क्योंकि 
बेंदों के श्र्थ को समभने के लिए निदुक्त वेदांग की बहुत- उपयोगिता है.। 

हि (६) कल्प वेदाज्भ आउट, 
.. भाचीन वैदिक धर्म में याज्ञिक कर्मकाण्ड तथा संस्कारों का महत्त्वपूर्ण, स्थान 

था। नब्राह्मण-प्रन्थों की रचना इसी प्रयोजन से की गई थी, ताहि याज्निक विधि- 
विधान कां निरूपण किया जा सके, श्र साथ ही यह भी प्रतिपादित किया जा सके 22230 2:27: 45429 7# 08 ९:67: 
१. “नामास्यातजानीति शाकटायनों नैरुक्तसमयवइच । न सर्वाणीति- यार््यों वेयाकर- 

णानां चेके ।' निरुक्त ११२ - है 
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कि उनमें वेदमन्त्रों का किस प्रकार विनियोग किया जाता है, वाद में यह आवश्यकता 
अनुभव की गई कि याज्ञिक विधि-विधानों धौर संस्कारों आदि का संक्षेप के साथ 
निरूपण किया जाए, क्योंकि क्रिपात्मक दृष्टि से यह अधिक उपयोगी था | इसीलिए 
कल्प वेंदाग की रचना की गईं । वेदविहित कर्मों (यज्ञसम्बन्धी कर्मकाण्ड तथा विविध 
संस्कार आदि) का जिस शास्त्र में ऋ्रवद्ध रूप से प्रतिपादन क्रिया जाए, वही 'कल्प' 
कहाता है । सायणाचायं के अनुसार कल्यसूत्र मन््त्रों का विनियोग बता कर याज्षिक् 
अनुष्ठान की विधि का प्रतिपादत करते हैँ श्रौर यही उनकी उपकृति है ।"कल्प वेदाग 

केयेग्रन्य सूत्रों के रूप में हैं। -सत्र की परिभाषा यह है, कि उसमें भक्षर कम हों, 
_सब वात सार के रूप में कह दी गई हो, भोर प्रभिप्राय को श्रस॒त्दि्ध रूप से प्रकट 
किया गया हो ।* प 

कल्प वेदांग के तीन भाग हैँ--श्रौत सूच, गह्य सूत्र भौर घर्म सूत्र । कतिपय 
विद्वानों ने शुल्व सूत्र को कल्प वेदांग के चौथे भाग के रूप में प्रतिपादित किया है। 
पर वस्तुतः उसे श्रीत सूत्र के भ्रन्तगंत ही समझना चाहिए; क्योंकि उसमें यज्ञ की वेदि 
के निर्माण की विधि तथा माप झादि विषयों का प्रतिपादन किया जाता है, जिनका 
सम्बन्ध श्रौत सुत्र के विषय के साथ ही है । 

श्ौत सुत्न--वेदों द्वारा प्रतिपादित या उन पर आधारित कर्मेकाण्ड के विधि- 
विधान का निछपण श्रौत-सूत्रों द्वारा किया जाता है ब्राह्मण-प्रन्थों का भी यही विपय' 
है, पर उनके श्रत्यन्त विस्तृत होने के कारण श्रोत-सूत्रों में सार रूप से वह सब याज्ञिक 
विधि-विधान दे दिया गया है, जो ब्राह्मणों में है, यद्यपि कहीं-कही उनमें भेद भी पाया 
जाता है। याज्ञिक कर्मकाण्ड के लिए यज्ञकुण्ड में अग्नि का श्राघान आवश्यक है। 
यज्ञीय प्रिनि तीन प्रकार की मावी गई है, दक्षिणारिनि, ग्राहेपत्य और भाहवनीय । भ्रर्ति 
का झाधान किस प्रकार किया जाए, यह प्रतिपापित करने के साथ-साथ श्रौत-सूत्रों 
में उन.यज्ञों का भी निरूपण किया गया है, जिन्हें दैनिक रूप से या विशेष अवसरों पर 
या विशिष्ट प्रयोजन से किया जाता है। मुख्य यज्ञ निम्नलिखित हैं---दर्शपोर्णमास यज्ञ, 
जो प्रत्येक पक्ष के उपरान्त किया जाता था; आग्रायणेष्ठि, भ्रन्न की फसल तैयार हो 
जाने पर इस यज्ञ के सम्पादित होने का समय होता था; चातुर्मास्य यज्ञ; सत्र, वारह 
दिनों में पूर्ण होने वाला यज्ञ; गवामयन, पूरे एक वर्ष तक चलने वाला यज्ञ; वाजपेय, 
राजसूत्र, अश्वमेघ, नरमेघ, सोमयाय और सौत्रामणि आदि । इनमें से राजसूय, वाज- 
पेप और भ्रर्वमेव का सम्बन्ध राजा के साथ है । कोई व्यक्ति तम्ी राजा माना जाता 
था, जब वहू राजसूय यज्ञ का भनुष्ठान कर विधिवत् राज्याभिषेक करा ले। विशेष 
भ्रवसरों पर झौर विशिष्ट प्रयोजनों से किये जाने वाले यज्ञों के भ्रतिरिक्त अग्निहोत्र, 
बलिवेखवदेव, अतिथि यज्ञ, देवयज्ञ और पितृयज्ञ ऐसे महायज्ञ थे, गृहस्थ को जिन्हें 

$. अत. कल्पसुत्रं मन्त्रविनियोगेन ऋत्वनुष्ठानमुपदिश्य उपकरोति । 
२. श्लत्पाक्षरमसन्दिर्घं सारवद् विश्वतों मुखम्। 

झस्तोममनवद्यं च सूच॑ सुत्नविदों विडु: ॥ (विष्णुधर्मोत्तर) 
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प्रतिदिन करता होता था। शऔौत-सूत्रों में इन्हीं सव यज्ञों के विधि-विधान का संक्षिप्त' 
एवं सूश्ररूप से निरुपण किया गया है । 

वर्तमान समय में जो सृत्र-ग्रन्धथ उपलब्ध हैं, उनकी संख्या श्रधिक नहीं है # 
विश्वास तो यह किया जाता है कि वेदों की जितनी शाखाएं थीं, उत्तने ही कल्प- 
बेदांग (श्रौत, गृह्य और धमंसूत्र) भी ये । पर वैदिक साहित्य के अन्य ग्रन्थों के समान 
बहुत-से कल्पसूत्र शव अप्राप्य हैं। पर जो उपलब्ध हैं, उन सब का किसी न किसी वेंद 
या उसकी शाखा के साथ सम्बन्ध माना जाता है। ऋग्वेद के दो श्रौतसुत्र ईंस समय 
मिलते हैँ--आदवलायन झ्ौर शाह्लायत । झाशवालाय श्रौतसूत्र में १२ गव्याय हैं और 

उसके रचयिता ऋषि झ्राशवलायन के शिष्य शौनक थे। शझ्ाड्भडायन श्रौतसूत्र में १८ 

झ्रध्याय हैं, भौर इसका प्रतिपाद्य विषय बहुत व्यापक है । 
यजुवेद के श्रौतसूच्र कात्यायन, वौधायन, आपस्तम्ब, सत्यापाढ़, वैख्ानस, 

भारहाज तथा मानव हैं । इसमें से कात्यायन श्रोतसूत्र का सम्बन्ध शुक्ल यजुरबेंद से है, 
झौर भ्रन्य सबका कृष्ण यजुवेद से । श्रौतसूत्रों में कात्यायन श्रौतसूच बहुत प्रसिद्ध है । 
इसमें २६ अध्याय हैं, जिनमें विविध यज्ञों के विधि-विधान बड़े स्पष्ट रूप से प्रतिपा- 
दित हैं । इस श्रौतसूत्र का आधार शतंपथ ब्राह्मण है, धौर इसमें प्रतियादित विधि- 
विधान प्राय: शतपथ ब्राह्मण के अनुसार ही हैं । 

सामवेद की विविध शाखाश्नों व ब्राह्मणों के भी कतिपय श्रौतसूत्र इस समय 
उपलब्ध हैं। पंचविश ब्राह्मण का श्रौतसूत्र आर्पेय या 'मशक' है। 'मशक' नाम इसके 
रचयिता ऋषि मशक के नाम से है। सामवेद की कौथुमी शाखा से सम्बद्ध लाट्यायन 
श्रौतसूच है, और राणायणीय शाखा से सम्बद्ध द्राह्यायन श्रोतसुत्र । जैमिनीय श्रौत- 
सूत्र का सम्बन्ध सामवेद की जैमिनीय शाखा के साथ है। * 

अथर्वेवेद का केवल एक श्रौतसूच इस समय प्राप्य है, जिसे वेतान श्ौतसूत्र 

कहते हैं । इसमें झाठ अध्याय हैं, जिनमें ऋत्विजों तथा यजमान के कतेंव्यों का निरू- 
पण किया गया है । इस श्रौतसूत्र का सम्बन्ध अ्थवेवेद के गोपय ब्राह्मण के साथ है | 

ऊपर जिन श्रौतसून्रों का उल्लेख किया गया है, उनमें से कतिपय पर अनेक 
भाष्य भी वर्तमान समय में उपलब्ध हैं | कल्प वेदांग में प्रत्तिपांदित याज्षिक विधि- 
विधानों को समझते में इनसे वहुत सहायता मिली 

गुह्मसूचर--प्राचीन भारतीय चिन्तक गृहस्थ आश्रम को सब आश्रमों में प्रधान 
सानते थे, और अन्य सब श्राश्रमों (त्रह्मचर्य, वानप्रस्थ और संन्यास) को उसी पर 
आश्रित समझते थे । इस दशा में यह स्वाभाविक्र था, कि घमंग्रन्थों में गृहस्थ के 
कर्तेव्यों तथा घ॒र्मों का विशेष रूप से प्रतिपादन किया जाए। जन्म से लेकर भृत्यु- 
पर्येन्त मनुष्य का जीवन मर्यादित रहना चाहिए । इसीलिए अनेक संस्कारों का विधान 

किया गया है, जिनका प्रयोजन मानव जीवन को मर्यादित करना तथा उच्च आदर्शों 
को सम्मुख रख कर कठंव्यों का बोध कराना है। प्राचीन शास्त्रकार यह मानते थे कि 
सनुष्य का समुचित विकास उन उंस्कारों पर निर्मर करता है, जिनका सम्बन्ध गर्मा- 
पान से लेकर भ्रन्त्वेष्टि क्रिया पय्यन्त है। ये संस्कार संख्या में १६ हैं, जिनमें गर्भाधान, 
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प्रसवन, सीमन्तोन्तयन, जातकर्म, नामकरण, अन्यप्राशन, चूडाकर्म, उपनयन, समावतेन, 
विवाह और भ्रन्त्येष्टि मुख्य हैं। गृह्म॒ध्ृत्रों में इसका शास्त्रीय विधि से प्रतिपादन 
किया गया है। गृहस्य के लिए जहाँ इन संस्कारों का विधान है, वहाँ साथ ही उन्हें 

प्रतिदिन पाँच महायज्ञ भी भवश्य करने चाहिएँ । कतिपय अन्य भी ऐसे यज्ञ हैं, जिनका 

सम्बन्ध गृहस्य भ्राथम के साथ है। गुह्मसूत्र इनका भी प्रतिपादन करते हैं। विवाह 

गृहृस्थ जीवन का मूल है, श्रतः विविध प्रकार की विवाह-पद्धतियों का भी इस कल्प 
वेदाडुः में प्रतिपादन किया गया है। 

श्रौत सूत्र के समान गुह्य सूत्र भी वेदिक संहिताओं, उनकी शाखाओं तथा 
ब्राह्मण-प्रन्यों से सम्बद्ध हैं। ऋग्वेद के तीन गद्यमृत्र वर्तमान समय में उपलब्ध हैं, 
पझ्राइवलायन, शांस्यायन भौर कौपीतकी । झ्राइवलायन गृद्यपूत्र में चार भ्रष्पाय हैं, प्रौर 
प्रत्येक श्रध्याय भनेक सण्डों में विभक्त है। ऋणगेद के गुद्यसूत्रों में यह प्रधान है । 
इसी कारण अनेक विद्वानों ने टीकाएँ लिख कर इसके अ्रभिप्राय को स्पष्ट करने का 
प्रयत्न किया है । शुवत्र यजूवेंद का प्रस्चिद्ध गृह्यसूत्र 'पारस्कर गृद्यसूत्र” हैं, जिस पर 
पझनेक भाष्य लिखे गये हैं । कृष्ण यजुर्वेद से सश्बद्ध श्रनेक गछ्यसूत्र वर्तमान समय में 
उपलब्ध हैं, जिनमें वोधायन गद्यसूत्र, भारद्वाज गृह्यसूत्र, प्रापस्तम्ब गृह्मयसूत्र, हिरण्य- 
केशि गुद्मसूत्र, वैखानस गुह्मसूत्र, मानव गृह्मसूत्र, अग्निवेश्य गृद्यसृत्र और काठक 
गुद्ययूथ उल्लेखनीय हैं । सामवेद के साथ सम्बन्ध रखने वाले तीन गुझ्यसूत्र वर्तमान 
समय में प्राप्य हैं, गोभिल् गृह्मसूत्र, खदिर गृद्यसूत्र भौर जैमिनीय गुह्यसुत्र | सझयर्ववेद 

का एक मात्र उपलब्ध गृह्मसूत्र कौशिक गृहासूत्र है। 
धर्मसुत्र--व्यक्ति कां परिवार झौर समाज से क्या सम्बन्ध रहे, झौर परिवार 

तथा समाज के श्रंग के रूप में मनुष्य के क्या कतंव्य हैं--इन विषयों का प्रतिपादत 
धर्मंसूत्र-सम्बन्धी कल्प वेदांग में क्रिया जाता है। प्राचीन भारतीय चिन्तकों के अ्रनुसार 
मनुष्य का व्यक्तिगत तथा सामाजिक हित व कल्याण वर्णाश्रम व्यवस्था पर निर्मेर 
हीता है । मनुष्य का हित इसी बात में है कि वह भपने वर्णघर्म भौर भाश्रम-धर्म का 
पालव करे। धमंसूत्रों में इन्हीं वर्णघर्मों तथा श्राश्नस धर्मों का स्पष्ट रूप से निल्ूपण 
किया गया है । राज्य भी मनुष्य की साम्राजिकता का ही एक रूप है। श्रतः राजा 
झोर प्रजा के क्तेंग्य, दण्ड-विधान, न्याय व्यवस्था और राजकीय कर भ्रादि विपय भी 
धर्मसूत्रों में निरूपित हैं। मनुष्यों के खान-पात, रहन-सहन, विवाह, उत्तराधिकार, 
ऋण भर व्याज प्रादि भी घमंसूत्रों की परिधि के अन्तगंत विषय हैं । 

वर्तेमान समय में जो धमंसूत्र उपलब्ध हैं, उनमें गौतम धर्मेसूत्र, बोधायन घर्म- 
सूत्र, भापस्तम्व धर्मतूम, हिरष्यकेशि धर्मंसूत्र, वच्षिष्ठ ध्मसूत्र, वेखानस घर्भसूत्र भर 
विष्णुधमंसूत उल्लेखनीय हैं । प्राचीन भारत के धामिक जीवन का मिरूपण करते हुए 
हम इन सूत्र-ग्रन्थों का उपयोग करेंगे । 

(७) ज्योतिष वेदाडूः 
घड्वेदाज़ों में ज्योतिष भी श्रन्यतम है। प्राचीन भारत में इस विज्ञान, का 



दर्द प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

समुचित विकास हुआ था। याज्ञिक कर्मकाण्ड के लिए भी इसका बहुत उपयोग था, 
क्योंकि यज्ञों के लिए यह भी भावश्यक समझा जाता था कि विशिष्ट समयोंँ पर ही 
उनका अनुष्ठान किया जाए। विधिपूर्वक यज्ञ कर सकना तभी सम्भव है, जब कि 
नक्षत्र, तिथि, पक्ष, मास, ऋतु, सम्बत्सर झ्ादि का भी घ्यात रखा जाए | जिस ऋतु, 
मास या नक्षत्र में जिस यज्ञ का विधान है, उसी में उसका सम्पादन करना चाहिए। 
धन्यथा यज्ञ-सफल नहीं हो सकता यज्ञों का झनुष्ठान ठीक समय पर किया जाए, 
इसके लिए ज्योतिष का जान आवश्यक है, और इसीलिए इस विज्ञान को भी वेदांग के 
भन्तगेंत किया गया है । 

ज्योतिष विज्ञान बहुत प्राचीन है । ऋग्वेद में भी ऐसे मन्त्र विद्यमान हैं, 
जिनसे ज्योतिष के ज्ञान का संकेत मिलता है । एक मन्त्र में वर्ष की बारह राशियों 
की गणना सूचित की गई है ।* प्राचीन ग्रन्थों में सप्तधिमण्डल के लिए “ऋक्ष” शब्द 
का प्रयोग किया गया है। 'हमग्वेद में भी सप्तपियों के लिए *हक्ष शब्द का प्रयोग कर 
यह प्रइन उठाया गया है कि ये जो .ऋक्ष प्राकाश में वहुत ऊँचे पर स्थित हैं, वे रात में 
तो दिखाई देते हैं पर दिन में वे कहां चले जाते हैं ।* सूत्र या मूल रूप से जो ज्योतिष- 

विज्ञान ऋग्वेद में प्रतिपादित है, ब्राह्मण-प्रन्यों के समय में उसका झौर अधिक विकास 
हुआ, भौर समयान्तर में उसने एक पृथक् वेदाजभ का रूप प्राप्त कर लिया । छान्दोग्य 
उपनिषद् के समय तक यह विज्ञान भ्रच्छी उन््तत दशा को प्राप्त हो चुका था। इसी 
लिए ऋषि सनत्कुमार के प्रइत करने पर नारद मुनि ने जब उन विद्याप्नों को गिनाया, 
जितका कि वे अध्ययन कर चुके थे, तो उन्होंने नक्षत्र विद्या (ज्योतिष) और राशि- 
विद्या (गणित) का भी साम लिया था ४ निरुक्त, कल्पवेदाद्भ झ्रादि के धनेक ग्रन्थों में 
भी ज्योतिष सम्बन्धों तथ्यों का उल्लेख मिलता है, जिनसे प्राचीन काल में इस विज्ञान 
की सचा के सम्बन्ध में कोई सन््देह नहीं रह जाता । प्राचीन ग्रन्थों में उन ऋषियों 

के भी राम दिए गए हैं, जिन्होंने कि इस विज्ञान का प्रतिपादन किया था। व्यास, 
वहिष्ठ, पराशर, कश्यप, अत्रि, नारद, आ्रांगिरस, लोमश, भुगु, शौनक बादि ऋषियों 
को ज्योतिष के विकास का भी श्रेय दिया जाता है। पर इनके ज्योतिष-पम्बन्धी कोई 
भी ग्रन्थ वर्तमात समय में उपलब्ध नहीं हैं। 

वर्तमान समय में ज्योतिष वेदांग की केवल एक प्राचीन पुस्तिका उपलब्ध है, 

जिसे 'वेदांग ज्योतिष” कहते हैँ । इसके दो प्रकार के पाठ हैं, जिनमें से एक पाठ का 
सम्बन्ध ऋग्वेद से माना जाता है, और दूसरे का यजुर्वद से । याजुप ज्योतिष में ४३ 

१. ह्ादशारं नहि तज्जराय वर्वात चक्र परिद्यामृतत्य 
झा पुत्रा भग्ने सिथुनातौ अत्र सप्त शतानि विशतिद्च त्ततत्वःघ 

ऋग्वेद १६१६४ 
३. भ्रमोय ऋषा निहितास उच्चा नकत॑ दूध कुहचिहिवेयु: । अर; 

प्रदव्धानि वरुणस्य ब्रतानि दिचाकशच्वच्धमा नवतमेति ॥ ऋषगवे ऋग्वेद शरड 
रे. छान््दोग्य उपनिषद् ७१२४ नगर लक 
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इलोक हैं, झोर श्रा्चे ज्योतिष की इलोक संख्या ४३ है। वहुसंख्यक इलोक दोनों में 
एक सहश हैं। वैदिक युग में ज्योतिष के क्या सिद्धान्त या मन्तव्य थे, यह जानने के 
लिए 'वेदांग ज्योतिष” एक महत्त्वपूर्ण पुस्तक है। यह ग्रन्थ भ्रत्यन्त प्राचीन है, भौर 
कतिपय विद्वानों ने तो इसे ईस्वी सन् से बारह भौर चौदह सदी पूर्व के काल में विरचित 
माता है। इसके रचयिता का नाम लगघ था।* लगघ कहाँ के निवासी थे भर किस 
कुल में उत्पन्न हुए ये, यह सर्वेथा भज्ञात है । 

ज्योतिष के कतिपय श्रन्य प्राचीन ग्रन्थों का उल्लेख प्राचीन साहित्य में हुम्ना 
है। पर ये ग्रन्ध वर्तमात समय में उपलब्ध नहीं हैं। ग्राय॑भट्ट, वराहमिहिर श्रादि के 
ज्योतिप-सम्बन्धी ग्रन्य बाद के काल के हैं, और प्राचीन ज्योतिष वेदांग के श्रन्तर्गत 
नहीं हैं । 

(८) प्रातिशास्य 

शिक्षा, छन््द झौर व्याकरण--ये तीनों वेदांग वैदिक शब्दों व मन््त्रों के उच्चारण, 
छन्दों श्रोर व्याकरण-राम्बन्धी सामान्य नियमों का प्रतिपादन करते हैं। पर वेदों की 

चहुत-सी शाब्ाएँ हैं, और इन विविध शाखाप्रों की वैदिक ऋतचाओं में शब्दों के 
उच्चारण तथा व्याकरण-सम्बन्धी सियमों आदि में अनेक भिन्नताएं हैं । प्रातिशाब्य 
अ्न्न्थों की. रचना इस प्रयोजन से की गईं थी, कि वेदों की विविध शाखाओं में शिक्षा, 
छन्द श्रौर व्याकरण के जो विशिष्ट निग्रम हैं, उनका निरूपण किया जाएं। इस प्रकार 
प्रातिशारुपों का सम्बन्ध किसी एक वेदांग से न होकर शिक्षा, छन््द और व्याफरण-- 
एन तीन वेदांगों के साथ है। नह॒क प्रातिशाख्य के भाष्य के प्रारम्भ में प्रातिशास्य के 
प्रयोजन को इस प्रकार प्रगट किया गया हे--शिक्षा, छन््द तथा व्याकरण तो सामान्य 
लक्षणों व नियमों का प्रतिपादन करते हैं, पर विभिन्न शाखाओं में इन नियमों का 
जो विशिष्ट रूप है उसे प्रगट करना इस शास्त्र (प्रातिशारुय) का प्रयोजन है ।* क्योंकि 
ये शास्त्र विविध वैदिक शाखाओ्रों के विशिष्ट नियमों का प्रतिपादन करते हैं, श्रतः 
स्वाभाविक रूप से प्रत्येक प्रातिशाख्य का किसी-न-क्रिसी शाखा के साथ सम्बन्ध है| 

यद्यपि प्रातिशासयों में शिक्षा, छन््द झ्ौर व्याकरण--तीनों वेदांगों के विपय 
प्रतिपादित हैं, पर उनका अधिक सम्बन्ध व्याकरण के साथ है। इसीलिए उन्हें वैदिक 
व्याकरण के ग्रन्थ भी कहा जाता है । वर्ण समाम्ताय, पदविभाग, सन्धि-विच्छेद, स्वर- 
विचार और उच्चारण भ्रादि पर इन ग्रन्थों में विशेष रूप से विचार किया गया है, 
जिसके कारण वैदिक संहिताओ्रों को शुद्ध रूप से कायम रखने में इनसे बहुत सहायता 
मिली है। भाषा में निरन्तर विकास होता रहता है, शोर शब्दों के उच्चारण में भी 

नननननीफम नमन“ नीली लकी लिभ-* 5. अब “फननमजीन जमे मम-+-«>«त>म के. 

१. प्रणम्य शिरसा कालमभिवाद्य सरस्वतीम् ॥ 
कालक्ञानं प्रवक्याप्ति लगधस्प महात्मनः हर श्रार्च ज्योतिष, इलोक २ 

२. विक्षा छन्दों व्याकरण: सामाग्ये-ेक्तलक्षणम् । 
तदेवमिह शाखायमिति ज्ञास्त्र प्रयोजनम ॥ 
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समय के साथ-साथ अन्तर भरा जाता है। संस्कृत का चन्द्र शब्द बाद में चाँद वन गया, 

झौर निर्मव का निरभौ के रूप में उच्चारण किया जाने लगा। प्राचीन संस्कृत भाषा में 
भी यही प्रक्रिया हुई। ऋग्वेद के समय वैदिक भाषा का जो स्वरूप था, समय के साथ- 
साथ वह पुराना पड़ता गया और संस्कृत भाषा नया रूप प्राप्त करती गईं । इस दशा 
में वेदमन्त्रों और उनके शब्दों के शुद्ध उच्चारण को कायम रख सकता सुगम बात 
नहीं थी । प्रातिशाख्यों में विशेष रूप से यह प्रयत्व किया गया, कि वेदमन्त्रों के छत्द 
सही रूप से कायम रहें, उनके उच्चारण में श्रन्तर न आए और स्वरों की शुद्धता बनी 
रहे । इसीलिए इन ग्रन्थों में बेद मन्त्रों के संहिता पाठ, क्रम पाठ, जठा पाठ श्रादि का 

भी निरूपण किया गया, जिससे मन्त्रों की शुद्धता के स्थिर रहने में बहुत सहायता 
मिली । हजारों वर्ष वीत जाने पर भी वैदिक संहिताएं जो शुद्ध रूप में उपलब्ध हैं, 
उप्का श्रेय प्रातिशाख्य भ्रन्थों को ही दिया जा सकता है । 

वरतमात समय में जो प्रातिशारस्य उपलब्ध हैं, उनमें से कतिपय का यहाँ उल्लेख 
करना उपयोगी होगा । ऋक्प्रातिशाब्य इन ग्रन्थों में बहुत प्राचीन तथा प्रामाणिक 

है । इसके रचयिता महथि शौत्रक माने जाते हैं । शिक्षा वेदांग का विषय इसमें विशेष 

रूप से प्रतिपादित है, भ्रतः इसे शिक्षा-शास्त्र भी कहते हैँ। यह प्रातिशाख्य अठारह 
पठलों में विभक्त है। पहला पटल शिक्षा प्रकरण है, जिसमें स्वर, व्यञ्जन, स्वरभक्ति, 
नाभि, प्रगृद्य आदि विशिष्ट दाब्दों के लक्षण दिए गए हैं । द्वितीय पटल में विभिन्न 
प्रकार की सन्धियों का उदाहरणसद्ित प्रतिपादन है। वैदिक तथा संस्कृत भाषा में 
सन्धियों का विशिष्ट स्थान है । इसी से विसगं विविध स्वरों में परिणत हो जाता है, 

भौर व्यव्जन द्वित््व रूप प्राप्त कर लेते हैं। स तथा न जैसे व्यज्जन सन्धि द्वारा 
मूधेन्य €प भी ग्रहण कर लेते हैं। ऋकप्रातिशार्य के अगले सात पटलों में इन्ही 
विभिन्न सन्धियों का विज्ञद रूप से प्रतिणदन है। स्वर किस प्रकार उदात्त, अनुदात्त 
एवं प्लुत रूप प्राप्त करते हैं, भौर वर्णों के उच्चारण में कौन-से दोष हो सकते हैं--- 
इन सब विषयों के निरूपण के परचात् श्रन्तिम तीन पटलों में वैदिक छन्दों का विवेचन 
किया गया है । 

शुक्ल यजुवेद का प्रातिशारूय भी वर्तेमात समय में उपलब्ध है, जिसे वाजसनेयी 
प्रातिशारुय कहते हैं । इसके रचयिता कात्यायच ऋषि माने जाते हैं। इस ग्रन्थ में झ्राठ 
भ्रध्याय हैं, जिनमें विविध स्वरों के लक्षण एवं विशेषताएँ, विभिन्न सन्धियाँ, वर्णों का 

परिगणन तया स्वरूप और -मन्त्रों के पद पाठ आदि विषयों का वैज्ञानिक रूपसे 
प्रतिपादन किया गया है । ऋक् प्रातिशार्य भौर वाजसनेयी प्रातिशास्य--दोनों में ही 
अनेक प्राचीन आचायों के मत उद्धृत करिए गये हैं। ऋक् प्रातिशाख्य में माण्डकेय, 
मालव्य आदि आचारयों के मतों का तथा वजसनेयि-प्रातिश्ञाल्य में शाकटायन, शाकल्य 
और काइ्यप भआ्रादि भ्राचार्यो के मतों का उल्लेख है, जिससे यह ज्ञात होता है कि इन 
प्रातिशाल्यों से पहले भी ऐसे ग्रन्थों की सत्ता थी, जिनमें इन्हीं ज्ास्त्रों या- इन्हीं वेदांगों' 
(शिक्षा, छन््द और व्याकरण) का प्ृथक् वैदिक शाखाओं के अनुसार विभिन्न रूप से 
प्रतिपादन किया गया था । रे 



वैदिक साहित्य का विकास--वेदांग झौर उपवेद 5 

कृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय शाखा से सम्बद्ध तैत्तिरीय प्रातिशार्य है, जो दो 
प्रश्नों (खण्डों) में विभक्त है। प्रत्येक प्रदत में वारह-बारह भ्रष्याय हैं । इनमें वर्ण, 
शब्द, स्वर, समन्धि, उच्चारण भ्रादि का विशवद रूप से विवेचन है । प्रातिशास्य साहित्य 
में इस ग्रन्थ का महत्वपूर्ण स्थान हैं | 

सामवेद से सम्बद्ध ्रनेक प्रातिशार्य वर्तमान समय में उपलब्ध हैं, जिनमें 
थुष्पसूत्र श्लोर ऋकतन्त्र उल्लेखनीय हैं। पुष्पसूत्त के रचयिता श्राचायें वरछच ये । 
इस ग्न्ध में सामवेद के गेय सामों का विशेष रूप से प्रतिपादन क्रिया गया है। ऋक्- 
सनन््त्र का सम्बन्ध सामवेद की कौथुम शाखा के साथ है। इसका रचयिता शाकटायन 
को माता जाता है, प्रौर इसमें व॑दिक व्याकरण के नियमों को विदश्वद रूप से निरूपित 
किया गया है । 

अथवंवेद के दो-दो प्रातिशार्य उल्लेखनीय हैं, शोनकीया चतुरध्यामिका श्रौर 
भथर्व॑वेद प्रातिशास्य सूत्र । शौनकीया चतुरध्याविका के रचपिता के सम्बन्ध में मतभेद 
है । कतिपय विद्वानों के भ्नुसार उसके लेखक ऋषि शौनक ये । पर श्रनेक हस्तलिखित 
प्रतियों में इस प्रतिशार्प को 'कौत्स-व्याकरण” भी कहा गया है, जिससे यह परिणाम 
निकाला जाता है कि इसकी रचना आचार्य कौत्स द्वारा की गईं थी। अ्रथवंवेद 
प्रातिशास्य सूत्र बहुत संक्षिप्त ग्रन्थ है, भौर इसमें भी उन्हीं विषयों का विवेचन है जो' 
शिक्षा, छन्द तथा व्याकरण की परिधि में पश्ाते हैँ । 

जिन प्रातिशारूयों का हमने ऊपर उल्लेख किया है, उन पर अनेक भाष्य तथा 
टीकाएँ भी उपलब्ध हैँ । विषय को स्पष्ट करने के लिए इनका बहुत उपयोग है । 

(६) उपवेद 

उपवेद--छह वेदांगों के भ्रतिरिक्त प्राचीन समय में चार उपवेदों का भी. 
विकास हुश्ा । ये उपदेद निम्नलिखित हैं--भायुवेंद, घनुवंद, शिल्पवेद प्रोर गान्चर्वे-. 

_वंद । चिंकित्सा-सम्बन्धी ज्ञान भ्रायुवंद के भ्रन्तर्गत है । चरक, सुश्रुत आदि आवचायों ने 
चिकित्सा-शास्त्र-सम्बन्दी जो ग्रन्थ लिखे थे, वें श्राजकल उपलब्ध होते हैं। ,पर ये 
श्राचार्य बौद्ध-काल में व उसके वाद हुए थे । प्रागवौद्धकाल का श्रायुवेंद-सम्बन्धी कोई 
ग्रन्थ इस समय उपलब्ध नहीं होता । पर चरक, सुथ्ृत भ्रादि ग्रन्थों के श्रनुशीलन से 
यह ज्ञात होता है, कि उनसे पूर्व बहुत-से ऐसे भ्राचार्य हो चुके थे, जिन्होंने श्रायुवेद 
का विकास किया था। उपनियदों में इवेतकेतु नामक श्राचार्य का उल्लेख पश्ाया है, 
जो उद्दालक प्रारुणि का पुत्र था। यह इवेतकेतु केवल ब्रह्मश्ानी ही नहीं था, अ्रपितु 
साथ ही प्रजननशास्त्र श्रौर कामझास्त्र का भी पण्डित था। ये शास्त्र श्रायुवेंद के 
अन्तगंत थे । इवेतकेतु के समान अन्य भी श्रनेक विद्वानु इस युग में हुए, जिनके 'प्रयत्न 
से आयुर्वेद-विज्ञान का भारत में विकास हुआ । धनुर्वेद, शिल्पवेद शौर गान्धर्ववेद पर 
बाद के समय में बने हुए ग्रनेक ग्रन्थ. इस समय उपलब्ध हैं। पर अभी तक कोई 
ऐसी पुस्तक इत विपयों पर नहीं मिली है, जिसे तिश्चित रूप से प्रागूबोद्ध काल या 
उत्तर-वैदिक काल का कहा जा सके । पुर इन विद्याओं का उपवेद समझा जाना ही 
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इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि प्राचीन झ्ार्य केवल याज्ञिक अनुष्ठान श्रौर ब्रह्मविद्या 
का ही चिन्तन नहीं करते थे, अपितु चिकित्सा, युद्ध-विद्या, शिल्प और संगीत आदि 
लौकिक विषयों का भी अनुशीलन किया करते थे । 

भ्रन्य विद्याएं--वैदिक संहिताओं श्रोर उनसे सम्बद्ध विषयों के अतिरिक्त 
भ्रत्य कित विद्याओं का अनुशीलन इस युग के श्ार्ये करते थे, इस विषय में छान्दोग्य 
उपनिषद् का एक सन्दर्भ बहुत महत्त्व का है। इस उपनिपद् के सप्तम प्रपाठक में 

महपि सनत्कुमार और नारद का संवाद झांता है, जिसमें सनत्कुमार के यह पुछने पर 
कि नारद ने किन-कित विषयों का अ्रध्ययच किया है, नारद ने इस प्रकार उत्तर 
दिया--/हे भगवनु ! मैंने ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और प्रथवंवेद का श्रध्ययन किया 
है, मैंने पंचमवेद इतिहांस पुराण को पढ़ा है, मैंने पितृविद्या, राशिविद्या (गणित), 
देवविया, निधि-विद्या, (खान-सम्वन्धी विद्या), वाक्योवाक्य (तर्क-शास्त्र), एकायन 
(नीति-शास्त्र), देव-विद्या, ब्रह्म विद्या (अध्यात्म शास्त्र), भूत विद्या, क्षत्र विद्या (युद्ध 
शास्त्र) नक्षत्र विद्या (ज्योतिष), सर्प विद्या और देवजन विद्या को पढ़ा है।” इस 
सन्दर्भ को दृष्टि में रखकर यह निःसन्दिग्ध रूप से कहा जा सकता है कि शिक्षा, उन्द, 
ज्योतिष आदि वेदांगों के विकास के साथ-साथ प्राचीन भारत के वैदिक तथा उत्तर 
घेदिक युग़ों में भ्रत्य भी अनेक विद्याओं का विकास हुआ था । 



चौथा अध्याय 
चर ९५ 

_बीदिक साहित्य कौ रचना का काल 

(१) रचना काल के निर्धारण में कठिनाइयाँ 

. . पिछले दो अ्रष्यायों में वैदिक संहिताग्रों, ब्राह्मण-ग्रन्थों, भ्रारण्यकों, उपनिषदों 
झौर वेदाज्ड़ों का जो परिचय दिया गया है, उसमें कहीं भी उनके निर्माण काल का 
उल्लेख नहीं किया गया । इसका कारण यह है कि प्राचीन भारतीय इतिहास के तिथि- 
क्रम का विषय बहुत विवादग्रस्त है। ऐतिहासिकों में इस पर बहुत मतभेद है । प्राचीन 
भारतीय इतिहास की जो श्रनुश्रुति महाभारत तथा पुराणों में संकलित है, उससे राज- 
बंशों श्रौर राजापं के पौर्वापर्य का अवश्य'बोध हो जाता है, पर वे किस समय में हुए 
ये यह स्पष्ट नहीं होता । प्राचीन साहित्य में श्रनेक संव्तों का उल्लेख है, पर कठिनाई 
यह है कि भारतीय तिथिक्रम में इन संवर्तों का क्या स्थान है, , यह .भी मिविवाद नहीं 
है। वर्तमान समय में प्राचीन भारतीय इतिहास के तिथिक्रम का निर्धारण इन दो बातों 
के श्राधार पर किया गया है-(१) ग्रीक लेखकों के विवरणों के श्रनुसार सिकन्दर ने जब 
भारत पर आक्रमण किया, तो पाटलिपुत्र का राजा नन्द्रमसः या नन््द थ। । उसे मार कर 
सेन्द्राकोट्रस (चन्द्रगुप्त) ने राज्य प्राप्त किया । ग्रीक इतिहास में सिकन्दर का समय 
निश्चित है । उसने चौथी सदी ईस्वी पूर्व में भारत पर आक्रमण किया था। भरत: मगघ- 
राज नल्द और मौर्यवंश के प्रवर्तक चन्द्रगुप्त का समय भी चौथी सदी ईस्वी पूर्व में होना 
चाहिए । (२) नल घर दमन का आसन इनक साहित्य हारा वृद्ध का भौर जे रा महावीर का काल 
तिर्धारित कर सकना सम्भव है । ये दोनों छठी सदी ईस्वी पूर्व में हुए थे । बौड़ भोर 
जैन साहित्य.में बुद्ध और महावीर के समकालीन मगध के राजाशों-बिम्बिसार शौर 
झजातशत्रु का भी उल्लेख है; अ्रतः इन राजाओो का समय भी छठी सदी ईस्वी पूर्व 
में ही होगा । इन दो बातों को दृष्टि में रखकर आधुनिक ऐतिहासिकों ने नन््द श्रौर 
चन्द्रगुप्त मौर्य का समय चौथी सदी ईस्वी पूर्व में मान लिया, शौर मगधराज विम्बिसार 
तथा भ्रजातशत्रु का समय छठी सदी ईस्वी पूर्व में । पौराणिक भनुश्रुति में जिन राजाओं 
का वृत्तान्त बिम्विसार से पूर्ववर्ती राजाओं के रूप में दिया गया है, उन्हें उससे पहले 
रखकर उनका समय भी तिर्चित कर दिया गया । पुराणों में जनमेजय के प्रपोत्र 
पभ्धिसीम कृष्ण श्रोर नन्द के बीच राज्य करने वाले राजाओं के जो नाम दिये गये हैं, 
उनकी संख्या २६ है । यदि इन २६ राजाओं में से प्रत्येक का भोसतन शासनकाल २० 
वर्ष मान लिया जाएं, तो इन सब राजाशों ने कुल मिलाकर ५२० साल तक राज्य 
किया । इस प्रकार भ्रधिसीम कृष्ण का समय नन्द से ५२० साल पूर्व था, और महा- 
भारतयुद्ध का उससे लगभग १०० वर्ष पूर्व । वर्योंकि नन्द सिकन्दर का समकालीन था, 

हि 
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प्रतःमहाभारत-युद्ध का समय उससे ६२० वर्ष पूर्वे या १०० ०ई स्वी पूर्व के लगभग रखा 

| “जाना चाहिए। वर्तमान समय में भारत के प्राचीन इतिहास पर जो भी पुस्तक लिखी चाहिए। वर्तमान समय में भारत के प्राचीन इतिहास पर जो भी पुस्तक लिखी 
] घट. उन सवसमें चन्द्रगुप्त मौर्य भोर नन््द के समय को चौथी सदी पूर्व में तथा 

बुद्ध और महावीर के समय को छठी सदी ईस्वी पूर्व में मानते हुए भारत के विविध 

राजवंशों एवं राजाम्रों का काल निर्घारित किया जाता है, और इसी परम्परा का 

करते हुए महाभारत-युद्ध तथा परीक्षित आदि का काल १००० या ३२०० 
ईस्वी पूर्वे के लगभग मान लिया जाता है । | 

-उसव यद्रि सहाभाख-युद्ध-का-ससय १२९० ईस्वी पूर्व के लगभग हो, तो भनेक 
_ बआहण-ग्रन्थों को भी प्रायः उसी समय-का-मानना-होगक् क्योंकि उनमें जनमेजय सच्च 

भनेक ऐसे राजाग्रों का उल्लेख है, जिनका सम्बन्ध महाभारत के साथ है। कतियय 
बेदमन्त्रों में भी ऐसे राजाओं के नाम आये हैं, जो महाभारत-युद्ध के समय या उससे 

कुछ पहले हुए ये । ऋग्वेद के दसवें मण्डल में एक सूक्त है, जिसमें शन्तनु और उसके 

पुरोहित देवापि का उल्लेख है ।* शन्तनु कौरवों का पितामह तथा भीष्म का पिता 
था। यदि ऋग्वेद में भाये शन्तनु से कौरव वंद्य का राजा शान्तनु ही प्रभिप्रेत हो, 
तो ऋग्वेद के इस सूक्त को भी १२०० ईस्वी पूर्व के लगभग में बना स्वीकार करना 

होगा। आजा असर है मार के नानी जा के बहलास्यहतत् पुर 
के कर र३०र इज पर है। पहागारत मे यो गे समय पर यह उत्ततत हि मानना उपयुक्त है। भारत के ज्योतिषसम्पन्धी ग्रन्धों के श्रनुसार महाभारत-युद्ध 

द्वापर युग का श्रन्त होकर जब कलियुग का प्रारम्भ हुआ, तभी महाभारत की लड़ाई 

“लड़ी गई थी। प्राचीन ज्योतिषियों के भ्रनुसार कलियुग का प्रारम्भ ३१०२ ईस्वी पूर्व 
में हुआ था । सिकन्दर ननन््द और चन्द्रगुप्त मौर्य का समकालीन था, इस बात को भी 
वे विद्वान स्वीकार नहीं करते, जो महाभारत का समय अब से ५००० वर्ष के लगभग 

पहले प्रतिपादित करते हैं । वस्तुत: तिथिक्रम का यह विषय इतना विवादपग्रस्त है कि 
अभी इसका कोई ऐसा विर्णेय क्रियात्मक प्रतीत नहीं होता जो सर्वेसम्मत हो ) 

पर महाभारत-युद्ध एक ऐसी घटना है, जिसके कान को केद्धविन्द्र बनाकर 
बेंदिक साहित्य की रचना के समय को निर्धारित किया जा सकता है। ब्राह्मण-प्रन्य 
वैदिक साहित्य के महत्त्वपूर्ण अंग हैं, गोर उनमें अनेक ऐसे जनपदों, राजवंशों भर 
राज़ाशों का उल्लेख है, जिनका वृत्तान्त महाभारत और पुराणों में विद्यमान है। 
शतपथ ब्राह्मण में सत्चजित् शतानीक', दोष्यन्ति भरतरं और धृतराष्ट्र आ्रादि कितने ही 

१. यद्देवापिः शन्तनवे पुरोहितो होन्नाय कृषयन्वदीघेत ॥ 
देवश्रुतं वृष्टिबानि रराणो वृहस्पतिवाचिमस्मा ्यच्छत् ॥ ऋग्वेद १०६८७ 

९. शंतपथ श१शाश४डा१६ 

रे. तेत हँतेन भरतो दो:बन्तिरीजे-*“*““भरतो दौःपन्तियंमुन्तानुगं गायां वृत्ध्ते- 
ध्वध्नात्यञ्चाश्त हयानिति 7 शतपथ १३५४१११ 

४. “इबेतं समन्तास् वश चरन्तं शतानीको घृतराष्ट्रस्थ मेष्यमादाय सह्दार दहमात्य- 
भद्वं शतानोकों गोविनतेन हेऋति ४ शतपथ श्शाशा४डा२२ 



वैदिक साहित्य की रचना का काल ७३ 

राजापों के नाम भाये हैं, भोर उन द्वारा सम्पादित याज्िक श्रनुष्ठानों का विवरण है।' 
'परीक्षित के पुत्र जनमेजय ने देवाप शौनक के पौरोहित्य में जो यज्ञ किया था, उसका 

'उल्लेख कर द्ातपथ में लिखा है, कि जो कोई भ्रश्वमेध यज्ञ करता है वह सब पापकृत्यों 

तथा बह्यहत्याश्रों के पाप से मुक्त हो जाता है ।* भरत, धृतराष्ट्र श्रौर जनमेजय श्रादि 

'कुर देश के राजा थे। इनमें से घृतराष्ट्र महाभारत युद्ध के समय में हुए थे, भौर 
जनमेजय उनसे कुछ समय पदचातु । इस दछ्षा में यह निविवाद रूप से मान्ता जा 

'सकता है, कि शतपथ ब्राह्मण की रचना का काल महाभारत युद्ध के वाद का था। श्रन्य 
ब्राह्मण-ग्रन्थों में भी इस प्रकार के इतिहास-सम्बन्धी प्रसंग विद्यमान हैं, जिनके श्राधार 
'पर उनका समय निर्धारित कर सकता सम्भव है। क्योंकि भारण्यक ओर उपचिषदें 
जा से सम्बद्ध हैं, भ्रतः उनका रचना काल ब्राह्मण 
_ रखना होगा। ब्राह्मणों, भ्रारण्यकों, उपनिषदों और वेदाज्ों के विविध ग्रन्थों में बहुत 
से ऋषियों के भी नाम आये हैं, भौर इन ग्रन्थों में ऐसे संकेत व विवरण भी विद्यमान 

हैं, जिनसे कि इन ऋषियों की गुरु-शिष्य परम्परा का परिचय प्राप्त किया जा सकता 
है। कौन ऋषि किस राजा का समकालीन था, यह जानने के लिए भी कतिपय तथ्य 

इन ग्रन्थों में पाये जाते हैं । देवाप शौनक ने परीक्षित जनमेजय का यज्ञ कराया था, 
'हातपथ के इस कथन से यह स्पष्ट है कि शौनक जनमेजय का समकालीन था। शौनक 
की शिष्य-परम्प्रा में कौत-कोन से ऋषि या झ्ाचाय हुए और स्वयं रौनक किनके 
दिष्य थे, यह हम वैदिक साहित्य के ग्रन्थों से जान सकते हैं। यह जानने के साधन भी 
विद्यमान हैं, कि विविध ब्राह्मणग्रन्थ या वेदाजु साहित्य के विविध ग्रन्य किन ऋषियों 
व झाचायों द्वारा बनाये गये । जब यह ज्ञात हो जाये कि प्रमुक ग्रन्थ का रचपयिता 

'अमुक ऋषि था, वह ऋषि अमुक राजा का समकालीन था, श्रौर वह राजा परीक्षित 
या जनमेजय से इतनी पीढ़ी पहले या पीछे हुआ था, तो महाभारत को केन्द्र-विन्दु 
सान कर उस ग्रन्थ के रचता काल को निर्धारित कर सकने में विशेष कठिनाई नहीं 
होनी चाहिए । वैदिक वाह, मय के विविध ग्रन्थों का सम्बन्ध याज्ञवल्वय, शौनक, प्राइव- 
लायन, पिप्पलाद, भारद्वाज, शाकल आदि ऋषियों या श्राचार्यों के साथ है। यह जान 
लेने पर कि ये भ्राचार्य किस राजा के समय में हुए, यह प्रतिपादित कर सकता सर्वथा 
सम्भव हो जाता है कि इन द्वारा विरचित ग्रन्थ महाभारत-युद्ध से कितने समय पूर्व 
या पदचात् बने थे । हे 

पर प्रधान समस्या महाभारत युद्ध के समय को निर्धारित करने की है। यह 
ऊपर लिखा जा चुका है कि भारत की प्रचीन श्रनुश्नुति के भ्रनुसार इस युद्ध का समय 
३१०२ ईस्वी पूर्व में था। भ्राधुनिक पाश्चात्य विद्वानों ने इस युद्ध का समय १००० से 
१२०० ईस्वी पूर्व तक निर्धारित किया है। इस प्रसंग में श्री काशी प्रसाद जायसवाल 

१. एतेन हेखोतो दबाव: शोनक: । जनमेजयं पारीक्षितं याजयांचकार तेनेष्ट्वा स्व 
पापकत्या ब्रह्मह॒त्यामपजघान सर्वां हू वे पापकृत्यां सर्वा अ्रह्महत्यामपहन्ति योहइव- 
मेधंन यजते । शतपथ १शाशा४। १ 
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के मत का निर्देश करना भी उपयोगी है। उन्होंने पौराणिक शनुश्नुति के आधार पर 
यह प्रदर्शित किया है, कि महाभारत युद्ध और महाप्म ननन््द् के बीच १०५० वर्ष का 
प्रन्तर था । क्योंकि नन््द का काल चौथी सदी ईस्वी पूर्व में था, भ्रत:ः महाभारत-युद्ध 

का समय ईस्वी सन् से १४०० वर्ष के लगभग पहले होना चाहिए । हमारे लिए -इस 
ग्रन्थ में यह सम्भव नहीं है, कि प्राचीन भारतीय तिथिक्रम की विविध समस्याश्रों को 

सुलभा कर किसी ऐसे मत का प्रतिपादन करें जो युक्तियुक्त हो । इस ग्रन्थ का यहूं 
विपय भी नहीं है । वैदिक साहित्य के विविध ग्रन्थों के रचना काल का निरूपण करते 
हुए यही पद्धति क्रियात्मक है कि कौन-सा ग्रन्थ महाभारत के काल से कितने समय पहले 

या पीछे बना, यह निर्दिष्ट कर दिया जाये । आधुनिक ऐतिहासिकों के मतों को दृष्टि 
में रखते हुए सम्भवतः यह भी समुचित होगा, कि विषय को स्पष्ट करने के लिए महा: 
आसन बड़ के समय का पा के वध युद्ध के समय को १४०० ईस्वी लगभग मानकर वेदिक 
.विविध ग्रन्थों के रचना-काल को भ्रधिक सुस्पष्ट रूप से भी निर्दिष्ट कर दिया जार रचना-काल ष्ट रूप से भी निर्दिष्ट कर दिया जाय । 
जो विद्वान महाभारत-युद्ध को समय ३१०१ ईस्वी पूर्व में मानते हैं, वे इस ग्रन्य में 
निर्दिष्ट रचना-काल में १७०० जोड़ कर वैदिक साहित्य के भ्रन्त्गंत विविध ग्रन्थों के 
काल का पौर्वापय झ्वग्रत कर सकते हैं । 

(२) वैदिक संहिताओं का रचता-काल 
ढेंदों का अपोरुषेयत्व भ्रौर अनादित्व--जव हम वैदिक संहिताशों के रचना- 

काल पर विचार करने लगें, तो हमें यह भी प्यान में रखना चाहिए कि आर्य जाति के 
विश्वास के अनुसार वेद मनुष्यकृत न होकर अपोरुषेय भौर अनादि हैं। ईश्वर और 
प्रकृति के समान वे भी नित्य हैं। प्रलय होने पर भी उनका अन्त नहीं हो जाता । 
बड़दर्शनों में सांख्य दर्शन सृष्टिकर्ता के रूप में ईश्वर की सत्ता को स्वीकार नहीं 
करता । पर उसके मत में भी वेद स्वतः प्रमाण है । वेद की प्रामाणिकता के प्रतिपादन 

के लिए किसी श्रन्य प्रमाण कीं आवश्यकता नहीं है, क्योंकि वह अपने आप में ही प्रमाण 
है । उसे न मनुष्य ने बनाया है भौर न किसी मुक्त पुरुष ते | वह भ्नादि तथा अनन्त 
है | योग दर्शन ईश्वर में विदवास रखता है, ओर ईइवर के समान वेद को भी अनादि 
भानता है। मीमांसा दर्शन में शब्द को नित्य प्रतिपादित किया गया है| क्योंकि शब्द 
नित्य है, अतः वेद रूपी शब्दराशि भी नित्य है | वे ईश्वर के निःश्वास रूप हैं। इवास- 
प्रदबास की क्रिया सब प्राणियों में स्वाभाविक रूप से होती है । ईश्वर के निःश्वास रूप 
देद ईइवर के समान ही प्रन्तादि व नित्य हैं। वेदान्त दर्शन को भी यही मत अभीष्ट 
है। उसके अनुसार भी वेद 'महान् भूत! (त्रह्म) के निःश्वसित हैं। ब्रह्म वेद की योनि 
(कारण) अ्रवश्य है पर वेद उसकी कृति नहीं हैँ। वेद तो ब्रह्म के ऐसे इवास-प्रश्वास 
के समान है, जो स्वाभाविक रूप से निःसरित होते रहते हैं। इसीलिए सृष्टि तथा 
प्रलय दोनों अवस्थाओं में वे बने रहते हैं। न उन्तका कभी प्रारम्भ होता है और न 
श्रन्त । वैशेषिक दर्शन में वेदों को 'पौरुषेय' माना गया है, पर उसके अनुसार पौरुषेय 
का अभिप्राय ईइवरकृत है। वेद मनुष्य-कुत न होकर परमपुरुष ईइवर की कृति हैं ४ 
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जगत् का कर्ता परमेदवर नित्य, श्राप्त भौर सर्वज्ञ है। साथ ही वह करुणा का भ्ागार 
भी है। इस कारण सृष्टि की उसत्ति कर वह मनुष्यों के कल्याण के लिए वेदों का भी 
उपदेद करता है । वेद उसी ज्ञान का नाम है या वेदों में वही ज्ञान विद्यमान है, जिसका 
उपदेश मनुष्यों के हित-कल्पाण व मार्म-प्रदर्शन के लिए ईदवर द्वारा किया जाता है ७ 

वैशेषिक के भनुत्तार वेद ईश्वर के वचन हैँ। क्योंकि वे ईइवर की कृति हैं, अतः वे” 
प्रमाणरूप हैं । 

जो विचारक वेद को भ्रपौरुषेय एवं भ्रनादि मानते हैं या जो उन्हें ईदवर की 

ऐसी कृति प्रतिपादित करते हैं महाप्रलय द्वारा भी जिसका भ्न्त नहीं होता, जो 'निर्त्या 

है, उनकी दृष्टि में वेदों के स्वना-काल के सम्बन्ध में विचार विमर्श करना ही निरर्थक 
है। जब उनकी रचना मनुष्यों द्वारा कभी की द्वी नहीं गई, तो उनके रचनाकाल के 

विपय में विचार करने का लाभ ही क्या है । वैदिक सुक्तों एवं मन्त्रों के साथ जित 

ऋषियों के नाम दिये गये हैं, वे उनके कर्त्ता व रचयिता न होकर, 'द्रष्टा' मात्र थे । 

ऋषि शब्द की व्युत्पत्ति ही यह कही गई है--ऋणेर्नानायथं त्वाद् मन्त्र दृष्टवन्तः' मन््त्रों 

के द्रष्टा होने के कारण ही वे ऋषि फहाते हैं । 
प्राचीन विचारकों के श्रन्य मन्तव्य--पर भारत में ऐसे विचारक भी रहे हैं, 

जो वेदों को न केवल ईश्वरीय ज्ञान या श्रपौरपेय नहीं मानते थे, भपितु उतकी निल्दा 

भी करते ये । यास्क ने निरक्त में धाचार्य कौत्स के मत को उद्धृत किया है, जिसके 
प्नुसार वेदमन्त 'ग्रमर्थक' हैं (अनर्थ का हि मन््ना:), झौर वेदमन्त्रों में ऐसी बातें कही गई" 
हैं, जो तकंसंगत नहीं हैं । इस कारण वेंदमन्त्र केवल अनर्यक्र (जिनका कोई श्रभिप्राय 

न हो) ही नहीं है, अपितु “अनुपपततायं' भी है।" उनमें परस्पर विरोधी बातें भी पायी 

जाती हैं । एक स्थल पर कहा गया है कि रुद्र केवल एक ही है, शोर अन्यत्र यह कह 

दिया गया है कि रुद्ग हजारों हैं, असंस्य हैं। प्राचीन भारत में ऐसे भी विचारक थे, 

जिनके मत में वेद लोक-यात्राविदों (दुनियादारों) के लिए झ्रावरण (ढकोसला) मात्र 

हैं।* ऐसे ही विचारकों को नास्तिक कहते हैं। ईश्वर को न मानने वाले की संज्ञा 
नास्तिक नहीं है। नास्तिक उसे कहते हैं जो वेदों का निन्दक हो । लोकायत (चार्वाक) 

सदृश् लोग तो वबेरों के इतने निन्दक व विरोधी थे, कि तीनों वेदों के कर्त्ाओं को 

भाण्ड, घूर्त श्रौर निशाचर तक कहने में भी संकोच नहीं करते थे ।! बौद्ध भौर जैन 
सम्प्रदायों के भ्रनुयाथी भी वेदों को प्रमाणरूप में स्वीकार नहीं करते थे । 

नास्तिक विचारकों के अतिरिक्त प्राचीन भारत में ऐसे व्यक्ति भी थे, जो 
वेदार्थ को समझने के लिए इतिहास-पुराण का ज्ञान आवश्यक मानते थे । उनका कहना 

था, कि इतिहास भौर पुराणों की सहायता से वेदमन्त्रों के प्रभिभ्राय को स्पष्ट करे। जो 

'बहुश्गुत' न होकर 'पल्पश्ुत होता है, वेद उससे डरता है कि कहीं वह श्र का धन 

१. नियक्त ११५ 
३, 'आवरणमात्र हि त्यो लोकयात्नाविद इति । फौटलीय श्रर्यशास्त्र १९ 

हे. त्यो वेदस्य कर्तारों भाण्डधूत॑निशाचराः । 
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न कर दे ।* वेदमन्त्रों में भ्रनेक राजाओं के नाम आये हैं, युद्ध सदश कतिपय घटनाओं 
का भी उनमें उल्लेख मिलता है । पर इनका विस्तृत विवरण तो इतिहास (रामायण- 
महाभारत) ओर पुराणों से ही जाना जा सकता है । वेद में जिन राजाओं के नाम 
झाये हैं या जिन घटनाम्रों का संकेत है, उनके सम्बन्ध में इतिहास-पुराण से विशद 

रूप में जानकारी प्राप्त करके ही उन वेदमन्त्रों का प्रर्थ समझ सकना सम्भव है । 

ऋनवेद में शन्तनुँ, इक्ष्वाकुर भर राम के नाम भाये हैं। पर इनके इतिहास का 
कोई परिचय वेदमन्त्रों से नहीं मिलता । यदि ऋग्वेद में आये हुए इन राजाग्रों के 
सम्बन्ध में जानकारी प्राप्त करनी हो, तो रामायण, महाभारत और पुराणों से सहा- 
यता लेनी होगी, भौर तभी उन वेदमन्त्रों के सही श्रभिग्राय को समझा जा सकेगा, 
जिनमें कि ये नाम आते हैं। इस प्रकार यह स्पष्ट है कि प्राचीन भारत के विचारकों 

में भी ऐसे लोग थे, जो वेदों का ऐतिहासिक दृष्टि से उपयोग करने के पक्षपाती थे या 
वेदों में इतिहास की सत्ता को स्वीकार करते थे | यदि वेदों में ऐतिहासिक घटनाप्रों 
का संकेत हो या उनमें ऐसे राजाशों व जनपदों श्रादि के नाम आये हों जिनकी सत्ता 

इतिहास द्वारा प्रमाणित है, तो यह भी स्वीकार करना होगा कि वेदों को रचना उस 
समय में हुई जबकि ये ऐतिहासिक घटनाएँ घटित हो चुकी थीं। ऐतिहासिक सम्प्रदाय 
के श्नुसार न वेद नित्य व अनादि हो सकते हैं, शोर न अपीरुषेय व ईरवरकृत । 

वेदों के सम्बन्ध में जो विवेचन इस प्रकरण में किया गया है, उसमें उन सब 
सन्तव्यों का उल्लेख कर दिया गया है जो प्राचीन भारत में वेदों के विषय में प्रचलित 
थे। श्राघुनिक पारचात्य विद्वान वेदों को मनुष्यक्ृत मानते हैं और वैदिक ऋषियों की - 
मन्त्रों का कर्ता समभते हैं। उनके अनुसार वेदों की रचता किसी एंक व्यक्ति द्वारा 
किसी एक समय में न की जाकर बहुत-से व्यक्तियों (ऋषियों) द्वारा विविध समयों में 
की गई थी । ऋग्वेद अन्य तीन वेदों की तुलता में अधिक प्राचीन है, और इस देंद के 
भी कतिपय मण्डल द सूक्त ऐसे हूँ, अन्य मण्डलों की तुलना में श्रधिक बाद के समय में 
जिनकी रचना हुई थी। इस मत के लिए वे जहाँ वेदमन्त्रों भें निर्दिष्ट ऐतिहासिक 
घटनाओं को आधार बनाते हैं, वहाँ साथ ही भाषाशास्त्र की इष्टि से भी इस मत 
का प्रतिपादन किया जाता हैं । गेद के सम्बन्ध में कौन-सा! मत सही है, इसका निर्णय 
कर सकना हमारे लिए सम्भव नहीं है। वेद को अपौरुषेय, भ्रनादि तथा ईश्वरकृुत 
मानने वाले विद्वानों का मत हमने इस प्रकरण में ऊपर लिख ही दिया है, अब हम 
ऐतिहासिकों के अनुसार वेदों के रचना-काल के विषय में जो विभिन्न मत हैं, उनका 
संक्षेप के साथ उल्लेख करेंगे, ताकि विज्ञ पाठक किसी परिणाम पर पहुँच सकें | 
ड्ोि 2 555सससस तोता. 

१. इतिहासपुराणान्यां वेदायंमपव् हयेत् । 
विभेत्यल्पशभुताह्वेदो मासयं प्रहरिष्यति 

२. ऋग्वेद १०६८५-८ 
हे. यस्थेक्ष्याकुरुपव्रते रेवान्मराय्येघते दिवीव पठचकृष्दय: | ऋग्वेद १०६०४ 
४. ऋग्वेद १०६३१४ 
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बेदों के रचना काल के सम्बन्ध में पाइचात्य बिहानों फे मत--उन्नीसवीं 
सदी के मध्य भाग में प्रो० मेकंसमूलर ने यह विचार प्रकट किया था, कि ऋग्ेद की 

रचना १२०० ईस्वी पूर्व के लगभग हुई यी। छठो सदी ई० पू० में महात्मा बुद्ध ने 

यार्िक कर्मकाण्ड के विदद्ध प्रावाज उठाई थी । उत्त समय तक याज्षिक विधि-विधानों 

का भली-भाँति विकास हो चुका था, भौर यज्ञों का प्रतिपादन करने वाले ब्राह्मण- 

ग्रत्थों तथा श्रौत-सूत्रों की भी रचना हो चुकी थी। सम्पूर्ण वैदिक साहित्य उस समय 

विद्यमान था । इस वैदिक साहित्य के विविध भागों--सुत्रग्नन्धों, ब्राह्मणों झोर संहिं: 

ताप्नों--के निर्माण के लिए यदि दो-दो सो वर्षों का समय लगा हो, ठो ऋग्वेद की 

रचना १२०० ई० पू० के लगभग हो होती चाहिए । प्रो० मंक्समुलर ने प्रपने मत फी 

पुष्टि में कोई प्रमाण नहीं दिए थे। उन्होंने केवल एक कल्पना ही प्रस्तुत की थी। पर 

बहुत-से पाइचात्य विद्वानु चिर्काल तक उनके मत को स्वीकार्य समभते रहे । बाद में 
कोई बीस वर्ष पश्चात् प्रो० मंवसपूलर ने स्वयं यह सम्भावना प्रगठ को, कि ऋण्वेद की 
रचना का काल ३००० ईट्वी पूर्व तक भी हो सकता है । 

प्रो० मेक्समुलर के बाद विल्सन, कौय, कोलब्रुक शोर मेकडानल्ड भ्रादि' 
पाइचात्य विद्वानों ने भी वेदों के रचना काल को प्रतिपादित करने का प्रयत्न किया । 
उन्होंने भी किसी वैज्ञानिक या युक्तियुक्त श्राधार पर भ्रपने मत प्रगट नहीं किये,. 
झपितु प्रायः कल्यना व अनुमान का ही प्राश्षय लिया । वीसवीं सदी के प्रारम्भ तक 
पश्चिमी एशिया के प्राचीन इतिद्वास के सम्बन्ध में कतिपय ऐसे तथ्य ज्ञात हो चुके थे, 
जिनसे इस क्षेत्र में वैदिक देवताम्रों की पूजा तथा प्राचीन भारतीय संस्कृति की सत्ता 
के संकेत मिलते ये । तुर्की के बोगजकोई नामक स्थान पर प्राप्त एक उत्डीर्ण लेख में 
इन्द्र, मित्रावरुणो भर नासत्यों का उल्लेख है, जो वेदिक देवता हैं। इस लेख को 
१४०० ई० पू० का माना जाता है। भ्रठारहवीं से बारहवीं सदी ईवी पूर्व तक 
बेविल्ोनिया में जिस जाति का शासन था, वह शुरिश्र (सूप),झर मर्य्त (मरुत) की 
उपासिका थी। इसी प्रकार के भ्नन््य अनेक तथ्यों का पता लगने पर पाइचात्य विद्वानों 
के लिए यह आवश्यक हो गया, कि वे वैदिक संहिताप्रों के रचना काल को १२०० 
६० पू० से भ्रधिक पुराता प्रतिपादित करें | विटरनिदुज ने वेदों के कतिपय भागों 
को २५०० ई० पु० के लगभग तक पुराना माना, भौर जैकोबी ने'४५०० ई० पू० के 
लगभग का । 

भारतीय विद्वानों के मन्तव्य--पर आधुनिक युग के भारतीय विद्वानों ने वेदों 
के निर्माण काल का जिस ढंग से निरूपण किया है, वह अधिक महत्त्वपूर्ण तथा युक्ति- 
संगत है। ज्योतिष तथा भूयमं-शास्त्र आदि विज्ञानों का सहारा लेकर इन विद्वानों 
ने वैदिक-साहित्य के रचना काल को पाइचात्य विद्वानों द्वारा प्रतिपादित समय से बहुत 
झधिक पुराना माना है । ज्योतिप की गणना के आधार पर श्री दांंकर वालकृष्ण 
दीक्षित ने दातपथ ब्राह्मण का रचना काल ३००० ई. पू. के लगभग में प्रतिपादित फिया 
है । इसके लिए उन्होंने शतपथ ब्राह्मण की ये कण्डिकाएं प्रस्तुत की हैं--*एक हे त्रीणि 
चत्तारीति वाउ्प्रत्यानि नक्षत्राण्ययैता एवं, भूयिष्ठा यत्कृत्तिकास्तदुभुयानमेवेतदुपैति 
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सस्मात् क़ृतिकास्वादधीत ४ एता हु वे प्राच्ये दिशों न च्यवन्ते। सर्वाणि हू वाउश्रन्यानि 
नक्षत्राणि प्राच्पे विशव्यामेवास्यंनद्िश्याहितों भवतस्तस्मात् कृततिकास्वादधीत ४ 
से ब्राह्मण २२२-३) 

इन कण्डिकाओं में यह कहा गया है कि क्ृत्तिका नक्षत्र का उदय ठीक पूर्व॑ 
दिशा से होता है । यह नक्षत्र पूर्वे दिशा से विचलित नहीं होता, जवक्ति अन्य सब 
नक्षत्र पूर्व दिशा से हटकर उदय होते हैं, पूर्व दिशा से विचलित होते हैं । शतपथ के 
इस कथन से यह सूचित होता है कि इस ब्राह्मण ग्रन्थ को रचना उस समय में हुईं 
थी, जबकि कृतिका नक्षत्र का उदय ठीक पूर्व दिद्ा में हुआ करता था । पर वर्तमान 
समय में कृतिका नक्षत्र ठीक पूर्व दिद्या में उदित नहीं होता | वहु कुछ उत्तर की शोर 
हट कर उदय होता है | दीक्षित जी ने ज्योतिष की गणना द्वारा यह प्रदर्शित.क्रिया हैं, 
कि वह समय जब कि कंतिका का उदय ठीक पूर्व दिशा में हुआ करता था, अब से 
४००० वर्ष के लगभग पहले था। जबत होगा ऋमेद का रथ रह मो पहले 
३००० ईस्वी पूर्व के लगभग मानना उचित होगा । ऋग्वेद का काल इससे भी पहले 

- यह तो स्पष्ट ही के ब्राह्मण-प्रन्थ वैदिक संहिताओों के वाद बने थे । 

दीक्षित जी ने ज्योतिप के अन्य भी अनेक प्रमाण दिए हैं, जिनसे वेदों की प्राचीनता 

सूचित होती है । 
वेदों के काल निर्णय के सम्बन्ध में लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक ने जिन 

युक्तियों व प्रमाणों का सहारा लिया है, वे भी प्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं। उन्होंने अनेक 
वैदिक सूक्तों' के आधार पर यह श्रतिपादित किया है, कि ऋग्वेद के समय में सूर्य के 
मृगशिखा नक्षत्र में उदय होने पर उत्तरायण एवं नव वर्ष का प्रारम्भ होता था। 
ज्योतिष की गणना के अनुसार ऐसा समय ४५८० ई. पु. में था, भौर तभी ऋण्वेद के 
बहुसंख्यक्र सूक्तों की रचना हुई थी। 

श्री भ्रविवादचन्द्र दास ने वेदों के काल के निर्णय के लिए भूगर्म-शास्त्र का 
आराश्रय लिया है । सेब के लिषाद कंस के भर उस बे के हुए परिपण कण शकद मे सक। लोग सप्तसिन्धु 
देश में निवास कंरते थे, और इस देश के पूर्व, पर्चिम तथा दर््षिण में समुद्र था । 
सप्तसिन्धु देश की अन्यतम नदी सरस्वती उस समय पर्वत से निकल कर समुद्र में जा 
मिलती थी ।* वर्तमान समय में सरस्वती नदी में जल नहीं है, और जिस मार्ग से वह 
'पहले बहा करती थी, वह राजस्थान के रेगिस्तान में लुप्त हो गया है। जहाँ झाज 
राजस्थान का मरुस्थल है, किसी प्राचीन समय में वहाँ समुद्र था, और सरस्वती नदी 
उसी में ग्रिरा करती थी। ऋग्वेद में गंगा और यमुना का तो उल्लेख है, पर उनके 

१. ऋग्वेद १०८६ और ११६१ 
२. एका चेतत्सरस्वतोी नवीनां शुचियंती गिरिभ्य झासमद्रात । 

रायबचेतन्ती भुवनस्य भुरेघ तं पयो दुदुहे नाहुषाय ॥ ऋग्वेद ७६५२ 
डे. इस मे गंगे यमृने दतुद्वि स्तोम॑ सचता परुष्ण्या। 

अ्रसिकया मरद् घेवितस्तयाजीकीये श्वुणुह्या सुतोभया ॥ ऋग्वेद १०७५४ 
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थूवें की नदियों तथा उत्तरी भारत के मगघ, अंग, बंग भादि प्राच्य जतपदों का इस वेद 
मे उल्लेख नहीं है। ऋग्वेद के एक मन्त्र से पूर्व (पूर्वी) और भ्रपर (पर्चिमी) समुद्रों 
को सत्ता सूचित होती है ।* ऐसा प्रतीत होता है कि ऋग्वेद के समय में आर्य लोग 
'जिस सप्तसिन्धु देश में निवास करते ये, उत्तर, दक्षिण, पुर्वे तथा पश्चिम में वह 

समुद्रों से घिरा हुम्ना था ।* पूर्वी समुद्र से वंगाल की खाड़ी प्रभिप्रेत नहीं हो सकती, 
क्योंकि ऋग्वेद में न पूर्वी जनपदों का उल्लेख है श्रौर न गण्डक, सरयू झ्रादि पूर्वी 
नदियों का। इसी प्रकार दक्षिणी भारत की भी किसी नदी, पव॑त या जनपद का 
उल्लेख ऋग्वेद में नहीं है। यह सम्भव भी नहीं था, क्योंकि उस समय यह क्षेत्र समुद्र 
से ग्रावृत था । ऋग्वेद द्वारा सप्तसिन्धु देश के विषय में जो सूचनाएं प्राप्त होती हैं, वे 
भूग्मंशास्त्र द्वारा भी प्रमाणित हैं । इस विज्ञान द्वारा यह प्रतिपादित किया गया है, 
'कि किसी प्राचीन काल में भारत की भोगोलिक दशा वर्तमान से बहुत भिन्न थी । 
उस समय राजस्थान और पूर्वी भारत के प्रदेशों के स्थानों पर समुद्र था प्लौर एक_ 
प्रत्य समुद्र पामीर की पर्व॑तमाला के उत्तर में (प्राघुनिक तुकिस्तान भौर मंग्रोलिया के 

अँग्र में) भी विद्यमान था। ऋग्वेद की रचना इन्हीं भौगोलिक दशाओं के समय में हुई 
थी। भूगमंशासत्र के श्रनुसार ये भोगोलिक दशाएं २५,००० वर्ष ईत्वी पूर्व में व 
उससे पहले थी । प्रतः ऋग्वेद को बने कम से कम २७,००० वर्ष हो चुके हैँ, यह 
मानना युक्तितं गत होगा । कतिपय श्रन्य भारतोय विद्वानों ने भी वैदिक संहिताओं के 
रचना काल को निर्धारित करने का प्रयत्न किया है । पर यह विपय' इतना विवादशस्त' 

है, कि प्रभी किसी भी मत को पूर्णतया स्वींका्यं समक सकता कठित है । भ्रभी इस 
सत्र में शोध की बहुत गूँजाइश है । 

जिन भारतीय विद्वानों के मतों का हमने इस प्रकरण में ऊपर उल्लेख किया 

है, वे भी चारों वेदों को एक ही समय में बना हुभ्ना नहीं मानते । लोकमान्य तिलक 
के प्रनुतार ऋग्वेद के वहुसंख्यक मन्त्रों की रचना ४००० से २४०० वर्ष ईत्वी पूर्व 
के समय में हुई थी, और पअवर्व॑वेद, तैत्तिरीय संहिता, शतपथ ब्राह्मण तथा ऋणेद के 

कतिपव भागों का रचना काल २५०० से १४०० ई० पु० तक था। कल्प वेंदाज़ 

. तथा कतिपय प्रारष्पकों श्रौर उपनिषदों की रचना इसके वाद में हुईं, पर छठी सदी 

न पी कण बशि बाविश बे खंग का 
_था। करी बंदो को जो एक ही समय में विरचित नहीं माना जाता, भौर ऋगेद के 
कतिपय भागों को जो मुख्य भाग की श्रपेक्षा बाद में बना हुप्रा समभा जाता है, इसके 

दो कारण हैं--(१) मापा का भेद--समय के साथ-साथ भाषा विकसित हो जाती है 

परौर उसके व्याकरण में अन्तर झाने लगता है। वेदों की भाषा में भी ऐसे भेद पाये 

१. वातस्थाइवों वायो: सखाय देवेषितों मुनिः॥ 
उभो समुद्रावाक्षेत्ति यह्च पुर्व उतापरः ॥ ऋग्वेद १०१३६॥५ 

३. राय: समुद्रांइचतुरोइस्मम्यं सोम विश्वतः: । 
झ्रापदत्द सह्षिण: । ऋग्वेव ६।३३६ 
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जाते हैं, जिनका विकास समय वीतने के साथ-साथ हुआ था। (२) वेदों के. कतिपय 
सुक्तों में ऐसे स्थानों, जनपदों, नदियों झौर पर्वेतों के नाम आये हैं, जिनसे झायों को बाद 
में परिचय हुआ था । इसी प्रकार उनमें कतिपय ऐसे राजाप्रों के नाम भी विद्यमान हैं,- 
जिनका काल महाभारत युद्ध के समय में व उसके भी बाद में था। इसी कारण इन्हें 
बाद की रचना समभा जाता है । ॥॒ 

यह माना जाता है कि ऋग्वेद के दसवें मण्डल की रचना प्रन्य मण्डलों की 
झुपेक्षा बाद के समय में हुई थी । इस मण्डल में प्रयुक्त हुईं भाषा में व्याकरण सम्बन्धी 
कृतिपय ऐसे प्रयोग हैं, जिसका विकास बाद में हुआ था । उदाहरणाये, ऋणेंद के प्रयम 

सण्डल में अकारान्त शव्दों की प्रथमा विभक्ति में द्विवचन का प्रत्यय 'ग्रा! है, जो “हां 
सुपर्णा सयुजा सखाया”” में सुपर्णा झ्ादि में प्रयुक्त हुआ है । पर दसवें मण्डल में द्विवचन के 
लिए “ओऔ' प्रत्यय प्रयुक्त किया गया है, यथा “सूर्याचन्द्रमतो घाता”* में । लोकिक संघ्कृत 
में भी अ्रका रान््त शब्दों के द्विवचन में 'झो' प्रत्यय ही लगता है। लौकिक संल्कृत वैदिक 
संस्कृत की तुलना में भ्र्वाचीन है। अतः यह मानना होगा, कि दसवें मण्डल में व्याकरण- 
सम्बन्धी जो ऐसे प्रयोग आये हैं जो पुराती वेदिक संस्कृत से मिन्त झौर लोकिक 
संस्कृत के अनुरूप हैँ, उसका कारण यही हो सकता है क्लि इस मण्डल की रचना बाद 
में हुईं थी । भाषा के झतिरिक्त विषय की भिन्नता व नवीनता के झाधार पर भी 
ऋग्वेद के दसवें मण्डल को बाद की रचना माना जाता है | उसमें कतिपय ऐसे देवताओं 
की सत्ता भी पायी जाती है, जो मानसिक भावनाशरों के प्रतीक हैं--यथा श्रद्धार और 
भेन्यु ।* इनकी स्तुति में या इनको लक्ष्य वचाकर अनेक सुक्त ऋग्वेद के दसवें मण्डल में" 
विद्यमान हैं। ऋग्वेद में अन्यत्र मानसिक भावनाओं के प्रतीक देवताञों की सत्ता नहीं 

है। दसवें मण्डल में अनेक ऐसे सूक्त भी हैं, जिनमें दाशंनिक चिन्तन का उत्कृष्ट व 
विकसित रूप दिखायी देता है। सृष्टि की उत्पत्ति से पूर्व सर्वत्र श्रन्धकार ही अन्धकार 
था ओर प्रकृति अपने मूल अव्यक्त रूप में थी, किस प्रकार उसने व्यक्त रूप प्राप्त 

किया, ओर उसे इस रूप में लाने वाला कोत था--इसका अत्यन्त गम्भीर रूप से प्रति- 
पादन दसवें मण्डल के नासदीय सूक्त में किया गया है। दाद्ांनिक चिन्तन का यहूं 
विकसित रूप इसी मण्डल में पाया जाता है, जिसे दृष्टि में रखकर प्रनेक विद्वानु इस 
परिणाम पर पहुँचे हैं कि इसकी रचना बाद के समय में हुई थी 

ऋग्वेद की तुलना में अयवंवेद को भी वाद का बना हुआ माना जाता है। 
इसका कारण जहाँ उसकी भाषा का विकसित रूप में होना है, वहाँ साथ ही उसमें ऐसे 
भोगोलिक स्थानों के उल्लेख का होना भी हैं, जहाँ आयों का प्रवेश बाद के समय में 

ऋग्वेद ११६४॥२० 

ऋग्वेद १०११६०१॥३ 

ऋग्वेद १०१५१ 
ऋग्वेद १णपण्रे और १०घ४ ड खुणए दुए १७ 
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हुमा था । ऐसे स्थानों या पदेशों में भ्रज़ू * भ्रौर मगघ के नाम उल्लेखनीय हैं।' ऋग्वेद 

के समय में भ्रायों के जनपद सप्तसिन्धु देश तक ही सीमित थे। वाद में पूर्वी और 

दक्षिणी भारत में ते में भी प्राय का प्रसार हुआ । प्रयर्ववेद में श्रद्धभ भौर मंगध का उल्लेख 

होने के कारण यह परिणाम निकाला जा सकता है, कि इस वेद की रचना उत्त समय 

में हुई जबकि श्रार्य लोग पूर्वी भारत में बसना श्रारम्भ कर चुके थे । 
प्राधुनिक विद्वानों के मत में चारों वेद एक ही समय में नहीं बने थे। विविध 

ऋषियों द्वारा समय-समय पर जिन मन्त्रों व यूक्तों की रचता होती रही, उन्हें बाद में 

पि वेदव्यास्त ने संहिताओों के रूप में संकलित कर दिया। पर यह विश्वास-पूर्वक 

कहा जा सकता है कि वेदव्यास के समय तक चैदिक मन्सों की रखना वृर्ण-हा-जुकी-थी. 
श्र उनके वाद किसी छन्दोवद्ध सूक्ति को वैदिक ऋचा मा मन्त्र की स्थिति प्राप्स 
नहीं हुई। प्राचीन भारतीय अनुश्रुति के प्रमुस्तार वेदव्यास महाभारत के समय में हुए 
थे, भौर सम्भवतः पारीक्षित जनमेजय के समय तक जीवित रहे थे | इस दक्षा में, वेदों 
की रचना महाभारत के समय तक पूरी हो चुकी थी, यह स्वीकार करना होगा । /£ 
महाभारत का समय कौत-सा मान्रा जाए, इस सम्बन्ध में विधिध मतों का संकेत इसी , 
अध्याय में ऊपर किया जा चुका है । उसका समय ३१०२ ई० पू० था या १४०६ ई० 
थु०, में यही दो मत वर्ततान समय में मुख्य हैँ । श्रतः वेदों के रघना-फाल को १४०० 
ई० पू० के बाद का मानने का तो प्रश्न ही नहीं है। पर उनकी रचना इस फाल से 
भी बहुत पहले प्रारम्भ हो चुक्की थी, इस विपय में भी सन्देह की कोई गुझ्जाइश नहीं 
है। इस प्रत्ंग में यह निर्देश कर देना भी श्रावदयक है कि नृत्तत्वशास्त्र शोर इतिहास 
के क्षेत्र मे जो नई खोज पिछले वर्षों में हुई हैं, उन द्वारा मानव सम्यता के झावियुग 
का समय बहुत प्राचीन प्रामाणित होता जा रहा है। साथ ही, वैदिक गुग को भी / 
झधिक प्राचीन प्रतिपादित करने की अतृत्ति भव वढ़ रही है। 

(३) ब्राह्मण-प्रन्थों, आरण्पकों श्रौर उपनिषदों का रचना-काल 

ब्राह्मण ग्रन्यों का एक श्रतिपाद्य विपय यहूं भी है, कि याजिक कर्मकाण्ड में 
वेदमन्त्ों का विनियोग किस प्रकार किया जाएं। पझ्रतः स्वाभाविक रूप से उनका रचना- 
काल वैदिक संहिताओ्रों के बाद में होना चाहिए । शतपथ ब्राह्मण ब्राह्मण-प्रन्थों में वहत 
पुराना है । उसका पाठ भी उसी ढंग से स्वर॒युक्त है, जैसे कि वैदिफ संहिताओ्ों का है। 
सी अध्याय में हमने शतपथ की दो कण्डिकाएँ उद्घत की हैं, जिनमें कि कृत्तिका नक्षत्र 

ठीक पूर्व दिशा में उदित होता है, यह कहा गया है, भौर इस कथन के श्राधार पर श्री 
शंकर वालकृष्ण दीक्षित ने किस प्रकार इस ब्राह्मण-ग्रन्यथ का रचना-काल से झब, ५००० 
वर्ष के लगभग पूर्व प्रतिपादित किया है, यह हम लिख चुके हैं। प्राचीन भारतीय 

3 कनननननम-क पक ++५५७७»+-3५+ सनम ल्»+.>>+भ3--3>न-++3५33+-७-७+ का 

१. गन्धारिस्यों मुजवद्म्योज़भ्यो मगधेम्यः। 
प्रष्यत जनमिव जेर्वाध तकमान॑ परि यद्मसि ॥ पब्रथर्ववेद ५२२१४ 

२. अथववंद ५(२२१४ और १५२५ 



दर प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

अनुश्रुति के अनुसार महाभारत का भी यही काल था ।/इस समय तक वैदिक संहिताग्रों 
का निर्माण हो चुका था, झौर उनकी व्याब्या के रूप में ब्राह्मण ग्रन्थों का प्रणयन भी 
प्रारम्भ हो गया था। श्रायें जाति का प्रसार भारत के पूर्वी प्रदेशों में किस प्रकार 
हुआ, इस सम्बन्ध में एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आाव्यान शतपथ ब्राह्मण में दिया गया है। 
उसके अनुसार माथव विदेध और उसके पुरोहित गौतम राहुगघण जब सरस्वती नदी के 
तट पर थे, तो वैश्वानर श्रग्नि ने पुर्व दिशा की ओर प्रस्थात करना प्रारम्भ किया । 
मायव विदेध ओर गोतम राहुगण इस झग्नि के पीछे-पीछे चलते गए । मार्ग में जो 

भी नदियाँ पड़ीं, सवको अग्नि जलाती गईं | पर उत्तर ग्रिरि (हिमालय) से निकल कर 
बहने वालो सदान्तीरा नदी को श्रग्ति नहीं जला सकी । इस कारण पूर्व दिशा की ओर 
उसका अग्रसर होना रुक गया । यही कारण है, जो पुराते समयों में सदानीरा से पूर्वे 
की ओर का प्रदेश ब्राह्मणों के निवास के अयोग्य था, क्योंकि वैदवानर झग्िनि ने उसका 
आस्वादन नहीं किया था ।' उस समय ब्राह्मणों का निवास पूर्व में कोशल विदेह तक 
ही सीमित था। शतपथ ब्राह्मण का यह आझाव्यान एक ऐतिहासिक तथ्य को सूचित 

करता है । जैदिक युग में थायों का प्रधान केन्द्र सरस्वती नदी के क्षेत्र में थ ग॒में आायों का प्रधान केन्द्र सरस्वती नदी के क्षेत्र में था । बाद 

में उन्होंने पूर्व दिशा में जाकर दसना प्रारम्भ किया, और वहां के प्रदेशों को अग्नि से 
पवित्र कर निवास के योग्व बनाया । स॒दादीरा ग्रण्डक नदी का प्राचीन वाम था। 
उसके पूर्व के प्रदेशों में वाद के काल में भी झार्य-भिन्न जातियों का बड़ी संल्या में 
निवास रहा । पर शतपथ के- समय तक झारय-लोग सदानीरा (गण्डक) के पाइ्वंवर्ती 
प्रदेश में बस चुके थे, झौर विदेह नाम से उनका राज्य भी वहां स्थापित हो गया था । 
शतपथ में कुद देश, पथ्चाल, कोशल, मत्स्य, काशी श्ौर सत्वत जनपदों का उल्लेख है, 
झौर प्नेक राजाओं का भी जिनमें दौष्यन्ति भरत, घृतराष्ट्र और पारीक्षित जनमेजय 

इस ब्राह्मण के काल-निर्णय की दृष्टि से विशेष महत्त्व के हैं ।* धृतराष्ट्र और जनमेजय 
के उल्लेख से बह परिणाम निकाला जां सकता है, कि शतपथ की रचना महाभारत 
युद्ध के कुछ समय पश्चात् हुई थी । यदि महाभारत का समय ३१०२ ई० पु० में माना 
जाएं, तो वही समय था, जबकि कुत्तिका नक्षत्र ठीक पूर्व दिशा में उदित होता था । 

ऋग्वेद के ब्राह्मण-प्रन्थ ऐतरेय की जब रचना हुई, तव झायों का प्रधान केन्द्र 
मरध्यमा दिशि' में था। इसी को वाद के समय में “म्ष्य देश” कहा जाने लगा था । कुद 

०० और पजञ्चाल इस 'मध्यमा दिश्चि! में श्र्व रूप से प्रतिष्ठित राज्य थे ।* पर ऐतरेय के 

१. “तहिं विदेधो मायथव झास १ सरस्वत्यां स तत एवं प्राइदहन्त भीयायेमां पृथिवीं 
तं गोतमश्च राहुणणी विदेधश्च मायव: पद्चादुदहन्तमन्वीयतुः स इसा: सर्वाः 
नंदीरतिददाह सदानोरेत्युत्तराद॒गिरेनिधावति तां हैव वातिददाह तां ह सम तां पुरा 
बाह्मणा न तरन्त्यतिदग्धाग्निना वेइ्वानरेणेति ४” झतपयथ शेडाड। १४ 

२. शतपथ ब्राह्मण १शएश६४ 
हे. 'मध्यमायां प्रतिष्ठायां दिशि ये के च कुर्पब्चालानां राजान: राज्यायेवतेडसिधि- 

च्यन्ते ॥! 



वेदिक साहित्य की रचना का काल छ्रे 

समय में मगध सदृश्ञ प्राच्य प्रदेशों में भी झ्ायों के राज्य स्थापित हो चुके थे, भौर 
वहाँ के राजा साम्राज्य विस्तार के लिए प्रयत्न करने के कारण सम्राट के रूप में 
अभिषिक्त.हुआ करते थे ।* दक्षिण दिशा में तब सत्वतों का राज्य था, और प्रतीची 
(परिचम) दिशा के जनपदों में 'स्वाराज्य' प्रकार के शासनों की सत्ता थी ।* ऐतरेय | 
ब्राह्मण में जिन भीगोलिक स्थानों का उल्लेख है, वे यह सूचित करने लिए पर्याप्त हैं 
कि इस ब्राह्मण-ग्रन्य की रचना के समय तक आर्य लोग भारत के अनेक सुदूरवर्ती 

: प्रदेशों में बस चुके थे । इसी लिए इसे शतपथ को श्रपेक्षा कुछ समय पश्चात् का बना 
हुआ माना जाता है | 

ऋग्वेद के भ्रत्य ब्राह्मण-ग्रन्थ शांखायन ब्राह्मण के रचनाकाल के सम्बन्ध में 
एक वात उल्लेखनीय है। इस ब्राह्मण में लिखा है कि वाणी के प्रशिक्षण के लिए उत्तर 
दिद्या में जाते हैं, भोर वहाँ से जो व्यक्ति शिक्षा प्राप्त करके आते हैं उनका सत्कार 
(किया जाता है ।? इस कथन से सूचित होता है कि भारत का उत्तर-पद्चिमी भाग 
या उत्तरी प्रदेश वाक॒शास्त्र या व्याकरण के प्रशिक्षण के लिए बहुत प्रसिद्ध था। भ्रन्य 
प्रदेशों के लोग वहां इसके अध्ययन के लिये जाया करते थे । प्रागवौद्ध काल में तक्ष- 
शिला नगरी शिक्षाकेन्द्र के रूप में बहुत विख्यात थी, श्रौर पाणिनि मुनि भी उत्तर- 
पश्चिमी भारत के ही निवासी थे। कुरु, पञ्चाल भर सरस्वती नदी के क्षेत्र की' 
सुलना में इस प्रदेश की शिक्षाकेन्द्र के रूप में ख्याति पर्याप्त बाद के समय. में हुई थी । 
इससे यह अनुमान किया जाता है कि शांखायन ब्राह्मण की रचना शतपथ और ऐतरेय 
की तुलना में पीछे के काल में हुई थी । 

ब्राह्मण ग्रन्थों में गोपथ ब्राह्मण को बहुत बाद के काल की रचना माना जाता 
है। इस में कुरु-पंचाल, श्रद्ध-मगध, काशी-कोशल, साल्व-मत्स्य श्रौर वश-उछ्लीनर 
आ्रादि फितने ही जनपदों का उल्लेख है, जिससे यह परिणाम निकाला जाता है कि 
इस ब्राह्मण की रचना उस समय में हुई थी जबकि आरा लोग भारत के बड़े भाग को 
झ्रावाद कर चुके थे । श्रन्य उपलब्ध ब्राह्मण-प्रन्थों के रचनाकाल के पौर्वापर्य का निर्णश्र 
कर सकता सुगम नहीं है। हमारे पास कोई ऐसा ऐतिहासिक साधार नहीं है, जिससे 
इनकी रचना के काल को सुनिश्चित रूप से निर्धारित किया जा सके। अभी यही 
कहना पर्याप्त होगा कि वेदिक संहिताओं की रचना के कुछ सौ वर्षो बाद तक ब्राह्मण 
साहित्य का भी निर्माण हो गया था । 

शरारण्यकों श्रौर उपनिपदों की स्थिति प्राय: बराह्मण-परनथों के परिशिष्टों के समान. 
है । कतिपंय भरार्यक ब्राह्मणों के अन्तगंत हैं, और कतिपय उपनिपदे प्रारण्यकों के । 
श्रतः इनका काल भी वही होना चाहिए, जो ब्राह्मणग्रन्थों का है। पर जो दो सौ से 

१, ये के च प्राच्यानां दिशि प्राय्यानां राजान: साम्राज्ययेव तेडइभिषिच्यन्ते । 
ऐतरेय :॥३'३ 

२, ये के च नीच्यानाँ राजान: स्वाराज्यायेव तेषभिषिच्यन्ते / ऐतरेप ८।३॥३ 
३. “उदऊ्च एवं यन्ति वाच विक्षितुम, यो वे तत आगच्छति त॑ शुक्पन्ते ॥ ८६ 
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क्षी भ्रधिक उपनिषदें इस समय उपलब्ध हैं, वे सब प्राचीन नहीं हैं । उसमें से कुछ 
की रचना ईसवी सनु के भी बाद में हुई थी। पर केन, कठ, प्रश्न आदि जो प्राचीन 
उपनिपदें हैं उनके रचना-काल के सम्बन्ध में एक महत्त्वपूर्ण तथ्य लोकमान्य तिलक 
ने प्रस्तुत किया था, जिसका उल्लेख उपयोगी होगा। मैत्री या सेत्रायणीय उपनिषद् 
में सूर्य के दक्षिणायन से उत्तरायण जाने के समय नक्षत्रों की जो स्थिति बर्णित है, 

ज्योतिष की गणना के अनुसार वह १८८० ईस्वी पूर्व के लगभग की होनी चाहिए । 
झत: इस उपनिषद् का रचना-काल श्रव से प्राय: ३६००---३७०० वर्ष पहले मानना 
होगा। मँत्री उपनिषद् में मुण्डक, कठ और वृह॒दारण्यक झादि उपनिषदों के अनेक उद्धरण 
विद्यमान हैं । “विद्वानु पापपुण्ये विधूय” मुण्डक उपनिषद् (३/१/३) का यह संदर्भ मेत्री 
उपनिषद् (६/(१८) में भी विद्यमान है। ऐसे ही भ्न्य उपनिषदों के शनेक संदर्भ मेत्री 
उपनिषद् में निर्दिष्ट किये जा सकते हैं । यदि मेन्री उपतिषद् का समय १८०० ईस्वी 

पूर्व के लगभग हो, तो सुण्डक, कठ और वृहदारण्पक झ्रादि उपनिषदों का काल तो 
इससे भी पहले का होना चाहिए । 

(४) वेदाज्रों का रचना काल 
शिक्षा, कल्प, व्याकरण आदि पड् वेदाज़्ों का चिर्माण वेदों के प्रभिप्राय को' 

भलीभांति समभने और घाभिक कृत्यों के लिए वैदिक शिक्षाओ्रों का प्रतिपादन करने के 
लिए हुप्रा था। अतः स्वाभाविक रूप से इस साहित्य का रचना-काल वेदों, ब्राह्मणों, 
श्रारण्यकों श्रौर उपनिषदों के वाद का है। शिक्षा वेदाज्भ का जो प्राचीन ग्रेन्य इस 
समय उपलब्ध है, वह पाणिनीय शिक्षा या वर्णाच्चारणशिक्षा है। उसे पाणिनिकृत 

झथवा पाणिनि के प्राचीन शिक्षा ग्रन्य के आधार पर विरचित माना जाता है।. भ्रतः 
उसका समय छठी सदी ईस्वी पूर्व के लगभग ही हो सकता है । प्राचीन साहित्य में 
जिन अनेक पुराने आचार्यों द्वारा विरचित शिक्षाग्रन्थों का उल्लेख है, वे इस समय 
प्राप्त नहीं हैं । 

वेदाजू साहित्य के रचताकाल के निर्धारण के सम्बन्ध में एक आधार श्त्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है, जिसका निरूपण श्री शद्भुर बालकृष्ण दीक्षित ने किया है। ज्योतिष 
के प्राचीन ग्न्य विदाड़ु ज्योतिष” में यह इलोक श्राया है-- 

प्रषच्येते श्रविष्ठादी सूर्याचन्द्रमसावुदक | 
सर्पाधें दक्षिणाकंस्तु माथश्रावणयों: सदा ॥ 

इसका अभिप्नाव यह है कि सूर्य भर चन्द्रमा श्रविष्ठा (नक्षत्र) के प्रारम्भ में 
उत्तर की ओर जाते हैं। आधे आा्लेपा में सूर्य का दक्षिणायन शुरू होता है । ये सदा 
क्रम से माच और श्रावण में होते हैं । बेदाज ज्योतिष के इस इलोक में वर्तमात काल 
का प्रयोग किया गया है, और यह लिखा है. कि श्रविष्ठा : नक्षत्र के प्रारम्भ में सूर्य 
उत्तरायण की ओर जाता है। ज्योतिप की गणना के अनुसार वह समय जबकि श्रविष्ठा 
सक्षत्र के प्रार॒स्भ में सूर्य उत्तराणण की शोर जाता .था, १४०० ईस्वी पूर्व के लगभग 
था। पतः.बेदाजू ज्योतिप का रचना-काल भी यही मानना उचित होगा । 
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व्याकरण वेदाजु का जो सर्वश्रसिद्ध ग्रन्थ इस समय उपलब्ध है, वह पाणिति 
की भ्ष्टाध्यायी है। ऐतिहासिकों ने पाणिनि का समय छठी सदी ईस्वी पूर्व के लगभग 
भ्रतिपादित किया है। पाणिनि के व्याकरण से पूर्व भी ऐन्द्र आदि व्याकरणों की सत्ता 
थी, झोर झनेक ऐसे शभ्राचार्य हो चुके थे जिन्होंने कि व्याकरण वेदाज्ु का विकास 
किया था। ये ग्रन्य भ्रवव्य ही वेदाज़ ज्योतिप के समान ही प्राचीन होंगे, यह श्रनुमान 
सर्वथा युक्तियंगत है । 

निरक्त वेदाज़ का वर्तेमान समय में उपलब्ध ग्रन्थ यास्क का निरुक्त है। 
यास्क का समय पाणिनि से पहले था यह निविवाद है, क्योंकि भ्रष्ठाध्यायी श्ौर गण- 
पाठ में न केवल. यास्क झोर निरुक्त का ही, अपितु यास्क के निरुक्त में उद्धृत गाग्यं, 
गालव शोर शाकटायन भझ्ादि नेझक्तों का भी गणपाठ में उल्लेख है। महाभारत के 
शान्तिपें में 'प्धोनष्ट' हुए निरुक्त शास्त्र को पुनः जागृत करने वाले ऋषि के रूप 
में यास्क का स्मरण किया गया है, जिससे इस शआ्ाचार्य भौर इन द्वारा विरचित 
निरुक्त की प्राचीनता का संकेत मिलता है। आग्रायण, भ्रौदुम्बरायण, गाग्यं, शाकपुणि 
आ्रादि जिन ग्रठारह नैझक्तों का यास्क के नियुक्त में उल्लेख मिलता है, उनका समय तो 
झोर भी भ्रधिक प्राचीन है। वेदारु ज्योतिष के समान निरुक्त वेदाज के ग्रन्थों की 
रचता भी १४०० ईट्वी पूर्व के लगभग प्रारम्भ हो गई होगी, यह मानना श्रयुक्तियुक्त 
नहीं है । 

उन्द वेदाज़ का उपलब्ध ग्रन्थ “उन्द:सूत्र' हे जिसके रचयिता भ्राचार्य पिज्भधल 
थे। कात्यायन कृत ऋकसर्वानुक्रमणी के वृत्तिकार ने इन्हें पाणिनि का श्रनुज लिखा 
है। इससे सूचित होता है कि छन्द:सुत्र की रचना छठी सदी ईस्वी पूर्व के लगभग 
हुई थी, यद्यपि इस वेदाजु के भी अनेक ग्रन्थ इससे पहले लिखे जा चुके ये । 

वेदाज़ु साहित्य में कल्प (श्रौतसूत्र, गृह्यसूत्र और घमेसूत्र) का बहुत महत्त्व 
है। इन सूत्रग्रल्थों का निर्माण ब्राह्मण-प्न्यों के पश्चात् हुआ था, इसमें कोई सन्देह 
नहों है । इसके रचयिता शौनक, भ्राइववलायन, पारस्कर, बौधायन, भ्रापस्तम्ब, वैखानस, 
भारद्वाज, हिरण्यकेशा, वशिष्ठ, और गोतम भ्ादि भ्ाचाये थे। इन सूत्रग्नन्थों की रचना 
थास्क शोर पाणिनि से पहले ही प्रारम्म हो चुकी थी, यह इस बात से सूचित होता 

है कि निरक्त में धर्मसूत्रों के मत का उल्लेख मिलता है, भौर भ्रष्टाध्यायी में कतिपय 
कल्पसूनकारों का उल्लेख विद्यमान है ।* पाणिनि से पहले ही भारत में सूत्रों की शैली 
को झ्पनाकर विषय को प्रतिपादित करने की परम्परा भारम्भ हो चुकी थी, जो नन्द, 

१. यास््को सामुषिरव्यग्रो नेकयज्ञेष् गीतवान् । 
शिपिविष्ठ इति ह्वस्माद् गुह्ननामधरोह्महम् । 
स्तुत्वा मां शिपिविष्टेति यास्कऋषिदरदारधीः । 
यत्पसादादधोनष्टं निरक्तम्नभिजग्सवान् )। महाभारत शान्तिप्वें ३४२७२-७३ 

२. श्रय॑तां जाम्यां रिक््यप्रतिषेधमुदाहरन्ति ज्येष्ठं पुत्रिकाया इत्येके । 
३. 'पुराणप्रोक्तेवु न्लाह्मणकल्पेषु' भ्रष्दाध्यायी ४३।१०५ 
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भौय शौर शुद्ध युगों तथा उतके वाद भी जारी रही । वर्तमान समय में जो सूत्रग्नन्य 
उपलब्ध हैं, वे सब बहुत प्राचीन नहीं हैं ॥ इनमें से कतिपय को तो शुद्भकाल का भी 
माना जाता है । यद्यपि वहुसंल्यक विद्वान सूत्रग्रल्थों की रचना का काल ७०० ईस्वी 
पूर्व से २०० ईस्वी पूर्व तक मानते हैं, पर श्री चिन्तामणि विनायक वैद्य ते बोधायन 
श्रौतसूच में निर्दिष्ट सक्षत्रों की स्थिति के आधांर पर उसका काल १३०० ईस्वी पूर्व 
के लगभग प्रतिपादित किया है । कल्प वेदाज़ु के विपुल साहित्य का निर्माण एक ही 

समय में नहीं हुआ, भ्रपितु अ्नेक सदियों तक होता रहा, यह भरोसे के साथ कहा जा 

सकता है। उनकी रचना ब्राह्मण-प्रन्धों के बाद प्रारम्भ हुई थी, यह भी स्पष्ट है । 
बनी 



पांचवां श्रध्याय 

सिन्धु घाठी की सभ्यता और वदिक आर्य 
तथा दस्यु व दास जाति 

(१) सिन्धु घादी की सफ्यता 
भारत के प्राचीनतम इतिहास को जानने के लिए जहां वैदिक साहित्य एक 

महत्त्वपूर्व साधन है, वहां पुरातत्त्व-सम्बन्धी पोज द्वारा भी प्राचीन युग के जीवन पर 
भ्रच्छा प्रकाश पड़ता है । भ्राघुनिक विद्वानों के प्रनुसार मानव सम्यता का विकास घीरे- 
धीरे हुआ है | धुरू में जब मनुष्य पृथ्वी पर प्रकट हुआ, तो उसमें भौर प्रन्य चोपायों 
में बहुत भेद नहीं था। अन्य पशुप्नों के समान वह भी जंगल में रहता था झोर शिकार 
द्वारा भ्रपना भोजन प्राप्त करता या। भपनी प्रावश्यकताश्ों की पूर्ति के लिए उस 
समय मनुप्य श्राधिक उत्पादन नहीं करता था, श्रपितु प्रकृति द्वारा प्रदान की गई 
वस्तुप्रों पर ही निर्मर रहता था। पर मनुष्य के पास बुद्धि नामक एक ऐसी वस्तु थी 
जो अन्य पशुदों के पास नहीं थी। इसका उपयोग कर मनुष्य ने अनेक प्रकार के 
झोजार बनाने प्रारम्भ किये, और वह शिकार के न्लिए उनका प्रयोग फरते लगा । शुरू 
में मनुष्य के ये श्रोजार पत्थर, हड्डी भ्ौर लकड़ी के बने होते थे। घातुझों का उप- 
योग वह नहीं जानता था | इसीलिए मानव सभ्यता के इस प्रारम्मिक काल को '"प्रस्तर 
युग! कहा जाता है। पुरातत्व सम्दन्धी खोज द्वारा भारत में भी प्रस्तर युग के भ्रवशेप 
पनेक स्थानों पर उपलब्ध हुए हैं। वैदिक साहित्य द्वारा भारत की जिस प्राचीन 
सम्यता का परिचय मिलता है, वह बहुत उन्नत थी। वैदिक युग का भारतवासी प्रस्तर 
युग से बहुत भ्रधिक भागे बढ़ चुका था | वह धातुओं का भ्रयोग करता था, खेती भोर 
पशु-पालन द्वारा भोदन की आवश्यकताप्रों को पूर्ण करता था, शिल्प उद्योग तथा 
व्यापार उसके श्राधिक जीवन के महत्त्वपूर्ण अंग थे, झौर वह ग्रामों तथा नगरों में 
निवास करने लगा था। प्रस्तर युग के मनुष्य की तुलना में वह बहुत भ्रधिक उन्नत 
तथा सम्य था। प्रस्तर युग के जो बहुत-से प्रवशेष भारत के विविध स्थानों पर मिले' 
हैं, वे विन लोगों के हैं, इस विषय पर विद्वानों में मतभेद है। पर सभी यह स्वीकार 
करते हूँ, कि ये भ्रवशेप आर्य जाति के नहीं हैं । झायों से पूर्व भारत के अ्रनेक प्रदेशों 

में कतिपय भारयभिन्न जातियों का निवास था, जिनके उत्तराधिकारी या वंशज झ्ाज 
भी मुण्ड, शावर, खासी श्रादि लोगों के रूप में विद्यमान हैं । वर्तमान समय में भी ये 

सभ्यता के क्षेत्र में पिछड़े हुए हैं । प्रस्तर युग के भ्रवशेप इन लोगों के पुर्वेजों के थे; 

यह कल्पना सं्वंधा श्रसंगत नहीं कही जा सकती | 
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प्रस्तर युग भी अनेक युगों में विभक्त था--पुरातन प्रस्तर युग, मध्य प्रस्तर 
युग झौर नूतन प्रस्तर युग । इत्तकी सम्यताओ्ों में भी बहुत अन्तर था। नूतन प्रस्तर 
युग का मनुष्य सम्यता के क्षेत्र में पर्याप्त उनत्रति कर चुका था । कृषि और पशुपालन 
के अतिरिक्त वह प्रनेक प्रकार के शित्पों का भी अनुसरण करने लगा था, और अपने 
निवास के लिए सुन्दर भवनों का भी निर्माण करने लग गया था। भारत में नूतन 

प्रस्तर युग की सभ्यता के भ्रवश्षेप भी भनेक स्थानों से उपलब्ध हुए हैं। पर पुरातत्त्व 
विभाग के प्रयत्त से भारत की जो एक उन्नत एवं महत्त्वपूर्ण सम्यता प्रकाश में आयी 

है, उसे 'सिन्धुघाटी की सम्यता' कहते हैं। शुरू में इस सम्यता की सत्ता सिन्धु नदी नदी 

के क्षेत्र से ही ज्ञात हुई थी और इसी कारण इसे 'सिन््धु घाटी की सम्यता' कहा जाते 
लगा था। पर अब इसके अवशेष पंजाब, गंगा-यमुना- की घाटी, राजस्थाव,-गुजसत, 
दल को यान के से सम जिसके कारण यह संगम विशाल क्षेत्र से उपलब्ध हो गए हैं, जिसके कारण यह समझा 

_ सत्ता बी। इस सम्पता का विकास किन लोगों ने किया था, यह विषय भ्रभी विवादप्रस्त 
'है। पाश्चात्य विद्वानों का यह मत रहा है, कि यह सभ्यता आय जाति के भारत में 
श होने से पूर्व विद्यमान थी, और आय्यों ने इसे नष्ट कर भारत पर अपना प्रभुत्व 

पित्त किया था । पर कतिपय भारतीयों ने यह प्रतिपादित किया है, कि सिन्धु घाटी 
न वैदिक आरयों की ही थी । वैदिक आयों से इस सभ्यता का सम्बन्ध था, 

प्रघत पर. विचार करने से पूर्व यह उपयोगी होगा कि सिन्धुघादी की इस प्राचीन 
का संक्षिप्त रूप से परिचय दे दिया जाए। इस सम्यतां के प्राचीन नगर उन 

यानों पर ये, जहाँ श्राजकल हड़प्पा और मोहनजोदड़ो के खेड़े हैं। हड़प्पा पंजाब 
(पाकिस्तान) में लाहौर से १०० मील दक्षिण-पश्चिम में है, भौर मोहनजोदड़ो कराची 
से २०० मील उत्तर में सिन्धु नदी के तठ पर स्थित है। 

खोज का प्रारम्भ और सिन्धु-सम्यता का काल--सिन्ध नदी की घाटी में 
विद्यमान इस प्राचीव सभ्यता को खोज निकालने का श्रेय श्री राखालदास वैनर्जी और 
रायबहादुर श्री दयाराम साहनी को है। इन विद्वानों ने मोहतजोदड़ो और हड़प्पा के 

विशाल खेड़ों के नीचे दवे हुए प्राचीन भग्नावहेषों का पता लगाया भौर इनके विवरणों 
के कारण अन्य विद्वानों का ध्यान उनकी ओर आराकृष्ट हुआ । १६२१ ई० से शुरू 
करके भ्रव तक इन खजेड़ों, तथा सिन्धुनसम्यता की भ्रन्य वस्तियों की जो खुदाई हुई है, 
उससे एक समृद्ध सभ्यता को सत्ता प्रमाणित होती है । इस सम्यता के काल के सम्बन्ध 

में अभी विद्वानों में एकमत नहीं हो सका है । पर इस बात से सब विद्वान् सहमत हैं, 
कि सिन्वु-धाटी की यह सभ्यता ईस्बी सन के प्रारम्भ से तीन हजार साल के लगभग 
पुरानी है । पुरातत्व सम्बन्धी खोज के कारण सिन्धु-सभ्यता के सम्बन्ध में श्रव इतनी 
भ्रधिक बातें ज्ञात हो चुकी हैं, कि हम इस सम्यता के लोगों के जीवन का स्पष्ट और 
विशद चित्र अपने सम्मुख ला सकते हैं । 

नगरों की रचना और भवन सिर्माण--मोहनजोदड़ो और हड़प्पा में जो खुदाई 
हुई है, उससे ज्ञात होता है, कि इन नगरों की रचना एक निश्चित योजना के धभनुसार 
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की गई थी। मोहनजोदड़ो में जो भी सड़कें हैं, वे या तो उत्तर से दक्षिण की श्रोर 
सीघी रेखा में जाती हैं, और या पूर्व से पर्चिम में । ये सड़कें चौड़ाई में भी बहुत 

अधिक हैं। कण का मर बह गई है। जल जे व पलक बीच, | 
में उत्तर से दक्षिण की भ्रोर चली गई है । सड़क का तेंतीस फिट चौड़ा होना इस बात 
को सूचित करता है, कि इसका उपयोग गाड़ियों के लिए होता था, और इस पर अनेक 
गाड़ियाँ एक साथ भ्रा-जा सकती थीं । इस प्रधान मार्ग को काठती हुईं जो सड़क पूर्व 
से पश्चिम की श्रोर गई है, वह इससे भी भ्रधिक चोड़ी है, श्लौर यह भी नगर के ठीक 
“बीच में है। इन दो (पूर्व से पदिचम की शोर व उत्तर से दक्षिण की ओर जाने वाली) 
सड़कों के समानान्तर जो प्रन्य झनेक सड़कें हैं, वे भी चौड़ाई में बहुत पर्याप्त हैं। ये 
अन्य सड़कें नौ फिट से भ्रठारह फिट तक चौड़ी हैं। सड़कों को मिलाने वाली गलियों 
की चौड़ाई भी कम नहीं है । कम-से-कम चौड़ी गली चार फिट के लगभग है। ५ 

सड़कों झोर गलियों के दोनों शोर मकानों का निर्माण किया गया था। इन 
मकानों की दीवारें ग्रवतक भी भग्न रूप में विद्यमान हैं। खेड़े की खुदाई द्वारा सड़कों 
और गलियों के साथ-साथ' मकानों की जो दीवारें मिली हैँ, कहीं-कहीं उनकी ऊँचाई 
पच्चीस फिट तक पहुँच गई है। इससे सहज में भ्रनुमान किया जा सकता है, कि 
मोहनजोदड़ो के मकान ऊँचे व विशाल थे, झौर जिस समय यह ॒  नगर अपने भ्रविकल 
रूप में विद्यमान होगा, तो ऊँचे-ऊँचे मकानों की ये पंक्तियाँ बहुत ही भव्य प्रतीत होती 
होंगी । 

खुदाई के द्वारा हड़प्पा नगर का जो चित्र सामने श्राता है, वह मोहनजोदड़ो 
के समान हो एक निश्चित योजना के अनुसार बना था। सड़कों का सीधा होना भोर 
उनके साथ-साथ मकानों का एक निश्चित क्रम के भ्नुप्तार बनाया जाना इस बात का 
प्रमाण है, कि उस युग में नगर की' व्यवस्था करने के लिए कोई ऐसा संगठन अवश्य 
विद्यमान था, जिसके आदेशों का सब लोग पालन करते थे । 

शहर के गन्दे पानी को नालियों द्वारा बाहुर ले जाने का सिन्धु-सक्यता के इन 
नगरों में बहुत उत्तम प्रबन्ध था ।. मकानों के स्नानागरारों, रसोइयों भर टटिटियों का 
पाती नालियों द्वारा बाहर आता था, और वह शहर की बड़ी नाली में मिल जात और वह शहर की बड़ी नाली में » और वह शहर की बड़ी नाली में मिल जाता 
_था | प्रत्येक गली व सड़क के साथ-साथ पानी निकलने के लिए नाली बनी हुईं थी। 
सड़कों के साथ की नालियाँ प्रायः नौ इंच चौड़ी श्रोर बारह इंच गहरी होती थीं। 
शलियों के साथ की नालियाँ इनकी अपेक्षा छोटी होती थीं। नालियों का निर्माण पवकी 
इंढों से किया गया था, भौर उन्हें परस्पर जोड़ने के लिए मिट॒टी-मिले चूने का श्रयोग 
“किया गया था। नालियों को ढकने के लिए इंट प्रयुक्त होती थीं, जिन्हें ऊपर की 
सतह से कुछ इंच नीचे जमा कर रखा जाता था । इस प्रकार की खुली इंटों से ढकने 
का लाभ यह था, कि आवश्यकता पड़ने पर नाली को सुगमता के साथ साफ किया जा 
सकता था । भ्रधिक चौड़ी तालियों को ढकने के लिए पत्थर की शिलाएँ भी प्रयुक्त को 

जाती थीं । अकानों से बाहर तिकलने वाले गन्दे पानी के लिए मिट्॒टी के पाइप भी _ से बाहर निकलने वाले गन्दे पानी के लिए मिट॒दी के पा 

श्रयोग में लाये जाते थे । सिन्धु-सम्मता के नगरों के मकान पायः दो मंजिल या झौर 
३७ नननीाननमीनी तभी न्न्न नी ट*| 
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भी प्रधिक मंजिलों वाले होते-थे-। अतः यह झ्ावश्यक था, कि ऊपर की मंजिलों से 
गिरने वाले पानी को ढकते का प्रवन्ध किया जाय, ताकि गलियों में चलने वाले लोगों 
पर पानी के छींठे न पड़ें ॥ इस उद्देंद्य से मिट्टी को पकाकर बनाये गए पाइप प्रयोग 
किए जाते थे। मकानों के वाहर प्राय: चौबच्चे भी वता दिए जाते थे, ताकि मकान 
का गन्दा पानी पहले इनमें एकत्र हो, ओर उसकी गन्द नीचे बैठ जाय, केवल पानी ही 

शहर की नालियों में जाने पाए | सम्भवतः, इन चौबच्चों को साफ करने और उनके 
गन््द को एकत्र कर शहर से बाहर फेंकने की व्यवस्था भी सिन्घु-सम्यता के नगरों में 
विद्यमान थी । शहर की कुछ चालियाँ वहुत बड़ी (मनुष्य के वरावर ऊँचाई बाली) 
भी होती थीं। गलियों झौर सड़कों के साथ-साथ विद्यमान नालियों से भ्राकर जब 
बहुत-सा पानी एकत्र होकर चलता था; तो उसे शहर से बाहर ले जाने के लिए इन 

विशाल नालियों की आवश्यकता होती थी | इंच वालियों में -कहीं-कदीं सीढ़ियाँ-मी 

शक बेचा के पानी की बाहर किम थे लिए नी जय सके । 
सम्भवतः, ये बड़ी नालियाँ वर्षा के पानी को बाहर निकालने के लिए भी उपयोगी थीं 
उस युग में सिन्धु-घाटी में प्रवकी पपेक्षा बहुत अधिक वर्षा होती थी । इसी कारण 
ऐसी विशाल नालियों को बनाने की श्रावश्यकता हुई थी, जो कि गहराई में पाँच 
फिट श्रौर चौड़ाई में ढाई फिट के लगभग थीं । इसमें सन्देह नहीं, कि वर्षा के या 
मकानों के गन््दे पानी को शहर से बाहर ले जाने की जो उत्तम व्यवस्था सिन्चु-सम्यता 
के इन नगरों में विद्यमान थी, वह प्राचीन संसार के अन्य किसी नगर में नहीं पायी 
जाती । 

सिन्घु-सभ्यता के इत नगरों में पाती के लिए कुएँ विद्यमान थे। मोहनजोदड़ो 
भौर हड़प्पा के भग्नावशेषों में बहुत-से ऐसे कुएं मिले हैं, जो चौड़ाई में दो फिद से 
लगाकर सात फिट तक हैं। इन कुओ्ों के किनारे पर रस्सी के निशान झव तक विद्यमान 
हैं। ऐसा प्रतीत होता है, कि वहुत-से मकानों में श्रपने निजी कुएँ विद्यमांव ये, भौर 
कुछ बड़े कुएँ ऐसे थे, जिनसे सर्वसाधारण जवता.पानी खींच सकती थी । . कुझों के 
झतिरिक्त जल प्राप्ति का कोई अन्य साधन भी इन नगरों में था, इस बात्त का -कोई 
प्रमाण भ्रभी तक नहीं मिला है । 

मोहनजोदड़ो- भौर हड़प्पा की खुदाई हारा उन्र मकानों के सम्बन्ध में भी बहुत 
कुछ ज्ञान उपलब्ध होता है, जिनमें सिन्धु-सम्यता के नागरिक निवास करते थे । इन 
मकानों के निर्माण के लिए पक्की इंटों का प्रयोग किया था। ईंटें अनेक झाकारों की 
होती थीं। छोटी इंढों का आकार १०३०८ ५५८ २३ इंच होता था। बड़ी ईंठों का 
धाकार २०३ ७८८३ >८२ई इंच था। सम्भवतः ये बड़ी ईंठें विशेष कार्यों के लिए 
प्रयुक्त होती थीं। सिन्चु-सभ्यता के मकानों के निर्माण के लिए जिन इंठों का प्रयोग 
बाहुलय के साथ हुआ है, उनका आकार १०३ ८ ५५९ २३ इंच ही था। मोहनजोदड़ो 
झौर हड़प्पा की ये प्राचीन ईंटें बहुत मजबूत, पक्की और रंग में लाल हैं। हजारों 
साल बीत जाने पर भी ये उत्तम दशा में हैँ। इंटों को पकाने के लिए लकड़ी प्रयुक्त: 
होती थी । शहर के बाहर ईंटों के पकाने के लिए बड़े-बड़े पजावे उस युग में विद्यमात 
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रहे होंगे, यह कल्पना सहज में की जा सकती है। दीवार में ईटों को जोड़ने के लिए 

मिट॒टी का गारा श्रयुक्त होता था, पर भ्रधिक मजबूती के लिए कभी-कभी मिट्टी में 
चूना भी मिला लिया जाता था । 

मोहनजोदड़ो के छोटे मकानों का श्राकार प्रायः २६८३० फीट होता था | 
पर बहुत से ऐसे मकान भी थे, जो श्राकार में इसकी श्रपेक्षा दुगुने व श्ौर भी भ्रधिक 
बड़े थे। प्राय: मकान दोमंजिले होते ये । मोहनजोदड़ो में उपलब्ध दीवारों की मोटाई 
इस बात को सूचित करती है, कि वहाँ के मकान कई मंजिल ऊँचे रहे होंगे। जो 
दीवारें २५ फीट के लगभग ऊँची मिली हैं, इनमें प्रभी तक वे छेद विद्यमान हैं, जिनमें 
शह॒तीरें लगाकर दूसरी मंजिल का फश बनाया गया था । इस युग में छत बनाने की 
यह पद्धति थी, कि पहले शहतीरें डाली जाती थीं, फिर उन पर वल्लियाँ डालकर एक 
मजबूत चटाई बिछा दी जाती थी । इसके ऊपर मिट्टी विछाकर उसे भलीमाँति कूठ 
कर पवका कर दिया जाता था। भारत में भव भी अनेक स्थानों पर छतें इसी ढेंग से 
बनायी जाती हैं। निचली मंजिल से उपरली मंजिल पर जाने के लिए सीढ़ियाँ थीं, जो 
पत्थर झौर लकड़ी से बनायी जाती थीं। मोहनजोदड़ो से उपलब्ध बहुत-मी सीढ़ियों की 
पौड़ियाँ १५ इंच ऊंची भौर ५ इंच चौड़ी हैं। पर कुछ ऐसी इमारतें भी यीं, जिनकी 
सीढ़ियाँ बहुत चौड़ी भ्लौर सुविधाजनक थीं । एक विशाल भवन में ऐसी सीढ़ी भी मिली 
है, जिसकी पौड़ियाँ ऊँचाई में २३ इंच और चौड़ाई में ए$ इंच है । कमरों के दरवाजे 
झनेक आकार के होते थे । छोटे मकानों में प्रायः दरवाजे की चौड़ाई ३ फीट '४ इंच 
थी। पर कुछ ऐसे दरवाजों के भ्रवशेप भी मिले हैं, जिनमें से बोक से लदे हुए पशु, 
बैलगाड़ियाँ व रथ भी भ्रा-जा सकते थे । कम्ररों में दीवारों के साथ भ्रालमारियाँ बनाने 
का थी । झ्ालमारी दीवार में ही बना ली जाती थी। इस युग में छूटियों 

| श्रादि का भी प्रयोग होता था । हड्डी भ्रौर शंख के बने हुए इस प्रकार 
के भ्रनेक उपकरण मोहनजोदड़ो के अ्रवशेयों में उपलब्ध हुए हैं। सम्भवतः, उस समय 
फर्नीचर का भी प्रयोग होता था। मोहनजोदड़ो में प्राप्त एक मुद्रा पर एक स्टूल 
(चौकी) का चित्र अंकित है। खेद को बात है, कि सिन्धु-सम्धता के इन नगरों के 
भग्तावशैषों से भव तक किसी पलंग, मेज, कुर्सी, चौकी भ्रादि का कोई खण्ड नहीं मिला 
है, जिससे कि इस सम्बन्ध में श्रधिक प्रकाश डाला जा सके । 

मकानों के बीच में प्रायः सहन (आँगन) भी होता था, जिसके एक कोने में 
रसोईघर बनाया जाता था । मोहनजोदड़ो में कुछ रसोईघर मिले हैं, जिनके चूल्हे 
झवतक विद्यमान हैं। ये चूल्हे इंटों द्वारा बनाये गये हैं । भारत में श्रब तक भी इस 

प्रकार के चूल्हे बड़ी संख्या में प्रयुक्त होते हैं। स्नानागार प्रत्येक मकान का एक भ्राव 
हयक अ्रंग होता था | यह न केवल स्नान के काम में आता था, अपितु, इसमें पानी 

भी संचित रहता था। पानी को रखने के लिए मिट्टी के बने हुए घड़े श्रोर मठके 
प्रयोग में श्राते थे । साबागार के धनीप ही धो गर्ल पर सदा के समीप ही अनेक मकानों में टट्टी (शौचालय) के श्रव- 
शेष भी मिले हैं। स्नानागार के फर्श पवकी इंटों से बनाये जाते थे, और उन्हें चिकना 
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व साफ रखने का विशेष रूप से उद्योग किया जाता था। स्नानागार का कमरा आकार 
में प्राय चोकोर होता था । 
ः ६ मोहनजोदड़ो की खुदाई से जहाँ छोढे मकानों के बहुत-से भ्रवशेष मिले हैं, 

हाँ साथ ही विश्ञाल इमारतों के अवशेष भी उपलब्ध हुए हैं | शहर के उत्तरी भाग 
में मध्यवर्ती (पुर्वं से पश्चिम की घोर जाने वाली) सड़क के साथ एक विशाल इमारत 
के खण्डहर विद्यमान हैं, जो लम्बाई में २४२ फीट झौर चौड़ाई में ११२ फीट थी। 

इस इमारत की बाहरी दीवार मोटाई में ५ फीट है ॥ इससे सूचित होता है, कि यह 

इमारत कई मंजिल ऊँची थीं । इस इमारत के समीप ही एक अन्य विशाल प्रासाद के 

खण्डहर मिले हैं, जो लम्बाई में २२० फीट झौर चौड़ाई में ११५ फीट थां। इसकी 
बाहरी दीवार ५ फीट से भी अधिक मोटी है । संम्भवतेः, यह विज्ञाल इमारत एक 
भव्य प्रासाद थी । विज्ञाल झाकार की इमारतों के भ्रन्य भी अनेक अवशेष मिले हैं। 
ये इमारतें या तो शासक वर्ग के साथ सम्बन्ध रखती हैं, या अत्यन्त समुद्ध व वैभव- 
'शाली व्यापारी वर्ग की सत्ता को सूचित करती हैं । 

मोहनजोदड़ो के अवशेषों में सबसे भ्रधिक महत्त्वपूर्ण एक विशाल जलाशय है, 

जो ३६ह फीट लम्बा, २३३ चौड़ा झौर ८ फीट गहरा है। यह जलाशय पक्की इंटों 
से बना है, और इसकी दीवारें बहुत मजबूत हैं। इसमें भ्रन्दर जाने के लिए पक्की 
सीढ़ियाँ वनी हुई हैं। जलाशय के चारों झोर एक गैलरी बनी हुई है, जो १५ फीट 
चौड़ी है। इसके साथ ही जलाशय के दक्षिण-पद्चिम की ओर आठ स्नावागार बने हैं। 

इन स्नानागारों में सीढ़ियों के श्रवशेष भी उपलब्ध हुए हैं, जिनसे सूचित होता है, कि 
इनके ऊपर भी श्र कमरे थे। अनुमान किया गया है, कि ये ऊपर के कमरे निवास के 
काम में झाते थे, झौर उन तक पहुँचने का रास्ता स्तानागारों से होकर जाता था । 
'सम्भवतः, इनमें पुरोहित लोग निवास करते थे, क्योकि इस जलाशय का उपयोग किसी 

विशिष्ट घामिक प्रयोजन से ही होता था ॥ जलाशय के समीप ही एक कुझ्माँ भी था, 

जिसके जल से शायद इस जलाशय को पूर्ण किया जाता था । जलाशय को पानी से 
भरते व उसके गन्दे जल को निकालने के लिए जो नल थे, उनके भग्तावशेष भी इस 
समय उपलब्ध हुए हैं । इस जलाशय के समीप ही एक अन्य इमारत है, जिसे हम्माम 
समझा जाता है। सम्भवतः, यहाँ पानी को गरस करने का प्रवन्ध था। 

सिन्धु-धभ्यता के इन नगरों के चारों ओर परिस्ता शौर प्राकार के भी अव- 
होप मिले हैं । यह स्वाभाविक है, कि इन विशाल नगरों की रक्षा के लिए इन्हें दुर्ग- 

रूप में बनाया गया हो | इन नगरों का क्षेत्रफल एक वर्गमील से भी अधिक है । एक 
वर्गंसील के विस्तृत क्षेत्र में ये- समृद्ध नगर दुर्ग की चहारदीवारी से घिरे हुए विद्यमान 
थे | यह सहज में ही समझा जा सकता है, कि दुर्ग के बाहर भी अनेक छोटे-बड़े गाँव 
रहे होंगे, जो नगर-निवासियों की आवश्यकतापों को पूर्ण करते होंगे । मोहंनजोदड़ो 
और हड़प्पा के छोटे-बड़े घरों में जो हजारों स्त्री-पुरुष निवास करते ये, वे भ्रपनी 
ओजन-सामग्री बाहर से ही प्राप्त करते होंगे । इसके लिए यह झावश्यक था, कि नगरों 
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के समीपयर्ती प्रदेशों में बहुत से प्राम वियमान हों । पर इन प्रामों के कोई भग्तावशेष 
भभी तक गहीं मित्त सके हूँ । 

हिन्पु-सम्यता के इस नगरों में दुढ़्ामों के भी प्रनेक प्रवशेप मिले, ८ूँ। सड़कों 
पभौर गतियों के शोगों प्रोर प्रगेक ऐसे भवनों के ए०डह२ प्राप्त हुए हैं, जो पम्गवतः 
हुकानों के एप में प्रमुन्ता होते थे। हुए ऐसी विश्ञाल इमारतें भी मिली हैँ शिनको 
विद्वानों ने ऐसे बड़े व्यापार-भण्डार माना हू, जिनमें व्यापारी प्तोग प्रपने मात को लाकर 
जमा करते ये, प्रोर जहां व उत्तका पिकय किया फरते ये । 

पर्म-- सिन्पु-सम्पता के लोगों के घामिक विश्याश्ष पषा थे, यह निश्चित रूप 
से गही गद् था सकता। मोहनओदड़ों शोर ंद्रप्पा के भरावर्शपों में कोई ऐसी 
शुमारतें नहीं मिन्ती हूँ, शिरदद विद्चिचत रूप से मस्दिर या पर्मनयान सोना जा सके । 
सम्मबतः, एन नगरों में बहुत-से प्ोटे-छोट मरिििर थे, शिनके पण्ददूर प्रस्म मकानों से 
पुषकू नदी किए जा सतत । मोहनजीदड़ी के मुस्य सेंड के समोप ही एक बोद स्तूव 
है, जो स्पयं भी एफ प्राचीन छेड़े के उपर यगा हुपा है। पुरातत्-विभाग से इस रतुपे 
को बिराकर नीचे गड्ठे हुए प्राभीन भग्नावशेषों की खुदाई नहीं की है। फिर भी इस 
स््तूप के चारों प्रोर के स्थान से जो बहुत-से प्रयशेप मिले हैं, उनसे सूधित होता है, 
कि इसके तोचे किसी विघान्त दमारत के दाण्ददूर दथे हुए है। प्रभेक विद्वानों का 
विचार है, कि यह विज्ञात्त इमारत ऊ्िती मन्दिर की है, शित्ते सिन्पुनसम्यता के नियासी 
पुजास्पात के एप में प्रयुक्त करते थे । जो जगह एफ समय में पष्चिप्त मानी जाती है, 
उसे बाद के ज्ञोग भी पच्रिष मानते खूते हैँ। बोड़ों ने दस जगहू पर प्रपना स्तूप 

इसीलिए सड़ा किया था, फ्योक्ति पूर्ववर्ती समय में भी यह स्थान पुजापाठ के काम में 
झाता या । जिस जलाशय फा एमने ऊपर उल्लेस किया है, यु भी इस स्थान के 
समषि ही है। सम्भपत्तः, बोउ-स्तृप के लोसे दबी हुई विश्ञाज् इमारत मोदनजोवड़ो 
का प्रधान मन्दिर थी, घोर दस प्राचीन नगर के निवासी बहां पुजा-पाठ के लिए एकरन्र 
होते थे । 

मोहनजोदड़ो प्रौर हृड़प्पा के भग्नागश्चेपों में कुछ वस्तुएँ ऐसी मिप्ती हैं, जिमके 

भापार पर हम सिन्यु-सम्यता के लोगों के पर्म के विधय में कुछ उपयोगी बातें जान 
सकते हैं। ये बस्तुएँ मुद्राएं (मुद्रास्टू) ग्ोर घातु पत्थर तथा मिट्टी की बनी हुई मूर्तियां 
हैं। पत्थर फी बनी मूर्तियों में सबसे प्रधिक मद्दटतत्य की बहु मूति है, जो कमर के नीचे 
से दूदी हुई है, भौर फेपल ७ इन ऊँची है। प्रपती प्रविकज्न दशा में यद्द मूति श्रधिक 
बड़ी होगी, इसमें रन्देह नही । इस मूत्ति में एक मनुष्य को एक ऐसा चोगा पहने हुए 

दिल्लाया गया है, जो बायें कस्बे के ऊपर भोर दायीं भुजा के नीचे से होकर गया है । 
भोगे के ऊपर तीन हिस्से बाजी पुष्पाकृति बनी हुई है। सम्मवत:, यह पुष्वाकृत्ति घामिक 
चिन्ह की योतक थी, बयोंकि दस प्रकार के चिन्हू मोहनजोदड़ों भौर हड़णा में बहु- 

लता से उपलब्ध हैं। मूर्ति के पुयष की मूंछे मूंडी हुई हूँ, यद्यगि दाढ़ी विद्यमान है ॥ 
प्राचीन सुभेरिया में उपलब्ध प्रनेक दंवी झौर मानुषी सूतत्तियों में मी इसी प्रकार से 

मूंछ मुंडी हुई प्ोर दादी पायी जाती है। मूत्ति में प्ाँसें मूंदी हुईं व ध्यानमर्त दिखायी 
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गई हैं। मृत की ध्यान-मुद्रा से प्रतीत होता हैँ कि इसे योगदशा में बताया गया है ॥ 

इस वात से प्रायः सव विद्वान सहमत हैं, कि सिच्घु-सम्यता की यह मरुति किसी देवता 

की है, और इसका सम्बन्ध वहाँ के धर्म के साथ हैं। 
पत्थर से बनी इस देवी मृति के- अतिरिक्त मोहनजोदड़ो झौर हृड़प्पा के 

भग्नावशषों में मिट्टी की भी बहुत-सी मूर्तियाँ मिली हैं । इनमें से एक प्रकार की स्त्री- 
सृत्ति विशेष रूप से उल्लेखनीय है, क्योंकि ऐसी मूर्तियाँ बहुत बड़ी संख्या में उपलब्ध 
हुईं हैं । यह स्त्री मूर्ति प्रायः नग्न दशा में बनायी गई है, यद्यपि कमर के नीचे जाँघों 

तक एक प्रकार कपड़ा भी प्रदर्शित किया गया है। मूर्ति पर बहुत-से झ्ाभूषण अंकित 
किये गये हैं, और सिर की दोपी पंखे के झ्ाकार की बनायी गई है, जिसके दोनों ओर 

दो प्याले या दीपक हैं। ऐसी अनेक स्त्री-मूतियों के दीपिकों के बीच में धूम्र के निशान हैं, 

जिनसे यह सूचित होता है, कि इनमें तेल या धूप जलायी जाती थी। धूञत्र की सत्ता इस 
बात का प्रमाण है, कि ये स्त्री-मू्तियाँ पूजा के काम में झ्राती थीं । संसार की प्राय: सभी [_ 
अभ्यताओं में मातृ-देवता की पूजा की प्रथा विद्यमान थी। सिन्धु-सम्यता में यदि । 
लोग मात्-देवता की पूजा करें, और उप्तकी मूर्ति के दोनों पाइवों में दीपक जलायें, तो 
यह स्वाभाविक ही था । 

मातृ-देवता की मूर्तियों के अतिरिक्त मोहनजोदड़ो भर हड़प्पा के भग्नावशेषों 
में श्रवेक पुरुष-मूर्तियाँ भी मिली हैं, जिन्हें नग्त रूप में बनाया गया है । अनेक प्राचीन 
सम्पताशओरं में लोग त्रिमूति की उपासना किया करते थे । मातु-देवता, पुरुप ओर बालक 
--ये इस त्रिमृर्ति के तीन अंग होते थे । सिन्धु सभ्यता के भ्रवशेषों में बालक-देवता की 
कोई मूर्ति नहीं मिली है । अतः यह कल्पना तो नहीं की जा सकती, कि श्रत्य प्राचीन 

समभ्यताओं के समान यहाँ भी त्रिमृति की उपासना प्रचलित थी, पर पुरुष-मूर्तियों की 
सत्ता इस बात को झवश्य सूचित करती है, कि मातृ-देवता के अतिरिक्त वहाँ पुरुष- 
रूप में भी देवी शक्ति की पूजा का भाव विद्यमान था । 

सिन्धु-सभ्यता के घर्म के सम्बन्ध से अनेक ज्ञातव्य वार्तें उन मुद्राद्बों से ज्ञात 
होती हैं, जो मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों में प्रचुर संख्या में उपलब्ध हुए 
हैं। इनमें से एक मुद्रा पर किसी ऐसे नग्त देवता की आकृति अंकित है, जिसके तीन 
मुख हैं, और जिसके सिर पर सींग बनाए गए हैं। इस देव मूर्ति के चारों ओर अ्रवेक 
पशु भी बनाए गए हैं । ये पशु हिरण, गेंडा, हाथी, शेर और मेसे हैं । अनेक विद्वानों 
का विचार है, कि यह आकृत्ति पशुपति शिव की है, जिसकी पूजा भागे चलकर हिन्दू 
धर्म में भी प्रारम्भ हुईं। पशुपति शिव को प्रतिमा से अंकित तीन मुद्राएँ झब तक 
उपलब्ध हुई हैं । यदि इन मुद्राप्रों में अंकित प्रतिमा को घ्िब-की मान लिया जाय, 
तो यह स्वीकार करना होगा, कि शव-धर्म संसार के प्राचीनतम धर्मों में से एक है 

सिन्घु-सम्यता के लोग मातृदेवता की पूजा के साथ-साथ प्रजनन-शक्ति दी भी 
उपासना कप्ते थे। वहाँ ऐसे अनेक प्रस्तर मिले हैं, जिन्हें विद्वान लोग योनि और 
लिझजु के प्रतीक मानते हैं। आगे चलकर हिन्दू-धर्म में योनि और लिंग की पूजा: ने 
बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त किया । शेव-घर्म में इस प्रकार की पुजा सम्मिलित है, 
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ओझोर हैव-मन्दिरों में प्राय: योनि भ्रौर लिग की प्रतिमाएँ स्थापित की जातो है। कोई 
पध्रादचर्य नहीं, कि पशुपत्ति ज्विव के उपासक सिन्धु-सम्यता के लोग योनि झौर लिगय की 
प्रतिमा बनाकर प्रकृति की प्रजनन-शक्ति की भी पूजा करते हों । 

मोहनजोदड़ो भोर हड़प्पा के भग्नावशेषों में उपलब्ध प्रनेक मुद्राग्रों पर पीण्ल 
का वृक्ष भी अंकित है। अब तक भी हिन्दू-धर्म में पीपल का वृक्ष पविन्न माता जाता 
है। बौद्ध-धर्म में भी वोधिवृक्ष के रूप में पीपल की पुजा विद्यमान है। कोई आाइचर्य 
नहीं, कि भारत में पोपल-सदुश वृक्षों की पूजा सिन्धु-सम्यता के युग से चली प्रा रही हो, 
शभौर इसी सम्यता के लोगों द्वारा इस ढंग की पूजा बाद के हिन्दू-धर्म में प्रविष्ट हुई 
हो। प्रनेक मुद्राओं पर कतिपय पशुओं की प्रतिमाएँ भी अंकित हैं, श्रोर कुछ पश्षुञ्रों 
फी मूर्तियां भी मिली हैं । हिल्दू-धर्म में विविध देवताम्नों के वाहन-रूप में जो बैल, 
भूषक भादि पशुप्नरों का महत्त्वपूर्ण स्थान है, सम्भवतः उसका प्रारम्भ भी सिन्धु-सम्यता 
के युग में ही हो गया था। 

इस प्रकरण को समाप्त करने से पूर्व यहु लिखना भी प्रावश्यक है, कि मोहन- 
जोदड़ो शोर ह्डप्पा में जो बहुत-सी मूर्तियाँ मिली हैं, वे प्रायः सभी खण्डित दक्षा में 
'हैँ। ऐसा प्रतीत होता है, कि उन्हें जानवूक कर तोड़ा गया है । सम्भव है, कि जब 
किन््हीं विदेशी व विधर्मी ग्राक्रान्तामं ने इस सम्यता के नगरों को विजय कर उनका 
विनाश किया हो, तो उन्होंने विद्वेप-वश इन देव मूर्तियों को भी तोड़ डाला हो । 

शझ्ाथिक जीवन--मोहनजोदड़ो और हड़प्पा जैसे विज्ञाल व समुद्ध नगरों की 

सत्ता इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, फि सिन्धु-सम्यता का झाथिक जीवन बहुत समृद्ध 
च उन्नत था । इस सम्पता के लोगों के आधथिक जीवन का मुख्य श्राधार कृषि था| 
ये लोग खेती द्वारा अ्रनेक प्रकार के अ्न्नों को उत्पन्त करते थे। इन भन््हनों में गेहूँ 
झोर जो की प्रमुखता थी । इनके कुछ अ्रवशेष भी सिन्धु-सम्यता के नगरों के भग्ता- 
चशेपों में उपलब्ध हुए हैं। पर इस सम्यता के लोग केवल शाकाहारी ही नहीं थे । वे 
माँस, मछली, अण्डे झ्रादि का भी भोजन के लिए प्रयोग करते ये। मृत शरीर को 
गाड़ते हुए मृत मनुष्य के उपयोग के लिए उन्होंने जो विविध सामग्री साथ में रखी थी, 
उसमें माँस भी सम्मिलित वा। यही कारण है, कि मनुष्यों के अस्थिपंजरों के साथ-साथ 
पशुओं #ी हड्डियाँ भी उपलब्ध हुई हैं । मोहनजोदड़ो श्र हड़प्पा के भग्नावशेपों में 
खजूर की गुठतलियों की उपलब्धि इन बात को सूचित करती है, कि सिन्वुनसम्यता के 
निवासी फल्नों का भी उपयोग करते थे। मोहरों पर अंकित गाय, बैल, मेस आदि की 

प्रतिमाएँ इस वात का प्रमाण हैं, कि सिन्धु-सम्यता में इन पशुओं का महत्त्वपूर्ण स्थान 

था। लोग इनके दूध, घी भ्रादि का उपयोग करते होंगे, यह कल्पना सहज में की जा 

सकती है । गाय, बैल और मैँस के श्रतिरिक्त सिन्धु-सम्यता के लोग भेड़, बकरी, हाथी, 
सूप्रर भ्रोर कुत्ते भी पालते थे । इस सब पशुप्रों की हड््डियाँ इस सम्यता के अवशेपों 
में प्राप्त हुई हैं। यह झ्राइचरय की बात है कि इन श्रवशेपों में ऊँट की सत्ता का कोई 

प्रमाण नहीं मिला है। सम्भवतः, उस युग में सिन्धु-घाटी की प्राकृतिक दशा ऐसी नहीं 

थी, कि उप्रमें ऊंट रह सके । इस बात के प्रमाण भी मिले हैं, कि सिन्धु-सम्यता में 

४ 
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घोड़े और गधे की भी सत्ता थी। सिन्धु-सम्पता से पूववर्ती भ्रमरी-तल भौर कुल्ली-- 
सम्यताओं में भी ये पशु विद्यमान थे । जंगली पशुओ॥रों में गेंडे, शेर, वाघ, भालू, वन्दर 
झौर खरगोश से इस सभ्यता के लोग भली-भांति परिचित ये। इन पश्चुओं के चित्र 
मोहनजोदड़ो धौर हड़प्पा में उपलब्ध झनेक मुद्रात्नों पर उत्कीर्ण हैं । 

व मल मिका ॥ रत बर के -सम्यता के लोग गेहूँ और जो की खेती करते थे, यह हम ऊपर लिख 

चुके हैं । इस वात का भी प्रमाण मिला है, कि इस बुग के मनुष्य कपास भी उत्पन्न 
क्रते ये। मोहनजोदड़ो के ग्वशेषों में एक सूती कपड़ा चाँदी के एक कलश के साथ चिपका 
हुआ मिला है । विशेषज्ञों के मतानुसार यह कपड़ा वर्तमान समय की खादी से मिलता- 

जुलता है। ऐसा प्रतीत होता है, कि सिन्धु-घाटी के प्रदेश में सृती कपड़ा वहुतायत के 
साथ बनता था । यह सुदूरवर्ती देझों में विक्रम के लिए जाता था,-और परिचमी 
संसार में उत्तकी वहुत क॒द्र थी । प्राचीन ईराक में सूती कपड़े के लिए 'सिन्वु शब्द का 
प्रयोग होता था | यही शब्द और अधिक पश्चिम की ग्रीक भाषा में 'सिन्दन' बनते गया । 
सूत को लपेटने के लिए प्रयुक्त होने वाली बहुत"सो नारियाँ मोहनजोदड़ो के भग्नावशेषों 

में मिली हैं | इनकी उपलब्धि इस बात का प्रमाण है, कि वहाँ घर-घर में सूत कातने 

की प्रथा विद्यमान थी । ब्रस्त्र-व्यवसाय के समुन्तत होने के कारण सिन्वु-सम्यता में 
कपास की खेती का कितना अधिक महत्त्व होगा, इस बात की कल्पना सहज में की जा 
सकती है । 

हड़प्पा के भग्नावशेषों में उन विशाल गोदामों के चिह्न भी पाये गये हैं, जिनका 
उपयोग झ्नाज को जमा रखने के लिए किया जाता था । इन अन्न-भण्डारों के समीप 
ही प्रनाजों को पीसने का भी प्रवन्ध था। गेहूं प्ौर जो के झतिरिक्त सरसों गौर जो के अतिरिक्त सरसों ओर साई राई 

की छेती के भी प्रमाण सिन्बु-सम्यता के धंवंध्ेयों में क्लिहं।... 
.... शिल्प और व्यवसाय--$पि के अतिरिक्त - जो व्यवसाय झौर शिल्प सिस्धु- 

सम्यता में विद्यमान थे, उनके सम्बन्ध में अनेक महत्त्वपूर्ण बातें इस युग के खण्डहरों 

से ज्ञात हुई हैं। मिट्टी के व॒रतन बनाने कठे-कला इस युग में बहुत उन्नत थी। मोहन- 
जोदड़ो और हड़प्पा के भग्नावशेषों में वहुत-से वरतन पूर्ण या खण्डित रूप में उपलब्ध 
हुए हैं। ये बर्तन कुम्हार के चाक पर बनाये गए हैं, और इन्हें प्रनेक प्रकार के चित्रों 
[व भ्ाकृतियों द्वारा विभूषित किया गया है। ऐसा प्रतीत होता है, कि सिन्धु-सस्यता 
| कै कुम्हार पहले चाक पर भअनेक प्रकार के वरतन बनाते थे, फिर उन्हें चमकाने के लिए 
| एक विशेष प्रकार का लेप श्रयुक्त करते थे, और विविध प्रकार की चित्रकारी इसके” 
| बाद में की जाती थी। अन्त में उन्हें भद्टी में पकाया जाता था प्रोर इस प्रकार तैयार 
हुए बरतन अत्यन्त सुन्दर और मजबूत होते थे । इस युग के कटोरे-कटो रियाँ, कलश, 
| थालियाँ, रकाबियाँ, सुराहियाँ आदि बहुत बड़ी संल्या में उपलब्ध हुई.हैं, जो कुम्हार के 
शिल्प को उत्हृष्टता के प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। बहुत-से वरतनों पर उस ढंग की चमक भी 
पायी जाती है, जैसी कि चीनी मिट्टी के बने बर्तनों पर होती है । 
कफ न केवल मिट्ढी के बनाये जाते थे, भ्रपितु पत्थर और घातु का भी इन 

के निर्माण के लिए प्रयोग होता था । सिन्पुत्मभ्यता के भवशेषों में पत्यर के वरतन 
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भ्रधिक संख्या में नहीं मिले हैं। इनका कारण शायद यह है, कि धातु का ज्ञान हो जाने 

से उनकी विशेष आवश्यकता अनुभव नहीं की जाती थी। धातु से बरतन व मूर्तियाँ 
प्रादि बनाने के शिल्प पर हम इसी प्रकरण में श्रागे चलकर विचार करेंगे। 

मोहनजोदड़ो न न मानक व यह ततनदाने बे खुदाई से हाथी दाँत का बना हुआ एक फूलदान भी उपलब्ध 
हुआ है, जिसका यहाँ विशेष रूप से उल्लेख करना झ्रावश्यक है। यह फूलदान बह 
सुन्दर है, और इस पर अनेक प्रकार के रेखाचित्र भी उत्कीर्ण किये गये हैं। उस युग 
में सिन््धु-घाटी में हाथी भी विद्यमान थे, यह पहले लिखा जा चुका है। हाथीदाँत को 
शिल्प के लिए प्रयुक्त किया जाता था, यह बात इस फूलदान के सूचित होती है। 
सिन्धु-सभ्यता के-खण्डहरों में हाथी-दाँत के कुछ टुकड़े भी मिले हैं, जो इस शिल्प की 
लोकप्रियता के प्रमाण हैं । 

सूती कपड़ों के निर्माण का जिक्र हम ऊपर कर चुके हैं। सिन्धु-घाटी सूती 
कपड़ों के लिए प्रसिद्ध थी, और वहाँ के वस्त्र पश्चिमी-संसार में दूर-दूर तक बिकने के 
लिए जाते थे | पर इस सभ्यता के लोग ऊनी झोर रेशमी वस्त्रों का भी निर्माण करते 
थे, भौर तैयार हुए वस्त्रों पर अनेक प्रकार के फूल व श्रन्य आकृतियाँ भी काढ़ते थे । 
सम्भवतः, कपड़े को छापने की कला भी उस युग में विकसित'ही चुकी थीं । कुम्हार के 
सदृश ही तन्तुवाय (जुलाहा) का शिल्प भी इस युग में अच्छी उन्नत दल्षा में था । यद्यपि 
इस सम्यता की पुरुष-मूर्तियाँ प्राय: नग्त रूप में बनायी गई हैं, पर इससे यह नहीं समझना 
चाहिए, कि इस काल में कपड़ा पहनने की प्रथा का प्रभाव था। नग्न मू्तियाँ शारी- 
रिक सौरदर्य को प्रदर्शित करने के लिए बनायी गई थीं, या इन मूर्तियों के देवी होने के 
कारण ही इन्हें नग्न रखा गया था। एक पुरुष-मूर्ति का पहले उल्लेख किया जा चुका 
है, जिसे वस्त्र पहने हुए बनाया गया.है । स्त्री-मुतियों पर तो कमर से जाँघ तक का वस्त्र 
सर्वत्र ही प्रदर्शित किया गया है-। कुछ स्त्री-मूतियाँ ऐसी भी मिली हैं, जिनमें कमर 
से ऊपर भी वस्त्र बनाया गया है. :इस युग की सभी पुरुष-प्रतिमाएँ नग्न नहीं हैं । 
हड़प्पा में एक ऐसी पुरुष-प्रतिमा-भी .उपलब्ध हुई है, जिसकी ठाँगों पर चूड़ीदार 

« पायजामा के ढंग का एक वस्त्र है। कुंछ विद्वानों के मत- में यह कपड़ा धोती है, जिसे 
टठाँगों के साथ कस कर वाँधा गया था । - 

सिन््धु-सम्यता के स्त्री-प्रुष आभूषणों के वहुत ग्ोकौनथे। यही कारण है, 
कि इस युग की जो स्त्री-मूर्तियाँ व पुरुष-मूर्तियाँ एवं प्रतिमाएँ मिली हैं, उनमें बहुत-से 
झ्राभूषणों को भी प्रदर्शित किया गया है। सौभाग्यवद्य,_ मोहनजोड़ो और हड़प्पा के 
भग्तावशेपों में वे श्राभूषण श्रच्छी बड़ी संख्या में उपलब्ध हुए हैं, जिन्हें इस युग के 
स्त्री-पुरुप धारण किया करते थे । ये आभूषण चाँदी भौर ताँबे के बरतनों में संभाल- 
कर रखे हुए मिले हैं, और ये बरतन मकानों के फरश के नीचे गड़े हुए पाए गए हैं, 
जिससे सूचित होता है कि सुरक्षा के लिए इन्हें जमीन के नीचे गाड़ दिया गया था। झा भू- 
पणों से भरा हुआ एक कलश इड़प्पा में फरश से श्राठ फीट के लगभग नीचे गड़ा हुम्न[ 
मिला है। जिस स्थान पर यह कलदा पाया गया है, वह समृद्ध व धनी लोगों के निवास 
का मोहल्ला नहीं था। वहाँ गरीब लोगों के छोटे-छोटे घर थे | ऐसा प्रतीत होता है, 
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कि किसी चोर ने ये आभूषण चोरी द्वारा प्राप्त किये थे, और उन्हें अपने कमरे सें 
ग्राठ फीट चीचे गाड़ दिया था । इस कलश में सोने के वने हुए जो आभूषण व उनके 
खण्ड मिले हैं, उनकी संल्या १०० के लगभय है। इनमें चुवर्ण निर्मित वाजूबन्द और 
हार से लगाकर छोटे-छोटे मतक्े तक सम्मिलित हैं। सोहनजोदड़ो के भग्वावसेषों में 
भी आभूषणों से पूर्ण अनेक छोटे-बड़े कलश उपलब्ध हुए हैं। यहाँ हमारे लिए यह 
सम्भव नहीं है, कि हम इन आभूषणों का संक्षिप्त वर्णन भी दे सकें। पर यह उल्लेख 
कर देना आवश्यक है, कि सिन्धु-सभ्यता के अवश्ेषों में मिले आभूषणों में स्नेक लड़ियों 
वाले गले के हार, वाजूबन्द, चू ड़ियाँ, कर्णफूल, भुमके, नथ आदि बहुत प्रकार के आभू- 
पण विद्यमान हैं । कला की दृष्टि से ये भत्यन्त सुन्दर भोर उत्कृष्ठ हैं। ऐसा प्रतीत 
होता है, कि हज याद जोर अहथ परी लाल, कला; मूगा आशि का. सु | सनार और जौहरी का शिल्प बहुत उन्नत दशा में था ॥ 
सुवर्ण के अतिरिक्त चाँदी और बहुमुल्य पत्थरों (लाल, पन्ना, मूँगा श्रादि) का भी 
भाभूषणों के लिए प्रयोग किया जाता था । ताँवे, हाथीदाँत, हडूडी और मिट्टी के वने 
हुए भी बहुत सेज्आाभूषण इस सम्यता के अबच्येषों में प्राप्त हुए हैं । इससे सूचित 
होता है कि जो गरीव लोग सोचे-चाँदी के आभूषण नहीं पहन सकते ये, वे ताँवे प्रादि 
के आभूषण पहन कर ही सन्तोष कर लेते थे । पर उस युग के सव मनुष्य झाभूषणों 
के बहुत शौकीन थे, यह सर्वथा सत्य है 

घातु का उपयोग--सिन्धु-सम्यता के झाथिक जीवन में घातओं हारा बरत -सस्यता के में घातुओं हारा बर्तन 
भय बे का । इन घातुओों_में ताँवे को प्रचुस्ता 

'के साथ प्रयुक्त किया जात्वा-था; यद्यपि चाँदी, ब्रोंज भौर र्प्रैसे का उपयोग भी उस युग 
के घातुकार भली-भाँति जानते थे । मोहनजोदड़ो झौर हड़प्पा की खुदाई में अब तक 
चांदी के केवल तीन वरतन उपलब्ध हुए हैं । पर इन तीन वरतनों की सत्ता इस बात 
का प्रमाण है, कि इस युग के घवी लोग चाँदी का उपयोग करते घे। ताम्र और ब्रोंज 
के बरतन बहुत बड़ी संल्या में मिले हैँ, भोर ये अच्छे सुडोल व सुन्दर हैं। ताम्न का 
प्रयोग औजारों के लिए विशेष रूप से किया जाता था । सिन्धु-सस्यता प्रस्तर-युग को 
पीछे छोड़ चुकी थी और उत्तके निवासी सव प्रकार के उपकरण ब्रोंज और ताँबे से 

बनाने लगे थे। मोहनजोदड़ो श्रौर हड़प्पा के खण्डहरों में मिले कुछ ताँवे के कुल्हाड़े 
लम्बाई में ११ इन्च हैं, ओर उतका बोक दो सेर से कुछ श्रधिक हैं। इनमें लकड़ी 
को फंसाने के लिए छेंद भी विद्यमान हैं। झाकार-प्रकार में ये ठीक बसे ही हैं, जैसे लोहे 
के कुल्हाड़े श्राजजल भारत में प्रयुक्त होते हैं । घातु से निर्मित औजासें-में-ताँचे-की चती 
एक आरी भी उपलब्ध हुई है, जिसका हत्या लकड़ी का था। इस आरी में दाँते भी 
बने हैं, भौर यह लम्बाई में १६३ इल्च है। पावचात्य संसार में रोमन-युग से पूर्व आरी 
की सत्ता का कोई प्रमाण नहीं मिलता । यह बात विशेष रूप से उल्लेखनीय है, कि 
लिन्चु-सम्यता के लोग अब से पाँच हजार वर्ष के लगभग पूर्व भी आरी का प्रयोग 
करते थे, जवकि पाइचात्य दुनिया नें इसकी सत्ता को दो हवार साल स्ले पूर्व नहीं ले 
जाया जा तकता। इस आरी की सत्ता से यह भली-भाँति सूचित हो जाता है, कि बढ़ई 
का शिल्प सिन््यु-समन््यता में भली-भाँति विकसित था, और उसके नमरों में लकड़ी का 
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अचुरता फे साथ उपयोग किया जाता था। इस युग में भ्रस्त्र-धस्त्र भी घातु के बनते 
'ैये। सिन्धु-सम्यता करे श्रवशेषों में परशु, तलवार, कटार, घनुप-बाण, बरछो, भाला, 
छुरी झादि अनेक प्रकार के हथियार मिले हैं, जो सब तांबे या ब्रोंज के बने हैं। गे 
हथियार जहां शिकार के काम में आते थे, वहां युद्ध के लिए भी उनका उपयोग होता 
था। छोटे-छोटे चाकू भी इन अवश्येषों में मिले हैं, जो घरेलू कार्य के लिए प्रयुक्त होते 
होंगे । पत्थर काटने वाली छेनियों की सत्ता इस बात को सूचित करती है, कि पत्थर 
तरासने का शिल्प भी इस युग में विकसित हो गया था । ब्रोंज के बने मछली पकड़ने के 
क्र । रावी और सिन्धु नदियों के तट 
'पर स्थित होते के कारण इन नगरों में मछली पकड़ने का व्यवसाय भ्रवश्य ही विक््तित 
दशा में होगा, भौर इसी प्रयोजन से इन काँटों का प्रयोग किया जाता होगा । धातुओं 
का प्रयोग केवल वरतन भोर श्रौजार बनाने के लिए ही नहीं द्ोता था। इस युग के 
श्रवशेपों में ताम्न और ब्रोंज की वनी श्रनेक मूर्तियाँ भी उपलब्ध हैं, जो धातु शिल्प की 
उत्कृष्टता के जीवित जागृत प्रमाण हैं । 

तोल झौर माप के साधन--सिन्धु-सम्यता की विविध बस्तियों के अवशेषों में 
सोल के बहुत-से बटुटे भी उपलब्ध हुए हैं । ये बट्टे पत्थर के बने हैं, भौर इन्हें एक 
'निदिचत प्राकार (चोकौर घन के आ्ाकार) में बनाया गया है । सबसे छोटा बाद तोल 
में १३:६४ ग्राम के वरावर है । इस छोटे बाद को अगर इकाई मान लिया जाय, तो 

१५२,४,८१६३२२,६४,१६०, २००. ३२० शोर ६४० इकाइयों के वाट उपलब्ध हुए हैं । 
यह बात बड़े आइचर्य की है, कि भारत की प्राचीनतम सम्यता में भी भार के विविध 
अनुपात को सूचित करने के लिए १,४,८,१६ की पद्धति का झनुसरण क्रिया जाता 
था। भ्राघुनिक समय का सेर १६ छठांकों में विभक्त था, श्रौर श्रधपौवा, पौवा व अध- 

पैरा के बाट ही भारत में तोल के लिए प्रयुक्त किए जाते ये । इस तरह के वाट केवल 
मोहनजोदड़ो श्रौर हड़प्पा के श्रवशेपों में ही नहीं मिले हैं, श्रपितु छ्ृनूदड़ो, मही भादि 
सिन्यु-सभ्यता की श्रन्य बस्तियों के भवशेषों में भी प्राप्त हुए हैं । हुजारों वर्ग-मील में 

की मक्ोस प नर द्णय पदक था कस क किए बह बुत 
है, क उसका राजनीतिक व श्राथिक संगठन बहुत दृढ़ था । तोलने के लिए उस युग में 
तराजू का प्रयोग होता था| घातु की वनी तराजू के भी भ्रनेक खण्ड इस सम्यता के 
श्रवशेपों में मिले हैं । 

मौहनजोदड़ो के खण्डहरों में सीपी के बने 'फुठे! का एक टुकड़ा मिला है, 
जिसमें ६ एक समात विभाग स्पष्ट रूप से अंकित हैं। ये विभाग ०*२६४ इल्च के' 
बराबर हैं । ऐसा प्रतीत होता है कि यह फुटा अच्छा लम्बा था, भौर सीगी के जिन 
टुकड़ों से उसे बनाया गया था, उन्हें परस्पर जोड़ने के लिए धातु का प्रयोग किया गया" 

था | हदप्पा के अ्रवशषपों में ब्रोंज की एक शलाका मिली है, जिसपर नापने के लिए 

छोटे-छोटे विभाग अंकित हैं। ये विभाग लम्बाई में ०३६७६ इन्च हैं। इन दो 'फुटों! 

के श्राधार पर सिन्धु-सम्यता की ईटों तथा कमरों की लम्बाई-चौड़ाई को मापकर 

विद्वानों ने यह परिणाम निकाला है, कि इस युग का फुट १३९२ इन्च लम्बा होता' 
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होता था । सिन्धु-सभ्यता में जो भी मकान बनाये गये, व जो ईंटें बनायी गई थीं, वे 
इन दो मानों में से किसी न किसी मान के झ्नुसार ठीक उतरती हैं । 

व्यापार, तो भोर माप » हमे लिखित बातों को सत्ता इस बात ही चुप 
न इस युग में व्यापार अच्छी उन्तत दशा में था। मोहनजोदड़ो झौर हड़प्पा के 
भवशेषों में जो बहुत-सी वस्तुएं मिली हैं, वे संव॑ उसी प्रदेश की उपज व कृति नहीं हैं। 
उनमें से अ्रतेक वस्तुएं सुदूस्वर्ती प्रदेशों से व्यापार द्वारा प्राप्त की गईं थीं। सिन्धु नदी 
की घाटी में तांवा, चांदी, सोना झादि घातुएँ प्राप्त नहीं होतीं। सम्भवत म्भवतः, सिन्धु- 
सम्यता के लोगे चांदी, टिन, सीसा झौर सोना अभ्रफगानिस्तान व और भी दूर ईरा- और सोना अफगानिस्तान व और भी दर ईरान 

से प्राप्त करते थे । अनेक प्रकार के बहुमूल्य पत्थर बदख्शां जंसे सुदुरवर्ती प्रदेशों से 
झाते थे | तांबे के लिए मुह्यतया राजपुताना पर निर्मेर रहना पड़ता था | सीपी, शंख, 
कीड़ी झादि का प्रयोग सिन्धु-सम्यता में प्रचुरता के साथ हुआ है । सम्भवतः, ये सब 
कार्ियावाड़ के समुद्रतठ से झाती थीं। इसी प्रदेश से मूंगा, मोती, आदि बहुमूल्य रत्त 
भी आते थे, जिनका उपयोग झाभूषणों के लिये किया जाता था | सिब्चु-सम्यता के 
भरतावशेषों में देवदार के शहतीरों के खण्ड भी मिले हैं । देवदार का वृक्ष केवल पहाड़ों 
में होता है । हिमालय से इतनी दूरी पर स्थित सिन्धु-सभ्यता के नगरों में देवदार की 
लकड़ी की उपलब्धि इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि इन-नग्रों का पार्व॑त्य प्रदेशों के 
साथ भी व्यापार था। 

यह व्यापार तभी सम्भव था, जब कि व्यापारियों की श्रेणी नली-भांति विक- 
सित हो चुकी हो, शोर झ्रवागमन के साधन भी भच्छे उन्बत हों । व्यापारियों के 
काफिले (साथ) स्थल भौोर जल दोनों मार्गों से दुर-दूर तक व्यापार के लिए आया- 
जाया करते थे । इस युग में नौकाम्ों तथा छोटे.जहाजों का प्रयोग होता था, यह वात 

असन्दिग्व है | इस सम्यता के छण्डहरों में उपलब्ध हुई एक मोहर पर एक जहाज की 
आह्ति सुन्दरलप से अंकित की गई है। इसी प्रकार मिद्ठी के वरतन के एक टुकड़े पर 
भी जहाज का चित्र बनाया हुआ मिला है-। ये चित्र इस बात को भली भाँति .सूचित 
करते हैं कि सिन्धु-सभ्यता के लोग जहाजों और नौकाओं का प्रयोग करते थे. स्थल- . 

मांगे द्वारा भ्रावागमन के लिए जहाँ घोड़े भर गधे जैसे पशु प्रयुक्त होते थे, वहाँ साथ 
ही बेलगाड़ियाँ मी उस युय में विद्यमान थी । मोहनंजोदड़ो भौर हड़प्पा के भृग्नांवशेषों 
में खिलोने के तौर पर बनायी गईं मिट्टी की छोटी-छोटी गराड़ियाँ वड़ी संख्या भें उपलब्ध 
हुई हैं । सम्भवतः, वच्चे इन गोड़ियों से खेलते थे | पर खिलौने के रूप में गाड़ियों को 
बताना ही इस बात का प्रमाण है, कि उस युंग में इनका वहुत अधिक प्रचार था | 
केवल बेलगाड़ी ही नहीं, इस युग में इकके भी भ्रयुक्त होते ये | हड़प्पा के सण्डहरों में . 
ब्रोंज का बना एक छोटा इबक्का मिला है, जिंसे सम्भवतः उंस युग में प्रयुक्त होनेवाले 
इकूके के नमूने पर बनाया गया था। इसी तरह का एक इवक्का उत्तुदड़ो के खण्डहरों 
में भी मिला है। हड़ेप्पा और उन्नूदड़ो में ४०० मील का अन्तर है। पर इतने श्न्तर 

। था। इस फुठे के अ्रतिरिक्त माप का एक अन्य मान था, जो लम्बाई में २००४ इल्च 



सिन्धु घाटी की सभ्यता झौर वैदिक झा तथा दस्यु व दास जाति... १०१ 

' पर स्थित इन दो वस्तियों में एक ही तरह के इक्के का मिलना इस बात को सूचित 
करता है, कि सिन्धु-सभ्यता में सर्वत्र बैलगाड़ी के साथ-साथ इक्के का भी चलन था। 

इस युग की सिन्धु-सभ्यता में न केवल भत्तर्देशीय व्यापार भ्रच्छा उन्नत था, 
श्रपितु विदेशी व्यापार भी बहुत विकसित दशा में था। सिन्धु सम्यता से पूर्व के काल 
की दक्षिणी बिलोचिस्तान की कुल्ली-सम्यता के व्यापारी भी सुदूर पदिचमी एशिया में 
व्यापार के लिए श्राते-जाते थे। सिन्धु-सम्यता के लोग भी पर्चिमी एशिया के विविध 
देशों से व्यापारिक सम्बन्ध रखते थे, इसके श्रमेक प्रमाण उपलब्ध हुए हैं। प्राचीन 
सुमेरिया के भवशेषों में भ्रवेक ऐसी मुद्राएँ मिली हैं, जो हड़प्पा की मुद्राओं से हृबह 
मित्रती जलती हैं। ये मुद्राएँ सुमेरिया की भ्रपनी मुद्राश्रों से सवंधा भिन्न हैं। इनमें 
से एक मुद्रा पर सूती कपड़े का निद्यान भी अंकित है, जो सिन्धु-सम्यता में बड़ी मात्रा 
में तैयार होता था । ऐसा प्रतीत होता है, कि सिन्धु देश के व्यापारी सुमेरिया में बसे 
हुए थे, भ्ौर वहां वे मुख्यतया कपड़े का व्यापार करते थे | इसी प्रकार मोहनजोदड़ो 
में कुछ ऐसी मुद्राएँ मिली हैं, जो ठीक सुमेरियन शैली की हैं । ये मुद्राएँ या तो सुमे- 
रियन व्यापारियों की सिन्ध देश में सत्ता को सूचित करती हैं, और या यह भी सम्भव 
है, कि सुमेरिया से घनिष्ठ व्यापारिक सम्बन्ध रखने वाले कुछ सिन्धुदेशीय व्यापारियों 
पल शली पर अपनी मुद्राओं का निर्माण किया हो। सिन्धु-सभ्यता के व्यापारी 

ल सुमेरिया के साथ व्यापार: करते थे, श्रपितु ईरान से भी उनका व्यापारी 
सम्बन्ध स्थापित था । ईरान के प्राचीन भग्नावशेषों में प्रनेक ऐसी वस्तुएँ उपलब्ध हुई हैं, 
जो वहाँ सिन्धु देश से गई मानी जाती हैं। यह विदशी व्यापार समुद्र-मार्ग द्वारा होता 
होगा, यह कल्पना श्रसंगत नहीं है, क्योंकि सिन्घु-सभ्यता के लोग जहाज से भल्ी भांति 
परिचित थे । पुरातत्व के पण्डितों के अनुसार सिन्ध देश का पश्चिमी एशिया के देशों 
के साथ यह व्यापार-सम्वन्ध तीक्षरी सहस्नाव्दि ई० पु० में विद्यमान था ॥ 

मुद्गा--इस प्रकरण में हमने भ्नेक वार सिन्धु-सम्यता की मुद्राओं (मुद्राद्धों) 
का उल्लेख किया है। ये मुद्राएँ अच्छी बड़ी संख्या में मिली हैं, श्ौंर इन पर किसी' 

पञ्नु, देवता या वृक्ष की प्रतिमा अंकित है | प्रतिमा के साथ-साथ कुछ लेख भी उत्तीर्ण 
हैं, जिन्हें श्रभी तक पढ़ा नहीं जा सका है। ये मुद्राएँ छापे के काम में लायी जाती थी। 
सम्भवतः, उत्पादक या व्यापारी लोग इन्हें श्रपने विक्रेय पदार्थों को मुद्रित करने के 
काम में लाते ये । इस प्रकार की मुद्राएँ संसार की श्रन्य प्राचीन सम्यताओों के अ्रवश्षेपों 
में भी बड़ी संख्या में उपलब्ध हुई हैं । 

फला--सिन्धु-सम्यता के शिल्प का उल्लेख हम ऊपर कर चुके हैं । इस युग 

में चित्रण-कला, मूर्ति-निर्माण-कला और संगीत अच्छी उन्नत दश्मा में थे। मिट्टी के 

बरतनों को किस प्रक्रार सुन्दर रेखाचित्रों श्रोर विविध प्रकार की प्राकृतियों हारा 

विभूषित किया जाता था, इसका निर्देश भी हमने ऊपर किया है। सिन्धुसम्यता 
की कला में पत्थर श्रौर घातु की बनी हुई मूर्तियाँ विशेष रूप से उल्लेखनीय 

हैं। घातु की घनी हुई नरतंकी की एक भूति इतनी सुन्दर है, कि वह त्रिल्कुल सजीव 

प्रतीत होती है । नतंकी का शरीर नग्न है, यद्यपि उसपर बहुत से आभूषण बनाये गये 
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हैं। घिर के केशों का प्रसाधन मृत्ति में वहुत ही सुन्दर रूप से प्रदर्शित किया गया है। 
इस नतंकी का रूप कुल्ली-सम्यता के भवशेपों में उपलब्ध स्त्री-मूतियों से मिलता- 
जुलता है। अतः यह अनुमान किया गया है, कि जिस-स्त्री की यह मूर्ति है, वह सिन्धु 
देश की न होकर दक्षिणी बिलोचिस्ताव की थी। नतेंनक्तिया में दक्ष होते के कारण 
सम्भवतः कोई व्यापारी उसे सिन्धु देश ले आया होगा। इस युग की अन्य मूर्तियाँ भी 
मूर्ति-निर्माण-कला की उत्तम उदाहरण हैं ॥ 

सिन्वु-सभ्यता के लोग संगीत और नृत्य के शौकीन थे, यह वात केवल नतंकी 
की मत द्वारा ही सुचित नहीं होती, अपितु उन छोटे-छोटे वाद्यों द्वारा भी प्रकट होती 
है, जो इस युग के भग्नावशेयों में उपलब्ध हुए हैं । पक्षियों की कुछ ऐसी मूर्तियाँ मिली 
हैं, जिनकी पंछ से सीटी या बांसुरी बजाने का उपयोग लिया जा सकता था | तबले 

झौर ढोल के चित्र भी कुछ स्थानों पर अंकित मिले हैं । 

श्पने केशों के प्रशाघन के लिए इस युग के लोग दर्पण और“कंघे का प्रयोग 
गन । ताँबे के बने हुए दर्पण इस सभ्यता के अबशेबों में मिले हैं, और हाथीदाँत 

के बने एक कंधे से यह सुचित होता है, कि इस समय में किस ढंग के कंधे प्रयुक्त होते 
थे। श्ृंगार की वस्तुएँ उस समय में भी उपयोग में लायी जाती थीं । पत्थर के बने हुए 

| छोठे-छोटे ऐसे पात्र मिले हैं, जो सम्भवतः झांगार-प्रसाधन की वस्तुओ्रों को रखने के 
लिए प्रयोग में लाये जाते थे। 

लिपि और लेखन कला--मोहनजोदड़ो ओर हड़प्पा के भग्नावशेषों में जो 
बहुत-सी मुद्राएँ मिली हैं, उत पर अनेक प्रकार के लेख उत्कीर्ण हैं। लेख केवल इन 
मृद्राओं पर ही नहीं मिले, अपितु ताम्नपत्रों और मिट्टी के बर्तनों पर भी मिले हैं । 
खेद की बात है, कि दिन््बु-प्म्यता की इस लिपि को प्रभी तक पढ़ा नहीं जा सका है. की इस लिपि को श्रभी तक पढ़ा नहीं जा सका है । 
अनेक विद्वानों ने इसे पढ़ने का प्रयत्त किया है, और कुछ का यह भी दावा है, कि वे 
इस लिपि को पढ़ सकने में सफल हुए हैं। पर अभी तक पुरातत्व-शास्त्र के वहुसंख्यक 
विद्वान् यही मानते हैं, कि यह लिपि पढ़ी नहीं जा सकी हैं, शोर जिन विद्वानों ने इसे पढ़ने 
का दावा किया है, उतका दावा उन्हें स्वीकार्य नहीं है । सिन्धु-सभ्यता के ये लेख चित्र> 
लिपि में हैँ,.जिसका प्रत्येक चिक्त किसी विशेष शब्द या भाव को प्रकट करता है । इस 
हे पुन मिलाहर ६ «४ बिते गयुक होते वे. घोर 3 । सुमेरिया की प्राचीन भें लिपि 
भें कुल मिलाकर ६०० चिद्न भ्रयुक्त होते थे, और उदुूक की प्राचीन लिपि में २००० 
चिह्न । बे है। बाद उप दि के विन के + हे उस चिया कम लेखन-कला विकसित होती जाती है, लिपि-चिह्नों की संख्या कुम 
_होती जाती हैं। यदि इस दृष्टि से विचार किया जाएं, तो यह स्वीकार करना होगा, 
कि सिन्धु-सम्यता की लिपि प्राचीत्र संसार की अन्य लिपियों की अपेक्षा अधिक उन्नत 
_भौर परिष्कृत थी-। कुछ विद्वानों ने प्रतिपादित किया है, कि सिन्धु-सभ्यता की यह 
लिपि पहली पंक्ति में दाहिनी ओर से बायीं श्रोर को लिखी जाती थी, भौर दूसरी पंक्ति 
में वायीं और से दाहिनी ओर । यह आइचय की वात है, कि सिन्घु-पम्यता की लिपि 
में लिखे हुए कोई बड़े उत्कीर्ण लेख अ्रभी तक नहीं मित्र सके हैं। मृद्राश्नों भौर पात्रों 
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पर लिखे या उत्कीर्ण किए गए छोटे लेखों के श्राधार पर इस लिपि को सन्तोषजनक 
रीति से पढ़ सकना बहुत सुगम प्रतीत नहीं होता । 

सिन्धु-सम्पता में लिखने के लिए स्याही का भी उपयोग होता था, यह बात 
उन्नूदड़ो के भग्नावहोयों में उपलब्ध एक दवात से सूचित होती है। यह दवात मिट्टी 
की बनी है। इसकी उपलब्धि से इस बात में कोई सन््देह नहीं रह जाता, कि सिन्धु- 
सभ्यता के लोग अपने लेखों को केवल उत्कीर्ण ही नहीं करते थे, अपितु कन्षम-दवात 
से लिखते भी थे । 

(२) सिन्धु-सभ्पता के निवासी 
ऊपर जिस उन्नत सिन्धु-सभम्यता का वर्णन किया गया है, उसका विकास 

किन लोगों ने किया था श्लौर कौन मोहनजोदड़ो तथा हड़प्पा जैसे नगरों में निवास 
करते थे, भ्रभी तक इस सम्बन्ध में कोई ऐसा मत प्रतिपादित नहीं किया जा सका है 
जिसे सवंसम्मत कहा जा सके । जब तक सिन्घु-घाटी की लिपि को पढ़ा नहीं जायेगा, 
तब तंक शायद इस प्रइन का सन्तोषजनक निर्णय कर सकता सम्भव भी नहीं होगा । 
जो विद्वान सप्तसिन्धु देश को श्रा्यों का श्रादि निवासस्थान मानते हैं, वे यह कभी 
स्वीकार नहीं कर सकते कि सिन्धु-धाटी की सभ्यता किन््हीं झ्ाय-भिन्न जातियों द्वारा 
विकसित की गई थी श्रौर श्रार्गे ने कहीं बाहुर से श्राकर उसे नष्ठ किया था | ये 
विद्वान् यही मानते हूँ कि सिन्धु-सम्यता के नगर श्रार्यों द्वारा ही श्रावाद थे । कतिपय 
विद्वानों ने तो सिन्धु-घाटी की लिपि को श्रार्यों की प्राचीनतम लिपि प्रतिपादित किया 
है, भोर उसमें लिखे हुए शब्दों को वैदिक भाषा के शब्द पढ़ा है। पर भ्रभी इनके 
मत को मान्यता प्राप्त नहीं हुई है । इस समय तक विद्वानु लोगों ने सिन्धु-सभ्यता के 
निवाधप्तियों के सम्बन्ध में जो मत प्रगट किये हैं, उन्हें संक्षेप के साथ उल्खिखित करने 

के अनन्तर हम उन विद्वानों के मन्तव्य पर भी हम प्रकाश डालेंगे, जो पिन्धु-सभ्यता को 
वैदिक सम्यता प्रतिपदित करते हैं या वैदिक श्रा्यों से जो उसका धत्िष्ठ सम्बन्ध 
मानते हैं । 

मोहनजोदड़ो भ्ौर हड़प्पा के भग्नावहेयों में मनुष्यों के जो अस्थिपंजर मिले 
हैं, उनका अनुशीलन कर यह निर्णय करने का भ्रयत्त किग्रा गया है, कि सिन्धु-सभ्यता 
के निवासी नत्ल झ्ौर जाति की इष्ठि से कौन थे। यह तो स्पष्ड ही है,.-कि इस 
पल तल पक तर्ज भीर नि के प्रधान नगरों की आवार्द | व्यापार, नौकरी व अन्य श्राकषंणों 

प्राक्ृब्द हॉकर अनेक नसलों शौर जातियों के लोग इन नगरों में श्राकर निवास 
करते ये । यही कारण है, कि इनसे उपलब्ध हुए मानव श्रत्थिपंजर विविध प्रकार 

के लोगों की सत्ता को सूचित करते हैं। कर्नल स्यृश्नल श्रौर डा० ग्रुहा के मतानुसार 

इन नगरों में उपलब्ध हुए अ्रस्थिपंजरों से यह परिणाम निकाला जा सकता है कि 

इनके निवासी चार विभिन्न नसलों के थे। ये नसलें निम्नलिखित हैं--श्राष्ट्रेलोमड, 

भूमष्यसागरीय, मंगरोलियन और अल्पाइन। मंगोलियन शौर अल्पाइन नसल के 

लोगों की केवल एक-एक खोपड़ी सिन्धु-सम्यता के भ्रवश्षेषों में प्राप्त हुई है। इससे 

ब्न््क 



श्ण्ड प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

सुचित्त होता है, कि इन नछलों के लोग सिन्धु देश के क्षेत्र में बहुत कम संख्या में 
« निवास करते थे । सिन्धु देश के बहुसंल्थक निवासी आष्ट्रेलोभरड और भूमध्यसागरीय 

पसलों के ये । इनमें भी भुमध्यसागरीय नसल का प्राघात्य था| विद्वानों का विचार 
है, कि आर्य जाति के इतिहास के रंगमंच पर प्रकट होने से पूर्व पृथिवी के अनेक 
प्रदेशों पर (विशेषतया भूमध्यसागर के तटवर्ती क्षेत्रों में झौर पश्चिमी एशिया में) जिन 

लोगों नें मानव-सम्यता का विकास किया था, उन्हें हम सामूहिक रूप से भूमध्य+ 
सागरीय नसल का कह सकते हैं। इसी नसल को झाइवीरियन भी कहा जाता है । 
इस नसल के लोग रंग में कुछ सांवले और कद में छोटे होते थे । संचार की प्राचीनतम 
सभ्यता का विकास इसी नसल के लोगों ने किया था । भारत के द्रविड़ लोग भी इसी 
आइबीरियन नसल की . एक शाखा माने जाते हैं, ओर अनेक विद्वानों का मत है, 

कि सिन्धु-सम्यता का विकास इन्हीं द्रविड़-आइवीरियन लोगों द्वारा हुआ था | वर्तमान 
समय में द्रविड़ लोग केवल दक्षिणी भारत में निवास करते हैं। पर ऐसा प्रतीत हीता 
है, कि प्राचीन समय में द्रविड़ लोग उत्तरी भारत में भी विवास करते थे । एक द्रविड़ 

भाषा (ब्राहई) भारत के परिचमी कोने में कलात के प्रदेश में भी बोली जाती है। 
सुदूर कलात में ब्राहुई नामक एक जाति निवात्र करती है, जिसकी भाषा द्वविड़-वंश 

की है। ब्ाहुई बोलने वालों की कुल संख्या १ लाख ८४ हजार है। भारत के परिचमी 
कोने में एक द्रविड़ भाषा की सत्ता से कुछ विद्वानों ने यह परिणाम निकाला है, कि 
प्राचीन काल में द्रविड़ लोग केवल दक्षिणी भारत में ही आवाद नहीं थे, वे उत्तरी व 

परिचमी भारत में भी वसे हुए थे, और आयों के आक्रमण द्वारा वे अपना पुराना 
अभिजन छोड़कर दक्षिण की ओर चले जाने के लिए विवश हुए थे । पर सिन्दु-सभ्यता 
के तिव!सियों का द्रविड़ होना अभी सब विद्वानों ने स्वीकार नहीं किया है। ब्राहुई के 

रूप में एक द्रविड़ भाषा का भारत के परिचिमी कोने में पाये जाने का यह भी कारण 
हो सकता है, कि दक्षिणी भारत के कतिपय द्रविड़ लोग पश्चिमी देशों के साथ होने- 
वाले व्यापार के सिलसिले में उत्तर-परिचम में जा बसे हों, और ब्राहुई लोग द्रबिड़ों 
के एक उपनिवेश की सत्ता को सूचित करते हों । 

सिन्धु-सन्यता का विनाश बाह्य झाक्रमणों द्वारा हुआ था | २००० ई० पू० 
के लगभग संसार कीं प्राचीन सुभ्यताओों के ऊपर दाह्म शत्रुओं के हमले शुरू हो गए 
थे। इसी समय के लगम्ग एशिया माइनर के प्रदेश पर हत्ती दा खत्ती (हित्ताईत) 
जाहि ने आक्रमण किया था, और वहां की पुरातन सम्यताओों का बदिनाश कर अपने 
राज्य वी स्थापत्ता की थी। ये खती लोग उत आये जाति की एक शाला ये, जो इस 
समय अपने ब्रनिजन को छोड़कर भुमव्यतागरीब या आइबीरियन जातियों द्वारा विक्न- 
स्ित सम्यतान्रों के ब्वंस में दलर थी । इसी आर्य-जाति ही अन्य शमदाज्रों ने ईराक, 
ईरान झादि परिचमी एशिया दी अन्य प्राचोन सम्यताओं को विदृष्ट फिया | २००० 
ई० पृ० के कुछ समय बाद झायव॑ जाति की ही एक शाला ने भारत पर ब्राह्मण कर 
उन सब्यताप्रों को नप्ट किया, जो उस समय इस प्रदेश में विद्यमान थीं। सिनन््ध॒सम्यता 
का विनाश नी आर्य लोगों दान हुआ । श्रायों ने जिन लोगों के दुययों व पुरों का घ्वंस 
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'किया, उन्हें वे “दस्यु' या “दास” कहते थे। सिन्धु-सम्यता के लोगों का अन्य कोई नाम 
हमें ज्ञात नहीं है। श्रतः यदि हम भी उन्हें दस्यु या दास संज्ञा दें, तो भ्र]चित नहीं 
होगा । ये दोनों शब्द संस्कृत में डाकू और गुलाम के अर्थ में भी प्रयुक्त होते हैं । यों 
ने जिन लोगों को नष्ट किया, उन्तके नाम को यदि वे इन हीन प्रर्थों में प्रयुक्त करने 
लगे हों, तो यह अस्वाभाविक नहीं । 

सिन्धु-सम्यता २००० ई० पृ० के लगभग तक कायम रही थी. 
सिन्धु-सम्पता के निवासियों के रूम्बन्ध में जिस मत का उल्लेख इस प्रकरण 

में ऊपर किया गया है, उसके प्रतिपादकों द्वारा वे युक्तियां भी प्रस्तुत की जाती हैं 
जिनके कारण इस सभ्यता के निवासियों को वैदिक युग से आय नहीं माना जा सकता। 
ये युक्तियां निम्नलिखित हैं--(१) वैदिक युग के भाय॑ प्रधानतया ग्रामों के रहने वाले 
थे। वे अभी बड़े नगरों के विकास में तत्पर नहीं हुए थे। वेदों में नगरों का उल्लेख 

'अवश्य मिलता: है । पर ये नगर ऐसे हैं, जो श्रार्यों के शत्रुओं के हैं और जिन्हें श्रायों 
ने विजय किया था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में गुत्समद ऋषि ने इन्द्र से प्रार्थना की है 
“कि वह अपने वद्च से दस्युओं के 'आयसी” (लौहनिर्भित) पुरों को ध्वंस करें।"एक श्रन्य 
मन्त्र में इन्द्र द्वारा शम्बर के सो पुरों को नष्ट किये जाने का वर्णन किया गया है।'* 
'इसी प्रकार श्रन्यत्न भी वेदों में जहां पुरों व दुर्गों का उल्लेख है, वह प्राय: इन्द्र द्वारा 
'उनके नष्ट किये जाने के प्रसंग में ही है। इन्द्र श्रायों का देवता था, श्रौर उसी की कृपा 
सेया उसी के नेतृत्व में श्रा्य लोग अपने दत्रुओं का ध्वंस करने में समर्थ हुए थे । 
अभी स्वयं आ्रार्यों ने पुरों का निर्माण करना प्रारम्भ नहीं किया था। पर सिन्धु-सम्यता 
के लोग नग्ररों के निवासी थे, और वे बड़े-बड़े नगरों का निर्माण कर सकते में समर्थ 
हुए थे । इस दशा में सिन्घु-समभ्यता के निवासी आर्य जाति के नहीं हो सकते । (२) 
हक हाई कार यो रो वर लाश पर हद गत के भग्नावशेषों में लोहे का कोई भ्रौजार व बरतन भ्रादि उ ॥ 
हुआ है। सोने, ताँबे, कांसे भादि की वस्तुएं वहाँ श्रवश्य मिली हैं, पर लोहे की नहीं। 
इससे सूचित होता है कि सिन्धु-सभ्यता के लोगों को लोहे का परिज्ञान नहीं था | पर 
वैदिक साहित्य में लोहे का उल्लेख मिलता है । यदि अयस्” का अर्थ लोहा न होकर 
तांबा भी हो, तो भी यजुर्वेंद में स्पष्ट रूप से ऐसी धातु का उल्लेख है जो लोहा ही 

है ।* क्योंकि मा के लोग लोहे से : 
हो सकते । (३) सिन््दु-लम्यत्ता को खुदाई में गाय भर घोड़े की कोई मूर्ति नहीं मिली 
है, भौर न उनकी प्रतिमाएं ही किसी मुद्राद्भू पर अ्रंश्ति हैं। इससे यह सूचित होता 

१. तस्में तबस्यमनुदायि सतन्रेन्द्राय देव भिरणंसातों । 
प्रति यवस्य वज्ञ' बाह्दौधु हंत्वी दस्युन्पुर श्रायदीनितारीत् ॥7' ऋग्वेद २२०८ 

२: भ्रध्वर्यवों यः शर्तं दम्बरस्य पुरो विभेदाइननेव पूर्दो: । 
थो वचिन: शंतमिन्द्र:ः सहक्लमसयावयद्भरता सोमम्तस्मे ४” ऋग्वेद २१४६ 

३. 'हिरण्पं च सेष्यइच मे दयास्ृ>च में सीसञच मे जयुं च से यज्ञेन कल्पन्ताम् । 
यजुर्वद १८१३ 
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है कि सिन्धु-सभ्यता के आधिक जीवन में इन पशुझों का विशेष महत्त्व नहीं था । 
सम्भवतः, वे घोड़े से तो सर्वधा अपरिचित थे, और गाय से परिचित्त होते हुए भी 

(क्षोंकि वहां के मुदाल्लों पर वृषभ की श्रतिमाएं अंकित हैं) उनके जीवन में उसका 
विशिष्ट स्थान नहीं था। इसके विपरीत वेदिक साहित्य में धोड़ें श्रौर गाय का 
वारस्वार उल्लेख मिलता है, और आयें लोग गोघव को वहुत महत्व देते ये । (४) वेदों 
के धर्म में देवताम्ों की पूजा का विशिष्ट स्थान था, और उनकी पूजा के लिए याज्िक 
कर्मकाण्ड का आश्रय लिया जाता था | मूर्तिपुजा का वैदिक युग में या तो प्रारम्भ 
ही नहीं हुआ था, और यदि मूतिपूजा का श्रीगणेश हुआ भी था तो उसका विशेष 
महत्व नहीं था । पर सिन्धु-सम्यता के लोग मू्तिपुजक थे, भौर इसीलिए उसके भग्नाव- 
शैषों में मूर्तियां श्रच्छी संब्या में उपलब्ध हुई हैं । वैदिक युग के झ्ाये देवताओं की 
पूजा के लिए जिन यज्ञकुण्डों में अग्नि का झाधघाद किया करते थे, उनका कोई भी 
चिह्न या अवशेष सिन्धु-सभ्यता के अवशेषों में नहीं मिला है । (५) सिन्धु-सन्यता के 
भग्तावशैयों में एक ऐसा मुद्रांक उपलब्ध हुआ है जिस पर अंकित प्रतिमा को पशुपति 
शिव की प्रतिमा माना जाता है । इसके सम्बन्ध में इसी श्रध्याय में पहले लिखा भी 

जा चुका है। वैदिक देवतापरों में इन्द्र प्रधान है । रुद्व भी एक वैदिक देवता है, झोर 
ऋणग्वेद के एक मन्त्र में उसका एक विशेषण शिव भी दिया गया है, पर वैदिक देव- 
ताप्मों में उसका वह महत्त्व नहीं है जो इन्द्र, अग्ति, वरुण झादि का है। आयें धर्म में 
पशुपति शिव को जो महत्त्व वाद के समय में प्राप्त हुआ, सम्भवतः वह सिन्धु-सम्यत्ता 
के लोगों से सम्पर्क के कारण ही था। पर यह स्पष्ट हैं कि सिन्धु-सम्यता के धर्म का 
वह रूप नहीं था, जो वैदिक साहित्य द्वारा ज्ञात होता है। इन तथ्यों को रृष्टि में रख 
कर यह प्रतिपादित किया जाता है कि सिन्धु घाटी की सम्यवा का विकास उस समय 

में हुआ था, जब कि झार्य लोग भारतीय इतिहास के रंगमंच पर प्रकट नहीं हुए थे । 
इस सभ्यता के लोगों को युद्ध में पदास्त कर श्रार्थ भारत में वर गये, और उन्होंने 
बहुत-सी वातें सिन्धु घाटी के लोगों से सीखीं । 

जो विद्वान् सप्तसिन््वव देश को श्रा्यों का आदि निवास-स्थान मानते हैं, वे न 
केवल इन युक्तियों का प्रत्याल्यान करने का प्रयत्त करते है, अपितु ऐसे तथ्य भी प्रस्तुत 
करते है जिनसे सिन्धु-घाटी की सभ्यता का बेंदिक झ्ायों की सम्यता होना सूचित 
होता है । उनका कहता है कि वेदों में दस्युओं के पुरों का उल्लेख श्रवश्य आ्राया है, पर 
ये दस्यु आय॑भिन्न जाति के थे यह सुनिश्चित रूप से कह सकना कठिन है । निरुक्त के 
श्रनुद्वार कृषि झादि कर्मों को क्षति पहुँचाने वाले “दस्यु' कहाते हैं। जो लोग सुव्य- 
वस्थित सामाजिक व आधथिक जीवन में विध्त डालें, दस्यु उन्हीं को कहा जाता था 
वर्तमान समय में भी चोर डाकू आदि समाजविरोघधी व्यक्ति ही दस्यु कहाते हैं। 

१. स्तॉर्म वो श्रद्य रद्राय शिकसे क्षयद्वीराय नमसा दिदिष्दन ६ 
येलिः शिव: स्वरा एचयामिदिव: सिधवित स्ववशा निकाससि: ए 

खग्देद १ण शा 



सिन्धु घाटी की सम्पता और वैदिक झाय॑ तथा दस्यु व दास जाति. १०७: 

प्राचीन समय में भी ऐसे लोगों की सत्ता थी और वे शक्तिशाली तथा सुसंगठित भी 
होते थे । उन्हीं के पुरों या गढ़ों का ध्वंस किये जाने की बात ऋग्वेद में कही गई है । 
पर इससे यह परिणाम कैसे निकाला जा सकता है कि पुर केवल दस्युश्रों के ही होते 
थे, उन्हें परास्त करने वालों के नहीं, भोर दस्यु उन लोगों को कहा जाता था जिन्होंने 

कि सिन्धु-सभ्यता का विकास किया था । ऋग्वेद के एक मन्त्र में यह कहा गया है कि 
(अयस् के) झ्ायसीः झोर भ्रधृष्ठा: (अ्रदूट) पुर बनाओ, जिससे भार्यों के पुरों की सत्ता 
स्पष्ट रूप से सूचित होती है । सिन्धु-सम्यता के लोग लोहे से भ्रपरिचित थे और अस्त्र- 
एस्त्रों तथा उपकरणों के लिए वे प्रघानतया ताँबे का उपयोग करते थे। यही बात 

ऋग्वेद के युग के श्रायों के सम्बन्ध में भी कही जा सकती है। ऋग्वेद में प्रयुक्त 'भयस् 
का धर्थ तांवा किया जाता है, लोहा नहीं । लोहे का स्पष्ट रूप से उल्लेख यजुवेद में 
है, जिसे बाद के काल का माना जाता है। सिन्धु-सम्यता के अवशेषों में लोहे का ने 
पाया जाना भर ऋग्वेद में लोहे का उल्लेख न होना यह संकेत करते हैं कि दोनों 
ताधनों द्वारा जिन सम्पताशों का परिचय मिलता है उनमें बहुत सादुश्य था। पिन्धु- 
सम्यता के श्रवशेपों में उपलब्ध सुद्राक्लों पर वृषभ की प्रतिमा प्रंकित है, भझौर वहाँ 
मिट्टी की बनी हुई ऐसी छोटी-छोटी गाड़ियाँ भी मिली हैं जिनसे बैल जुड़े होते थे । 
लिलोनों के रूप में प्राप्त ये बैलगाड़ियाँ और वृषभ की प्रतिभा से अंकित मुद्रादू; यह 
सुचित करने के लिए पर्याप्त है कि निन्धु-सभ्यता के लोगों का गाय-वैल से परिचय 
था । यहाँ ख़लिलोनों के रूप में ऐसे इवके भी प्राप्त हुए हैं, जिन्हें चलाने के लिये घोड़े 
प्रयुक्त होते होंगे। गाय भौर घोड़े की मुण्मृूति न मिलना आकस्मिक भी हो सकता है। 
वैदिक युग में देवताओं की मूर्तियाँ नहीं बनती थीं, यह भी पूर्णतया सत्य नहीं है। 
ऋग्वेद के एक मन्त्र में यह कहा गया है कि इन्द्र की मुरति के लिए दस भौवों का मुल्य 
भी पर्याप्त नहीं है ।* इससे सूचित होता है कि वैदिक युग में देवताभों की मू्तियाँ बना 
कर उनकी पूजा भी प्रारम्भ हो चुकी थी, यद्यपि देवताशों की पूजा का प्रधान ढंग 
याज्षिक भनुष्ठान ही था। सिन्धु-सम्यता के शअ्रवक्षेपों में भी मूर्तियाँ इतनी अ्रधिक 
संख्या में नहीं मिली हैं कि मूर्तिपुजा को ही वहाँ के धर्म का प्रधात अंग माना जा सके। 
सिन्धु घाटी की सभ्यता के भ्रवशेषों में जो एक ऐसा मुद्रांक मिला है जिस पर पशु- 
पति शिव की प्रतिमा अंकित है, उससे तो यही समझा जाना चाहिए कि यह सभ्यता 
वैदिक भार्यों की ही थी, क्योंकि पश्पति शिव वैदिक देवताओं में अन्यतम हैं । अ्थव वेद 
में चतुष्पद भ्रौर द्विषद पशुझ्रों के पशुपति से यजमान के कल्याण श्र समृद्धि की प्रार्थना 
की गई है ।? अथर्ववेद के एकादश काण्ड का दूसरा श्रध्याय तो पशुपति रुद्र की स्तुति 

१. 'त्तज कृणुध्वं स. हि वो नृपाणो पर्म सीज्यध्वं. बहुला पृथूति । 
पुरः कृष्णुध्वमायसीरघुष्टा मा वः सुस्नोच्चमस द् हता तम् ॥। ऋग्वेद १०८१० १८ 

४२, “कक दम दशभिसंमेद्ध क्रीणाति धेनुभिः । 
यदा वनत्नाणि जहघनदथैन में पुनदंते ७! ऋग्वेद ४॥२४११० 

३. ये ईशे पशुपति: पशनां चतुष्पदामुत यो द्विपदास् । 
निष्कीतः स यत्ञियं भागमेतु रायस्योषा यजमान सचन्ताम् ॥४ अ्रथर्ववेद २३४४९ 
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में ही है। उक्के एक मन्त्र में पशुपति का जो वर्णन है, वह मोहबजोदड़ो से प्राप्त 
'मुद्रांक पर अंकित पश्पति की प्रतिमा से मिलता-जुलता हैं। उसमें पशुपति के चतुर्मुखी 
होने और पाँच प्रकार के पशुओं से घिरे हुए होने का स्पष्ट वर्णन है ।' 

घिन्ध घादी की सम्यता वैविकु झायों की ही थी, इस पक्ष में एक प्रबल युक्ति 

उस मुद्रांक का उपलब्ध होना है, जिस पर कि एक वेदमन्त्र को चित्रलिपि द्वारा प्रस्तुत 
किया गया है ।* इस मनन का भाव यह है क्ि दो पक्षी एक पेड़ पर बैठे हैं, ये पक्की 
साथ-साथ रहते हैं और एक दूसरे के सला हैं । इनमें से एक स्वादु फल का भक्षण कर 

रहा है और दूचरा फल को न खाता हुआ केवल उसे देख रहा है। सिन्चु-घादी सम्यता 
के एक मुद्रांक पर इस वेदिक मन्त्र का सुस्पष्ट चित्रण यह प्रतिपादन करने के लिए 
पर्याप्त है क्नि इस सभ्यता का बैंदिक आझायों के साथ घनिष्ट सम्बन्ध था, या इसका 
विकास झायाँ हारा ही किया गया था । 

सिन्घु-धादी उभ्यता की लिपि को पढ़ने का जिन विद्वानों ने श्रयत्त किया है, 
उनमें ऐसे भी हैं जो इस लिपि में लिखे हुए शब्दों को वेदिक शब्द प्रतिपादित करते 
हैं। डा० प्राणनाथ ने तन्त्र-ग्रन्थों के ग्राघार पर सिन्धु-सम्यता की लिपि की वर्णमाला 
तथा अक्षरों का'जो निरूपण किया है, उतके अनुसार मोहनजोदड़ो और हड़प्पा के 
भरनावश्ेपों से उपलब्ध मुद्रांकों आदि पर वेदिक शब्द ही अंकित हैं। कतिय्य प्रन्य 
विद्वानों ने भी पृथक् ढंग से इसी मत का समर्थन किया है । यदि सप्तसिन्धव देश को 
झायोँ का आ्रादि निवास स्थान मान लिया जाए, तो लिन्धु-घाटी में बेदिक युग से 
'पूर्ववर्ती किसी सम्यता की सत्ता की सम्भाववा ही नहीं रहती । पर यह विषय इतना 
विवादग्रस्त है कि क््रभी सिन्धु-घाटी की सभ्यता के सम्बन्ध में कोई भी मत सुनिर्िचित 
रूप से प्रतिपादित कर सकना सम्भव नहीं है । जब सिन्धु-धाटी की प्राचीन लिपि 
निदिवाद रूप से पढ़ ली जाएगी, तभी इस वात का निर्णय हो सकेगा कि वहाँ की 
सम्पता का विकास ब्लार्यं जाति द्वारा किया गया था या उससे पूर्वेवर्त्ती किसी अन्य 
जाति द्वारा । 

(३) दच्यु और दास 

वेदिक संहिताओं के स्नेक स्थलों पर इन्द्र द्वारा दस्युओं और दासों के परात्त 
किये जाने का वर्णन है। ये दत्यु ओर दास सुदृढ़ पुरों (चगरों) में निवास करते थे, 
और बहुत सम्पन्न एवं समृद्ध थे। वेदों के इन्हीं वर्णनों के आधार पर यह प्रतिपादित 
किया गया है कि सिन्धु-सम्बता के निवासियों की हो संज्ञा दस्यु एवं दास थी, जिन्हें * 
परात्त कर आायोँ ने इत्ध सन्यता के क्षेत्र पर अपना अधिकार स्थापित किया था ॥ 

१. चतुनेंमों अ्रष्टकृत्वों भदाय दशक्ृत्व: पशुपते नमस्ते ॥ 
तदेमे पञ्च पशवों विभक्ता गावों अच्वा: पुरुषा: अजावयः ए' अथचंबवेद ११२६ 

२. द्वा सुपर्णा सथुना सखायः सप्ानं दुक्षं परिपत्वजाते 
तथोरब्यः विप्पल स्वफ्ततत्यनदनन् अव्यो अभिचाकशीति ४” ऋग्वेद ११६४२० 



सिन्धु घाटी की सम्यता पर वैदिक प्रार्य तथा दस्यु व दास जाति. १०६ 

दस्युओं और दासों के परास्त व नष्ट किये जाने के सम्बन्ध में कृतिपय मन्त्रों का यहाँ 
उल्लिखित करना उपयोगी होगा । एक मल्त्र में यह कहा गया है कि दभौति के लिए 
इन्द्र ने झपनी माया द्वारा तीस सहस्न दासों को घराशायी कर दिया,* श्र एक सहस्र 
दस्युओों को रस्सी बिना ही फाँसी लगाकर मार डाला' | दधीचि भ्ौर मातरिश्वा के 
लिए इन्द्र ने गोत्र ( गोव्रज या गोचर भूमि ) दस्युओं से जीत लिया, शौर दासों के 
सात पुरों पर श्रधिकार कर लिया ।४ वेदों में कितने ही स्थानों पर इन्द्र को दस्पोहंन्ता* 
(दक््युओ्ों का घातक) भौर दस्युहा' (दस्युओं का घातक) प्लादि कहा गया है और उस 
द्वारा दस्युप्रों व दासों के ध्वंस का उल्लेख है ।” दस्पु लोगों के अनेक नेताओं या 
राजाओं के नाम भी वेदों में श्राये हैं भ्लोर इन्द्र हरा उन्हें परास्त करने का वर्णन किया 
गया है । ऐसा एक दस्यु शम्बर था, जिसके पास बहुत-से पुर (दुर्गहप नगर) थे। 
इनकी संख्या ६०,६९६ और १०० बतायी गई है। सम्भवतः ये दुर्ग पवेत (गिरि) पर 
स्थित थे। इन्द्र ने शम्बर को परास्त कर इन दुर्गों पर दिवोदास घ्लौर प्रतिथिग्व का 
झधिकार स्थापित कराया ।१ दिवोदास और अतिथिग्व एक ही व्यक्ति के परिचायक 
हैँ या दो भिन्न व्यक्तियों के, इस प्रश्न पर मतभेद है । पर यह स्पष्ट है कि आये जाति 
के इन दो वीर नेताओं ने इन्द्र देवता की सहायता से दस्युराज धाम्बर को परास्त कर 
उसके पुरों पर अपना झ्ाधिपत्य स्थापित किया था । एक पध्रन्य दास या दस्यु राजा 
पिष्रु था। इसके पास भी बहुत-से पुर या दुर्ग थे, जिन्हें ऋजिए्वा के लिए इन्द्र द्वारा 
जीत लिया गया था। इन्द्र द्वारा पचास हजार “कृष्ण” (काले रंग वाले) लोगों को 
परास्त करने भर उनके पुरों को नष्ट करने के श्रतन्तर पिश्रु को ऋजिद्वा के सम्मुख 

१. 'अस्वाययद् दभीतये सहस्ना त्रिगतं । दासान]भिन्धों सायवा ॥।/ 

. “अ्रज्जो दस्युन्ट्तमुनब्दभीतये सुप्राव्यो प्रभवः सास्युकध्य: ॥? ऋग्वेद २।१३।६ 
« हूं दस्यपुम्यः परिनुम्णा ददे गोत्रा श्षिक्षन् दघीचे मातरिश्वते ।” 

ऋग्वेद १०४ रे 

, सप्त यत्पुरः शर्म श्ञारदीदंद्धंन्दासीः पुरकुत्साप शिक्षन् ४ ऋग्वेद ६२०१० 
« 'यो दस्पोहन्ता स जवास इन्द्र: 7 ऋग्वेद २३१२३१० 

« श्स बज्जभुद् दस्युहा भीम उम्रः । ऋग्वेद ११००१२ 

. इन्द्रो यो दस्यूरघरां झवातिरत् । ऋग्वेद ११०१५ 
अरन्धयः शर्घत इन्द्र दस्युनू । ऋग्वेद दाररार 

८. 'भिनत्पुरो नवतिमिन्द्र पुरवे दिवोदासाय महि दाशुषे नृतो वर्ण दाशुदे नतो ४ 

झतिथिग्वाय दाम्बरं गिरेस्गप्रो श्रवाभरत् ७ ऋग्वेद १३१३०७ 

अध्ययंवों यः शर्त शम्दरस्य पुरो विभेदाइमनेव पुर्वी:। 
यो बचिनः शतमिन्द्र: सहुद्नलमवापद् भरता सोससस्मे ४ ऋग्वेद ११४६ 

“दिवोदासाय नवति च॒ नवेन्द्र: पुरो व्येरच्छस्वर॒स्य ४ ऋग्वेद २१६६ 

न्प्ण 0 

छू का मढड नए 



३१० प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

'प्विर भुका देने के लिए विवश किया गया था ।* दास लोगों का एक श्रन्य नेता नमुचि 
था, जिसे परास्त करने से पूर्व इन्द्र को उसके ६६ पुरों को ध्वंस करना पड़ा था।* 
'पिप्रु और नम्ुचि को वेदों में कहीं दास कहा गया है, और कहीं भसुर । इससे इनके 
आयंभिन््च जाति का होने का संकेत मिलता है । इसी प्रकार घुनि, चुमुरि शोर विन 
भी दासों के नेता थे, जिन्हें इन्द्र ने पराभूत किया था ।* इन्हें कतिपय मन्त्रों में भसुर 
भी कहा गया है। हभीक, दुप्निका, अनशेनि सृविन्द और इलीविस आदि कतिपय 
अन्य दास-नेताओं का भी उल्लेख वेदों में आया है, झौर इन्द्र द्वारा उनको पराजित 
किये जाने का वर्णन किया गया है । इसमें सन्देह नहीं कि वैदिक संहिताओं में दस्युग्रों 

और दासों तथा उनके नेताओ्रों का जिस रूप में उल्लेख हुआ है, उससे डाक या गुलाम 
श्रभिप्रेत नहीं हो सकते । वे स्पष्टतया ऐसे जनसमूहों को सूचित करते हैं, जो झायों के 
शत्रु थे भर जिन्हें परास्त करने के लिए आर्य नेताझों को इन्द्र के साहाब्य की आव- 

इयकता हुईं थी | दस्यु ओर दास श्रार्यों से स्पष्टतया भिन्न ये, यह वेद-मत्रों की साक्षी 
से ही प्रमाणित हो जाता है एक मन्त्र में कहा गया है कि कौन आर्य है और कौन 
दस्यु है, इसकी पहचान करो ।* इसी प्रकार एक अन्य मन्त्र में दासों को आयों से भिन्न 

कहा गया है ।६ वेदिक झआ्रार्यो के दस्युओं झौर दाप्तों से घोर युद्ध हुए थे, और उन्हें 
परास्त करके ही आय लोग इस देश में अपने पैर जमा सके थे । दास-व दस्यु पहले 
यहाँ स्थायी रूप से बसे हुए थे | उनके बहुत-से दुर्ग और पुर भी यहाँ विद्यमान थे, 
जिन्हें इन्द्र द्वारा दिवोदास ग्रादि झआाय॑ नेताझों के लिए ध्वंस कर दिया गया था । वेदों 
द्वारा सूचित ऐतिहासिक तथ्यों को इष्टि में रख कर यदि यह मन्तव्य प्रतिपादित किया 
जाए कि लिन्घु-घाटी की रुम्यता दस्युम्रों व दासों द्वारा ही विकसित की गई थी, तो 

इसे सर्वेथा असंगत या अविश्वसनीय नहीं कहा जा सकता ॥ 
दस्युप्रों व दासों के विपय में कविपय ऐसी बातों का भी वेदों में उल्लेख है, 

जिनसे उनके घामिक विश्वासों तथा शारीरिक विशेषताओं का कुछ आभास प्राप्त 
किया जा सकता है| ऋग्वेद के एक मन्त्र में दस्यु के लिए “अयज्वानम्' (यज्ञ न करने 
वाले), 'अदेवयुम्' (देवताओं को न मानने वाले) ओर “अन्यव्रतम (भिन्न आचरण 

१. त्वं पिष्रु सृगयं शूशुवांसम जिश्वने वेदथिवाय रन्घीः । 
पण्चाशत् कृष्णा निवयः सहुस्रात्क॑ न पुरो जरिया बिददें: (7 ऋग्वेद ४१६१३ 

२. तब च्योत्नानि वजहस्त तामि नव यत्युरो नर्वात च सद्यः! 
निवेशने शततमाविवेषोरहन् च चूत्र नमुचिमताहनु ॥' ऋग्वेद ७१६५ 

है. 'तब ह त्यदिस्द्र विद्रमाजों सस्तो घुनी चुमुर्र) या ह सिध्वप् । ऋग्वेद ६२०१३ 
अहन् दासा बृषसों वस्नयन्तोदद्जे वरचितं शम्बरं च ।' ऋग्वेद ६४७॥२१ 

४. राधिका, ऋष्वेद २४१४॥३; सुत्रिन्द, ऋग्वेद ६३२१२; इलीविश, 
ऋग्यंद १३३३२११२ 

हिष्सते रन्घया झइदतव्नतान् ।' ऋग्वेद १४४ १५ 2. “विद्धामीद्धार्यान्यि चर दस्पवों द 

वन्दासभायंम् । ऋगेद १२०५६१६ ६. अयशेधि विचाकशदि 



भ्विन्धु घादी की सम्यता झौर वैदिक श्रार्य तथा दस्यु व दास जाति... १११ 

वाले) विशेषणों का प्रयोग किया गया है ।' एक अन्य मन में दस्यु को अन्नह्मा' (ब्रह्म 
या वेद को न मानने वाले) भौर 'मायावान्” कहा गया है।' दस्यु के लिए 'अन्नत! 
विशेषण का प्रयोग भ्नेक मन््त्रों में हुआ है ।? ये सब बातें यह सूचित करने के लिए 
पर्याप्त हूँ, कि दस्यु जाति के लोग न वैदिक देवताम्रों को मानते थे, न याज्ञिक प्रनुष्ठान 
करते थे, न वे वेदो में विश्वास रखते थे मौर न झायों के ब्रतों या सदाचरण के नियमों 
का पालन करते थे। धापमरिक इष्टि से वे श्रा्यों से सवंधा भिन्न ये । वेदमन्त्रों में दस्युओं 
मो 'अनाक्ष/ (नासिकारहित, जिसकी नाक चपटी हो) और 'मृध्षवाच:'* भी कहा गया 
है। 'मृत्नवाच:' के श्रभिभ्राय के सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद है। यात्काचार्य ते निरुक्त 
में इसका अर्थ 'मुदुबाच: किया है। यही विशेषण पणियों के लिए भी प्रयुक्त क्रिया 
गया हैं । कतिपय विद्वान् सृश्नवाच: का अर्थ 'अ्रस्पण्ट वाणी वाले” करते है । जिस 
प्रकार दस्युप्नों की मुखाकृति अनास' होने के कारण श्राययों से भिन्न थी, वैसे ही उनकी 
वाणी या भाषा में भी प्रार्यों से भिन्नता विद्यमान थी । 

जिन दस्युप्रों व दासों को झ्ायों ने घोर युद्धों में परास्त कर उनकी पुरियों 
का ध्वंस किया था, उनके प्रति भायों का व्यवहार अत्यन्त कठोर रहा होगा, यह 
कल्पना सहज में की जा सकती है । पराभूत दस्यु व दास जातीय लोगों को प्लार्यों ने 
अपना गुलाम बना लिया होगा, जिसके कारण दास शब्द ही गुलाम या नौकर के प्रर्थ 
में प्रयुक्त होने लगा। दत्ष्यु शब्द का प्रयोग भी पार्यो द्वारा बुरे श्रर्थ में किया जाने 
लगा, भर चोरों तथा डाकुप्नों की संज्ञा दस्यु हो गईं। श्रा्यों द्वारा परास्त होकर दस्यु 
व दास जाति के बहुत-से व्यक्ति पर्यतों की गुहाझों में जाकर छिप गए थे और इस 
प्रकार वे अपने को भारयों के कोप से बचा सकने में समर्थ हुए थे । ऋग्वेद के एक 
सनम में ऋषि गृत्समद ने इन्द्र के वीरकृत्यों का परिगणन करते हुए कहा है कि उप्चने 
दास वर्ग के लोगों को गुहाप्रों में छिप जाने के लिए विवद्य किया था ।* इस प्रकार 
जो दस्युजातीय लोग झ्रार्थों के दास्मत्व में भाने से बच गए थे, उनका कुछ परिचय 
ऐतरेय ब्राह्मण में प्राप्त किया जा सकता है। वहाँ आनन््ध्र, पुण्डू, शबर, पुलिन्द भौर 
मृतिव भ्रादि दस्युजातियों का उल्लेख किया गया है ।१ सम्भवतः, ये ही वे जातियाँ 
थीं, जो इन्द्र की सहायता से झ्रायोँ द्वारा परास्त की गई थीं, भौर जिन्होे प्रार्यो से 

पपनी रक्षा करने के लिए सुदुरवर्ती पावेत्य एवं जांगल प्रदेशों में जाकर प्राभ्षव प्रदण 
'किया था। 

३, “अन्यक्षतमसागुषम्पज्वानमदेवयुम । मी 
अच स्व: सला दुधुवोत् पर्वतः सुध्ताय दस्युं पर्वत: ए ऋग्वेद ८७०१११ 

२३० 'ऊतिभिरतमिपणो घुम्तहुतो नि मायावानत्रह्मा दस्पुरत ।' ऋग्वेद ४१६।६ 
३. तुर्वन्तो वस्युमायवो व्रत: सीक्षन्तों श्रत्रतम् ए ऋग्वेद ६१४३ 

४. “श्रनासों वस्यूरमुणों वर्धेत निधुर्योण आ्रावुणड, मुझ वाच: । ऋग्वेद ५॥२६॥१० 
५. यिनेमा धिश्वाच्यवना कृतामि यो वास वर्णमवरं शुह्कः ३ ही 

इवध्मीय यो जिगोवां लक्षमादवर्य: पुष्ठानिं स जनात इर्द्र: ॥' नहग्बेद २॥१२॥४ 

६. ऐतरेम ब्राह्मण ३३६ 
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यह तो स्पष्ट है कि वैदिक झ्ायोँ को भारत में अपनी सत्ता स्थापित करने के 
लिए घोर युद्धों की आवश्यकता हुई थी । इन्द्र की स्तुति में जो सूक्त ऋग्वेद में विद्य- 
मान हैं, उनसे इन थूद्धों का कुछ झाभास मिल जाता है। सिन्धु-घाटी की जिस सम्यता 
के भग्नावशेप मोहनजोदड़ो, हड़प्पा व अन्यत्र उपलब्ध हुए हैं, वह दस्यु व दास जातीय 
लोगों की थी ओर उस्ते नप्ट करके ही आरयों ने भारत के सप्ततिन्घव व अन्य प्रदेशों 
पर अपना प्रभुत्व स्थापित किया था, इस मन्तव्य में कुछ युक्तियुक्तता है, यह स्वीकार 
करना होगा । 



छठा शअ्रध्याय 

6१ 

आय-जाति और उसका मूल निवासस्थान 

(१) आर्य-जाति 

भ्रठारहवीं सदी के उत्तरार््ध में जब कतिपय यूरोपियन विद्वानों मे भारत के 
सम्पर्क में झाकर संस्कृत भाषा का अध्ययच शुरू किया, तो उन्हें यह देखकर बड़ा 
परादचर्य हुप्रा, कि संस्कृत की लेटिन और ग्रीक भाषाश्रों के साथ बहुत समता है। यह 
समता केवल शब्दकोष में ही नहीं है, अपितु व्याकरण में भी है। भाषा-विज्ञान के क्षेत्र 
में यह 'आविष्कार' बहुत महत्त्वपुर्ण था। इसे प्रकट करने वाले प्रथम विद्वान अवेश्नर॒दू 
थे, जिन्होंने १७६७ ई० में ग्रीक भौर लेठिन की संस्कृत के साथ समता का प्रतिपादन 
किया था । केश र॒दू फ्रेंच थे, और इसी कारण ब्रिटिश विद्वानों ने उनके आ्राविष्कार पर 
अधिक ध्यान नहीं दिया | उनके कुछ समय बाद सर विलियम जोन्स नामक अंग्रेज 
विद्वान ने १७५६ ई० में इसी तथ्य को प्रकट किया, झौर उन्होंने यह प्रतिपादित किया, 
कि संस्कृत, लेटिल, ग्रीक, जमेंन और केल्टिक भाषाएँ एक ही भाषा-परिवार की हैं, 
झोर इनका मूल उद्गम स्थान एक ही है । जोन्स की इस स्थापना से यूरोप के विद्वानों 
में एक. तहलका-सा मंच गया । हीगल ने तो यहाँ तक लिख दिया, कि जोन्स का यह 
आविष्कार एक नई दुनिया फे आविष्कार के समान है। इस समय से उस नये 
विज्ञान का प्रारम्भ हुआ, जिसे हम तुलनात्मक भाषाविज्ञान कहते हैं । संसार की' वर्ते- 
भान और प्राचीन भाषाश्रों का भ्रध्ययन कर विद्वान लोग शब्दकोष श्रौर व्याकरण की 
इष्टि ने उनकी तुलना करने लगे, भौर उन्हें विविध भाषा-परिवारों में विभक्त करने 
लगे । इस विवेचना से विद्वानों ने यह परिणाम निकला, कि इटालियन, फ्रेंच, स्पेनिश, 
ग्रीक, केल्टिक, जर्मन, इज्भुलिष्, टुयूटानिक, स््लाबोविक, लिथुएनियन, लेटिन, 
प्रल्वेनियन झादि यूरोपीयन भाषाएँ, उत्तरी भारत की हिन्दी, पंजाबी, मराठी, गुजराती, 

बंगाली, उड़ीसा झ्रादि भाषाएं ओर परिचमी एशिया की जन्द, परशियन, पढतो, 

बलूची, कुर्द भर श्रार्मीतियन भापाएँ एक विशाल भाषा-परिवार की अंग हैं। ग्रूरोप 

भौर एशिया की. इन सब भापाप्रों में शब्दकोष भौर व्याकरण की जो आइचययंजनक 

समता है, वह प्राकस्गिक नहीं हो सकती । इस समता का कारण यही हो सकता है 

कि इन विविध भाषाओ्रों को बोलने वाले लोगों के पुरवंज किसी श्रत्यन्त प्राचीन काल 

में एक स्थान पर निवास करते थे, भौर एक भाषा बोलते थे। बाद में जब के अनेक 

शाखा-प्रशासाओं में विभक्त होकर विविध श्रदेश्ों में बस गये, तो उनकी भाषाएं पृथक् 

रूप से विकसित हो गई । पर उनमें वह समता कायम रही, जो हमें इस समय 
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आइचर्य जनक प्रतीत होती है । जिस प्रकार मुजराती, मराठी, बंगाली, हिन्दी प्रादि 

विविध भारतीय भाषाओं का उद्यम प्राचीन संस्कृत भाषा से हुआ, वैसे ही मूरोप 
श्ौर एशिया की इन भाषाओं का स्रोत एक ऐसी प्राचीव भाषा थी, जिम्नका स्वरुप 

हमें भज्ञात है। यदि यह वात सत्य है, कि झटलांटिक महासागर के समुद्र-तट से भारत 
तक विल्तृत इस विशाल क्षेत्र में (परिचिमी एशिया की सेमेटिक भाषाप्रों और बूरोप 
की तुर्क, मगयार और फिन भाषाओं के क्षेत्रों को छोड़कर) जो भाषाएँ अब बोली 
जाती हैं उनका उद्गम एक है, तो साथ ही यह भी स्वीकार करना होगा, कि इनको 

बोलने वाले लोग भी एक विशाल जाति के अंग हैं, और किसी प्राचीन काल में वे एक 

स्थान पर ही निवास करते ये। अनेक विद्वानों ने शरीर की रचना और प्ाहृति के 
आधार पर भी इस मन्तव्य की पुष्टि की, और यह वात सर्वप्रान्य-सी हो गई, कि यूरोप, 
ईरान भौर भारत के वहुसंल्यक निवासी जाति की दृष्टि से एक हैँ, श्रौर उनके रंग, 
रूप व भाषा आदि में जो भेद इस समय दिखायी देता है, उसका कारण जलवायु की 

भिन्ता और चिरकाल से एक-दूसरे से पृथक् रहना है । 
इस जाति का नाम क्या हो, इस सम्बन्ध में विद्वानों में ऐकमत्य नहीं है । इसके 

लिए विविध लेखकों ने 'इण्डो-जर्मन', “इण्डो-यूरोरीयन', “इण्डो-ईरानियन', 'परर्यन्' 
झादि विविध नामों का उपयोग किया है। कुछ लेखकों ने इसके लिए “वबीरा: या 
वीरोस्! शब्द चुना हैं, क्योंकि इस भाषा-परिवार की अनेक प्राचीन भाषाओं में मनुष्य 
के लिए 'वीर या इससे मिलते-जुलते दब्द विद्यमान हैं। पर झवधिक प्रचलित इब्द 
आर्यन्! या आयें हैं, और हमने भी इसी को उपयुक्त समझा है। संस्कृत और प्राचीत 

- -ईरानियन भापाझरं में भ्रायं शब्द ही अपनी जाति के लिए प्रयुक्त होता था । भाख के 
झार्य लोग तो अपने को झा कहते ही थे, ईरानी लोग भी इसी का उपयोग करते 
थे। ईरान शब्द स्वयं आये का अपन्न श है, भोर इस शब्द की स्मृति आयरउजैष्ड के 
आयर' शब्द में भी विद्यमान है | इन दृष्टियों से वहुसंज्यक विद्वानु इस विश्ञात्न जाति 

के लिए आये संज्ञा का उपयोग करना ही उपयुक्त समझते हैं । 

(२) भार्य-जाति का मूल अभिजन 

जो विशांल आरये-जाति इस समय अटलांटिक महासागर से भारत तक फैली 
हुई है, उसका मूल झभिजनत (निवास-स्थान) कौन-सा था, इस सम्बन्ध में विद्वातों 
के अनेक मत हैं । इसमें से कतिपय प्रमुख मतों पर हम यहाँ संक्षेप से अकाश 
डालेगे:-- 

(१) भष्य एशिया--भायं-जाति का मूल अभ्रभिजन मध्य-एशिया (ईराव के 
उत्तर और कैस्पियन सागर के पूरे) में था, इस मत को सबसे पूर्व श्द२० ई० में जे० 
जी० रहोड ने प्रत्रिपादित कियए श्वा । ईरान की प्राचीन अनुश्रूति को दृष्टि में रख कर 
रहोड ने यह मत स्थित किया, कि श्रायं लोग शुरू में वैविट्या में निवास करते थे, 
झोर वहाँ से वे दक्षिण-पूर्वे और पश्चिम दिशाओं में फैले | इलीगल और पॉट ने र्होड 
के मत का समर्थन छिया। पॉट का कथन था, कि वाद के इतिहास में हम देखते हैं 
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(के कितनी ही जातियाँ मध्य-एशिया के क्षेत्र से पूर्दे प्लौर पद्िचम की तरफ फैली । 
जो प्रक्रिया बाद के इतिहास में हुईं, वही प्राचीन युग में भी हुईं थी, और भाय्ये लोग 
'इसी क्षेत्र से भ्रन््य प्रदेशों में जाकर बसे थे। सन् १८५६ में प्रोफ़ेसर मैक्स मूलर ने 
अध्य-एशिया के भझ्ायों का. मूल निवास-स्थान होने के मत की प्रवलता के साथ पुष्टि 
'की। आरा लोग पहले मध्य-एशिया में निवास करते थे, उनकी एक मा दक्षिण-पुर्द 
की भोर चली गई । इसी से झरगे चलकर ईरानी घोर भारतीय ज्रार्यों के रूप में दो 
उपदाखाएँ हो गईं । ईरानी ओर भारतीय श्रार्यं चिरकाल तक एक साथ रहे थे । यही' 
कारण है, कि उनमें बहुत प्नधिक समता पायी जाती है। भार्य जाति की भन्य शाखाएँ 
'पदिचम तथा दक्षिण-पश्चिम की शोर बढ़ती गई, झौर धीरे-धीरे सारे यूरोप में फैल 
'गईं। सनु १८७४ में प्रोफेसर सेग्रस ने तुलनात्मक भाषा-विज्ञान के आधार पर मध्य- 
'एशिया में झायों के मुल प्रभिजन होने के मत की पुष्टि की । उन्होंने कहा, कि वेद 
'झौर जेन्दावस्ता के भनुशीलत से यह सुचित होता है, कि आये लोग पहले एक ऐसे 
स्थान पर रहते थे, जहाँ शीत की अश्रधिकता थी । ऋग्वेद में वर्ष को सूचित करने के 
लिए 'हिम' शब्द का प्रयोग किया गया है| वहाँ अनेक भन्यों में ऐसे पद श्ञये हैं, 
जिनमें 'हिम से वर्ष ही प्रभिप्रेत है। ऋरेद के एक. मन्त्र में सो हितों (वर्षों) तक 
जीवित रहने की प्रार्थना की गईं है। भारत में अधिक हिमपात नहीं होता । सप्त- 
सिन्धव देश में तो इसका प्रायः ्रभाव ही रहेता है। मध्य-एशिया जैसे शीतप्रधान 
प्रदेश में ही हेमनत ऋतु का इतना महत्त्व हो सकता है, कि उससे ही वर्ष को सूचित 
पकिया जाए। ऋग्वेद के एक मंत्र से घोड़े के खाये जाने का भी संकेत मिलता है ।* साथ 
ही, उसमें नाव. चलाने का भी उल्लेख है, झौर वृक्षों में पीपल, तथा भ्न्तों में यच का 
वर्णन है । श्रतः झ्रा्यों का मुल श्रभिजन कोई ऐसा प्रदेश होना चाहिये, जहाँ खूब 
सरदी पड़ती हो, नाव चलाने की सुविधा हो, धोड़ों की प्रचुस्ता हो, भ्लोर पीपल का 
वृक्ष भी होता हो । मध्य एशिया का प्रदेश ऐसा ही है। कंस्पियन सागर के समीप 
होने के कारण वहाँ नौकानयन की सुविधा है, भौर ऋग्वेद में उल्लिखित जीव व 

चनस्पतियाँ वहाँ उपलब्ध हैं। क्योंकि जेन्दावस्ता में इस वात का भी निर्देश मिलता 
है, कि झार्य लोग पहले वैकिट्रिया में निवास करते थे, प्रतः कैस्पियन सागर के पूर्वेवर्ती 
अध्य एशिया के प्रदेश को ही श्रार्यों का मुल निवासस्थान मानना उपयुक्त होगा। 

(२) उत्तरां श्रुव--भारत के प्रसिद्ध विद्वान लोकमान्य बालगंगाघर तिलक 
ते झायों के मूल झ्भिजन के सम्बन्ध में यह मत प्रतिपादित किया, कि शुढ् में भ्रारय॑ 
लोग उत्तरी पऋव के क्षेत्र में रहते थे । जलवायु की स्थिति में परिवर्तन होने के कारण 

१. 'इदं सु मे मसंता हेता वचो यस्य तरेम तरसा दातं हिमा ।! ऋग्वेद ५५४१५ 

२ 'े वाजिन परिपद्रयन्ति पक्वं य ईसाहुः सुरभिनिहरेति । 
ये चावंतो मांसभिक्षामुपासत' उतो तेषामभिगृरति त इन्चतु ॥ ऋग्वेद १६२१२ 

३. “अवधिद्ध' तोग्रुयमप्स्वन्तरनारम्भगे प्रविद्धमू । 

चतस्रों नावो जठलस्प जुष्ठा उददिवसभ्यामिपिता: पारयन्ति ॥ ऋग्वेद ११८२६ 
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बाद में ने झत्य स्थानों पर जाने के लिए विवश हुए.॥ तिलक ते इस मत को प्रघान- 
4बुद्या वैदिक संहिताओं के भाधार पर पुष्ट किया था ।- इसमें सन्देह नहीं, कि ऋग्वेद 
के निर्माण के समय झाय लोग सप्तसिन्धव (पंजाब एवं समीपवर्ती प्रदेश) देश में भा 
चुके थे । पर उस युग की स्मृति झभी उनमें विद्यमान थी, जबकि वे उत्तरी ध्रुव के 
सैत्र में निवास करते ये । ऋग्वेद के अनेक युक्तों में छह मास की रात और छह मास 
के दिन का वर्णन आता है।* एक सूक्त में उषा की स्तुति की गई है। यह वैदिक 
उषा भारत की उषा नहीं है, जो कुछ मिनटों तक रहती है। यह एक भ्रत्यन्त सुदीर्ष-, 
काल तक रहने वाली उषा है, जो समाप्त ही नहीं होती है ।* ऐसी उषा उत्तरी प्रव 
के प्रदेशों में ही होती है, मध्य-एशिया या भारत में नहीं। महाभारत में सुमेद पर्वत का 
वर्णन भाता है, जहाँ देव लोगों का निवास है। सुर्य, चन्द्र शर तारे मेरु की प्रदक्षिणा 
करते हैं! सुमेरु के क्षेत्र में एक साल का अह्दोरात होता है । इस पव॑त पर गहुत-सी 
वनस्पतियाँ व श्रौषधियाँ भी उत्पन्न होती हैं। जिस पर्वेत्त पर एक साल॑ का 

अहोरान होता हो, वह केवल उत्तरी प्र व के क्षेत्र में ही हो सकता है। ऐसा. प्रतीत 
हीता है, कि महाभारत के इस वर्णन में उस समय की स्मृति सुरक्षित है, जब कि 
भार्य लोग उत्तरी ध्रुव में निवास करते ये, भौर जब कि हिमप्रलय के पूर्ववर्ती समय 
में वह प्रदेश वनस्पति झादि से परिपूर्ण होने के कारण मनुष्यों के निवासयोग्य था। 

. यद्यपि आये लोग वहाँ से चले भाये थे, पर अपने प्राचीन अभिजन को वे श्रादर की 
दृष्टि से देखते.थे, भौर यह कल्पना करते ये, कि देव लोग भ्रव तक भी वहां निवास 
करते हैं । - 

प्राचीन ईरानियों के धमंग्रल्य जेन्दावस्ता की प्रथम पुस्तक वेन्दिदाद में भी 
कतिपय ऐसे निर्देश मिलते हैँ, थो श्रार्यों के मूल अभिजन पर प्रकाश डालते हैं । उनके 
झनुसार अहुरमज्द ने पहले-पहल 'ऐय्यंच वेइजो' (भागों का बीज या मुल) का निर्माण 
किया । दस प्रदेश में सरदी के दस महीने भौर गरमी के दो महीने होते थे । ऐश्यंन 
बेइजों के बाद ग्रहुरमज्द ने सुग्य और फिर मोउद का निर्माण किया । अनेक विद्वानों 

है. ऋग्ेंद १०१३८३ भौर २२७१४ 
२. 'तानी बहानि बहुलान्यासन्या प्राचोन मुद्दिता सुर्यस्थ । 

यतः परिजार इवाचरन्त्युषों ददुक्षे न पुनर्यतीव ॥ ऋग्वेद ७७६३ 
इस मन्त्र में यह निर्देश विद्यमान है, कि उपषा के प्रकट होने झीर सूर्य के उदय 
होने के बीच बहुत 'अहः (समय) बीत गया। यह उत्तरी श्रुव में हो सम्भव है 
इसी प्रकार 
“शश्वत्पुरोषा व्युवास देव्ययो अद्येदं व्यावो मघोनो ।' (ऋग्वेद ६११३॥१३ 
मन्त्र में यह कहा गया है कि पुरातव समय में उबा शाइवत (बहुत सुदीर्घध समय 
तक) प्रकाश करतो थी । यह उत्त युग की स्मृति में कहा गया है, झब. झायों का 
निवास उत्तरी श्रव में था | 

है. महाभारत वनपव॑, भ्रष्याय १३४, १६४॥ 
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के भनुसार यह ऐश्यंन वेइजो देश उत्तरी प्रूव के समीप ही कहीं स्थित था । जेन्दा- 
चस्ता में भ्रहुरमज्द द्वारा निमित विविध देशों का जो क्रम लिखा गया है, प्रनेक' 
विचारकों के भ्रनुसार वह भायों के विस्तार को सूचित करता है। पर ऐस्यन वेइजो 
उत्तरी ध्रूव के क्षेत्र में ही कहीं या, इस बात से सब विद्वानु सहमत नहीं हैं। कतिपय 
विद्वान् इस प्रदेश को ईरान के उत्तर में स्थित मानते हैं । 

(३) सप्तत्िन्धव बेश--भारत के ही कुछ प्रन्य विद्वानों ने यह मत प्रतिपादित 
किया, कि प्रार्य लोगों का मूल पभ्रभिजन सप्तसिन्धव देश था । सरस्वत्ती, शतुद्रि, 
विपाश्ञा, परुष्णी, भसिकूनी, वितस्ता भौर सिन्धु--इन सात नदियों द्वारा सिल्चित 

: प्रदेश का प्राचीन नाम सप्तस्तिन्धव देश था। आाय॑ लोगों का यही प्राचीन भ्रभिजन था, 

और यहीं से वे सारे भारत में तथा पदिचम की शोर यूरोप तक फैले । इस मत के प्रधान 
समर्थक श्री प्रविनावाचन्द्र दास हैं । उन्होंने बड़े विस्तार से यह प्रतिपादित किया है, 
कि ऋग्वेद के भ्रनुशोलन से यह ज्ञात होता है, कि भारयय॑ लोग इन सात नदियों के प्रदेश 
में निवास करते ये । उस समय वर्तमान राजपृताना, पूर्वी उत्तर प्रदेश, बिहार भौर 
बंगाल के प्रदेशों में समुद्र था। इन्हीं को वेदिक भार्य दक्षिणी ओद पूर्वी समुद्र कहते 

- ये। ऋग्वेद के प्राघार पर ही श्रीयुत दास ने यह प्रदर्शित किया है, कि झायों की एक 
शाला प्रहुरमज्द (अंसुर मेधावी) की उपासिका होने के कारण भरन््य भ्रायों के साथ 
संघ में व्यापृत हुई भौर उनसे परास्त होकर पश्चिम में जाकर ईरान में बस गई ॥ 
वैदिक आाय॑ देवों के उपासक थे, भौर ईरान में बसने वाले आयें झसुरों के । पहले ये 
एक साथ सप्तसिन्धव देश में निवास करते थे । पर घामिक मतभेद के कारण इनमें घोर 
संग्राम हुप्रा, जिसे वैदिक साहित्य से देवासुर-संग्राम कहा गया है। इसमें अ्रसुर लोग 
परास्त हुए झोौर भ्रपना मूल अभिजन छोड़कर परिचिम में ईरान के प्रदेक्षों में बस जाने 
के लिए विवद हुए । सप्तत्तिन्धव के क्षेत्र में निवास करने वाली एक प्रन््य भ्रार्य-जाति, 
जिसे 'पर्णि कहते थे, व्यापार में विशेष कुशल थी। वह भी परिचिम की ओर जाकर 
'वस गईं, और प्रागे चलकर प्युनिक व फिनीशियन जाति कहायी । पश्चिमी एशिया के 
सैमेटिक लोगों पर इस पणि-जाति का बहुत प्रभाव पड़ा । झाय॑-जाति की भनन्य थाखाएँ 
सप्त्सिन्धव देश से यूरोप में भी गई, भ्रौर यूरोप की भाषाप्रों तथा संस्कृत एवं प्राचीन 
ईरानी भाषाओं में जो समता दृष्टिगोचर होती है, उसका कारण भार्य-जातियों का 
यह विस्तार ही है। 

श्रीयुत दास ने लोकमान्य तिलक की उन युक्तियों की भी विस्तृत रूप से 

झालोचना की, जिनके झ्राधार पर उत्तरी ध्रव की भ्रायोँ का मूल अभिजन प्रतिपादित 

किया गया था । उनके मत में यह तो स्पष्ट ही है, कि ऋग्वेद के सप्य के आय सप्त- 

सिन्धव देश में निवास करते थे | उत्तरी ध्रूव की सुद्ीर्ध उपा, शोर छह मास के दिन 

तया रात का जो वर्णन कहीं-फहीं वैदिक यूक्तों में भा जाता है, उसका कारण यह भी 

हो सकता है, कि वैदिक आझायों को सप्तसिन्धव देश से बाहर के अन्य देशों का भी 

ज्ञान था। 
श्री अविनाशचन्द्र दास ने जिस युक्ति-परम्परा द्वारा सप्तसिन्धव देश को भायों 
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का मूल निवासस्थास प्रतिपादित किया है, उस पर कुछ अधिक विस्तार के साथ प्रकाश 
डालना उपयोगी है, क्योंकि यह मत भारत के अन्य भी अनेक विद्वानों को स्वीकाय है ॥ 
ऋणेेद में भारतीय इतिहास की प्राचीनतम घटनाओं का सम्बन्ध सिन्धु, सरस्वती तथा 
सप्तसिन्धव देश की अन्य नदियों के साथ जोड़ा गया है। एक सूक्त में इच्द्र के उन वीर 
कत्यों का उल्लेख है जो उस द्वारा सबसे पहले (प्रथमानि) किये गये थे ।! इनका वर्णन 
करते हुए यह भी कहा गया है कि इन्द्र ने सात नदियों (सप्तसिन्धुन) को अप्रतिहत 
प्रवाह वाली बनाया ।* ये सात नदियां सप्तसिन्वव देश की ही थीं। अन्यत्र एक मन्त्र 

में कहा गया है, कि महान् इन्द्र ने सिन्धु (नदी) पर आश्रय ग्रहण किए हुए मायावी 
वृत्र का घात कर दिया ।* सिन्धु नदी के समान सरस्वती, विपाशा भादि प्नत्य नदियों 
का भी इन्द्र के समात सम्बन्ध ऋग्वेद में निर्दिष्ठ है। एक मन्त्र में सरस्वतो को. 
'वृत्रष्ती' कहा गया है, और वृत्र के विनाज् के लिए इन्द्र द्वारा उसका सहाय्य प्राप्त 

करने का संकेत किया गया है ।* सरस्वती नदी के साथ वैदिक ऋषि इतनी आत्मीयता 
अनुभव करते थे कि एक मन्त्र में यह प्रार्थता की गई है कि वह सदा उनका पालन 
करती रहे, उनके साथ सदा मैत्नी भाव से रहे भर उसके क्षेत्रों तथा प्रण्पों को उन्हें 
कभी छोड़ना न पड़े ।६ सरस्वती की सप्त स्वसाप्नों का भी एक मन्त्र में उल्लेख है,” 

जिनसे सप्तसिन्धव की सात नदियाँ ही भ्रभिप्रेत हैं । इन्द्र आयों का प्रधान देवता-था। 
वेदों के कितने ही सूक्तों में उसकी स्तुति तथा उसके वी रकृत्यों का -वर्णव विद्यमान है । 
उसके जो सबसे पुराने (प्रथमानि) वीरकृत्य थे, उनका सम्बन्ध सिन्चु और सरस्वती 
के ही साथ था, किसी ऐसे प्रदेश से नहीं जो भारत के क्षेत्र से वाहर हो । 

ऋण वेद में कोई भी ऐसा मन्त्र नहीं है, जिससे झ्रायों के कहीं बाहुर से श्राक्र सित्यु व 

सोम प्राचीन आर्यों का प्रिय पेव था । यज्ञ के लिए भी उसका बहुत उपयोग 
था। वैदिक यज्ञों में सोमयाग का प्रमुख स्थान था, और उसका भनुष्ठान वैदिक धर्म 
का प्राचीनतम अंग था । यज्ञों के अतिरिक्त सामान्य जीवन में भी ग्राये लोग सोम का 

१. इच्द्वस्प तु वी्याणि प्रवोच यानि चकार प्रथमानि वच्ची 
झहस्नहिमन्वपस्ततदं प्र वक्षणा श्रभिनत्पव॑तानाम् ॥ ऋग्वेद श३२॥१ 

२. अह्वयों बारो अ्रभवस्तदिन्द्र सुके यत्त्वा प्रत्यहन्देव एक:। 
अजयो गा श्रजय: शूर सोममवासूजः सतंवे सप्तसिन्वुन॒ ॥. ऋग्वेद (३२१२ 

३. इन्दों महां सिन्धुमाशयान मायाविन वुत्तमस्फुरन्नि: । ऋग्वेद श१ १६ 
४. उतस्या नः सरस्वती घोरा हिरण्थवर्तनि: । बुत्रध्नी व्टि सुष्दुतिम् ॥ 

। ऋग्वेद ६६१४७ 
५. यस््त्वा देवि सरस्वत्युपत्ते धने हिते। इंच्धं व वृत्नतूर्ये । ऋगेद ६।६१४ 
६- सरस्वत्यत्रि नो नेषि बस्यो माप स्फरो: पयसा भा न आधक् । 

जुषस्व न: सल्या वेश्सा च मा त्वत्क्षेत्रारण्यानि गत्म ॥ ऋग्वेद ६६११४ 
७. उत न: प्रिया प्रियासू सप्तत्वस्ता सुजुष्टा । सरस्वती स्तोस्या भूत् ॥ 

छाग्बेद ६९६१४१० 
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पान किया फरते थे । इन्द्र के विपय में तो एक मन्त्र में यहाँ तक कह दिया गया है, 
कि जन्म के साथ ही उसने पीयूप (अमृत) के समान सोस का पान प्रारम्भ कर दिया 
था ।' सोम एक वनस्पति का नाम था, जिसके रस को अत्यन्त गुणकारी व वलवर्धक 
माना जाता था। यह वनस्पति शरयंगावत्त तथा मुझ्जवानू पर्वत पर उग्ती थी।' 
धर्यणावत की भौगोलिक स्थिति स्पष्ट नहीं है, पर मुझ्जवान् पर्वत हिमालय के उत्तरी 
क्षेत्र में था, यह निविवाद है। महाभारत में हिमगिरि के प्रृष्ठभाग में मुझजवान् नामक 
पंत की स्थिति बतायी गई है ।? ऋग्वेद के एक मन्त्र में सिन्धु नदी को सोम की माता' 
कहा गया है," प्रौर एक प्रन्य मन्त्र से यह संकेत मिलता है कि यह वनस्पति सिन्धु की 
लहरों के साथ बहुकर आया करती थी ॥£ सम्भवतः, सोम हिमालय के उस क्षेत्र में 
उत्तनन होती थी, जहाँ से होकर सिन्धु नदी मैदान में उतरती थी । इसीलिये वह सिन्धु 
नदी की लहरों के साथ वह कर भी भरा जाया करती थी । जिस सोम का प्राचीनतम 
याज्ञिक कर्म काण्ड में बहुत अधिक महत्त्व था, और जिसका रस आ्ायों का सबसे प्रिय 
प्रैय था, वहू जिस प्रदेश में उत्पन्न होती थी उससे भिन्न कहीं अन्यत्र उनके निवासस्थान 
की कल्पना प्रसंगत है 

पारतियों के धर्मग्रन्य जेन्दावेस्ता में भी सोम का उल्लेख है, पर वहाँ इसे 

होम! फह्ा गया है । उच्चारण भेद से 'स' 'ह' हो जाता है, इसके भ्रनेक उदाहरण 
दिए जा सकते हैं । पहले झ्ायों की ईरानी शाखा के लोग भी सोम या होम का उप 
गोग किया करते थे । पर जब वे हिमालय के समीपवर्ती सप्तसिन्धव देश से श्रन्यत्र 
चले जाने के लिए विवश हो गये (जिसका कारण भनेक विषयों पर अ्रन्य प्रायों से 
उनका मतभेद व विरोधी था), तो उनके लिए सोम को प्राप्त कर सकता सम्भव नहीं 
रह गया प्रौर उनके धामिक कर्मकाण्ड में इस वनस्पति का वह महत्त्व नहीं रह सका, 
जो सप्तसिन्धव देश में निवास करने वाले आरार्यों के याज्ञिक भअनुष्ठानों में था । 

ऋग्वेद के श्रनुशीलन से उस प्रदेश का एक स्पष्ट चित्र हमारे सम्मुख उप- 
स्थित हो जाता है, जहाँ कि वैदिक ऋचाओं की रचना के समय आये लोगों का निवास 

१. यज्जावयाल्तवहरस्य कार्मेंइश्लोः पीयुषमपिवों गिरिष्ठाम्। ऋग्वेद ३।४८। 
२० ये सोमास: परावति ये श्र्वावति सुन्विरे । ये बाद। शर्यणावति ॥ 

ऋग्वेद ६६५२२ 
शर्यणावति सो मम्रिखः पिवतु वृत्नहा । 
बल दधान श्रात्मति करिव्यन्वीयं महद्विन्द्रायेन्दो परित्रव ४ ऋग्वेद ६११११ 
'सोमस्पेव मौजवतस्य भक्षो विभीदकों जागुविर्महामच्छानू ।. ऋग्वेद १०३४३ 

३. गिरेहिमवत: पृष्ठे मुझुजवान् नाम पर्वतः। 
तप्यते तन्न भगवान् तपो नित्यमुमापति; ॥महाभारत १४८१ 

४. 'एतमुत्य॑ दश क्षिपो मुजन्ति सिन्धु मातरम् | समादित्येभिरख्यत ॥ 
ऋषगणंद ६॥६१॥७ 

भू, श्रयं स यो विवस्परि रघुयामा पवित्र क्रा। सिन्धोर्रु्ा व्यक्षरत् ॥ 
ऋणग्वेद ६३६४ 
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था। इस प्रदेश में गंगा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्रि (सतलुज), परुष्णी (रावी) 
झसिकनी (चनाव), वित॒त्ता- (लेहलम), मरुद्वंवा (चनाव की एक सहायक नदी) 

'ज्ञारबीकीया (सम्मवृत:, विपाशा वा व्यास दी) और सुषोमा (सोझा नदी) नदियाँ बहती 
थीं, जिनका परिगणन ऋग्वेद के नदी सुक्त में किया थया है ।* इसी चुक्त में उत नदियों 
का भी उल्लेख है, जो परिचम की ओर से झाकर पिन्धु (प्रिन्ध) नदी में मिलती हैं, 
या जो तिन्ध के परवर्ती क्षेत्र में बहती हैं। ये नदियां छुमु (सुर्रम), गोमती (गोमल), 
कुंभा (काबुल), तृथ्टामा, सुस्त, रसा, श्वेती और मेहत्नू हैं ।* पूर्व में यंगा से लगाकर 
उत्तर-पश्चिम में अफगानिस्तान तक की नदियों का ऋग्वेद में जो उल्लेल है, वह यह 
सूचित करने के लिए पर्याप्त है क्ति वैदिक साहित्य की रचना के समय आयें जाति का 
निवात्त इन्हीं नदियों द्वारा सिड्चित प्रदेश में था । 

सप्तसिन्धव देश की इन विविध नदियों में भी घिन्ध मोर सरत्वती ही ब्ायों 
के लिए विशेष आकर्षण की केच्ध थीं ६ प्रेघमेध ऋषि (जो नदी चुक्त के ऋषि हैं) के 

अनुसार जैसे रंभाती हुई दुघारू गौवें दोड़ती हुई श्रपते बछड़ों के पास जाती हैं, वैसे 
ही ये अनेक नदियाँ शब्द करती हुईं तुम्हारे पा दौड़ी आती हैं। युद्ध के समय जैसे 
राज्य सेनाओं को लेकर झागे बढ़ता है, वैसे ही तुम नदियों को लेकर आये बढ़ती 
जाती हो ।* सरस्वती नदी की प्रशंसा व स्तुति में तो ऋग्वेद में कितने ही मन विद्य- 
मान हैं। एक मत्त में उसे नदियों में उवंश्रेष्ठ, देवी और माता कहा गया है.।* झायों को 
सरस्वती नदी से इतनी अधिक्त ममता थी, कि एक मन्त्र में ऋषि वाहस्पत्य भरहाज 

प्रार्थना की है कि हमें कभी भी उसके तटवर्ती क्षेत्रों और अरण्यों को छोड़ना न 
पड़े ।९ सिन्ध तथा सरस्वती बदियों के प्रदेश में आयों ने जो अनेक्त राज्य स्थापित किए 
हुए थे, उनके राजाग्ों से सम्बन्ध रखने वाली कितनी ही घटनाओं के संकेत ऋग्वेद में 

विद्यमान हैं । सिन्ध की चसहायक नदी योमती (गोमल) के समीपवर्ता पार्वत्य प्रदेश में 
राजा रथवीति.का राज्य था।* इस स्थवीति को दालम्य (दल्म का पुत्र) कहा गया 

है। इसी सूक्त में राजा तरन्त की महिषी (पटरावी) शशीयसी का उल्लेख है ॥* 
सम्भवत्तः, तरन्त का राज्य स्थवीधि के राज्य के समीप ही कहीं था | तरनत झौर 

१. ऋग्वेद १णण्शार 
२- ऋग्वेद १०७४६-७ 
३. अनित्वा सिनन््धो शिश्वुसिन्त्र सातरो वाब्रा अर्धन्ति पयत्तेव घेंचवः ॥ 

राजेब दुष्वानयत्ति त्वमित्सिचों यदा सामग्रं प्रवतामिनक्षसि 7 ऋण्वेद १०७४ 
४. 'अभ्वितमे नदीतमे देवितमे सरस्वति। 

अप्रशत्ता इंच स्परसि प्रशस्तिमस्व नस्कृधि ॥ ऋचष्वेद शा ११६ 
५. ऋग्वेद दाइ ११४ 
३५ एप क्षेति रथवीतिमंघवा गोमतौरनु । पर्वतेपुष्वपश्ितः ॥ ऋग्वेद ५६११६ 
७. उत्त त्वा ज्त्री शशीयसी पुंतो भवति वस्यसी । भरदेवत्रावराधत: ॥ 

ऋग्वेद ४३६१६ 
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र्थदीति के साथ ही इसी सूक्त में पुदुमी डृहू नामक एक भव्य राजा का नाम माया हैं, 

जो विददइव का पुत्र होने के कारण वैददर्वि कहता था। इसके साथ विप्र श्रोर दी्ष- 

यश विशेषणों का प्रयोग किया गया है, श्र इस द्वारा दान में दी गईं सो गोवों का 

उल्लेख है ।* सिन्ध के पश्चिम के एक भ्रन्य राजा चायमान भ्रस्यावर्ती के दान-पुण्य का' 

'बर्णन भी ऋग्वेद के एक मन्त्र में विद्यमान है।' इस राजा के लिए 'संराद' विशेषण 

का प्रयोग भी महत्त्व का है। ऋहस्वेद में वणित दादराज्ञ युद्ध में जो अनेक जातियाँ 

तथा राजा सम्मिलित हुए थे, उनमें से अलिन, पकय भौर विशाणी झादि सिन्ध नदी 

के पदिचम में रहने वाली जातियाँ भी थीं। इसमें सन्देह नहीं, कि ऋग्वेद के समय में 
सिन््ध नदी का प्रदेश झ्रायों का एक महत्त्वपूर्ण केद्ध था । 

जिस भरतवंश के नाम से हमारे देश का नाम भारत पड़ा, उसका राज्य 
सरस्वती नदी के प्रदेश में ही विधमान था । ऋणग्वेद के एक युक्त में भारत लोगों का 
वर्णन कर उन्हें सरस्वती, दपद्वती भ्ौर आपया नदियों से सिश््चित प्रदेश में बसा हुआ 
कहा गया है ।? दुपद्वती तथा आपया सरस्वती की सहायक नदियाँ थीं, और उस क्षेत्र 

में वहती थीं जिसे वर्तमान समय में हरियाणा कहते हुँ। भारतों के इस राज्य के राजा 

सुदास थे, जिन्होंने विपाशा तथा शुतुद्रि नदियों को पार कर श्रपनी शक्ति का विस्तार 
किया था ।* इसी की बढ़ती हुईं शक्ति का प्रतिरोध करने के लिए दाशसज्ञ युद्ध लड़ा 
गया था, जिसमें दस राजाओं ने सुदास के विरुद्ध युद्ध में भाग लिया था ।£ इसमें सन्देह 
नहीं कि ऋग्वेद के समय में सुदास भ्रार्यों के सबसे शक्तिशाली राजा थे, प्रौर सरस्वती 
के क्षेत्र में स्थित उनका राज्य सबसे प्रमुख था । यदि ऋग्वेद के समय में आयों , 
प्रधान केन्द्र स्िन्धु तथा सरस्वती नदियों के प्रदेशों में थे, तो इन्हीं को भ्रायों 
आचीनतम या मूल निवासस्थान मानता होगा । 

सरस्वती के प्रदेश को ही वैदिक साहित्य में 'देवयोनि' कहा गया है । श्रयव॑ंवेद 
के पृथिवी सूक्त में जिस देश या राष्ट्र की महिमा का गात किया गया है, वह यही 
सप्तसिन्धव भूमि है, जिसमें सिन्ध प्रवाहित होती है, जिसके साथ समुद्र लगा हुआ है, 
जिसमें छह ऋतुएँ (ग्रीष्म, वर्षा, शरद्, हेमनत, शिविर और वसन््त) होती हैं, जहाँ 

१. विरोहितापुरुमीडहाय येमतुविश्राप दीघंयशसे ॥ 
थो में धेनूनां शर्त वेददश्वियंयाददत् । तरन्त इच मंहना ।/ ऋग्वेद ५६१६-१० 

२. 'दथां श्रग्ते रथिनों विज्ञतिगा बधूमन्तो मघवा मह्य संराद ॥ 
श्रभ्यावर्तो चायमानों ददाति दुणाशेय॑ दक्षिणा पार्भवानाम् ॥ ऋग्वेद ६१२७८ 

ईै. “दृपद्वत्यां मानुष आपयायां सरस्वत्यां रेवदग्ने दिदीहि।' ऋग्वेद ३३२ २।४ 
इस मन्त्र के ऋषि भारत वंश या जाति के देवश्रवा भौर देववात हैं । 

४. ऋग्वेद छाश्८ 

|. “दश राजान: समप्रिता भ्रवज्यव: सुदाससिन्द्रावरणा न युयुधुः ॥७ 
दाशराज़े परियत्ताय विद्वतः सुदास इस्ध्रावरणावशिक्षतम् ॥८ 

ऋतगबेद छाप ३७न्द 

। 
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ब्रीहि और यव उत्पन्न होते हैं, जहाँ गोवें दूध की हजारों घाराएँ वहाती हैं, जिसके" 
जंगलों में सिह, व्याप्त, रीछ और मृग झादि पशु विचरते हैं, जहाँ सौंप भौर विच्छू 
जैसे जन्तु और गौ, वृषभ तथां अइव जैसे पालतू पशु होते हैं, ओर जहाँ तरह-तरह की 

झोषधियाँ उत्पन्न होती हैं। यह सब वर्णन सप्तसिन्वव देश पर ही लागू होता है। 
भ्रथवंवेद के श्रनुसार यही वह भूमि है, जहाँ 'पूर्व पूर्व॑जन' (पुर्बंज) निवास करते थे झौर 
जहां देवों ने असुरों को परास्त किया था ।* सप्तसिन्धव देश में सरस्वती, सिन्धु तथा 

, उनकी सहायक नदियों द्वारा सिज्चित प्रदेश ही श्रार्यों का श्रादि निवास स्थान था | 

ला 

' इसे वे अत्यन्त झादर की दृष्टि से देखते थे । इस प्रदेश में भी सरस्वती नदी का क्षेत्र 
ऋग्वेद के समय में वैदिक यज्ञों एवं कर्मकाण्ड का प्रधान केन्ध था, और वहाँ के भारत 

' या भरतवंशी राजाओं ने कालान्तर में सम्पूर्ण आर्याव्त पर अपना चक्रवर्ती शासन 
स्थापित कर लिया था । मनुस्मृति में इसे ही 'देवनिमित ब्रह्मावत' कहा गया है ।* वैदिक 
झ्रायों की यही देवभूमि थी । शआ्रार्यावर्त और ब्रह्मपि देश का विस्तार इसकी तुनता में 
श्रधिक था । कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पञ्चाल और शूरसेत ब्रह्मषि देश के प्रन्त्गंत थे, भौर 
झार्यावतें की सीमाएँ हिमालय, विन्ध्याचल तथा पूर्वी ओर परिचमी समुद्र ये ।* मनुस्मृति 
के समय तक प्राय: सम्पूर्ण उत्तरी भारत में श्रार्य राज्यों की स्थापना हो चुरी थी। 

पर ऋग्वेद के काल में भारत के जिस भाग में श्रार्यो का निवास था, उसकी सीमाएँ 
इसी वेद की भ्रन्त:साक्षी द्वारा जानी जा सकती हैं। भायों का यह प्रदेश उस समय 
चारों ओर ससमुद्रों से घिरा हुआ था। ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर चार समुद्रों कृ 
उल्लेख है ।* एक मन्त्र में सप्तगु ऋषि द्वारा यह प्रार्थना की गई है कि चारों समुद्रों 

का धन हमें सम्पन्त बनाए ।* एक अन्य मन्त्र में पूर्वी श्रौर पश्चिमी समुद्रों का उल्लेख 
किया गया है ।* चारों ओर से घिरे हुए इस प्रदेश में सिन्धु, सरस्वती, गंगा, परुष्णी . 
भादि नदियाँ वहती थीं, और सरस्वती सदृश मुख्य नदी तब दक्षिण समुद्र में जा मिलती 
थी, झौर गंगा-यमुना पूर्वी समुद्र में । भारत की भौगोलिक दशा उस समय श्रवसे बहुत 
भिन्न थी। जहाँ वर्तमान समय में राजस्थान का मद्स्थल है, तब वहाँ समुद्र था और 
यह समुद्र उन देशों में भी फैला हुआ था जहाँ श्रव विहार, बंगाल और उड़ीसा हैं। 
सप्तसिन्धव देश के उत्तर में भी तब एक समुद्र की सत्ता थी, जिसके श्रवशेष अरब भी 
कैस्पियन सागर, काला सागर श्रौर झ्राल सागर के रूप में विद्यमान हैं । तब यह एक... 

१. अथवेबंद २१११ पृथिवीसुक्त 
२. 'सरस्वती दृष्द्वत्योदेबनद्योयदन्तरम् । 

त॑ं देवनिप्चितं देशं ब्ह्मावत प्रचक्षते ॥ मनुस्मृति २३१७ 
३. सनुस्मृति ३२२ और २१६ 
४. *रायः समुदांबचतुरोषस्सभ्यं सोम विश्वतः | झआ पवस्व सहलिणः ॥ 

ऋग्वेद ध३१६ 
४. स्वायूच स्ववसं सुनीयं चतुः समुद्रं घरुणं रयीणाम् ॥ 

चह्न त्यं शंस्यं भूरिवारभस्मम्यं चित्र॑ वृषणं रयिन्दा: ॥” ऋग्वेच १०४७२ 
६- ऋग्वेद १०१३६४५ 



आार्य-जाति और उसका मूल निवासस्थान १२३: 

विशाल समुद्र था, तुकिस्तान का मरुस्थल भी जिसका एकभाग था। चारों प्रोर 
विद्यमान समुद्रों को नौकाओं द्वारा पार कर आये लोग व्यापार के लिए जाया करते 
थे, और समुद्रों को घन की प्राप्ति का साधन समभते थेः। भूगर्भशास्त्री यह स्वीकार 
करते हैं कि किसी प्राचीन समय में भारत की यही भौगोलिक दक्षा थी, भोर इसके 
संकेत ऋग्वेद में विद्यमान हैं । 

बाद में किसी प्राकृतिक उथल-पुथल के कारण भारत की भौगोलिक दक्षा 
में परिवर्तन भ्राया, भ्रौर सप्तस्तिन्धव देश के दक्षिण, उत्तर तथा पूर्व में विद्यमान समुद्र 
या तो भ्रूमि के रूप में परिवर्तित हो गए या उनके विस्तार में कमी भ्रा गई। शतपथ 
ब्राह्मण में जलप्लावन या खण्ड प्रलय की जो कथा आती है, वह इन्हीं प्राकृतिक उथल- 
पुथलों की एक धृँधली स्मृति की सूचक है।' ऋग्वेद में इस खण्ड-प्रलय का उल्लेख 
नहीं है, यद्यपि बैबिलोनिया, ईजिप्त श्रादि की दन्तकथाप्रों में इसकी स्मृति सुरक्षित 
है। इससे यह परिणाम निकाला जा सकता है कि ऋग्वेद के रचना-काल के पदचात् 
को तर बहन के नि कमी दातपथ ब्राह्मण के निर्माण से पूर्व कभी जलप्लावन की वह घटनों हुईं थी, जिसके 

कारण भारत के पूर्वी तथा दक्षिणी प्रदेश समुद्र के बाहर हो जाने से मनुष्यों के निवास 
योग्य हो गए थे | तभी शतपथ में वह कथा भी श्रायी है कि कंसे गौतम रहगण के 

पोरोहित्य में माथव विदेघ ने वैश्वानर भ्रग्नि के साथ पूर्व की ओर प्रस्थान किया, भौर 
'झदानीरा (गण्डक) नदी के पूर्ववर्ती प्रदेश तक के क्षेत्र को भ्राबाद किया।* 

_#.... - + “+ “४ + अत 

यह तो स्पष्ट ही है कि ऋचेद के समय में झायों व में श्रा्यों का निवास सप्तसिन््धव देश | 
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में था। पर प्रइत यह है कि क्या ने वहाँ किसी श्रन्य देश से आकर बसे थे, या इस 

सप्तसिन्धव देश से जाकर उन्होंने प्रन्य प्रदेशों में भ्रपने राज्यों की स्थापना की थी । 

यह तो निविवाद है कि ईरानी" लोग भारतीय श्रार्यों की ही एक शाखा ये, श्र ' 

धामिक प्रइनों पर कतिपय मतभेद हो जाने के कारण उनका वैदिक भ्रार्यों से विरोध हो 

गया था। इसी प्रकार यह भी एक तथ्य है कि १४०० ई० पू० में एशिया माइनर के 
क्षेत्र में बसे हुए लोग इन्द्र, मित्र, वरुण श्रादि वैदिक देवताओं की प्रजा किया करते" 

थे। मित्तनी भ्रादि ये जातियाँ भी श्रार्यों को ही शाखाएँ थीं। इस बात के भी संकेत 
मिलते हैं, कि बैबिलोनिया के प्राचीन निवासियों का भारत के झ्रायों के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध था। इन सव तथ्यों को दृष्टि में रखने पर दो ही बातें सम्भव भ्रतीत होती हैं-- 
या तो सप्तसिस्धव देश के श्रार्य कालान्तर में पश्चिम की झोर गए हों और उनकी 
विविध शाखाएं ईरान, ईराक, एशिया माइनर आदि पश्चिमी एशिया के प्रदेशों में 

बस गई हों, भौर इन्हीं झायों की भ्न्य शाखाओं ने पश्चिम में और झागे बढ़ कर 

ग्रीस, इटली तथा यूरोप के अन्य देशों को भ्राबाद किया हो । दुसरा विकल्प यह है, 
कि श्रायों का झ्रादि निवासस्थान मध्य एशिया सदृश किसी ऐसे मध्यवर्ती प्रदेश में हो, 

१. शतपथ ब्राह्मण के प्रथम काण्ड के आठवें श्रष्याय में जलप्लावन श्रोर मत्स्य द्वारा 

मनु के जल से पार उतारे जाने की कथा विशद रूप से वर्णितं है। 

२० शतपय ब्राह्मण श४१११०-१६ 



श्र प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 
जहाँ से उनकी एक शाखा दक्षिण-पूर्व की ओर अग्रसर होकर भारत में झा बसी हो,. झौर वही फिर ईरानी झादि अन्य शाखाओं में विभक्त हो गई हो, और ग्रायों की दूसरों. अधात शाखा ने पश्चिम की ओर जाकर यूरोप के विविध प्रदेशों को श्राबाद जिया हो । ॥ हमने यहाँ सप्तसिन्धव देश को प्लायों का मूल निवास्र श्रतिपादित करने वाले विद्वानों के मतों का पर्याप्त विशद रूप से उल्लेख किया है ). इसका कारण यह है कि भारत के विद्वानों की दृष्टि में प्रायश: यही मत युक्तिसंगन्न है, और वैदिक संहिताओं से इसी की पुष्टि होती है । पर पाइ्चात्य विद्वानों का रुंकाव इस मत की झोर अधिक . नहीं है। झायों के मूल निवासस्थान के सम्बन्ध में गत वर्षों में कतिपय अन्य मत भी प्रतिपादित किये गए हैं, जिनका संक्षेप के साथ यहाँ उल्लेख करना उपयोगी है । * ... , (४) डेन्यूब नदी की घादी--तुलनात्मक भाषा-विज्ञान के आधार पर अनेक - विद्वानों ने इस मत का प्रतिपादन किया है, कि झायों का मूल अभभिजन हंगरी या डेन्यूब नदी का क्षेत्र था । प्राचीन समय क्री विविध आयंभाषाओं में से -एकसम शब्दों को चुनकर भाषा-विज्ञान के इन पंडितों ने इस आर्य या 'वीरा जाति की सम्यता - का चित्र खींचने का प्रयत्त किया; और इस जाति को जिन पशुओं, वनस्पतियों 4 वृक्षों का परिचय था, उतकी उत्पत्ति के लिये सबसे प्रधिक अनुकूल स्थान डेन्यूब- नदी. की घाटी ही हो सकती थी, इस मत की स्थापना की । इस मत के प्रधान प्रतिपादक श्री गाइल्स थे । कैम्ब्रिज यूनिवर्सिटी द्वारा प्रकाशित भारत का प्राचीन इतिहास” (प्रथम - भाग) में इसी मत को स्वीकृतः किया गया है। पु (४), दक्षिणी झ़स--कैत्पियन सागर के पूर्व में रुस के दक्षिणी भाग में आयोँ का मूल अभिजन था, इस मत का प्रतिपादन पहलेपहल प्रोफेसर मायसे ने किया था। श्रौ० मायसे की स्थापना का आधार पुलनात्मक भाषा-विज्ञान था। पर बाद में पोफ़ेसर चाइल्ड ने पुरातत्व-सम्बन्धी अवेषों के झाघार पर इस मत का समर्थन किया, और आजकल के वूरोपियन विद्वानों का कुकाव मुख्यतया इसो मत को स्वीकृत करने की ओर है। इस क्षेत्र में एक भ्राचीन सम्यता के अनेक झवश्ेष मिले हैं, जो ईसा से तीन सहत्नाब्दी के लगभग पहले के माने जाते हैं। इस सम्यता के लोग पशुपालक द्शा से ऊपर उठकर खेती का आरम्भ कर चुके थे। उनकी स्थायी बस्तियाँ भी विद्य- 

की दी हैं । प्रति प्राचीन काल में आय लोग इस प्रदेश में बसते ये, और वहीं से उनकी गाखाय श्रन्य स्थानों पर फैली | 
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विवेचना--भाये-जाति का मुल झभिजन कौन-सा था, इस सम्बन्ध में विद्वानों 
के जो प्रमुख मत है, उनका हमने संक्षेप से उल्लेख कर दिया है। यह निश्चित कर 
सकना बहुत कठिन है, कि इनमें से कोन-सा मत सही व स्वीकार्य है। वस्तुतः, भ्रभी 
तक कोई ऐसा प्रमाण व आधार नहीं मिला है, जिससे भ्ार्य-जाति के मूल निवाप्-स्थान' 
का भ्रन्तिम रूप से निदपचय किया जा सके । ऐसे विद्वान् भी हैं, जो मोहनजोदड़ो और 
हड़प्पा के भग्नावशेषों से सूचित होनेवाली सिन्धु-सम्यता को मूल शाय-सभ्यता के रूप' 
में स्वीकार करते हैं। कुछ विद्वानों मे दजला भ्रौर फरात (युफेट्स भ्ौर टिग्रिस) 
नदियों की घाटी में विद्यमान सुमेर-सम्यता को ही मूल प्राय॑-समभ्यता माना है। प्रोफेसर 
बाडेल से भ्नुसार सुमेर के भग्नावशेपों में जो विविध मोहरें (मुद्राएँ व छापे) मिले 
हैं, उन पर उत्तीर्ण राजापों के नाम भारत की पोराणिक भनुश्रृति के राजाओं के तामों 
से बहुत मिलते-जुलते हैं । उन्होंने तो यहाँ तक लिखा है, कि पौरव, ऐक्ष्वाकव झादि 
प्राचीन भारतीय राजवंशों के राजा दजला झौर फरात की घाटी में ही शासन करते 
थे, भौर बाद में जब उनके वंशज भारत में प्राये, तो इन प्राचीन राजाश्रों की स्मृति 
भी प्रपने साथ लेते भाये | भारत में कहीं भी रघु, दिलीप झौर दशरथ के समय के 
प्रवशेप उपलब्ध नहीं हुए । इसका कारण यही है, कि ये राजा भारत के निवासी 
नहीं थे। इनके पझ्वशेष प्राचीन ईराक में मिलते हैं। प्रो०ण वाडेल के मत को यहाँ 
प्रदक्षित करने का पअ्भिप्राय केवल यह दिखाने का हैं, कि इस प्रत्यन्त प्राचीन युग के 
इतिहास के सम्बन्ध में विद्वानों में भारी मतभेद हैं, श्रौर उनकी बहुत-सी स्थापनाएँ 
झटकल, भनुमान या कल्पना पर हो निर्मर हैं। वैज्ञानिक ढंग से प्रभी इस विषय का 

. भ्तिपादन नहीं हुआ है । हा 
पर यहाँ यह लिख देना झावश्यक है, कि प्राचीन इतिहास के विद्वानों का 

भुकाव इस झोर नहीं है, कि वे सप्तसिन्धव देश या सिन्धु-घाटी में भायों के मूल 
निवास-स्थान होने की बात स्वीकृत करें। यद्यपि भारत के बहुसंख्यक विद्वान् वैदिक 

' साहित्य के भाघार पर यही प्रतिपादित करते हैं, कि झाय॑ लोग भारत से भन्य देझ्षों में 
गये, पर यूरोपीयन विद्वानों का मत इससे विपरीत है । उनका कथन है, कि प्रायों के 
प्रवेदा से पूर्व भारत में जो द्रविड़-सम्यता विद्यमान थी, वह ईराक श्र भूमष्यसागर 
के तट पर विद्यमान प्राचीन-सम्यता व यूरोप की भाइबीरियन सभ्यता के समकक्ष थी । 
इसे हम संसार की मूलभूत सम्यता कह सकते हैं। भार्य लोग इस सम्पता के साथ 
झाकान्ता के रूप में सम्पक में आये । जिस प्रकार यूरोप में ग्रीक, लैटिन श्रादि प्राचीन 
जातियों ने भाक्रमण कर आइबीरियन सम्यता का ध्वंस कियां, श्लोर जैसे हत्ती (या 

द्ित्ताइत), मित्तनी आदि जातियों ने पढ्चिमी-एशिया की भूलभूत सभ्यता का विनाद 
किया, वैसे ही भारत में भारय-झाकान्ताभों ने व्वविड़-सम्यता को परास्त किया। ये 
ग्रीक, लैंटिन, हत्ती, मित्तनी, भारतीय भाय॑ झादि सव विशाल भाय॑-जाति की विविध 
शालाएं थीं, जो भ्नेक घाराओं में प्राचीनतम सम्यता के क्षेत्र में प्रविष्ट हुईं । यूरोप 
में प्रीक व लैटिन लोगों से पहले भी कैल्टिक जाति के रूप में श्राययं-जाति की एक 
धारा प्रवेश कर चुकी थी। भारत में भी भायों का प्रवेश अनेक धाराप्रों में हुआ | 
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डा० हार्नली के अनुसार प्राय लोग भारत में दो घाराओों में आये । पहली घारा 

उत्तर-पर्चिम की ओर से प्रविष्ट होकर भारत में मध्यदेश (गंग्रा-्यमुना का क्षेत्र) 
तक चली गई। झायाँ की दूसरी घारा ने मव्य-हिमालय (किल्तर देश, गढ़वाल और 
कूर्माचल) के रास्तों से भारत में प्रवेश किया, और अपने से पहले बसे हुए आया को 
पूर्व, पदिचम और दक्षिण की तरफ घकेल दिया । पहले झ्ाने वाले झाय॑ मानव-बंझ के 
थे, और दूसरे ऐल-वंश के । * 

भारत में झार्यों का प्रवेश चाहे दो घाराप्रों में हुआ हो या श्रधिक धाराप्रों 
में, पर बहुसंख्यक विद्वानों का यही मत है, कि वे वाहर से भाकर ही इस देश में 
अविष्द हुए थे | व्तमाव समय में विद्वानों का कुकाव इस शोर है, कि भ्रार्य लोगों का 
मूल अभिजत कैस्पियन सागर से पूर्व में वंक्षु (आकसस) नदी तक के प्रदेश में कहीं 
पर था। 

(३) आयें-जाति का प्रसार 

श्रार्य-जाति का मूल निवास-स्थान चाहे सप्तसिन्धव देश में हो, चाहे केत्पियन 
सागर के पूर्ववर्ती प्रदेश में, यह निश्चित है कि उसकी विविध शालाएँ अनेक घाराप्ों 
में एशिया और यूरोप के विविघ प्रदेशों में जाकर आबाद हुईं। इनमें से कतिपय 
शालाओं के सम्बन्ध में कुछ प्रमाण पुरातत्त्व-सम्बन्धी खोज द्वारा भी उपलब्ध हुए हैं। 
दजला और फरात नदियों की घादी में जिस प्राचीन (आय्योंँ से पूर्ववर्ती) सम्यता का 
विकास हुआ था, उसका उल्लेख हम पहले कर चुके हैं। सोलहवीं सदी ई० पू० में 
ईराक के इस प्रदेश पर उत्तर-पश्चिम की ओर से आक्रमण शुरू हुए। कस्साइत् 
नामक एक जाति ने वैविल्ोन को जीतकर वहाँ अपना शासन स्थापित कर लिया। 
ये कस्साइत लोग श्रार्य जाति के थे। इनके राजाग्रों के नाम झाये-राजाओं के नामों 
के सदश ४६ । कस्साइत् राजवंश की राजधानी बेबिलोब थी, ओर ईराक के प्रदेश में 
स्थित इस प्राचीन नगरी में सम्भवत: यह झाय॑-जाति का प्रवम राजवंश था । कस्साइत् 
(या कस्शु) लोगों के प्रधान देवता सुर्येस (सूय्य:)- और मठत् (मझुत) थे। इनकी 
भाषा भी श्रायये-परिवार की थी। इनके जो लेख भिले हैं, उनके अनुशीलत से इस बात 
में कोई सन्देह नहीं रह जाता, किये लोग विशाल झाय॑-जाति की ही पअन्यतम 
शाखा थे । 

पन्द्रहवीं सदी ईं० पु० के लगभग मित्तनी नामक एक अन्य जाति ने कस्साइतु 
लोगों के राज्य के उत्तर-पश्चिम में झ्पने राज्य की स्थापना की। मित्तती लोग भी 
ायं-जाति के ये | इतके पश्चिम में एक अन्य श्रार्य-जाति ने अपने राज्य की स्थापना 
की, जिसे खत्ती, हत्ती या हिताइत कहते हैं। मित्तती और खत्ती जातियों के राज्य 
एक-दूसरे के पड़ोस में थे, अत: उनमें प्रायः संघर्ष होता रहता था। १३८० ईं० पु० 
के लगभग इन दोनों राज्यों में परस्पर सन्धि हो गई ॥ यह सन्धि एक विज्ञाल शिला 
पर उत्कीर्ण हुई मिली है, झौर यह शिज्ा बोगजकोई नामक स्थाव पर उपलब्ध हुईं 
है। वोगजकोई पित्त ती-राज्य की राजधानी के आरचीन स्थान को सूचित करता है, 
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'झोर एशिया माइनर में स्थित है। यह सन्धि मित्तती के राजा (दशरथ के पुत्र) 
'मतिउज भ्रौर खत्ती के राजा सुब्रिललिम के बीच में हुई थी | इस संन्धि के साक्षीरूप 
कुछ देवताओं के नाम भी लिखे गये ये । ये देवता हैं मित्र, वरुण, इन्द्र और नासत्यो 4 
'बोगजकोई के इस लेख में इन देवताओं के नाम इस रूप में दिये गये हैं-मि-इत्-त्र-असू, 
व-अ्रर-रु-उण-प्रस् इन्-द-र, ना-स-अति-इआअ । वैदिकों पदों को इस रूप में. लिखने की 
प्रथा की व्यवस्था भारत में भी थी। मित्र, वरुण, इन्द्र श्लौर नासत्यो (अ्रश्विनीकुमार) 
देवताओं के नामों की एशिया माईनर में सत्ता इस बात का स्पष्ट प्रमाण है, कि 
मित्तनी और खत्ती दोनों श्रा्यं जातियाँ थीं, और दोनों उत्त श्रा्यदेवताओं की पूजा 
करती थीं, जिनका परिज्ञान हमें ऋग्वेद से होता है। इससे यह भी सूचित होता है, 
“कि जिस युग में सब आये जातियाँ एक प्रदेश में निवास करती थीं, तब भी उनमें इन 
देवताओं की पूजा प्रचलित थी | बोगजकोई से ही एक पुस्तक भी प्राप्त हुई है, जो 
कि मिट्टी की तस्तियों पर पर उत्कीर्ण की हुईं है। इस पुस्तक का विषय रथचालन है। 
इसका लेखक किक्कुली नामक एक व्यक्ति था, जो मित्तनी जाति का था । रथ के 
पहियों के घूमने के लिए इस पुस्तक में 'आवत्तंनन' दब्द का प्रयोग किया गया है भोर 
एक, तीन, पाँच व सात चककरों के लिए क्रमदा: ऐकवरत्तंत्त, तरवत्तेन्न, पंचवत्तेन््न झौर 
सत्तवत्तेन्न शब्दों का उपयोग किया गया है। श्रावरत्तन्त दाव्द संस्कृत-माषा के झ्ावत्तंन 
दाद से मिलता है, और इससे सूचित होता है, मित्तनी लोगों की भाषा संस्कृत 
से बहुत मिलती-जुलती थी। मित्तनी राजाश्ों द्वारा भेजे गये कतिपय पत्र मिन्न में 
एल-प्मना नामक स्थान पर भी उपलब्ध हुए हैं । ये पत्र भी मिटटी की तह्तियों 
पर उत्कीर्ण हैं। इन पन्नों में मित्तनी-राजाग्रों के अतंतम, दशरत्त आदि जो नाम मिले 
हैं, वे भी. संस्कृत. दाब्दों के बहुत: समीप हैं । इसी प्रकार खत्ती राजाओं के कतिपय नाम 
मयंतस् और सुर्येम् हैं, जो स्पष्टतया संस्कृत नामों से मिलते-जुलते हैं। इन प्रमाणों , 
को दृष्टि में रखने से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि कस्साइत, खत्ती और 
'मित्तती के रूप में जो जातियाँ पश्चिमी एशिया के रंगमंच पर प्रगट हुईं थीं, वे प्राये- 
जाति की ही शाखाएं थीं। अपने मूल प्रभिजन से निकलकर जब प्राये-जाति के प्रसार 
का प्रारम्भ हुआ, तो उसकी कुछ शाखाएँ इस क्षेत्र में श्रा वसीं, बोगजकोई शभ्ादि के 
अवद्देष इसके स्पष्ट प्रमाण हैं । 

पूर्व की झोर जो झार्य लोग गये, उनकी. दो प्रधान शाखाएँ थीं, ईराती भौर 

आरतीय । जिस प्रकार भारतीय श्रार्यों का प्रमुख अन्य ऋग्वेद है, वैसे ही ईरानी पश्ायों 

का प्रमुख ग्रल्थ जेन्दाबस्ता है । जेन्दाबस्ता की भाषा वैदिक भाषा से बहुत मिलती है। 

उसमें न केवल तत्सम शब्दों की प्रचुरता है, भ्रपितु साथ ही व्याकरण, घातु झ्ादि भी 

एक दूसरे के सदृझ् हैं। प्राचीन ईरानी लोगों का धर्म भी वैदिक घर्मं के बहुत समीप 

था । मित्र, वरुण, अग्नि श्रादि वैदिक देवताशों की पूजा प्राचीन ईरानी लोग भी करते 

थे। ऐसा प्रतीत होता है, कि पूर्व की भर जानेवाली ये दोनों आय॑ जातियाँ बहुत समय 

तक एक-दूसरे के साथ रहीं, भौर उनके धर्म का साथ-साथ विकास हुप्ना | देर तक 

साथ रहने से उनकी भाषा भी एक-दुसरे के भ्रधिक समीप रही । 

जज 
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| पर बाद में झ्रायों की ईरानी सौर भारतीय शालाप्रों में विरोध हो गया, और 

| इस विरोध ने एक उम्र संग्राम का रूप घारण कर लिया | अन्त में ईतनी लोग परास्त 

हुए, भौर वे अपने साथियों से पृथक् होकर उस प्रदेश में वस्त गये, जिसे झ्माजकल ईरान 
कहा जाता है, और जिसका यह नाम गआार्य-जाति के नाम पर ही पड़ा था। वैदिक 
संहितामों और जेन्दावस्ता के अनुशीलन से इस संघर्ष पर बहुत प्रकाश पड़ता है । इप्ती 

को देवासुर संग्राम कहा जाता है। 
संस्कृत-भाषा में देव शब्द उत्तम भ्र्थ में प्रोर असुर शब्द बुरे अरयोँ में प्रयुक्त- 

होता है । देव का अभिश्नाय है, दिव्य गुणयुक्त । प्रसुर का अर्थ है, दानव वा दैत्य । 
इसके विपरीत प्राचीन जेन्द भाषा में असुरशब्द अच्छे भ्रर्थों में मौर देव शब्द 
घुणित प्रथोँ में-प्राता है| प्राचीन ईरानी असुर के उपासक थे। उनरु प्रेबा् देवतों " 

, (उपास्य देव) झहुस्मज्द (असुर महत्) था। किसी अत्यन्त प्राचीव काल में वैदिक 
भार भी प्रसुर शब्द का प्रयोग अच्छे भ्रथों में करते थे, और अपने देवताग्ोों को अतुर 
(प्रतापशाली) कहते थे । पर ऐसा प्रतीत होता है, कि वाद में झ्रायों में परस्पर विरोध 
हो गया । उन्चका एक भाग देव का उपासक हो गया, ओर दूसरा असुर का | इस 
विरोध का कारण सम्भवत: घामिक था । जेन्दावस्ता में मित्र, वरुण, प्मि प्ादि 
वैदिक देवताओं की तो सत्ता है, पर इन्द्र को कहीं उपास्य नहीं माना गया। इसके 
विपरीत वेदों में इन्द्र की महिमा बहुत विशद रूप से वर्णित है। ऋग्वेद के कितने हीं 
सुक्त इन्द्र की स्तुति में बनाये गये हैं, और उसे देवों का देव मात्रा गया है । अन्य देवता 
किसी एक लोक का शासन करते हैं, पर इन्द्र तीनों लोकों (च्युलोक, अन्तरिक्षतोक 
झोर प्ृथ्वी-लोक) का भ्रधिपति है । इसके विपरीत जेन्दावस्ता में इन्द्र का समावेश 
उन देवों में किया है, जो भसुर नहीं हैं, जो-असुर के विरोधी हैं, झौर इस कारण जो 
घृणा के योग्य हैं । प्राचीन ईरानी लोग किस कारण देवविरोधी और प्रसुर के उपासक 
हो गये, भौर भारत के झाय किस कारण से असुर-विरोधी शोर देव के उपासक हो 
गये, यह विषय बहुत विवाद-प्रस्त हैं। इस पर हमें विचार करने की आवश्यकता 
नहीं । पर यह स्पष्ट है, कि भायों की दो शाल्ाएं घामिक विश्वास में सेद हो जाने 
के कारण एक-दूसरे से पृथक् हो गई थीं, भौर उनमें से एक ईरान में झौर दूसरी 

' भारत में भ्रा बसी थी । 
भारत में प्रायों का प्रवेश--धायों की जो शाला भारत में प्रविष्ट हुई, उसे 

इस देश में श्रनेक झाय॑ भिन्न जातियों के साथ युद्ध करते पड़े | जिस प्रकार परिचिमी 
एशिया में वसने वाली कस्साइतू, खत्ती झौर मित्तती जातियों ले अपने हे पूर्वबर्ती 
सम्यताओं को परास्त कर वहाँ झपनी सत्ता स्थापित की, वैसे ही भारतीय झायों ते 
इस देद में विकसित हुई पूर्ववर्ती सम्यताम्ों को विन॒ष्द कर अपनी सत्ता की स्थापना 
की झरारयों के पहले के ये भ्रायंभिन््न लोग कौन थे, इस विषय में वैदिक साहित्य से ही 
कतिपय उपयोगी निर्देश मिलते हैं। वेदों में इन्हें 'दस्यु' और 'दास” कहा गया है। 
वैदिक युक्तों से ज्ञात होता है, कि ये दस्यु लोग कृष्ण वर्ण के थे, .भौर इनकी नाक 
छोटी होती थी | इसीलिए इन्हें 'अनाउ' (नासिकाहीन) भी कहा गया है। पर ये लोग 

|! 
।]॒ 
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प्रच्छे बड़े पुरों में निवास करते थे, भर इनके अनेक सुदृढ़ दुर्ग भी बने हुए थे । इन्हें 
' परास्त करने के लिए श्रार्यों को घनघोर युद्ध करने पड़े शोर एक युद्ध में तो पचास 

हजार के लगभग “दासों' के मारे जाने का निर्देश ऋग्वेद में किया गया है । संस्कृत 
भाषा में दस्यु शब्द का प्रयोग डाकू के भ्र्थ में होता है, और दास शब्द का गुलाम भ्र्थ 
में | प्रतीत होता है, कि आयों के प्रवेश से पूर्व जो जाति इस देश में निवास करती थी, 
उसकी संज्ञा दस्यु व दास थी । झायों ने उसे परास्त किया और उसकी बड़ी संझया 
को श्रपने पास गुलाम रूप में रहते के लिए विवश किया । ये गुलाम दास जाति के थे, 
भ्रत: दास शब्द का अर्थ ही गुलाम हो गया । इसी प्रकार पश्लार्य लोग दस्यु शब्द का 
प्रयोग घृणा के रूप में करते ये, झौर बाद में इसका श्र ही डाकू हो गया। पर प्राचीन 
एंस्कृत में ऐसे निर्देशों की कमी नहीं है, जिनसे दस्यु का' अभिपष्राय डाकू न होकर एक 
जातिविश्वेष प्रतीत होता है। महाभारत में एक दस्पु की कथा आती है, जिसे परम 
धर्मात्मा कहा गया है। श्रार्यों ने-इन दस्युप्नों व दासों को परास्त कर भारत में भ्रपती 
पत्ता स्थापित की । पिछले अ्रष्याय में हम सिन्धुधाटी की समुत्नत सम्यता का विवरण 
दे चुके हैं, जिसके श्रनेक नगर विद्यमान थे, और जिसके भ्रभेक नगर दुर्गरूप में थे। 
प्रतः यह कल्पना की जाती है कि वैदिक श्रार्यों ने जिन दस्युओं को परास्त किया, वे 
सिन्धु-घाटी में निवास करते थे, और उन्हीं को सम्यता के भग्नावशेष पंजाब में रावी 
मंदी के शौर सिन्ध में सिन्धु नदी के तट पर पाये गये हैं । 



सातवाँ अध्याय 

च्ृ 

वादिक सुग के प्राचीनतम भारतीय राज्य 

(१) वैदिक साहित्य से भारत के पर्वतों तथा नदियों का परिचय 

वेद धामिक ग्रन्थ हैं, और इतिहास तथा भूगोल से उनका कोई भी सम्बन्ध 

नहीं है । पर उनमें कुछ ऐसे शब्द अवश्य हैं, जो भारत के पर्वेतों, नदियों तथा प्रदेशों 
के पुराने नाम थे । ऐतिहासिकों ने इससे यह परिणाम निकाला है, कि जिस समय 

वेदमन्त्ों की रचना हुई, झा लोग भारत में आकर वसना शुरू कर चुके थे और 
पंजाब श्रादि उत्तर-पश्चिमी प्रदेशों में उनके प्रनेक राज्य भी स्थापित हो गये थे। 

ऐतिहासिकों के मत के अनुसार वैदिक संहिताओं में ऋग्वेद सबसे पुराना है, भ्ोर अन्य 
वेदों की रचना उसकी तुलना में बाद के काल में हुई थी । यही कारण है, जो ऋग्वेद 
में मध्य, पूर्वी तथा दक्षिणी भारत की नदियों, पर्वतों व प्रदेशों के नाम नहीं पाये जाते, 
यद्यपि भ्रन्य वेदों में इन क्षेत्रों के भोगोलिक नामों का भी उल्लेख विद्यमान है। 
ऋग्वेद के काल में श्रार्य लोग पुर्वी तथा दक्षिणी भारत में दूर तक आगे नहीं बढ़े थे। 
बाद में दूर-दूर तक के प्रदेशों में उनका प्रसार होता गया, झौर वहाँ के पर्व॑तों तथा 
नदियों आदि से भी उनका परिचय हुआ । बाद के वैदिक साहित्य में उनका भी उल्लेख 
पाया जाता है । 

ऋग्वेद भें उल्लिखित पद त कौर नदियाँ-- ऋग्वेद में केवल हिमालय पवेत 
का उल्लेख है ।* विन्ध्याचल, सहद्याद्रि, महेन्द्र आदि किसी अन्य पर्वत का नाम इस वेद 
में वहीं पाया जाता । मूजवन्त नामक एक अन्य पर्वत शिखर का ऋग्वेद में उल्लेख 

है, और उसके विषय में यह कहा गया है कि वहाँ सोम प्रचुरता से उत्पन्न होता है।* 
इस पर्वत शिखर की सत्ता कास्मीर के क्षेत्र में थी | 

वैदिक संहिताओं में कुल मिलाकर ३१ नदियों का उल्लेख है, जिनमें से 
२५ ऋग्वेद में भी उल्लिखित हैं। ऋग्वेद के नदी सूक्त (१०, ७५) में सिन्धु नदी के 
अतिरिक्त गंगा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्वि, परुष्णी, असिकूनि, मरुदवघा, वितस्ता, 
भार्जीकीया, सुषोमा, कुमा, गोमती, ऋुमु, सुवास्तू, सुस्त, रवेत्या, मेहत्नू और रसा 

१. “पस्पेमे हिंसवन्तो महित्वा यस्य समुद्र रसयासहाहुः १ 
“यस्थेमाः प्रदिज्ञों यस्य बाहू कस्से देवाय हृविषा विधेम हए',न्हग्वद १०११२ १४ 

२. सोम्रस्येव मोजवतस्य भक्षो विभीदको 
जागूविमेह्यमच्छानु ४ ऋग्वेद १०३४६ 
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नदियों के नाम श्राये हैं ।* ये नाम पूर्व में विद्यमान गंगा से शुरू होकर पर्चिम-उत्तर 
में रसा तदी तक के हैं । बूँदिक युग में सरस्वती भारत की भ्रमुख चदी थी। नदी-सूक्त 
में इसका उल्लेख यमुना भौर शतुद्वी (सतलुज) के बीच में किया गया है, भोर यह 
स्पष्ट रूप से उस सरस्वती या सरसुती नदी का बोध कराती है, जो वर्तेसान समय में 
लुप्त हो चुकी है। वैदिक युग में उत्तर-पद्िचमी भारत की नदियों में इसका प्रमुख 
स्थान था, भौर सिन्धु नदी के समान यह भी समुद्र में जाकर ग्रिरती थी ।* ऋग्वेद 
में सरस्वती को 'नदीतमा' (नदियों में प्रमुख) भी कहा गया है ।? इसमें सन्देह नहीं 
कि वैदिक युग में सरस्वती विलुप्त नहीं हुईं थी, प्रौर उसके तट पर श्रार्यों ने भ्रपनी 
बहुत-सी वल्तियाँ बसायी थीं । याज्षिक गनुष्ठान का विकास प्रधानतया सरस्वती के तट 
पर ही हुआ था । शुतुद्री सतलुज नदी का प्रचीन नाम था, परुष्णी रावी नदी को 
कहते थे, असिकनी चनाव को ओर वितस्ता जेहलम को कहा जाता था । ये सब नदियाँ 
उस क्षेत्र में थीं, जहां झ्राजकल हरयाणा झौर पंजाब (पूर्वी तथा पश्चिमी पंजाब) के 
राज्य हैँ । नदी सूक्त में व्यास (विपाशा) नदी की परिंगणित नहीं किया गया है। 
उसके स्थान पर मरुदवृघा तदी का उल्लेख है, जिसकी स्थिति भ्रसिकृनी (चनाव) और 

वितस्ता (जेहलम) के बीच में रखती गई है । सम्भवतः, वैदिक युग में विपाशा या 
व्यास एक बहुत ही साधारण नद्दी थी, जिसके कारण नदी सूक्त में उसे स्थान नहीं 
दिया गया । पर ऋग्वेद में अन्य दो स्थानों पर विपाशा का उल्लेख विद्यमान है, 
जिससे इस प्राचीन काल में इस नदी की सत्ता में कोई सन्देह नहीं रह जाता। कतिपय 
ऐतिहासिकों ने मरुदूवघा को काइमीर की मझुवर्देवाँ नदी का पुराना नाम प्रतिपादित 
किया है। यह नदी उत्तर से दक्षिण की ओर बहती हुईं किस्तवार के समीप चनाव 

नदी में मिल जाती है । * 
कुभा, गोमती, कुमु, सुस्तू, रवेत्या, मेहत्नू और सुवास्तु नदियाँ सिन््धु नदी के 

पदिचमी प्रदेशों की हैं, भ्रौर पश्चिम से पूर्व की श्रोर बहती हुई सिन्धु या उसकी 
सहायक नदियों में श्रा मिलती हैं । कुभा काबुल नदी का नाम है, भौर क्रुमु खुरेम 
नदी का। गोमती नदी की स्थिति कुभा श्र क्रुमु के बीच में थी, भौर इसी नदी को 
वर्तमान समय में गोमल कहा जाता है । नदी सूक्त की गोमती श्रवध की गोमती नहीं 

१. इमं से गड़ू यमुने सरस्वति शुतुद्रि स्तोम॑ सचता परुष्ण्या । 
असिक्र्या मरुद्वु थे वितत्तया 55र्जीकीये न णुह्मा सुसोमया ।५ 
तुष्ठा भया प्रथम यातवे सजू: सुसर्त्वा रसया इवेत्या त्या 
त्व॑ सिन््धो' कुभया गोसतों क्रुमुं मेहन्त्वा सरथं याभिरीयसे । ६ ऋग्वेद १०७५ 

'२- एकाचेतत् सरस्वती नदीनाँ शुचियंती गिरिन्य श्रासमुद्रात् 
रायबचेतन्ती भुवनस्य भ्रेघू ते पयो दुदुहे नाहुषाय ॥ ऋग्वेद ७५२२ 
अम्बितमे नवीतमे देवितमे सरस्वतति । 
श्रप्रदास्ता इव स्मसि प्रवास्तिमम्ब नस्क्ृधि ॥ ऋग्वेद २।४१॥१६ 

४. प्रच्छा सिन््धु मातृतमामयास विपाशमुर्वां सुभगामगन्स । ऋग्वेद ३३ ३। र 

रे 
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है। सुवास्तु स्वात नदी का पुराना नाम था। यह कुमा (कावुल) की सहायक नदी- 

है। सुसर्तु और श्वेत्या भी सिन््द की सहायक नदियों के नाम थे, जो कुभा के उत्तर 

में पश्चिम से पूर्व की ओर बहती हुईं सिन्ध में आरा मिलती थीं । कुभा के दक्षिण की 
नदियों में भेहत्नू भी एक थी । सिन्ध नदी के पश्चिम की ये सब नदियाँ उन प्रदेशों 
को सिव्चित करती हैं, जहाँ वर्तमान समय में अफगानिस्तान भौर पाकिस्तान के उत्तर- 

परिचमी सीमा प्रदेश की स्थिति है। ऋग्वेद में इन सब नदियों का उल्लेख यह सूचित 
करता है कि वैदिक युग में ग्रायं लोग इस क्षेत्र को आवाद कर चुके थे झौर वहाँ 
उनकी बहुत-सी वस्तियाँ विद्यमान थीं। रसा नदी को वर्तमान समय में जक्सेर्टस 
कहते हैं, और यह मध्य एशिया के क्षेत्र में है। सुधोमा झौर भार्जीकीय से कोन-सी 
नदियाँ अभिप्रेत थीं, यह स्पष्ट नहीं है । यास्क ने निरुक्त में इन्हें क्रमशः सिन्ध श्र 
व्यास (विपाशा) नदियाँ माना है।' ऋग्वेद में प्रत्य भी अनेक नदियों के नाम आए 
हैं, जिनमें ग्रापया, सरयू और दृपद्बती उल्लेखनीय हैं । व्पद्वती की स्थिति सरस्वतों के 
समीप थी, और यह भी वर्तमान हस्याणा प्रदेश की ही एक नदी थी। आपया 
सरस्वती की सहायक नदी थी, जो कुरुक्षेत्र के समीप बहती थी । ऋग्वेद के एक भत्ते 
में इन तीनों नदियों का एक साथ उल्लेख किया गया है ।* सम्भवतः, सरयू से भ्रवध 
की वही नदी श्भिप्रेत है, जिसे अब भी सरयू कहा जाता है। इस नदी के उल्लेख से 
यह झनुमान किया जा सकता है कि ऋग्वेद के समय में पूर्व दिशा में आयों का अवध 
के क्षेत्र तक भी प्रवेश हो चुका था, यद्यपि उनका निवास प्रधानतया गंगा-यमुना, 
हरियाणा, पंजाब, उत्त र-पश्चिमी सीमा प्रान्त तथा अफगानिस्तान के क्षेत्रों में ही था। 
कतिपय विद्वानों का यह भी मत हैं कि ऋग्वेद में जिस सरयू का उल्लेख है, वह अवध 
की सरयू न होकर पंजांब की ही कोई नदी थी। सतलुज अथवा व्यास ही इससे 
अभिप्रेत थी। ऋग्वेद में सरयू का उल्लेख सरेस्वती झौर सिन्धु के साथ किया गया 
है. जिससे इस मत की पुष्ठि होती है। कप 

ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में समुद्र का भी उल्लेख आया है, जिससे यह सहज में 
अनुमान किया जा सकता है कि वैदिक झार्य भारत में समुद्र तट के प्रदेशों में भी 
झवाद हो चुके ये झोर समुद्र मार्ग द्वारा सुदूरवर्ती प्रदेशों में व्यापार के लिए भी जाने- 
आने लग गए ये । ऋग्वेद के एक मन्त्र में दो समुद्रों का उल्लेख किया गया है, पूर्वी 
समुद्र और अपर (पश्चिमी) समुद्र (४ ऋग्वेद में भ्रश्विनों द्वारा तुग्र भुज्य के समुद्र से 

१. निरक्त श२६ 
२३- नित्वा दधे वर श्रा पृथिव्या इलायास्पदे सुदिनत्वे श्रक्माम् । 

 दृषद्वत्यां सानुष श्रापयायां सरस्वत्यां रेवदग्ने दिदीहि ॥ ऋग्वेद ३२३४४ 
३- सरस्वती सरयु: सिन्धुरूमिति: महो महोरवसा यन्तु वक्षणी: ४ 

देवीरापो मातरः सूदयिन्त्वो घृतवत् पयो मधुमन्तो अचंत | ऋग्वेद १०६४।६ 
४. वातस्थाइवों वायो: सल्ाध्यो देवेंधितो सुनिः॥ 

उभो समुद्रावा क्षेति यहच पूर्व उतापरः॥ ऋग्वेद १०१३६५ 
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उद्घार का वर्णन है, जिसके लिए सौ चप्पुओं वाली नौका का प्रयोग किया गया था ।* 
इस प्रकार के निर्देशों के झाधार पर यह कल्पना करना अ्रसंगत नहीं होगा कि वेदिक 
युग के आये समुद्र से भली-भाँति परिचित थे और उसमें जाने-आने के लिए विशाल- 
काय नौकाओं का भी प्रयोग करने लग गए थे। इस प्रकार प्राचीन वौदिक युग में 
अफगानिस्तान, काइमीर तथा उत्तर में रसा नदी से लगाकर पंजाब, हरियाणा स्श्ौर 
गंगा-यमुना, सरयू नदियों तक के प्रदेद्ा उस क्षेत्र के अन्तर्गत थे जहाँ झायों ने भ्रपनी 
बस्तियाँ वसा ली थीं। साथ ही, सरस्वती तथा सिन्ध जैसी नदियों द्वारा वे समुद्र तक 
भी पहुंचने लय गए थे | यह् ऊपर लिखा ही जा चुका है कि वैदिक साहित्य में 
सरस्वती नदी का जिस प्रकार से वर्णन किया गया है, उससे प्रतीत होता है कि उस 
काल नें सरस्वती भी एक बहुत बड़ी नदी थी जो सिनन््ध के समान सीधी समुद्र में जाकर 
गिरती थी । 

ऋग्वेद में 'सप्तस्तिन्धु' का भी उल्लेख मिलता है, जो सम्भवतः किसी प्रदेश 
था देश के लिए प्रयुक्त किया गया है। यह तो स्पष्ठ ही है कि सप्तसिन्धु से ऐसा देश 
ही श्रभिप्रेत है, जो सात नदियों द्वारा धिचित था। पर ये सात नदियाँ कौन-सी थीं, 
इस प्रदत पर विद्वानों में मतभेद है | मैक्समूलर के मत में ये नदियाँ सतलुज, सरस्वती, 

ज्यास, रावी, चनाव, जेहलम और सिन्घु थीं। पर कृतिपय भ्रन्य विद्वानों ने यह प्रति- 
पादित किया है कि इन सात नदियों में कुभा (काबुल) भोर रसा को भी भन्तगंत 
किया जाना चाहिए । इन विद्वानों के श्रनुसार सप्तसिन्धु से अफगानिस्तान और पंजाब 
का क्षेत्र श्रभिप्रेत था, वह प्रदेश नहीं जिसमें कि सरस्वती नदी श्रवाहित होती थी। 
यह भरोसे के साथ कहा जा सकता है कि प्राचीन वैदिक युग में झायों का प्रधान के भरोसे के साथ कहा जा सकता है कि प्राचीन वे आयों के केन्द्र 

आरत उपमहाद्वीप के उत्तर-पश्षिमी प्रदेशों में था ओ<-इन्हीं-को-टसप्तसिन्धुर भी कहा 
जाता था । 

22२००अअम»ममनकन«क५न्मन्नननागा-। तक 

(२) वेदिक युग के विविध “जन और राज्य 

ऋग्वेद में उन वहुत-से जनों (कबीलों) का उल्लेख मिलता है, जिनमें कि 

चैंदिक युग के झायें विभक्त थे । इन “जनों” का संगठन परिवार के नमुने पर होता था, 

और एक “'जन' के सब व्यक्ति 'सजात', 'सनाभि' या एक जाति या एक वंश के समझे 

जाते थे। अपने जन को वे 'स्व” कहते थे, भ्रौर दूसरे जनों के व्यक्तियों को 'भन्यनाभि 

या 'झरण' । वैदिक युग के राज्यों का आधार ये 'जन! ही होते थे, क्योंकि एक राज्य 
में प्रायः एक ही 'जन! के व्यक्तियों का निवास होता था। इस्तीलिए इन राज्यों को 

“'जनपद' व 'जानराज्य' कहा जाता था । 
ऋग्वेद के युग में भारत के आये जिन विविध जनों में विभक्त थे, उनका 

परिचय प्राप्त करने के लिए वे सूक्त बहुत उपयोगी हैं, जिनमें कि राजा सुदास के साथ 

१० गददिवना ऊहयुर्भूज्यमस्तं शतारित्रां नाव तस्थिवांसम् | ऋग्वेद १०११६॥५ 
२० यऋक्षादंहतो मुचद् यो वार्यात् सप्तसिन्धुषु । ऋग्वेद ८३४२७ 
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लड़े गए दस राजाओं के युद्ध का वर्णन है। सुदास भरत वंश में उत्पन्न हुआ था, 

भौर उसका राज्य पहले उस प्रदेश में विद्यमान था, जिसे स्मृति ग्रन्थों में ब्रह्मावर्त 
नाम से कहा गया है । सुदास का पुरोहित विद्वाप्तित्र था, जो कुशिक कुल का था। 

विश्वामित्र के पौरोहित्य में सुदास ने शुतुद्रि और विपाशा नदियों के प्रदेश में भ्रवेक 
विजय प्राप्त की थीं। पर बाद में सुदास ने विश्वामित्र के स्थान पर वशिष्ठ को अपना 
पुरोहित नियत किया । इससे विश्वामित्र बहुत कुद्ध हुआ, भौर उसने सुदास के विरुद्ध 
दस राजाओं की द्ाक्ति को संगठित कर उन्हें उस पर आक्रमण कर देते को प्रेरित 
किया । इसी युद्ध को ऋग्वेद में 'दाशराज्ञ” कहा गया है ।* सुदास के विरुद्ध जिन जनों 
या जानराज्यों के राजाओं ने संगठन बनाया था, उनके नाम ऋग्वेद के भ्रनुसार निम्त- 
लिखित हैं--पुरु, यदु, तुव॑श, भ्रनु, द्ुह्म , अलिन, पक्य, भलानस, विषाणी और शिव ।' 

सुदास के विरुद्ध यह दाशराज्ञ शुद्ध परुष्णी (रावी) नदी के तट पर लड़ा गया था, और 
इसमें सुदास की विजय हुई थी, श्नौर पुरु राजा संवरण ते युद्ध में परास्त होकर सिन्ध 
नदी के तटवर्ती एक दुर्ग में आश्रय ग्रहण किया था । 

928%490- 7-77: मनन पलक यदु, अनु, तुरवंशु भर द्ुह्म , झायों के मुख्य _ जन! थे। ऋगेद 
में इन्हीं को पन््वंजना: 'पञ्चक्ृष्टय:' कहा गया है । इन जनों के राज्य सुदास 
के राज्य के पश्चिम में स्थित थे | वैदिक भ्रनुश्रुति ओर पौराणिक श्रनुश्ुति में सुदास 
के राज्य की स्थिति के प्रदन पर ऐकमत्य नहीं है | पुराणों श्रौर महाभारत में संकलित 
प्रनुश्नुति के अनुसार सुदास पञ्चाल देश का राजा था, और उसकी राजाघानी 
भ्रहिच्छत्न थी । सुदास का समकालीन पुरु राजा संवरण था, भर वह ह्तिनापुर में 
राज्य करता था । पर वैदिक अनुश्रुति द्वारा यह सूचित होता है, कि सुदास और संवरण 
दोनों के राज्य सरस्वती और दुषद्वती नदियों के प्रदेशों में थे, यद्यवि पुरु राज्य की 
स्थिति सुदास के राज्य के पश्चिम में थी । संवरण पुरुजन का था, और सुदास भरत 
जन का | पुरु, यदु आदि पञ्चजनों के समान भरत भी वैदिक युग में आयों का एक 
प्रमुख जन था, जिसकी एक शाखा त्रित्सु कहाती थी । त्रित्सु जन का राजा झतिथिग्व 
दिवोदास बड़ा प्रतापी था। उसने जहाँ अपने पड़ोसी पुरु, यदु तथा तुरवंश जनों को 
परास्त किया था, वहाँ साथ ही दास राजा शम्बर तथा पणियों को पराभूत करने में 
भी उसने सफलता प्राप्त की थी ।? दिवोदास के वंश में ही आगे चल कर सुदास हुम्ना 
था, जिस द्वारा त्रित्सु भरतों की शक्ति में अरधाधारण रूप से वृद्धि हुईं थी । पर तित्सु, 
भरत और पुरु देर तक पृथक नहीं रहे । पौराणिक श्रनुश्रुति के अनुसार संवरण का 

१. ऋग्वेद ७८३(७-८ | हु 
२. ऋग्वेद छा १८५-६ 

झा पक््थासों भलानसो भनन््ताइलिनासो विषाणिनों शिवात:। 
आा योधनयत् सघमा आर्यस्थ यव्यातृत्युम्यों श्रजयन् युधा नत् ॥ ऋग्वेद ७१८७ 

३. ग्त्वं छुत्स शुष्णहत्येष्वावियारन्धयो४तिथिग्वाय दाम्वरम । 
सहान्तं चिदवु दं नि कमी: पदा सनादेव दस्युहत्याय जज्निषे ।” ऋग्वेद १५१६ 
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पुश्न कु था, जिसने पाउचाल जनपद को जीत कर प्रयाग तक अपनी शक्ति का विस्तार 
किया था। कुरु की इन विजयों के कारण तित्सु-भरत जन की पृथक सत्ता कायम 
नहीं रही थी, श्र पुर तथा भरत जनों ने मिल कर एक नये जन का प्रादुर्भाव हुआ, 
जो कुछ नाम से प्रसिद्ध है। ऋग्वेद में कुद जन का कहीं स्पष्ट रूप से उल्लेख नहीं 
मिलता । पर एक मन्त्र में चासदस्यव राजा कुरुश्रवण का उल्लेख है,' जिससे पौराणिक 
भनुशुति की पुष्टि होती है। सम्भवतः यह कुरुक्षवण भौर संवरण का पुत्र कुरु एक 
ही थे। 

पुर भ्ादि पञ्चजनों के साथ अलिन, पक्य, भलानस, विषाणी श्ौर शिव “जनों! 
ने भी परुष्णी-के युद्ध में भाग लिया था। इन पाँचों जनों के प्रदेश सिन्धु नदी के 
पश्चिम में उस क्षेत्र में ये, जहाँ श्रव अफगानिस्तान और पाकिस्तान का उत्तर-परिचमी 
सीमा-प्रान्त है। पकय से वही जाति भ्रभिप्रेत है, जिसे वतंमान समय में पस्तुन या 
संठान कहा जाता है | इसका प्रदेश क्मु (खुरंम) नदी के उद्गम-स्थान के क्षेत्र में था। 
भलानस जाति का भरदेश ऋुमु नदी के दक्षिण में था, श्ौर विषाणी जाति का भलानस 
के भी दक्षिण में गोमती (गोमल) नदी के समीपवर्ती प्रदेश में | पक्यों के समान भ्रलित 
भी एक ऐसी जाति थी, जिसके उत्त राधिकारी वर्तमान समय में पक्थून लोगों के अंग 
हैं। वैदिक युग का शिव जन वही है, जो वाद में शिवि नाम से प्रसिद्ध हुआ भौर जिसका 
गणराज्य सिन्धु श्रोर वितस्ता (जेहलम) नदियों के मध्यवर्ती श्रदेश में विद्यमात था। 

परुष्णी के तट पर दस राजाम्रों के संघ को परास्त करने के परचात् राजा 
सुदास को एक श्रन्य संघ से भी युद्ध करना पड़ा था । इसमें श्रजास, शिग्रु शोर यक्षु 
जन सम्मिलित थे और इसके नेता का नाम राजा भेद था । धरुदास ने इन्हें यमृना' के 
तट पर परास्त किया था ।* अनेक विद्वानों ने यह प्रतिपादित किया है, कि ये जन आयें 
न होकर आयं भिन्न जाति के थे, यद्यपि इस मन्तव्य की पुष्टि के लिए कोई ठोस युक्ति 
प्रस्तुत नहीं की जा सकी है । 

सुदास के युद्धें के प्रसद्भ में ऋग्वेद में जिन जनों या राज्यों का उल्लेख मिलता" 
है, उनके अतिरिक्त भी कतिपय जातियों व राज्यों के नाम इस वेद में झाये हैं | चेद्य 
(चेदि जन के) राजा कशु की प्रशंसा में ऋग्वेद के एक सूक्त में यह कहा गया है कि 
उसने सो ऊँट और दस हजार गौत्रें दान में दी थीं।? बाद के समय में चेदियों का 
प्रदेश यमृना के दक्षिण भौर विन्ध्याचल के उत्तर में था। पर वदिक काल में भी वे 
इसी दक्षिणी प्रदेश में रहने लगे थे, यह कह सकना कठिन है। ऋग्वेद के एक मन्त्र में 

॥ 

१. कुरुश्रवणमावृणि राजानं चासदस्यवम् 
मंहिष्ठं चाघतामूषि: ॥ ऋग्वेद १०३३॥४ 

२. आावदिन्ध यमुना तुत्सवश्च प्रान्न भेदं सवतातामुपायत् 
श्रजासइच शिग्रवों यक्षवदच बॉल ज्ञीर्षाणि जम्न् रबव्यानि ॥ ऋग्वेद ७१८१६ 

३. साते अ्द्ििवना सनीनां विद्या्त नवानाम् 
यथा चिच्चैद्य: कशुः शतमुष्द्रानां ददतू सहल्लादक्ष गोताम् ॥ ऋग्वेद 5५३७ 
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गन्धारी की भेड़ों की ऊन की उत्कृष्ठता का उल्लेख है,' जिससे यह कल्पना सहज में 
की जा सकती है कि ऋग्वेद के गन्धारी से उसी प्रदेश के निवासी अभिप्रेत थे जिसे 
गान्धार कहा जाता था श्ौर जिसकी स्थिति भारत के उत्तर-पश्चिसी क्षेत्र में थी । 
ऋग्वेद के झनेक मन््त्रों में पारावत का उल्लेख है, जिसकी स्थिति यमुना और सरस्वती 
नदियों के मध्यवर्ती प्रदेश में थी। ऋग्वेद में भ्रन्य भी कतिपय जनों व राज्यों के नाम 
आये हैं, जिनमें उशीतर और कौकठ उल्लेखनीय हैँ । उश्यीतर जन का निवास उत्तर 
पश्िचमी क्षेत्र में था, और कीकट का पूर्व में । 

ऋग्वेद में कतिपय ऐसे शब्द शआराये हैं, जिनसे ऐसे प्रदेशों व राज्यों का संकेत 
मिलता है, जो भारत से बाहर थे। ऐसे शब्द पृथुपदव' और सवानर हैं। कतिपय 
विद्वानों के अनुसार पृथु से पाथियन अभिप्रेत हैं, ओर पर्श से पशियन । इसी प्रकार 
सवान को असवान के साथ मिलाया गया है, जो ईजिप्ट का श्रन्यतम भ्रात्त है। सवान 
के राजा को तूत॑ं कहा गया है, जिससे ईजिप्ट के तूतवंशी राजाम्रों का संकेत मिलता 
है। पर ऋग्वेद के युग में भाय॑ लोगों को पाथिया, प॒रशिया और ईजिप्ट सदुश सुदूर 

वर्ती देशों से परिचय था, यह कह सकता कठिन है । 
ऋण्वेद में श्रनेक स्थानों पर पणियों का वर्णन श्राया है,” जिनका प्रधान कार्य 

व्यापार के लिए सुदृरवर्ती प्रदेशों में जाना-प्रावा था। वे जहाँ काफिलों में संगठित 
होकर विविध प्रदेशों में आ्रते-जाते थे, वहाँ साथ ही समुद्र द्वारा भी पश्चिमी प्रदेशों के 
साथ व्यापार किया करते थे । सम्भवतः, ये लोग वैदिक भ्रार्यों के देवी-देवताओं की 
निष्ठापूवेक पूजा नहीं करते थे, जिसके कारण कतिपय वेद-मन्त्रों में इनके लिए निन््दा- 
त्मक शब्दों का भी प्रयोग किया गया है । पणियों के एक राजा का नाम ऋग्वेद में वृद्चु 
भाया है: झौर उतके अन्यतम उपास्य देव को बल कहा गया है ।* संस्कृत के पण्य, 
वणिक्, विपणि आदि दाब्दों का सम्बन्ध पणि के साथ जोड़ने का प्रयत्द किया गया 
है, श्रोर कतिपय विद्वानों का यह भी मत है कि पणि लोग वे ही हैं जिन्हें कि पाइ्चात्य 
संसार के प्राचीन इतिहास में 'प्यूनिक' कहा जाता था । ये पणि लोग श्रार्य थे या 
श्रार्य भिन्न, इस प्रश्न पर ऐतिहासिकों में मतभेद है । 

१. उपोप में परामृश मा से दर्षाणि सन्यथाः 
सर्वाहमस्मि रोमशा गन्धारीणामिवाविका ॥ ऋग्वेद ११२६७ 

२. युवां नरा पर्यमानास श्राप्यं श्राचा गव्यन्तः पृथुहर्शवों ययु:। ऋग्वेद ७८३१ 
हे. असव्दानृत्सोमान् प्रभरे मनीषा सिन्धार्वावक्षियतों भाव्यस्य 

यो मे सहद्नममिम्ीत सवानतूर्तों राजाश्रव इच्छप्तान: ॥ ऋग्वेद ११२६१ 
४ ऋषण्वेद ७४६४३; ८६४२; १०१०८ 

४. अधि बृतरुः पणीनां वर्षिष्ठे मुर्धन्नस्पात् | उठः कक्षो न गाझर्यः ॥' 
ऋणग्वेद ६४४३१ 

६. ऋच्ेद १०६७६; १०६८१० 
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मद किक गा हे कान कक इक का में दास और दस्यु शब्द भी श्रनेक स्थानों पर आये हैं, जिनका प्रयोग 
'किसी जाई था जासपह के लिए किया गक है। कमाने शंगय में दास शब्द का परे 
“गुलाम है, और दस्यु का डाकू । पर ऋग्वद में इन इ है, ओर दस्यु का डाकू । पर ऋग्वेद में इन शब्दों का प्रयोग इन श्रर्थों में नहीं 
“किया गया है । ऋग्वेद में उल्लिखित दास आयसी: पुर: में निवास करते थे,' भौर 
झनेक 'विशः में विभक्त थे।* उन्हें 'कृष्णत्वचः, भ्रनास: और मृप्रवाच: कहा गया है, 
जिससे यह सूचित होता है कि नसल झौर जाति की दृष्टि से वे भ्रार्यों से भिन्न थे । 

, ये ही विशेषण कतिपय मन्त्रों में दस्युओं के लिए भी मिलते हैं” जिससे यह परिणाम 
“निकाला जा सकता है कि दास के समान दस्यु भी एक विशिष्ट जाति या जन-समुदाय 
की संज्ञा थी और वे भी आरार्य-भिल्त वर्ग के थे। ऋग्वेद में दासों के कतिपय राजाश्रों 
के नाम भी आये हैं, जिनमें इलीविश, घुनि, चुमुरि, शम्वर, वचिन् श्रौर पिप्रु उल्लेख- 
नीय हैं ।* इन्द्र के इनसे श्रनेक युद्ध हुए थे, जिनमें दासों एवं दस्युओं को परास्त होना 
पड़ा था । यही कारण है, जो वेद में भ्रनेक स्थानों पर इन्द्र को 'दस्युह्ा' कहा गया है ।* 
पल कह पति करे मेँ सहाय ये, शोक सा पार आये भारत में ज्य् क् स्थानों पर दास या 
दस्यू जाति के लोग प्रावाद थे, जो भायसी पुरः ( जे (सुदुढ़ दुर्ग से परिवेष्टित नगयों) में 

“निवास करते थे भर यूद्ध में जिन्हें परास्त करके ही श्रा्यों के लिए अपने राज्य 

स्थापित कर सकना सम्भव था। ऋग्वेद के कितने ही सूक्तों भें इन्द्र के वीर कृत्यों का 
'वर्णन है । इन्द्र ने यह वीरता दासों व दस्युओं के विरुद्ध ही प्रदर्शित की थी। दासों व 
दस्युओं की भी श्रनेक जातियाँ (कवीले) थीं, जिनमें किरात, कीकट, चाण्डाल, पर्णाक 
भौर सिम्यु प्रधान थे। 

सुदास श्रौर दाशराज्ञ के युद्ध के प्रसज्भ में जिन जनों का ऋग्वेद में उल्लेख 
हुआ है, उनके अ्रतिरिक्त भी कतिपय ऐसे “जनों” (कबीलों) के नाम इस वेद में पाये 
हैं, जो निरिचित रूप से भ्रार्यं थे श्रौर जिनका निवास भी भारत के उत्त र-पश्चिमी क्षेत्र 
में था। ऐसा एक जन सृञ्जय था, जो भित्सु-भरतों का पड़ोसी था। भरतों के समान 
'सुृञजय की भी तु्वंश-जन से दत्ता थी, भोर उसके राजा देववात ने तुरवेश को युद्ध 
में परास्त किया था।* क्रिवि नामक एक श्रत्य जन का निवास पहले सिन्धु झौर 

- प्रति यदस्य वज्ञ' बाह्दोर्धुहंत्वी वस्युन्पुर श्राययोनितारीत् । ऋग्वेद २३२०४८ 
« 'अस्मे दासीविश: सुर्येण सह्याः ४ ऋग्वेद २१११ 
« ऋग्वेद ५२६।१०३ १३१७४।२; ४१६१३ 
« इलीविश, ऋग्वेद १३३१२ 

शुष्ण पिश्न॑ं कुयच॑ वृत्नभिन्र यदावधीविपुरः दाम्वरस्यथ । ऋहगू ११० शेप 
यो व्यसं जाहषाणेन मन्युना यः शम्वरं यो अहनु पिप्मूं ग्रतवतम् । 

ऋग्वेद १११० १२ 
स॑ बज्ञभृद् दस्युहा भोम उग्रः सहस्चेताः शतनीयं ऋष्वा। १११००११२ 

“६ “यस्य गावावरुषा सुयवस्यु अग्नरूषु चरितों रेरिहाणा। 
स सुज्जयाय तुवंशं परादाद्ुचीवतो देववाताय शिक्षन् ॥ ऋग्वेद ६२७७ 

«७ 0-७ 

दर 
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झसिकनी नदियों के प्रदेश में था, पर बाद में वह पूर्व की ओर अग्रसर होते हुए गंगा- 
यमुना के पूर्व में उस प्रदेश में जा बसा था, जो वाद में पञ्चाल नाम से विख्यात हुआ । 
सम्भवतः, त्रित्सु के समान क्रिवि भी भरतों से सम्बद्ध थे, और पञ्चाल में बस जाने 

पर उनकी भरतों से पृथक कोई सत्ता नहीं रह गईं थी । इसीलिए शतपथ ब्राह्मण में 

क्रिवि को पञ्चाल का पुराना नाम कहा गया है ।* 
ऋग्वेद में अनेक स्थलों पर असुरों का भी उल्लेख है। असुर शब्द का प्रयोग 

उपास्य देव के लिए भी हुआ है, भौर एक विशिष्ट जाति के लिए भी । जिस प्रकार 

भारतीय झआाय॑ देवों के उपासक ये, वैसे ही भ्रायों की ईरानी शाखा असुर की पूजा' 
करती थी । वैदिक साहित्य में जिन्हें प्रसुर कहा गया है, वे भी जाति की दृष्टि से 
आय ही थे । 

ऋग्वेद में नदियों, पवंतों, जनों (कबीलों) और राज्यों के जो नाम आए हैं, 
उन्हें दृष्टि में रखकर यह सुगमता से निर्धारित किया जा सकता है कि इस श्रत्यन्त 

प्राचीन काल में भारत में झायों का .प्रसार किन प्रदेशों में हुआ था । अलिन, प्रबंध, 
भलानस और विषाणी जनों का निवास अफगानिस्तान और पाकिस्तान के उत्तर- 
पश्षिवमी प्रान्त में था, जहाँ उनके वंशज पक्थूंन लोग झब भी तिवास करते हैं। गन्धारी 
जन सिन्ध नदी के पश्चिम में वसा हुआ था, भौर शिव या शिवि जन सिन्ध के पूर्व 
में। यदु, अनु, तुर्वश भोर द्ुुह्म, जन शुतुद्रि (सतलुज) के पश्चिम में पंजाब के प्रदेश 
में बसे हुए थे, और सरस्वती तथा उसकी सहायक दुपद्वती, भ्रपाया आदि नदियों के 
क्षेत्र में पुर, भरत, त्रित्सु भौर सृज्जय जनों का निवास था । गंगा तथा उसके पुर्ववर्ती 

। उनके प्रदेश के र 

और यक्षु सदृश जातियाँ बसी हुई थीं, जो भाय॑ भिन्न नसल को-थीं। उनके प्रदेश के और 
अधिक पूर्व में कौकटों का निवास था। आ्रायों के कुछ कबीले यमुना नदी के दक्षिणवर्ती 
प्रदेशों में भी बसने लग गए थे । ऐसा एक जन चेदि था । ऋग्वेद की अन्तःसाक्षी के 
झाधार पर ऐतिहापिकों ने यह प्रतितादित किया है कि इस अत्यन्त प्राचीन युग में 

भारत के बहुत थोड़े भाग में ही आयें आवाद हुए थे । 

(३) उत्तर-बेदिक युग में श्रा्यों के विविध राज्य 
इतिहास के आधुनिक विद्वानु यह मानते हैं कि चारों वबेदिक संहिताओं की 

रचना एक ही समय में नहीं हुई थी । उनके मत में ऋग्वेद का काल बहुत पुराना है, 
झौर अन्य तीनों वेदों का निर्माण वाद के समय में हुमा था। जिस युग में -यजुर्वेद, 
सामवेद, अधर्वेवेद, ब्राह्मण ग्रन्थ, आरण्यक, उपनिषद् झौर सूत्र ग्रत्थ बने, उसे ऐतिहासिक 
लोग उत्तर-वैदिक युग कहते हैं। इस साहित्य के झ्ाघार पर वे यह प्रतिपादित करने 

१. हैतेन ऋंब्य ईजे पाञ्चालो राजा क्रिवय इति ह वे पुरा पब्चालानामाचक्षते 
तदेतद्गाययानिगीतम् भ्रदवं मेध्यमालभन्त क्रिवीणासतिपुरुष: पाउचाल: .._ 

शत्तपथ १३॥श४७ 



बंदिक़ युग के प्राचीनतम भारतीय राज्य १३६ 

का प्रयत्न करते हैं, कि भारत में श्रायों का प्रसार किस प्रकोर हुआ भर कैसे उनके 

विविध जन पूर्व तथा दक्षिण दिश्ञाप्रों में भ्ग्रतर होकर झपनी नई वस्तियाँ व राज्य 
कायम करने में तत्पर हुए । 

ऋग्वेद में केवल हिमालय तथा उसकी श्रन्यतम चोटी मूजवन्त का ही उल्लेख 

मिलता है। पर बाद के वैदिक साहित्य में त्रिककुद का भी उल्लेख है.' जो हिमालय 

पर्वत शांखला के प्रन्तर्गत ही एक पर्वत था। इसी को प्लाजकल त्रिकोट कहते हैं ।. 

त्तैत्तिरीय आरण्यक से क्रौजच झोर मैनाक पव॑तों के भी नाम मिलते हैं,' जिनकी स्थिति 
भी हिमालय के क्षेत्र में ही थी । इससे यह स्पष्ठ हैं कि उत्तर-वैदिक युग में आय लोग 

काइमीर के हिमालय के अभ्रतिरिक्त भप्रधिक पूर्व के हिमालय से भी परिचित हो गए 
थे। विन्ध्य पर्वत का उल्लेख भ्रन्य वेदों शोर ब्राह्मण ग्रन्थों में भी नहीं मिलता । पर 
कौशीतकी उपनिषद् में एक दक्षिण पंत का उल्लेख हे, जिससे सम्भवतः विन्ध्याचल 
ही श्रभिप्रेंत था । 

उत्तर-वंदिक युग के साहित्य में अनेक ऐसी नदियों के नाम श्राते हैं, जो पूर्वी 
भोर दक्षिणी भारत की हैं। शतपथ ब्राह्मण में रेवोत्तरा का उल्लेख है, जिसे रेवा के 
साथ मिलाया गया है। रेवा नमेंद। नदी का ही अन्यतम नाम था। शतपथ नब्राह्मण 
में सदानीरा नदी का नाम भी पाया जाता है, और इसे कोशल तथा विदेह वी सीमा 
पर स्थित कहा गया है। प्रनेक विद्वानों के श्रनुतार सदानीरा गण्डक का ही प्राचीन 
नाम है । रेवा भ्ौर सदानीरा नद्दियों के उल्लेख के कारण यह परिणाम निकाला गया 
है, कि उत्तर-वैदिक युग के श्रार्य पूर्व में गण्डक नदी तक ओर दक्षिण में नर्मदा नदी 
तंक अपनों वस्तिय स्तियाँ बसा चुके थे। 
7 बकतों और नदियों के श्रतिरिक्त उत्तर-वैदिक काल के साहित्य में श्रनेक प्रदेशों 

एवं स्थानों के नाम भी आए हैं, जिनसे इस युग में श्रार्यों के विस्तार के सम्बन्ध में 
कुछ परिचप प्राप्त किया जा सकता है। शतपथ ब्राह्मण में परिचक्रा का उल्लेख है. 
जहाँ कि राजा जैब्य पाब्चाल ने अश्वमेष यज्ञ का भ्रनुष्णन किया था।* इसे एकचक्रा 
नगरी से मिलाया गया है, जिसकी स्थिति काम्पिल्य के समीप थी। हतपथ ब्राह्मण में 
काम्पिल्य नगरी का भी उल्लेख मिलता है, जो पञ्चाल जनपद की राजधानी थी ।* 

नील 5 

« शतपथ ब्राह्मण ३३१।३।१२; श्रयर्वदेद ४॥६॥८ 
« तेत्तिरीय आारण्पक १३१४२ 
» शतपथ १२॥९६॥३११ 
- स इसा सर्वा नदीरतिदवाह सदानोरेत्यत्तरादु गिरेनिधावत्ति तां हु वे 
नातिददाह तां ह स्प तां पुरा ब्राह्मणा न तरन्ति । शतपथ शादाडी१४ 

» 9१6०० 770७0 2, 9. 422, 

» भ्रदव मेध्यमालभते किन्नोणामतिपुरुषः पाञचालः परिचक्रायां सहलशतदक्षिणा- 
मिति ४ इतपथ १शश४७ 

७. शतपथ ब्राह्मण श्वारादषारे 

७ ७ ७0 «७ 

लग कूद 

जज 
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-यह नगरी गंगा के तट पर थी, और वर्तमान समय के कन्नौज से भ्रधिक दूर नहीं 
-ी। यजुवेंद में काम्पीलवासिनी एक महिला का उल्लेख है (२३१८) । काम्पील से 
काम्पिल्य नगरी ही अभिप्रेत थी, यह कल्पना असंगत नहीं है। इसी प्रकार ब्राह्मण- 

अनन््यों में नैमिषारण्य का भी वर्णन है,' प्राचीन काल में ऋषि मुनियों ने जहाँ ग्रवेक 

आश्रम बनाये हुए थे । वर्तमान समय में यह नोमसर कहाता है, और एक महत्त्वपूर्ण 
तीर्थ है। शतपथ में आये कौशाम्वेय शब्द से यह झनुमान किया गया है,' कि उत्तर- 

वैदिक युग में कौशाम्वी तगरी की भी स्थापना हो चुकी थी। वाद के काल में यह 
चगरी वत्स महाजनपद की राजघानी के रूप में बहुत प्रसिद्ध हुई। इसे वर्तमान समय 
का कोसम सुचित करता है, जो प्रयाग के समीप यमुना के तट पर स्थित है। काम्पिल्य, 

कौशाम्वी और नंमिपारण्य सदश स्थानों के उल्लेख के कारण इस वात में कोई सन्देह 
'नहीं रह जाता, कि उत्तर-वेंदिक युग में झ्ार्य लोगों का प्रसार उस क्षेत्र में हो चुका 
था, जिसे झाजकल उत्तर प्रदेश कहा जाता है । 

उत्तर-परिचमी भारत और गंगा-यमुना-सरस्वती के क्षेत्र से झ्रागे बढ़कर आयों 
से जिन बहुत-से राज्यों को स्थापित किया, उनके सम्बन्ध में भी झनेक निर्देश उत्तर- 

वैदिक युग के साहित्य में विद्यमान हैं । वस्तुतः, इस युग में भारत में दूर-दूर तक आरयों 
"कै राज्य स्थापित हो गए थे, और कुरु-पञ्चाल के राज्य मध्यमा-प्रतिष्ठा दिश्ञा (जिसे 
चाद में मध्यदेश कहा जाता था) में स्थित समर्के जाने लगे ये ।? ऐतरेय ब्राह्मण के 

“एक सन्दर्भ में हिमालय से परे के उत्तर-कुरु प्रौर उत्तर-मद्र जनपदों के अतिरिक्त 
दक्षिण के भोज और सत्वत तथा पूर्व दिशा के ऐसे राज्यों का भी उल्लेल है, जो 
सम्नाटों द्वारा शासित होकर साम्राज्य विस्तार के लिए तत्पर रहते ये । ये राज्य मगंध 
झोर अंग सदृश ही थे । यह भरोसे के साथ कहा जा सकता है कि ऐतरेय ब्राह्मण के 
रचना-काल में आर्य लोग उत्तर भारत के बहुत-से प्रदेशों में अपने राज्य स्थापित कर 
चुके थे | 

ऋग्वेद के समय भारतीय आयों में पुरु, झनु, तुर्वेश और द्रह्म . ये पञ्चजन 
प्रधान थे, और इनका निवास मुस्यतया हरियाणा और पंजाव के क्षेत्र में था ।_पर 

सुदास की विजयों के कारण अरत जन की शक्ति वहत बढ़ गई थी, झर पुरुमरत-ित्तु 
से मिलकर एक शक्तिशाली जनराज्य का विकास हो गया था--जिसे कुंदे कहते 
थे न का काल के आ्रार्य राज्यों में यह कुरू राज्य सर्वेश्रधान था। अ्य॑र्ववेद में 
राजा परीक्षित का उल्लेख है, जिसे 'कौरव्य कहा गया हैँ, और उसके राज्य की सुख- 

“१. शलैमिज्ञीय' पञ्चविश ब्राह्मय २५४४, जेसितीय ब्राह्मण श३६३ 
'नैमिषीय छान््दोग्य उपनिषद् १२१३, कोषीतकि ब्राह्मण २६५ 

२. '्रोतिहं कोशाम्वेय: ६ कौछुरुबिन्दिस्द्डलक$ग्रादणों ब्रह्मचर्यमुवाततः ॥ 
शतपय श्शशरा१३ 

हे. मष्पप्ायां प्रतिष्ठायां दिशि ये के च कुरुपञ्चालानां राजान: राज्यायेव तेषभि- - 
षिच्यन्ते ए ऐतरेय पघारा३र 

ड, अयववबंद २०११२७८ 
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समृद्धि का बड़े उल्लास के साथ वर्णन किया गया है । उत्तर-वैदिक युग के साहित्य में' 
परीक्षित के वंद्ज जनमेजय का भी उल्लेख मिलता है, भ्रौर उसके सम्बन्ध में यह कहा 
गया है कि उसने झ्ासन्दीवत में अश्वमेघ यज्ञ का श्रनुष्ठान किया था ।* सम्भवतः, 
झासन्दीवत ही बाद में हस्तिनापुर नाम से - प्रसिद्ध हुआ था। ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रायः 
कुर के साथ पुज्चाल का भी उल्लेख किया गया है। ऋग्वेद के समय इसे 'क्रिवि” कहा 
जाता था, श्रीर श्रार्य जनपदों में उसका महत्त्वपूर्ण स्थात नहीं था। पर उत्तर-वैदिक 
युग में कुरु के समान पञ्चाल ने भी बहुत महत्त्व प्राप्त कर लिया था। उत्तके राजा 
क्रव्य और श्योण सानत्रासाह ने भ्रश्वमेध यज्ञ किए थे, और राजा दुर्मुक्ष ते सम्पूर्ण 
पृथिवी को जीतकर प्रपने श्रधीन' कर लिया था ।* उपनिपदों में पञ्चाल के राजा 
प्रवाहण जावाली की कथा दी गई है जो परम विद्वान् तथा दाशनिक था और जिसकी 
राजसभा में दूर-दूर से ब्राह्मण एवं ऋषि मुनि एकत्र होकर तत्त्व-चिन्तन किया करते 
थे ४ उत्तर-वैदिक काल में कुरु झौर पञ्चाल आर्य धर्म, कृमंकाण्ड श्रौर तत्वचिन्तन' 
के महत्त्वपूर्ण केन्द्र थे, भौर इनके ब्राह्मण विदेह प्रादि सुदूरवर्ती जनपदों के राजाप्नों' 
द्वारा भी प्रादरपूर्वक अपनी-अपनी राजसभाशओरों में झ्रामन्त्रित किए जाते ये ।* बाद के' 
समय में पञ्चाल जनपद दो भागों में विभक्त हो गया था, उत्तर पञ्चाल (राजधानी-- 
प्रदिच्छत) भर दक्षिण पञ्चाल (राजघानी--काम्पिल्य) । पर पञ्चाल का यह विभाजन 
सम्भवतः-उत्तर-वैंदिक युग तक नहीं हुप्ना था । 

शिव या शिवि जनपद की सत्ता ऋग्वेद के काल में भी थी | उसका परिगणन 
पकक्य, झलिन भादि उत्तर-पद्िचमी जनों के साथ किया गया है । उत्तर-वैंदिक काल में 
भी इसकी सत्ता कायम रही । इसीलिए ऐतरेय ब्राह्मण में शिक्रि के राजा प्रमित्र॒तापन' 
का उल्लेख मिलता है। 

उत्तर-वैदिक युग के साहित्य में कितने ही ऐसे राज्यों का वर्णन है, ऋग्वेद में" 
जिनका कहीं भी उल्लेख नहीं किया गया । ये राज्य मत्स्य, वश (वत्स), कोशल, 
मगघ, विदेह, काशी, शाल्व, अद्भ, वज्भ, सत्वत्त, विदर्म, निषध, कुन्ती, केकय, 
कम्बोज, मद्र, पुलिन्द, शबर, महावृष, वाहीक और आ्रान्श्र श्रादि हैं। गोपथ ब्राह्मण' 
झौर कौशीतकी उपनिषद् में 'मत्स्य' का उल्लेख मिलता है, ओर उसके राजा ध्वसन 
द्वैतवन का परिगणन शतपथ द्वारा उन राजाओं में किया गया है जिन्होंने कि भ्रदवमेध 

यज्ञ का अनुष्ठान किया था ।* बौद्ध साहित्य में मत्व्य को महाजनपद कहां गया है, 

१. “जनमेजयं पारिक्षितं याजयाउनवकार'''आसन्दीवति धान््यादं रुक्सिणंह्रितस्नजम् 
झ्रबष्नात श्रववं सारज्ध देवे म्यो जनमेजय इति ॥' शतपथ १३॥५॥४११ 

६२. “झरइवं मेध्यमालभत किवीणामतिपुरुषः पाध्चाल 
अोण: सान्रासाह ईजे पाऊ्चालो राजा' । शतपथ १३॥५॥४।६, १६ 

३. ऐतरेय ब्राह्मण पारे३ | 
ड॑. बृह॒दारण्यक उपनिपद् दारे 
प्. बृह॒दारण्यक उपनिषद्, भ्रध्याय हे . 
६. - शतपथ ब्राह्मण १३।५॥४।६ 
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और उस काल सें इसकी स्थिति यमुना के पश्चिप्त तथा कुर जनपद के दक्षिण में थी। 
कौशीतकी उपनिषद् में मत्स्य के साथ ही 'वश का भी उल्लेख किया गया है। वश 
की राजधानी कौशाम्वी नगरी थी, और यही जनप्रद दाद में वत्स कहाया। कोशल 
झौर विदेह का उल्लेख ऋग्वेद में नहीं मिलता, यद्यपि उसके एक मन्त्र में इक्वाकु 
नाम आया है ।' कोशल के राजा ऐक्वाकव (इक्ष्वाकु के वंशज) वंश के ये, जिससे यह 
संकेत मिलता है कि ऋग्वेद के काल में झ्रायं लोग कोशल में भी भपना राज्य स्थापित 

कर चुके थे। पर ऋग्वेद का यह मन्त्र दसवें मण्डल का है, भर जो ऐतिहासिक 
झन्य वेदिक संहिताओों को ऋग्ेद के बाद की रचना मानते हैं, उनकी उम्मति में 

ऋग्वेद का दसवां मण्डल भी वाद में ही बना था । शत्तपय ब्राह्मण में ऐक्वाकव पुरु- 
कुत्स का उल्लेख है, और साथ ही एक ऐसी कथा भी दी गई है जिससे पूर्व दिशा की 

झोर झायों के प्रसार का संकेत मिलता है। इस कथा के भनुसार विदेह के राजा 

“विदेघ माधव मे अपने पुरोहित गौतम राहुगण के साथ सरस्वती नदी के तट से यज्ञीय 

झगिति को लेकर पूर्व की ओर यात्रा की थी, भोर मार्य में कोशल होते हुए सदानीरा 
नदी को पार कर वह उस भ्रदेश में जा पहुंचा था, जहां उसने विदेह राज्य की स्थापना 
की ४ इस कथा से ज्ञात होता है कि विदेह में झायों के बसने से पूर्व कोशल में उतका 
राज्य स्थापित हो चुका था, और पूर्व की झोर बसने वाले आ्रार्थ उसी यज्ञीय संस्कृति 
को अपने साथ ले जाते ये, जिसका विकास उनके पुवंजों द्वारा सरस्वती नदी के तट 
पर किया गया था। शतपथ ब्राह्मण में कोशल के राजा परआट्यार हैरण्यनाभ का 
उल्लेख उन प्रतापी राजाओं में किया गया है, जिन्होंने कि प्दवमेघ यज्ञ का भनुष्ठान 
किया था ४ कोशल और विदेह के साय ही काशी का भी ब्राह्मण ग्रन्यों में उल्लेख 
“किया गया है। पूर्व की ओर प्रसार करते हुए झायों ने कोशल के समान काशी में 
भी अपना राज्य स्थापित किया था। काशी की स्थिति कोशल के पूर्व में थी, भौर 
"विदेह की उससे भी पूर्वे के उच्त प्रदेश में जिसे आजकल तिहुंत कहा जाता है। बिहार 
के उत्तरी क्षेत्र में विदेह का राज्य था, और दक्षिणी विहार में भगघ की उत्ता थी । 
मगध के पूर्व में अंग राज्य था, जिसकी पश्चिमी सीमा चम्पा नदी घी। अधव्व॑वेद के 
एक मन्त्र में अंग शोर सगध का गन्धारी और मूजवत् के साथ उल्लेख कर यह प्रार्थना 
की गई है कि तवमा (ज्वर व रोग) इन देशों को चला जाए ४* ऐद्ा प्रतीत होता है 
कि इस प्राचीन युग में मयध और अद्भ सदश प्राच्य देशों में ऐसी झायेंभितन्न जातियों 
का निवास था, जिनके साथ कि आायों का संघर्ष चल रहा था। इंसी कारण तकमा 
के इन देशों में चले जाने की श्रार्थना की गई है। जब झाय॑ लोग इनमें जाकर बस 

* मस्येक्वाकुरुपब्रते रेवान् मराग्येघते | दिदीव पञचकृष्टय ॥. ऋग्वेद १०६०३ 
- शतपयथ ब्राह्मण शड११०-१६ 
« शतपथ ब्राह्मण श्शाशाददे 
« गन्धारन्यो पुजवद्स्यो अंगेस्यो मगधेन्य: ६ 

प्रष्यन् जनमिव शेदेधों तक््मानं परिदद्यसि ॥ झ्यवेंवेद २२२१४ 

० ब्ए0 त ७ 
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गए, तब भी इनके निवासियों में आयंभिनन लोगों की श्रच्छी बड़ी संख्या रही। 
सम्भवतः, मगध और अज्भ जैसे जनपदों (राज्यों) में आय लोग भी अपनी रक्तगुद्धता 
को कायम नहीं रख सके ये | या यह भी कहा जा सकता है कि इन॑ राज्यों की राजे 
वाक्ति जिन लोगों के हाथों में थी, वे विशुद्ध आर्य न होकर ऐसे कुलों के साथ सम्बन्ध 
रखते थे जिन्हें कि आ्रार्य वर्ग में सम्मिलित कर लिया गया था । इन्हें 'ब्रात्य/ या 'ब्रात्य- 
क्षत्रिय कहा गया है । मगघ भौर श्रद्भ के लोगों को ब्रात्य कहने का क्या कारण था, 

झौर ब्रात्य का वास्तविक अ्रभिप्राय क्या था--इस सम्बन्ध में विद्वानों के श्रनेक मत 
हैँ। अज्धू के पूर्व में वज्ध राज्य विद्यमान था, जिसे_ अतेमान सम्रय में बंगाल कहा 
जाती है | ऐत्तरेय ब्राह्मण में वद्ध का भी उल्लेख मिलता है, जिसे मंगध के साथ लिखा 
गया है। सम्मवत्तः ग्रगघ को ही ऐतरेय में वगंध लिख दिया गया है। बौधायन 
धर्ममूत्र में भी वंग उल्लेख “मिलता है । 

उत्तर-वैदिक युग में दक्षिण के क्षेत्र में भ्रायं लोग कहां-कहां अ्रपता प्रसार कर 
चुके थे, इस सम्बन्ध मे भी कुछ निदेश ब्राह्मण-प्रन्थों में विद्यमान हैं । ऐतरेय ब्राह्मण 
में 'दक्षिणां दिशि” में सत्वन्त या सत्वत का उल्लेख है ।' शतपथ' ब्राह्मण के अनुसार 
इसे कुरु देश के राजा भरत ने विजय किया था।? सत्वत के श्रतिरिक्त विदर्म और 
निषध का उल्लेख भी ब्राह्मण ग्रन्थों में भाया है । ये राज्य.भी दक्षिण में स्थित थे । 
ऐतरेय ब्राह्मण में विदर्म के राजा भीम के विषय में यह कहा गया है कि नारद: द्वारा 
उसे ऐसी भ्रौपधि का पता दिया गया था, जिसे सोम के स्थानापन््न रूप में प्रयुक्त किया 
जा सकता था ।* विदर्भ वर्तमान समय के बरार का प्राचीन नाम था, और उसकी 
पुरानी राजधानी कुण्डिन थी। वर्धा नदी के तट पर विद्यमान कौग्डिन्यपुर इसी 
कुण्डिन का प्रतिनिधित्व करता है। शतपथ ब्राह्मण में दक्षिण के एक राजा नड के साथ 
नैषध विद्येषण का प्रयोग किया गया है | सम्भवतः, यह नड निषघ देश के राजा नल 
के लिए प्रयुक्त किया गया है, जिसकी कथा पुराणों भौर महाभारत में विस्तार के 
के साथ दी गईं है। विदर्भ के समान निषध की ध्थिति भी दक्षिण में ही थी । 

प्रतीची (पश्चिम) और उदीची (उत्तर) दिशाओं में भी कतिपय ऐसे राज्य 
'उत्तर-वैदिक.युग में स्थापित हो गए थे, जिनका ऋग्वेद में उल्लेख नहीं मिलता ॥ 
ऐतरेय ब्राह्मण में पदिचम के नीच्य, श्रपाच्य, वाहीक और अ्रम्बष्ठ राज्यों के नाम आये 
हैं।४ इनकी स्थिति किन स्थानों पर थी, यह निर्धारित कर सकना कठिन है । शतपथ 
ब्राह्मण में वाहीकों के सम्बन्ध में यह कहा. गया है. कि वे अभ्रग्नि के लिए भव संज्ञा 

१. ऐतरेय ब्राह्मण २१ 

२- 'ये के च सत्वतां राजानः भोज्यायेव तेडईभिषिच्यन्ते ४ ऐतरेय ब्राह्मण ८३ 

३० शत्पथ ब्राह्मण १४४२१ 
४. ऐतरेय ब्राह्मण ७ा३े४ 

३. ऐतरेय ब्राह्मण ८ा२१ 
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का प्रयोग करते हैं, जबकि श्राच्य देशों में उसे शर्वे कहा जाता है।' वाहीक पंजाब 
के किसी पश्चिमी प्रदेश का नाम था। अम्बष्ठ वही है, जिसे सिकन्दर के साथ पाये 

“म्ौक लेखकों ने अवस्तनाई लिखा है। इसकी स्थिति असिक्नी नदी द्वारा चित प्रदेश” 
में थी। ऐतरेय ब्राह्मण में अ्रस्वष्ठ के एक ऐसे राजा का उल्लेख है, जिसका ऐल्द 

महाभिपेक हुआ था। नीच्य और अपाच्य के प्रदेश सम्भवतः सिन््ध एवं उसके उत्तखर्ती 
क्षेत्र में थे । 

उत्तर-वंदिक युग के साहित्य में उत्तर दिशा के उत्तर-कुर, उत्तर-मद्र, मूज- 
व॒त्, महावृष, गन्धारि, वाल्हीक, केसी, केकय ओर कम्वोज के ताम मिलते हैं । 
उत्तर-कुरु की स्थिति हिमालय के उत्तर क्षेत्र में थी, झोर सम्भवतः इस राज्यकी 
स्थापना आर्यो के कुरु या कौरव “जन! द्वारा की गईं थी। ऐतरेय ब्राह्मण में ज्ञावतपी 
झत्यराति नामक एक महत्त्वाकांक्षी व्यक्ति का उल्लेख झाया है, जो उत्तर-कुरु कीः 
विजय के, लिए उत्सुक था ।' उत्तर-कुरु के समान- उत्तर-मद्र जनपद भी हिमालय के 
उत्तरी क्षेत्र में विद्यमान था। मद्र “जन के दो जनपद (राज्य) थे, उत्तर-मद्र भौर 
दक्षिण-मद्र | बौद्ध युग में मद्र या सद्रक जनपद बहुत प्रसिद्ध हुआ, झौर उसकी राज- 
घानी शाकल नगरी बौद्ध धर्म का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण केन्द्र व। गई। वर्तमान सियाल- 
कोट (पाकिस्तान में) इसी शाकल का प्रतिनिधित्व करता है। यह मद्र दक्षिण-मद्र 

था, धौर उत्तरमद्र की स्थिति हिमालय के उत्तरी क्षेत्र में थी। वृह॒दारण्यक उपनि- 
षद् में काप्य पठञ्जल का उल्लेख है, जिसे मद्र का निवासी कहा गया है।* भ्रथवेवेद 
के एक सूक्त में अद्भ और मगघ के समान ग्रन्धारि, मूजवत्, महावृष झ्ोर बाल्हिक” 
के सम्बन्ध में भी यह प्रार्थेना की गई है, कि तवमा (ज्वर) इन देशों में चला जाए 

इससे यह् संकेत मिलता है, कि ये भी आया के क्षेत्र के सीमावर्ती जनपद थे, यद्यपि 
इनकी स्थिति पूर्व में न होकर उत्तर की भ्ोर थी । छान््दोग्य उपनिषद् में रैक्वपर्ण 

(का झोर जैमिनीय उपनिषद् ब्राह्मण में हृतवाशय का महावृष राज्य के राजाप्रों के 
रूप में उल्लेख विद्यमान है । यद्यपि श्रथ्वेवेद में तसमा को ग्न्घारि भी चले जाने के 
लिए कहा गया है, जिससे उसके श्लार्यक्षेत्र से बाहर होने का संकेत मिलता है, पर 
ऐतरेय ब्राह्मण में भन्धार के राजा नग्तजितु का उल्लेख है, जिसने कि याज्िक कर्मे- 
काण्ड में सोम के प्रयोग पर बल दिया है ।* ऐसा प्रतीत होता है कि उत्तर-वैदिक 

१. “भजण्निवें स देवस्तस्थेतानि नामानि शर्द इति यथा प्राच्या आचक्षते भव इति 
बाहीका: 7” शतपयथ ब्राह्मण शणश १ र 

२. ऐतरेय ब्राह्मण ८२३ 
३. याजवल्वपेति होवाच मद्रेष्ववत्ताम पतञज्जलस्य काप्यस्य गृहेषु यक्षमघधीयातास्त- स्थासीदुभारया गन्धर्वगृहीता तमपृच्छाम ।' शतपय ब्राह्मण १४६७१ 
४. तदमन् सुजवतों गच्छ बल्हिकान् वा परत्यराम् । ६ 

महाव॒षान् सूजवतो वन्ध्वद्धि परेत्य । 
प्रेतानि तक्मतों दूमो अ्रन्यक्षेत्राणि चा इसा ॥ ८ प्रथवबेंद ४२२७-८५ 

४. एतरेय ब्राह्मण ८३४ 



वैदिक युग के प्राचीनतम भारतीय राज्य १४५ 

काल में गन्धारी या गान्धार वैदिक ग्रध्ययन का महत्त्वपूर्ण केन्द्र वन गया था। बाद 
'के समय में भी यह जनपद छिक्षा के केद्ध के रूप में विकसित होता रहा, श्रौर बौद्ध 
काल में इसकी राजधानी तक्षशिला भ्रपने विद्यायीठों श्रौर विदव-विश्यात श्राचार्यों के 
लिए सर्वत्र प्रसिद्ध हो गई । 

केफय जनपद की स्थिति वितस्ता (जेहलम) के तटवर्ती प्रदेश में थी, झोर 
उत्तर-वैदिक युग में यह धर्म तथा संस्कृति का महत्त्वपूर्ण केन्द्र था। शतपथ ब्राह्मण 
भ्रौर छान््दोग्य उपनिपद् में फेकय के राजा प्रश्वपति का उल्लेख है,' झौर भ्रन्यत्र उसके 
मुख से यह कहाया गया है, कि मेरे जनपद में न कोई चोर है न कोई शराबी है, न कोई 
ऐसा व्यक्ति है जो याज्ञिक अनुष्ठात न करता हो, न कोई भ्रविद्वान् है भौर न कोइ 
व्यभिचारी है । इस जनपद में किप्ती स्त्री के व्यभिचारिणी होने का तो प्रदन ही नहीं 
है ।* सामवेद के वंश ब्राह्मण-में काम्वोज ध्रोपमन्यव नामक एक आचार का उल्लेख 
पाया है, जो मद्रगार का शिष्प था। बौद्ध युग के सोलह महाजनपदों में कम्बोज भी 

एक था, झौर उसका परिगणन गान्धार के साथ किया जाता था। वंश ब्राह्मण में 
उल्लिखित काम्बोज प्रोपमन्यव इस कम्वोज का ही निवासी था, धोर उसके एक श्राचाय॑ 
के रूप में उल्लेख से सूचित होता है कि यह जनपद भी प्राचीन समय में झ्राय॑ ज्ञान तथा' 
संस्कृति का केन्द्र था। काम्योज जनपद की भौगोलिक स्थिति के सम्बन्ध में बहुत मतभेद 
है, पर बहुसंझुयक विद्वानों को यह मत स्वीकार्य है कि यह उस प्रदेश में था जहाँ कि 
वर्तमान समय में वदरुशां की स्थिति है । ' 

उत्त र-बैंदिक युग के साहित्य में कतिपय ऐसी जातियों का भी उल्लेख मिलता 
है, जिन्हें श्रार्य नहीं समझा जाता, या जिनमें प्रायंभिन््न रक्त का मिश्रण माना जाता 

है। ये जातियाँ भान्ध्र, पुण्ड, शवर, पुलित्द शोर मृतिब हैं। ऐतरेय ब्राह्मण में इन 

सबका उल्लेख है । भरान्धों का निवास कृष्णा भोर गोदावरी नदियों के मध्यवर्ती प्रदेश 

में था, और पुण्ड्रों का उत्तरी बंगाल में । बंगाल की प्राचीन राजधानी का पुण्ड्रवर्धन 

नाम इसी जाति के नाम पर पड़ा था। अ्रशोक के शिलालेखों में पुलिन्द का उल्लेख 
 झान्स्र के साथ किया गया है। इससे यह परिणाम निकाला गया है, कि पुलिन्दों'का 

प्रदेश गोदावरी के उत्तर में होना चाहिए । कतिपय विद्वानों ने भिलसा (मध्य प्रदेश में) 
के समीपवर्ती प्रदेश में पुलिन्दों का निवास प्रतिपादित किया है। शबर भौर मूतिवों 

के प्रदेश के विषय में निश्चित परिणाम पर पहुँच सकना कठिन है। विजगापटम, 

ग्बालियर भौर उड़ीसा में कतिपय ऐसी जातियों का निवास है, जिनके सौरस शोर 
सबरी सदश नाम दावर से मिलते-जुलते है । इन्हें प्राचीन शवरों का वंशज समभा जा 

सकता है। रामायण की कथा में एक शवरी का उल्लेख है, जिसने राम 'का स्वागत 

रत हद ब्कै ७ थे 

१. 'झदबपतिवरा्ध्रियं केंकयः सम्प्रति वेश्वानरं वेद न गच्छाम इति 
है . गतपथ ब्राह्मण १०६१२ 

२. 'त में स्तेनो जनपदे न मदपों नानाहिताग्निर्नाविद्वान् न स्वैरी स्वैरिणी कुत: 
छांन्वोग्य उपनिषदु ५११ 



५१४६ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

किया था। मूतिब को सूचिय भौर मृधिक (जिसका उल्लेख माकंण्डेय पुराण में 
मिलता है) का झूपात्तर मानकर कतिपय विद्वानों ने इस जाति को हैदराबाद की मुसी 
नदी के प्रदेश का निवासी प्रतिपादित किया है। 

ऋग्वेद के युग में सरस्वती नदी का प्रदेश झायों का के युग में सरस्वती नदी का प्रदेश झायों का प्रमुख केद्ध था। पर 

भौगोलिक परिस्थितियों में परिवर्तन भा जाने के कारण उत्तर-वंदिक युग में सरस्वती 
के प्रदेश का महत्व कम हो गया था। इसीलिए श्रव पश्लायों के भुल्य के कुछ 
(राजधानी-हस्तिनापुर) भौर_पञ्चाल (राजधानी-परिचका) हो गये ये | 



आठवां अध्याए 

वदिक सुग का राजनीतिक इतिहं।स 
«» (१) ऐतिहासिक धनुश्रुति 

क्योंकि वेद प्रधानतया घामिक ग्रन्थ हैं, अतः राजनीतिक इतिहास के लिए उनका 
“विशेष उपयोग नहीं है। पुरातत्त्व सम्बन्धी भनुसन्धान अभी इस दद्शा की नहीं पहुंचा है, 
कि उत्त द्वारा प्राचीन भारत की, विशेषतया वैदिक युग की राजनीतिक घटनाश्रों पर 
कोई प्रकाश पड़ सके। पर पुराणों और रामायण-महाभारत के रूप में ऐसे साधन 
विद्यमान हैं, जिनका विवेचन कर वेदिक युग के इतिहास की रूपरेखा तैयार की जा 

सकती है। इन ग्न्यों में शार्य जाति की प्राचीन ऐतिहासिक भ्रन॒ुभुति संगहीत है 
आचीन् भ्रायों की इष्टि में इनका बहुत महत्त्व था न । वे इन्हें पाँचवाँ वेद मानते थे । 
छान्दोग्य उपतियद में इंतिहास-पुराण को स्पष्ट रूप से पजञ्चम बेंद' कहा गया है । 
24202 इजननास पक बे 8 39808 
श्रेरिं नोराशतों का उल्लेख करके यह कहा गया है कि जब कोई व्यक्ति 'बृहती दिशा! 
(उच्च जीवन) की भोर चलता है, तो ये इतिहास, पुराण भ्रादि उसके अनुगामी होकर 
चलने लगते हैं ।' इसका श्रभिष्राय यह हैं कि इतिहास में उसे स्थान प्राप्त हो जाता 
है, उसके सम्बन्ध में अनेक प्राल्यातों तथा गाथाओं का प्रचलन होने लगता है, भोौर 
उसके क्ृत्यों की स्तुति होने लगती है । रामायण, महाभारत और पुराणों में उन प्राचीन 
झा राजाओं की स्मृति विद्यमान है, जिनके दान-प्रुण्य व वी रक्ृत्यों ने अनेक लोगों के 
मनों पर श्रपनी छाप छोड़ दी थी । वैदिक युग के इतिहास के लिए पुराणों में संकलित ' 
ऐतिहाप्तिक श्नुश्रुति का किस श्रंश तक उपयोग है, इस प्रदन पर इस ग्रन्थ के पहले " 
भ्रध्याय में विवेचन किया जा चुका है। यह सही है कि पौराणिक श्रनुश्ुति की उप- 
योगिता के सम्बन्ध में पहले बहुत मतभेद रहा है। उननीसवीं सदी में प्राचीन भारतीय 

इतिहास की खोज करने वाले विद्वान पौराणिक इतिवृत्त को ऐतिहासिक दृष्टि से प्राय 
निरर्थक समभते रहे | पर वीसवीं सदी के प्रथम चरण में इस श्रवृत्ति ने पलटा खाया ॥ 

१. 'सहो वा ऋगेद भगवो5ध्येमि यजुर्वेदं सामवेदमायवंणं चतुर्थमितिहासपुराणं: 
पठचमसं थे दानां वेद । छान्दोग्य उपनियद् 

'स बहती दिशमनुन्यवलत् तमितिहासश्च पुराणं च गायाइच नाराह्ंसीइचानुव्य- 
चलन् । इतिहासस्य च वे स पुराणस्य च गायानां व् वाराशंसीनाञ्च प्रियं धाम 
भवति य एवं बंद ४ श्रथर्ववेद १५॥६१००१२ 

र् 



श्डद प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

श्री पार्जीटर ने पुराणों का गस्भीर व विशद रूप से अनुशीलन कर यह परिणाम 

निकाला, कि पौराणिक साहित्य का ऐतिहासिक दृष्टि से उपयोग किया ,जा सकता है,. 

झौर इनमें जो भ्रनुश्रुति संगृहीत है, उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । पार्जीठर ते 

पुराण ठेक्स्ट झाफ दि डिनेस्टीज आफ दि कलि एज' झोर 'एन्शिएन्ट इण्डियन 

हिंस्टोरिकत ट्रेंडिशन' नामक दो ग्रत्व लिखे, जिनमें उन्होंने पुराणों में विद्यमान" 

ऐतिहासिक अनुश्ुत्ति का.विशद रूप से प्रतिपादन और ब्रनुशीलन किया । पार्जीटर के 

झनुसार भाचीन भारतीय अनुश्रुति दो भागों में विभक्ताकी जा सकती है । धर्मंविषयक 

श्रनुश्रुति वैदिक साहित्य में संगृहीत है, भोर राजवंशों तथा खजाओं के सम्बन्ध की 

झैनुश्॒ति पुराणों, में पायी जाती है। प्राचीन भारत में जो सृत”भोर चारण लोग थे, वे 
राजाओं ओर उनके कृत्यों का झआारुयान किया करते ये, भौर सुत-वंशों में ये प्राचीन 
ध्ाख्यान या ख्यात. स्थित रहते ये । बाद में इन्हीं ख्यातों को पौराणिक साहित्य में 

संगृहीत कर दिया गया। यह सही है कि पुराणों में पायी जाने वाली अनुश्रुति को अविकल 

रूप से स्वीकृत नहीं किया जा सकता | पर यदि उप्तकी वैज्ञानिक रूप से विवेचना की 

जाय, तो उसके झाघार पर प्राचीन आये राजाप्रों, राजवंशों भोर उनके कृत्यों के सम्बन्ध 
“में. बहुत-छ्ती उपयोगी बातों का पता किया जा सकता है। पुराणों में वर्णित इन 

' राजामं का उल्लेख कहीं-कहीं वैदिक-साहित्य में भी झा गया है, और इससे पौराणिक 
प्रनुश्गुति की सत्यता को सिद्ध करने के लिए पुष्ट प्रमाण मिल जाता है। पुराणों में 
संकलित भ्नुश्रुति के बड़े भाग का सम्बन्ध, उसी काले के साथ है, जिसे--वेदिक युग - 
कहा जाता है । मु 

पार्जीटर के समान श्री काशीप्रसाद जायसवाल ओर जन विद्वात् किफरेल ते 
भी पौराणिक भनुश्रुति की ऐतिहासिक उपयोगिता को स्वीकार किया, भौर प्राचीन 

भारतीय इतिहास-सम्बन्धी भ्नेक तथ्य पुराणों के आधार पर प्रकट किये। बाद में 
महामहोपाध्याय श्री हरप्रसाद-शास्त्री, डा० प्रधान, डा० हेमचन्द रागचौवरी शादि 
प्रनेक' विद्वानों ने पौराणिक अनुभुति का उपयोग कर विभिन्न ग्रन्थ लिखे । सम्मवतः,. 
झ्ब विद्व:तों में इस विषय पर भ्रधिक मतभेद नहीं रह गया है, भौर सभी लोग यह 
स्वीकार करने लगे हैं कि पुराणों के झ्राधार पर झायाँ के प्राचीन इतिहास की रूप+ 
रेखा तैयार की जा सकती है। 

हि बेड (२) मानव-वंच् ( ०४ व ) 
राज्यसंस्था का प्रारम्भ--पौराणिक भनुन्नुति के अनुसार पहला झार्य राजा 

वेवस्वृत मनु था। उससे पहले इस देश में अ्राजक दशा थी। जिस प्रकार बड़ी मछली 
छोटी मछली को खा जाती है, वैसे ही बलवान लोग निर्बलों को. नष्ट करने में लगे 
रहते थे। मात्त्यन्याय की इस दशा से परेशान होकर लोगों ने मनु को अपना राजा 
(जुना, भोर उसके झादेशों का पालन करना स्वीकार किया। मनु आधिक दृष्टि से 
सर्वथा निश्चिन्त होकर राज्य-व्यवस्था में अपना सब समय लगा सके, इसके लिए प्रजा 
ते उसे अपनी पैदावार का छठा भाग देना स्वीकार किया.। वैवस्वत सनु के इस प्रकार 
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'पहुले-पहल राजा बनने की वात न केवल पुराणों में, श्रपितु महाभारत कौटलीय भअर्थ- 
वास्त्र प्रादि ग्रन्थों में भी उपलब्ध होती है । इस प्रनुश्रुत्ति का भ्रभिष्राय शायद इतना 
ही है, कि भ्राजक ददा से जब पहले-पहल राज्य-संत्या का विकाप्त हुआ, तो मनु सर्वे- 
प्रथम राजा के पद पर अधिष्ठित हुए। संविदा (समय, ठहराव, इकरार) द्वारा 
राज्य-संस्था के प्रादुर्मूत हीने की कल्पना अनेक पाश्चात्य विद्वानों ने भी की है। 
प्राचीन ग्रीस में भी इस विचार की सत्ता थी । 

मानव-वंद्रा का विस्तार--राज्य-संस्था के प्रावुर्भूत हो जाने के बाद मनु प्रायों 
का पहला राजा वता । उसके एक्चैन्या भोर प्राठ पुत्र थे। मनु ने श्रपने राज्य को 
प्रपने पुत्रों में वाँट दिया उसके सबसे बड़े पुत्र का चाम-इक्षाकु था। वह मध्यदेश 
का राजा बना, जिसकी राजधानी अयोध्या थी। इक्वाकु द्वारा उस राजवंश का 
प्रारम्भ हुआ, जो भारतीय इतिहास में ऐक्वाकव, मानव एवं सुर्यवंश के नाम से विख्यात 
है । इसी वंद में श्रागे चलकर राजा दिलीप, रघु, दशरथ शोर राम हुए। मनु के एक 
अन्य पुत्र ताभानेदिष्ट को पूर्व की ओर तिरहुत का राज्य मिला। इस वंश में भागे 
चलकर राजा वैज्ञाल हुआ, जिसने वेशाली नाम की नगरी वसायी । वोद्ध-युग में इस 
वैद्ञाली की बहुत प्रसिद्धि हुईं, और यह लिच्छवि नाम से प्रसिद्ध क्षत्रियों की राजधानी 
बती | इस नगरी के भ्रवशेप उत्तरी विहार के मुजफ्फरपुर जिले के बसाढ़ नामक ग्राम 
में पाये गये है । मनु के एक अन्य पुत्र का नाम करुष था। उसके ताम से कारूप राज्य 
की स्थापना हुई, जो इस समय के बघेलखण्ड क्षेत्र में विद्यमान था । मनु के एक श्रन्य 
पुत्र धर्याति ने दक्षिण में भ्राधुनिक ग्रुजरात के क्षेत्र में अपने राज्य की स्थापना की । 
दार्याति के पुत्र का नाम आानतें थ.। यह बहुत प्रतापी राजा था, इसी के त्ाम से उस 
देश का नाम ही प्ानत॑ पड़ गया। शभ्ानते देश की राजघानी क्ुशस्थली या द्वारिका 
थी। वैवस्वत मनु के चार पुत्र--इक्ष्वाकु, नेदिष्ट, शर्याति और करुष चार बड़ें और 
“शक्तिश्ञाली राज्यों के संस्थापक हुए । मनु के अन्य चार पुत्रों ने भी अपने पृथक् राज्य 
स्थापित किये, पर वे भ्रधिक प्रत्िद्ध नहीं हैं । 

सुर्ये-वंश के संस्थापक इक्ष्वाकु के भी अनेक पुत्र थे, भौर उन्होंने भी भ्रपने पृथके 
राज्य स्थापित किये । उसका बड़ा लड़का विकुक्षि अयोध्या की राजगद्दी पर बैठा। 
इृक्ष्वाकु के छोटे पुत्र निमि ने अयोध्या और वैशाली के बीच में एक अन्य राज्य की 
स्थापना की, जिसकी राजघानी मिथिला थी। इस तगरी का ताम निम्ति के वंशज 
मिथि के नाम पर पड़प था । शझ्रागे चलकर मिथिला के इसी वंश के राजा जनक 
फहलाने लगे थे । 

पौराणिक श्रनुश्रुति के भ्रनुसार मनु के पुत्रों व बंशजों ले भारत के विविध 
प्रदेशों में भ्पने विविध राज्य स्थापित किये थे। पुत्र का अभिप्राय शायद वंशज से 
'हैं। यह माम सकना तो कठिन है, कि मनु के पुत्रों के समय में आ्रार्य-राज्यों का पूर्वे 
में वंशाली तक और दक्षिण में द्वारिका तक विस्तार हो गया था। पौराणिक श्नुश्रुति 
का भ्रभिप्रात्न शायद यह है, कि मनु के वंशजों द्वारा इन सूदरवर्ती प्रदेशों तक आयें- 
जाति के प्रमुत्व की स्थापना हुई थी ।- ऊपर दी गई भ्रनुश्रुति में झायं-जाति की उन 
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| विज्यों एवं विस्तार की वह स्मृति सुरक्षित है, जिनके द्वार; भारत के कृतिपय प्रदेशों 
के झादिनिवासियों को परास्त कर श्ार्य-जाति ने झपता प्रमुत्त कायम किया था । 

* सम्भवतः, मनु उन पश्रायों का नेता था, जिन्होंने इस देश में भ्पनी सत्ता को स्थापित 
किया था । इक्ष्वाकु, नेदिष्ट, शर्याति श्रोर करुष मनु के बाद में हुए, झौर उनके नेतृत्व 

/ मेँ झायों का विस्तार सुदुर्ती प्रदेशों में हुआ । ये विजयी झायं-नेता भी मनु के वंजश 
थे, यह बात भी स्वीकार की जा सकती' है । 

|] अयोध्या का सूर्य (ऐल्वाकव) बंद +-वैवस्वक, मनु के वंशज या पुत्र इक्वाकु ने 
झयोध्यां में अपने स्वतन्न्र राज्य को स्थापना की, यह हम ऊपरलिखे चके हैं। इषध्वाऊु . 
के उन्नीस पीढ़ी वाद उसके वंश में एक अत्यन्त प्रतापी राज़ा हुप्रा, जिसका नाम 
सान्वाता था । उसे पुराणों में “चक्रवर्ती और “सम्राट” कहा गया है। वह अपने समय" 

का सबसे अधिक शक्तिशाली राजा था। उसने पड़ोस के भ्रन्य आयें-राज्यों को जीतकर 
दिग्विजय किया । उसके सम्बस्ध में पौराणिक अनुश्ुति में कहा गया है, कि सूर्य जहाँ 
से उगता है भौर जहाँ अस्त होता है, वह सम्पूर्ण प्रदेश मान्याता के शासन में था ६ 

* जिन झाये-राज्यों को जीतकर मान्धाता ने अपने अ्रघीन किया, उनमें पौरव, झानव, 
दुह्मू , भोर हैहय राज्यों के नाम विशेषदू्प से उल्लेखनीय हैं। इन राज्यों के सम्बन्ध 
में हम झ्रागे चलकर लिखेंगे | मान्धाता के बाद उसका पुत्र पुरुकृत्स अयोध्या का राजा 
बना । उसके दो पीढ़ी बाद चसदस्यु के समय से अयोध्या के सूर्य-वंश की शक्ति निर्बल 
पड़ते लग गई । जिन अनेक राज्यों को मान्धाता ने जीत कर झपने अधीन किया था. 
वे धीरे-धीरे पुतः स्वतंत्र हो गये । पुरुकुत्स के ग्यारह पीढ़ी बाद (इक्ष्वाकु के इकतीस 
पीढ़ी पीछे) राजा हरिदचन्द्र अयोध्या की राजगद्दी पर भ्ारुढ़ हुआ । इसकी रानी 

हव्या थी। सम्भवतः, वहू शिवि-वंश की राजकुमारी थी हरिश्चद्ध बड़ा दानवीर 
था ॥ उसकी कथा भारत में बहुत असिद्ध है। अपना सर्वेस्व दान, करके वहू एक 
चाण्डाल के घर दास वनकर रहा था। हरिश्चन्द्र, रानी शैव्या ओर उनके पुत्र रोहित 
की कथा को कौन नहीं जानता ? अश्रयोध्या के ऐक्ष्वाकव-वंश में आगे चलकर इकता- 
लीसवीं पीढ़ी में समर भर पेंतालीसवीं पीढ़ी में राजा भगीरथ हुए । गंगा नदी को 
हिमालय से उतारकर मैदान में लाने का श्रेय राजा भगीरथ को ही दिया जाता है। 
इसी के नाम पर गंगा की एक शाखा भागीरथी कहाती है । भगीरथ मान्धाता के 

समान चक्रवर्ती समञ्नाट् था। उसके उत्तराधिकारियों' में अम्बरीश बहुत प्रसिद्ध हम्ना । 
इक्वाकु वंच्च के बाद के राजाओं में दिलीप (साठवीं पीढ़ी) बड़ा प्रतापी था । उसे भीः 
सान्धाता और भगीरथ के समान चक्रवर्ती और सम्राट कहा गया है। दिलीप का पोता 
रघु झौर भी अधिक प्रतापी हुआ। उसके दिग्वजय का विद्वद वर्णन महाकृवि कालिदास 
ने भपने प्रसिद्ध महाकाव्य रघुवंश में किया है। रघु के नाम से प्राचीन ऐक््वाकव वंश 
रघुवंश या राघववंश भी कहाने लगा। रघु का पुत्र अज था, झौर भ्ज का पुत्र 
दशरथ । दशरथ का पुत्र राम था, जिसकी कथा भारत के वच्चे-बच्चे 'तक को ज्ञात 
है। राजा रामचुन्द्र ऐक्वाकव वंश की ६५ वीं पीढ़ी में हुए थे। उनकी कथा को लेकर 
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भारत के प्राचीन श्ौर अर्वाचीन साहित्य में जितने अधिक काव्य व ग्रन्थ बने हैं, उतने 
शायद अन्य किसी कथा को लेकर नहीं बने । 

(३) चन्द्र बंद 
ऐल वंश--भारत के प्राचीन इतिहास में जिस प्रकार श्रयोष्या का सूर्य वंश 

अत्यन्त प्रसिद्ध है, वेसे ही चन्द्र या ऐलवंश भी है। इस बंद का संस्थापक पुरूरवा ऐल' 
था। यह वंश मानव वंश पृथक था। पर कतिपय अनुश्नुतियों के अ्रनुसार इसका भी' 
वेब्रस्वत मनु के साथ सम्बन्ध था, श्रोर इसकी उत्पत्ति मनु की कन्या इला द्वारा' हुईं 
थी | हम ऊपर लिख चुके हैं, कि वेवस्वत मनु के श्राठ पुत्र श्रौर एक कन्या थी । इला' 
इसी कन्या का भाम था । ऐल-वंश की राजधानी प्रतिष्ठान थी, जिसके भग्नावशेष 
प्रयाग के सामने झूंसी के समीप विद्यमान हैं । अली हि के मा तक प्रतीत होता है, कि भारत में जब 
शा जाति ने प्रवेश किया, तो वह अनेक धार होकर इस देश मैं _प्रविष्ट हुई 
थी। मानव-वंद्ा भ्रायय-जाति की एक घारा को सूचित करता है, भोर ऐल-वंदा दूसरी 
घारा को । मानव-आर्यों ने भ्रयोध्या को अपना प्रधान केन्द्र बनाया, झौर ऐल-आायों 
ते प्रतिष्ठान को । मानव-वंद् के समान ऐल-वंश की भी अनेक शाखाएँ थीं | पुरूरवा' 
के भ्रत्यतम पुत्र श्रमावसु ने कान्यकुब्ज में श्रपता पृथक् राज्य स्थापित किया ॥ 

प्रतिष्ठान का ऐल-वंश भारत की प्राचीन श्रनुश्नुति में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखता है। पुरूरवा का पोता नहुषं था। नहुष के अन्यतम पुत्र ने वाराणसी में श्रपना' 
एक स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया | नहुष का बड़ा लड़का ययाति था, जो अपने पिता 
की मृत्यु के बाद प्रतिष्ठान का राजा बना । ययाति (छठी पीढ़ी) बहुत प्रतापी भौर 
दिग्विजयी था | पुराणों में उसे चक्रवर्ती कहा गया है। उसका राज्य पदिचम में सर« 
स्वती नदी तक विस्तृत था | ययाति के पाँच पुत्र थे--यदू, तुवंसु, द्रुह्म , भनु भौर 
पुद । ये पाँचों पौराणिक अनुश्चुति में वहुत प्रसिद्ध हैँ। इनमें से पुरु प्रतिष्ठान का राजा 
बना, प्रौर उसी के नाम पर प्रतिष्ठान का ऐल-वंश श्रव पौरव कहाने लगा। प्रतिष्ठान' 

के दक्षिण-पूर्व के प्रदेश पर तुर्वेसु ने श्रपना स्वतल्त्र राज्य स्थापित किया। यदूं का 
राज्य परिचम में 'न. वेतवा श्लोर चम्बन नदियों के प्रदेश में स्थापित, हुआ्रा। .इसके 
वंशज यादव कह्ायें। यादवों के विस्तार पर हम भागे चलकर प्रकाश डालेंगे। अयोध्या' 
के पद्दिचम में-अनु का राज्य कायम हुआ, भ्रौर दुह्म_ ने यमुना भौर सरस्वती के वीच' 
का प्रदेश प्राप्त: किया । ययाति का चक्रवर्ती साम्राज्य परिचम में सरस्वती से शुरू कर 
पूर्व में प्रतिष्ठान से श्रागे तक विस्तृत था। उसके बाद यह विशाल साम्राज्य उसके 
पुत्रों में बंद गया। पर यहाँ यह ध्यान में रखना चाहिए, कि श्रयोघध्या के मानव 
(ऐड्वाकव) वंछका राज्य इस साम्राज्य के भ्रन्तगंत नहीं था। श्रयोध्या के इसी 
ऐद्षवाकव-वंश में आगे चलकर मान्वाता हुआ था, जिसने कि प्रतिष्ठान के पौरव वंश, 
कान्यकृब्ज के ऐ ल-बंश (अ्रमावसु द्वारा स्थापित बंश), द्रुह्म _ वंश, आनव वंश शभादि 
के प्रदेशों को जीतकर श्रपने श्रधीन किया था| मान्धाता की इन विजयों का एक 
परिणाम बहुत महत्त्वपूर्ण हुआ । राजा शनु भौर राजा द्रह्म, के जो वंशज शअ्रयोध्या के 
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परिंचम से शुरू कर सरस्वती नदी तक के प्रदेशों पर शासन करते ये, वे मान्धाता से. 
परास्त होकर श्र प्रधिक पद्चिम की ओर चले जाने के लिए विवश हुए | ब्रह्म का 
एक वंशज गान्धार था, जो सम्भवतः मान्धाता का समकालीन था, या उत्तके कुछ 
समय बाद हुआ था। उसने उत्तर-परिचिमी पंजाब (रावलपिण्डी से भी आगे) अपना 

, नया स्वतन्त्र राज्य स्थापित किया । राजा गान्धार के ताम से ही यह प्रदेश 'गान्धार - 
 कहाया । इस युग में झारयों की एक शाखा पूर्व से पश्चिम की झोर गई, प्ौर उससे 
गान्धार में श्रपता नया राज्य स्थापित किया, यह बात कुछ झ्राइचयंजनक प्रतीत होती 

है | ऐतिहासिक लोग यह मानते हैं, कि श्रायों का प्रसार पश्चिम से पूर्व की ओर हुमा 
था, न कि पूर्व से पश्चिम की झोर। यहाँ यह ध्यान में रखना चाहिये, कि इस युग 
तक आये लोग उत्तरी भारत में भरा चुके ये, झौर उन्होंने वहाँ अपने बहुत-से राज्य 
स्थापित कर लिए थे | जैसा कि हम ऊपर लिख चुके हैं, सम्भवतः आर्य दो धाराप्ं में 
भारत में प्रविष्ट हुए थे। एक घारा को मानव-वंश कहते हैं, भ्रौर दूसरी को ऐल-वंश । 

पर श्रव जो राजा गान्धार ने सुदूर उत्तर-परिचम में श्रपता पृथक् व स्वतन्त्र राज्य 
स्थापित किया, उसका कारण अयोध्या के प्रतापी सम्राद मान्धाता द्वारा दुह्म वंश की 
पराजय थी | इतिहास में हम प्राय: देखते हैं, कि अनेक स्वाभिमानी राजवंश या जातियाँ 

किसी श्रधिक. शक्तिशाली विजेता द्वारा परास्त हो जाने पर उसके भ्रधीन रहने की 
अपेक्षा किसी नये प्रदेश में जाकर स्वतन्त्र रूप से बस जाना श्रधिक पसन्द करते हैं । 

सम्राट मान्धाता द्वारा परास्त हो जाने के -कारण राजा अनु (ययाति का 
भन्यतम पुत्र) के वंशज भी अपने प्रदेश को छोड़कर पश्चिम की शोर चले गये । वहाँ 
उन्होंने पंजाब तथा हरियाणा के प्रदेशों में अपने राज्य स्थापित किये। झानव (अनु 
के वंशज) लोगों ढारा स्थापित इन नये राज्यों में यौधेय, केकय, शिवि, मद्र, अम्वष्ठ 
और सौवीर विशेषरूप से उल्लेखनीय हैं । थे सब राज्य पंजाब व हरियाणा में विद्य- 
मात थे। बाद के काल में इत सब राज्यों में गणशासनों की स्थाषना हुई, और इन्होंने 
भारत के इतिहास में बहुत महत्त्वपूर्ण भाग लिया । पंजाव में झ्रानवों का यह प्रसार 
राजा उशीनर के समय में हुआ, जो उस आनव राजा का वंशज था, जिसे मान्धाता 
ने परास्त किया था। यौधेय, केकय श्रोदि आनव राज्यों की स्थिति पश्चिम के प्रदेशों 
में ही थी। 

ऐल-वबंश का पुर्वी भारत में विस्तार--स म्राट् मान्धाता से परास्त होने के कारण 
आनव (ऐल-वंश की एक शाखा) लोग परिचम में चले गये, शौर वहाँ पंजाब में उन्होंने 

अपने भ्रनेक राज्य स्थापित किये यह हमने अभी लिखा है। पर इसी समय आनवों की 
, एक शाखा सुदूर-पूर्व की ओर भी गई । इसका नेता तितिक्ष॒ (छब्बीसवीं पीढ़ी) था । 

इसने पूर्व की ओर जाकर वर्तेमान समय के विहार में अपना राज्य स्थापित किया । 
| ऐलवंशी इन प्रायों के विहार में प्रविष्ठ होने से पूर्व वहाँ सौद्यम्व नामक एक जाति का 
निवास था। ग्रानव-प्रायों से परास्त होकर सोथ्युम्न लोग और अधिक पूत्र की ओर 
| चले गये | तितिक्षु ने उस प्रदेश में अपना स्व॒तन्त्र राज्य स्थापित किया, जहाँ झ्ाज- 
कल मुंगेर और भागलपुर जिले हैं। इसके कुछ समय वाद ऐलवंश के झ्ायों की एक 
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“अन्य शाखा ने भी विहार शी ओर प्रस्यात किया । कान्यक्रुब्ज में स्थापित ऐल-राज्य का 
उल्लेख हम कर चुके हैँ । तितिक्षु के दो पीढ़ी बाद के समय में कान्यकुडण का राज्य 
कुद्य के भ्रधीन था । उसका छोटा लड़का अमूर्तर्यज्ञ था, जिसके पुत्र का नाम गय 
'था। गय धामूतंरयस एक प्रवल व प्रतापी राजा हुमा है। प्राचीन भारत में जो वीर 

'पुरुप किसी नये राज्य की स्थापना करके एक नये राजवंद का प्रारम्भ करते-पे--उन्ें 
विशकर' कहा नल असम । गय झामूतंरयस भी एक वंशकर राजा था। उसमे कान्य- 

'कुंब्ज को छोड़कर काशी के पूर्व के जंगली प्रदेश में, जिसे प्राचीन समय में धर्मारण्य 
कहा जाता था शोर जो झागे चलकर मगघ कहाया, पहले-पहल एक प्रार्य राज्य की 
स्थापना की, झौर एक नये बंद का प्रारम्भ किया । वर्तमान समय की गया नगरी का 
संस्थापक सम्भवतः यह गय भ्रामुतंरयस ही था, जिसे राजधानी बनाकर इसने मगघ 
का पहले-पहल शासन किया था। गय झमूततरयस की गिनती चक्रवर्ती राजाप्रों में 

, की जाती है | प्रतीत होता है, कि मगध में श्रा्यों का यह प्रथम राज्य देर तक नहीं 
“टिक सका । घर्मारण्य उस समय में एक विशाल जंगल यथा, जिसमें शक्तिशाली राक्षस 
जातियाँ निवास करती थीं। राक्षस-जाति के प्रावल्य के कारण झार्य लोग वहाँ देर तक 

नहीं टिक सके। , रामायण में ऋषि विद्वामित्न ने जिन राक्षस जातियों को नष्ट करने 
के लिए राजा रामचन्द्र की सहायता प्राप्त की थी, वे इसी धर्मारिष्य में बसती थीं। , 

वक्षिण में ऐल-बंश का विस्तार-टइसी प्रकरण में हम पहले ययाति के पूत्र 
यदु का उल्लेख कर चुके हैं, जिसने यादव-वश की स्थापना की थी। भागे चलकर 
. इस वंश की शाखाएँ दक्षिण की शो फैलने छगीं । यादवों की एक क्षाज्ा हैहय थी, 
जिसका भ्न्यतम राजा महिष्मन्त (तेईसवीं पीढ़ी) पौराणिक भ्रनुभुति में बहुत महत्त्व- 

"पूर्ण स्थान रखता है। इसने हैययों की शक्ति का बहुत विस्तार किया, श्र प्रपने 
'नाम से माहिष्मती नगरी की स्थापना की ।॥ अ्रयोष्या के_ऐक्ष्वाकव वंशी सम्नाद 
सान्धाता ने प्रन्य राज्यों को जीतकर जो विशाल साम्राज्य बनाया था, वह देर तक 
स्थिर नहीं रह सका था। भ्रयोध्या की शक्ति के निर्बेल होने पर हैहयों को भ्पने 
विस्तार का प्रवसर मिला, श्र उन्होंने उत्तरी-भारत.पर भी ,भ्रनेक भ्राकरमण किये । 
महिष्मन्त के उत्तराधिकारी हैहय राजा भद्बश्रेण्य ने पूर्व की भ्ोर आगे बढ़कर वारा- 
'णसी को, भी विजय कर लिया था। इस शक्तिज्ञाली हैहय वंश में ही भागे चलकर , 

, (महिष्मन्त के लगभग श्राठ पीढ़ी बाद) राजा छतवीय हुआ । उसका पुक्रः भ्र्जुन 
(कार्तवीयं अर्जुन) महान् विजेता था। श्रनुभुति के अ्ननुसार उसने दक्षिण में नमंदा , 

'नदी से, लेकर उत्तर में हिमालय तक विजय की थी। सुदूर दक्षिण का राक्षस राजा 
“रावण! भी उसके हाथ से परास्त हुआ था, और कुछ समय के लिए माहिष्मती के हुंगे 
में कंद रहा बा। सम्भवतः, रावण राक्षस-जाति के राजाझों की वंद्क्रमानुगत उपाधि 
थी । कार्तवीयं अ्रजन के सम्बन्ध मे जैन के सम्बन्ध थे अन्य भी भनेक महत्त्वपूर्ण बातें प्रनुआृति में पायी. * 
जाती हैं। उन दिनों नमंदा के तट पर भूगु गोत्र से कतिपय ब्राह्मण रहते थे, जो हैहय , 
राजाओं के पुरोहित होते ये । कार्त॑वीय॑ भर्जुन ने उनके प्रति उत्तम व्यवहार नहीं किया। 
'परिणाम यह हुमा, कि इन ब्राह्मणों का नेता ऋषि ऋचीक श्रौवें नर्मदा के तट को 

/ 
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| छोड़कर कात्यकुब्ज चला झाया । वहाँ भ्राकर उसने कान्यकुव्ज के राजा गाधि की कन्या 
सत्यवती के साथ विवाह किया । इसी ऋषि ऋचीक ओवें का परौन् प्रसिद्ध योद्धा 

परशुराम था, जिसके विषय में यह प्रसिद्ध है, कि उसने अनेक वार क्षत्रियों का संहार 

किया था। परशुराम स्वयं ब्राह्मण कुल में उत्पन्न हुआ था, झौर हैहय क्षत्रियों से उसे 
बहुत द्वेष था| कार्त॑वीय अर्जून का वध परशुराम द्वारा ही हुआ । परशुराम की वीरता 
और द्वेप के कारण हैहय क्षत्रियों का वल कुछ समय के लिए भन्द पड़ गया । पर इसमें 
सन्देह नहीं, कि: दक्षिण की झोर आार्य-जाति का विस्तार करने में हैहय वंश ने बहुत 
काम किया । पी ! 

पर हैहय लोग देर तेक दवे नहीं रहे । कार्तेवीर्य अर्जून के पौच तालजंध के 

शासन काल में उनके उत्कष का पुनः आरम्म हुआ । तालजंघ श्रयोध्या के राजा रोहित 
(हरिहचन्द्र का पुत्र) का समकालीन था । उसने अपने पितामह के समाव ही बहुत्त-से 
राज्यों को ज़ीतकर भपने प्रघीन किया । कान्यकुब्ज का राज्य तालजंघ ने जीत लिया, 
और. उसके वंशजों ने विजय की इस परम्परा को जारी रखा। जिस प्रकार अ्रयोध्या के 
राजा रघुं के नाम से प्राचीन ऐक्वाकव वंश रघुवंश कहाने लगा था, वैसे ही तालजंघ 
के नाम से प्राचीन हैहप-वंश तालजंघ वंश कहा जाने लगा | हैहय-तालजंघ वंश की 

विविध शाखाएँ खम्भात की खाड़ी से शुरू कर पूर्व में काशी तक शासन करने लगीं, 
झौर कुछ समय के लिए आयं॑-जाति की -यह शाखा भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति 
बन-गई.-। --- -- - « + ह + डे 

* साहिष्मती का हैहय वंश- यादव  वंश' की श्रन्यतम शाखा था। जिस प्रकार 
हैहय क्षत्रिय अपनी दरक्ति को वढ़ा-रहे थे, वैसे ही याद्व-वंश की भनन््य शाखाएँ भी 
अपने प्रसार में लगी थीं । इसी वंश-के”अन्यतम राजा विदर्म से झपने नाम से उस 
राज्य की स्थापना की, जिसे प्राजकल बरार कहते हैं, भौर जिसका पुराना नाम विदर्भ 
था। राजा विदर्म का पौत्र चेदि था | उसने चम्वल भौर क्वेन नदियों के बीच में अप प॒ने 
अवेशल रहो हैत हक पाए श् है कवर पर है राज्य की स्थापना की, जो उसके नाम से 'चेदि कहाया । इसी को आजकल 

न्देलेख्ण्ड कहते है।इस प्रकार यह स्पष्ट है, कि ऐल वंश की विविध शाखाओं ने 
दक्षिण की ओर अपने झनेक राज्य स्थापित किये थे - 

अब आायों की शक्ति उत्तर-पदिचस में गान्यार से शुरू कर पूर्व में गया तक 
झोर उत्तर में हिमालय से दक्षिण में नमेंदा नदी व बरार के भ्रदेश तक विस्तृत हो - 

“खुकी थी | इस सुविस्तृत भूखण्ड- पर भ्रार्यों के बहुत-से छोटे-बड़े राज्य विद्यमान थे, 
जो प्रायः आपस में युद्ध भी करते रहते थे । कभी अयोध्या के राजा प्रवल हो जाते थे, 
कभी प्रतिष्ठान के और कभी माहिष्मती के । पर भारत के ये प्राचीन सम्राट् दिग्विजय 
करते हुए पराजित राजाओं का मूलोच्छेद नहीं कर देते थे । वे उब्दसे अधीनतामात 
स्वीकृत कराके संतुष्ट हो जाते थे । इस प्रकार एक चक्रवर्ती सम्राट के रहते हुए भी « 
विविध राज्यों की सत्ता कायम रहती थी ) हु 

पूर्व में ऐल वंश का विस्तार--पआाय लोग समयान्तर में पूर्व दिशा की झोर 
भी निरन्तर झागे बढ़ते गए । गया से झागे पूर्व की घोर झायं जाति-का विस्तार किस 
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प्रकार हुआ, इस सम्बन्ध में ऋषि दीघंतमा की कथा बड़े महत्त्व की है, जो पौराणिक 
भनुश्नुति में विद्यमान है। मगघ शोर पूर्वी भारत के प्रार्यों के प्रवेश पर इससे श्रच्छा 
प्रकाश पड़ता है । हम इस कथा को संक्षेप के साथ यहाँ उद्धृत करते हैं । 

प्राचीन समय में दो ऋषि हुए, जिनके नाम बृहस्पति शोर उशिज थे। उशिज 
की पत्नी का नाम ममता था । उश्चिज झौर ममता का एक पुत्र हुआ, जो जन्म से ही 
भन्धा था। इसलिए उसका नाम दीघंतमा रखा गया । उधर ऋषि वृहस्पति का भी 
एक पुत्र हुआ, जिनका नाम भारद्वाज था। अन्धा दीघंतमा श्रपने चचेरे भाई भारहाज 
के भ्राश्नम में रहता था। वहां उसने अपनी भाभी के साथ दुराचार करने का प्रयत्न 
किया। परिणास यह हुआ, कि कुछ श्राश्रमवासियों ने ऋषि दीर्घतमा को बाँघ कर, बड़े' 
पर डाल गंगा में बहा दिया । गंगा में बहते-बहते ऋषि दीरघंतमा श्रानव राजा बलि के 
राज्य में जा पहुंचे । राजा बलि उस समय गंगा में स्वान कर रहे थे । उन्होंने जब एक 
वृद्ध व अ्न््धे ऋषि को नदी में बहते हुए देखा, तो उसका उद्धार किया और बड़े प्रादर 
के साथ उसे भ्रपने राजमहल में ले गये । 

राजा बलि के कोई सन््तान नहीं थी। उस समय श्रार्यो में नियोग की प्रथा 
प्रचलित थी । राजा बलि की पत्नी सुदेष्णा ने ऋषि दीघेतमा के साथ नियोग करके 
पाँच पुत्रों को जन्म दिया । इनके नाम श्रंग, बंग, कलिंग, पुण्ड भौर सुम्ह थे । इन 
पाँचों ते श्रंग, वंग भ्रादि पाँच पूर्वी राज्यों की स्थापना की। ये पाँचों वंशकर राजा 
हुए। इन्हें इतिहास में 'बालेय क्षेत्र” भर 'वालेय ब्राह्मण” के नाम से कहा गया है, 
क्योंकि ये' क्षत्रिय और वाह्मण दोनों थे। इनकी माता क्षत्रिय श्र पिता ब्राह्मण-ऋषि थे, ' 

: इसीलिए इन्हें ये नाम दिये गये है। कतिपय पुराणों के भ्रनुत्तार श्रंग, बंग आदि पाँच 
कुमार रानी सुदेष्णा के पुन्न न होकर उसकी शूद्र दासी के पत्र थे। राजा बलि की श्ाज्ञा' 
से जब रानी सुदेष्णा ऋषि दीर्घ॑तमा के पास गईं, तो उसे बूढ़ा, भ्रन्धा व विकलांग 
देख कर डर गई श्र उसने 3248 गन पर भ्रपती दासी को ऋषि के पास भेज दिया। 

ऋषि दीर्घंतमा ने एक प्रन्या शूद्र स्त्री औज्ञीनरी से विवाह भी किया था, 
जिससे कक्षिवान् भ्रादि भनेक पुत्रों का जन्म हुआ । 

यह राजा बलि तितिक्षु का वंशज था + तितिक्षु का उल्लेख हम ऊपर कर चुके 
हैं। यद्यपि मगघ में गय श्रामृ्त रयस द्वारा स्थापित राज्य इस समय समाप्त हो चुका 
था, पर और अधिक पूर्व में तितिक्षु के वंक्षज श्रभी तक शासन कर रहे थे। बलि के 
बाद उसके शआ्रा्य राज्य की और अधिक उन्तति हुईं । उसकी नियोगज सन्तान ने बंगाल 
की खाड़ी तक श्रायं-शासन का विस्तार किया, भौर श्रंग, बंग, कलिग, पृण्ड़ झोर 
सुम्हद---इन पाँच नये राज्यों की झपने नामों से स्थापना की । 

यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है, कि बलि के उत्तराधिकारी शुद्ध भाय॑ राजा 
नहीं थे। प्राचीन भनुश्रुति के अनुसार वे दीघंतमा ऋषि द्वारा शूद्र स्त्री से उत्पन्न हुई सन्तान ये। भ्रभिपश्राय यह हैं, कि पूर्वी भारत में झार्य लोग भपनी रक्तणुद्धता को कायम 
नहीं रख सके थे। बाद के मगध के राजाझों को भी प्रायः शूद्र कहा गया है। जरासत्घ 
वे महापदम नतन््द जैसे मागघ सम्राट शुद्ध झ्ार्य के स्थान पर शूद्र कहे गये हैं। पूर्वी 
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भारत के इन प्राचीन आया में वहुत प्राचीन काल से झनायें रक्त का प्रवेश होने लगा 
था| पूर्वी भारत में जाकर वसने वाले व अपना पृथक राज्य स्थापित करने वाले ग्ाय॑ 
ब्राह्मणों और क्षत्रियों ने श्रार्वभिन्त जातियों की स्त्रियों से विवाह किये और इसीलिए 
इन पूर्वी राज्यों में भ्रनायं तत्व की अधिकता रही। इसी कारण “भूत” सेना को संगठित 
'कुर सकना उनके लिए सुगम रहा, और इसीलिए उनमें प्राचीन पश्रायं-परम्परा के 
विपरीत शक्तिशाली सात्नाज्यों के निर्माण की प्रवृत्ति हुई । 

(४) भारत वंश 

| ऐल या चन्द्र-वंश के राजा पुरूरवा ने प्रतिष्ठान को राजधानी बनाकर किस 
'प्रकार अपने राज्य की स्थापना की, इसका उल्लेख हम पहले कर चुके हैं । इसी वंरा 

के शक्तिशालौ राजा ययाति के समय में ऐल-क्षत्रियों की शक्ति का वहुत विस्तार हुआ 

| था। ययाति के पाँच पूत्र थे, जिन सदने अपने-अपने पृथक् राज्य स्थापित किये ये। 
इनमें से पुर प्रतिष्ठान की राजगद्टी पर बैठा था, और उसी के नाम से प्रतिष्ठान का 

.। प्राचीन ऐल-वंश पौरव-वंश कहाने लगा था । अयोध्या, माहिष्मती झादि के राजवंशों 
की शक्ति के वढ़ जाने के कारण बाद में प्रतिष्ठान के राजाओं की शक्ति मन््द पड़ गईं 

'थी । विशेषतया, अयोध्या के ऐक्ष्वाकवंशी राजा सगर की विजयों ने प्रतिप्ठान के 

पौरवों को सर्वेथा निर्देल बना दिया था । पर सगर की मृत्यु के बाद पौरवों को ग्पनी 
| उल्तति का फिर भ्रवसर मिला और उनके राजा दुष्यन्त ने पोरव-वंश के गोरव की पुन 
! स्थापना की । भारत की प्राचीन ऐतिहासिक अनुश्रुति में राजा दुष्यन्त (तिरतालीसवी 

(पीढ़ी) का बड़ा महत्त्व है। महाकवि कालिदास ने अपना प्रप्तिद्ध नाटक 'झभिज्ञान- 

('शाकुन्तलम्' इसी दुष्पन्त के कथानक को लेकर लिखा है । दुष्यन्त प्रतिष्ठान में तो पोरवों 
की शक्ति का पुनरुद्धार नहीं कर सका, पर अपने राज्य के लिए उसने एक नया क्षेत्र 

चुना, जो गंगा-यमुना के दोप्नाव में विद्यमान या। गंगा-यमुना के दोझाव का उत्तरी 
भाग कुरु देश में सम्मिलित था। इसकी राजघानी हस्तिनापुर थी, जिसका स्थान आज- 
कल के हसलापुर नगर से पहचाना जाता नै । यह हसनापुर मेरठ जिले के उत्तर-पुर्वी 
कोने में गंगा के तट से कुछ दूरी पर विद्यमान है।.. 

प्राचीन अनुश्रुति के अनुसार राजा दुष्यन्त एक बार शिकार खेलने के लिये 
जंगल में गया | उन दिलों गंगा नदी के पूर्व में हिमालय की तराई में घनघोर जंगल 
थे। इस जंगल के वीच में मालिनी नदी बहती थी; और उसके तट पर ऋषि कण्व का 
आश्रम था । मालिती नदी गढ़वाल के पहाड़ों से निकलकर नजीवावाद (जिला विजनौर) 
के पदिचम की ओर से बहती हुई झ्रागे चलकर गंगा में मिल जाती है। उसके किनारे 
किनकसोत नाम का एक स्थान अवतक विद्यमान है, जिसे ऋषि कण्व के प्राचीन 
आश्रम का स्थान कहा जाता है। ऋषि आश्रम को देखकर दुष्यन्त ते भ्पने साथियों 
को बाहुर छोड़ दिया, और स्वयं झ्राश्रम में प्रवेश किया । वहाँ उसकी मेंट शकुन्तला 

। "मेक एक सुन्दरी युवंती से हुई, जो ऋषि कण्व की कन्या थी। शकुन्तला भौर 
दुष्यन्त में प्रेम हो गया, भौर उनके सम्बन्ध से जिस बालक का जन्म हुआ, वह इतिहास 
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में भरत नाम से प्रश्तिद है। भरत बड़ा प्रतापी राजा था। उसी के नाम पर प्राचीन 
पौरव-यंद् प्रव 'भारत-वंद' यहाने लगा । प्रमेफ विद्वानों का मत है, कि हमारे देश 
फा भारत नाम भी दस भरत के नाम पर हो पडा । इसमें सन्देह नहीं, कि भरत चक्रवर्ती 
सार्वेभोम समआाट था, सौर कुछ समय के लिये इस देश के बहुत-से झार्ये-राज्य उसकी 
प्रधीनता को स्वीकार करने लगे थे। पश्चिम में सरस्वती नदी से शुरू कर पूर्व में 
प्रयोध्या फे समीष तक या सब प्रदेश सीधा भरत के शासन में था । 

भरत के वंशज-- स जादू भरत के यंशजों में राजा हुस्ती (इस्यावनवीं पीढ़ी) हुमा। 
प्रनुश्रुति के प्रनुसार इसी के नाम पर कुरदेश की राजधानी हस्तिनापुर का नाम पड़ा । 
सम्मवत:, यह नगर पहले भी विद्यमान था, पर राजा ह॒त्ती ने इसे बहुत बढ़ाया, भौर 
उप्ती के नाम से इसका नाम हल्तिनावुर पड़े गया । राजा हस्््ती का पुत्र अजमीढ़ था + 
उत्तके समय में भारत-वंश की प्रनेक शात्ाएँ हो गई । मुक््य भारत शासा हस्तिनापुर में" 
राज्य करती रही | प्रस्य शात्षाप्रों ने पञ्चालदेश में प्रपने पृथक शाप्तन स्थापित किये। 
कुछ देश के साथ लगा हु्रा गंगा के पूर्व का जो प्रदेश है, उत्ती का प्राचीन ताम पंचाल 
देश पा। पंचाल के दो भाग थे, उत्तर-पंचाल प्लौद दक्षिण पंचाल। उत्तर-पंचाल की 
राजधानी प्रहिच्छय थी, मिक्तके भग्तायशेष इस समय के बरेली जिले में विद्यमान' हैं । 
दक्षिण-पंचाल की राजघाती काम्पिल्य थी, जो वर्तमान समय के फर्दक्ाबाद जिले में 
स्पित थी । इन दो पंचाल-राज्यों में भारत-वंद्य की दो घाक्ाप्रों का शासन था। 

भारत-राजाप्रों में संघ॑--ह॒स्तिनापुर, प्रहिच्छन्र भ्रौर काम्पिल्य में जो विविष 
भारत-वंश्ञी राज्य स्थापित हुए थे, उनमें भागे चलफर परस्पर युद्ध शुरू हो गये । 
इृल्तिनापुर के राजा प्रजमीढ़ के प्रायः दव पीढ़ी बाद कुरदेश का राजा संवरण 
(सत्तसवीं पीढ़ी) हुभा । उसका समकालीन प्रहिष्छव (उत्तर-पंचाल) का राजा सुदास 
था। संवरण प्रोर सुदास में प्रनेक युद्ध हुए । प्रल्त में सुदास ने संवरण को उसकी 
राजधानी हस्तिनापुर में बुरी तरह से पराल्त किया । गंगा पार कर सुदास कुददेश में 
बहुत प्ागे बढ़ गया, प्ोर यमुना तक के प्रदेश को जीत कर पपने भधीन कर लिया। 
सुदास्त ने उत्तर-पंचाल के पड़ोत्त में विद्यमान प्रन्य राज्यों पर भी प्राक्पण किए। 
उसकी विजयों से परेशान होकर संवरण के नेतृत्व में वहुत-से राजा उसके विषद्ध उठ 
लड़ें हुए। सुदास के विरोधी इस गुट में कुरु, मत्स्य, तुर्व॑सु, द्ुह्मू, शिवि प्रादि प्रनेक , 
राजवंशों के राजा सम्मिलित हुए। ऋग्वेद के एक मन्त्र (ऋग्वेद, ७, १८) में सुदास के साथ लड़ें गए इस युद्ध की स्मृति सुरक्षित है। इस युग में तुर्वशु, द्ृह्म, शिवि प्रादि 
टाजवंश पंजाब व उससे भी परे के पदिचमी प्रदेशों में दासन करते थे । राजा सुदास 
गंगा को पार कर जिस प्रकार पदिचम की ओर झागे बढ़ रहा था, उत्ी से भयभीत 
होकर इन विविध पादचात्य राजाप्रों ने मिलकर एक संघ बनाया था । इस युद्ध में भी 
राजा सुदास की विजय हुई, भर हस्तिनापुर के राजा संवरण ने भागकर सिन्धु नदी 
के तट पर स्थित एक दुरगे में दारण ली । सुदास भौर संवरण का यह युद्ध परुष्णी 
(राबी) नदी के तट पर लड़ा गया था। पर उत्तर-पंचाल की यह भ्रताधारण शक्ति 
देर तक कायम नहीं रहु सकी । सुदास के वंशज सहदेव भोर सोमक उसके समान वीर 
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नहीं ये । उनके समय में संदरण ने कुरुदेश की शक्ति का पुनरुद्धार किया । उसमे ने 

केवल कुरुदेश को फिर से प्राप्त किया, अपितु उत्तर-पंचाल को भी विजय कर लिया। 
'निःसन्देंह, संवरण बहुत प्रतापी भर वलवान् राजा था । 

राजा फुर--संवरण का पुत्र राजा कुरु हुआ । अपने पिता के समान कुरु भी 
४ झौर प्रतापी था । उत्तर-पंचाल का विजय संवरण--कर चुका था, श्रव कु ने 

दक्षिण-पंचाल को भी जीत कर प्पने अधिकार में कर लिया | राजा कुरु के राज्य 
में सरस्वती नदी से प्रयाग तक का सुविस्तृत प्रदेश शामिल्र था। कुछ के नाम पर ही 

“हस्तिनापुर का प्राचीन भारत-वंश शभ्रव कौर-वंश” कहाने लगा। भारत-वंश के 
स्तनापुर के राज्य को हम कुरुदेश कहते झ्ाए हैं । इस राज्य का कुरुदेश नाम भी' 

“राजा कुरु के नाम पर ही पड़ा था | 
| बसु का साम्राज्य--कुरु के वंश में भ्रागे चलकर राजा वसु हुआ । चह बड़ा 

प्रतापी और वंशकर राजा था । उसने चेदिदेश को जीत कर श्रपने अधीन किया, और 
“इसीलिये वह चैद्योपरिचर (चेद्य उपरिचर८-चैद्यों के ऊपर चलमे वाला) की उपाधि 
से विभूषित हुआ | उसने पूर्व में चेदि से भी भागे बढ़कर मगध तक के प्रदेश का विजय 
“किया, भौर शुक्तिमती (केन) नदी के तट पर स्थित शुक्तिमती नगरी को अपनी 
“राजघानी बनाया । कुरुदेश से मगध देश तक उसका भ्रबाधित शासन था । इसी कारण 
वह चक्रवर्ती सम्राट कहता था। वधु के पहले भी मगघ झ्रार्यों के भ्रघीन हो चुका था। 
'पर पूर्वी भारत के इत क्षेत्र में पहला स्थिर श्राय॑-राज्य वसु द्वारा ही स्थापित हुआ ॥ 

बाहुँद्रध-बंश का प्रारस्भ--वसु के. पाँच पुत्र थे---वृहद्रथ, प्रत्यग्रह, कुश, यदु 
और माकेलल । वसु ने भ्रपने प्रताप से जिस विशाल साम्राज्य की स्थापना की थी, 
उसे उसने पाँच भागों में विभक्त कर उनका शासन करने के लिये अपने पाँचों पुत्रों 
'फो नियत किया। वसु के साम्राज्य के ये पाँच भाग निम्नलिखित थे-- मगध, कोशाम्बी, 

. कारूष, चेदि शोर मत्स्य । सगध का शासक वृहद्रथ को नियत किया गया । उसी से 
उस बाहंद्रथ-वंश की स्थापना हुईं, जो भ्रागे चलकर भारतीय इतिहास में बहुत प्रसिद्ध 
हुआ । बाहंद्रथ राजाओं की राजधानी ग्रिरित्रज थी। पाटलिपुत्र शोर राजगृह की 

स्थापना से पूर्वे अनेक सदियों तक मगध की राजधानी गिरित्रज रही । राजगृह की 
स्थापना गिरिब्रज के समीप बाद में हुई । वस्तुतः, गिरिद्वज के खण्डहरों पर ही राजगृंह 
का निर्माण हुआ था। गिरिब्रज के संस्थापक कौरव सम्राट् बसु और उसका पुत्र बृहद्रथ 
हो थे। जिन" 

ह (५) राजा रामचन्द्र 
राम को कथा--अयोष्या के ऐक्वाकव-वंश का वृत्तास्त ऊपर दिया जा चका है, 

भौर यह भी लिखा जा चुका है, कि इस वंश में मान्धाता, “हरिइचन्द्र, दिलीप, रध 
दशरथ भादि वहुत-से अत्यन्त प्रतापी राजा हुए, जिन्होंने श्रपनी शक्ति का हर-दर तक्ष 
विस्तार किया । द्विलीप के समय के लगभग से प्रयोध्या के प्राचीन राज्य को कोशल ' कहा जाने लगा था। कोशल देश के राजाओं में सबसे प्रसिद्ध राजा रामचद्ध थे, 



वैदिक युग का राजनीतिक इतिहास १५९ 
जिनकी कथा भारत का बच्चा-बच्चा जानता है, भौर जिनडी स्मृति में ग्राज तक अनेक 

“ त्योहार मनाये जाते हैं । राम का जन्म-दिन तक प्रार्यं-जाति को श्रश्न॒तक याद है; धोौर 
भारत में यह बड़े घमघाम के साथ “रामनवमी” के उत्सव के रूप में मनाया जाता है । 

राम की कथा को यहाँ विस्तृत रूप से लिखने की प्रावश्यकता नहीं है। राम 
राजा दशरथ के पुत्र थे। दशरथ की तीन रानियाँ थीं--कौदल्या, कैकैयी भर सुमित्रा । 
'कौशल्या के पुत्र राम, कंकेयी के पुत्र भरत और सुमित्रा के पुत्र लक्ष्मण भर शत्रुघ्न थे । 
एक वार ऋषि विश्वामित्र राजा दशरथ के पास प्राये। उन्होंने दशरथ से कहा, राक्षस 
लोग हमारे यज्ञों में विध्त डालते हैं, भ्रतः यदि आप अपने पुत्र राम लक्ष्मण को यज्ञों 
की रक्षा के लिए हमें दे सकें, तो बहुत उत्तम हो । राजा पहले तो अपने युवा कुमारों 
को भ्रकेले जंगल भेजने में आानाकानी करने लगे, पर विश्वामित्र के झनुरोध पर तैयार, 
हो गए। राम-लक्ष्मण ने विश्वामित्र के साथ घर्मारण्य में जाकर राक्षप्तों का संहार 
किया और अपनी वीरता का परिचय दिया। विद्वामित्र ने उन्हें भ्रस्त्र-शस्त्रों की उच्च 
दिक्षा भी दी । ; 

इसी बीच में मिथिला के राजा जनक भपनी कन्या सीता का विवाह करने के 
लिए स्वयंवर रच रहे थे। मिथिला के राजाप्ों की वंशकमानुगत उपाधि जनक थी । 
जो 'जनक' इस समय मिथिला के सिहासन पर विराजमान था, उसका वैय॒क्तिक नाम 
.सीरध्वज था। राम ओर लक्ष्मण भी विश्वामित्र के साथ स्वयंवर-प्रभा में पहुंचे। 
सीरध्वज के पास एक प्राचीन धनुष था। उन्होंने निइचय किया, कि जो युवक इस 
धनुष को तोड़ देगा, उसी से सीता का विवाह करेंगे। भ्रन्य अनेक राजा इस धनुष का 
उपयोग करते व इसे तोड़ सकने में असमर्थ रहे । राम ने इसे तोड़ दिया, और प्रसन्न 
होकर,जनक सीरघ्वज ने राम का सीता के साथ विवाह कर दिया । विवाह के बाद 
रामचन्द्र प्रयोध्या वापस लौट श्राए । 

राजा दशरथ भ्रव वृद्ध हो गए थे। उन्होंने चाहा कि अपने ज्येष्ठ पुत्र राम को राजगद्दी पर बिठकर स्वयं राज्यकार्य से अवकाश ग्रहण कर लें। भ्रयोध्या की पौर- 
जानपद सभाएँ राजा दशरथ के इस विचार से बहुत सन्तुष्ट व प्रसन्न हुईं, क्योंकि रामचन्द्र प्रजा के बहुत प्रिय थे । जब राम के राजतिलक की सब तैयारी हो चुकी, तो 
रानी कैकेयी के पड्यन्त्र के कारण रामचन्द्र को लक्ष्मण भौर सीता के साथ चोवह 
चर्ष के लिए वन जाना पड़ा, भर यह निदिचित हुआ कि कंकेयी-पुत्र भरत को राजगद्दी 
पर विठाया जाय। राजा दशरथ राम के वियोग को नहीं सह सके, भौर स्वर्ग को ' 
सिधार गये । इस समय भरत अपने नाना के घर केकय देश में थे । उन्हें प्रपनी माता 
कीकेयी के षड्यन्त्र. का कुछ भी ज्ञान नहीं था। उन्हें भ्रयोष्या बुलाया गया। भरत 
का रामचन्द्र से सच्चा स्नेह था, भौर वे समभते थे कि कोशलदेश की राजगद्दी पर 
राम का ही श्रधिकार होना चाहिए। वे भपनी माता पर बहुत नाराज हुए। 
उन्होंने भरपूर कोशिद की, कि राम को वन से लौटा लाएँ। पर वे अपने प्रय में 
असफल रहे, भोर राम की श्ाज्ञा से उन के प्रतिनिधि .के रूप में श्रयोध्या का शासन 
करने लगे। ' 
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झयोध्या छोड़कर रामचन्द् ने प्रयाग के समीप गंगा को पार छिया, घोर चित्रकूट 
होते हुए गोदावरी नंदी के वंट पर पंचवटी पहु हुए गोदावरी बंदी के तट पर पंचवटी पहुँचे । यह स्थान सम्भवतः वर्तमान नाविक “४ कक 
जिले में था। यहाँ अब भी एक पर्वत है, जिसे रामसेज कहंते हैं। पंचवर्टी में कुछ 

समय निवास करके राम, सीता झोर लक्ष्मण गोदावरी के साथ-ताथ और दक्षिण की 

झोर चले गए। उस समय वहाँ एक विश्ञाल जंगल था, जिसे दण्डकारण्य कहते ये । 
यहाँ राक्षत्त जाति के लोग बड़ी संड्या में निकस करते थे | इस अरण्प में उतकी एक 

बड़ी वस्ती भी थी, जिसे जनस्यान कहते थे। राम छा ब्ाता राक्षसों को अच्छा नहीं 

लगा। उनकी राम के चाय छेड़छाड़ हो गई, और राक्षसों का राजा रादण चाल 

चलकर सीता को हर ले गया । रावण राक्षस-जाति का घ्धात राजा था, और लंका 

* भें निवांस करता था। राम और लक्ष्मण ने सीता की तलाश का बहुत प्रवत्त किया, 

पर उन्हें सफलता नहीं हुई ॥ अन्त में पम्पा सरोवर के समीप सुप्रीव भौर उनके मल्तवी 

ह॒नुमानु से उनकी मेंट हुई । इस प्रदेश में वानर जाति के लोगों की एक “बस्ती थी. 
जिसकी राजधानी किष्किन्धापुरी थी । सुग्रीव किष्किन्धा का राजा था, पर उसके भाई 
वाली ने उसे वहिष्कृत कर राज्य पर प्पना अधिकार जमा लिया था। राम ने बाली 

को युक्ति द्वारा मारकर सुग्रीव को किष्किन्धा का राजा बताया । सुग्रीव झौर हनुमान् 

की सहायता से राम ने लंका पर आक्रमण किया, और रादण की मारंकर सीता को 
फिर से प्राप्त किया । वनवास के चौदह साल झव समाप्त हो चुके थे। राम सीतासहित 

झयोध्या लौट आये । भस्त वहाँ उनकी प्रतीक्षा कर रहे ये । अब राम कोशलदेश के: 

राजा बने । - 
रामायणग--राजा रामचन्द्र की जिस कथा को हुमने यहाँ अत्यन्त संक्षेप के 

साथ लिला हैं, वह विस्तृत रूप से रामायण में वर्णित है। झनुश्चुति के झतुसार रामायण 
के रचपिता वाल्मीकि मुनि ये ।इधीलिए इस ग्रन्य को वॉल्मीकीय रामायण कहा जाता 
है। वाल्मीकि को संस्कृत का झादिकवि माना जाता है| उनसे पहले झनेक ऋषियों 
ने पच्च-हुप में वेदिक ऋतचाओों को तो रचना की थी, पर ऐसा प्रतीत होता है, कि 
ज्ञोकिक उपाल्यानमयी कविता का प्रारम्भ सबसे पूर्व बाल्मीक्ति ने ही किया था। 
वाल्मीकि द्वोरा विरचित इस रामायण में २४,००० इलोक हैँ, जो कविता की दृष्टि से 
अत्यन्त सुन्दर झौर उत्कृष्ट हैं । अनेक विद्वानों को सम्मति में सम्पूर्ण यमायण किसी 
एक कवि की रचना नहीं है। प्रारम्भ में वाल्मीकि ने राम की कथा का जो पद्यमय 
उपाल्यान किया था, वाद में उसमें धनेक अंश जुड़ते गए । रामायण जिस रूप में भव 
उपरब्ध होती है, वह रुछ के उप की बनी हुई नहीं है । सम्भवतः, वह ईसवी सन् 
से पाँच सदी के लगभग पूर्व वनी थी । 

पर इसमें सन्देह नहीं, कि वाल्मीकि राम के समकालीन थे । उनका झपता 
प्राश्रम था, भौर झनुश्ृत्रि के अनुसार सीता कुछ समय तक उनके आश्रम में रही थीं। 
सम के दोनों पुत्र कुड श्लौर लव वाल्मीकि मुनि के आश्वम मे ही उत्पन्न हुए थे ) झनेक 
विद्वानों के प्रनुस्तार मुनि वाल्मीकि भाग॑व वंश के ये। झन्य विद्वान् उन्हें किसी झायें- 
भिन्न जाति का मानते हैं। वर्तमान उम्य की मंगी जाति के लोग वाल्मीकि की पुजा 
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करते हैं, श्रौर श्रपने को वाल्मीकि-जाति का कहते हैं। ऐसे बहुत-से मन्दिर भी भारत 

» में विद्यमान हैं, जिनमें वाल्मीकि की मूति स्थापित है। इन मन्दिरों के पुरोहित मंग्ी 
जाति के होते हैं, भौर मंगी लोग ही इनमें पूजा के लिए जाते हैं। भंगियों में विद्यमान 
भनुश्रूति को यदि कोई महत्त्व दिया जाय, तो यह स्वीकार करना होगा कि वाल्मीकि 
ब्राह्मण न होकर किसी श्रायंभिन््त जाति के थे, जिनके वर्तमान प्रतिनिधि भंगी जाति 
के लोग हैँ | वर्तमान समय में यह बात बड़े झाश्चर्य की है, कि होली श्रादि के प्रमेक 
प्रवसरों पर भंगी लोग ब्राह्मणों के समान दान ग्रहण करते हैँ, श्लौर अपने 'यजमानों' 
को आश्यीर्वाद भी देते हैं। भ्रसम्भव नहीं, कि ये लोग किसी पश्रार्यभिन््न जाति के 
पुरोहित-स्थानीय रहे हों, भौर वाद में भ्रार्यों की प्रमुता' होने पर समाज में श्रत्यन्त हीत 
स्थिति पर पहुँचने के लिए विवश हो गये हों । 

भार्यों का दक्षिण-प्रदेश---रामायण की कथा का एक ऐतिहासिक महत्त्व है, 
जिसका यहाँ विशेष रूप से उल्लेख करना भ्रावश्यक है। राम से पूर्व भारय॑ लोग उत्तरी 
भारत में भ्रपने बहुत-से राज्य स्थापित कर चुके थे । दक्षिण में विन्ध्याचल शौर नर्मदा 
तक भी उनका प्रवेश हो चुका था । पर सुदूर दक्षिण में प्रभी तक प्रार्य-भिन्न जातियों 
का निवास था। इन प्रार्यभिन््न जातियों में राक्षस-जाति सर्वप्रघान थी। वहाँ उनका 
अपना स्वत॒न्त्र राज्य था, भौर उनकी दो प्रधान बस्तियाँ लंका श्रौर जनस्थान थीं । 
राक्षस लोगों का धर्म भ्रायों के धर्म से भिन््त था । राक्षस भ्रायों के यज्ञों झरौर विधि-- 
विधानों में विद्वास नहीं करते थे। इसीलिए जो श्रार्य ऋषि दक्षिण की शोर जंगलों 
में भपने झ्राश्म बनाते थे, राक्षस उन्हें परेशान करते रहते थे। फ़िर भी राक्षसों भौर 
भायों में परस्पर सम्बन्ध विद्यमान था। लंका का राजा रावण पुलस्त्य-वंद् का था, 
भोर पुलस्त्य का विवाह वैद्याली के सूयंवंशी राजा तृणविन्दु की कन्या इलबिला के साथ हुआ था। वाराणसी से पूर्व की धोर बसे हुए भा लोग श्रपनी रक्त-शुद्धता को 
कायम नहीं रख सके, क्योंकि उस प्रदेद् में भ्ा्यभिन्न जातियों की प्रभुता थी। इस 
विपय पर पृर्व-लिखित दीर्घतमा की कथा से श्रकाश पड़ता है। थ्रागे चलकर हम हे विपय पर भर भधिक विस्तार के साथ लिखेंगे। इसमें कोई श्राइचयय की बात नहीं 
है, कि वैज्ञाली के झाय॑ राजा तृणविन्दु ने भपनी एक कन्या का विवाह भ्रायंभिन्न जाति 
के एक राजा के साथ कर दिया हो। लंका का जो राक्षस-राजा रावण सीता को हर 
ले गया था, यह पोलस्त्य था भर उसमें भायंरक्त भी विद्यमान था। न 

53 जाति के समान वानर भोर कक्ष जातियाँ भी भायंभिन््न जातियाँ थीं, 
जो दक्षिणी भारत भें निवास _ 5 पा्णा भारत में निवास करती थीं। सभ्यता की प्रारम्भिक दशा में मनुष्य अनेक 
पदु-पक्षी व वनस्पति श्रादि क्री पुजा करता रहा है। इन प्रारम्भिक जातियों का अपना प_थक् देवता (पशु आदि के रूप में) होता था, भ्रौर उसके चित्र से ये लोग 
श्रपने शरीर को भ्रंकित व विभूषित करते थे। श्रमेरिका के भादि-निवासियों में यह 
भथा श्रव तक विद्यमान है। राम के काल में जिन जातियों को वानर व ऋक्ष आदि 
कहा गया है, सम्भवत्त: वे इन पशुझ्रों की देव-रूप से पूजा करती थीं, भ्ौर इसी कारण 
उनका परिचय इन पश्ुझ्रों की संज्ञाप्रों द्वारा ही दिया जाता था । अमेरिका के मूल 
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निवासियों की विविध जातियों के भ्रपने-अपने जो पृथक् चिन्ह हैं, जिनका झाधार उनके 
उपास्य जीव-जन्तु हैं, उन्हें टोटम कहते हैं । वानर, ऋक्ष, नाग आदि प्राचीन भारतीय - 
जातियों के भी ये जन्तु सम्भवतः टोटम ही ये। यह अ्रसम्भव नहीं है, कि किष्किन्धा 
के वानरों का लंका के राक्षसों के साथ विरोध व विद्वेप हो श्रौर इसीलिये वे राक्षसों 
के विरुद्ध शाम की सहायता करने के लिए सुगमता के साथ तैयार हो गए हों । 

रास के उत्तराधिकारो--चौदह वर्ष के बनवास के बाद राम ने अयोध्या लौठकर 
कौशल देश का शासन-सूच्र हाथ में ले लिया । उनका शासन बहुत सुखमय, शान्तिपूर्ण 
झौर समृद्धिशाली था। रामायण ने राम-राज्य का जो वर्णन किया है, वह अत्यन्त 
सुन्दर, गौरवपूर्ण भर दरों है । उसमें यहाँ तक लिखा है, कि राम के शासन-काल 

में किसी वृद्ध को अपनी युवा व वालक सन््तान की मृत्यु का दुःख नहीं देखना पड़ता 

था | उस समय देश में घन-घान्य की प्रचुरंता थी, भोर कोई गरीब व दीन नहीं था । 

सब लोग सुख और समृद्धि के साथ रहते थे। “रामराज्य' दव्द भारत में श्रव तक 
झादद!ं दासन के लिए प्रयुक्त होता है, और प्रार्य-जाति के प्रत्येक व्यक्ति को उसके लिए 

झभिमान है । 
राम के भाई भरत ने भ्रपने ननिहाल का केकय राज्य प्राप्त किया था । उत्तर- 

पश्चिमी पंजाब के गुजरात, शाहपुर भ्रौर जेहलम जिले प्राचीत केकल देश को सूचित 
करते हैं। केकय देश की राजधानी का नाम भी गिरिन्नज था पर यह मगघ की राजधानी 
से भिन्त थी । भरत के दो पुत्र थे, तक्ष और पुष्कर । उन्होंने श्रपनी शक्ति का विस्तार 
किया, भर गान्धार देश को जीतकर अपने नाम पर तक्षशिला शौर पुष्करावती नगरियाँ 
बसायीं । भारत के प्राचीन इतिहास में तक्षशिला नगरी का बहुत महत्व है। श्रागे चल- 
कर वह विद्या, ज्ञान और व्यापार का बड़ा केन्द्र बन गईं | बोद्ध-युग में यह भारत का 
सबसे महत्वपूर्ण शिक्षा-केन्द्र थी । रावलपिन्डी नगर से बीस मील उत्तर-परिचम में 
सक्षशिला के भग्तावज्ञेष श्रब॒ तक विद्यमान हैं । पुष्करावती नगरी कुभा (काबुल) और 
सुवा स्तु (स्वाठ) नदियों के संगम पर स्थित थीं । 
॥ राम के पुत्र कुश भर लव थे । वे भ्रपने पिता के बाद कोशल देश के शासक 
हुए । कुश अ्रयोध्या का राजा बना। लव ने कोशल देश के उत्तरी भाग में श्रावस्ती को 
'राजघानी बनाकर अपने शासन का प्रारम्भ किया । बौद्ध-युग में यह आ्रावस्ती भारत की 
| एक प्रसिद्ध और समृद्ध नगरी थी। राम के बाद कौशल देश के इतिहास के सम्बन्ध में 
विशेष परिचय “पौराणिक .भनुश्रुति से प्राप्त नहीं होता । सम्भवत्त,, इस समय में 
भयोध्या के ऐद्वाकव्ंशी राजाओं की अपेक्षा कुरुक्षेत्र के पौरवों और विविध यादव- 

/वंधों की शक्ति भ्रधिक प्रबल हो गई भी। पौरवों भोर यादवों के सम्बन्ध में हम इसी 
ध्ष्याय में ऊपर लिख चुके हैं । - 

(६) यादव झ्ोर फौरव 
यादवों के विविध राज्य--ऐल-वंदा के प्रंतापी राजा ययाति के पाँच पुत्रों का 

उल्लेख पहले किया जा चुका है, जिन सबने प्राय्य-जाति की शक्ति का दुर-दुर तक 
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विस्तार किया, और अपने पृथक्-पूथक् राज्य स्थापित किये। ये 7 बट न 
द्ुह्म , भनु घौर पुरु--वंशकर राजा थे । इनमें से यदू द्वारा यादव वंश का प्रारम्भ 
हुआ यदु ने केन, वेतवा और चम्बल नदियों को घादियों में अ्रपने राज्य की स्थापना 

"कीं थी। यदु के वंश में आगे चलकर शश बिन्दु नाम को एक चक्रवर्ता राजा हुआ । 
उसने द्रुह्म | और पुरु के वंशजों के राज्यों को जीतकर अपने अधीन कर लिया था। 
पर यादवों की यह शक्ति देर तक कायम नहीं रह सकी । शशविन्दु का जामाता अयोध्या 
का शक्तिशाली ऐक्वाकव राजा मान्धाता था, जिससे अ्रपनी शक्ति को बढ़ाते के लिए 
दूर-दूर तक विजय-यात्रा की थी । मान्धाता के कारण यादव-वंश के राजाओं की शक्ति 
का विस्तार रुक गया, और शहाविन्दु ने यादवों का जो चक्रवर्ती साम्राज्य बताना शुरू , 
किया था, वह अपूर्ण ही रह गया। 

मान्धाता के तीन पीढ़ी वाद यादवों को झपनी शक्ति के उत्कर्प का फिर 
अवसर मिला । उनकी हैहुय शाखा ने राजा महिष्मन्त और बाद में कार्तंवीय॑ अर्जुन 
"के नेतृत्व में किस प्रकार अपनी श्क्ति का विस्तार किया, यह हम पहले लिख चुके 
हैं। यादवों की एक अन्य शाखा ने विदर्म में अपने पृथक् राज्य की स्थायना की, यह 
भी पहले बताया जा चुका है । आगे चलकर इस विदम्म देश में मधु नाम का एक शक्ति- 
अली यादव राजा हुम्ना, जो वड़ा प्रतापी था। उसने यादव-वंश के विविध राज्यों को 
मिलाकर एक विशाल चक्रवर्ती राज्य की स्थापना की । पर यादव-राज्यों की यह एकता 
देर तक कायम नहीं रह सकी । मघु के बाद चौथी पीड़ी में सत्वत नाम का वीर हुआ, 
“जिसने 'सात्वत” नाम से अपना पृथक् वंश आरम्भ किया। सत्वत का पुत्र भीम राम 
झौर कुश का समकालीन था। सात्वत वेश के यादव यमुना के पश्चिम में वतंमान समय 
के मथरा प्रदेश में शासन करते थे । ऐक्वाकव राम के अनुज शन्रुध्न ने इस प्रदेश को 
जौतकर अपने अ्रधीन किया । छन्रुष्त के दो पुत्र थे, सुवाहु और शुरसेत । शुरसेत के 
त्ाम से मथुरा का समीपवर्ती यह प्रदेश शोरसेन कहाने लगा। श्त्रुष्त की मृत्यु 
के बाद उसके लड़के इस प्रदेश पर झपने आधिपत्य को कायम नहीं रख सके। 
भीम सात्वत ने मथुरा में पुनः यादवों की सत्ता को कायम किया। भीम के अनेक 

'पुत्र थे, जिनमें भन्धक और वृष्णि प्रसिद्ध हैं। ये दोनों वंशकर राजा थे। इनके नाम 
पर अन्धक और वृष्णि राज्यों का प्रारम्भ हुआ । न के में ग्दाा द्ध के समय के कंष्ण 
35422 नरम नन्ोनेननल महाभारत के समय में अन्घक 

वृष्णि राज्यों का परस्पर मिलकर एक संघ बना हुआ था। इसके अतिरिक्त ऐल- 

बंद की यादव-शाखा के अत्य भी अनेक राज्य विदर्म, अवन्ति आदि में विद्यमान थे। 
यादव-वंश की हैहय-शाखा का माहिष्मती का पुराना राज्य भी बहुत समय तक कायम 

रहा था । 
॒ के कौरव राज्य-हृस्तिनापुर के पौरव-वंश ने अपनी शक्ति का विकास किस प्रकार 
किया, वह ऊपर लिखा जा चुका है । राजा कुरु के नाम पर हस्तिनापुर के इस पो रव- 

वंश का नाम कौरव' हो गया था, यह भी हम पहले लिख चुके हैं। कुर-की चौदहवीं 

पीढ़ी में राजा प्रदीप हुआ | यह बहुत प्रतापी था। इसने हस्तिनापुर के राज्य को बहुत 
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:. उन््नत,किया 4 प्रदीप् के वाद उसका पूत्र शान्तनु हस्तिनापुर का राजा बना। शान्तनु 
$ के पोंच घृतराप्ट्र और पाण्ड् थे। घृतराष्ट्र के दुर्योधन झ्ादि सौ पुत्र थे, जो महाभारत 

की कथा में कौरव नाम से विख्यात हैं । पाण्डु के युधिष्ठिर, भीम, अर्जुन, तकुल भौर 
सहदेव--ये पाँच पुत्र थे, जो पाण्डव कहाते थे । 

इच्ध प्रस्थ की स्थापता--कौरवों या घातं राष्ट्रों भौर पाण्डवों में परस्पर मेल 
नहीं था । पाण्डवों ने चाहा, कि हस्तिनापुर के कुर राज्य में उन्हें भी अपना हिस्सा 
मिले । पर दुर्योधन इसके विरुद्ध था । संघर्ष के वाद अन्त में बह तय हुआ, कि यमुना 

के पदिचम में एक प्रदेश पाण्डवों को प्रदान कर दिया जाय । यमुना के पश्चिम का 
यह प्रदेश उन दिनों में एक घना जंगल था, जिसे खाण्डव वन कहते ये | खाण्डव वन को 
जलाकर पाण्डवों ने उसे आवाद किया, और वहाँ इन्द्रश्रस्थ नगर वसाया। वर्तमान 
समय की नई दिल्ली के समीप पुराने किले में एक गाँव था, जिसका नाम इन्दरपत 
था यह इन्दरपत शायद इन्द्रप्रस्थ के भग्तावशेपों पर आवाद हुआ था । 

पाण्डवों के प्रयत्त से इन्द्रप्रस्थ की बहुत उन्नति हुईं । कुछ ही समय में वह 
एक उन्नत और समृद्ध नगर बन गया । शुरसेन देश में विद्यमान वृष्णि-राज्य के नेता 
कृष्ण के साथ दाण्डवों से मैत्री की, झौर उसकी सहायता से अपनी शक्ति को झोर 
अधिक बढ़ाने का प्रयल किया | पाण्डवों की इच्छा थी, कि वे प्राचीन झ्राय॑-पर्यादा 
का अनुसरण कर दिग्विजय के लिये निकलें, और अन्य राजाग्रों को परास्त कर चक्रवर्ती 
पद को प्राप्त करें । पर उनकी इस महत्त्वाकांक्षा में जहाँ हल्तिनापुर के कौरव वाघक 
थे, वहाँ उनका सदसे वड़ा शत्रु जरासन्ध था, जो मगध में अपनी शक्ति को बढ़ाकर 

भारत का 'एकराट' बनने के लिये प्रवत्तशील था । यहाँ यह श्रावश्वक है, कि हम इस 
जरासन्ध के सम्बन्ध में अधिक परिचय दें ।. न 

(७) बाहुंद्रथ जरासन्ध 

पौरव-वंश के राजा वसु के पुत्र वृहद्रव ने मगध में किस प्रकार अपने राज्य की 
स्थापना की, झौर उससे वाहंद्रय वंश का प्रारम्भ हुआ, यह हम पहले लिख चुके हैं। 
बाहंद्रय वंश के राजा निम्नलिखित बे--बुहद्रय, कुशाग्र, ऋषमभ, पुष्पवानू, सत्यहित, 
सुबन्वा, ऊर्ज, सम्भव, जरासन्ध, सहदेव, सोमाधि श्ौर श्रुतश्नवा । 

पौराणिक अनुश्नुति के आधार पर वाईद्रथ वंश की जो सूची ऊपर दी गई है, 
वह तम्भवत्तः पूर्ण नहीं है । महामारत में मगध के एक अन्य राजा-का उल्लेख आया है, - 
जिसका नाम दीर्ध था, झौर जिसे हस्तिनापुर के राजा पाण्डु ने परास्त किया था | इस 
पसेन में महाभारत में लिखा हे--पुथिवो को विजय करने को इच्छा से राजा पाण्ड 
भीष्म भादि वृद्धों, घृतराप्ट्र और पुरुों के प्रत्य श्रेष्ठ जनों को प्रणाम करके, उनकी 
अनुमति लेकर, मंगलाचरणयुक्त झाशीरादका श्रवण करता हुआ, घोड़ों और रों से 
युक्त बड़ी नारी सेना छो छाय लेकर विजय के लिये चला | उन्होंने बल तथा अहंकार 
पवित क्गंघयज दी्ध को उत्तद़ी राजघानी राजगढ़ में ही मार डाला । राजगह से बहुए- 
पा कोप प्रोर विविध प्रफार के याहन पाष्ड के दायव लगे ।”! 
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इससे सूचित हीता है कि, पाण्डु के समय में मगध का राजा दीघे था। 
वाहँद्रथ-वंशी जरासन्ध कौरव-राज दुर्योधन भौर पाण्डव-राज युधिष्ठिर का समक़ालीन 
था। क्योंकि दीघ पाण्डु का समकालीन था. इसलिये उसे जरासन्ध से कुछ समय पूर्व 
सगध का राजा होना चाहिये । उसे हम ऊर्जे और सम्भव के बाद तथा जरासन्ध से पहले 
रख सकते हैं । 

यद्यपि मगधराज दीर्घ पाण्डु से परास्त हो गया था, पर उसके प्रताप व शक्ति 
में कोई सन्देह नहीं किया जा सकता । महाभारत में लिखा है, कि “दीर्घ ने बहुत-से 
राजाप्रों को हानि पहुँंचायी हुई थी, बहुत-से महीप उससे नुकसान उठाये हुए थे, और 
इसीलिये उसे भपने वल का घमंड था ।” 

जरातन्ध--दीघ॑ के वाद मगध की राजगदी पर जरासन्ध आसीन हुआ । 
महाभारत के श्रनतुसार जरासन्ध ने सब क्षत्रिय राजवंशों की राज्यश्री का अन्त कर, 
सर्वश्न अपने तेज से आक्रमण कर, सव राजाप्रों में प्रधान स्थान प्राप्त किया था । वह 
सबका स्वामी था। सारा संसार उसके 'एकवश' में था, और सर्वत्र उसका साम्राज्य 
था। 

चेदि का राजा शिशुपाल जरासन्ध की भ्रधीनता स्वीकार करता था भौर मागध 
साम्राज्य के प्रधान सेनापति के पद पर नियुक्त था। कारूप देश का राजा वक्त उसका 
दिष्य-सा बना हुम्ना था। वक्र बड़ा प्रतापी राजा था, और मायायुद्ध में बहुत प्रवीण 
था। ऐसे ही करभ का राजा मेघवाहन, जिसकी ख्याति एक दिव्यमणि के कारण सव्वेत्र ' 
विस्तृत थी, जरासन्ध के भ्रघीन हो गया था। प्राग्ज्योतिप का राजा भगदत्त, जिसके 
श्रधीन मुझ और चरक नाम के दी राजा थे भ्रौर जो अनन्त बल वाला भूपषति था, न 
फैवल वाणी से अपितु कर्म से भी जरासन्ध के अधीन था । बंग, पुण्ड् भौर किरात का 
राजा वसुदेव भी जरासन्ध के भ्रघधीन था। युधिष्ठिर का माम पुरुजित् भी मगघ के 
राजा की अधीनता स्वीकृत करता था। इसी प्रकार पाण्ड्य और क्रथकेशिव का राजा 
ओष्म भी मागध-साम्राज्य की झ्रधीनता स्वीकार करता था। 

ऊपर के उद्धरण से स्पष्ट है, कि जरासन्ध का साम्राज्य पुर्वे में बंगाल और 
असम तक फैला हुआ ४| । पूर्वी भारत के अंग्र, वंग, पुण्डू, किरात और प्राग्ज्योतिष 
के राजा उसकी अ्रधीनता में थे | दक्षिण में क्रथकैशिक (बरार व खानदेश) के प्रदेश 

भी उसके साम्राज्य में सम्मिलित थे । चेदि के परिचमोत्तर में शुरसेन प्रदेश (वर्तमान 
मथरा व उसके समीपवर्ती प्रदेश) में भ्रन्घक यादवों का राज्य था। वहाँ का राजा कंस 
जरासन्ध का दामाद था। जरासन्ध की पुत्री व सहदेव की बहन श्रस्ति और प्राप्ति 

कंस की पत्नियाँ थीं। जरासन्धघ की सहायता व संरक्षण के भरोसे कंस अ्रपनी प्रजा पर 

भनमाना श्रत्याचार करता था | इस में सन्देह नहीं, कि भारत के वहुत बड़े भाग में 

उस समय जरासन्ध की तृती वोलती थी । 
अनेक राज्य ऐसे भी थे, जिन्होंने मगधराज जरासन्ध की भ्रचीनता स्वीकार 

कर लेने के स्थान पर अपने प्रदेशों को छोड़कर कहीं सुदूर पश्चिम में वसत जाना उचित 

समझा । ऐसे भ्रठारह राज्य तो भोजों के ही ये । उनके झ्तिरिक्त शुरसेन, भडकार, 
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बोध, शाल्व, पटच्चर, स्वस्थल, सुकुट्ट, कुलिन्द, कुन्ति और शाल्वायन--थें सव राज- 
कुल प्रपने जनपदों को छोड़कर जरासन्ब के भय से परिचिम की ओर चले गये ये । इसी 
प्रकार दक्षिण-पंचाल, पूर्व -कोशल झौर मत्स्य राज्यों के निवासी भी प्रपने-अपने प्रदेशों 
को छोड़ कर दक्षिण में जाकर वस गये । पंचाल लोग अपने 'स्व॒राज्य' को छोड़कर सब 

तरफ बिश्वर गये | (महाभारत, सभापवे झ० १४) । 
ऊपर जिन राजकुलों व गणों का उल्लेख किया गया है, उन सब के प्रदेशों क 

ठीक-ठीक परिचय हमें नहीं हैं। पर मगधराज जरासन्ध के उम्र साम्राज्यवाद के सम्बत्ट 

में इस संदर्भ से बहुत महत्वपूर्ण बातें हमें ज्ञात होती हैं। बंग, पुण्ड, चेदि प्रादि जिन 
राज्यों ने जरासन्ध की प्रधीनता को स्वीकार कर लिये था, उन्हें मागव साम्राज्य में 
भ्रधीनस्थ रूप से कायम रहने दिया गया था। पर जिन राजकुलों व गणराज्यों ने यह 
अधीन स्थिति स्वीकार नहीं की थी, उन्हें अपने-प्रपत्ते जनपदों व प्रदेशों को छोड़कर 
सुद्रवर्ती प्रदेशों में जा वसने के लिये विवश होना पड़ा था। मगध की इस उम्र 
साम्राज्य-लिप्सा से झार्यावर्त के जनपदों में उतर समय कितनी भयंकर उथल-पुथल मची 
होगी, इसकी कल्पना सुगमता से की जा सकती है ॥ 

जरासन्ध ने बहुत-से राजाम्रों को कद कर कारागार में भी डल्नवा दिया था। 
सहाभारत की अनुश्नुति के अनुसार 'जिस प्रकार सिह महाहस्तियों' को पकड़ कर 
गिरिराज की कन्दरा में बन्द कर देते है, उसी प्रकार जरासन्ध ने राजाग्रों को परात्त 
कर गिरिव्नज में कैद कर लिया । राजाओं के द्वारा यज्ञ करने की इच्छा से (राजाओं 
का यज्ञ में बलिदान करने की इच्छा से) उस जरासन्ध ने अत्यन्त कठोर तप करके उमाः 
पति महादेव को सन्तुष्ट किया है, भोौर राजाओं को एक-एक करके परास्त कर अपने 
पास कद कर लिया है ।' 

पाण्डव युधिष्ठिर--राजा युधिष्ठिर उन दिनों राजसुय यज्ञ करने के लिए 
उत्सुक थे। कृष्ण ने उन्हें बताया, कि जब तक जरासन्ध जैसा शक्तिशाली सम्राद्र विद्य- 
मान है, राजसूय के लिये कोशिश करना बिल्कुल व्यर्थ है। पहले जरासन्ध को मारते 

का भप्रयत्त करना चाहिए। उसे मार्ग से हठाये विना राजसूय यज्ञ का स्वप्न देखना 
भी वेकार है। कृष्ण को जरासन्ध से विशेष विरोध ब द्वेप था | वे अन्धक-बृष्णि संघ 
के 'संधमुस्य' व नेता थे। जरासन्ध के आक्रमणों से विवश होकर इस अन्धक-बृष्णि 
संघ को भपने प्रदेश शुरसेन को छोड़कर सुदूर पश्चिम में द्वारिका में जा वसने के 
लिए विवश होना पड़ा था। 

कृष्ण--शूरसेन प्रदेश में यादव लोगों के.दो राज्य थे---अन्धचक और वृष्णि। 
फट हा वि लिकडी अर कक रे दामाद था । जरासन्ध मगघ का 

चाट ० ल्् नों में ज्येष्ड' था, एकराद नहीं। पर 
हे गा को देवा सु 3: कंस ने भी भन्धक यादव-कुलों के अन्य शृद्धों' 

बाद पसन्द नहीं आई | उन्होंने आपने परी तर लि रा यम हि कपईु . 
माँगी । वृष्णि-यादवों का नेता कृष्ण था । कप कीपे मी सजी पक कक । कृष्ण ने कंस को मार डाला। यह सुनते ही 
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जरासन्ध का कोप कृष्ण झोर यादवों पर उमड़ पड़ा। उसने सतरह बार यादवों पर 
ग्राक्रमण फिये। भ्रन्धकन्वृष्णियों ने खूब डटकर मगघराज जरासन्य का भुकावसा 
किया । हँस भौर डिम्मक नामक दो सेनापति इन युद्धों में काम भाये । भ्राखिर, भठा* 
रहवीं वार जरासन्ध ने एक शक्तिशाली सेना लेकर यादवों पर धाक्रमण किया। इस 
बार भन्धक-वृष्णि परास्त हुए भोर फुष्ण की सलाह से वे श्रसेन देश को छोड़कद 
द्वारिका में जा बसे । वहां भनन््धक भौर वृष्णि गणों ने परस्पर मिलकर एक संघराज्य 
बना लिया, भोर कृष्ण उसके. संघमुस्य' मियत, हुए । द्वारिका मगध से बहुत दूर थी | 
वहाँ जरासन्ध के झाक्रमणों का कोई भय नहीं था । पर कृष्ण भ्रपने परम दात्रु मगध- 
सम्राट् से बदला उतारने के लिए उत्सुक थे। भकेला यादवसंध मगध का कुछ नहीं 
वियाड़ सकता था। इसलिये उन्होने इन्द्रश्रस्थ के पाण्डव राजा युधिष्ठर को अपना 
मित्र बनाया । पाण्डव राजा बड़े महत्त्वाकांक्षी थे। वे राजसूय-यज्ञ करके चक्रवर्ती-पद 
प्राप्त करने के प्रवत्त में थे। कृष्ण ने उन्हें समझाया, कि जरासन्ध को मारे बिना वे 
पपनी आाकांक्षाओं की पूर्ति नहीं कर सकेंगे । उसने कहा--/इस समय एक महान् 
सम्राट् मग्रधराज जरासन्ध पहले से विद्यमात है। वह झपने बल-पराक्रम से सप्नाट्« 
पद पर पहुंचा है । ऐल तथा ऐक्ष्वाकव बंशों की इस समय एक सी शाखाएं हैं । शक्ति 
से चाहे जरासन्ध ने इन्हें प्रपने श्रधीन कर लिया हो, परन्तु दिल से उसे वे नद्दीं 
चाहते । वह वल से ही उन पर शासन करता है । 5६ राजा तो उसने -कंद ही कर 
रखे हैँ, श्लोर साथ ही यह घोषणा की हुईं है, कि जब इन कैदी राजाों की संख्या पूरी 
सौ हो जायेगी, तो महादेवजी के भ्रागे इनकी वलि चढ़ा दी जायेगी। यहूं विलकुत्न 
भनहोनी बात है, कि किसी राज्य के विधिपूर्वेक श्रभिधिक्त राजा को कोई सम्राट कैद 
रखे। क्षत्रिय का धर्म लड़ाई में मरता है, पशु के समात यज्ञ में वलि चढ़ना नहीं । 
मगघराज का हमें मिलकर मुकावला करना चाहिये। जो श्रव जरासन्ध के मुकाबले 
में खड़ा होगा, वही उज्ज्वल कीतति प्राप्त कर सकेगा । जरासन्ध को जो परास्त करेगा, 
वही इस समय सम्राट-पद का भ्रधिकारी होगा । 

जरासन्ध की पराजय---कृष्ण की प्रेरणा से पाण्डव लोग जरासन्ध का मुका- 
बला करने के लिये तैयार द्वो गये । पर उन्होंने सम्मुख युद्ध में जरासन्ध का सामना, 
करना उचित नहीं समझा । श्रर्जुन ओर भीम वेश बदलकर कृष्ण के साथ मगध की 
राजघानी गिरिव्नज में गये और वहाँ जरासन्ध को दन्द्र-युद्ध के लिये ललकारा। कृष्ण - 
ते युद्ध के लिए आ्राह्वात करते हुए जरासन्ध से कहा--/हम तुझे दन्द्र-युद्ध के लिये 
झाद्वान फरते हैं। या तो कारागार में डाज़े हुए सव राजाझों को छोड़ दो, या मृत्यु 
के लिये तेयार हो जाओ । 

जरासन्ध जैसा उद्भट वीर इन्द्र-युद्ध से इन्कार नहीं कर सकता था। सर्वे- 
साधारण जनता के सामने खुले मैदान में जरासन्ध और भीम की लड़ाई हुईं । दर्शकों 
में शृद्र, स्प्रियाँ, वृद्ध सब शामिल थे । दन्द्-युद्ध में भीम की विजय हुईं, ओर जरासन्ध 
सारा मधा। यदि पाण्डव सेनाएं मगध पर झाक्रमण करतीं, तो जरासन्ध की 
सँन्यशक्ति को नष्द कर सकना द्ायद उनके लिये सम्भव न होता। कृष्ण ने अपनी 
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नीतिकुशलता से पाण्डवों को यही सलाह दी, कि वे वेश बदल कर मिरिद्वज पहुँचें और 
वहाँ जरासन्ध को दन्द-युद्ध में परास्त करें । कृष्ण भलीभाँति जानता था, कि जरासस्ध 
के मरते ही मगध में क्रान्ति हो जायगी, क्योंकि मघव का साम्राज्य 'एकराद' की 

वैयक्तिक शक्ति पर ही निर्मर था | 
जरासन्ध के मारे जाते ही कृष्ण ने पहला कार्य यह किया, कि कद में पड़े हुए 

राजाप्नों को मुक्त कर दिया | इन सब राजाप्रों ने प्रसत्ततापूर्वक पाण्डवों की अधीनता 
स्वीकार की । ये सब राजा युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ में सम्मिलत होने के लिये सहकें 
तेयार हो गये । मगध का साज्राज्यवाद इन सब राजाशों-का समूल उच्छेद करने में 
तत्पर था। पर युघधिष्ठिर का साम्राज्यवाद प्राचीन आर्ये-परम्परा के अनुकूल था। 
अन्य राजाओं से प्रधीनता स्वीकृत कराता हो उसका उद्देश्य था; मूर्वाभिषिक्त राजाग्रों 
को कैद करना यथा मारता प्रादीत आये-परम्परा के स्वंधा विपरीत था । 

जरासन्ध की मृत्यु के वाद उसका लड़का सहंदेव मगध के राजसिहासन पर 

झाहढ़ हुआ । एकराट् राजाप्रों की शक्ति बहुत कुछ उनके व्यक्तित्व पर निर्भर रहती 
है । जरासन्ध के मरते ही उसका शक्तिशाली साम्राज्य छिन्व-भिन्न हो गया । इन्द्रप्रस्थ 

के राजा युधिष्ठिर का साहाय्य पाकर विविध अधीन राजा फिर से स्वतन्त्र हो गये । 
अनेक गणराज्य भी निर्भव होकर फिर से झ्पने जनपदों को वापस लौट आये ।_झब 
भारत की प्रधान राजनीतिक शक्ति मगघ की जगह पर इन्द्रभरस्थ हो गई | 

.__ राजा यमुधिष्ठिर ने राजसूय यज्ञ करने से पूर्व दिग्विजय किया भौर भारत के 
विविध जनपदों से अघीनता स्वीकृत कराई पूर्वी भारत को विजय करने का कार्ये 
भीम के सुपुर्दे किया गया था। मगघ को अधीन करने के लिए भीम को युद्ध की आव- 
श्यकता नहीं हुई। सहदेव को समभा-बुराकर शान्त कर दिया गया भौर उसने पाण्डवों 
को कर देना स्वीकार कर लिया। जिस कृष्ण के षड्यन्त्र से जरासन्ध का वध हुप्ना 
था, युधिष्ठिर की राजसूय-सभा में उसीकी सह॒देव ने अचेंना की, और विविध उपहार 
पाण्डव-राजा की सेवा में मेंट किये । 

पर पाण्डवों का यह उत्कर्ष देर तक कायम नहीं रहा । हस्तिनापुर के कौरव 

पाण्डवों के इस उत्कर्ष को सहन नहीं कर सकते थे। कौरवों और पाण्डवों में आगे चल 
कर जो संघर्ष हुआ, उसी को महाभारत का युद्ध कहा जाता है । 

- (८) महाभारत का युद्ध 

जरासन्ध की पराजय भर मृत्यु के वाद भगध की राजनीतिक शक्ति निवेल पड़ 
गई। इस समय भारत के आयें राज्यो में सवसे अधिक शक्तिशाली प्राण्डवों का राज्य 
था, जिनकी राजधानी इच्द्रभ्रस्थ थी ।. पाण्डवों के इस उत्कर्ष से दुर्योधन को बहुत चिढ़ 
थी। युद्ध द्वारा पाण्डबों को परास्त कर सकना सुगम नहीं था, भ्रतः दुर्योधन ने एक 
अत्य उपाय का आश्नेय लिया। प्राचीन युग में झ्रायों को चूत का बड़ा व्यसन था। जिस 
भकार युद्ध में पी5 दिखाना घृणित मात्रा जाता था, दैसे ही चूत के लिये झावाहन होने 
पर उसे स्वीकार न करना भी बहुत बुरा समझा जाता था । दुर्योधन का मामा गान्धार 
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देश का राजा शकुनि था। वह यूत में श्रत्यन्त प्रवीण था। उसके भरोसे पर दुर्योधन 
ने पाण्डवों को चूत खेलने का निमन्त्रण दिया। पाण्डव लोग यूत में भ्रपत्ा सारा राज्य 
हार गये । चूत की शर्ते के श्नुसार पाण्डवों को बारह वर्ष का चनवास और तेरहवें 
वर्ष का भ्रज्ञात वास करना पड़ा । 

इस बीच में हस्तिनापुर के कौरवों ने श्रपनी शक्ति बहुत बढ़ा ली। घूत में हार 
जाने के कारण तेरह वर्ष के लिये इन्द्रप्रस्थ के राज्य पर भी कौरवों का अधिकार हो 
गया था ॥ वनवास झौर श्ज्ञातवास की श्रवधि समाप्त हो जाने पर पाण्डवों ने दुर्योधन 

ते प्रपन्ता राज्य वापस माँगा। दूत की शर्तों के अनुसार भ्रव इन्द्रप्स्थ का राज्य 
'पाण्डबों का वापस मिल जाता चाहिए था। पर दुर्योधन ने उत्तर दिया, कि युद्ध के बिना 
मैं सुई की नोक के वरावर भी जमीन नहीं दूंगा । उसे भरोसा था, कि भ्रसहाय पाण्डव 

कौरवों से अपना राज्य नहीं ले सकेंगे । पर पाण्डवों के साथ सहानुभूति रखने वाले 
राजाओ्रों की कमी नहीं थी। वृष्णिसंघ के नेता पाण्डवों के परम सख्ा थे । भन्य भी 
भनेक राजाप्रों ने उनका साथ दिया । कौरवों प्रौर पाण्डवों में जो लड़ाई इस समय 
हुई, उसे ही महाभारत-युद्ध करते हैं । 

पार्यावत्तें के प्रायः सभी राज्य इस युद्ध में सम्मिलित हुए। मगध -का राजा 

सहदेव इस युद्ध में पाण्डवों के पक्ष में था। किन्तु प्राच्य भारत के भ्रन्य भ्रनेक राज्य 
(विदेहू, अंग, बंग, कलिंग आदि) कर्ण की भ्रध्यक्षता में कौरवों के पक्ष में थे। भारत 
की उत्तर-पूर्वी सीमा पर स्थित असम देदा का राजा भगदत्त भी इस युद्ध में कौरवों की 
झोर था । इस प्रकार प्रायः सारा प्राच्य भारत कौरवों का पक्षपाती था। भ्राच्य राज्यों 
के समान उत्तर-पद्िचमी भारत और पंजाब फे राज्य भी महाभारत-युद्ध में कौरवों के 

पक्ष में सम्मिलित हुए । केकय, शिवि, सिन्धुसोवीर, गान्धार, “निगर्त, मद्र, शुंद्रक, 
भालव, भ्रम्बष्ठ और कम्बोज भादि पश्चिमी भारत के सब राज्य कौरवों की तरफ 

हुए । सिस्धु-सीवीर का राजा जयद्रथ था, जो दुर्मोधन का वहनोई था। वह इस क्षेत्र 
में एक झत्यन्न प्रभावशाली राजा था, भर उत्तर-पदिचमी भारत के प्रत्य राजा उसके 
प्रभाव में थे। वहु कौरवों की ् ोर से लड़ाई में शामिल हुआ । मद्र देश का राजा 

दाल्य' पाण्डवों का मामा था, पर उसने भी कौरवों का पक्ष लिया | कोशल, वत्स, 

विदर्म आदि के राजाओं ने भी इस युद्ध में कौरवों का साथ दिया। 
पाण्डवों के पक्ष में वे श्रनेक राजा थे, जिन्हें जरासन्ध के पराभव के कारण 

स्वतन्त्रता प्राप्त हुई थी। काक्षी, पूर्वी कौशल, पञ्चाल, मत्स्य, चेदि, कारुप भ्ोर मगघ 
के राजाओं का पाण्डवों के पक्षपातियों में प्रमुख स्थान था । वृष्णिराज्य के भविपति 
कृष्ण पाण्डवों के प्रधाय सहायक थे, पर सम्भवत्ः वे वृष्णि लोगों को पाण्डवों के पक्ष 
में युद्ध के लिये तैयार नहीं कर सके । परिणाम यह हुश्ना कि अकेले इष्ण सारथी व 

परामर्शदाता के रूप में पाण्डवों के पक्ष में सम्मिलित हुए । याववों के भो अनेक छोटे- 

बड़े राज्य इस समय विद्यमान थे, वे कौरव धोर पाण्डव दोनों पक्षों में बेटे हुए थे । 

महाभारत में उन राज्यों व राजाओं का भ्रविकल रूप से उल्लेख किया गया 
है, जो इस महायुद्ध में दोनों पक्षों की श्र से लड़े ये । इतकी सूची को पढ़कर यह 
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स्पष्ट हो जाता है, कि उस समय का भारत बहुत-से छोटे-बड़े राज्यों में विभक्ता था 

झौर इन राज्यों की संख्या सैकड़ों में थी। इसमें सन्देह नहीं, कि उस युग में सनेक 
राजाओं का यह प्रयत्न रहता था, कि वे अपने साम्राज्य का विस्तार करें और भ्रन्य 
राज्यों को जीतकर अपने अधीन कर लें | पर भायं-जाति की परम्परा के अनुसार ये 
महत्त्वाकांक्षी चक्रवर्ती समञ्राद् विजित राज्यों भौर उनके राजाझ्रों का मूलोच्छेद नहीं 

फरते थे, और प्रधीनस्थ रूप में उत्तकी पृथक सत्ता कायम रहती थी । यही कारण है, 
कि महाभारत-युद्ध में सम्मिलित राजाश्रों की संख्या सेकड़ों में पहुँच गईं थी । 

कौरवों और पाण्डवों के पक्षों में शामिल हुए राज्यों की सूची को ध्यान से 
देखने पर ज्ञात होता है, कि उत्तर-पश्चिमी भारत, पूर्वी भारत प्रौर परिचमी विन्ध्य के 

राज्य कौरवों के पक्ष में ये, भर मध्यभारत, आर्यावर्ते और गुजरात के राज्य पाण्डवों 

के । इसका कोई मूलभूत राजनीतिक कारण था या नहीं, यह कह सकना बहुत 
कठिन हैं । 

पाण्डव पक्ष की सेनाएँ मत्स्य देश ( झलवर व उसका समीपवर्ती प्रदेश ) में 

झौर कौरवों की सेनाएँ हस्तिनापुर से यमुना तक के प्रदेश में एकत्र हुईं। अन्त में 
कुरुक्षेत्र के मैदान में दोनों पक्षों की सेनाग्ों में घनघोर युद्ध हुआ | प्राचीन अनुश्ुति 
के अनुसार भ्रठारह दिन की लड़ाई के बाद युद्ध का निपटारा हो गया । पाण्डवों का 
पक्ष विजयी हुआ । दुर्योधन और उसके भाई युद्ध में मारे गए और पाण्डववन्धु कुरुदेश 
के शासन को हस्तगत करने में समर्थ हुए । अव इच्द्रप्रस्थ के पाण्डव राजा न केवल 
कुरुदेश के भ्रधिपति थे, अ्रपितु भारत में उनकी शक्ति का मुकावला करने वाला अन्य 
कोई नहीं था । है 

महाभारत के इस युद्ध में योद्धाओं का बहुत बड़ी संल्या में संहार हुआ । इस 
युद्ध में शामिल होने के लिए जो सेवाएँ एकत्र हुई थीं, महाभारत ग्रन्थ में उनकी संख्या 
अतिशयोक्ति के साथ दी गई है । इसके अनुसार युद्ध में शामिल हुए पदाति योद्धाओं 
की ही संस्या वीस लाख के लगभग थी । पदातियों के अतिरिक्त हाथी, घोड़े और रथ 

भी लाखों की संख्या में लड़ाई के लिए लाये गए थे | महाभारत की इस संख्या पर 

विश्वास कर सकता तो सम्भव नहीं है, पर यह विद्वासपुर्वक कहा जा सकता है, कि 

महाभारत की यह लड़ाई भारतीय इतिहास में अद्वितीय थी। इतनी बड़ी संख्या में 

विविध आये राजा इससे पहले कभी किसी युद्ध में शामित्र नहीं हुए ये | भीष्म, द्रोण, 
कर्ण आदि कितने ही वीर पुरुष इस युद्ध में काम झाए | महाभारत में इस बात का 

बड़े मा्िक णब्दों में वर्णन किया गया है, क्रि जब विजयी पाण्डव कुरुदेश की राजधानी 
हस्तिनापुर में पहुंचे, तो उन्हें अनाथों और विधवाओं के रुदन के अतिरिक्त वहाँ कुछ 
नहीं मिला । अपने देश की इस दुर्देशा को देखकर उनके हृदय में अत्यन्त ग्लानि उत्पन्त 
हुईं, ओर उनका मन राज्य के शासन में नहीं लगा। अनुश्रुति के झनुसार पाण्डव 
लोग कुछ समय बाद ही हस्तिनापुर को छोड़ कर हिमालय की ओर चले गए, और 
वहाँ तपस्या द्वारा उन्होंने अपने जीवन का अ्रच्त किया । पाण्डव-वन्धुओं के वाद झर्जुन 
का पोता परीक्षित कुरुदेश का राजा ब॒ता । पर कुरुदेश का भ्रव वह उत्कर्प नहीं रहा, 
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जो पहले था । कौरवों श्रौर पाण्डवों के युद्ध के कारण कुर्देश की शक्ति क्षीण हो गई 
थी, और मगध को फिर से भ्रपनी शक्ति को बढ़ाने का अवसर मिल गया था। भ्रागे 
चलकर जरासन्ध के बाहद्रथ वंश ने श्नौर श्रधिक उन्नति की, और मगध के राजा हीं 
भारत में अपना साम्राज्य स्थापित करने में समर्थ हुए । 

कृष्ण भ्लौर यादव---इस प्रकरण में हमने अ्रमेक बार कृष्ण का जिक्र किया है, 
जो महाभारत-युद्ध में पाण्डवों के परम सहायक थे । कृष्ण वृष्णि राज्य के 'राजा' या 
गणमुख्य' थे। सम्भवतः, इस युग में वृष्णियों में वंद्परम्परागत राजसत्ता का श्रन्त 
होकर गणतस्त्र-शासन की स्थापना हो चुकी थी, भौर कृष्ण वंदकरमानुगत राजा न 
होकर वृष्णिगण के “मुख्य” मात्र थे । कृष्ण केवल राजनीतिज्ञ और गण पुरुष ही नहीं थे, 
वे उत्कृष्ट विचारक, दार्शनिक भर तत्ववेत्ता भी थे। श्रीमद्भगवद्गीता में उपदिष्ट 
कर्मयोग का प्रवचन उन्होंने ही किया था। पनेक ऐतिहासिकों के भ्रनुसार कृष्ण ही उस 
भागवत धर्म के प्रवत्तक थे, जो भागे चलकर भारत का एक प्रमुख धर्म बन गया । 

महाभारत-युद्ध के कुछ समय बाद यादव-वंद्रा के विविध राज्यों में आपस में 
लड़ाई शुरू हो गई | इन लड़ाइयों का रूप गृह-कलह का था । विश्ेषतया, वृष्णि लोग 
परस्पर लड़कर बहुत दुर्देशा को प्राप्त हो गए। महाभा रत-युद्ध में करषण ने जिस प्रकार 
भकेले पाण्डवों का साथ दिया था, यह बात ही वृष्णियों के पारस्परिक मतमेदों को 
सूचित करने के लिए पर्याप्त है। कृष्ण का भ्रन्त एक निराश राजनीतिज्ञ के रूप में, 

«हैसा, जो भपने गणराज्य की भरान्त रिके समस्याप्रों को सुलभाने में प्रायः ् रसफल गणराज्य की श्रान्तरिक समस्याश्रों को ने में प्रायः प्रसफल रहे। 
महाभारत के युद्ध में श्रार्यावत्त के क्षत्रियों का जिस बड़ी संख्या में संहार हुआ था, उसके 
कारण इस देश के विविध राज्यों की दशा अत्यन्त हीन भर शोचनीय हो गई थी । 

पौराणिक अनुश्नुति में वैवस्वत मनु से शुरू कर महाभारत-युद्ध तक का इतिवृत्त 
जिस ढंग से दिया गया है, उसे हमने ऊपर के भ्राठ प्रकरणों में अत्यन्त संक्षेप के साथ 
लिखा है। इसमें सन्देह नहीं, कि पुराणों का यह इतिवृत्त श्रस्पष्ट श्रौर श्रपुर्ण है। 
ऐद्ताकव, पोरव भ्रादि वंशों के राजाओं की जो सूची दी गई है, वह पूर्ण भी नहीं है। 
भनेक राजाओं के नाम उसमें छूट गए हैं। पर उस द्वारा वैदिक युग के श्रार्य राज्यों 
भौर उनके महत्त्वपूर्ण राजामों का एक ऐसा विवरण हमारे सम्मुख प्रस्तुत हो जाता 
है, जिस के महत्त्व से इन्कार नहीं किया जा सकता । 

(६) वेदिक साहित्य द्वारा पौराणिक श्रनुश्रुति की पुष्टि 

पुराणों में प्राचीन भारत के जिन राज्यों भौर राजाओं के नाम विद्यमान हैं, 
उनमें से कतिपय का उल्लेख वैदिक साहित्य में भी हुआ है । मानव वंश के संस्थापक 

वैवस्वत मनु ऋगेद के कतिपय मन््त्रों के ऋषि हैं, और इसी प्रकार उनके पुत्र नाभा- 
नेदिष्ट श्रौर दर्यात भी । नाभानेदिष्ट के वंशजों में भलन्दन झौर वात्सप्रि के नाम भी 
वैदिक सन््त्रों के ऋषियों के रूप में उल्लिखित हैं । ऐक्ष्वाकव वंश के प्रसिद्ध चक्रवर्ती 
सम्राट मान्धाता, अम्बरीप और चसदस्यु, ऐल-वंश के पुरूरवा, नहुप और ययाति तथा 

पौरव वंश के राजा सुदात द्वारा विरचित या दर्शन किये हुए मन्त्र वेदों के अन्तर्गत 
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हैं। औराणिक श्रनुश्रुति में वणित कितनी ही बांतों के संकेत वेदों में भी पाये जाते 
हैं। इनमें सबसे प्रस्तिद्ध उत्तर-पंचाल के राजा सुदास और हस्तिनापुर के राजा संवरण 
'के युद्ध हैं, जिनका उल्लेख ऋग्वेद में दादराज्ञ युद्ध के रूप में किया गया है । इस युद्ध 
में सुदास की शक्ति का भ्रवरोध करने के लिए दस राजाओं ने एक संघ संगठित किया 
था, जिनमें से पक्थ, भलानस, शिवि, विशाणिनु भर भ्लित सिन्ध नदी के परिचमी 
क्षेत्र के ये, और अनु, ब्रह्म, तुवंध, यढु, और पुरु पूर्वी क्षेत्र के। दाशराज्ञ युद्ध का. 
वृत्तान्त पहले लिखा जा चुका है। यहाँ इतना निर्देश करना ही पर्याप्त है, कि राजा 
सुदास के सम्बन्ध में जो अ्नुश्नुति पुराणों में पायी जाती है, ऋग्वेद ढ्वारा भी उसका 
समयंन होता है । 

पुराणों के अ्नुसार राजा नहुष ऐल-वंश के पुरूरवा के पौत्र थे, और नहुष के . 
पुत्र का नाम ययाति था। पुराणों में ययाति को चक्रवर्ती कहा गया है। ययात्ति के 
पाँच पुत्र थे---यढु, तुवसु, दुह्म , अनु भौर पुर । इनमें से पुरु ने अपने पिता के राज्य 
को प्राप्त किया, और अन्य चारों ने नये राज्यों की स्थापना की ॥ ऐल वंश के इन 
राजाप्रों के नाम केवल वैदिक ऋषियों के रूप में ही नहीं मिलते, अपितु उनके सम्बन्ध 
में कतिपय घटनाग्रों के संकेत भी ऋग्वेद में विद्यमान हैं। एक मत्त्र में नहुष के दान 
की स्तुति की गई है (ऋषेद ११९२८), और ययाति को यज्ञों का भनुष्ठाता बताया 
गया है। पर वेदों में कहीं कोई ऐसा संकेत नहीं-मिलता, जिससे गदु, तुर्वेसु झादि का 
ययाति के पुत्र होता सूचित होता हो, यद्यपि इव पाँचों का उल्लेख ऋग्वेद में विद्यमान 
है। दाशराज्ञ युद्ध में ये पाँचों जातियाँ या राज्य सुदास के विरुद्ध राजा संवरण की 
सहायता के लिए प्रग्रसर हुए थे । पौराणिक भनुश्चुति के भ्रनुसार ययाति के पाँचों पुत्रों 
के भ्रपने-अपने पृथक् राज्य थे। ऋग्वेद में यदु, तुरवंश, द्ुह्म, धनु और पुरु नाम के 
जिन पाँच राज्यों का उल्लेख हैं, उनकी स्थापना ययाति के इन्हीं वामों के पुत्रों द्वारा 
की गई थी, यह कल्पना असंगत नहीं है । राजा सुदास के अतिरिक्त उत्तर-पंचाल के 
राजा सृजय, सहंदेव और सोमक का उल्लेख भी ऋग्वेद में मिलता है। सुजय के लिए 
इन्द्र ने तुवंश के राजा वृचीवन्त को परास्त किया था (ऋग्वेद ६२७७) । सूजय के 
बाद उत्तर-पंचाल के राजसिंहासन पर सहदेव झोर सोमक भारूढ़ हुए थे। साहदेंव्य 

सोमक द्वारा दिये गए द्वान की स्तुति में ऋषि कक्षीवात् ने चार मन्त्र कहे हैं. (ऋग्वेद 
४॥१५॥७-१०) । 

पौराणिक अनुश्रुवि में जिन अनेक प्रतापी एवं चक्रवर्ती राजाओं का वर्णन -है, 
उनमें से कृतिपय द्वारा अ्रदवमेघ यज्ञ का अनुष्ठान किए जाने का उल्लेख ब्राह्मण ग्रन्थों 
में भी विद्यमान है। ऐसा एक राजा दोःपन्ति (दुष्यत्त का पुत्र) भरत था, जिसने कि 
गंगा नदी के तढ पर प्रश्वमेध यज्ञ का अनुष्ठान किया था (शतपथ ब्राह्मण, १३॥४॥४॥ 
११) | 

वैदिक साहित्य में कितने ही ऐसे राजाओं के नाम भी झाये हैं, जिनका उल्लेख 
पोराषिक भ्नुय्रुति में या तो विल्कुल नहीं है, या ऐसे ढंग से है जिससे कि इन राजापरों 
का कोई महत्व सचित नहीं होता ॥ ऐसे राजा श्रव्यावर्ती, प्रप्टकर्ण्प आ्रादि थे, जिनके 
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दात की स्तुति में अनेक मन्त्र ऋग्द में विद्यमान हैं। ब्राह्मणग्रन्थों में अनेक ऐसे प्रतापी' 
राजाशरों का उल्लेख है, जिन्होंने कि अद्वमेघ यज्ञ का अनुष्ठान कर चन्नवर्ती पद प्राप्त 
किया था । ऐतरेय ब्राह्मण के भ्रनुसार ये राजा कावषेय तुर, साहदेव्य सोमक, साञ्ज॑य 
सहदेव, देवावृध बच्रु, वेदर्भ भीम, गान्धार नर्नजित्; जातकि ऋतुवित् और पैजवन 
सुदास थे (ऐतरेय ब्राह्मण ७॥५॥८) । इनके नाम देने के पश्चात् ऐतरेये ब्राह्मण में यह 
कहा गया है, कि ये राजा सब दिशाओं से वलि (कर) ग्रहण किया करते थे । इससे: 
इनका चक्रवर्ती राजा होना प्रमाणित होता है। इनमें से साऊर्जय (सुन्जय के पुत्र) सहदेव, 
साहदेव्य (सहदेव के पुत्र) सोमक भौर पैजवन सुदास का उल्लेख पौराणिक भनुश्रुति में 
भी है, झोर ऋग्वेद में भी । तुर कावषेय हस्तिनापुर के राजा संवरण का समकालीन 

” था, ओर दाशराज्ञ युद्ध के साथ भी उसका सम्बन्ध था। जानकि ऋतुवितु,. देवावूध 
बन्न भोर गान्घार नग्तजित् का पोराणिक भनुश्रुति में चक्रवर्ती सम्राठों के रूप में 
उल्लेख नहीं मिलता । पर इनकी सत्ता से इन्कार भी नहीं किया जा सकता, क््योंकि* 
इनका परिगणन ऐसे राजाम्रों के साथ किया गया है, जिनकी स्मृति पौराणिक झनुश्रुति- 
में विद्यमान है। ऐतरेय ब्राह्मण में ही अन्यत्र (5१४४) ऐसे राजाप्रों की सूची दी- 
गई है, जिनका विधिवत् महाभिषेंक हुआ था । ये राजा जनमेजय पारिक्षित, शार्यात 
मानव, च्यवन भागेव, सन्नजित्, सोमशुष्म भागेंव, युधांश्रौष्टि शग्रसैन्य, सुदास पैजवन, 
मरुत्त भ्रविक्षित, संवर्त, श्रद्भ वेरोचन, भरत दौः:षन्ति:, दुर्मुख पांचाल, आ्रात्मराति, 
ज्ञानतपि श्रादि थे। इनमें से श्नेक ऐसे हैं, पौराणिक श्रनुभरुति में जिनका कहीं भी 
उल्लेख नहीं मिलता । पर क्योंकि इनके नाम दुष्यन्त के पुत्र भरत, परीक्षित के पुत्र 

- इतिहास में जनमेजय और पंजवन सुदास अच्छा इतिहास प्रसिद्ध राजाओं के साथ दियि' 

गए है, भरत: इन राजाओं का भी महत्त्वपूर्ण स्थान मानना सर्वथा उचित है । 
ऋणवेद में कितने ही ऐसे राजाओं का उल्लेख है, जिन्होंने कि इन्द्र की सहायता 

से भपने अनेक शन्नुओं को परास्त किया था। वैदिक मल्त्रों में इन्द्र की स्तुति करते 
हुए .यह कहा गया है कि उसके साहाय्य से ही ये राजा अपने द्त्रुओं को पराजित करने 
में समर्थ हुए थे । साथ ही, कतिपय ऐसे मन्त्र भी हैं, जिनमें राजाप्रों के दात की प्रशंसा 

की गई है। इस प्रकार जिन राजाशों का उल्लेख वैदिक साहित्य में श्रौर विशेषतया' 
ऋणग्वेद से मिलता है, उनमें मिन्नातिथि (ऋग्वेद १०॥३३।६), य्रुध्यामयि (ऋग्वेद 
'७।१८।२४), बीतह॒व्य (ऋग्वेद १॥१८।४), वेशन्त (ऋग्वेद ७३ ३॥२), प्रमगनन््द (ऋणगेद- 

३॥५॥१४), तुरवंबाण (ऋग्वेद १३५३॥१०), चित्र (ऋग्वेद ८२१॥१८), चित्ररथ (ऋग्वेद 
४३०१८), कुरज्भ (ऋग्वेद ८४॥१६), कौरयाण पाकस्थामनु (ऋग्वेद 5३॥२१),. 
स्वनय भाव्य (ऋग्वेद ११२६।१, ३), ऋुणाइ्व (ऋग्वेद ११०० १६), भासज्ञ प्लायोगि 
(कर्वेद 5१३२), आयु (ऋग्वेद १॥५३।१०), अ्रस्यावत्ती चायमान (ऋणग्द ६॥२७।८) 
अ्रभिप्रतारिनु काक्षसेनि (ऋग्वेद १५६१) आदि उल्लेखनीय हैं। अ राजा ऐसे हैं,. 
जिनके सम्बन्ध में पौराणिक श्रनुश्रुति से कोई विशेष परिचय नहीं मिलता, या जिनका 
पुराणों में उल्लेख ही नहीं है। ऋग्वेद में भी प्रायः इनके नाम ही दिये गए हैं, यद्यपि 
किसी-किसी राजा के सम्बन्ध में कतिपय ऐसे संकेत भी विद्यमान हैं, जिनसे उनके राज्य; 
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का तथा उनके द्वारा किये गए किसी महत्त्वपूर्ण कार्य (यथा विजय एवं राज्यविस्तार 
आदि) का कुछ झ्राभास मिल जाता है। उदाहरणार्थ, तृबंयाण को पक्यों के राजा के 
रूप में उल्लिखित कर एक मन्त्र में यह कहां गया है कि इन्द्र ने च्यवान के विदद्ध 
उसकी सहायता की थी (ऋग्वेद १०६१२) । , पकथ एक झार्य॑ जाति थी, जिसका 
राज्य सिन्ध नदी के पहिचम में था। वर्तमान समय के पक्थून इन पववों के ही 
उत्तराधिकारी हैं। पौराणिक अनुश्रुति में न इन पक्यों का उल्लेख है, और न इनके 
'किसी राजा का। पर ऋग्वेद के श्रमेक मन्त्रों में पकथों का उल्लेख' विद्यमान है । 
दाशराज्ष युद्ध में वे सुदास के विरुद्ध संगठित संघ में सम्मिलित हुए थे । एक सल्त्र में 

उन्हें अश्विनौ' का ग्लाश्ित व कृपापात्र भी कहा गया है (ऋग्वेद ८२२॥१०)।॥ 
“निःसन्देह, पकथ लोग भ्रश्विनौ के उपासक थे । पक्थ के समान शिवि भी प्रायों की एक 
प्राचीन जाति थी, और उसका राज्य भारत के उत्तर-पदिचमी क्षेत्र में विद्यमान था। 
बौद्ध युग के बाद के काल के शिवि-जनपद के इतिहास की अनेक बातें हमें ज्ञात हैं, 
पर वैदिक युग में क्षिवि राज्य की क्या स्थिति थी, इस सम्बन्ध में कोई सूचना पौराणिक 
भ्रनुश्नुति से प्राप्त नहीं होती । पर ऐतरेय ब्राह्मण में शैव्य राजा अमित्रपतन शुष्मिण 
(ऐतरेय ८।२३॥१०) का उल्लेख है, जिससे यह समभा जा सकता है कि ब्राह्मण-प्न्यों 
के समय (उत्तर-बेदिक काल) में शिवि जनपद की स्वतन्त्र रूप से सत्ता थी, और उसके 
'एक राजा का नाम अमित्रत॒पन शुष्मिण था। यह नाम पुराणों में कहीं नहीं पाया 
जाता । इस शुष्मिण दव्य ने उस आ्रात्मराति ज्ञानतपि को परास्त किया था, जो उत्तर- 
'कुरु की विजय के लिए प्रयत्नशील था । हो उतार हा ब्राह्मण में उत्तर-कुर की स्थिति 'परेण 
हिमवन्त' (हिमालय के परे) बतायी गई हैँ। उत्तर-कुरु, शिवि, पथ श्रादि भारत के. 
उत्तर-परिवमी क्षेत्र के राज्य थे, पौरोणिक प्रनुश्रुति से जिनका विज्वेष परिचय नहीं 
मिलता | पंर वैदिक साहित्य द्वारा उनके सम्बन्ध में भी कतिपय महत्त्वपूर्ण संकेत 
झ्वद्य प्राप्त होते हैं । अथवंवेद में बल्हिक का एक प्रदेश या राज्य के रूप में उल्लेख 
है (अ्रथर्ववेद ५२२५, ७, ६), और शतपथ ब्राह्मण में बल्हिक (झतपथ १२ हाझ ६-४ ६), और शतपथ ब्राह्मण सें बल्हिक (शतपथ १२ ६ ३। १-४) 

 प्रातिपीय नाम के एक राजा का वर्णन हैं, जिसका सम्बन्ध सम्भवतः बल्हिक या बाल्हिक 
देश के साथ था । इसकी स्थिति भी उत्तर-कुर के समान हिमालय के परवर्ती क्षेत्र में 
ही थी। सिन्ध नदी के परे की अलिन, विषाण आदि .जिन जातियों के राज़ाप्रों ने 
दाशराज्ञ युद्ध में सुदास के विरुद्ध भाग लिया था, उनके सम्बन्ध में भी पौराणिक 
भ्रनुश्नुति प्राय: चुप है। इत सब बातों को दृष्टि में रखकर यह परिणाम निकाला जा 
सकता है कि वैदिक युग के राजनीतिक इतिहास के लिए प्रावदयक सामग्री न पुराणों... 
भौर रामायण-महाभारत में पूर्ण रूप से भ्राप्त होती है, श्रौर न वैदिक साहित्य में । 
राजनीतिक इतिहास के साथ सम्बन्ध रखने वाले प्रनेक ऐसे संकेत वेदों में बिद्य मान हैं, 
जो पुराण भादि में नहीं पाये जाते । इसी प्रकार पौराणिछ भ्रनुश्रुति में प्राचीन आर्य 
राज्यों श्रौर उनके राजाग्रों का जो इतिवृत्त संकलित है, उसमें बहुत-सा ऐसा है, जिसके . 

सम्बन्ध में वैदिक साहित्य में कोई भी निर्देश नहीं मिलता । ऐपे तथ्य श्रधिक नहीं है, 
जो पुराणों तथा वैदिक साहित्य में समाव रूप से पाये जाते हों। पर यह सर्वेथा 
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स्वाभाविक है, क्योंकि वेद धरमंपरक ग्रन्थ हैं और उनमें राज्यों, भौगोलिक स्थानों और 
राजाशों भ्ादि के नाम प्रसज्भवश ही भा गए हैं। फिर भी क्योंकि वेदों द्वारा पौराणिक 
अनुश्षुति की किन््हीं-किन्हीं बातों की पुष्ठि हो जाती है, श्रत: पुराणों में संकलित 
शेतिहासिक इतिवृत्त की प्रामाणिकता भौर भ्रधिक बढ़ जाती है। 

(१०) वेदिक युग के राजाशों का तिथिक्रम 
जैसा कि हम पहले प्रतिपादित कर चुके हैं, वैवस्वत मनु प्नौर महाभारत के 

युद्ध के बीच के काल को भारतीय इतिहास का वैदिक युग कहा जाता है। मनु और 
महाभारत कालीन कौरव-पाण्डवों के बीच के राजाझों की ९५ या ६६ पीढ़ियाँ पुराणों 
में वरणित हैं। एक राजा के शासन काल को श्रौसतन १८ वर्ष का मानकर डा० 
पुसल्कर ने विद्याभवन द्वारा प्रकाशित “वैदिक एज' ग्रन्थ में यह निरूपित किया है, कि 
'वैवस्वत मनु का समय महाभारत से (६५)८ १८-5१७१०) १७१० वर्ष पहले था। 
डा० पुसल्कर ने महाभारत का समय १४०० ई० पु० माता है, प्रतः मनु का समय 

, (६४००--१७१०) ३११० ई० पू० हुआ, जिसे उन्होंने ३१०२ ई० पु० के रूप में 
“इस कारण परिवतित कर दिया, क्योंकि प्राचीन भारतीय परम्परा के प्नुसार यह एक 
महत्त्वपूर्ण तिथि है और कलियुग का प्रारम्भ इसी से माना जाता है। यदि मनु का 
समय ३१०२ ई० पृ० में हो, तो ययाति (मनु से ५ पीढ़ी बाद) का काल ३०१० ईं० 
पू० के लगभग, मान्धाता (मनु से २०-पीढ़ी बाद) का काल २७४० ई० पु० के लगभग, 
हरिद्चन्द्र (मनु से ३१ पीढ़ी के बाद) का काल .२५४२ ई० पू० के लगभग भौर 
रामचन्ध (मनु से ६५ पीढ़ी बाद) का काल १६५० ई० पू० में रखना होगा। पर 
भारतीय परम्परा का अ्रनुसरण कर जो विद्वानु महाभारत युद्ध का समय ३१०२ ई० 
'प० में मानते हैं, उनके भ्रनुसार मनु का काल १७०० वर्ष और पहले हो जाएगा, भौर 
साथ ही ययाति, मान्धाता, हरिश्चन्द्र और राम भादि भनन््य राजाझों का भी । 

पर जैसा कि हम पहले भी लिख चुके हैं, प्राचीन भारतीय इतिहास का तिथि- 
'क्रम्त एक झत्यन्त विवादग्रस्त विषय है । पौराणिक भनुश्रति में ऐक््वाकव झादि राजवंगों 
“की जो वंशावलियाँ दी गई हैं, वे श्रपूर्ण हैं और उनमें केवल महत्त्वपूर्ण राजाओं के 
'नाम ही दिये गए हैं। इसलिए डा० पुसल्कर द्वारा निर्धारित कालक्रम को प्रामाणिक 
रूप से स्वीकार कर सकना सम्भव नहीं है। पर उससे वेदिक युग के राजाओं के 
थौर्वापयं का जौ स्पष्ट चित्र श्रस्तुत हो जाता है, उसकी उपयोगिता से इन्कार नहीं 
किया जा सकता । 



नवां अध्याय 

प्राचीनतम इतिहास की झलक और अन्य 

देशों से वीादिक आर्यों के सम्बन्ध 

(१) प्राचीन श्रनुश्रुति 

प्राचीन भारतीय विचारकों का यह विश्वास था, कि सृष्टि के बाद प्रलय होती 

हैं, और प्रलय के वाद फिर सृष्टि । सुष्टि के प्रादुर्भाव से प्रलय पर्यन्त जो काल है, 

उसे वे अनेक मन्वन्तरों में विभक्त करते थे । मन्वन्तर के विभाग कृत युग, त्रेता युग, 
ह्वापर युग और कलि युग हैं। वर्तमान समय में जो मन्वन्तर चल रहा है, उसकाः 
प्रारम्भ वैवस्वत मनु से हुआ था । पिछले श्रष्याय में वैदिक युग के राजनीतिक इतिहास 
की जो रूपरेखा हमने प्रस्तुत की है, वह इसी मन्वन्तर का भ्रादि-भाग है। पर 
पौराणिक अनुश्रुति में बीते हुए मन्वन्तरों, उतके राजाओों और उतके साथ सम्बन्ध 

रखने वाली घटनाओं की स्मृति भी सुरक्षित है, यद्यपि यह स्मृति प्रत्यन्त घुंघली तथा 
अस्पष्ट है। पुराणों में संकलित अ्रनुश्रुति के श्रनुसार प्रलय के बाद जब फिर सृष्टि 
हुई, तो पहला राजा स्वायम्भव मनु था, जिसकी उत्पत्ति ब्रह्मा से हुई थी। इस मनु 
को पुराणों में 'विराज' भी कहा गया है, जिससे यह संकेत मिलता है, कि सृष्टि के 
प्रथम मन्वन्तर में उस प्रकार की राज्यसंस्था का विकास नहीं हुआ था, जैसी. कि बाद' 
में विकसित हो गई थी। श्रथवंवेद के एक युक्त में भी यह प्रतिपादित किया गया है, 
कि एक ऐसा समय था जब राज्यसंस्था का अभ्रभाव था। यह 'विराड्' या विराज या 
झराजक दशा देर तक कायम नहीं रह सकी। किस क्रम से राज्यसंस्था का विकास 
हुआ, यह भी श्रथव॑वेद में वर्णित है । स्वायम्भव मनु के समय में यह विराडू या विराज 
दशा ही थी, जब सव व्यक्ति भ्पने-प्रपने धर्म (कर्तव्य) के पालन में तत्पर रहते ये; 
श्रौर किसी एक 'पाल्क' के अभाव में भी एक-दूसरे द्वारा सब का' पालन किया जाताः 

था । वर्णों और वर्ण-धर्मों की तव भी सत्ता थी, क्योंकि इनका निर्धारण ब्रह्मा द्वारा ही 
किया जा चुका था। स्वायम्भव मनु की राजघानी सरस्वती नदी के तट॒.पर थी, जहाँ 
से उसते सब शत्रुओं पर विजय पाने में सफलता प्राप्त की थी । 

स्वायम्मव मनु के दो पुत्र और तीन कन्याएं थीं। पुत्रों के नाम प्रियत्रत भौर 
उत्तानपाद थे | भ्रियत्रत के तीन पुत्र थे, उत्त, तामस और रैवत। ये तीनों तीव 
मन्वन्तरों के प्रवर्तक हुए । पर दूसरे मन्वन्तर का प्रवतेव स्वारोचिष द्वारा किया गया 
था, जो स्वायम्भव मनु की बड़ी पुत्री आकूति का पुत्र था । उत्तानपाद की दो रानियाँ 
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थीं, सुरुचि और सुनीति । सुनीति का पुत्र ल्रुव था, और सुरुचि के पुत्र कीतिवत् और 
उत्तम थे | उत्तानपाद सुनीति की उपेक्षा करता था, और उसका सम्पूर्ण प्रेत सुढचि को 
ही प्राप्त था । इस कांरण सुदचि अपनी सौत के पृत्र न्रूव को सदा अपमानित करती 
रहती थी, जिससे प्र्व बहुत दुखी रहता था श्र उसे भपने पिता का प्यार भी प्राप्त 
नहीं होता था। परिणाम यह हुआ कि बाल्यावस्था में ही प्रूव ने सांसारिक सुख भोग 
का परित्याग कर तपस्वी का जीवन अपना लिया ओर विष्णु की भक्ति प्रारम्भ कर 
दी। विष्णु ने प्रसन्न होकर ध्ूव को वह स्थान प्रदान करा दिया, जिसका कि वह 
प्रधिकारी था। प्नूव के वंशजों में चाक्षुप एक नये मन्वन्तर का प्रवर्तेक हुप्ना । पुराणों 
के नुसार वह्-छठा मनु था | इसी के वंश में झागे चलकर वेन हुमा, जो बहुत ही 
ऋर और भ्रत्याचारी था। प्रजा को उसने बहुत पीड़ित किया, जिसके कारण उसके 

विरुद्ध विद्रोह हो गया । महाभारत में लिखा है कि राग और द्वेष से अभिभूत होकर 

वेन प्रजा के प्रति 'विधर्मा' (अपने घ॒र्मं का पालन न करने वाला) हो गया था, जिसके 

परिणामस्वरूप ब्रह्मवादी ऋषियों ने मन्त्रपुत कुशाप्रों द्वारा उसकी हत्या कर दी थी। 

वेन का पृत्र पृथु था, जिसे महाभारत में “वैन्य” (वेन का पुत्र) भी कहा गया है। राजा 

बनते समय वैन्य पृथु ने यह प्रतिज्ञा की थी--“भूमि भौर जनता को ब्रह्म मानकर मैं 
सदा उनका पालन करूंगा । दण्डतीति में जिन बातों को धर्मानुकूल प्रतिपादित किया 

गया है, में झशंक रूप से उतका अनुसरण करूँगा । मैं कभी स्ववश (स्वेच्छाचारी) नहीं 

होऊँगा।' वन्य पृथु ने श्रविकल रूप से इस प्रतिज्ञा का पालन किया, जिसके. कारण 

उसके शासन में जनता सुख समृद्धि से परिपूर्ण हो गई। पृथु के वंश में भागे चलकर 

राजा दक्ष हुआ, जिसकी पुत्री का पौन्न वैवस्वत मनु था | इसी मनु से उस मन्वन्तर का 

प्रारम्भ हुआ, जो झब तक भी जारी है। पुराणों में भारतीय इतिहास की जो यह् 

प्राचीनतम अ्नुआ्रुति संकलित है, वह भत्यन्त भ्रस्पष्ड होते हुए भी पर्याप्त रूप से 

महत्त्वपूर्ण है। ध्र्व की कथा श्रब तक भी भारत में प्रचलित है, झोर उसे सर्वथा 

निराधार नहीं कहा जा सकता। वेन और पृथु भी ऐतिहासिक व्यक्ति हैं, यद्यपि पुराणों 
के अनुसार उनका समय वैवस्वत मनु से पहले था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में ऋषि पार्थ्य 
(सम्भवत:, पृथु से वंशज) तान्व से बेन का स्मरण किया है, और पृरंथवान का भी, 
शायद् पृथु ही जिससे अभिप्रेत है (वेद (१०६३।१४) । दक्ष भी प्राचीन साहित्य में 

एक प्रसिद्ध राजा है, जिसकी पूत्री सती का विवाह शिव के साथ हुआ था | पुराणों 

के भ्रनुसार उसका समय भी वैवस्वत मनु से पहले है। इस झनुश्रुति से भारतीय 

इतिहास के प्राचीतम युग की एक अस्पष्ट-सी झलक हमारे सम्मुख उपस्थित हो जाती 

है, और यही इसका उपयोग है । 

(२) जलप्लावन 
हि 

शतपथ ब्राह्मण, महाभारत भौर पुराणों के पनुसार बैवस्वत मनु के हमर 

एक ऐसा जलप्लावन झाया था, जिसके कारण प्रलय की सी दशा उस हो गई क ] 

यह एक प्रकार की खण्ड-प्रलय थी, जिसके कारण सारी पृथिवी जल में डूब गई थी। 
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दतपथ ब्राह्मण का जलप्रलय विषयक विवरण बहुत संक्षिप्त है। उसे हम यहाँ उद्घुत 
करते हैं--प्रातः के समय 'झवनेजन' (प्रक्षालन) के लिये जैसे जल लाया जाता है, वसे 
ही मनु के हाथों के प्रक्षालन के लिये जल लाया गया । जब मनु ग्रक्षालन कर रहे थे, 
एक मछली उनके हाथों में झा गई | मछली ने मनु से कहा--आप मेरा संवर्धन करें, 

मैं आपको पार उतार दूंगी। मनु ने पुछा--तुम मुझे किसके पार उत्तारोगी ? 'एक 
बाढ़ भायेगी, जो सव को वहा ले जायगी । मैं उसमें आपको पार उतार दूंगी ।' मछली 
ने उत्तर दिया। मैं तुम्हारा संवर्धन कैसे करें ? मनु ने प्रश्न किया। जब तक हम 
छोटी होती हैं, हमारे लिये बहुत विपत्ति रहती है । मछली ही मछली को निगल जाती 

है। भाप मुझे एक कुम्भ में रख दें | जव में वड़ी हो जाऊे, तब एक गढ़ा खोद कर 
उसमें मुझे रख दें । जब मैं उस गढ़े के लिए बड़ी हो जाऊँ, तब मुझे ले जाकर समुद्र 
में डाल देना । तब तक मैं इतनी बड़ी हो जाऊँगी कि विनाश का भय नहीं रहेगा ।' 

चह मछली क्षीत्र ही कष (एक बड़ी मछली) वन गईं। ऋष ही सव से बड़ी मछली . 
होती है । अब उसने मनु से कहा---प्रमुक वर्ष जलप्लावन झायेगा | तव झापने एक 
नाव बनाकर मेरा ध्यान करता। जब बाढ़ का पानी बढ़ने लग जाएं, तो आपने उस- 

नाव पर चढ़ जाना और मैं प्रापको जल से पार उतार दूंगी ।” मछली ने जैसा कहा था, 
मनु ने वैसा ही किया। जब मछली वड़ी हो गईं, तो वह उसे समुद्र में छोड़ प्लाये 
मछली ने जिस वर्ष में जलप्लावन झाने की बात कही थी, मनु ते उसके कथन का 
स्मरण किया श्रौर जब बाढ़ का पानी वढ़ने लगा, तो वह उस नौका पर चढ़ गया जिसे 
उसने पहले ही तैयार कर लिया था । तब वह मछली तैरती हुईं मनु की नाव के पास... 
झाई, और मनु ने नाव के रस्से को मछली के सींग के साथ बांध दिया । भ्रब वह 
भछली उस नाव को बड़ी तेजी के साथ उत्तर-गिरि की ओर ले गई । पर्वत की चोटी 
पर पहुँच कर मछली ते मनु से कहा--मैंने आपकी रक्षा कर दी है। पव इस नाव को 
एक वृक्ष के साथ बाँध दें । पर ऐसा न हो कि बाढ़ का पानी आपको बहा कर ले- 
जाए | जव बाढ़ उतरने लगे, तो जल के घटने के साथ-साथ आप भी धीरे-धीरे नीचे 
उतरें | मनु ने ऐसा ही किया । उत्तर-गिरि के जिस भाग से मनु धीरे-घीरे नीचे उतरे 
थे, वह 'मनोरवसप्पंण” कहाता है। वह बाढ़ (जल-प्लावन) सब प्राणियों को बहा ले 
गई थी, केवल मनु ही उसमें बचे रह सके थे ।* 

महाभारत में जलप्लावन की जो कथा दी गई है, वह अधिक विस्तृत है। मनु 
के हाथ में एक मछली का झाता और मछली के कहने पर मनु द्वारा उसका पालन 
एवं संवर्धन किया जाना, पहले पात्र में, फिर जलाशय में, फिर गंगा में श्र फिर 
समुद्र में उस मछली को डाल देने आदि सब वातें प्रायः वेसी ही हैं, जैसी की शतपथ 
ब्राह्मण की कथा में है। पर महाभारत की कथा के भनुसार मछली के कहने पर मनु ने 
सब प्रकार के बीजों को भी सब्चित कर लिया था और उन्हें भी सुरक्षित रूप से नौका 
में रख दिया था । सप्तधि भी इस नौका में मनु के साथ थे। जलप्लावन झाने पर 

१० शतपथ ब्राह्मण १४८।१-६ 
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अछली नोका को हिमवन्त पर्वत के सबसे ऊँचे शिखर पर ले गई, भौर वहाँ मनु की 
नौका को बाँध दिया गया । वहां पहुँच कर मछली ने झपना परिचथ देते हुए कहा-- 
में ब्रह्मा प्रजापति हुँ। मीन का रूप घारण कर इस घोर विपत्ति से मैंने तुम्हारी रक्षा 
की है | भव देव, असुर, मनुष्य, चराचर जगत् सब की सूष्ठि मनु द्वारा की जायगी । 
बयोंकि मनु सब प्रकार के बीजों भ्रादि को झपने साथ नौका पर ले गये थे श्र इस 
प्रकार मे नष्ठ होने से बच रहे थे, अतः जलप्लावन का भ्रन्त होने पर वे फिर से सब 
चराचर जगत् की सृष्टि करने में समर्थ हुए । मत्स्य, भागवत भौर अग्नि आदि पुराणों 
की कथाएँ भी प्रायः इसी प्रकार की हैं। सनातन पौराणिक धर्म में विष्णु के मत्स्याव- 
तार की जो कल्पना की गई, उसका झाघार सम्भवतः जलप्लावन की यह कथा ही 
है। मत्य्य पुराण के भझनुसार मछली के कहने पर मनु ने सब प्रकार के प्राणी, चाहे वे 
'पिण्डज, अण्डज, स्वेदज या उद्धिज थे, सव नौका पर चढ़ा लिये ये, और इस प्रकार 

'चराचर जगत् को जलप्लावन द्वारा विनष्ट होने से बचा लिया गया था। 
जलप्लावन की यह कथा कुछ भेद से प्राचीन जगत् के अन्य साहित्य में भी 

'विद्यमात है । बाइवल में लिखा है कि ईश्वर ते पृथिवी की ओर इष्ठिपात कर यह 

पाया कि वह पापमय है। झतः: उसने नोशभ्रा (नह) से कहा कि में पृथिवी पर जल- 
ध्लावन लाता हूँ । पृथिवी पर जो कुछ भी है, सब उससे नष्ठ हो जायगा । तु नौका 
पर चढ़ जाता, और भपने साथ भ्रपनी स्त्री झौर पुत्रों को और उनकी पलियों को 
भी चढ़ा लेना । साथ ही, प्रत्येक प्रकार के प्राणी को भी नौका पर अपने साथ ले 
लेना । ग्रभी सात दिन शेष हैं। उनके वाद में पृथिवी पर वृष्टि लाऊँगा और सब 
जीवित प्राणी, जिन्हें हमने बनाया है, नष्ट हो जायेंगे । सात दिन बीत जाने पर ऐसा 
ही हुआ, जलप्लावन के जल से सारी पृथिवी श्राक्रान्त हो गई । जब जलप्लावन समाप्त 
हो गया, तो ईइवर के भ्ाशीर्वाद से न्तोप्ना शोर उम्के पुत्रों द्वारा पृथिवी फिर से 
आबाद की गई । | 

मेसोपोटामिया के क्षेत्र से प्राचीन कैल्डियन सम्यता के जो बहुत-से प्रवशेष 
अपलब्ध हुए हैं, उनमें ऐपती तख्तियां भी हैं जिन पर प्राचीन लेख कीलाज्ित हैं । ऐसी 

कुछ तर्तियों पर जलप्लावन की कथा भी अंकित हैं। इस कथा में भी वाढ़ से बचने 

के लिये नौका का प्रयोग भौर उसमें सब प्रकार के प्राणियों तथा बीजों झादि को बचा 

कर सुरक्षित रखने की बात कही गईं है । 
प्राचीन ग्रीस में भी जलप्लावन की कया प्रचलित थी । इस कथा के भ्रनुसार 

प्रोमिघिउस का पुत्र दिउक्लियन जब राज्य कर रहा था, तो जुपिटर देवता के कोप 
के कारण ग्रीस में जलप्लावन आया । दिउक्लियन को इसका पहले ही ज्ञान था, स्भतः ' 
उसने एक नौका तैयार कर ली थी, जिसमें वह अपनी पत्नी पाइरा के साथ चढ़ गया। | 

नौ दिनों तक बाढ़ का जल निरन्तर बढ़ता ग्रया, जिसके कारण ग्रीस के सब्र प्राणी 

सष्ट हो गये | पर दिउक्लियन भर उसकी पत्नी जिस नौका में सवार थे, यह पर्वत + 

की चोटी पर जा लगी, जिससे वे बाढ़ के प्रकोप से बच गये झौर पुनः अपने देश को 

आबाद करने में समय हुए । 
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प्राचीन काल के अनेक प्रदेशों एवं अनेक जातियों में ' जलप्लावन की जो यह 
कथा पायी जाती है, उसे सर्वंथा कल्पित कह सकता कठिन है। सम्भवत्त:, वह जिसी 
वास्तविक प्राकृतिक घटता पर झ्ाधारित है। भूगर्मशास्त्र के विद्वानों ते जो अनुसन्धान 
किये हैं, उनसे ज्ञात होता है कि पृथिवी की भौगोलिक तथा प्राकृतिक दशाम्ं में बहुत 
परिवतेन होते रहे हैं, और एक से अधिक वार ऐसे अवसर भी आये हैं जब कि पुथिवी 

का बड़ा भाग हिमर से आच्छादित हो गया था । यदि हिमअलय एक यथार्थ तथ्य है, 
तो जलप्लावत भी वास्तविक घटना हो सकती है। सम्भव है, कि हिमप्रलय की 
स्मृति ही जलप्लावन के रूप में सुरक्षित रही हो। नौका द्वारा मतु या नीया का 
बचना और अपने साथ जीव-जन्तुओं तथा वनस्पति भ्रादि को भी बचा लेना एक 
झालंकारिक बात हो सकती है। जलप्लावन की जो कथा प्राचीन भारतीय भनुश्रृति 
का एक महत्त्वपूर्ण भ्रंग है, वह भारतीय इतिहास के एक नवयुग को सूचित करती है। 
वैवस्वत मनु द्वारा उसी समय से एक नये मन्वन्तर का आरम्भ किया गया था, भौर 
तभी से भारत के प्राचीन राजवंशों और राजाप्रों का क्मवद्ध वृतान्त पुराणों झौर 
वैदिक साहित्य द्वारा हमें ज्ञात होता है । उससे पहले के काल की कुछ भलक ही प्राप्त 
की जा सकती है। 

(३) देवासुर संग्राम 

वैदिक साहित्य में देवों प्रोर असुरों के संघर्ष के अनेक संकेत विद्यमान हैं, 
और पौराणिक तथा भ्रन्य प्राचीन साहित्य में भी इसका. उल्लेख है। देव भौर असुर 
कौन थे, इस प्रइन पर सब विद्वान् एकमत नहीं हैं । पर यह सर्वथा स्पष्ठ है, कि देवों 
भोर धसुरों के संघर्ष का झार्य जाति की उन दो शालाप्रों के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है, 
जिन्होंने कि. भारत और ईरान में अपने विविध राज्य स्थापित किये ये । झायोँं की एक 
शाला का प्रसार भारत में हुआ, और एक दूसरी शाखा का ईरान में । भारतीय आये 
देव के उपासक ये, झौर ईरानी आज भसुर के । झार्यों की ईरावी शाज्ला का प्रवान देवता 
अहठुरमज्द या असुरमहत् था। प्राचीन भारतीय साहित्य में झसुर शब्द का प्रयोग बुरे 
भ्र्थे में हुआ है, झौर प्राचीन ईरानी साहित्य (जेन्दवास्ता) में देव शब्द का | पर 
प्रारम्भ में यह बात नहीं थी । कोई समय था, जबकि भारतीय प्राय॑ झसुर शब्द का .' 
प्रयोग भी अच्छे श्र में या देव के पर्यायवाची रूप में किया करते थे। झारयों के आदि- 
निवास स्थान के प्रडूव पर पहले विचार किया जा चुका है। शूरू में आर्य लोग चाहे 
सप्तसिन्धव देश में रहते रहे हों, चाहे मध्य एशिया में, चाहे उत्तरी शरद में, और चाहे 
दक्षिण-पूर्दी यूरोप में; पर एक प्रदेश में रहते हुए उनका घर्म एक था और उनके उपास्य 
देव भी ऐंक थे | पर वाद में उनको विविध शाखाएँ विभिन्न प्रदेशों में जा कर बसने 
लगीं भोर स्थान भेद के कारण समयान्तर में उनकी भाषा तथा ध॑ंमम आ्रादि में भी भेद 
विकसित होने लगे । यूरोप के विविघ प्रदेशों में जाकर प्राबाद हुई झायें जातियों की 
तुलना में भारतीय झाय॑ झौर ईरानी आये चिर काल तक एक साथ रहे । यही कारण 
है कि उनकी प्राचीन भाषाओं में अ्रधिक समता पायी जाती है, भौर उनके देवी 



प्राचीनतम इतिहास की झलक और भ्रन्य देशों से वैदिक भायों के सम्बन्ध १८१ 

देवताओं में भी पर्याप्त अंश तक सारशय है। पर साथ ही यह भी एक तथ्य है, कि किसी 
प्राचीन समय में झायें जाति की इन दोनों शाखाम्रों में इस अंश मत मतभेद तथाविरोध 
बढ़ गये थे कि उनके कारण उनमें युद्ध भी होने लगे थे। सम्भवतः ये युद्ध ही देवासुर ; 
संग्राम के नाम से प्रसिद्ध है, भौर इन्हीं की स्मृति ब्राह्मण ग्रन्थों में सुरक्षित है। 

वैदिक साहित्य में उस्त युग की स्मृति सुरक्षित है, जब कि भारतीय झाय॑ और 
ईरानी स्रार्य एक साथ रहते ये और उनके घामिक मन्तव्यों तथा उपास्य देवों में कोई 
भेद व विरोध नहीं था| 'देव' को हम भारतीय प्रायाँ का प्रतिनिधि या प्रतीक समझ 
सकते हूँ, भ्लौर 'प्रसुर! को ईरानी प्रार्यों का । जैसा कि हमने श्रभी ऊपर लिखा है, 
ईरानी आर्यों का प्रमुख उपास्य देवता झहुर-मज्द या असुर-महत् था, जब कि भारतीय 
झाय॑ 'असुर' को देत्य या राक्षत के श्रर्थ में प्रयुक्त करने लगे थे। पर प्रारम्भ में यह 
दक्या नहीं थी । शतपथ ब्राह्मण में लिखा है, कि देव ओर असूर दोनों ही “प्राजापत्य! 
(प्रजापति की सन्तान) हैं भौर देव उनमें कनिष्ठ हैं तथा असुर ज्येष्ठ है।' शतपथ के 
अनुसार देव और अ्रतुर परस्पर भाई-भाई थे, भौर उनमें प्रतिस्पर्धा रहा करती थी। 
ऋग्वेद में 'भ्रसुर' शब्द का प्रयोग वरुण, मित्र, दो: झौर इन्द्र सदश देवताओं के लिये 
भी किया गया है, जिससे यह सूचित होता है कि प्रारम्भ में भारतीय या वैदिक आर्य 
भी श्रप्तुर को भ्रच्छे या देव के भ्रर्थ में प्रयुक्त किया करते ये। ऋषि अग्रत्त्य ने एक मन्त्र 
में इन्द्र की स्तुति करते हुए उसे सत्पति और मघवानु के साथ अ्रधुर भी कहा है ।* 
वरुण के लिये तो श्रसुर दाव्द बहुत बार भ्रयुक्त हुआ है।* एक मन्त्र में यो: देवता के 
साथ भी श्रसुर विशेषण मिलता है।* 

पर वाद में. 'प्रसुर' का प्रयोग उन्हीं श्र्थों में किया जाने लगा, जिनमें कि दैत्य, 
राक्षस सदृश शब्द प्रयुक्त हुआ करते थे। वेदों में कितने ही ऐसे मन्त्र विद्यमान हैं, 
जिनमें देवों द्वारा श्रसूरों के वध की बात कही गयी है। देवत्व की रक्षा के लिए देव 
जब असूुरों की हत्या के लिये प्रयत्नशील हुए, इसका उल्लेख भी एक मन्त्र में है ।* 
देवों हारा जिन असूरों का संहार किया गया था, उनके कतिपय नेताझ्ों के नाम भी 
वैदिक साहित्य में उल्लिखित हैं। एक मन्त्र में बृहस्पति से प्रार्थतरा की गई है कि वे 
प्रतप्त पाधाण से झसर वृकद्वरस के वीरों का संहार कर दें ।६ अन्यत्र ऋणजिश्वा के 

१. द्वया हू भ्राजापत्या: देवाइचासुराइच ॥ ततः फानोयसा एवं देवा ज्यायता अ्रसुरा- 

एषु लोकेष्वस्पधेन्त । शतपथ ब्राह्मण १४४११ 
२. *त्वं राजेन्द्र ये च देवा रक्षा नृन्याह्यासुर त्वमस्मान् । 

त्वं सत्पतिमंधवा न स्तरुत्रस्त्वं सत्यो वसवान: सहोदाः । ऋग्वेद ११७७१ 

३. 'इसामु ष्वासरस्प भतस्य महीं सायां वरुणस्थ प्रवोचम् । ऋग्वेद ५५८५५ 

४. “इन्द्राय हिं थौरसुरो झ्नम्ततेन्द्राय मही पृथिवी वरीमभिर्धुम्नासाता वरोमभि 

ऋग्वेद ११३११ 
» हत्याय वेवा झसुरान यदायन् देवा देवत्वमभिरक्षमाणा: । ऋग्वेद १०११५७ाढ 

. “बहस्पते तपुषाइनेव विध्य वुकद्रसो असुरस्य वीरान् । ऋणग्वेद २।३ेणरे बुध कद 



श्प२ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

साथ मैत्री करके इन्द्र द्वारा मायवी भसुर पित्रु के सुदृढ़ दु्गों के भेदन की वात कही 
गई है ।* एक मन्त्र में कहा गया है कि इन्द्र और विष्णु ने शम्बर के ६६ पुरों को 

ध्वंस किया और श्रसुर 'वचिन्' के शत सहख्र वीरों को घराद्यायी कर दिया ।* ऋणगेद 

में 'असरध्न' और 'पसुरहा' विशेषण के रूप में झाये हैं, जिन्हें इन्द्र, भग्नि भ्ोर सूर्य के 
लिये प्रयुक्त किया गया है।? ये तीनों भारतीय प्ायों के देवता थे और भागों की दुष्दि 
में ये भ्रसूरों के विरोधी थे । ह 

वैदिक साहित्य के अ्रध्ययन से यह तो स्पष्ट हैं कि भारतीय या वंदिक पाये 

प्रारम्भ में असर शब्द का प्रयोग अच्छे भ्रथों में करते थे, पर वाद में वे इसे बुरे भ्रयोँ 
में प्रयुक्त करने लग गये ये । साथ ही, यह भी निविवाद है कि ब्राह्मण-य्रन्यों में देवों 
प्रौर असुरों के गुद्धों का वर्णन है, शौर वैदिक संहिताम्रों में भी इन्द्र सदुद्य देवता को 
झसुरों का वध करने वाला कहा गया है। प्रइन यह उठता है, कि ये असुर कौन ये । 

शम्बर, वचिनु और पित्रु सदृश जिन व्यक्तियों के लिये ऋगेद में झसूर विशेषण का 
प्रयोग किया गया है, ऋग्वेद में ही उन्हें 'दास' एवं “दस्यु' भी कहा गया है। जिस 
पिष्नु को एक मन्त्र में असुर कहा गया है,* उसी के लिये अन्यत्र दास विशेषण प्रयुत्ता 
है ।* इसी प्रकार वचिन् असुर भी है श्लौर दास भी ।* एक मन्त्र में वचिन् औौर भसुर 

दोनों के लिये 'दास' विशेषण का प्रयोग विद्यमान है ।* यही बात कतिपय प्रन्य भसुरों 
के सम्बन्ध में मी कही जा सकती है, भोर स्वाभाविक रूप से इससे यह परिणाम: 
निकालने की प्रवृत्ति होती है कि जिस दास या दस्यु जाति को परास्त कर भारतीय 
भायों ने इस देश में अपने राज्यों की स्थापना की थी, उसी का प्रन्य नाम प्रसुट था । 
दास व दस्थु जातीय इन भ्रसुरों का वध करने के कारण ही इन्द्र, अग्नि तथा सूर्य को 
असुरु्त' व 'असुरहा' कहा गया है। पर इस मत को स्वीकार करने में भनेक 
कठिनाइयां हैं । दस्युओं व दासों को ऋग्वेद में 'अनास”* (नासिका से विरहित या 

१. इंडहानि पिप्नोरसुरस्य मायित इन्द्रो व्यास्यच्चकृवां ऋणिदवना 7 
ऋग्वेद १०॥१ ३८।३ 

२. इन्द्राविष्णूद् हिता दम्बरस्य नव पुरो नर्वाति च इनथिष्टन ॥ 
शर्त बचिनः सहस्त्रं च साक॑ हयो भश्रप्नत्यनुरस्य दौरान ॥' ऋग्वेद जध६५ 

* ऋग्वद धार्रा४ड; जररा१; १०१७ग२ 
« ऋअगवद १०१३८३रे 

४. यः सुविन्दमनशंति पिश्वु दासमहीशुवम् । वधीदुय्रो रिणल्वय: ॥ 
ऋग्वद दारेर)२ 

६. “'उत दासस्य वचिनः सहस्नाणि शतावचीः। अधि पंच प्रधीरिव ॥ 
ऋग्वेद ४३०१५ 

७. 'दिवे दिवे सदृशी स्यमर्ड कृष्णा अ्रतेघदपसदमनो जा: । 
अहन्दासा वृषभो वस्तयन्तोदत्जे व्चिनं शम्बरं थे ॥ ऋग्वेद ६४७२१ 

८. ऋग्वेद २६१० 

[| 
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चपटी नाक वाले), “प्रयज्यु” (यज्ञ न करने वाले), “भ्रन्नत” तथा “अन्यन्नत'? (जिनके 
व्रत भिन्न हों या हों ही नहीं), 'देवपीयु/* (देवों से घृणा करने वाले) और '“मुन्नवाच् ६ 
(जिनको वोली समझी न जा सके) श्रादि कहा गया है, जिससे उनका श्रार्य भिन्न 
जाति का होना सूचित होता है | इसके विपरीत शतपथ ब्राह्मण में भसुरों को देवों का 
बड़ा भाई कहा गया है, भौर जैसा कि हमने झ्भी ऊपर लिखा है, ऋग्वेद में भी अभ्रतृर 
शब्द वरुण, मित्र, इन्द्र भौर थौ: जैसे देवताप्ों के लिये प्रयुक्त है। इन तथ्यों को' 
दृष्टि में रखकर असूरों की दास व दस्युप्रों से एकता प्रतिपादित करना संगत प्रतीत 
नहीं होता । क्योंकि बाद में भारतीय प्रार्य प्रपत्र शब्द को बुरे अर्थों में श्रौर विरोध 
प्रगठ करने के लिये प्रयुक्त करने लग गये थे, प्रत: द्वाम्बर, पिप्रु, वचिनु आदि दस्यु या 
दास जातीय व्यक्तियों को भी उन्होंने प्रतुर कह दिया--यही' मत युक्तियुक्त प्रतीत 
होता है । 

झायों की भारतीय भौर ईरानी शाखाओं में घनिष्ठ सम्बन्ध था | वे चिरकाल 
तक एक साथ रही थीं। प्रारम्भ में उनका धर्म एक था भ्रौर वे एक ही देवताश्रों की 
उपासना किया करती थीं । पर समयान्तर में उनमें विरोध उत्पन्न हो गया | ऐति- 

हासिकों का यह-मत है कि ईरानी आर्य प्रधानतया मित्र और वरुण (मिन्रावरुणौ) की' 
पूजा करने लगे, भ्रोर भारतीय झायें इन्द्र की। मित्र और वरुण को ईरानी भ्रार्य॑ 

” झसुर' कहने लगे, भोर इन्द्र श्रादि को भारतीय श्रायें देव, यद्यपि प्रारम्भ में श्रतुर भौर 
देव शब्द पर्यायवाची रूप से प्रयुक्त हुआ करते थे। इस प्रकार एक श्रायं जाति की दो 
शालाएँ दो विभिन्न एवं परस्पर-विरोधी धर्मों का अनुसरण करने लगीं । पर उनके 
धामिक मन्तव्यों व पुजाविधि में जहाँ भ्रनेक भेद विकवित हो गए, वहाँ उनमें सादुश्य 
भी पर्याप्त रूप से विद्यमान रहा । वैदिक प्रार्थों के समान ईरानी आर्य भी अग्नि के 
पुूजक थे। कुण्ड में श्रग्ति का श्राधान कर उसकी पूजा करना उनके धर्म का महत्त्वपूर्ण 
झंग था। वर्तमान समय के पारसी लोग, जो प्राचीन ईरानी श्रार्यों के उत्तराधिकारी 
हैं भोर कुछ परिवर्तित रूप में उन्हीं के घर्मं के अनुयायी हैं, श्रग्ति को पवित्र मानते हैं 
पभौर उतकी पुजा करते हैं। यद्यपि भारतीय श्रार्यों के घामिक भनुष्ठानों में यज्ञाग्नि का 

महत्त्व श्रब॒ कम हो गया है, भौर उसका स्थान मन्दिरों में प्रतिष्ठापित मूर्तियों की 

पूजा ने ले लिया है, पर पारसी लोगों के धर्म-स्थानों में श्रग्ति को सदा प्रज्वलित रखा 

जाता है। प्रग्नि को पविन्न मानते के कारण ही पारसी शवों का दाह नहीं करते । 

सूये या मित्र भी भ्रग्नि का ही एक रूप है। ईरादी भ्रार्यों के धर्म में इस उपास्य देवता 

का विशिष्ट स्थान था, और वे 'मिथ्' (मित्र या सुर्य) की पूजा किया करते थे। मिथ् 

१. ऋग्वेद ७६३ 
२ ऋग्वेद १॥५१८ 
३- ऋग्वेद ८॥७०।११ 

४. ऋग्वेद १२१॥३७ 
४, ऋग्वेद ५५२९॥१० 
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के समान वे 'बरन' के भी पृजक ये । वरन और वरुण की एकता में सन्देह नहीं किया 
जा सकता । ईरान में सोम लता को प्राप्त करना सुगम नहीं था, क्योंकि यह उत्तर- 
परिचमी भारत के पादर्द॑त्व प्रदेश में ही उत्पन्न होती थी । पर ईरानी आर्य सोम को 
भूले नहीं थे । उनके घमंग्रन्य (अवेस्ता) में 'होम' के रूप में सोम की महिमा का वजन 
किया गया है। होम सोम को ही कहते थे, उच्चारण भेद से ईरानी आायों ने सोम को 

“होम! कहना शुरू कर दिया था। वैदिक आयों और ईरानी आरयों के धर्मों में कितनी 
ही अन्य समताएँ भी प्रदर्शित की जा सकती हैं । अपानपात् देवता वेदों में भी है और 

अवेस्ता में भी । वेदों का गन्धर्व अवेस्ता में गन्दरव के रूप में है, और वेद का क्ृषाणु 
करसानि के रूप में । विवस्वान् के पुत्र यम को वेदों में यमलोक का स्वामी कहां गया 
है, और पअवेस्ता में विवन्हन्त का पुत्र यिम्॒ स्वर्गेलोक का अधिपति है | याज्ञिक कर्मे- 
काण्ड के साय सम्बन्ध रखने वाले कितने ही शब्द वैदिक और प्राचीन ईरानी साहित्य 
में एक सद्श हैं। भवेस्ता में होता को जाप्रोतर, अथवेन् को अथूृवन्, मन्त्र को मन्य् 
यजत को यजत, यज्ञ को यशन और झाहुति का आजुति कहा गया है, जो स्पष्टतया 
एक ही मूल के शब्द हैं । ईरानी आर्यों के प्राचीन घर्म का जो परिचय हमें प्राप्त होता 
है, उसका मुल्य आधार अवेस्ता है, जो पारसियों का धर्मंग्रल्य है। पर यह ग्रन्थ उ्त 
सुधार की प्रक्रिया का परिणाम है, जिसका प्रवर्तेक जरयुद्त्र नामक सुधारक था। 
ईरान के प्रादीन इतिहास में उसका वही स्थान है, जो भारत के इतिहाप्त में बुद्ध का 

है । यही कारण है, जो श्रवेस्ता द्वारा घर्म का जो चित्र हमारे सम्मुख उपस्थित होता 

है, वह अनेक अंशों में उन प्राचीन आार्यों के धर्म से भिन्न है, जो अत्यन्त प्राचीन काल 
में वैदिक आरयों से पृथक् हो गए थे । पर भवेस्ता के प्रनुशीलन से भी इसमें कोई 
सन्देह नहीं रह जाता, कि ईरानी श्रार्यों ग्रौर वैदिक आयों के धर्म में बहुत-सी 

समताएँ थीं ॥ 

वैदिक और ईरानी आ्रार्यों में वैमनस्थ ओर वेर के प्रादुर्भाव के क्या कारण थे, 
इस सम्बन्ध में विद्वानों ने अश्रनेक उद्द्धुनाएँ की हैँ ॥ एक मत यह है कि आर्य जाति 
के आदि-धर्म में जिन देवताशों की उपासना की जाती थी, वे प्राकृतिक शक्तियों के 
प्रतीक मात्र बे । थोः, वायु, अग्नि आदि प्रकृति के ही विभिन्न अंग हैं, और इन्हीं के 
अधिप्ठाती देवताशों के रूप में झार्य लोगों द्वारा विवध देवताम्रों कौ कल्पना की गईं 
थी । पर बाद में कतिपय भावरूप देवताओं को भी परिकल्पित किया गया, जिनमें 

वरुण प्रमुख था। ऋग्वेद में वरुण को सव (देव, असुर और मनुष्य) का राजा कहा 
गया है। वे 'घृतब्रत' हैं, उनके नियम सदा स्थिर रहते हैं, और वे झपने त्पश्ञों (चरों) 
ट्या पाओझों से सबको उनका पालन करने के लिए विवश्ञ करते हैं। इन्द्र प्राकृतिक 
शक्तियों के प्रतीक रूप देवताओं में प्रधान थे, और वरुण भावरूप देवदाओं में । ऋग्वेद 
में इन दोनों की स्तुत्ति के बहुत-से मन्च विद्यमान हैं । समयान्तर में झारयों में इस प्रदन 
पर मतनद हो गया कि देवताग्रों में वदण प्रघान है या इन्द्र। भावढप देवताओं को 
महत्व देने वाले लोग अपने को झसुर का उपासक कहने लगे, क्योंकि श्रसुर विशेषण 
का प्रयोग प्रधानतवा वदण के लिए ही किया जाता यथा, जैसा कि ऋग्वेद से सूचित 



प्राचीनतम इतिहास की ऋलक झौर प्न्य देशों से वैदिक भार्यों के सम्बन्ध १८५ 

होता है । इन्द्र को महत्त्व देने वाले लोग भ्रपने को देव का उपासक कहने लगे, यद्यपि 

प्रारम्भ में असुर भौर देव में कोई विशेष भेद नहीं समझा जाता था । देव झोर असुर 

के उपासकों में भेद व वैरभाव इतना अ्रधिक बढ़ ग्रया कि वे परस्पर युद्ध के लिए 

तत्पर हो गये और उनका एक साथ रह सकना सम्भव नहीं रहा । भारतीय आार्यों की 

"भाषा में असुर का अर्थ देत्य व राक्षस हो गया, भोर ईरानी आर्य देव शब्द को घुणित 

व विद्विष्ट भर्थ में प्रयुक्त करने लगे। प्राय जाति के इन दो वर्गों में परस्पर विद्वेप 

का ही यह परिणाम हुआ कि वे एक साथ निवास नहीं कर सके, और उन्होंने दो 

देशों--भारत और ईरान--में जा कर अपने विविध राज्य स्थापित किये। झायों की 

इन दो द्ाखाओं में जो संघर्ष हुआ, उसकी स्मृति ही व्राह्मण-प्रन्थों में देवासुर संग्राम 

के रूप में सुरक्षित है। जिस रूप में शतपथ ब्राह्मण तथा भ्रन्य साहित्य में इसका वर्णन 

किया गया है, उसे यहाँ लिख सकता सम्भव नहीं है । इतना निर्देश कर देना ही पर्याप्त 
है कि ईराती झायों और भारतीय झार्यों में विरोधभाव ने ऐसा उग्र रूप घारण कर 

लिया था, कि युद्ध के प्रतिरिक्त किसी श्रन्य प्रकार से उसकी परिणिति सम्भव ही नहीं 

रही थी । 

(४) पश्चिमी एशिया में श्रार्य जातियों एवं राज्यों की सत्ता 

सप्तसिन्धव देश, मध्य एशिया या उत्तरी ध्रुव, जहाँ कहीं भी झायों का झादि 
निवासस्थान रहा हो, वहाँ से उनकी विविध ज्ाखाएँ पदिचमी एशिया के विविध 
प्रदेशों में भी जाकर आवाद हुईं। ईरान के दक्षिण-पदिचम में युफ्रेटिस और टिप्रिस 
नदियों का मध्यवर्ती प्रदेश प्राचीन काल में सम्यता का महत्त्वपूर्ण केन्द्र रहा है। 
सुमेरियन इसकी प्राचीनतम सम्यता थी, जिसकी लिपि को झभी पढ़ा नहीं जा सका 

है। वाद में इस क्षेत्र में कैल्डियन (काल्दी) लोगों ने श्रपना राज्य स्थापित किया, भौर 

फिर वैविलोनियन (बाबुली) लोगों ने । इन बैविलोनियन लोगों का मुल्य देवता अ्सुर 

था, जिसके नाम पर उन्होंने युफ्रेटस (दा ला) नदी के पदिचमी तठ पर एक नगर भी 

बसाया था। श्रस्पुर के राजा शाल्मनेसर ने १३०० ई० पू० के लगभग प्रायः रू स्ू | 
बैंविलोनिया को जीत कर अपने अधीन कर लिया था, भौर इस समय से वैविलोनियन 

लोगों का राज्य भ्रसीरिया कहाने लगा था। युफ्रेटिस और टिग्रिस नदियों के मध्यवर्ती 

अदेश (जिस्ते वर्तमान समय में ईराक या मैंसोपोदामिया कहते हैं) की इन प्राचीन 
सम्यताओं का वैदिक युग के भारत के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध था। ईपे के के मा बीत 
झवश्षेपों में सागौन की लकड़ी का एक टुकड़ा प्राप्त हुम्रा हैं, विद्वान के मत में जिसे 
भारत से हो प्राप्त किया गया था। जिन भवद्देषों में यह लकड़ी मिली थी, उन्हें 
३००० ईस्वी पूर्व के लगभग का मात्रा जाता है। इस क्षेत्र की पुरानी भाषा में मचमत 
के लिये 'सिन्धु' दव्द था। इससे यह संकेत मिलता है, कि प्राचीन बैविलोनियन व 

प्रसीरियन साम्राज्य का भारत के साथ व्यापारिक सम्बन्ध था, भौर सिन्धु देश ह 

'मलमल वहाँ बड़ी मात्रा में बिकने के लिये जाया करती थी, जिसके कारण वहाँ के 

निवासी मलमल के लिये सिन््धु शब्द को ही प्रयुक्त करने लग गये थे। वेविलोतियन 
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व असीरियन लोगों का तोलने के लिये एक मान 'मना था| ऋग्वेद के एक मन्त्र में भी 
'हिरण्यया मना का उल्लेख है (ऋग्वेद ६७८२), जिसे एक तोल का द्योतक समझा 
जाता है। ये सब तथ्य यह प्रतिपादित करने के लिये पर्याप्त हैं, कि प्राचीन समय में 
भारत और वेविलोनियन राज्य में सम्बन्ध की सत्ता थी । 

पर वैविलोनियन (अ्रसीरियन) लोगों के घामिक मन्तव्यों की भी वैदिक झारयों 
के धर्म से समता थी। उनके प्रधान देवता अनु' और “बल' थे, जिन्हें वे प्रस्तुर भी 
कहते थे । ईरानी आर्य भी असुरुमहत् के उपासक थे, यह ऊपर लिखा जा चुका है । 

असुर के उपासक होने के कारण ही सम्भवतः ईराक के इन निवासियों को ग्रसीरियक 
या अस्सुर कहा जाता था । वल या वल का ऋग्वेद के अनेक मनन््त्रों में उल्लेख है | वह 
भी असुर के समान इन्द्र का विरोधी व शत्रु था, और उसे पराभूत करने के कारण 
इन्द्र के लिये 'बलंब्ज' विशेषण भी प्रयुक्त किया गया है. (ऋग्वेद ३॥४५॥२) वेदिक 
झार्यों की दृष्टि में वल की वही स्थिति थी, जो झसुर की थी । पर असीरियन लोगों 
के ये दोनों प्रधान देवता थे॥ यदि इस इष्टि से देखा जाए, तो अ्सीरियन लोगों 
को भी ईरानी आयों के समान विश्ञाल धार्य जाति की एक शाखा मानता होगा । 
प्सीरियन लोगों के अन्य देवता अनु और 'दगनु' थे, जिन्हें श्रग्ति श्र दहन के साथ 
मिलाया गया है| वे लोग वायु देवता को “मतु” कहते थे, जो सम्भवत: मझत् का ही 
एक रूप था | सूर्य देवता के लिये वे “दिग्ननिसु' शब्द प्रयुक्त करते थे, जिसे 'दिनेश' के 
साथ मिलाया जा सकता है। सुष्ठि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में उनका यह मत था, कि 
प्रारम्भ में केवल “ग्रप्यु' भौर 'तिप्रमत” की सत्ता थी । सृष्टि का प्रादुर्भाव बाद में 
हुआ वैदिक आ्राय॑ भी यही मानते ये कि सुष्टि से पूर्व स्ंत्र तम व्याप्त था, झोर 
फिर आप: द्वारा सृष्टि बनी ॥ 'तिश्रमत' तम का और अप्सु आप: का ही रूप है + 
युफ्रेटिस भौर टिग्रिस नदियों के क्षेत्र की इन प्रावीन सम्यताओों के जिन अनेक राजाप्रों 
के नाम वहाँ के भग्नावशैषों में उपलब्ध तस्तियों पर कीलांकित रूप से उत्कीर्ण मिले 
हैं, उनमें कतिपय नाम ऐसे भी हैँ जो संस्कृत भाषा के नामों से बहुत मिलते-जुलते हैँ । 
इन तथ्यों की इष्टि में रक्ष कर यह कल्पना भी को गई है कि ईरानियन लोगों के 
समान असीरियन लोग भी आर्य जाति की ही एक थाला ये बोर श्रपने ईरानी बन्धुओों 
कै समान दे भी भसुर के उपासक ये । 

पश्चिमी एशिया के तुर्की राज्य के प्रन्तमंत बोगजकोई नामक स्थान पर 
* उपलब्ध प्राचोन भग्नावशेयों में मित्तनी जाति के राजा मतिउज़ भर खत्ती या हत्ती 
' [पांप्राल जाति के राजा सुबिललिम के बीच हुई एक सन्धि का सन्विपत्र मिला 

है, जिसके अन्त में यह प्रार्यना की गईं कि मित्र, वरुण, इन्द्र भर नासत्या दस सन्धि 
को स्थिर रखें। ये स्व वंदिक देवता हैं, प्रौर वोगजकोई के सन्धि पत्र में इनका 
उत्तिश्नित होना इस बात का स्पप्ट प्रमाण है फि मित्तनी भौर खत्ती लोग वैदिक 
देवतामों के उपाप्तक थे। इजिप्ट के तेन्न-घल-प्रम्ना नामक स्थान पर झनेक ऐसे पत्र 
मित्ते हैँ, जो मिट्टी की तद्ततियों पर कीलांफित ठप ते उत्हीर्ण हैँ। इन पत्रों में पश्चिमी 
एशिया के राजाप्रों के कठिपय ऐसे नाम भी आए हैं, जो द्वंस्कृत के प्रत्तीत होते हैं ६ 
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ऐसे कुछ नाम दशरत्य, प्रत॑मत्य, यशदत, सुचने भ्ादि हैं। बोगजकोई के सन्धि पत्र को 
१४०० ईल्वी पूर्व के लगभग का माना जाता है, भोर तेल-प्रल-पअ्रमर्ना को भी लगभग 
इसी काल का | ये सब प्रमाण यह प्रतिपादित करने के लिए पर्याप्त हैं कि ईस्वी सन् 
से १४०० वर्ष पूर्व के लगभग तुर्की भौर सीरिया के श्रदेशों में ऐसी जातियों १४०० वर्ष पूर्व के लगभग तर्की झौर सीरिया के भ्रदेशों में ऐ के. 
थे, जिन्हें भाय॑ परिवार का कहा जा सकता है। इन प्रदेशों में झायों के धर्म तथा भाषा 
की सत्ता थी, यह तो निविवाद है । पर इन प्रदेशों की जातियों का भारतीय श्रार्यों के 
साथ क्या सम्बन्ध था, इस विषय में जो अनेक मत हैं, ठन सबको यहाँ उल्लिखित कर 
सकता सम्भव नहीं है। बोगजकोई के मित्तनी भौर खत्ती लोगों को ईरानी श्रार्यों की 
झन्यतम शाखा भी नहीं माना जा सकता, क्योंकि उनके सन्धिपत्र में इन्द्र का भी 
उल्लेख है, जिसे प्राचीन ईरानी दैत्य सम मानते थे । सम्भवतः, मितन्नि शौर खत्ती 
ऐसी प्रार्य जातियाँ थीं, जो भसुर भौर देवों के विरोध व संघर्ष से पूर्व ही पदिचमी' 
एशिया के इस क्षेत्र में जा बसी थीं । 

पदिचिमी एशिया की एक पश्न्य प्राचीन जाति फिनीशियन थी, जिसकी बस्तियाँ 
प्राय: भूमष्य सागर के पूर्वी और दक्षिणी तट पर स्थित थीं। यह एक व्यापारी जाति 
थी, जिसे लेटित भाषा में “प्यूनि' कहा जाता था । प्यूनि को ऋग्वेद के पणि के साथ 
मिलाया गया है। पणियों के विषय में इस ग्रन्थ में पहले लिखा जा चुका है। यहाँ यह 
निदिष्ट कर देना प्रावश्यक है, कि फिनीक्षियन लोगों के मुख्य देवता बल झौर उरन 
(वरुण) थे । इनका सम्बन्ध अ्रसुरों से था, यह ऊपर लिखा जा चुका है। सम्भवतः, 
वेदिक युग के भारत के “असुर” पणि लोगों ने ही सुदूर पश्चिम में जाकर अ्रपनी वेः 
बस्तियाँ कायम की थीं, जो प्राचीन रोमन इतिहास में प्यूनिक कहाती हैं । 



दसवाँ अध्याय 

वोीदिक सुग का सामाजिक जीवन 

(१) वर्ण व्यवस्था 

बर्ण औौर जाति--प्राचीन भारत का समाज वर्णाश्रम व्यवस्था पर आधारित 
। । इस देश के चिन्तकों ने मानव समाज को चार वर्णों या वर्गों में प्लोर मानव जीवन 
को चार आश्रमों में विभक्त किया था। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य भौर शूद्र--ये चार वर्ण 
हैं। किसी भी समाज के मनुष्यों को इन चार वर्गों में विभक्त किया जा सकता है। 

जो पढ़ने-पढ़ाने, धामिक कमंकाण्ड का अनुष्ठान करने, झौर धर्ममार्ग के प्रनुसरण के 
'लिए प्रेरित करने के काम करें, उन्हें ब्राह्मण कह सकते हैं। देश की वाह्य भौर 
आश्यन्तर शत्रुओं में रक्षा करना और समाज में शान्ति एवं सुरक्षा की स्थापना करना 
क्षत्रिय वर्ग का कार्य है। कृषि, पशु-पालन, व्यापार, व्यवसाय, उद्योग श्रादि द्वारा 
सम्पत्ति का उत्पादन जिन सर्वेत्राधारण लोगों द्वारा किया जाए, उन्हें वैश्य कहा जा 
सकता है। जो अन्य तीन वर्णों के लोगों की सेवा में रहकर ग्पना जीवन व्यत्तीत करें, 
वे शृद्र हैं। ये चार ऐसे वर्ण हैं, जो किसी भी समाज में हो सकते हैँ । इन्हीं को इष्टि 
में रखकर भारत के प्राचीन विचारकों ने यह प्रतिपादित किया था, कि सव कोई को 
अपने-अपने वर्ण-धर्म का पालन करना चाहिए भर राज्य-संस्था का भी यह कत्तेंव्य है 
'कि वह सवको अपने-अपने स्वघधर्म में स्थिर रखे । इसी में प्रत्येक व्यक्ति तया समाज 
का हित एवं कल्याण है । 

पर वर्ण और जाति पर्यायवादी शब्द नहीं हैं। वर्ण और जाति में .भेद है। 
चर्ण संख्या में चार हैं, पर जातियों की संल्या सैकड़ों में हैँ । कितनी ही जातियाँ ऐसी 
हैं जिन्हें किस वर्ण के अन्तगंत किया जाए यह सुनिश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । 
कायस्थ जाति न ब्राह्मण वर्ग में सम्मिलित की जा सकती है, झौर न क्षत्रिय, वैश्य या 
शूद्र वर्गों में। जाट जाति के लोगों का प्रधान कार्य कृषि है। स्मृतियों भौर नीति- 
ग्रन्थों के अनुसार कृषि कार्य, वेज््यों का है। पर जाट कभी अपने को वेश्य कहनों 
स्वीकार नहीं करेंगे । खन्री, भ्ररोड़ा, महाजन सच्च्य अनेक जातियों के लोगों का मुल्य 
कार्य व्यापार है। पर वे अपने को क्षत्रिय वर्ग का समभते हैं। सैनी, कोरी, मुरई 
भादि जातियों के लोगों के घन्यों का सम्बन्ध प्रधानतया खेती से है, पर वे वैश्य नहीं 
माने जाते | जुलाहों, बढ़इयों, दरजियों ध्रादि की पृथक् जातियाँ हैं। पर इन्हें चातुव॑र्यं 
में किस वर्ण के अन्तर्गत लिया जाए, यह निविवाद नहीं है। जिन्हें आजकल “हरिजन' 

| जातियाँ कहा जाने लगा है, उनके पूर्वंज शूद्र वर्ण के भन्तगंत ये, यह भी सुनिश्चित 
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रूप से नहीं कहा जा सकता । वास्तविकता यह है, कि जाति और वर्ण न केवल 
एक नहीं हैं, प्रपितु उनमें कोई “स्पेल्ट सम्बन्ध भी नहीं है। ब्राह्मण माने जाने वाले' 
लोगों में भी तगे (त्यागी), भागव तथा भूमिहार सदुश ऐसी जातियाँ हैं, जिनके कार्यों 
का सम्बन्ध खेती व व्यापार से है, पौरोहित्य उनका कार्य नहीं है। वस्तुत:, भारत में / 
जातियों का विकास वर्ण विभाग से सर्वेया स्वतन्त्र रूप में हुआ है। प्राचीन आरायों में | 
जो बहुत-से “जन (कवीले या ट्राइव) थे, वे जब किसी एक प्रदेश पर स्थायी रूप से 
बस गए, तो उन्होंने अपने पृथक् जनपद (राष्ट्र या राज्य) बनाए, और कालान्तर में 
ये ही जन पृथक् जातियों के रूप में परिवर्तित हो गए। खब्री, भरोड़ा, भ्रग्रवाल, | 
रोहतगी, कोरी, सैनी श्रादि जातियों का विकास इसी ढंग से हुआ | प्राचीन भारत के 
सर्वसाघारण लोगों में जो जुलाहे, बढ़ई, लुहार, सुनार, धोवी, नाई श्रादि के घन्धे करते 
थे, उन्होंने श्रपने को श्रणियों (गिल्ड) में संगठित किया हुआ था। भ्रपने घन्धों तथा 
साम्राजिक भ्राचार-विचार के सम्बन्ध में वे स्वयं नियमों का निर्माण करते थे। उनके 
संगठन बहुत सूदढ़ होते थे, और किसी व्यावसायिक श्रेणी के किसी सदस्य के लिए 
झपनी श्रेणी के नियमों का अ्रत्तिक्मण कर सकता सम्भव नहीं होता था । कालान्तर 
में इन व्यावसायिक श्रेणियों ने पृथक् जातियों का रूप प्राप्त कर लिया, जिससे बढ़ई, 
जुलाहा, लुहार सद्श जातियों का निर्माण हुमा । इन जातियों को चातुर्वेण्यं के किस 
वर्ण में सम्मिलित किया जाए, इसका कभी निर्धारण करने का प्रयत्न नहीं किया गया । 
समय-समय पर भारत पर अनेक विदेशी जातियाँ ग्राक्मण करती रहीं, भारत के घमम 
तथा संस्कृति को अपना कर जो भारतीय समाज का अंग वन गई। पर इन्हें भी किस 
वर्ण में सम्मिलित किया जाए, यह सुस्पष्ट रूप से निर्धारित नहीं किया जा सका, यद्यपि 
कतिपय स्मृतिकारों ने इन्हें संकर जातियों के रूप में प्रतिपादित करने का अवदय प्रयत्न 
किया । 

वर्ण श्रौर जाति के इस भेद को अपने सम्मुल्न रखना बहुत श्रावश्यक है। इसके [ 
बिना प्राचीन भारतीय समाज के समाज के स्वृछूप को समक सकता सम्भव नहीं है। भारतीय 

- इतिहास के अत्यन्त प्राचीन काल में जब आय लोग इस देश में अपने विविध जनपद 

स्थापित करने में तत्पर थे, तब यह क्रियात्मक तथा सम्भव था कि कर्म के भ्राधार पर 

या बाद में कर्म के वंशक्रमानुगत हो जाने पर जन्म के झ्राधार पर जनपद के विविध 
निवासियों को चार वर्णों में विभक्त किया जा सके । पर जब जनपद महाजनपदों के रूप 

हे विकसित होने लगे और कतिपय प्रतापी राजाप्रों ते जनपदों व महाजनपदों को 

जीतकर अपने विशाल साम्राज्य बता लिए और उनके निवात्तियों ने काम-धन्धों के 

आधार पर अपने को श्रेणियों में संगठित करना प्रारम्भ कर दिया, तो समाज को चार 

वर्णों में विभक्त कर सकना सम्भव नहीं रह गया । उस समय में वह जाति भेद प्रकाश 

में झाने लगा, जो झ्ाज तक भी भारतीय समाज की महत्वपूर्ण विशेषता है । 
(२) वेदिक तथा उत्तर-वैदिक काल में वर्ण भेद 

ऋग्वेद के समय में भारतीय आर्य चार वर्णों में विभक्त नहीं हुए थे। यही 
कारण है कि पुरुष सुक्त के भतिरिक्त ऋग्वेद में प्रन्यत्र कहीं ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्ग और 
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/ शुद्र--चारों वर्णों का उल्लेख नहीं मिलता । केवल पुरुष यूक्त में समाज के स्वरूप को 
एक शरीर के समान प्रतिपादित करते हुए चारों वर्णों का उल्लेख किया गया है । वेद 
के अनुसार ब्राह्मण समाज के मुख हैं, राजन्य (क्षत्रिय) भुजाएं हैं, चेब्य जंघाएँ व पेट हैं, 
झौर श॒द्र पैर हैं' । पुरुष सुक्त को प्रायः सभी आधुनिक विद्वान् वाद के समय का मानते 
हैं। ऋग्वेद में अन्यत्र ब्राह्मणों) और क्षत्रियों का उल्लेख अवश्य हुआ है, पर वेश्य और 
'शुद्र शब्द केवल थुरुष सूक्त में ही आए हैं। इससे यह परिणाम निकाला जाता है कि 
इस प्राचीन वैदिक काल में ब्राह्मण भौर क्षत्रिय सर्वताधारण जनता या विदशः (ऋग्वेद 
में विश: शब्द झनेक स्थलों पर आया है) से पृथक होते लग गए घे--यद्यपि अभी 
चातुर्व्॑य का पूर्ण रूप से विकास नहीं हुआ था । ऋग्वेद के अनुशीलन से तत्कालीद 
समाज का जो स्वरूप उपस्थित होता है, उसे संक्षेप के साथ इस प्रकार स्पष्ठ किया जा 
सकता है-- 

पंच जन--वैदिक युय के भारतीय आये जनों (कवीला या ट्राइव) में विभक्त 
थये। ऋग्वेद में अनेक स्थलों पर 'पंचजना:रें और 'पंचक्ृष्टय:” का उल्लेख आता है, 
जो सम्भवतः उस युग के झ्ायों की पाँच प्रमुख जातियों (कवीलों) को सूचित करते 
हैं। ये पंचजन अनु, द्ुह्म , यदू, तुर्वेश और पुरु थे । पर इनके अतिरिक्त भरत, तवित्सु, 
सू'जय आदि अन्य भी झनेक ज्नों का उल्लेख वेदों में ग्रावा है, जिससे इस बात में कोई 
सन्देह नहीं रह जाता, कि ज्यों-ज्यों आये लोग भारत में फैलते गए, उनमें विविध जनों 
का विकास होता गया । झाय॑ जाति के प्रत्येक जन में सब व्यक्तियों की सामाजिक 
स्थिति एक समान थी, सवको एक ही “विश (जनता) का अंग माना जाता था । 

झारय और दास-आायों के भारत में प्रवेश से पूर्व यहाँ जिन लोगों का 
| ,निवास था, वेदों में उन्हें 'दास' या 'दस्यु” कहा गया है । इनकी अनेक समृद्ध बस्ततियाँ 
|» भारत में विद्यमान थीं। श्रा्यों ने इन्हें'जीतकर अपने भ्रघीन किया और ये भाय॑भिन्च 
लोग आये-जनपदों में आयं-राजाझों की म्घीनता में रहने लगे ॥ यह स्वाभाविक था 
'कि इन दासों व दस्युप्रों की सामाजिक स्थिति आयों की अपेक्षा हीव रहे । अग्ये लोग 
इनसे घणा करते ये, इन्हें अपने से हीत उमरते थे, और इन्हें मपने समान स्थिति 
देने को उद्यत नहीं ये ।-इसी दशा का यह परिणाम हुआ, कि आर्य-जनपदों में निवास 
करने वाली जनता दो भागों में विभक्त हो गई--(१) श्रार्व, मोर (२) दास । दास- 
जाति की हीव स्थिति के कारण इस शब्द का अभिप्राय हो संस्कृत भाषा में गुलाम हो 

१. ब्राह्मगोइत्य मुखमासीत् बाहू राजन्य: इतः 
उरू तदस्य यहेश्यः पदन्यों शूद्रोइ्जायत ॥ ऋग्वेद १०६०११२ 

२- संब॑त्सरं शशयाना ब्राह्मणों ब्रतचारिण: ४ऋणग्वेद ६१०३१ 
तया ऋग्वेद 3३१०२३११ 

दे. 'घृतवताः क्षत्रिया यत्त निष्कृतों इहहिवा अध्यराधममिन्षिय: ४ 
ऋग्वेद श्णर्दाप 

मविदवे देवा झ्दितिः पज्चजना पश्रदितिर्जातमदितिजंनित्वम € ऋग्वेद श कह 
+. अत्मार्क चुम्तमधि पंचकृध्टिवृच्चा स्वर्ण शुशुचोत दुष्टरम 7 ऋग्वेद २२११० 
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गया । दास जाति के ये लोग शिल्प में भ्रत्यन्त चतुर थे। ये अच्छे विशाल घरों का 
निर्माण फरते ये, शहरों में रहते ये, भौर भनेक प्रकार के व्यवसायों में दक्ष थे ।' आयों 
द्वारा विजित हो जाने के वाद भी शिल्प और व्यवस्ताय में इनकी निपुणता नष्ट नहीं 
हो गई। ये श्रपने इन कार्यों में तत्तर रहे। विजेता धाय॑ संनिक थे। वे याज्िक 
अनुष्ठानों को गोरव की वात समभते थे, और भूमि के स्वामी बनकर खेती, पशुपालन 
आदि द्वारा जीवन का निर्वाह करते ये । विविध प्रकार के शिल्प दास-जाति के लोगों 
के ह्वाथों में ही रहे । इसका परिणाम यह हुआ, हि भारत में प्राचीन काल से ही 
'दिल्पियों को कुछ हीन सम्रभने की प्रवृत्ति रही। प्रार्यों और दाक्षों में परस्पर सामाजिक 
सम्बन्ध का सर्वेया भ्रभाव हो, यह बात नहीं थी। क्राच्य भारत में जहां श्रायों की 
भपेक्षा ग्रायंभिन्न्न जातियों के लोग अधिक संझु्या में थे, उनमें परत्वर विवाह-प्रम्बन्ध 
होता रहता था। उन प्रदेशों में ऐसे लोगों की संख्या निरन्तर बढ़ती गयी, जो शुद्ध 
आर्य या दास न होकर वर्णसंकर थे। ऐसे वर्णसंकर लोगों को ही सम्भवतः “व्रात्य' कहा 
जाता था। प्रयव॑वेद में ब्रात्यों का अनेक स्पानों पर उल्लेख हुआ है ।* बाद में व्रात्य- 
स्तोम-यज्ञ का विधान कर इन ब्रात्यों को प्राय जाति में सम्मिलित करने की भी 
व्यवस्था की गई ।३ पर इसमें सन्देहू नहीं, कि वैदिक युग में आयों भौर दासों का भेद 
बहुत स्पष्ट या, और उस काल के भार्य-जनपदों में ये दो वर्ण ही स्पष्ट रूप से 
विद्यमान थे । 

बर्ण-ध्यवस्था--प्रार्य विदा; के सव व्यक्तियों की सामाजिक स्थिति एक समान 
थी। पर घीरे-धीरे उसमें भी भेद प्रादुर्भूत होने लगा । दास-जातियों के साथ निरन्तर 
युद्ध में व्यापृत रहने के कारण सर्वेसाघारण भार जनता में कतरिपय ऐसे वीर सैनिकों 
(रथी, महारथी भादि) की सत्ता ग्रावश्यक हो गई, जो युद्ध-कला में विशेष निपुणता 
रखते हों । इतका कार्य ही यह समझा जाता था कि ये शत्रुओं से जनता की रक्षा करें। 
क्षत (हानि) से त्ाण करने वाज़े होने के कारण इन्हें 'क्षत्रिय/ कहा जाने लगा । यद्यपि 
ये क्षत्रिय आर्य-विवा: के ही श्रंग थे, तथापि इन्हें विशः के सर्वताधारण लोगों (वैश्यों) 
से भ्रधिक सम्मानित व ऊँचा समझा जाता था। क्षत्रिय सैनिकों के विशिष्ट कुल “राजन्य 
फहाते ये । सम्भवतः, ये राजन्य ही वे 'राजकृत:' थे, जो भ्रपने में से एक को राजा के 

4 
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$, ऋग्वेद २२०७८, ६(२०११० 

२६ भ्रथवंबेद १५२३, ११; १५४१०; २५११३ १४॥१२; १५१३ ! 
१५११६; १५॥१७; १४।१८ 

झ्रयदवेद के भ्रनेक मत्त्रों में क्रात्य के साथ “विद्वान” विशेषण का प्रयोग किया गया 
है, और विद्वान ब्रात्य को एक एवं भ्रधिक रात्रियों तक भ्रपने घर पर अतिथि 
बनाने से जो पुण्य भ्राप्त होते हैं, उनका बड़े विदाद रूप से वर्णव किया गया है! 
(अयवंबेद १५११३) । इस से सूचित होता है, कि ब्रात्य जातियों के लोगों की 
स्थिति भी समाज में प्रतिष्ठित थी । 

'ह कात्यायन ओत सूत्र २२४४; ताण्डय ब्राह्मण १७२-४ 
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पद के लिए वरण करते थे । जिस प्रकार क्षत्रियों की सर्वेताधारण आयें विश: में एक 
विशिष्ट स्थिति थी, बैसे ही उन चतुर व्यक्तियों की भी थी, जो याशिक कमंकाण्ड में 
विशेष रूप से दक्ष थे । जब झार्य लोग भारत में स्थिर रूप से बत गए, तो उनके विधि- 
विधानों व शअ्रनुष्ठानों में भी बहुत वृद्धि हुई। प्राचीन समय का सरलं धर्म निस्तर 
प्रधिक-अधिक जटिल होता गया। इस दशा में यह स्वाभाविक था कि कुछ लोग 
जटिल याज्ञिक कमंकाण्ड में विशेष निपुणता प्राप्त करें, और याज्ञिकों की इस श्रेणी को 
सर्वेताधारण आयै-विज्य: द्वारा क्षत्रियों के समान ही विशेष आदर की इंष्टि से देखा 

जाए। इस प्रकार वेदिक युग में उस चातुववेष्यं का विकास प्रारम्भ हो गया था, जोः 
धागे चलकर भारत में बहुत अधिक विकसित हुआ, श्रौर जो बाद के हिन्दू व भारतीय 
समाज की एक महत्त्वपूर्ण विशेषता बन गया । पर वंदिक युग में यह भावना होने पर 

'जाहिमर ये का बेद के गजब वा। कोह न्यसत बाग या अिय है सदा पा है 
जातिभेद या वर्ग भेद का प्रभाव था । कोई व्यक्ति ब्राह्मण या क्षत्रिय है, इसका स््ाधार 
उप्की योग्यता का प्रपने कार्य में निपुणता ही थी । कोई भी व्यक्ति अपनी निपुणता, 
तप व विद्वत्ता के कारण ब्राह्मण पद को प्राप्त कर सकता था। इसी प्रकार ब्लार्य जन 

का कोई भी भनुष्य झपती वीरता के कारण क्षत्रिय व राजत्य वन सकता था। वैदिक 
ऋषियों ने समाज की कल्पना एक साऩ॒व शरीर के समान की थी, जिसके शी्ष-स्थादीय 

ब्राह्मण थे, बाहुरूप क्षत्रिय थे, पेट व जंघाओं के सच्चा स्थिति वेश्यों की थी, झौर शुद्र 
पैरों के समाव थे। सम्मवतः, प्रार्य-भिन््त दास लोग हो शृद्व वर्ण के - अन्तर्गत माने 
जाते थे । 

रे यद्यपि आये लोग दास जातियों के व्यक्तियों को अपनी तुलना में हीत सममते' 
ब, पर उन्हें अस्पृश्य नहीं माना जाता था। कतिपय दास परिवार चच्छे समृद्ध भी थे, 
भौर आय॑ ब्राह्मण उनसे दान दक्षिणा ग्रहण करने में भी संकोच नहीं करते ये । ऋग्वेद 
के एक मन्त्र में बल्वृथ नामक दास द्वारा एक ब्राह्मण को १०० गौवें दान में दिए जाने 
| उल्लेख है ।* कतिपय मन्त्रों में दासों के हिंत-सुख के लिए भी प्रार्यना की 

है। ५ 
|| साथ ही, यह भी ध्यान में रखता चाहिए कि ब्राह्मण और क्षत्रिय वर्ग के लोगों 
की स्थिति का भ्राघार जन्म को नहीं माना जाता था। याज्ञिक कर्मकाण्ड तथा सैनिक 
कार्य में विशिष्ठता के कारण ही कतिपय लोगों को ब्राह्मण तथा क्षत्रिय समका जाता 

था, और उनकी स्थिति झन्य झाये-विश्ञ: की तुलना में ऊँची मानी जाती थी। सम्पूर्णः 
आये विश: एक है, यह भावना ऋग्वेद के कांल में भली-माँति विद्यमान थी, भौर 
चातुर्वेप्य॑ का उस रूप में अभी विकास नहों हुआ था जैसा कि बाद के काल में देखा 
जाता है । 

उत्तर-वदिक युग में चातुर्व्॑ण का विकास--यजुर्वेद तथा अथर्ववेद के अनेकः 

१. शत दाते वल्वूये विश्रस्तरुक्ष भ्रा ददे 
ते ते वायविमें जना सदन्तीस्वगोपा भर्दान्त देवगोपाः ॥7 ऋग्वेद दा४ ६॥३२ 
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मत्त्रों में चारों वर्षों का उत्लेख है ।* इससे सूचित होता है कि इन वेदों के समय में 
वर्ण-मेद भली-भांति विकप्तित हो चुका था । याज्ञिक कर्मकाण्ड का जो जटिल रूप इस 
काल में विकसित हो गया था, उसमें यह स्वाभाविक था कि ऋत्विक्, श्रध्वयुं, ब्रह्मा 
प्रादि के रूप में यज्ञ की विविध प्रक्रियाओं के ऐसे विशेषज्ञ होने लगें, जिनकी स्थिति 
सामान्य आर्य जनता से अधिक ऊँची हो । भ्ररण्पों व आराश्नमों में सिवास करने वाले 
ब्रह्मवादियों भौर तत्त्वचिन्तकों को भी ब्राह्मणों के इसी वर्ग में गिना जाने लगा, श्र 
इस प्रकार याज्ञिकों तथा मुनियों के एक नये वर्ग का प्रादु्भाव हो गया । विविध श्रार्य॑ 
जनों (कवीलो) ने जब सप्तसिन्धव देश से श्रागे बढ़कर पूर्वी भर दक्षिणी भारत में 
फैलना शुरू किया, तो वहाँ के मूल निवासियों से उन्हें युद्ध करने पड़े । इस दशा भें जो 
रवेष्ठ (रथी) और राजन्य युद्ध में विशेष योग्यता प्रदर्शित करते ये भर जिनके पराक्रम 
के कारण ही झ्रायों के लिए नये-नये प्रदेशों को अधिगत कर सकना सम्भव था, उन 

'द्वारा भी एक नये वर्ग का विकास हुआ, जिसे क्षत्रिय कहा जाता था। इस वर्ग के 
व्यक्तियों की स्थिति भी सर्वेसाघारण प्राय “विश: की तुलना में भ्रधिक ऊँची थी। 
ह हिल लीनियों के प्रतिरिक्त जो सर्व- भौर क्षत्रियों के भ्रतिरिक्त जो सर्व-साधारण श्राय जनता थी, उसमें सब प्रकार, 

- * शित्मी, बणिक्, कृपक, पशुपालक आदि सम्मिलित ये, भौर उसे 'विश/ या “वैद्य! _ 
“6 जाता था। समाज में जो सबसे निम्न वर्ग था, भर जो भरा गृहस्थों की. सेवा. 
शो दस, कमेकर भ्रादि के हुय में कार्य करता था, उसे शूद्ध कहते थे। तीनों उच्च वर्णों 
के बालक श्रपने-अपने कुलों के लिये उपयुक्त विद्या ग्रहण किया करते थे, भ्रौर यज्ञोपवीत 
धारण फेर 'द्विज' बनने का श्रवसर प्राप्त करते थे । विद्या द्वारा मनुष्य दूसरा जत्म 
है ते करता है, यह विचार उस समय में भली-भाँति विकर्सित हो चुका था। यज्ञोपवीत को द्विजत्व का चिह्न माना जाता था। तैत्तिरीय ब्राह्मण में ब्राह्मण के लिए सूत के, क्षत्रिय के लिए तन के और वैद्य के लिए ऊन के यज्ञोपवीत का विधान किया गया है, 
भौर साथ ही यह भी लिखा गया है कि ब्राह्मण का वसन््त ऋतु में, क्षत्रिय का ग्रीष्म खत में शर वैश्य का शीत ऋतु में उपनयन होना चाहिए । इससे विदित होता है, कि 
ताह्मण-प्त्यों की रचना के समय में वर्णम्रेद ने अच्छा विकसित हुप प्राप्त कर लिया था। 

४>अभी वर्णभेद ने न श्रधिक जटिल रूप ही-परप्त किया था. भौर न उसका ., 
आाताए पूर्णतया जन्म को ही माना जाता था। श्रनुश्रुति के श्रनुसार विद्वामित्र का _ज एक क्षत्रिय कुल में हुआ था। पर ब्राह्मण वशिष्ठ के स्थान पर राजा सुदास ने 
उन्हें ग्रपना पुरोहित बनाया था। श्रनेक ऐसे क्षत्रिय राजा थे, जो श्रध्यात्म तथा 

। दाशेनिक चिन्तन के लिए बहुत प्रसिद्ध थे। ब्राह्मण लोग भी उनके पास जाकर इन 
विषयों की शिक्षा ग्रहण किया करते थे। विदेह के राजा जनक, प्रवाहण जावालि, फैकय देश के राजा भ्रद्वपति* श्र काशी के राजा प्रजातश्त्रुर॑ की कथाएँ उपनिषदों 
जमा 2 मम नव मो 

*. 'भ्राहाणे ब्राह्मणं क्षत्राय राजन्य॑ मरुदभ्यो बेद्यं तपसे श्ूद्रम् / यजुर्वेद ३०५ 
है. शतपथ ब्राह्मण १४६१ ३. छात्दोग्य उपनिषद् धरे 
ड. छन्दोग्य उपनिषद् ५२ ५. बहदारण्यक उपनिषद २११ 
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में विद्यमान हैं, जिनमें इनके ज्ञान भौर विद्धत्ता का उल्लेख किया गया है। श्वेतकेतु के 
पिता ब्राह्मण उदहालक पांचाल के क्षत्रिय राजा प्रवाहण जाबालि के पास ज्ञान प्राप्त 
करने के उद्देश्य से गये थे । इसी प्रकार जो झनेक ब्राह्मण कुमार राजा अश्वपति श्रादि 
के पास विद्या ग्रहण करने के लिए गये थे, उनकी कथाएँ भी प्राचीन साहित्य में दी 
गई हैं। ब्राह्मण गुरु ऐसे बालकों को भी शिक्षा देने में संकोच नहीं करते थे, जिनके 
कुल, गोत्र भ्रादि का कुछ भी पता न हो । छान््दोग्य उपनिषद् में कथा झांती है, कि 
सत्यकाम जावाल जब झाचायें गौतम के पास विद्याष्ययन के लिए गया, तो आचार्य 
ने उसके पिता के सम्वन्ध में प्रशद्ष किया । इस पर सत्यकाम ने उत्तर दिया कि उसे न 
झपने पिता का नाम ज्ञात था और न अपने गोत्र का ही पता था, क्योंकि उसकी माता 

परिचारिका के रूप में अनेक घरों में कार्य करती थी और तभी उसका जन्म हो गया 
था ।* सत्यकाम जाबाल के कुल गोत्र का पता न होने पर भी ग्रोतस ने उसे विद्याभ्यास 
कराना स्वीकार कर लिया झौर विधिवत् यज्ञोपवीत संस्कार कराके उसे झपना शिष्य 

वना लिया। ऐतरेय ब्राह्मण का कर्ता महिदास किसी झज्ञात आचार्य की पत्नी इतरा (शूद्र 
दासी) का पुत्र था | इसी कारण वह 'ऐतरेय' (इतरा का पुत्र) नाम से प्रसिद्ध हुआ । 
पर अपनी योग्यता तथा विद्धत्ता के कारण वह समाज में अत्यन्त उच्च स्थान प्राप्त कर 
सकने में समर्थ हुआ, और ऐतरेय ब्राह्मण की उसने रचना की । ऐतरेय ब्लाह्मण में कया 
झाती है कि एक वार ऋषि सरस्वती नदी के तठ पर यज्ञ कर रहे ये, उस समय ऐलूप 
कबंष नाम का एक व्यक्ति उनके बीच में भरा बैठा । उसे देखकर ऋषियों ने कहा-- ४ 
यह दासी का पुत्र भन्नाह्मण है, हमारे बीच भें कैसे वैठ सकता हैं) पर परिचय होते 
पर ऋषियों ने बाद में कृहा--यह तो परत विद्वान् है, देवता भी इसे जानते हैं ।* यह 

कवप ऐलूप ऋग्वेद के दसवें मण्डल के अनेक सूक्तों की ऋषि भी है (३१-३५) । इसी 
प्रकार ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के झनेक सूक्तों (११६-१२६) का ऋषि कक्षीवान् भी 
प्लोशिक नाम की श्द्रा का पुत्र था । एक अन्य प्राचीन कथा के झनुसार राजा शान्तनु 
के भाई देवापि ने याज्िक अनुष्ठान में दक्षता प्राप्त करके ब्राह्मण-पद प्राप्त कर लिया 
था झोर राजन्य शान्तनु के यज्ञ कखाये थे “कला कं जय बिक दिख आर 
प्रम्भव॒ था | महपि च्यवन ने राजन्य शर्याति की कन्या के साथ विवाह किया था 

च्यवन ब्राह्मण थे। इसी प्रकार के कितने ही उदाहरण प्राचीन अनुभ्रुत्ति में वियमान 

हैं। इससे स्पष्ट है कि वर्णभेद ने झभी ऐसा रूप प्राप्त नहीं किया था कि ब्राह्मण तथा 
क्षत्रिय फुलों में उत्पत्त हुए बिता पायें विश का कोई व्यक्ति इन वर्णों में सम्मिलित 
ने हो सके ॥ 

१. छान्दोग्य उपनिषदु १११ 
२ ऋषपयों वे प्तरस्वत्यां सचमासत ते कवषमेलूंं सोमादनयन् दास्या: पुत्र: कित- 

वोषब्राह्मण: फर्थ नो मध्य दीक्षिष्देति"***ते वा ऋषयोडबुक्न् विदुर्वा इमा 
देवा: ॥ ऐतरेय ब्राह्मण शाही 

३. ऋग्वेद १०६८७ 
४. शतपय ब्राह्मग डाशश?१३ 



बेदिक युग का सामाजिक जीवन १९४५ 

सृत्र प्रन्यों के काल में वर्णभेद--ब्राह्मण प्रन्यों के परचात् सूत्रग्नन्थों की रचना ' 
हुई, जो तीन प्रकार के है--भौत सूत्र, गृह्य सूत्र शोर घमंसूत । इनके अध्ययन से 
सूचित होता है कि इनकी रचना के काल में वर्णभेद का और भधिक विकास हुप्मा । भव 
ब्राह्मणों को अन्य सव की तुलना में मधिक श्रेष्ठ माना जाने लगा। गौतम घमसूत्र 
कै अनुसार राजा भनन्य सबसे तो श्रेष्ठ होता है, पर ब्राह्मणों से नहीं । ब्राह्मणों का 
सत्कार करना राजा का कर्तव्य है । यदि कोई ब्राह्मण श्रा रह्म हो, तो राजा को उसके 
लिए मार्ग छोड़ देना चाहिए ।" घर्मतृत्रों में ब्राह्मण को प्रवष्य, श्रदण्ड्य, भ्रवहिष्काय॑ 
और भ्रवन्धन कहा गया है, भोर ब्रह्म-हत्या को घोर पाप प्रतिपादित किया गया है । 
यह भी व्यवस्था की गईं है कि ब्राह्मण से कोई कर न लिया जाए । प्रन्य सबसे तो 
'पड्भाग राजकीय कर के रूप में लिया जाने का विधान है, पर ब्राह्मण से नहीं, क्योंकि 
वह वेदपाठ करता है भर विपत्तियों का निवारण करता है। इस युग में ब्राह्मण वर्ण 
का भ्राधार जन्म से. माता जाने लगा था। इसीलिए विशेष भ्रवस्थाओं में ध्राह्मणों को 
यह भनुमति थी कि वे श्रन्य वर्णों के कार्य भी कर सके । वौधायन घमंसूत्र के प्रतुतार 
संकट को दशा में ब्राह्मण के लिए शस्त्र घारण करना समुचित माना गया है। केवल 
क्षत्रियों के कम ही नहीं, भ्पितु वैश्यों के कर्म भी वे सम्पादित कर सकते थे । ब्राह्मणों 
के लिए क्षत्रियों तथा वैश्यों के कर्म कर सकने की झनुमति उसी प्रवस्था में सार्थक 
समभी जा सकती है, जब कि ब्राह्मण वर्ण का श्राघार जन्म हो । 

समाज में क्षत्रियों का स्थान ब्राह्मणों से नीचे या। बाह्य और श्ाम्यन्तर शनत्रओं 
से जनता की रक्षा करना, शान्ति श्ौरे व्यवस्था बनाए रखना श्ौर देश का शासन 

करनो क्षत्रियों के कार्य थे। पर इनके लिए ब्राह्मण वर्ग के सहयोग की आवश्यकता 
स्वीकार की जाती थी। ब्रह्म शक्ति भ्रोर क्षत्र शक्ति एक-दूसरे की पुरक हैं, यह विचार 
“वैदिक युग में भी विद्यमान था। सूत्र ग्रन्थों में भी अनेक स्थानों पर राजा और क्षत्रिय 
चर्ग के लिए ब्राह्मणों के सहयोग की वात कही गईं है। वैश्य वर्ग के लोगों का कार्य 
कृषि, पशुपालन, वाणिज्य भौर महाजनी माना जाता था, पर संकट के समय दास्त्र- 

घारण की भी उन्हें भ्रनुमति थी ! समाज में शूद्वों की स्थिति श्रत्यन्त हीव थी | उनका 
एक मात्न कार्य तीनों उच्च वर्णों के लोगों की सेवा करना ही समझा जाता था। उनकी 
स्थिति दासों के सदश थी । इसीलिए गौतग घमंसूत्र में कहा है कि उच्च वर्णो के लोगों 
के जो जते, वस्त्र श्रादि जी शीर्ण हो जाएँ, उन्हें शूद्रों के प्रयोग के लिए दे दिया 
जाए भौर उनके भोजन-पात्रों में जो कूठन शेष बच जाए छाद्र उस द्वारा भ्पनी क्षुघा 

को शान्त करें| शर्दों को इतना हीन माना जाने लगा था कि उनकी हत्या कर देने 

पर उसी दण्ड की व्यवस्था की गईं थी, जो कि कौवे, मेंढक, कुत्ते श्रादि की हत्या के 

लिए बिहित था । शूद्र को न वेद पढ़ने का अधिकार था झौर न यज्ञ करने का । गोतम' 

१. वशिष्ठ सुत्र १३॥५६-६० 
२: 'यत्र ब्रह्म च क्षत्र च सम्यञ्चों चरत: सह । 

त॑ लोक पुण्य प्रज्ेषं यत्न देवाः सहाग्निना ॥ यजवंद २०२५ 



१६६ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

|धर्मंसूत्र के भ्रनुसार यदि कोई शूद्र वेद-मन्त्र सुन ले, तो उसके कानों में सोसे या लाख 
, को पिघला कर डाल देना चाहिए; भर यदि कोई शुद्ध वेदमन्त्रों का उच्चारण कर ले, 
तो उसकी जीभ काट देनी चाहिए । उसके लिए उपनयन संस्कार वर्जित था, झतः उसे 
विद्याध्ययन का अ्रवसर ही प्राप्त नहीं हो सकता था । किसी भी प्रकार की विद्या व 

शिल्प की शिक्षा प्राप्त न कर सकने के कारण शुद्रों के लिए यही एकमात्र मार्ग रह 
जाता था कि वे ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैद्य परिवारों में सेवा द्वारा अपना जीवन- 
निर्वाह किया करें। 

समाज में सब वर्णों के लोगों की न केवल स्थिति एकसदुश नहीं थी, भ्रपितु 
उनके लिए कानून भी पृथक्-पृथक् थे। एक ही भ्रपराघ करने पर विविध वर्णों के 
व्यक्तियों के लिए विभिन्न दण्डों की व्यवस्था थी । गौतम घमंसून्र के अनुसार ब्राह्मण 
का अपमान करने पर क्षत्रिय को १०० कार्पापण जुस्माना करने का विधान था । पर 
यदि ब्राह्ण क्षत्रिय का श्रपमान करे, तो उस पर केवल ५० कार्पापण जुरमाना किया 
जाता था | ब्राह्मण द्वारा वैश्य को अपमानित करने पर केवल २५ कार्पापण दण्ड की 
व्यवस्था थी। आपस्तम्ब धर्मंसूत्र में स्पष्ट रूप से कहा गया है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
झौर शुूद्र-ये चार वर्ण हैं और उनमें पहले के वर्ण ऋ्रश: जन्म के आधार पर पिछले- 
वर्णों की तुलना में अधिक-ग्रधिक श्रेष्ठ हैँ । 

इस प्रकार यह सर्वेथा स्पष्ठ है, कि सूत्र ग्रन्थों के रचना काल में भारत में वर्ण- 
भेद भली-भाँति विकसित हो चुका था, और वर्णों का झ्ाधार जन्म को माना जाने लगा 
था । पर इस युग में भी यह असम्भव नहीं था कि निचले वर्ण का कोई व्यक्ति धर्मा 
चरण द्वारा अपने से उच्च वर्ण को प्राप्त कर सके । इसीलिए आपस्तम्ब घर्मसूत्र में 
कहा गया है, कि “धर्माचरण द्वारा निदृष्ट वर्ण का व्यक्ति भ्रपने से उच्च वर्ण को प्राप्त 
कर सकता है, और अधर्म का आचरण करने से उत्कृष्ट वर्ण का व्यक्ति अपने से निचले 
वर्ण का हो जाता है । 

(२) श्राश्मम व्यवस्था 

चार आश्रम--प्राचीन भारत के सामाजिक जीवन में चार वर्णों के समान 
चार आश्रमों का भी बहुत महत्त्व था। ब्रह्मचय, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यास--ये 
चार आश्रम माने जाते थे। इन आश्रमों की कल्पना का आधार यह विचार था, कि 
प्रत्येक मनुष्य चार ऋण लेकर उत्पन्न होता है। प्रत्येक मनुष्य देवताओं, ऋषियों, 
पितरों भौर श्रन्य मनुष्यों के प्रति.ऋणी होता है। सूर्य, वरुण, भ्रग्नि आदि देवताश्रों का 
“सनुष्य ऋणी होता है, क्योंकि इन्हीं की कंपा से बह प्रकाश, जल, उष्णता आरादि प्राप्त 
करता है । इनके विना वह अपना जीवन-निर्वाह नहीं कर सकता । अतः मनुष्य का 
क॒तंव्य है, कि वह देवताओं की पूजा करे, यज्ञ आदि द्वारा उनके ऋण को अदा करे |. 
झपने साथ के श्रन्य मनुष्यों के ऋण को अदा करने के लिए भ्रतिथि-यज्ञ का विधान था। 
ऋषियों के प्रति मनुष्य का जो ऋण है, उसे चुकाने का यही उपाय था, कि मनुष्य 
उस ज्ञान को कायम रखे व उसमें वृद्धि करे, जो उसे पुर्वंकाल के ऋषियों की कृपा से 
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प्राप्त हुआ था । इसके लिए मनुष्य को ब्रह्मचयं-आश्रम में रहकर ज्ञान उपार्जन करना 
चाहिये, भौर बाद में वानप्रस्थ-प्राश्रम में प्रवेश कर अपने ज्ञान को ब्रह्मचारियों व 
भन्तेवासियों को प्रदान करना चाहिए । माता-पिता (पितर) के प्रति मनुष्य का जो 
ऋण है, उसे गृहस्थाश्रम में प्रवेश करके ही श्रदा किया जा सकता है। गृहस्थ-धर्म से 

_सन्तानोत्पत्ति करके भ्पने पितरों के वंश को जारी रखना व वंशतन्तु का उच्छेद न होने 
देना प्रत्येक मनुष्य का कर्तेव्य माना जाता था। संन्यास-श्राश्रम में प्रवेश करके मनुष्य 
-अपने साथी मनुष्यों का उपकार करने में ही अपने सारे समय को व्यतीत करता था, 
भौर इस प्रकार वह मनुष्य-ऋण को अदा करता था । पर हर कोई मनुष्य संन््यासी 
नहीं हो सकता था । जो व्यक्ति विशेषरूप से ज्ञानवान् हो, सब प्राणियों में आत्मभावना 
रखने की सामर्थ्यं जिसमें हो, वही संन््यासी बनकर सेक्षचर्या (भिक्षा-वृत्ति) द्वारा निर्वाह 
करने का श्रधिकारी था । संत्यासी किसी एक स्थान पर स्थियी रूप से निवास नहीं 
करता था। उसका कतंव्य था, कि वह सवंत्र भ्रमण करता हुआ लोगों का उपकार 
करे । इसलिये उसे 'परिव्राजक' भी कहते थे । वानप्रस्थ लोग शहर या भ्ाम से वाहर 
भ्राश्नम बनाकर रहते थे, और वहाँ ब्रह्मचारियों को विद्यादान करते थे। ब्रह्मचारी' 
अपने घर से अलग होकर वानप्रस्थी गुरुओं के आश्रमों में निवास करते थे, भ्रौर गुरु- 
सेवा करते हुए ज्ञान का उपार्जेन करते थे । गृहस्थाश्रम को ऊँची दृष्टि से देखा जाता' 
था | वश्षिष्ठ सूच में लिखा है, कि जिस प्रकार सब बड़ी श्लौर छोटी नवियाँ समूद्र में 
जाकर विश्राम पाती हैं, उसी प्रकार सब आश्रमों के मनुष्य गृहस्थ पर आश्रित रहते 
हैं । जैसे बच्चे अ्पन्ती माता की रक्षा में ही रक्षित रहते हैं, वैसे ही सब भिक्षक व 
संन््यासी गृहस्थों की ही रक्षा में रहते हैं। 

प्रत्येक भाय से यह झाशा की जाती थी, कि वह अपना सारा जीवन सांसारिक 
अंमट में ही न बिता. दे, श्रपितु ब्रह्मचारी, गृहस्थी, वानप्रस्थी श्लौर संन्यासी होकर 
भपना जीवन बिताएं | मानव-जीवन का श्रन्तिम ध्येय मोक्ष की प्राप्ति को माना जाता 
था, पर सांसारिक सुख भी हेय नहीं समझे जाते थे । योगशास्त्र में धर्म का लक्षण इस 

ब्रकार किया गया है--“यतोम्युदयति:श्रेयससिद्धिः स धर्मं:।” जिस द्वारा सांसारिक 
भ्रम्युदय भर मोक्ष की सिद्धि हो, वही धर्म है। गृहस्थ भ्राश्नम में रह कर मनुष्य 
सांसारिक श्रश्युदय करे, पर उसी को जीवन का परम लक्ष्य न मान ले । संसार का 

भोग कर स्वेछापूर्वक उसका त्याग कर दिया जाए, और जीवन का श्रन्तिम भाग 

-भध्यात्म-चिन्तन शोर परोपकार में व्यतीत किया जाए | इसी प्रयोजन से मानव जीवन 

के सौ वर्षों को चार भागों या आश्रमों में विभक्त किया गया था। पहले पच्चीस साल 

ब्रह्मचयं झाश्रम के ये, जिसमें मनुष्य को बुद्धि के विकास, शिक्षा के ग्रहण भौर शक्ति 
के संचय के लिये उद्योग करना.था । पच्चीस वर्ष गृहस्थ जीवन के लिये नियत थे, 

जिसमें मनुष्य को धम्मेपूर्वक घन का उपार्जत तथा सांसारिक सुर्खो का भोग करना होता 

था। पर इस जीवन की एक सीमा थी । पचास वर्ष का हो जाने पर गृहस्थ से यह 

भपेक्षा की जाती थी, कि वह वन में जाकर आरण्यक श्राश्रमों में निवास करे और वहाँ 

ब्रह्मचारियों को विद्यादान करने के साथ-साथ अ्रध्यात्म-चिल्तन में अपना समय लगाये। 
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पचहत्तर साल का हो जाने पर विशेष रूप से ज्ञानी तथा समय व्यक्तियों से यह झाशा 

की जाती थी, कि वे अपना शेष जीवन परोपकार में व्यतीत करें और सव कोई को 

झपने-अपने कत्तंब्य का बोध कराएं | संन्यास आश्रम में मनुष्य को तप, त्याग और संयम 

का चरम आदर अपने सम्मुख रखना होता था। वह पूर्णतया अ्रकिञ्चन होकर भैक्ष- 
चर्या द्वारा जीवन निर्वाह करता था और सव इच्छाओं, वासनाओ्रों और ग्रार्कांक्षाओ्ं से 
ऊपर उठकर मोक्ष प्राप्ति के लिये प्रयलशील रहता था | सब प्रवृत्तियों का त्याग कर 
संन्यासी निवृत्ति मार्ग को अपनाता था, और इस प्रकार वह उस लक्ष्य की प्राप्ति करने 
में समर्थ होता था, जिसे भारत के प्राचीन चिन्तक मानव-जीवव का परम व अन्तिम 

उद्देश्य मानते ये और जिसे बे 'मोक्ष' कहते थे । 
आश्रम व्यवत्था का विकास--वैदिक साहित्य में चारों श्राश्षम्रों का स्पष्ड 

रूप से उल्लेख नहीं मिलता, यद्यपि वहाँ 'ब्रह्मचारी” तथा '्रह्मचर्य/* शब्द अनेक 
स्थलों पर प्राये हैं, और 'यति' शब्द का प्रयोग भी हुआ है ।? यति का अभिश्राय 
संन्यासी से ही हैं| गृहस्थ के लिये ऋग्वेद में 'गृहपति' शब्द का प्रयोग किया गया है।* 
श्रथर्वे वेद में भी गृहस्थ के लिये 'गृहपति' शब्द ही प्रयुक्त है ।? पर बैदिक संहिताश्ों 
के अतिरिक्त ब्राह्मण-प्रल्थों, आरण्पकों ओर उपतिपदों के रूप में जो प्राचीन वैदिक 
साहित्य है, उसमें चारों झ्राश्नमों की सत्ता के अनेक संकेत विद्यमान हैं । ऐतरेय ब्राह्मण 

के एक संदमे में यह कहा गया है कि ब्रह्मचयं आश्रम को पुर्ण कर 'गृही” (गृहस्थ) बने; 
गृही जीवन विताकर “वनी” (वानप्रस्थ) वने, और फिर “वनी' होने के बाद परित्राजक 
(संन्यासी) बन जाए ।६ बृहदारण्यकोपनिपद् में मह॒थि याज्ञवल्क्य ने अपनी पत्ली मँत्रेयी 
से कहा है कि मैं अव परिव्राजक वन रहा हूँ) पर जिन संज्ञाप्रों द्वारा बाद में चार 
श्राश्नमों का प्रतिपादन किया जाने लगा, उनका सर्वप्रथम उल्लेख जावालोपनिषद में 

मिलता है। सम्भवत:, प्राचीन भारत में चार आश्मों की कल्पना धीरे:धीरे विकसित 
हुईं पा का यही कर ह कि सत्य तो तय लो थे ओर उपनिषदों के निर्माण काल तक आश्रम व्यवस्था का पूर्ण रूप से विकास 
हो गया था । यही कारण है कि सूत्र-प्रन्थों, पुराणों, महाभारत और स्मृतियों में चारों 
झ्ाश्रमों का स्पष्ट तथा विशद रूप से प्रतिपादन किया गयां है और यह भी बताया 
गया है कि चारों आश्चमों के क्या-क्या घ॒र्मे व कर्तव्य हैं । 

१. ऋग्वेद १०१०६॥५; अ्रथंवेद ६१०८२ 
२- 'बह्मचयेंण तपसा देवा मुत्युम॒ुपाध्चत । | 

इन्द्रो ह ब्रह्मचयेंण देवेम्यः स्वराभरत् ॥ अ्रयर्ववेद ११॥४॥१६ 
हर के ग्यारहवें काण्ड के सम्पूर्ण पांचवें सूक्त में ब्रह्मचययं की ही महिमा कही 

| 
« ऋग्वेद काश; ८ाद १८ 

« ऋग्वेद शध्द्ार 
« अयवंवेद १४१५१ 
* भ्रह्मचर्याश्रम समाप्य गृही भवेतृ गृही चूल्वा वन भवेत् वनीमृत्वा प्रवजेत् । नी >म ० ० 
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बोघायन पर्म सूत्र के सनुसार प्राथम व्यवस्था का प्रारम्भ प्रह्माद के पुत्र 
कपिल द्वारा फिया गया था। वहाँ जिया है कि देयताप्रों की स्पर्धा में मनुप्यों ने इसका 
सूतपात किया था । देवता यहू मानते ये कि प्राश्रम व्यवस्था उन््तत और विकसित 
समाज के लिये प्रावशपक है, पतः दूसरों को भी उसे पपनाना घाहिए। चातुर्वण्यं के 
समान चार प्राक्षमों झा उद्गम भी प्राचीन चिन्तकों ने ब्रह्मा से माना हैं। महाभारत, 
ब्रह्माण्ड पुराण झोर वायु पुराण में आये एक इलोक के अनुसार ब्रह्मा द्वारा चार वर्णों 
के समान चार प्रान्मर्मों की भी स्थापना की गई थी । इन पब्राश्रमों के ताम वहाँ गहर्व, 
प्रद्मचर्य, वानप्रत्य प्रोर भिश्नुक दिये गये हैं । संन्यासी के लिए ही बढाँ भिक्षुक शब्द 
का प्रयोग हुआ है। मनुष्य भ्पने जीवन की फिस झायु में किन-किन कर्मों का सम्पादन 
किया करे, इसका स्पप्ट रूप से निरुपण करने के लिए ही मानव-जीवन को चार भागों 
में विभक्त किया गया; उन्हें बरह्मचय, गहरुथ, वानप्रस्थ भौर संन्यात्त नाम दिये गये, 

धौर उनके फर्म निर्धारित कर दिये गये ॥ राजा का यह कर्तव्य माना जाता था, कि 
मनुष्यों को भ्पने-प्रपने वर्ण -धर्मों का पालन करने के साथ-साथ आाश्रम-धर्मों के पालन 
के लिये भी प्रेरित करे, ताकि सब कोई अपने-अपने घराश्षम-धर्मों में भी स्थिर रहें । 
इसीलिये ब्रह्माण्ड पुराण में कहा गया है कि राजा सगर के राज्य में प्राश्रम-धर्मो का 
प्रविकल रूप से पालन किया जाता था, शोर छान्दोग्प उपनिपद् के अनुसार प्राश्रम- 
धर्में के पालन से पुण्य लोक की प्राप्ति होती है । यह माना जाता था कि यदि कोई 
मनुष्य प्राश्नम-धर्म से भप्ट हो जाए, उसका पालन न करे, तो उसे यातनाएँ सहनी 
पड़ती हैं । वायुपुराण में तो यहाँ तक कहा गया है कि जो मनुष्य प्राश्ष म-धर्म से “मुक्त- 
चित्त' हो जाए या जितका मन प्राश्ष म-धर्म फे पालन में ने लगे, उसे कुम्भपाक नरक में 

जाना पड़ता है । इसमें सन्देहू नहीं कि उत्तर-वें दिक फाल तक भारत में प्राश्षम व्यवस्था 

भली-भांति स्थापित हो चुकी थी, भौर इस देश के चिन्तकों की सम्मति में समाज के 
लिये वर्ण-घर्म के सम्रान झ्राश्षम-धर्म का पालन भी बहुत आवश्यक हो गया था | हि 

(३) विवाह ओर पारिवारिक जीवन 
बदिक युग के भराय॑ विवाह को एक धार शः विवाह को भक कृत्य मानते थे। मानव-जीवन 

को जिन चार आश्रमों में उन्होंने विभक्त किया था, उनमें गृहस्थाश्र॒म को सबसे महस को सबसे महत्त्व- 

वृर्ण॑ स्थान प्राप्त था । उत्तर-बैदिक युग के साहित्य में गृहस्थ के महत्त्व को प्रगट करते 

हुए यह कहा गया है, कि जिस प्रकार छोटी गौर वड़ी सब नदियाँ समुद्र में जा कर 

झाश्रय ग्रहण करती हैं, वैसे ही सब प्राश्षमों के मनुष्य गृहस्थ से ही पाश्रय प्राप्त 

करते हैं। जैसे बच्चे माता द्वारा रक्षा किये जाने पर ही रक्षित होते हैं, वेसे ही सब' 

भिक्षुक (संन्यासी) गृहल्यियों के दान से ही निर्वाह करते हैं।' गोतम धर्म सूत्र तथा 

बौघायन धर्मे सूत्र? में तो यहाँ तक कह दिया गया है, कि वास्तव में गृहस्थाश्रम ही 

१६ वरश्िप्ठ सुत्र ८६१५-१६ 
२० गोतम धर्म सुत्र ३१५५ 
हे. बोधायन धर्म सुत्र २६२६,४२,४३ 
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एक आश्चम है। ब्रह्मचर्याश्रम में गृहस्थ की तैयारी की जाती है, शोर वानप्रस्थ तथा 

संन्यास आश्रमों की मान्यता शास्त्रों को भ्रभिमत नहीं है । गृहस्थ जीवन तरिवाह पर 
ही निर्मर था, अतः विधिवत् विवाह संस्कार कर के गृहस्थाश्रम में प्रवेश करना 

प्रत्येक नर नारी का घाभिक क॒तंव्य माना जाता था | इसीलिये शतपथ ब्राह्मण ने यह 

प्रतिपादित किया है, कि जाया (स्त्री) पुरुष की 'अर्ध' (प्राघी) होती है। जब तक पुरुष 
जाया को प्राप्त न कर ले, वह सन्तान उत्पन्न नहीं कर सकता । जाया को प्राप्त कर 

के ही पुरुष सन््तान उत्पन्न करता है, भौर 'प्रध॑” न रह कर “सर्व! (पूर्ण) बनता है।* 
तैत्तिरीय ब्राह्मण के प्रनुसार' प्रत्येक मनुष्य तौन ऋण लेकर उत्पन्न होता है, देव- 
ऋण, ऋषिऋण शोर पितृऋण । इनमें से पितृऋण से उऋण होने के लिये 
झ्रावश्यक है कि मनुष्य विवाह करके सन््तान उत्पन्न करे |* तैत्तिरीय ब्राह्मण में यह 
भी कहा गया है कि 'अपत्नीक' (पत्ती से रहित) पुरुष 'अयज्ञिय' (जिसे यज्ञ करने का 
प्रधिकार न हो) होता है ।* यज्ञ सदश धामिक अनुष्ठानों के लिये पत्नी का श्रत्यधिक 
महत्त्व होने के कारण ही उसे सहधर्मिणी एवं श्रर्वाज्िनी कहा जाता था। क्योंकि. 
रात जप हे कम पी के वायत्य को मे बा एक घामिक कृत्य था, अ्रतः पति श्ौर न्थ को भी शारवत माना 
पहिताश कह ससथ तय िवास्डितीय नहीं वा कि सटाय था, और ने क्के में यह वाज्छनीय नहीं था कि तलाक 

श्रादि द्वारा विवाह-सम्बन्ध का विच्छेद हो सके द्वारा विवाह-सम्बन्ध का विच्छेद द्वो सके । 
ऋणग्वेद में विवाह के अनेक प्रयोजन बताये गये हैं । इनमें एक प्रयोजन वीर 

एवं सुयोग्य सन्तान की प्राप्ति तथा सन्तान द्वारा प्रमरत्व को प्राप्त करना है। ऋग्वेद 
के एक मन्त्र में पत्नी द्वारा यह प्रार्थना की गई है कि मेरे पुत्र शत्रुओं का नाश करने 
वाले हों और मेरी पुत्री तेजस्विनी हो ।* एक प्रन्य मन्त्र में यह प्रार्थना है कि पत्नी 
दस पुत्रों को जन्म दे ।* वैदिक आर्य यह समझते थे, कि सन्तान-तन्तु को न टूटने देने 
से मनुष्य अ्मरत्व को प्राप्त कर लेता है,” क्योंकि सन््तान अपना ही रूप होती है। 
विवाह का एक अन्य प्रयोजन धर्म का पालन समझा जाता था ; जैसा कि ऊपर लिखा, 
जा चुका है, कि याज्ञिक शक भ्रनुष्ठान पत्नी के बिना पूर्ण नहीं किये जा सकते थे। रति 
या ऐन्द्रिय सूख विवाह का एक अन्य प्रयो या ऐन्दिय सुख विद विवाह का एक अ्रन्य प्रयोजन था। उपनिपदों में ऐन्द्रिय सुख की 

२... .श्र्धों ह वाएएव श्ात्मनो यज्जाया तस्माद्यावज्जायां न विन््दते मैव तावत्प्रजायते5- 
सर्वो हि ताबदूभवत्यय यदेवं जायां विन्दतेष्य प्रजायते तहि हि-सर्वो भवति। 
शत्तपथ ब्राह्मण ५२११० 

» तेत्तिरीय ब्राह्मण ६३१०७ 
बोधायन राश्य८ 
अथज्ञो वा हां ष योधपत्नोक: 7 तेत्तिरोय ब्राह्मण २१२६ 

* मस पुत्रा शन्रुहणो&्यों से दुहिता विराद । ऋग्वेद १०११५६।३ 
« इमां त्वसिन्द्रसीढूवः सुपुत्रां सुभगाँ कृण । 

'दश्ास्याँ पुत्रानाधेहि पतिमेकादशं कृषि ए! ऋग्वेद १०५८५।॥४५ 
ऋग्वेद ५।४।१० 

दूँ दृध # 4 एक (० 

छ 
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'मुलना ब्रह्मानन्द के साथ की गई है । वृहदारण्यक उपनिपद् में लिखा है कि जैसे किसी 
पुरुष को प्रपनी पत्नी से मिलते हुए न बाह्य जगत् का ध्यान रहता है शौर न 
झाम्यन्तर जगत् का, वैसे ही पुरुष को प्राज्ञ आत्मा से जुड़ जाने पर बाहर और 

'पन्दर की किसी भी वस्तु का कोई ध्यान नहीं रह जाता ।* मनुस्मृति में इन तीत के 
पतिरिक्त विवाह का एक चौथा प्रयोजन भी बताया गया है। वह है स्वगें, अपने लिये 
तथा पितरों के लिये स्वर्ग की प्राप्ति । मनु के अनुसार ये सब बातें- सन्तान, ,धर्मे- 

- कार्य, रति भौर-स्वर्ग...की प्राप्ति. 'दाराधीन” (पत्नी के भ्रघीन) हैं। भ्रत सब कोई को 
विवाह वन्धन में वध कर इनकी प्राप्ति करनी चाहिये ।* बन्धन में बंध के त्री चाहिये ।! विवाह का एक प्रयोजन एक प्रयोजन 
स्वर्ग भी है| प्राचीन भारतीय विचारक यह मानते थे कि धर्म अर्थ भौर काम स्व 
की प्राप्ति के लिये सोपान रूप में हैं। विवाह द्वारा जब मनुष्य गृहस्थ होकर धर्म का 
पालन, धर्मानुकूल अर्थ (सम्पत्ति) का उपार्जन तथा पधर्मानुमत ढंग से काम का सेवन 

करता है, और इस प्रकार भपना सांसारिक भ्रम्युदय कर लेता है, तभी वह स्वर्ग की 
प्राप्ति के लिये समर्थ होता है। ब्रह्मचर्य और गृहस्थ श्राश्रमों का जीवन विताये बिना 
मनुष्य का वह विकास नहीं हो सकता, जिससे कि स्व की प्राप्ति के योग्य बना जाता 

है। इसी दृष्टि से सब के लिये गृहस्थ होकर पारिवारिक जीवन विताना झावश्यक 
माना जाता था । 

प्राचीन साहित्य में श्रमेक ऐसे उदाहरण विद्यमान हैं, जिनमें कि कतिपय 
अक्तियों ने आजीवन ब्रह्मचारी रहने का निश्चय किया, पर भ्रन्त में ली िदओ 
भूल झनुभव की, भ्रौर विवाह करके वे पितु ऋण से उऋण हुए | महाभारत में कथा 
आती है, कि जरत्कार ने यह निश्चय किया था कि वह जीवनपयंन्त ब्रह्मचारी रहेगा । 
पर जब उसने भ्रपने पितरों की दुर्देशा देखी, तो उसने अपने प्रण को तोड़ दिया और 
'पितरों की सदगति के लिये नागराज वासुकि की वहन से विवाह कर पितृऋण से छुटकारा 
भाप्त किया । इसी प्रकार रुचि विवाह को दुःखों और पापों का कारण मातता था, 

धौर उसमे देर तक विवाह नहीं किया था। वृद्धावस्था में उसने भ्रपत्ती भूल अनुभव 

की, भौर मालिनी नामक कुमारी के साथ विवाह कर प्रपनी भूल का सुधार किया । 
विवाह द्वारा गृहस्थ आश्रम में प्रवेश कर वैदिक युग के स्त्री पुरुष किस प्रकार 

का पारिवारिक जीवन विताते थे, इसका अत्यन्त सुन्दर एवं स्पष्ट चित्र ऋग्वेद के एक 
युक्त में प्रस्तुत किया गया है । इसके भ्रनुसार विवाह के पदचात् वर-वधू का यह भाक्षीर्वाद 
दिया जाता था--तुम यहाँ इसी घर में रहो। कभी वियुक्त व होश्ो । अपने इस घर 
में पुत्रों और पौचों के साथ खेलते हुए भर मोद मनाते हुए पूरी झायु तक निवास 
करो ३ पत्नी को सम्बोधन कर एक भनन््य मन्त्र में कहा गया है कि यह अधोरचक्षु 

१. बृह॒दारण्यक उपनिषद् ४)३१२१ 
२. 'अ्पत्यं घर्मकार्दाणि शुश्रूषा रतिरत्तमा । 

दाराधीनस्तथा स्वर्ग: पितुणामात्मन३च ॥४ मनुस्मृति &।२८ 
३. “इहैव स्तं मा वियोष्दं विश्वमायुव्य॑बनुतम् 

ऋड़त्तो पुत्रैनेप्तुभिसदसानों स्बे यूहे ॥/ ऋग्वेद १०१८ ४४२ 
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(जिसकी दृष्टि में कटोरता न हो), 'अपतिध्नी', (जो पति को किसी भी प्रकार की 
कोई क्षति न पहुँचाए), 'शिवा' (मंगलकारिणी), 'सुमना' (शुभ संकल्प वाली), 
'सुवर्चा', 'वीरसू! (वीर सन््तान को जन्म देने वाली) है, और यह सब द्विपदों (मनुष्यों) 
झौर चतुष्पदों (चौपायों) के लिये कल्याणकारी हो ।* पत्नी का श्रपने परिवार में क्या 
_ स्थान होता था, इसका झ्ाभास बेद के -इस-कथव से मिलता है कि स्त्री भ्रपत्ती सास, 

इवसुर, ननद भ्रादि पारिवारिक जनों पर साम्राज्ञी के समान शासन करे ।* परिवार 
'में पति-पत्नी की-स्थिति-एक-समान-मानी जाती थी, यह श्रथवेवेद के इस मन्त्र से 

: सूचित होता है---मैं ज्ञानी हूँ,.तू भी वैसी ही ज्ञानी है। में साम हूँ, तो तू ऋक् है। 
मैं द्यो: हूँ, तो तू पृथ्वी है । ऐसे हम दोनों यहाँ साथ मिल कर रहें और सनन््तान उत्तन््त 
करें ।* श्रथवंवेद में पारिवारिक जीवन का जो आदर्श निरूपित किया गया है, वह बड़ें 

महत्व का है। वहाँ पति-पत्नी से यह कहा गया है, कि मैं तुम्हें एक सदुश हृदय वाला, 
एक सदृद्य मन वाला, भौर द्वेप से विरहित बनाता हुँ। जिस प्रकार गौ श्रपने पैदा हुए 
बछड़े को प्यार करती है, वैसे ही तुम दोनों एक-दूसरे के प्रति प्रेममाव रखो । परिवार 

में पुत्र पिता का 'अनुब्रत' (पिता के ब्रतों के श्रनुरूप ब्रत वाला) और माता का 'संमता' 
बने । पत्नी पति क्रे प्रति सदा मीठी और शान्तिमय वाणी का प्रयोग करे | भाई-भाई 
से द्वेष न करे, बहन वहन के प्रति द्वेषभाव न रखे, सब कोई एकसदुद् ब्रत का 
झनुसरण करते हुए परस्पर मीठी वाणी का प्रयोग किया करें| जिस प्रकार देव लोग 

साथ रहते हुए एंक दूसरे के प्रति द्ेघभाव नहीं रखते, जिस ज्ञान से वे परस्पर मिल . 
कर रहते हैं, उसी ज्ञान को मैं तुम्हारे परिवार के लिए प्रदान करता हूँ ।*"*'तुम्हारी 

प्रपा (पानी पीते का स्थान) एक हो, तुम्हारा अन्नभाग (भोजन साम्रगी आदि सम्पत्ति) 
एक हो | मैं तुमको एक जुए में जोड़ता हूँ । जिस प्रकार अरे रथ के पहिये की नाभि 
के चारों भोर जुड़े रहते हैं, उसी प्रकार तुम एक साथ जुड़कर गति करते हुए भ्रिन की 
पूजा करो (याज्ञिक कर्म झादि का सम्पादन करो ।* परिवार में पति ध्लौर पत्नी की 

१. ' भप्रधोरचक्षुर॒पतिध्न्येधि शिवा पशुभ्यः सुसना: सुवर्चा: । 
वीरसुर्देवुकामा स्योना शं नो भव हिपदे श॑ चतुशपदे । ऋग्वेद १०८५।४४ 

२. 'सम्नाज्षी इवसुरे भव सम्नाज्ञी स्वश्वां भव ॥ 

ननान्दरि सन्नाज्ञी अ्रधिदेव॒षु ॥ ऋग्वेद १०८५४६ 
३. '“अमोहमस्मि सा त्वं सामाहमस्म्पुक्त्व॑ चचौरहं प्रथिवी त्वभ् । 

ताविव संबभाद प्रजामाजनयावहु ॥ श्ववं वेद १४।२३७१ 
४. सहृदयं सांमनस्यम्विदेष' कृणोमि व: । 

भन्यों अ्न्यमभ्ि हयंत वत्सं जातमिवाध्न्या ॥१ 
भनुत्रतः पितुः पुत्रों मात्रा भवतु संमना: । 
जाया पत्पे मधुम्तीं बा्च बदतु शन्तिवाम् ॥२ 
सा श्राता श्रात्तरं द्विक्षत्मा स्वसारमुत स्वसा । 
सम्यब्चः सब्रता भृत्वा वाचं वदत भद्दयां ॥३ 
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समान ल्पिति होने के कारण स्त्री धामिक कर्मकाण्छ में हाथ बंदाती थी, भोर पति 
कै साथ व स्वृतन्थ रूप से भी उत्ते-यज्ञ के पनुष्ठान का_प्रधिकार प्राप्त या।' 

बेदिक युग में विवाह संस्था का यया स्वरूप था, इस सम्बन्ध में भी कतिपय 
संकेत वेदों में विद्यमान है । पति का वरण करने में स्त्री की सम्मति को महत्वपूर्ण 
स्पान प्राप्त घा। ऋग्वेद में स्पष्ट रूप से यह कहा गया दे कि जो स्त्री स्वयं ही प्रपने 
“मित्र (पति) का चुनाव झण्ती है, वही 'भद्दा' व् होती है ।* विधवा विवाह भी उस 
प्रुग में प्रचलित था। एक मन्त्र में कहा गया है कि मृत पति से दूर ले जायी गई 
जीवित स्त्री फो परिणीत (विवाहित) होता हुप्रा मैंने देसा है । जो स्त्री पहले प्रन्ध- 
तम (प्रगाड़ धन्यकार) से प्राछादित थी, उस्ते में प्रगतिशीन् दशा में ले आया हूँ ।? इस 
मन्त्र में विधवा विवाह का त्पप्ट संकेत है । 

धो 

विवाद सम्बन्ध निर्धारित फरते हुए यह ध्यान में रखा जाता था कि वर श्रौर 
वधू 'सदुध' हों, प्रयत् गुण, फर्म श्ौर स्वभाव उनके एक समान हों । जिन दृष्टियों 
से वर बधू में सादुक््य की भ्पेक्षा की जाती थी, ये निम्नलिसित थे--कुल की सदृशता, 
शीतस्वमाय की सदृशता, शरीर एवं रूप की सदृशता, भायु की पनुकूलता, विद्या की 
सदृशता, घन (प्राधिक स्थिति) की समानता प्रौर दोनों का 'सताथ! (जित्तके माता 
पिता जीवित हों) होना । प्राचीन भारतीय विवाद सम्बन्ध_को तय करते हुए कुल 
को यटुत महत्व देते ये । प्राधवलायन गृद्यसूत्र में लिखा है कि सब से पूर्व माता भौर 
पिता दोनों के मुज्नों को परीक्षा कर जी जाए। यदि वर भौर वधू दोनों के पितृकुलत 
भोर मातृफुल्त उत्कृप्ट हों, तभी विवाहु तय क्रिया जाए। मनु का भी यही मत था। 
उस के पनुस्तार उत्तम कुल के वर का उत्तम कुल की वधू के साथ. ही विवाह होना 

चाहिये, प्रधम कुल में नहीं | उत्तम कुल का यया प्रभिप्राय है, इसे याज्वल्य-स्मृति 
तथा उस पर लिसे गये विज्ञानेशवर के भाष्य में इस प्रकार स्पष्ट किया गया है, कि 
मातृ पदा की दस पीढ़ी से झ्ोर पितू पक्ष की पाँच पीढ़ियों से श्रोतियों का जो कुल 
विख्यात हो, वही 'महाकुज़' या उत्तम कुल कहाता है | कुल, परिवार या वंश के गुण- 
दोप सन््तान में भी भाते हैँ, इस तथ्य को दृष्टि में रखने के कारण ही विवाह सम्बन्ध 

पेन देवा न॑ वियन्ति नो तर विद्विपते मियः । 
तत्कुणमो ब्रह्म यो गृहे संज्ञानं पुदपेस्यः ॥४ड 
समानो श्रपा सह वोइन्नभाग: समाने योकत्रे सह वो युनज्मि । 
सम्यज्चो४ग्निं सपर्तारा तामिमिवाधितः ॥ ६ श्रयवंवेद ३३३०१०६ 

२. ऋतगेद शा२८१; ८६११३ १०८६१ _ .#.ै_ 
२. कियतो योपा म्यंत्ों बधूयो: परिश्रीता पन्यसा वार्येण । 

भव्रा वधूभेवति यत्सुपेशाः स्वयं सा मित्र बनुते जने चित् 7 ऋग्वेद १०२७१२ 
३. 'भ्रपध्यं युवति नीयमानां जीवां मृतेम्य: परिणीयसानाम् । 

अन्धेन यत् तमस्ता प्रावतामासीत प्राक्तों श्रपाचीसनयं तदेनाम् ॥ 
झथवंदेद १८।३॥३ 
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ऊन लिये कुल को भी महत्व दिया जाता था। पर कुल के साथ-साथ वर भोर वधू के 
व्यक्तिगत गुणों व स्वभाव झादि को दृष्टि में रखना भी भावश्यक था। वर के लिये 
प्रखण्ड ब्रह्मचय॑ भी एक महत्वपूर्ण गुण था। बोधायन धर्मसूत्र के अनुसार ऐसे युवक 
क्रो ही विवाह करना चाहिये, जो '“अविलुप्तब्रह्मच्य' हो, और वह ऐसी वधू से ही 
विवाह करे, जो युवावस्था को प्राप्त हो चुकी हो । 'भापस्तम्ब गृह्मसूत्र” में यह व्यवस्था 
की गई हैं कि विवाह-सम्बन्ध निर्धारित करते समय यहे भली-भांति परीक्षा ले ली जाए 
कि वर पूँरत्व गुण से सम्पेन्न है या नहीं, और वह युवा, घीमानु और जनप्रिय है या 
नहीं । मनु ने भी गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने वाले व्यक्तियों के लिये उनका 'अविलुप्त- 
ब्रह्मचर्य' होना श्रावश्यक मात्रा है। साथ ही, उनके लिये यह भी श्रावश्यक्र है कि 
उन्होंने कम से कम एक वेद का अ्रध्ययन् पूर्ण कर लिया हो | कैसे पुरुषों के साथ 
विवाह-सम्बन्ध नहीं करना चाहिये, इसका भी शास्त्रों में प्रतिपादन किया गया है| 

नारद स्मृति के अनुसार लोकविद्विष्ठ (जो जन-प्रिय न होकर जनता द्वारा घिकुकृत 
हो), सम्बन्धियों तथा मित्रों द्वारा परित्यक्त, क्षय रोग से ग्रस्त, उदरी (बढ़ी तौंद बाला), 
भ्रमत्त, पतित, कुष्ठी (कुष्ठ रोग से पीड़ित), सगोत्र, अन्ध, बंधिर, नपु तक, विजातीय 

त्तथा प्रव्नजित व्यक्ति विवाह के योग्य नहीं होते । 
वर के समान वधू के लिये भी कतिपय ग्रुण आवश्यक माने जाते थे । वधू 

को वस्ध्या न होकर सन्तान उत्पन्न करने में समर्थ होना चाहिये, भौर विवाह-सम्बन्ध 
निर्धारित करने से पहले परीक्षा द्वारा यह जान लेना चाहिये कि वह बन्ष्या नहीं है । 
मनु ने लिखा है कि ऐसी स्त्री से विवाह न किया जाए, जो कपिल (भूरे) रंग की हो, 
जिसका कोई अंग (यथा उंगली) अधिक हो, जो रोगी हो, जिसके शरीर पर बहुत 

श्रधिक बाल हों या बाल बिलकुल न हों, जो बहुत वाचाल हो, जिसकी आँखें भूरी हों 
“जिसका नाम वृक्ष, नदी या पर्वेत पर रखा गया हो या जिसका नाम पक्षी या साँप पर 
हो और या जिसका नाम भयंकर हो । विष्णुपुराण में ऐसी स्त्री को विवाह सम्बन्ध 
के लिये अ्रवाञ्छनीय माना गया है, जिसका रंग बहुत काला या भूरा हो, जिसका 

कोई अंग कम या अधिक हो, जो चिररोगिणी हो, जिसके शरीर पर बहुत बाल हों, 
या बाल बिलकुल न हों, जो दुष्टा हो, जिसकी वाणी कदु हो, जिसके होठों पर 
वाल हों, जिसका कद बहुत छोटा हो, जिसके दाँत विरल हों और जो बातचीत में 
सदा व्यंग करती रहती हो । विवाह-सम्वन्ध स्थिर करते समय स्त्री के वित्त, गुण, रूप, 
भ्ज्ञा तथा बन्धु-वान्धवों को दृष्टि में रखा जाता था, शौर इन ग्रुणों से विरहित स्त्री 
को विवाह के लिये वाब्छनीय नहीं समझा जाता था। 

>विवाह सगोत्र व्यक्तियों में निषिद्ध था। 'ग्रोत्र' कुल या परिवार को कहते हैं । 
ऐसे वर-वधू का ही विवाह विहित था, जो एक गोत्र के न हों, श्र्थात् जिनका जन्म 
एक ही कुल में न हुआ हो । इसीलिये न केवल भाई-बहलनों में ही, झपितु चचेरे, फुफेरे 
व ममेरे भाई-वहनों में भी विवाह का निषेघ था | पाणिनि के अनुसार पौन्न से प्रारम्भ 
कर जो सन्तान-परम्परा होती है, उसे 'गोत्र” कहते हैं (अपत्यं पौन्रप्रभृति गोत्रम) । इस 
प्रकार एक गोत्र में उत्पन्न सब व्यक्ति परस्पर भाई-बहन होते हैं। इसीलिये “सगोत्र' 
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विवाह को निपिद्ध किया गया था। गोत्र के साथ ही “प्रवर को भी विवाह-सम्बन्ध 

तय करते हुए घ्यान में रखा जाता था। पूर्वपुरुषों में जिसने मन्त्रद्षष्टा होकर वेदिक 
मन्यों का निर्माण या दर्शन किया हो, उसे 'प्रवर/ कहते ये । श्रतः जिन व्यक्तियों का 
प्रवर एक हो, वे भी एक ही वंश या कुल के माने जाते थे, शौर उनमें भी विवाह 
निपिद्ध था । शास्त्रकारों ने सग्रोत्र और सप्रवर विवाहों को वाज्छतीय नहीं माता 

है। गौतम पर्म-सूत्र, भापस्तम्व धर्म-सूत्र शोर बोघायन धर्म-सूत्र श्रादि सभी धमें- 
शास्त्रों में इसका निषेध किया गया है। वोधायन ने तो यहाँ तक कहा है कि समोत्त 
कन्या से माता के समान व्यवहार किया जाए। मनु के अनुसार जो पुछ्ठप बुप्ना (फूफी), 
मौसी व मामा की कन्या से विवाह करता है, उसकी शुद्धि चान्द्रायण व्रत द्वारा ही' 

सम्भव है ! 
धर्मंश्ास्त्रों की इस व्यवस्था फा पभ्तिक्रमण करने के उदाहरण भी प्राचीन 

साहित्य में विद्यमान हैं। सुभद्रा अर्जुन की ममेरी बहन थी, पर यह सम्बन्ध उनके 

विवाह में बाधक नहीं हुआ था। मगघ के राजा श्रजातशश्रु का विवाह अपने मामा' 
कोदाल के राजा की पुत्री वजिरा के साथ हुआ था । ऐसे ही अन्य भी श्रनेक उदाहरण 
प्राचीन साहित्य से दिये जा सकते हैं । वर्तमान समय में भी दक्षिणी भारत के हिन्दुग्रों 
में ममेरी वहन के साथ विवाह-सम्बन्ध ग्रनुचित नहीं माना जाता। प्राचीन समय में 
भी दाक्षिणात्यों में यह प्रथा प्रचलित थी, श्लौर इसका संकेत बोधायन धर्म-सूत्र में 
विद्यमान है। वहाँ लिखा है कि दक्षिण के लोगों में ममेरी भौर फुर्फेशी बहनों के साथ 
विवाह-सम्बन्ध प्रचलित था । सम्भवतः, उत्तरी भारत के राजकुलों तथा कतिपय श्रन्य 
सम्श्नान्त वर्ग में भी ऐसे विवाहों का चलन था। ऊपर जो उदाहरण दिये गए हैं, 
उनका सम्बन्ध प्राय: ऐसे कुलों के ही साथ है । 

क्योंकि विवाह-सम्बन्ध के लिये कुल को बहुत महत्व दिया जाता था, अतः 
स्वाभाविक रूप से विवाह प्राय: श्रपने ही वर्ण में हुआ करता था। पर इस प्रथा का 
प्रचलन उस समय में हुआ, जब कि वर्णंव्यवस्था और जातिभेद का भारत में भली- 
भाँति विकास हो चुका था । वैदिक झोर उत्तर-वैदिक युगों में प्रसवर्ण विवाह के प्रनेक 
उदाहरण मिलते हैँ | शतपथ ब्राह्मण के ग्रनुप्वार ब्राह्मण ऋषि उपग्नवन ने क्षत्रिय कुमारी 
सुकन्या के साथ विवाह किया था। इसी प्रकार श्यावाइव नामक ब्राह्मण कुमार का 
एक क्षत्रिय कन्या से विवाह हुआ था। भ्रनुलोम विवाह बाद के काल के धर्मंशास््त्रों 
में भी विहित हैं, जिनके अनुसार उच्च वर्ण का कुमार अपने से निम्न वर्ण की कन्या के 

साथ विवाह कर सकता था । मनु ने तो यहाँ तक लिखा है, कि कन्या रत्न को 'दुष्कुल' 
(हीन कुल) से भी प्राप्त किया जा सकता है। पर घर्मश्वास्त्रों को प्रायः यही मत 
भ्रभिप्रेत था, कि विवाह अपने ही कुल या वर्ण में हो । भ्रसवर्ण विवाह को वे भ्रच्छी इष्टि 
से नहीं देखते थे। सूत्र ग्रन्थों में श्राठ प्रकार के विवाह उल्लिब्ित हैं---प्राह्म, प्राजापत्य, 

श्राप, देव, गान्धव, प्रासर, राक्षस शोर पैज्ञाच | वर के विद्या, सदाचार श्रादि गुणों 
को भली-माँति जाँच कर जब कन्या का पिता अलंकृत कन्या के साथ उसका विवाह 

करे, तो ऐसा विवाह 'ब्राह्म! कहता था । जब वर भौर वधू परस्पर मिलकर धर्मेचर्या 



२०६ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

का पालन करते हुए विवाह-सम्बन्ध को स्वीकार करें, तो ऐसे विवाह को 'प्राजापत्य 

कहते थे । कन्या पक्ष द्वारा गौओों कीः एक जोड़ी वर पक्ष को प्रदान कर जो विवाह 

किया जाता था, उसकी संज्ञा आर्थ!” थी। यज्ञवेदी के सम्मुख ऋत्विगू की स्वीकृति से 
'कन्यादान' कर जो विवाह सम्पन्न होता था, उसे 'दव' कहते थे । कन्या और पृरुष 

परस्पर प्रेम के कारण स्वयं जो विवाह कर लेते थे, वहू 'गान्वर्वे विवाह' कहाता था । 

शुल्क (दहेज) देक दहेज) देकर जो विवाह ,किया जाता था, उसे “आसूर' कहते थे | कन्या का 

“बलेपूर्वक अपहरण कर उससे जो विवाह कर लिया जाता था, उसे राक्षस विवाह 
माना जाता था। सोयी हुई या वेसुध स्त्री को ले जाकर उससे जो विवाह किया 
जाता था, उसे 'पैशाच विवाह कहते ये । इनमें से पहले चार प्रकार के विवाह 'धम्ये' 

(धर्मातुकुल) माने जाते ये, यद्यपि गान्धर्व आदि पिछले चार प्रकार के विवाहों का 
चलन भी उत्तर-वैदिक युग' में हो चुका था भ्ौर कतिपय प्रदेशों व जातियों में ऐसे 
“विवाह हुआ भी करते थे। पर वैदिक युग में इन विवाहों की सत्ता के संकेत नहीं 
मिलते । सूत्रग्नन्थों भर स्मृतियों के काल में भी पिछले चार प्रकार के विवाहों को 
उत्तम नहीं समझा जाता था। वौधायन धर्ममृत्र में लिखा है, कि जो पुरुष लोभ में 
कम जात गज कक परत गत अर और द्रव्य लेकर अपनी कन्या का विवाह करता है, वह घोर पा 
बनता हैं, और पाने वाली सात पीढ़ी तक के लिए अपने वश को कलंकित कर देता 
है। जो पद कलाई वह जार अल के की वा वाह होते ये करा 
का साथ नहीं दे सकती । चार प्रकार के जो “धम्य विवाह होते थे, उनका 
उच्छेद नहीं हो सकता था । यदि पति पत्नी का या पत्नी पति का त्याग करे, तो इस 
कार्य को अत्यन्त बुरा माना जाता था, और इस कुकमे के लिये कठोर प्रायश्चित की 
व्यवस्था थी। आपत्तम्व घर्मसूतर में लिखा है कि जिस पति ने अन्याय से अपनी 
पतली को त्याग दिया हो, वह गधें का चमड़ा ओढ़कर प्रतिदिन सात घरों में यह कहते 

हुए भिक्षा माँगे कि उस पुरुष को भिक्षा दो जिसने अपनी पत्नी को त्याग दिया है। 
इस प्रकार भिक्षा द्वारा वह छह महीने तक अपना निर्वाह करे। पत्नी के पति का त्याग 

कर देने पर उसे छह मास तक कृच्छ व्त करता होता था। (आपस्तम्ब १।१०।२८ 

१६,२०) । 
वैदिक युग में वहुपत्नी विवाह की प्रथा प्रचलित थी या नहीं, इस प्रइन पर 

विद्वानों में मतभेद है। ऋग्वेद के एक मन्त्र (१०१०१॥११) में दो पत्लियाँ रखते 
वाले पुरुष की उपमा ऐसे घोड़े से दी गई है, जो रथ की दोनों धुरा्ं के वीच में दवा 
हुआ चलता है। ब्राह्मण ग्रन्थों के समय में बहुविवाह की प्रथा प्रारम्भ-हो चकी थी, 
इसमें कोई सन्देह नहीं है । शतपथ ब्राह्मण में याज्ञवल्क्य की दो पत्नियों का उल्लेख है, 
जिनके नाम मैँत्रेयी श्रौर कात्यायनी थे ।* ऐसे ही अन्य भी अनेक उदाहरण उत्तर- 
वैदिक युग के साहित्य से दिये जा सकते हैं । 

१. बोधायन घमंसुत्र, १३११२१४२-३ 
२. “प्रय ह याज्वल्कस्य हे भायें बनुवतुः सेत्रेयी च कात्यायनी च ।' शतपथ १४७छ३१ 
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विशेष ; परिस्थितियों में विधवा विवाद्र की श्रनुमति भी वैदिक युग में दी ज॒ में विधवा ति भी वेदिक यूग में दी जाती 
थी। इस विषय के एक मन्त्र का उल्लेख इसी अध्याय में ऊपर किया जा चुका है। 
यद्यपि पुृदंष और स्त्री दोनों के लिए पुनविवाह कर सकना सम्भव था, पर कतिपय 
दक्षात्ं में सन्तान की प्राप्ति के लिए 'नियोग' को भी समुचित तथा घर्मानुकूल माना 
जाता था। ऋग्वेद के एक मन्त्र के अनुसार पृत्रहीन विः विधवा अ्रपने देवर से सन्तान 

की उत्पत्ति कर सकती-भी ।* उत्तर-वैदिक युग में नियोग द्वारा सन््तान की उत्तत्ति के 
झनेक उदाहरण मिलते हैं । कुरुदेश के राजा शान्तनु के पृत्र चित्रांगद श्र विचित्रवीये 
की मृत्यु हो जाने पर उनकी पत्नियों ने वेद व्याप्त के साथ नियोग कर सस्तान को 
जन्म दिया था। महाभारत की यह कथा सर्वविदित है । 

बहिन प्लौर भाई का विवाह वैदिक यूग में सवंथा निपिद्ध था। ऋणग्वेद के 
यमयमी सूक्त में यम (भाई) द्वारा ग्रपत्ती बहिन (यमी) को स्पष्ट रूप से यह कहा गया 
है कि तू मुझसे भिन्न किसी दाक्तिशाली समर्थ पुरुष की पति के रूप में प्राप्ति की 
डूठछा कर ।* 

(३) रहन-सहन श्रौर खान-पान 

वस्त्र--वेदों के भ्रध्ययत्त से ज्ञात हं।तता है कि वैदिक युग के लोग प्रायः तीन 
वस्त्र धारण किया करते थे, वास, भ्रधीवास और नीवि.।? सम्भवतः:, वास को कटि के 
नीचे पहना जाता था, और उसे 'परिधात' भी कहते थे ।* अधीवास कटि से ऊपर 
पहने जाने वाला वस्त्र होता था। सम्भवतः, यह लम्बे कुरते या चोगे के ढंग का वस्त्र 
था। इनके श्रतिरिक्त एक भ्रन्य वस्न का भी प्रयोग किया जाता था, जिसे तीवि कहते 
थे। इसे वस्म के नीचे पहनते थे। शतपथ ब्राह्मण में जिस यज्ञीय परिधान का वर्णन 
है, उसमें ताप्यं, पाण्डव, श्रधीवास और उष्णीष सम्मिलित हैं ।* ताप्यें एक रेशमी 

वस्त्र होता था, जिसे अ्रधोवास के रूप में प्रयुक्त किया जाता था । पाण्ड्व एक ऊनी कपड़े 
को कहते थे। श्रधीवास ऊपर पहने जाने वाले चोगे का नाम था, श्ौर उष्णीप को 
सिर पर बाँधा जाता था। झतपथ में जिस पोशाक का यज्ञीय परिधान के रूप में वर्णन 
है, सम्भवत: वही वृदिक युग के श्रार्यों द्वारा सामान्य जीवन में भी भ्रयुक्त की जाती 
थी। पुरुषों और स्त्रियों के पहनने के कषड़ों में क्या अन्तर था, इस पर कोई प्रकाश 
बैदिक साहित्य से नहीं पड़ता | पर शतपथ ब्राह्मण के एक सन्दर्भ से यह अवश्य गात 

१. "कुह स्विद्दोषा कुह वस्तोरदिवना कुहामिषित्व॑ं करतः कुहोषतुः । 
को वां दात्रुया विधवेव देवरं मर्य न योषा कुणुते सघस्थ आता 

ऋग्वेद श्णड्गर 

« 'उप ब्बु हिं वुषभाय बाहुसन्यमिच्छस्व सुभगे पति सत् 0 ऋग्वेद १०११०११० 
« प्रयर्ववेद ८२।१६ 

« ऋग्वेद ११४०६; ११६२१६ 
शतपयथ ब्राह्मण ५३५२० मुँर ० 0 (० 



र्०्८ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

होता है कि स्त्रियाँ याजश्ञिक कर्मकाण्ड के अवसर पर “कौश वात -घारण किया करती 
थीं।' कौश का अभिप्रायः रेशमी (कोशेय) भी हो सकता है ओर कुशा ढ्वारा निर्मित 
भी । अथव॑वेद में “उपवास नामक एक वस्त्र का उल्लेख है, जिससे श्रोइने' की चादर 

भ्रभिप्रेत है ।* पगड़ी (उष्णीष) केवल पुरुष ही नहीं पहनते थे, भपितु स्त्रियाँ भी पहना _ 
क्रतीं थीं। यजूव्रेंद में .“इन्द्राण्पा - उष्णीषः - (इन्द्राणी के लिए उष्णीष) का उल्लेख 
मिलता है, जिससे स्त्रियों द्वारा भी पयड़ी पहना जाना सूचित होता है । शतपथ 
ब्राह्मण में इन्द्र की श्रिय पत्नी (इन्द्राणी) की उष्णीष के साथ 'विश्वतम रूप विशेषण 
का प्रयोग किया गया है, जिससे यह संकेत मिलता है कि इन्द्राणी सच्श सम्पत्त महिलाएँ 

जो पगड़ी बाँधती थीं, वह 'विश्वतम रूप होती थीं। या तो वे झनेक रंगों की होती 

थीं और या उन पर विविध-प्रकार की- चित्रकारी की होती थी | वैदिक युग के लोग 
पैरों में जूते भी धारण किया करते थे। संस्कृत में जूते को “उपानह * कहते हैं। शतपथ' 

ज्लक्षण में यह झब्द विद्यमान है, भौर वहाँ वाराह्म' (वराह के चमड़े से बने हुए) 
उपानहों का उल्लेख है । वेदों में उपानह शब्द नहीं आया है, पर अथर्ववेद में 
पत्संगिनी: का उल्लेख है, जिससे किसी प्रकार के पादत्राण या जूते का अभिप्राय ही 
प्रतीत होता है ॥ 

वैदिक युग में विभिन्न प्रकार के वस्त्र रुई, ऊन, रेशम शौर विभिन्न प्रकार की 
घास (सन आदि) से बनाये जाते थे । झ्राथिक जीवन पर प्रकाश डालते हुए इस विषय 
का विशद रूप से प्रतिपादव किया जाएगा। उस काल में 'वासो वाय' (कपड़ा बुनने: 
वाले) का शिल्प अच्छी उन्नत दशा में था,” और वे सूत्त, ऊन, रेशम झादि से अनेकविघ 
कपड़ों का निर्माण किया करते थे । कपड़ों पर अ्रनेक प्रकार से कसीदागिरी भौर कढ़ाई 

भी की जाती थी, और इसके लिए सुवर्ण का भी प्रयोग किया जाता था| ऋग्वेद में 
/हिरण्ययानु उत्कान्” का उल्लेख हैं," जिसका शअ्र्थ सुवर्ण से काढ़े हुए परिधान ही किया 
गया है । इसमें सन्देह नहीं, कि वैदिक युग के भार प्नेक प्रकार से अलंकृत वस्त्रों को 
घारण किया करते थे। शरीर को ढकने के लिए सृती, ऊती और रेशमी कपड़ों के 
अ्रतिरिक्त 'प्रजिन' या “चर्म द्वारा निर्मित वस्त्रों का प्रयोग करने की प्रथा भी वैदिक 

« शतपथ ब्राह्मण शारा श८ 
« श्रथवंदेद १४२४६ 
- यजुर्वेद ३८६३ 

“इन्धाण्या उच्णीष इतीखाणी हु वा5इन्द्रत्य प्रिया पत्नी तत्या उष्णीषों विश्वरूप- 
तमः सोउतीति 7 झतपथ ब्राह्मण १४२ शद 

#. अथ वाराष्य्ा5 उपानहा$उपमुच्यते*****“तत्पशनामेवैतद्रसे प्रतितिष्ठति तस्मा- 
द्वाराह्मा8 उपानहा$ उपमुच्यते ॥। शतपय ब्राह्मण शडा३।१६ 

६. अथववेंद भ२१॥१० 
ऋग्वेद १०२६६ 

८. ऋग्वेद ५५५॥६ 

न्द् जा 0 लू 

छ 
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युग में विय्मान थी। ग्जिन का श्र्थ मुगचर्म है, और शतपथ ब्राह्मण में 'अजिनवासी' 
(अजिन के वस्त्र पहने हुए) ब्राह्मणों का उल्लेख है ।" ऋग्वेद के एक सूक्त में ऋषि 
काण्वक्ृश को प्रस्कष्व द्वारा दिये गये दान की स्तुति की गई है । भ्रस्कण्व में सौ इवेत 
बैलों, सौ बाँसों, सी कुत्तों श्रोर चार सो लाल धोड़ियों के साथ सौ 'म्लातानि 
चर्माणि' (कमायी हुईं खालों) को भी दान में दिया था ।* कमायी हुईं ये खालें किसी 
प्रकार के परिधान के लिये ही प्रयुक्त की जाती थीं, इस कल्पना को असंगत नहीं कहा 
जा सकता । 

झाभूषण--वैदिक युग में श्राभूषण पहनने का भी रिवाज था। ऋग्वेद में 'विष्क', 
'ऋरीर! और “कर्णशोभन' झाभूषणों का उल्लेख है। निष्क एक प्रकार का. हार होता 
था, जिसे गले में पहना जाता था। वेदों में 'निष्कग्रीव' का उल्लेख है, झौर ऐतरेय 
ब्राह्मण में पनिष्ककण्ठ' का ।४ निष्क नाम का एक सिक्का भी वैदिक युग में प्रचलित 
था, जिसे वस्तुओं के विनिमय के लिए प्रयुक्त किया जाता था। निष्कप्रीव भौर 
निष्कृकण्ठ जैसे हार सम्भवत: निष्कसंज्ञक सिक्कों द्वारा ही बनाये जाते थे। कुरीर को 
सिर या माथे पर धारण किया जाता था। भ्रथवंवेद में कुरीर का उल्लेख सिर पर 
घारण किये जाने वाले आभूषण के रूप में किया गया है ।* यजुर्वेद में देवी सिनीवाली 
के लिए 'सुकपर्दा और 'स्वौपश्ञा' विशेषणों के साथ 'सुकरीरा' विशेषण का भी प्रयोग 
किया गया है ।* सुकपर्दा का श्रर्थ सुन्दर वेणी वाली है। घ्िनीवाली की वेणी जहाँ 
धत्यन्त सुन्दर थी, वहाँ उसने वेणी के साथ सुन्दर करीर को भी धारण किया हुआ 
था | कर्णशोभन को कानों में पहना जाता था। ऋग्वेद में कर्णशोभन का एक प्राभू- 
षण के रूप में उल्लेख है।* भ्रथर्वेवेद में एक प्रन्य प्राभूषण का नाम भागा है, जिसे 
'कुम्ब! कहते थे ।* कुरीर के समान इसे भी सिर पर घारण किया जाता था । ऋग्वेद 
में 'हवम' ओर “मणि! का भी आ्राभूषणों के रूप भें उल्लेख विद्यर्तात है। रकम एक 
ऐसा झाभूषण था, जो छाती पर लटका रहता था । ऋग्वेद के एक मन्त्र में मर्तों के 
लिये 'रुक्मवक्षस:! विशेषण श्राया है,* जिससे यह सूचित होता है कि यह. झाभूषण 
बक्षस्थल की शोभा बढ़ाया करता था। मणि का प्रयोग भी भाभूषण के रूप में किया 

१६ तत्सवें वत्वाजिनवासी चरत्ति । शतपथ ब्राह्मण ३३९। १११२ 
२. ऋग्वेद ८६५५॥३ 

३० ऋग्वेद ५४१६।३; श्रथवंवेद ५१७१४ 

४. ऐतरेय आह्यण ८१२२ 

« अ्रयवेत्रेद ६१३८३ 

यज़ुवेंद ११४५६ 

ऋग्वेद ८७५८३ 

झथवंवेद ६।१३८३ 

« ऋग्वेद २१३४।२ कड़ा कद 2८ 
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जाता था। ऋग्वेद में 'मणिग्नीव' शब्द विशेषण के रूप में प्रयुक्त हुआ है,' जिससे 
इसका गरदन में लटका कर पहने जाना सूचित होता है। न््योचनी संज्ञक एक भ्न्य 
झाभूषण का भी ऋग्वेद में उल्लेख है,' जिसे वधू विवाह के अवसर पर पहना करती 
थी । इसमें सन््देह नहीं, कि वेदिक युग के स्त्री पुरुष अनेकविध आभूषणों से अपने शरीर 
को अलंकृत किया करते ये । 

केशविन्यास---वैदिक युग में केशविन्यास पर भी बहुत ध्यात दिया जाता था। 
प्रसवेद के एक मन्त्र में एक ऐसी युवती का वर्णन है, जिसने कि झपने वालों की चार 

वेणियाँ (कपर्द) बनायी हुई थीं ।* यजुर्वेद में पिनीवाली के लिये सुकपर्दा विशेषण का 
प्रयोग क्रिया गया है, जिससे इस देवी द्वारा भ्रपनी वेणी को अत्यन्त सुन्दर रूप 
से बनाये जाने का संकेत मिलता हैं । इस युग के पुरुष जहाँ दाढ़ी मूंछ रखा करते थे 
दे तप गा मा है पक ऋणगेद में 'क्षरं का उल्लेख है, 
जिससे उत्तरा भी अभिप्रेत हो सकता है। अथर्ववेद में क्षुर शब्द भ्नेक बार आया 
है,* भौर वहाँ उसका प्रर्थ हजामत बनाने वाले उत्तरे से ही लिया गया है । 

शय्या झ्ादि घरेलू सामान--बैंदिक युग के घरों पर हम आर्थिक जीवन का 
प्रतिपादन करते हुए विद्वद रूप से प्रकाश डालेंगे । पर जिन पर्यंड्डू, आासन्दी श्रादि से 
धरों को सुसज्जित किया जाता था, वैदिक युग के रहन-सहन का वर्णन करते हुए भी 
उनका उल्लेख करना उपयोगी है । अथर्ववेद में 'झासन्दी' का अनेक बार उल्लेख हुप्ना 
है,* श्रौर युजुर्वेद में भी ।” इसके चार पाये होते थे झौर इसे बैठने के काम में लाया 
जाता था। इस पए ग्रास्तरण (गद्दा) बिछा रहता था, शौर उपवहँण (तकिया) लगा 
रहता था । पीठ को टिकाने के लिये इसके पीछे उपश्रय (पी5) भी बचा होता था।* 
पर्यद्धू का उल्लेख कौषीतकी उपनिषद में भी मिलता है,* झौर इसका उपयोग लेटने 
के लिए किया जाता या। पर्यड्ध (पलंग) के समान एक अन्य शब्या '्रोष्ठ' होती थी, 

जिसका उल्लेख ऋग्वेद में भ्राता है। एक मन्त्र में तीन प्रकार स्त्रियाँ की कही गई हैं, 
'प्रोष्ठेशया' (प्रोष्ठ पर सोने वाली), “वह्येशया' (वह्य पर सोने वाली) भौर 

« ऋग्वेद शश्र्रार४ 
« ऋग्वेद १०८५।६ 

ऋणष्वेद १०१४४३३ 
« ऋग्वेद २१६६॥१०; ८४१६ 

श्रथवंदेद दारेदार-३े. .- 
* पदास्तन्यामुपधाने यद् वोपचासने कृतम् ४ अथवंवेद १४४२६४५ 

'प्रोह्ममाण: सोम आगवो वरु्ण आसन्धामासन्तोण्ग्निराग्नीध्न "7 यजुर्वेब ८५६ 
« विद आस्तरणं ब्रह्मोपब्हंणम् 0 साम्रासाद उद्गीयोपश्षय: ॥| तामासन््दीं द्ृ्त्प 

झरोहेत ॥ अथवंवेद १५॥३॥७,८, 
* कौपोतकी उपनिषद् १४५ 

ही कछ की हद # मुझ हु दु७ 

ही 



वैदिक युग का सामाजिक जीवन २११ 

'तल्पशीवरी: (तल्प पर सोने वाली) ।* इससे स्पष्ट है कि प्रोष्ठ, वह्य और तल्प-तीनों 
विभिन्न प्रकार की शय्याएँ थीं, जिन्हें सोने के लिए प्रयुक्त किया जाता था | पर इनमें 
“भेद क्या था, यह स्पष्ट नहीं हैं । सम्भवतः, वह्य पालकी को कहते थे। अथर्ववेद के 
एक मन्त्र में वह्म पर चढ़ी हुईं वधू का उल्लेख है, जिससे उसका पालकी होना सूचित 
हीता है ।* विवाह के समय जो पलंग वर-बधू के प्रयोग के लिए भ्रदान किया जाता 
था, प्रोर जिसका उपयोग वर-वधू ही किया करते थे, उसे तल्प कहते थे। भ्रथववेद 
के एक मन्त्र में वधू से कहा गया है, कि वह प्रधतन्नचित्त होकर तल्प पर आ्रारोहण करे 
झोर पति के लिए प्रजा (सन्तान) को उत्पन्त करे | शतपथ ब्राह्मण में सन््तात को 
गतल्प्पय' भी कहा गया है, क्योंकि उसका जन्म तल्प पर ही होता था ।४ प्रोष्ठ, वह्य, 
तत्प, पर्यद्डू ओर आापन्दी के अतिरिक्त वैदिक घुग के घरों में भ्रनेकविध चढाइयाँ, 
झासन आझ्ादि भी हुआ करते थे, जो उठने-बेठने के काम में आते थे । वस्त्र श्रादि 

“विविध प्रकार का सामान रखने के लिए 'कौद' (पेटियाँ) प्रयुक्त किये जाते थे,' और 
प्रन्न प्रादि भोजन सामग्री के लिए कलश, द्रोण और दुति । कोश जहाँ पेटी को कहते 
“ये, वहाँ एक ऐसे बरतन को भो जो वाल्टी के समान होता था| ऋग्वेद के एक मन्त्र 

में कोश से रस्सी वाँच कर 'गप्रवत' (कुएं) से जल खींचने का उल्लेख है ।* कलश घड़े 
को कहते ये, जो या तो मिट्टी का बता होता था भौर या धातु का । द्रोण लकड़ी का 
बना पात्र होता था, जिसमें सोमरस एकत्र किया जाता था ।* दृति का निर्माण चमड़े 
से किया जाता था ।7 सूप, छलनी, उलूखल, चपक (प्यलि), स्थली (थाली) आदि 
अन्य भी विविध प्रकार के उपकरणों का उल्लेख-वैदिक-साहित्य में मिलता है, जिनका 
उपयोग उस युग के लोग घरेल् प्रयोजनों के लिये किया करते थे। 

भौजन---वैदिक युग में झ्ायों के मुख्य भोज्य पदार्थ अन्त, कन््द, मूल, फल, , 
दूध और घृत थे । वैदिक साहित्य में प्रधानतया ब्रीहि, यव, तिल, माश (उड़द), ! 
श्यामाक (साँवक) शारिक्षाका (सरसों) भ्रौर गन्ने का उल्लेख मिलता है, जिन्हें कृषि 
द्वारा उत्पल्त किया जाता था। ये सब भोजन के काम आते थे। ब्रीहि (धान) प्रनेक । 
प्रकार के होते थे, यथा, 'प्राशु' (शीघ्र पैदा होने वाला), 'क्ृष्ण' और “महात्रीहि' ' 
(बड़े दानों वाला) । तंदुल का उल्लेख भी वैदिक साहित्य में है, जो चावल का ही बोध 

१. प्रोष्ठेशया वह्मे गया नारीय[स्तल्पशोवरी: 7 ऋग्वेद ७५५५८ 
२. सा भूमिसा रुरोहिय वह्य श्रान्ता वव्रिव ( अथवेवेद ५॥२०३ 

३. आरोह तत्प॑ सुमतस्यमानेहु प्रजाँ जनय पत्ये झस्मे । श्रथवंवेद १४२१३ १ 

४. बातपथ ब्राह्मण १३॥१॥६॥२ 

५३ अथर्वचेद १४१६ 

<- ऋग्वेद ३१३२।१५ 
७. ऋग्वेद ९३३१; दाशा८ 

८. ऋग्वेद १११६११०३ ४५१४१ 
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कराता है ।' भोजन के लिए उवाले गए तप्डुलों (चावलों) को “झोदन' कहते थे', 
जिसके अनेक प्रकार थे, यथा क्षीरौदन (खीर)/-दष्योदन (दही चावल), मुद्गोदन (मूंग 
चावल की लिचड़ी), तिलौदन, उदौदन (जल में पंकाएँ-हुए चावल), मांसौदन (माँस 
का पुलाव) और घृतोदव झादि ।* विविध प्रकार के इत चावलों का उल्लेख वृह॒दारण्पक 
उपनिषद्, शतपथ ब्राह्मण भ्रादि उत्तरूवैदिक युग के साहित्य में आया है! पर क्षीरोदन 
'क्षीस्पाकमोदनम्” (दूध में पकाए हुए चावल) के रूप में ऋग्वेद में भी विद्यमान है।* 
यव जौ को कहते थे। ऋग्वेद में यव का अनेक मन््त्रों में उल्लेख हुआ-है,-प<-गेहूँ का _ 
कहीं वर्णन नहीं है.। पर यजुर्वेद झोर शतपथ ब्राह्मण श्रादि में 'गोधूम' का परिगणन 
द्वीहि, यच, मास, तिल, मूंग (मुदूग) खल्व, प्रियंगु, मसूर श्यामाक, नीवार झादि कृषि- 
जन्य पदार्थों के साथ किया गया है ।६ गोधूम से गेहूँ ही अ्भिप्रेत है । इससे यह संकेत 
मिलता है कि वैदिक युग में प्रन्य अन्नों के समान ग्रेहूँ का भी भोजन के लिए उपयोग 

होता था। गेहूँ द्वारा कौन-से खाद्य पदार्थ वैदिक युग में तैयार किये जाते थे, इस 
पर भी वेद मन्यों द्वारा कुछ प्रकाश पड़ता है । ऐसा एक पदार्थ 'पक्ति' था, जिसका 

उल्लेख प्रायः पुरोडाश के साथ किया गया है ।” पक्ति झौर पुरोडाश दोनों से दो प्रकार 
की रोटियाँ ही प्रभिप्रेत थीं, जिन्हें बनाने के लिये गोघूम और तण्डुल .ो प्रयुक्त किया 
जाता था। अपुप (पु्ना भर पूड़ा) का उल्लेख भी वेदिक साहित्य में आया है। 
ऋण वेद में इसे 'घृतवन्त' कहा गया है ।* इक्षू (गन्ने) का उल्लेख अथवंवेद में है, जिससे 
सूचित होता है कि वैदिक युग में शर्करा झ्रादि का भी भोजन के लिए प्रयोग किया जाता 
था। को का सीजन मे दब, दही थीर यत जा बहत अधिक या युग के आयों के भोजन में दूध, दही घोर घृत का बहुत अधिक स्थान 
था। देव से न क्षीरोदन बनाया जाता था, अपितु सोमरस में मिलाकर भी 
उसका पान किया जाता था । दही को मथकर “सन्य' (मदुठा) भी बनाय्रा जाता था। 
अन्य न केवल मदठे को कहते ये, श्रपितु एक ऐसे पेय की भी संज्ञा थी, जिसे सत्तू और 
दूध को मिलाकर तेंयार किया जाया था| 

साँस भक्षण का प्रश्न--वैदिक युग में माँस भक्षण का प्रचार था या नहीं, 
इस प्रइन पर विद्वानों में मतभेद है | जिन प्रमाणों द्वारा वैदिक युग में माँस भक्षण की 

- अथवंवेद १०६९६; ११॥११८ 
« शतपय ब्राह्मण राशारशाड 

बृहदारण्यक उपतिपद् ६४१३-१६; शतपय ब्राह्मण शशाहाढद; ११५७५ 
ऋग्वेद ६४७७)१० 

« ऋग्वेद १२३१५ 
४ ग्रोहयइच में यवाइच् मे सापाइच में तिलाइच मे मुद्गश्च ते खल्वाइच मे प्रियड्रवश्च 

में ःणवद्च मे श्यामाकाइच में नोवाराइव में गोघूमादच से मसराइव मे यज्ञेन 
कल्पन्ताम ४ यजुर्वेद १८ १२ हे 

७. य्रजुर्वेद २३५६ ऋग्वेद ४२४५ 
८. “पते भ्ध छृष्णवद्भव्रद्योचेष्युपं देव घृतवन्तमग्ने ।! ऋग्वेद १० ४५६ 

ईए उध मे दण ([० ९० 
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प्रथा का प्रतिपादन किया जाता है, उनमें से कतिपय का यहाँ उल्लेख करना उपयोगी 
होगा, ताकि यह भी प्रदक्षित किया जा सके कि दूसरे पक्ष के विद्वान् इन मन््त्रों का 
क्या श्रर्थ करते हैं। ऋग्वेद के दसवें मण्डल के सताईतसवें सूक्त में एक मन्त्र है, जिसका 
भर्थ सायण द्वारा यह किया गया है कि प्रजापति के वीर भ्रज्धिरसों ने मेदा (चरवी) 
भ्रौर माँस से युक्त मेष (भेड़) को पकाकर इन्द्र के लिए पश्ुयाग का अनुष्ठान किया ।* 
इसी युक्त के एक मन्त्र में 'तुश्र' (स्थूल) वृषभ (बैल) के पकाये जाने की बात कही 
गई है।* ऋग्वेद के एक मन्त्र में अग्नि को 'उक्षान्त (उक्षा या वैल जिसका श्रत्त या 
खाद्य हो) कहा ग्रया है।? उत्तर-वैदिक युग के साहित्य में तो मांस भक्षण के संकेत 
पभोर भी अ्रधिक स्पष्ट हैं। शतपथ ब्राह्मण में राजा, ब्राह्मण और अतिथि के लिए 
भहोक्ष' (बड़ा बैल) और “महाज” (बड़ा बकरा) पकाने का विधान किया गया है ।* 
वृहदारण्यक उपनिषद् के एक संदर्म में यह कहा गया है कि जो कोई मनुष्य यह चाहे 
कि उसका पुत्र सर्वेत्र विजय करने वाला, पण्डित, सभा समिति में जाने-आ्राने वाला 
पौर वहाँ जाकर सुनियन्त्रित भाषण देने वाला, सब वेदों का वक्ता और पूरी झ्रायु भोगने 
वाला हो, तो उसे और उसकी पत्नी को बैल के मांस को चावलों के साथ पका कर 
भौर उसमें ताजा घी डाल कर खाना चाहिए ॥£ वैदिक साहित्य में जो भ्रजामेघ, 
धश्वमेध श्र गोमेध सदृश यज्ञों का विधान है, उनमें इन पशुप्रों की वलि देकर यज्ञशेष 
के रूप में उनके मांस का भक्षण भी किया जाता था । - 

पर जिन विद्वानों का यह मत है कि वैदिक श्राय्य मांसभक्षक नहीं थे, वे इन 
सन््त्रों तथा इसी प्रकार के अन्य मन््त्रों का श्र्थ भ्न्य प्रकार से करते हैं। ऋग्वेद के 
दसव मण्डल के जो मन्त्र ऊपर लिखे गये हैं, वे पहैलियों के रूप में हैं। वहाँ मेप का 

भर्थ भेड़ न होकर मेष राशि श्रभिप्रेत है। मेप, वृष, मिथुन भ्रादि वारह राशियां हैं, 
सूर्य के चारों भ्लोर परिक्रमा करती हुई पृथ्वी जिनके सम्मुख जाती है। मन्त्र में 'पीवानं 
मैषं को पकाने का प्रभिप्राय मेष राशि के तारापुझ्ज को इस रूप में चमकाना है, 
जिससे कि वह आकाश में चमकता हुआ दिखायी दे सके । लुडविग सदृश् कतिपय 
“घघा+फलक फफज फ कफ फसफफडफसउसफफसउसससकक्स्२क्इं्ंॉइ,पािीः-चजई+ई 

१. “परवान मेषमपचन्त बीरा न्युप्ता श्रक्षा अनुदीव झासन् ! ऋग्वेद १०२७१७ 
२. “परदोदह सुधयें सन्न या न्यदेवयून्तन्वा शुशुजानानू । 

भ्रमा ते तुश्न' वृषभ पचानि तोन्न॑ सुतं पंज्चदर्श निषिञ्चम् ।! ऋग्वेद १०२७२ 
३. 'उक्षान्नाय वशान्नाय सोमप्रष्ठाय वेधसे ॥ 

स्तौमेविधेमार्नये ॥! ऋग्वेद ८ा४३१११ 
४. “श्रथ यस्यादातिथ्यं नाम''*एतद्यथा राज्ञ वा ब्राह्म॒णाय वा महोक्षं वा महाजं वा 

पचेत्तदह मानुष॑ हविदेधानामेवमस्माड एतदातिथ्यंकरोति ।' शतपथ ३॥४। १२ 
अथ य इच्छेत पुत्रों मे पण्डितो विजिगीतः समितिगम: शुश्रूषितां वा भाषिता 
जायेत सर्वान्वेदाननुब॒ुबीत सर्वमायुरियादिति मांसौदनं पाचयित्वा स्पिष्स्तस-. 
इनीयातामोदवरोी जनयति भ्रौद्णेन वा वुषभेन वा ।! 

बहुदराण्यक उपनिषद् ८४१८ 

श् हा 
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झाघधुनिक विद्वानों ने भी इस मन्त्र में आये हुए 'पीवान मेष” का अर्थ जल से फूला 
हुआ मेघ (इच्णीक्षा ए्रधं7-0000) किया है। मन्त्र में आये हुए 'प्रपचन्ता शब्द का. 
श्र्थ केवल 'पकाया' ही नहीं होता । सायण ने स्वयं एक मन्त्र की व्यास्या करते हुए 
'पचति' (पकाया है) का अर्थ वृष्ट्यभिमुखं करोति' (वर्षा करता है) किया है । इसी 
प्रकार वृपभ' का अर्थ भी केवल वेल नहीं है। वृष्र के अर्थ चन्द्रमा और सोम 
(सोमलता) भी होते हैं। ऋग्वेद के सातवें मण्डल के एक (१०१ वें) सूक्त में वृषभ 
शब्द दो वार आया है | वहाँ वह पर्जेन्य या मेघ का वोघक है, इसे मेकडानल और कीय 
से भी वैदिक इन्डेक्स में स्वीकार किया हैं ।* ऋग्वेद के नवम मण्डल में झ्राये हुए वृषभ 
शब्द का अनेक स्थलों पर सायण ने सोम झ्र्थे किया है । यदि वृषभ का अर्थ सोम 
भसान लिया जाए, तो ऊपर लिखे मन्त्र में 'भ्रमा ते. तुश्र' वृषभ पचानि' का अर्थ यह 
होगा कि इन्द्र ह्वरा सोम को परिपक्व किया जाता है। ऋग्वेद के आठवें मण्डल 

के एक मन्त्र में आये हुए “उल्षान्त' दब्द का प्रर्थ 'वैल जिसका खाद्य हो' करना संगत 
नहीं है। ऋग्वेद तथा शतपथ ब्राह्मण में जो उक्ष या महोक्ष शब्द झाये हैं, उनसे बैल 

भ्रभिप्रेत न हो कर बह श्रौपधि अभिगप्रेत है, अमरकोष में जिप्ते श्ृंगी या काकड़ातिंगी 

का पर्यायवाची प्रतिपादित किया गया है । इसी प्रकार 'महाज' में जो भ्रज शब्द है, 
उमका श्रर्थ भेड़ न होकर अत्त है। महाभारत के शान्तिपव॑ में स्पष्ट रूप से यह कहा गया 
है कि भ्रज संज्ञा वीजों की है.। यज्ञों में दीजों द्वारा ही आहुति देनी चाहिए, छाग (भेड़ 
बकरी) को मार कर नहीं ।* शतपथ ब्राह्मण में जहाँ राजा, ब्राह्मण झौर अतिथि के लिये 

'होक्ष' तथा 'महाज' पकाकर देने का विधान है, वहाँ उक्ष औषधि (ककड़ासिगी) 
तथा विद्येष प्रकार के बीजों को पका कर देना ही अभिप्रेत है । वृहदारण्यक उपनिषदु 
में जहाँ उत्तम संतान की प्राप्ति के लिए औदण सांस को चावल और घी के साथ पका 

कर खाने की बात्त कही गई है, वहाँ भी उन औषधियों को चावल तथा घी के साथ पका 
कर खाने का विधान है, जिन्हें कि 'उक्षण' या वृषभ कहा जाता है भौर आयुर्वेद के 
प्रसिद्ध ग्रन्थ सुश्रुत के श्रनुसार जो पित्त तथा खून की गरसी का विनाश करने वाली 
होने के साथ-साथ जीवन झौर-शक्ति देने वाली भी हैं।* निस्संदेह, ऐसी औषधि गर्भवती 
स्त्री के लिए वहुत लाभकर है। दतपथ ब्राह्मण में उसी के सेवन का विधान किया 
गया है | यह सही है कि वैदिक साहित्य में अश्वमेष, गोमेघ, पौर झजामेध सदुश यज्ञों 

१. ऋग्वेद 5६६६॥१५ पर साथण भाष्य 
२. वेदिक इन्डेक्स, बृषभ दब्द ॥ 
३. “बीजैयंज्ञेयु यष्टव्यसिति वा वेदिकी श्रुति: । 

- झज संज्ञानि बीजानि कार्य नो हन्तुमहँय ॥7' 
४. उक्ष और ऋषभ ऐसी भौषधियां हैं जिन्हें श्रायुवेंद में काकोल्यादि गण में सस्सि-- 

लित किया गया है। इस गण की झौषधियों के ये गुण हैं-- 
फाकोल्यादिरयं पित्त शोणिताविलवाशन: । 
जीवनो वृ हणो वृष्यः स्तन्यसलेष्पकरस्तवा ॥ 
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का विधान है | पर इन यज्ञों में श्रदव, गो शोर श्रजा की बलि दी जाती थी, यह बात॑ं 
सब विद्वानों को मान्य नहीं है। इन यज्ञों का क्या प्रभिप्राय है, इस विषय पर वैदिक युग 
के धामिक जीवन का निरूपण करते हुए पहले प्रकाश डाला जा चुका है। यह विषय 
झत्यन्त विव्वादग्रस्त है। इस अन्य में इसका अ्रधिक विस्तार से विवेचन कर सकता 
सम्भव नहीं है । 

गो की श्रवध्यता--पर इस प्रसंग में यह श्रवश्य ध्यात में रखता चाहिए कि 
वैदिक साहित्य में श्रनेक स्थलों पर गो को 'प्रघन्या' (जिसका वध न किया जा सके) 
कहा गया है, या 'प्रघन्या' को गौ के पर्यायवाची रूप से प्रयुक्त किया गया है। 
उदाहरणार्थ, एक मन्त्र में गौ को 'प्रघन्ये” सम्बोधन करके उप्ते शुद्ध जल पीने तथा तृण 
(घास) खाने के लिए कह्दा गया है।* एक भ्रन्य मन्त्र में यह गो 'पअघन्या' है, यह कहकर 
उसके दूध में निरन्तर वृद्धि की प्रार्थना की गई है ।* ये दोनों मन्त्र ऋग्वेद के हैं। 
भथर्वेवेद में अ्रधृन्या शब्द गौ के पर्यायवाची रूप से प्रयुक्त किया गया है! परिवार में 
पति-पत्नी शौर पिता-पुत्र भ्रादि में क्रिस प्रकार सांमनस््य (मन को एकसदुद होना) 
शोर 'सहृदय” (हृदय का एकसदृश होना) हो, श्रौर सब कैसे एक-दूसरे से प्रेम करें, 
इसके लिए यह कहा गया है कि जैसे 'अधुन्या' (गो) अपने वत्स (बछड़े) से करती' 
है।* गौ के लिए वेदों में 'अ्रघुन्या' शब्द प्रयुक्त होने से यह सूचित होता है कि वैदिक 
युग में गौ को श्रवष्य माना जाता था । इस दशा में उसका माँस खाये जाने का तो 
प्रदन ही नहीं उठता । 

(६) सन्नी शिक्षा और समाज में स्त्रियों की स्थिति 
वैदिक युग में स्त्रियां भी पुरुषों के समान शिक्षा प्राप्त करती थीं, याजिक | 

कर्म-काण्ड में पुरुषों को सहयोग प्रदान करती थीं, और समाज में उनका महत्त्वपूर्ण 

एवं समुचित स्थान था । बालकों के समान बालिकाओं का भी यज्ञोपवीत संस्कार होता 
था, ओर वे भी ब्रह्मचयंपूर्वक जीवन व्यतीत 'करती हुई शिक्षा प्राप्त किया करती थीं। 
अथर्ववेद के एक मन्त्र के अनुसार ब्रह्मचय ज़्त का पालन करने के पश्चात् ही कन्या 
युवा पति को प्राप्त करती हैं ।४ झ्राइवलायन श्रौत सूत्र में लिखा है, कि बालक और 

बालिका--दोनों के लिए ब्रह्मचर्यं समान है (समान ब्रह्मचयंभ्) | गोभिल गृद्म सूत्र में 

विवाह के सप्रय जिस कन्या को वर के लिए श्रदान किया जाता है, उसके लिए 
धज्ञोपवीतनोम्र (जिसने यज्ञोपवीत घारण किया हुम्ना हो) विशेषण का प्रयोग किया | 

१. 'सुयवसादुभगवती हि भूया श्रथों वर्य भगवन्तः स्थाम । 
भ्रद्धि तुणमघन्ये विउवदानीं पिव शुद्धमुदकमाचरत्ती ! ऋग्वेद ११६४ ४७ 

२. “हिडः कृष्वती वसुपत्नी वसुनां वत्समिच्छन्ती मनसाभ्यागात् । 
दुह्मध्विम्यां पयो अघुन्येयं सा वर्धतां महते सौभगाय ॥* ऋग्वेद ११६४॥२७ 

है. 'सहृदयं सांमनस्यमविद्वेषं करोमि वः । हि 
अन्यो भ्रन्यमम्रि हर्यतत वत्सं जातसिवाघ्न्या ४४ श्रथवेतरेद ३३३०१ 

४. अ्रह्मचयेंग कन्या युवानं विन्दते पतिम् / अथर्ववेद ११५१८ _ 

न 
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गया है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक काल में कन्याप्रों का उपनयन या 

यज्नोपवीत संस्कार होता था, भौर वे भी ब्रह्मचर्याश्रम में रहती हुई विद्या का अव्ययन 
किया करती थीं। स्त्रियों के शिक्षित होने का ही यह परिणाम था क्रि यज्ञ सदृश 
घामिक कृत्यों में पत्ती अपने पति का हाथ बेंठाती थी, और उत्तके बिना यज्न पूर्ण नहीं 
हो सकता था ।* 

.कितनी ही स्त्रियाँ वेद मनन््नरों की ऋषि (रचयिता या द्र॒ष्डा) भी हैं, जिनमें 
लोगशा, लोपामुद्रा, विश्ववारा, सिकता, विवस्वानु-पुत्री यमी, पुलोमपुत्री शादी, काम- 
गोत्रीया श्रद्धा, ब्रह्मवादिनी जुहू, अम्भृणपुत्री वार, सूर्या, इन्द्राणी, क॒क्षीवानु-पुत्री घोषा, 
पर्चनाना, गौरवीति, अपाला, भसंगभार्या तथा श्रैंगिराकन्या शाइवती श्रादि उल्लेखतीय॑ 
हैं! वैदिक ऋषियों में स्त्रियों का भी होना महत्त्व की वात है। उनकी कृतियों को 
वैदिक संहिताओं में स्थान दिया गया था, या उन्हें भी उन ऋषियों में परिगरणित किया 
गया था जिन्होंने कि वेदमन्त्रों के अभिप्राय को स्पष्ट किया था। स्त्री-र्षपियों के 
कृतिपय मनोभावों का यहाँ निर्दर्शन करना वैदिक युग की स्त्रियों की स्थिति को स्पष्ट 
फरने में सहायक होगा । ऋग्वेद के एक सुक्त में पौलोमी शची द्वारा अपने मनोभाव 
इस प्रकार प्रगट किए गये हैं--मैं ज्ञानवती हूँ । मैं मुघ॑न्य हूँ । मैं तेजस्वी वक्तृत्त्व करने 
वाली हूँ, मैं शत्रु का विनाश करने वाली हूँ, पति मेरे अनुकूल रहकर व्यवहार करे । 
मेरे पूत्र शत्रुओं का विनाश करने वाले हैं, मेरी पुत्री तेजस्विनी है, मैं सर्वत्र विजयी 
है, मेरी प्रशंसा पति के विषय में है या मैं सदा अपने पति की प्रशंसा करती हूँ ।* वैदिक 
युग की स्त्रियां सुशिक्षित, ज्ञानप्तम्पन्न, तेजस्विनी तथा पति से अनुकूल व्यवहार प्राप्त 
करने की आशा करने वाली होती थीं, यह इस मन्त्रों से स्पष्ट है । 

ब्राह्मण ग्रन्थों भौर उपनिपदों में अनेक विदुपी स्त्रियों का उल्लेख विद्यमान हैं । 
शतपय ब्राह्मण में राजा वैंदेह जनक वी सभा का वर्णन है, जिसमें कि कुरु-पञ्चाल के 
ब्राह्मण एकत्र हुए थे। वहाँ वाचक्नवी (वाकू कुशल) ग्रार्गी भी गई थी, भोर उसने 
महपि याज्ञवल्वय से शझ्ास्त्रार्थ भी किया था। अनेक प्रश्न पूछने के परचात् गार्गी ने 
याज्ञवल्क्य से प्रइन किया था--ब्रह्मलोकु किसमें झोतप्रोत है। सम्भवतः, याज्ञवं््वेंय 

इसका उत्तर नहीं दे सके थे श्लोर वे यह कहकर चुप हो गए थे, कि गार्गी ! झव अधिक 
न पूछो ।) ऐतरेय ब्राह्मण में कुमारी गन्धर्बंगृहीता का उल्लेख है, जिसे वहाँ परम 
विदुषी तथा वक्तृता में प्रवीण कहा गया है ।* शतपथ ब्राह्मण के अनुसार मेंत्रेयी 

१. अयज्ञों वा हां ष योउपत्नोक: ४ देत्तिरीय द्राह्मण राशरा६ 
२. 'भ्रहं केतुरहं मूर्धाहमुग्रा विराचती । 

ममेदनु ऋतुं पतिः सेहनाया उपाचरेतू ॥ 
मसपुत्राःशन्रुहणोष्यो में दुहिता विराद ॥ 
उताहमस्मि सञज्जया पत्यों में इलोक उत्तम: ॥' ऋतगेंद १०११५६॥२-३ 

३: 'कस्सिन्तु श्रह्मलोका ओ्रोताइच प्रोताइचेति स होवाच यार्गी मातिप्राक्षी्मों ते 
व्यपप्तदनतिप्रशन्या वे देवता श्रतिपृच्छत्ि गागि सातिप्राक्षी: / शतपय १४६ द्व रै 

४, ऐतरेय ब्राह्मण भाड़ 
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याज्षवल्वय की पत्नी थी, जिसकी रुचि सांसारिक सुश्र-भोग के प्रति न होकर श्रध्यात्म- 
चिन्तन तथा ब्रह्मविद्या में थी। जब याज्ञवल्कय ने परिव्राजक होने का मिश्चय किया, 
तो उसने चाहा कि अपनी सब सम्पत्ति को भपनी दोनों पत्नियों-मैनेयी श्रौर 
कात्यायनी में बाँट दे । यह जानकर मैश्रेयी ने कहा--यदि धनधान्य से परिपूर्ण सम्पूर्ण 
'पृथिवी भी मुझे प्राप्त हो जाए, तो उससे मैं भ्रमृतत्व कैसे प्राप्त कर सकूंगी । जिससे 
में 'भ्रमृत! (अमर) नहीं हो सकती, उसे लेकर मैं क्या करूंगी । जो ज्ञान श्रापको प्राप्त 
है, वही मुझे प्रदान कीजिए ।" यह सुनकर याज्ञवल्वय ने जो ज्ञान मैत्रेयी को दिया, 
वह विशदरूप से शतपथ ब्राह्मण में उल्लिखित है। काशकृत्स्नी नामक एक महिला ने 
मीमांसा दर्शन पर एक ग्रन्य की रचना की थी, झौर इस दर्शन पद्धति के विकास में 
महत्त्वपूर्ण योगदान दिया था । महाभारत में ब्राह्मणी काशकृत्स्ती द्वारा प्रोक्त मीमांसा 
का उल्लेख भ्राया है। रामायण के भ्ननुसार सीता प्रतिदिन वैदिक युक्तों द्वारा प्रार्थना 
किया करती थी, भर राम की माता कौशल्पा रेशमी कपड़े पहन कर पग्निहोत्र के 
भनुष्ठान में तत्पर रहती थी, जिसमें कि वह स्वयं मन्त्रों का पाठ किया करती थी | 
महाभारत में लिखा है कि पाण्डवों की माता कुन्ती. अ्रथर्ववेद में तिष्णात थीं ॥ स्त्रियाँ 
अष्य'पन का कार्य भी किया करती थीं। पाणिनीय व्याकरण के श्रनुसार उपाध्याय की 
पत्नी को 'उपाष्यायानी' कहा जायगा, और जो स्त्री स्वयं श्रध्यापन का कार्य करे उसके 
लिए “उपाध्याया' शब्द प्रयुक्त होगा । इससे स्पष्ट है, कि प्राचीन काल में स्त्रियाँ भी 
प्रध्यापन का कार्य किया करती थीं । 

स्त्री फा सम्पत्ति पर श्रधिफार--वैदिक युग में स्त्रियों को सम्पत्ति में श्रधिकार 
भ्राप्त था या नहीं, यह वैदिक संहिताओं से स्पष्ठ नहीं होता । पर ऋग्वेद के एक मन्त्र 
में यह संकेत भ्रवर्य विद्यमान है, कि सन््तान न होने पर पति के पदचात् पत्नी को ही 
सम्पत्ति की स्वामितती माना जाता था। इस मन्त्र में प्रन्योदर्य/ (अन्य स्त्री के गर्म से 
उत्पन्न) सन्तान की दत्तेक पृत्र वना कर उसे सम्पत्ति प्रदान करना बहुत वाञ्छनीय , 
नहीं माना गया है ।' इससे यह संकेत मिलता है कि दत्तक पुत्र की तुलना में स्त्री का 
सम्पत्ति पर अधिकार होना वैदिक युग में प्रभीष्ट था | पर भाई होने की दशा में पृत्री 
का सा का पास कह को बम आह सम्पत्ति में कोई श्र । त्तम-या.। ऋग्वेद के एक मन्त्र के 
प्रनुंतार 'तान्वे' टग्ररिस) पुत्र के होने पर उसकी बहिन “रिक्य' (पैतृक सम्पत्ति) में कोई 
भाग प्राप्त नहीं करती ।* पर यदि माता-पिता की सन््तान केवल कन्याएँ ही हों, तो 

१. "सा होवाच मंत्रेयी। यन्म5 हय॑ भगोः सर्वा पृथिवी वित्तेन पुर्णा स्पात्क्थ तेनामृता 
स्याप्तिति**'येनाह नाहममृता स्यां किमहं तेन कुर्याम यदेव भयवान्वेद तदेव में 
बृहीति ४ शतपथ ब्राह्मण १४५॥४२-३ 

३. “न हि ग्रभायारण: सुशेवोध्न्योदर्यों मनसा सनन््तवा उ ॥ 
झथा चिदोकः पुनरित्स पत्या नो वाज्यभोषाद्वेतु नष्यः ॥' ऋग्वेद छाप 

३. 'न जामपे तानन्वो रिक्यमार॑न्चकार गर्भ सबितुनिधानम् । 
पिता यत्र दुहितुः त्रेकमुड्जन्त्सं शग्म्पेल सनसा दधन्ये ॥ ऋग्वेद ३३३१२ 
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/ वे ही पैतृक सम्पत्ति की ग्रधिकारिणी मानी जाती थीं । विवाह हो जाने पर भी कन्या 

घन प्राप्त करने के लिए पितृह्ुुल में आया करती थी।* यदि कोई कन्या विवाह ने 

करे भौर पितृकुल में ही रहे, तो भाई होने की दशा में भी पैतृक सम्पत्ति में उसका 

हिस्सा माना जाता था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में प्रार्थना की गई है, कि हे इन्द्र ! मैं 

झ्ापसे उसी प्रकार घन की याचना करता हूँ जैसे कि माता-पिता के साथ रहने वाली 

और (पितृगृह में ही) बूढ़ी हो जाने वाली कन्या घर से अपना हिस्सा माँगती है ।* 

ऐसा प्रतीत होता है कि धीरे-घीरे इस दक्शा में परिवर्तत आने लगा। ब्राह्मग- 

अन््यों के समय तक स्त्रियों को पैतृक सम्पत्ति के ग्रधिकार से वंचित रखने की प्रवृत्ति 

प्रारम्भ हो चुकी थी। इसीलिए तैत्तिरीय संहिता में यह कहा गया है कि स्त्रियाँ 

अदायादी' (जिन्हें दायाद का ग्नधिकार न हो) होती हैं, भोर उन्हें दाय की इच्छा नहीं 

करनी चाहिए ।* शतपथ ब्राह्मण में भी पत्नी को दाय से वंचित कहा गया है।* 

स्मृतियों और धर्मेसूत्रों में सम्पत्ति पर स्त्रियों के अधिकार के सम्बन्ध में अनेक व्यवस्पाएँ 

की गई हैं, जिनमें कहीं-कहीं विरोध भी विद्यमान है । इसका कारण सस्भवतः यह था, 

कि भारत के सब प्रदेशों में उत्तराधिकार विषयक नियम एक समान नहीं थे, और 

विभिन्न समयों में उनमें परिवर्तत भी होते रहे थे। यही कारण है कि मनु, याज्ञवल्वय, 

गौतम और बृहस्पति आदि के विचार इस प्रश्त पर एकसदृश नहीं हैं, कि स्त्रियों कौ 

सम्पत्ति पर अधिकार किस अंश तक प्राप्त हो । मनु-ने यह व्यवस्था की है, कि कन्य कि कन्या 

के भाई पपने-परपने भाग से एक अंदा (चौथाई अंडा) अपनी बहत-को-दिया-करें, जो 
'ऐसा नहीं करते वे पत्रित-होदे-हैं-6 याज्ञव्वय स्मृति में भी भादयों द्वारा बहिन के 

लिए चतुर्थ अ्रंश दिए जाने की पुष्टि की गई है ।* महाभारत के अनुसार उच्र न होने 

की दर में पुत्रियों को ही सस्पूर्ण पैतृक सम्पत्ति प्राप्त होनी चाहिए,” और दत्तक पुत्र 

की तुलना में औरस कन्या की स्थिति श्रधिक ऊँची है ।* इसी प्रकार की कितनी ही 

भ्रन््य भी व्यंवस्थाएँ प्राचीन साहित्य में विद्यमान हैं, जिनसे स्त्री के सम्पत्ति-विषयक 

'अधिकार सूचित होते हैं । 

-१. 'अम्नातेव पुंस एति प्रतीची गर्तारुगिव सनये घवानाम् / ऋग्वेद ११२४७ 

३. 'अमाजूरिव पिन्नोः सचा सती समानादा सदसस्त्वामिये भगम् । 

कृधि प्रफेतमुप मास्या भर दद्धि भाग तन्वो येन मामहः ७ ऋग्वेद २।१७॥७ 

के. तेत्तिरीय संहिता ६५८२ 
४. दातपय ब्राह्मण डाडारा १३ 
५. 'स्वेन्यो अंशन््यस्तु कन्यान्यः प्रदह्मुर्शातरः पृथक 

स्वात् स्वादंशाच्चतुर्भागं पतिता स्पुरदित्सवः ॥' मनुस्मृति ६११८ 
६. “असंस्कृतास्तु संस्कार्या भ्रातृभिः पूर्वसंस्कृतें: । 

भगिन््यश्च निजादेशादत्त्वांशं तु तुरीयकम् ४ याज्ञवल्क्य स्मृति २१२४ 
७. अश्रातृका समग्रा्ा चार्घा हेत्यपरे बिहुः / महाभारत १श॥८८२२ 
८. ुहितान्यत्र जाताद्धि पुत्रादपि विशिष्यते / महाभारत १श८०११ 



ग्यारह॒वाँ अध्याय 

बेंदिक युग का आर्थिक जीवन 

(१) खेती और पशुपालन 

खेती--वैदिक युग के आथिक जीवन के मुख्य भ्राधार कृषि श्लोर पशुपालन थे। 

इस समय तक श्रा्यं लोग स्थायी रूप से ग्रामों और नगरों में वस गए थे, भर उन्होंने 
कृषि, पशुपालन तथा विविध प्रकार के शिल्पों द्वारा अपनी आ्रथिक आवश्यकताओं को 
पूरा करना प्रारम्भ कर दिया था । खेती का उनकी दृष्टि में बहुत महत्त्व था। ऋग्वेद 
के एक मन्त्र में ऋषि कवष ऐलूप ने दूत कर्म की निन्दा करते हुए कहा है--पासों 
का खेल मत खेलो, खेती करो, जो वित्त उससे प्राप्त हो उसे ही बहुत मानकर भोग 
करो ।' खेती को श्रपने झ्लाथिक जीवन का भ्राधार मानने के कारण वैदिक आयें पृथिवी 
को माता की दृष्टि से देखते ये। अथर्वेवेद के यूथिवी यूक्त में कहा गया है--परृथिवी' 
मैरी माता है, मैं पथिवी का पृत्र है।* गा 
' वेद मन्त्रों में उन अन्तों का भी उल्लेख मिलता है, जिनकी खेती इस युग में 
की जाती थी । ऋग्वेद में केवल घान और यवर का उल्लेख है । यव से जो अभिप्रेत 
है, भोर घान या धात्य से चावल । पर भ्न््य अन्नों का उल्लेख ने होने से यह परिणाम 
भी पूर्ण विश्वास के साथ नहीं निकाला जा सकता, कि ऋग्वेद के समय में आयों को 
कोई भन्य श्रन्न ज्ञात ही नहीं था। इसका कारण यह है कि ऋग्वेद में तैयार हुई फतल 
को काटने, उसके पूले बनाने, खलिहान में पूलों को ले जाकर उनसे भ्रवांज को पृथक् 
करने श्रौर फिर उसे नाप कर “स्थिवियों' में पंचित करने का उल्लेख है। जब खेती 

इतनी विकप्तित दक्षा में हो, तो यह कल्पना करना असंगत नहीं होगा कि ऋग्वेद के 
युग में श्रार्थों को भ्रन्य भी भ्रनेक श्रस्तों का ज्ञान होगा, और वे उनकी भी खेती किया 
करते होंगे । 

यजुर्वेद के एक मन्त्र में निम्नलिखित अनन््नों के नाम दिये गये है--त्रीहि (घान), 
यव (जा), माष (उड़द), तिल, मुद्ग (मूंग), खल्व (?), प्रियद्ध,, अणु, दयाभाक 

१. 'भ्रक्षे्मा दीव्यः कृषिमित्कृणुष्व वित्ते रमस्व वहु मन्यमान: । 
तन्न गएपवःकितव ततन्न जाया तस्मे विचष्ठे सदितायमर्य:ः ५ ऋग्वेद १०१३३११३ 

२. 'तासु नो घेह्यमि न: पवस्व साता सुम्ति: पुत्रो अ्रहू पृथिव्या: ४ श्थवंवेद १२११२ 
हे. 'यिन तोकाय तनयाय धान्य॑ बीज वहुष्वे ्रक्षितम् । ऋग्वेद ५५३१३ 
डं, ऋग्वेद २१४११ 
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(सवाई), नीवार, गोघूम (गेहूँ) और मसूर ।' प्रथर्ववेद में ब्रीहि, माप, यव भौर तिल 
का उल्लेख है ।* अन््नों व दालों के प्रतिरिक्त कतिपय अन्य कृपिजन्य पदार्थों का भी 
वैदिक युग के आर्यों को ज्ञान था। इनमें इक्ष (ईख) उल्लेखनीय है । अधर्वेवेद में इक्षु 
का उल्लेख मिलता हैं. ब्राह्मण-प्रन्थों तथा झ्रारण्यक्रों में भी प्रनेक भन््नों तथा भ्रन्य 
कृषिजन्य पदार्थों के नाम श्राये हैं । कृषि द्वारा उत्पन्न किये जाने वाले इतने पदार्थों का 
वर्णन इस बात में कोई सन्देह नहीं रहने देता, कि वैदिक युग में खेती झच्छी उन्नत 
दक्षा को प्राप्त कर चुकी थी । यही कारण हैं, जो वेदों में फतल वोने और काटने ग्रादि 
के सम्बन्ध में अनेक निर्देश विद्यमान हैं। उस समय जमीन को जोतने के लिये हलों 
का प्रयोग किया जाता था, भौर उन्हें चलाने के लिए वेल जोते जाते थे। वेदों में हल 

के लिये 'लाजजूल' शौर 'वृक'* शब्दों का प्रयोग हुआ है। यजुरवेद में हल के लिए 'सीर 
शब्द का प्रयोग मिलता है ।* हल का जुआ बलों की जोड़ी पर रखा जाता था ।* 
यद्यपि साधारणतया हल चलाने के लिए दो बैल प्रयोग में लाये जाते थे, पर ऐसे भारी 
हल भी होते थे, जिन्हें खींचने के लिए छह, श्राठ या और भी अधिक बल जोते जाया 
करते थे । जमीन की पेदावार को बढ़ाने के लिये खेतों में खाद भी डाला जाता था, 
जो गोबर (करीष) का होता था। खेतों की सिंचाई भी की जाती थी। ऋग्वेद के एक 
भव में जल के दो प्रकार कहे गये हैं, खनिश्रिमा और स्वयंजा ।* खनित्रिमा वह जल 
होता था, जिसे खोद कर प्राप्त किया जाए, जैसे कुएँ का जल। नदी, नालों, सोतों, 
वर्षा आदि के जल को स्वयंजा कहते थे । ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में कूपों का उल्लेख 
मिलता है,* ऐसे कृपों का भी जिनका जल 'अधक्षितः (कभी समाप्त न होने वाला) 

१. “ब्रीहयश्च में यवाच्च मे साषाइच से तिलदच में सुग्रदाइच से खल्वाइच से प्रियद्ध+ 
वर्च मेषणवरच में श्यामाकाइच में नीवाराइच में गोधुमाइच में यसुरादव में यज्ञेन 
क्ल्पन्ताम् । यजुबंद १८१२ 

« अथर्ववेद ६१४०२ 

- परित्वा परितलुनेक्षुणागाम विद्विये । श्रयवंचेद १३४४ 
शुन बाहाः शुनं नरः शुनं कृषतु लाड़्रलम् 7 ऋग्वेद शराशणाड 
प्यव वुक्केण कर्षथः ।' ऋग्वेद ८५२२।६ 
यजुर्वेद १४७ 

« ऋग्वेद १०११०१॥३ 

- “या झापो दिव्या उत्त वा ख़बन्ति खनिन्निम्ता उत वा था: स्वयस्जा: । 
समुद्रार्था या: शुच्यः पावकास्ता श्रापो देवीरिह मामवन्तु ए 

ऋत्॑वेद ७।४९६॥२ 

ढी छू हू एृध हू दृण दूण 

&« ऋग्वेद १५५४८, ४१७१६ 
बेद में कुएँ के लिए 'झवत' शब्द का प्रयोग किया गया है। 
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होता था ।* ऋग्वेद में ऐसे संकेत भी विद्यमान हैं, जिनमें रस्मी श्रौर डोल से भ्ौरः 
रहद द्वारा कुप्रों से पानी निकाला जाना सूचित होता है ।' खेतों की सिंचाई के लिए 
कुपों का जल भी प्रयुक्त किया जाता था, जिसके लिए नालियाँ (सुषिरा) बनायी 
जाती थीं ।? 

ऋग्वेद के भ्रनुसार खेती के लिए हल द्वारा भूमि को जोतने की शिक्षा सव्वे- 
प्रथम अद्वनो द्वारा दी गई थी ।* श्रथवंवेद में लिखा है कि पृथी वैन्य ने सबसे पहले" 
खेती करना प्रोर खेती द्वारा 'सस्य' उत्पन््त करना प्रारम्भ किया था। श्रशिवनो से 
शिक्षा प्राप्त कर भायों मे जब एक बार खेती करना शुरू कर दिया, तो उसमें निरन्तर 
उन्नति होती गई | हल से खेत को जोतकर उसमें बीज बोये जाने लगे, पौदों की सिंचाई 
की जाने लगी श्रौर फसल के तैयार हो जाने पर उसे दात्र' (दर्रांती) से काटकर पर्षों 
(पुत्रियों) में बांध कर खल (खलिहान) में ले जाया जाने लगा ।” श्राज भी भारत में 
खेती का प्राय: यही ढंग है। शतपथ ब्राह्मण में खेती की विविध प्रक्रियाओ्रों के लिये 
क्षण (जुताई), वपन (बुआ्आई), लुनन (कटाई) श्रौर मृणन (मंडाई) शब्दों का प्रयोग 
किया गया है ।* जब श्रन्न भूसे से भ्लग हो जाता था, तो 'वितउ' (छननी या सूप) से* 
उसे छान लिया जाता था ।६ फिर 'कईदर** (वह पात्र जिससे श्रनाज नापा जाए) से 
उसे नाप कर सुरक्षा के लिए “स्थिवि' (अनाज जमा करने का कोठा) में रख दिया: 
जाता था।” वैदिक युग के प्रार्यों का भ्राथिक जीवन कृषि पर निर्भर था, प्रतः 
उन्होंने 'क्षेत्रपति' ताम से एक ऐसे देवता की भी कल्पना कर ली थी, जिसकी कपा 
से उनके खेत फलते-फूलते थे, भौर जिससे वे यह श्रार्थत्रा किया करते थे कि उनके 
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१. इष्कृताहाबमव्त सुवरत्न॑ सुषेचम् । उद्रिणं सिचे भ्रक्षितम् /! ऋग्वेद १०११०१६ 
३. 'द्रोणाहापमवतमब्च चक्रम॑ सत्चकोश सिचता नृपाणाम् ॥ ऋग्वेद ११०१७ ; 
३. 'पुदेवों भ्र्ति वरुण यस्य ते सप्तसिन्धवः । श्रनुक्षरन्ति काकुदं सूर्य सुषिरासिव 

ऋग्वेद ६१६९॥१२ 

४. “प्॑ वुकेणाश्विना वपन्तेषं दुहन्ता सनुषाय दस्ता । 
प्रभिदस्युं बकुरेणा धमन्तोर ज्योतिस्चक्रयु रायाय ॥' ऋतषेद १११७४२१ 

* तां पृथो वेन्योघोक् तां कृषि च सस्यं चायोक् ४ भ्रयवंवेद ६१०(४)॥११ 
६. ऋग्वेद ८७८१० 
७. प्रभोदमेकम्ेको भ्रस्मि निष्पालभी दा किसु त्यः 3: । अल 

तवोषनिखाः । खले त पर्षान् प्रतिहन्सि भुरि कि सा निन्दन्ति शत्रवो5निल्र की, 

च 'वामेषामतोमनुश्दृण्वन्ति कृषन्तो हृ स्मैव घुवें बषनन््तो र्पान्त लुनन्तो5परे सुणन्तः 

शब्बद्धैम्यो5 कृष्टपच्ना एवोषधयः पेचिरे /' शतपथ ब्राह्मण ४6३ 
€. ऋग्वेद १०७१२ 
१०. 'तमूदरं न पृणता बवेन ।' ऋग्वेद २।१४॥११ 
११. ऋग्वेद १०६८३ 

बुर 
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खेत 'सुफल' वर्ने शोर उनसे उसी प्रकार घन-धान्य का प्रवाह वहता रहे जैसे कि गो पे 
दूध की घाराएं बहती हैं। क्षेत्रपत्ति देवता की स्तुति में ऋगेद में प्रनेक मत्त्र विद्यमान 
हैं, जिनका ऋषि वामदेव है ) वामदेव द्वारा विरचित इस सूक्त में प्रार्थवा की गई है,' 
कि हमारे 'फाल' (हल का नुकीला भाग) सुखपुवंक खेत का कर्षण किया करें, 'कीनाश' 
(हलवाहे) सुखपूर्वक हल चलाया करें और परजेन्य (वादल) मधु के समान जल द्वारा 
हमें सुख पहुँचाएँ । 

पशुपालव--खेती के साथ पशुपालन का घनिष्ट सम्बन्ध है। वैदिक युग के 
आय जहाँ खेती के लिए पशु पालते थे, वहाँ साथ ही दूध थी की प्राप्ति शोर संवारी 
आदि के लिये भी विविध पालतू पशुओं को पालन किया करते थे ! पालतू पशुओं में 
बैल और गाय प्रधान थे । हल चलाने के अतिरिक्त रथों को खींचने के लिए भी बैलों 
का प्रयोग किया जाता था । ऋग्वेद के एक मन्त्र में सारथि केशी द्वारा चलाये जाने 
वाले ऐसे वाहन का वर्णन है, जिसमें 'ऋषम' जुता हुआ था ।' गाय का उपयोग दूध 
श्र घी के लिये था । गौ के धी दूध को आयें लोग बहुत उपयोगी व स्वास्थ्यश्रद मानते 
थे | इसीलिये वे उसे माता तथा 'अघ्न्या' (जिसकी हत्या न की जा सके) समझते थे । 
ऋग्वेद में एक मृक्त है, जिसकी देवता 'गावः है। इसमें ऋषि वाहंस्पत्य भरद्वाज द्वारा 
गौ के महत्त्व का अत्यन्त सुन्दर रूप में वर्णन किया गया है । ऋषि का केंथन है, कि 
'गौवें सब 'भग' ऐश्वर्य) का मूल हैं। मेरे लिए गोवें ही इन्द्र हैं। गौमों का दूध ही सोम 
रस का पहला भक्ष (घूंट) है। ये जो गोँवें हैं, हे मनुष्यों ! वे इन्द्र की साक्षात् रूप 
हैं। मैं हृदय से और मन से इन्हीं इन्द्रहपी ग्ौश्यों को चाहता हूँ । हे गौग्नो, तुम छृश 
(निर्वल) व्यक्ति को बलवान बना देती हो, और श्रीविहीन व्यक्ति को सुप्रतीक, (सुन्दर 
व श्रीतृहित) कर देती हो | तुम्हादी वाणी भद्र (कल्याणकारी) हैं, तुम द्वारा मेरा घर 
भद्र हो जाता है, और सभाओं में तुम्हारे महत्त्व का बहुधा बखानब किया जाता है।*ै 

ऋतवेद के एक अन्य सूक्त में ऋषि काक्षीवत शबर ने प्रार्थना की है कि सनन््तान वाली * 
गौवे दूध से हमें तुप्त करती हुई हमारे गोष्ठ (गोशाला) में सदा प्रसन््ततापुर्वेक रहें ।* , 
जो ब्लायं॑ लोग गोवों को इतना महत्त्व देते थे, वे उन्हें बहुत बड़ी संख्या में पाला भी 
करते थे। ऋग्वेद के एक भनत्र में चेच्व कशु के दान की प्रशंसा करते हुए यह कहा 
गया है, कि उसने एक सौ ऊँट और दस सहस्न गौवें दान में दी थीं।* कशु के लिए ऐसा 
कर् सकता तभी सम्भव था, जब कि गौवों को बहुत बड़ी संख्या में पाला जाता हो । 

« ऋग्वेद सण्डल ४, सुक्त ५७ 
ककर्देवे वृषभो युक्त आालीदवावचीत्सारयिरस्यकेशी / ऋग्वेद १०११०२६ 
ऋग्वेद ६२८।५-६ 
शिवा: सत्ती रूपा नो ग्रोष्ठमस्माकत्तासां वय॑ प्रजया सं सदेस ।” 

ऋग्वेद १०११६६॥४ 

> <९ दुफ :ु७ 

४. ता मे भ्रश्विना सनोनां विद्यातं नवानाण 
पया चिच्चेचः कशुः शत्तमुष्दानां ददत्सहल्ा दश गोनाम | ऋग्वेद एद्घा३७ 



वेदिक युग का प्राथिक जीवन २२३ 

देदों में भ्रन्यत्र भी बड़ी संख्या में गौवों के दान दिये जाने का उल्लेख है। यद्यपि गौवें 
अनेक रंगों की होती थीं, भौर रोहित (लाल), शुक्र (इवेत), कृष्ण (काला) झौर पृश्नि 
(चितकवर्शी) होने के कारण उनकी पहचान कर सकना भी कठिन नहीं था, पर क्योंकि 
उनकी संख्या बहुत प्रधिक होती थी, भ्रतः पहचान के लिए उनके कानों पर अनेक 
प्रकार के चिह्न भी बना दिये जाते थे। ऋग्वेद के एक मन्त्र में सहस्त 'अष्टकर्यं' गोौवों 
को दान में देते का उल्लेख है ।' जिन गौग्नों के कान पर ८ अंक का चिह्न वना दिया 
गया हो, उन्हें 'प्रष्टक्यं' कहते थे । कानों पर दात्र (दराती), स्थृूण (ख़म्बा) ग्रादि के 
चिह्न भी पहचान के लिये बना दिपे जाते थे ।* वैदिक युग के प्रार्यों के श्राथिक जीवन में 
ग्ौवों का इतना महत्त्वपूर्ण स्थान था, कि विनिमय के लिए भी गौ को मुल्य का निर्देशन 
करने के लिए प्रयुक्त किया जाता था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में ऋषि वामदेव पूछते हैं 
कि वह कौन है जो मेरे इन्द्र (इन्द्र की प्रतिमा) को दस गौवों के बदले में खरीद 
रहा है ।* 

गाय प्रोर वेल के अ्रतिरिक्त प्रन्य भी ग्रनेक पशुओं को वैदिक युग के 8 । 
पाला करते थे । इनमें घोड़े, ऊंट, भेड़, बकरी, हाथी, गधे, मृग और कूत्ते मुख्य 

' थे। क्योंकि घोड़े सवारी तथा युद्ध में काम प्राते थे, अतः उन्हें भी बहुत महत्त्व 
दिया जाता था। इसीलिये उन्हें सुवर्ण के भ्राभूषणों से सजाया भी जाता था, श्रौर 
गौवों के समान दान में भी दिया जाता था। ऋग्वेद मैं श्रनेक स्थानों पर घोड़ों के 
द्वान का उल्लेख है ।* एक सुक्त में यह कहा गया है कि जो कोई दक्षिणा में घोड़े 

देता है, चुलोक को प्राप्त होता है, भौर दक्षिणा में दी जाने वाली वस्तुप्रों में गौवों, 
हिरण्य भौर श्रन्त के साथ घोड़ों को भी गिनाया गया है।* एक मन्त्र में तो शत 

सहल्न (एक लाख) घोड़ों के दान का उल्लेख किया है।* घोड़ों के साथ गघों को 
..पालने को प्रथा भी वैदिक युग में थी। ऋग्वेद के एक मन्त्र में ऋषि प्रपन्न काप्व 

द्वारा प्रस्कष्व के दान की प्रशंसा में यह कहा गया है कि उसने सौ गर्देभ (गधे), सी 
भेड़ें और सौ दास दान में दिये ।* कुत्ते जहाँ घर की रखवाली हट थे, वहाँ चोरों 

तथा वन्य जन्तुप्रों को भगाने का कार्य भी किया करते थे । एक मन्त्र में ऋषि वद्चिष्ठ 

'सहस्न' में ददतो श्रष्टकण्यें: भवो देवे प्वक्त । ऋग्वेद १०६२।७ 

« भैत्रायणी संहिता ४२६ 

« 'क इयं दशभिम्ममेन्द्रं क्रीणाति घेनुभिः ।! ऋग्वेद ४२४१० 

« ऋग्वेद ४२८ 

. “उच्चा दिवि दक्षिणावन्तों भ्रस्युयें भ्रवदा: सह सुर्येण ।/ १०(०छर 

« ऋग्वेद १०१०७७ 
. “यः सहरसा शताइवं सद्यो दानाय महते ।/ ऋग्वेद १०६२॥८ 

, 'शतं में गर्द भानां शतमूर्णावतीनाम् । शत दासां अ्तिलनजः ऋणग्वेद ६५६।९ ही. छी॑ (0 2 «६ (छ 0७ ०० 
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ने सारमेय (कुत्ते) से कहा है कि वह स्तेन (चोर) भौर तस्कर को भगा दे ।* बैलों 
झौर घोड़ों के समान ऊँटों को भी वैदिक युग में पालतू पशुग्रों के रूप में प्रयुक्त करना 
प्रारम्भ हो गया था | एक मन्त्र में चार जोड़ी उष्ट्र (ऊंट) दान में दिये जाने का 

उल्लेख है ।* एक मन्त्र से यह संकेत मिलता है, कि ऊंठों का प्रयोग युद्ध के लिए भी 

किया जाता था ।? बा का गया था, और उसे 
राजकीय सवारी समभा जाता था ।४* हाथी को वश में रखने के लिये प्रयुक्त होने वाले 
भ्रंकुश का भी ऋग्वेद में उल्लेख है । गाय के समान मेंस (महिंष) को भी वैदिक 
य्रुग में पाला जाता था । एक मन्त्र में सहत्त महिषों का उल्लेख विद्यमान है ।' प्रजा 
(बकरी) प्रौर भ्रवि प्रौर भ्रवि (भेड़) के पाले जाने के संकेत भी वैदिक साहित्य में पाये जाते हैं । 
यजुवेद में हस्तिय (हाथी पालने वाले); अह्वप (बोड़ें पालनें वाले) झोर गोपाल के 
साथ अजपाल भ्ौर अविपाल का भी उल्लेख है ।” भेड़ों को पालने का एक प्रयोजन 
यह था, कि उनकी ऊन से कपड़े बनाये जा सके । ऋग्वेद में भेड़ों की ऊन के वस्त्रों 
करा वर्णन है, प्रौर परुष्णी (रावी) नदी के समीपवर्ती प्रदेश की ऊन का विशेषतया 

' उल्लेख है ।६ 

वैदिक साहित्य में बहुत-से भन््य भी पशुपक्षियों के नाम झाये हैं, जिनसे वैदिक 
युग के झरार्य भली-भाँति परिचित थे । ऋग्वेद के पुरुष सूक्त (१०६०) में जहाँ ग्ब्व, 
गौ, अजा और श्रवि की उत्तत्ति का उल्लेख है, वहाँ साथ ही अन्य पशुओं का भी, 
जिन्हें कि तीन प्रकार का कहा गया है--वायव्य, झारण्य झोर ग्राम्य |” पालतू पशु 
ग्राम्य कहाते थे । पक्षियों की संज्ञा 'वायव्य' थी, और जंगली पशुप्रों को झ्रारण्य कहा 
जाता था। अथवंवेद में मृग, सिह, व्यान्न, वृक् (भेड़िया), भृक्षीक (रीछ), वराह 
(सुत्रर) झादि झारण्य पशुओं झौर हंस, सुपर्ण भादि द्विपाद 'वायव्य' पक्षियों का 
उल्लेख मिलता है।** सांप, विच्छू भ्रादि जन्तुओं का भी इसी प्रय्न॑ंग में ऋतदेद में वर्णन 
किया गया है । 3 

१. 'स्तेनं राय सारमेय तस्करं वा पुनः सर ।' ऋग्वेद ७।५५॥३ 
२. ऋग्वेद ८ा६४ं८ 

३. ऋग्वेद १॥१३८॥२ 
डे. ऋग्वेद ४।४॥१ 

४. ऋग्वेद १०४४८ 
६. ऋग्वेद ४।१२॥८ 
७. यजुवेंद ३०११ 

८. ऋग्वेद १०२६६ 
£. ऋग्वेद ४२२२ 
१० ऋग्वेद १ण६८ा८ 
११. भयवेवेद श्ट८-५१ 
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(२) उद्योग झौर व्यवसाय 

यद्यवि वैदिक युग में भ्ायों के जीवन निर्वाह के मुस्य भ्राधार खेती और 
पशुपालन थे, पर भ्रवेकसिध उद्योगों भौर व्यवसायों का भी उस समय प्रारम्भ हो चुका 
था। उस समय वस्त्र बुनने वाले, कपड़ें घोने वाले, लकड़ी प्लोर धातुमों का फाम करने 
बाले शोर घरतन बनाने वाले भादि शिल्पों फा प्रनुतरण फरने वाले लोगों ने जुलाहा, 
बोवी, बढुई, लुह्दार भादि जातियों का रुप प्राप्त नहीं किया था। एक ही परिवार के 
विविध सदस्य विभिन्न शिल्पों का प्रनुतरण किया करते थे । ऋग्वेद के एक सन्त में कहा 
गया है, कि में काइ (शिह्पी) हूँ, मेरा पिता वैद्य हैं, मेरी माता उपले पायती है, हम 
सब की बुद्धि विभिल प्रकार को है ।' पर इसमें सन्देह नहीं, कि वैदिक युग में प्रनेक 
दिल्प उन्नत दक्षा को प्राप्त हो चुके थे । इसी सूक्त में यह भी कहा गया है, कि मनुष्यों 
की बुद्धि व क्षमता नाना प्रकार की होती है जिसके कारण ये नाना प्रकार के ब्रतों 
(पन्धों) को भपनाते हूँ। बढ़ई लकड़ी के टुकड़े की इच्छा करता है, वैध रोगी की, 
भ्रौर ब्राह्मण (ऋत्विंग) ऐसे यजमान की जो सोम रस को निकाल सके ।१ रुचि, बुद्धि 
प्ोर क्षमता के भेद के कारण ही विविध लोग विभिन्न प्रकार के शिल्पों व व्यवसायों 
का अनुसरण करने में तत्पर होते हूँ, यहूं तय्य वैदिक ऋषियों को भली-माँति ज्ञात 
था | वेंदिक युग के कतिपय प्रमुख उद्योग निम्नलिखित पे--- 

वल्त्र उच्योग--वैदिक युग में वस्त्र उद्योग भच्छी उन्नत दद्या में था। कपड़ा 
बुनने वाले (जुलाहे) को 'वाय” कहां जाता था, जो विविध प्रकार के वस्त्र बुना 
करता था। प्रघोवस्त्र की संजा 'यास' थी, प्रोर उसे घुनने वाले की 'वााप्तोवार्य' कहते 
थे |? वस्त्र निर्माण में ताने-बाने का उपयोग होता है। ताने को 'तन्तु” कहां जाता 
था, शोर वाने को “प्रोतु' ।४ झ्धवंवेद में रात भ्ौर दिन को दो युवतियों के समान बता 
कर यह कहा गया है कि ये युवतियाँ (दिन भौर रात) वर्ष का ऐसा ताना-बना बुनतीं 
हैं जिसका कभी भप्रन्त नहीं होता ।* सड्ढी सदुश जिन उपकरणों पर कपड़े बुने जाते 
थे, उनके नाम भी वैदिक मन्ध्रों में प्राये हैं। ऐसे नाम 'मयूल' (खड्डी की सूँठी) भोर 
'तसर' (ढरकी) प्रादि हैं।५ वस्त्र बनाने के लिये ऊने, रेदाम तथा कपास का श्रयोग 
किया जाता या । वैदिक साहित्य में भ्रनेक स्थानों पर ऊत भौर उससे बने कपड़ों का 
उल्लेल भाया है। यजुवेद में लिखा है कि 'कवि! (कुशल) व्यक्ति ऊर्णा सूत्र (क्ती हुई 
ऊन) से बुनाई करते हैं ।* परुष्णी (व्यास) नदी के तटवर्ती प्रदेश तथा गान्मार देश 
सीन क आन नकत७५न+-नननननेननकन--ऊकनन»+> जेल 

१. ऋग्वेद १०११२॥३ 
२. ऋग्वेद ११२११ 
रे. बासोवायो:बोनामा वासांसि मर्मृजत् ।/ ऋणग्वेद १०२६६ 
४. ऋग्वेद ६९४२ 
कर शभभवंवेद १०७४२ 

६ ऋग्वेद १०११३०१२ 
७. 'ऊर्णा सूतरेण कवयों बयन्ति ४ पजुर्देद १९८० 
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की ऊन इस युग में बहुत प्रसिद्ध थी। एक मन्त्र में परुष्णी प्रदेश की ऊन के लिये 
शुरुयव' विशेषण का प्रयोग किया है', जिससे उसकी उत्कृष्टता सूचित होती है। 
एक अन्य मन्त्र में बन्धार की भेड़ों की “रोमश' ऊन का वर्णन है।* परुष्णी तथा गन्धार 
के ऊनी वस्त्रों के उत्तष्ठ-तथा प्रसिद्ध होने के कारण वे दूर-दूर तक बिकने के लिये 

जाया करते थे, और यह व्यापार सम्भवतः सिन्ध नदी द्वारा होता था । इसीलिये एक 

मन्त्र में सिन्ध नदी को 'सुवासा' झौर 'ऊर्णावती' कहा गया है ।* इन शब्दों से यही 

संकेत मिलता है, कि सुन्दर वस्त्र तथा सुन्दर ऊन सिन्घु नदी ढवारा ले जायी जाया 
करती थी । ऊन का प्रयोग केवल कपड़े बनाने के लिये ही नहीं होता था, अपितु उससे 
बनी जाली छानने के लिये भी प्रयुक्त की जाती थी | एक स्थान पर 'भेष्य' (मेष-मेढा) 
और (अवि-भेड़) से बने 'पुनान' (छननी या जाली) द्वारा छानकर सोमरस को कलश्ञों 
में रखने का उप्लेख है ।* ऊन कातने का कार्य प्रायः स्तियाँ करती थीं। शतपथ 
ब्राह्मण में लिखा है, कि ऊर्णासूत्र बनाने का काम स्त्रियों का ही है ।* शतपथ में कोश 
(कौशेय या रेशमी) 'वासः” (वस्त्रों) का भी उल्लेख है (शतपथ ५॥२।१५)। “सूची” 
सुई) से कपड़े सीने की कला भी इस युग में विकसित हो चुकी थी भी इस युग में विकसित हो चकी थी । ऋग्वेद के एक 

मन्त्र में छिद्र करती हुईं सुई से सीने का उल्लेख विद्यमान है।* 

धातु उद्योग--वैदिक साहित्य में भ्रनेक स्थानों पर 'झयस्” शब्द झ्राया है ।* 
संस्कृत में इसका अर्थ लोहा है। पर वेदों में भी 'अयस्” से लोहा ही झभिप्रेत है, इस 
सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद है। क्योंकि 'पभ्यस्' का रंग लाल होने के संकेत वेद मन््तों 
में विद्यमान है, भरत: भ्नेक विद्वान् उसे ताम्बे का पर्यायवाची मानते हैं। भयस् से चाहे 
लोहा अभिप्रेत हो श्रोर चाहे ताम्वा, यह सुनिश्चित रूप से कहा जा सकता है कि 
ऋणवैद के समय में घातु शिल्प का भली भांति प्रयोग होने लगा था, भौर घातु का 
उपयोग ऋषि के उपकरणों, युद्ध के प्रस्त-शस्त्रों तथा भन्य झौजारों के निर्माण के लिये 
किया जाने लग गया था। लुहार के लिये ऋग्वेद में 'कर्मार' शब्द श्राया है। एक मन्त्र 
में ब्रह्मणस्पति की उपमा कर्मार से दी गई है, जो घोंकनी से झाग को प्रदीप्त करता 
है |” कर्मार द्वारा तैयार वस्तुओं की बहुत भ्रच्छी कीमत प्राप्त होती थी, इसीलिये 
एक मन्त्र में यह कहा गया है कि कर्मार सुवर्ण की इच्छा करता है ॥६ अथरव्वेवेद में 

१. ऋग्वेद धररार 
२. 'सर्वाहमस्मि रोसमशा गन्धारीणामिवाविका ४ ऋग्वेद १४१२६७ 
३. ऋग्वेद १०७श८ 
४. ऋग्वेद धशप्क्षाड७-४ड८ 

पू. शतपथ ब्राह्मण १२७॥२११ 

६. ऋग्वेद राहेराड़ 
७. ऋग्वेद ४४२॥७; ६॥३५ 

'बृहस्पतिरेता से कर्मार इवाधमत् ।' ऋग्वेद १०७२२ 
&. ऋग्वेद ६११श२ 
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'कर्मारों की गणना रथकारों के साथ की गई है, श्रीर राजा के मुख से यह प्रार्थना 
करायी गई है कि ये घीवान, रथकार झौर मनीपी कर्मार तथा मेरे चारों श्रोर उपस्यित 
सब जन मेरी सहायता करें ।* कर्मार 'प्रयस्' नाम की जिस धातु से विविध प्रकार के 
उपकरण बनाता था, वह लोहा था या ताम्वा, इस विषय पर भी दैदिक साहित्य से 
कुछ प्रकाश पड़ता है। शतपथ ब्राह्मण में लोह और अयस् दोनों का उल्लेख किया 
गया है,' जिससे इनका पृथक्त्व सूचित होता है । यजुर्वेद में जहाँ ग्ननेक धातुग्रों का 
परिगणन किया गया है, वहाँ हिरण्य, त्रपु शौर सीसे के साथ अयस्' और 'लोह' 
उयक् रूप से परिगणित हैं ।* भ्रयस् सदृश धातुओं से विविध उपकरण बनाने के लिये 
इन्हें श्राम में तपाया जाता था | शतपथ ब्राह्मण में लिखा है, कि यदि अयस् को बहुत 
तपाया जाए, तो वह सोने के रंग का हो जाता है ।९ धातु द्वारा कौन-सी वस्तुएं बनायी 
जाती थीं, इस विपय में वैदिक साहित्य से श्रधिक जानकारी उपलब्ध नहीं होती । 
ऋतेद के एक मन्त्र में 'आायसीः पुर:' (प्यस् द्वारा निर्मित नगर) का उल्लेख है, और 
इसी मन्त्र में वर्म (कवच) शौर वच्च भी शआाये हैं ।£ सम्भवतः, इन तीनों के निर्माण 
में अयस् का प्रयोग होता था। ऋग्वेद के एक सृक्त में ऐसे वज्न का उल्लेख है, जिससे 
इत्र का घात किया जाता है। उसके साथ ही 'वाशी” नामक एक अन्य उपकरण या 
प्रसव का नाम दिया गया है, जिसे स्पष्ट रूप में 'प्रायसी:' कहा गया है ।९ अ्यस्, लोह, 
त्षु और सीसे जैसी धातुओं का उपयोग विविध भ्रकार के पात्रों को बनाने के लिये 
भी किया जाता था। यजुबेंद में कुम्भी, सुराधानी (जिस पात्र में सुरा रखी जाए) और 
स्थाली (थाली) सदृश पात्रों का उल्लेख है,* जिन्हें धातुओं द्वारा ही बनाया जाता 
होगा । रथ सदृश वाहनों के निर्माण में भी घातुएं प्रयुक्त होती होंगी, यह कल्पना करना 
असंगत नहीं है। वेदों में श्रनेक स्थानों पर रथों का उल्लेख मिलता हैं ।5 

प्रयसू, लोह, त्रपु श्रोर सीसा आ्रादि धातुओं के भ्रतिरिक्त बैदिक साहित्य में 
सुवर्ण या हिरण्य का अनेक स्थानों पर वर्णन है । सिन्धु नदी को 'हिरप्पयी' कहा गया 
है, क्योंकि उसके द्वारा' घन की प्राप्ति होती थी ॥६ कर्मार (घातु शिल्पी) श्रपने शिल्प से 

३. थे घोवानो रथकाराः कर्माश थे मदोविणः ४ श्रथवंवेद ३३५६ 

रे. “एतदयो न हिरष्यं यल्लोहायसम् ।” शतपय ब्राह्मण ५४१४२ 
* 'हिरण्यं च मेब्यश्च से इ्यामाञ्च से लोहजञ्च मे सौसञ्च मे त्रपुक्च मे यंज्ञेन 

कल्पन्ताम् ४ यजुर्वेद १८११३ 
* 'तस्मादयों बहुष्मातं हिरण्यसंकाशमिवेव भवति ।” शतपय ब्राह्मण ६१६४५ 

ऋग्वंद १०।१०१।८ 

* वाश्ीमेको विभति हस्त आ्रायसीमस्तर्दे वेषु निश्रुविः।! ऋग्वेद 5२६३ 
* कुम्मीम्या-म्भूणी सुते स्थालोभि स्थालीराप्नोति ।' यजुर्वेद १६१२७ 

- ऋग्वेद २५३४४-५; ७३७५६; १०७५६ 
* ऋगेद १०७४८ 

न्प्ण 

कही कछडदूुए ूुद ॥( 
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' तैयार वस्तुओं के बदले में हिरण्य की प्राप्ति की इच्छा किया करता था ।' सुबर्ण का 
प्रयोग जहाँ आभूषण झादि बनाने के लिये होता था, वहाँ उससे 'निष्क' भी बनाये 
जाते थे +* यह निष्क सुवर्ण का सिक्का होता था या आभूषण, इस प्रश्न पर विद्वावों 

में मतभेद है। पर निष्क सद॒ुश वस्तुओं के निर्माण से यह भली-भाँति समझा जा 
सकता है, कि वैदिक युग में सुवर्णकार का शिल्प भी भ्रच्छा उन्नत था | 

बढ़ई का शिल्प--कर्मार भौर सुवर्णकार के समान “तक्षा' (बढ़ई) भी वैदिक 
युग में एक महत्त्वपूर्ण शिल्पी होता था। उसका 'कार्य लकड़ी से विविध प्रकार की 
वस्तुएँ बनाना था । तक्षा को (्वष्ट्र! भी कहते थे। भ्रथवंवेद के एक मन्त्र में कहा गया 
है, कि त्वष्ट् 'स्वधिति' (वसूला) द्वारा 'सुकृत रूप' प्रदात किया करता है ।* बढ़ई के 
लिये तक्षा शब्द वैदिक साहित्य में अनेक स्थलों पर प्रयुक्त हुआ है।* यजुर्वेद में 
कुलालों, कर्म्मारों और निषादों झादि के साथ तक्षों धौर रुथकारों को भी नमस्कार 
किया गया है ।* तक्षा का एक महत्त्वपूर्ण कार्य रथ शौर अच्य वाहन बनाना था 4 
ऋग्वेद के एक मन्त्र में रथ तथा अनस” का उल्लेख है ।* अ्रनंस साधारण गाड़ी को 
कहते ये । सम्भवतः, भ्रसस एक ऐसी गाड़ी होती थी, जो कच्चे-पक्के रास्तों पर जा 
सकती थी। एक मनन््त्रे से इस बात का संकेत मिलता हैं ।” शतपथ ब्राह्मण में याज्ञिक 
कर्मकाण्ड का प्रतिपादन करते हुए “अनस' के प्रयोग का भी विघान किया गया है ४४ 
धनस की तुलना में रथ अधिक परिव्कृत वाहन होता था । उसके निर्माण के लिये मधिक 
उन्नत शिल्प अपेक्षित था । इसीलिये तक्षाओं का एक पृथक् वर्ग बन गया था, जिसे 
रथकार कहते थे । रथकार लोग रथों को अत्यन्त मुन्दर रूप में बताया करते थे | 
ऋग्वेद के एक मनन में रथ के लिये हिरण्यवर्णा (सुनहरी) विशेषण का प्रयोग किया 
गया है ।६ रथ और झवस के अतिरिक्त अनेक प्रकार की भासन्दियाँ (कुर्सियाँयां 
चोकियाँ) तथा उठने-बैठने के धन्य उपकरण भी बढ़इयों द्वारा बनाये जाते ये | प्रधवें- 
वेद और यजुर्वेद में श्रासन्दियों का स्पष्ट रूप से उल्लेख है ।** 

झ्रन््य उद्योग---वैदिक साहित्य के अनुशीलन से कतिपय पझ्न्य उद्योगों का भी 
पता चलता है । ऐसा एक उद्योग चढाईं बुनने का था, जिसके लिये नड (नरकट) को 

« ऋग्वेद ६२१२२; ऋग्वेद ६११२१ 
« “दिष्कं वा घा कृष्वते रूज वा दुहितदिवः ।! ऋग्वेद छा४ड७१४ 
« शभ्रयवेवेद १२४३३ 
* श्यर्ववेद १णह्ार 
« . यजुर्वेद १६२७ 
« ले रथस्य खेधतसः से युगस्य शतकतो 7' ऋग्वेद ८६१४७ 

कौधीतकी उपनिषद् शे८ - 
« शतपथ शशरार 
« ऋग्वेद शद्शर 
० यजुर्वेद १६१६; प्रथबंबेद १५३२ 

न सद | ७ टत २० 

न्ग्द्ण्ड़ा छ 
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पत्थर से कूट कर प्रयुक्त किया जाता था। यह कार्य प्रायः स्त्रियाँ किया करती थीं ।* 
चमड़े का उद्योग भी इस युग में प्रारम्भ हो गया था। प्रथव॑वेद में हिरण के जिन! 
(चर्म) का उल्लेख है; ” जिसका उपयोग प्रारण्यक झाश्रमों में निवास करने वाले मुनि- 
जन किया करते थे । शत्पथ ब्राह्मण में स्पष्ट रूप से 'प्जिनवास” (मृग-चर्म के वस्त्र) 
का उल्तेल है ।? जूते बनाने के लिये यराह (सुप्रर) के चमड़े को प्रयुक्त किया जाता 
था। दतपथ बाह्यण में प्रमेक स्थलों पर वाराह्य 'उपानहों' (जूतों) का वर्णन है।* 
वैदिक साहित्य में शालाप्रों तथा पुरों का प्रनेक स्थानों पर उल्लेस है। इनके सम्बन्ध 
में इसी प्रप्याय में प्रथझू रूप से लिखा जायगा। श्ालाप्रों (भवनों) को बनाने वाले' 
छिल्पी भी उत्त समय भच्छी बड़ी संस्या में होंगे, यह कल्पना भसंगत नहीं है। इसी 
प्रकार नोकाओं का येदों में स्थान-स्थान पर उल्लेख है। सम्भवतः, तक्षा ही नौकाएँ 
भी बनाया करते ये । 

पत्म निर्माण--सम्मवतः, येदिक युग [में कतिपय ऐसे भी यान थे, जो यन्य ; 
द्वारा संचालित होते थे, झोर जिनके सिये घोड़ों या बेलों की भ्रावश्यकता नहीं होती 
थी। ऋगेद के एफ मुक्त में पहपि वामदेय द्वारा मु देवताप्रों की स्तुति में कहा गया 
है, कि हे ऋभुभो ! तुम्हारे दिये हुए रथ में तीन चक्र हैं। वह धोड़ों के बिना चलता 
है, प्रौर घलते हुए उससे घूल (रजः) उढ़तो है। इस रथ द्वारा तुम्हारे महत्त्व एवं 
देवत्व का पता लगता है ।£ घोड़े के बिना चलने वाला यह रथ किस प्रकार के यन्त्र 
से युक्त होगा, इस विषय में कोई संकेत वेदिक साहित्य में उपलब्ध नहीं है। एक मन्त्र 
में ऐसे प्लव (नौका) का उल्लेस है, जिसके साथ 'पक्षी' विधेषण दिया गया है ।* पाल 
वाली नाव पर लगे हुए पाल पक्षी के पंखों जैसे प्रतीत होते हैं। सम्भवतः, इस मन्त्र में 
पात्त वाली नाव ही प्रभिप्रेत है। 

(३) व्यापार 

जब कृषि तथा उद्योग भ्रच्छी उन्नत दक्षा में भ्रा जाते हैं, तो श्रमविभाग का 
भी विकास हो जाता १, भौर उस के परिणामस्वरूप वस्तुप्रों का क्य-विक्रय होने लगता 

है। कर्मार भोर याय जैसे शिल्पी भ्पने शिल्प द्वारा तैयार किये गये माल का विक्रय 

१. यथा नर्ड कशिपुने स्त्रियों भिन््दन्त्ययमना / ऋग्वेद ६१३८५ 
२. प्रयवंबेद ५३२१७ 
है. 'तस्मावु तत्सवं दत््वाजिनवासी चरति ए शतपय ब्राह्मण शध ११२ 
हैं. “प्रथ वाराह्याइ उपानहाई उपमुच्यते ए शतपथ ब्राह्मण ४४४३११६ 
$. “भ्रनश्वों जातो भ्रनभोशुरक्य्यो रमस्त्रिचक्रः परिवर्तते रज:॥ 

भहत्तदो वेब्यस्प प्रबाचन चयामुभवः पृथिवी यच्च पुष्यय । ऋग्वेद ४३६६ 
६. “मुबमेतं चक्रवु: सिन्धुषु प्लवमात्मवन्त पक्षिणं तौग्रयाय कम् । हि : क्षोदसों महः ॥! येन देवता सनता निरूहुषु: सुपत्ननो पेतथुः क्षोदसों मह ऋग्वेद ११८२॥ 
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; करके ही कृषिजन्य भनन््त भादि को प्राप्त करते हैं। वैदिक युग में भी वस्तुप्रों का 
' कय-विक्रय प्रारम्भ हो गया था, यद्यपि यह बहुधा वस्तु-विनिमय (फ्े४/श) द्वारा ही 
. सम्पन्त किया जाता था । जैसा कि इसी अध्याय में ऊपर लिखा जा चुका है, इस युग 

में विनिमय के लिये गौ को माध्यम के रूप में प्रयुक्त किया जाता था, और उसे मुल्य 
की इकाई माना जाता था। पर विनिमय के लिये सिक्कों का उपयोग भी इस काल में 

' किया जाने लगा था, इस बात के भी कुछ सकेत बेदिक साहित्य में मिलते हैं । वेदों 
के अनेक मन््त्रों में 'निष्क' शब्द आया है। इससे सुवर्ण का कोई आभूषण-विशेष 
झभिप्रेत है या सोने का सिक्का--यह विषय विवादग्रस्त है। एक मन्त्र में ग्रह कहा 

गया है कि ऋषि कक्षीवानु ने 'सवान' के राजा तूते से सौ निष्क श्ौर सो घोड़ें दान भें 

प्राप्त किये ।* यहाँ निष्क से कोई सिक्का ही अभिप्रेत है, यह प्रतीत होता है। ऋग्वेद 
के एक मन्त्र में “निष्कग्रीवः का उल्लेख मिलता है।* यह तो स्पष्ट ही है, कि निष्कग्रीव 
एक ऐसा श्राभूषण था, जिसे गले में पहना जाता था । पर हार या माला बनाने के 

लिये सुवर्ण के निष्कों (सिक्कों) को भी प्रयुक्त किया जा सकता था, जैसा कि वर्तेमान 
समय में भी भारत के देहाती क्षेत्रों में प्रथा है। ऐसे हार झ्रव भी बनाये जाते हैं, 

/ जिनमें चाँदी के रुपये या अ्रठन्नियां प्रयुक्त की गई होती हैं | निष्क का अभिप्राय चाहे 
सिक्के से हो या न हो, पर यह निःसन्दिग्ध रूप से कहा जा सकता है कि वैदिक युग 

' में वस्तुओं का विनिमय सुचारु रूप से प्रारम्भ हो गया था। इसीलिये ऋग्वेद के एक 
मन्त्र से यह सूचित होता है, कि जो वस्तु किसी कीमत पर बेच दी ज़ाए, तो उसे फिर 
वापस नहीं लिया जा. सकता था । एक मन्त्र के श्रनुसार किसी व्यक्ति ने कोई बहुमूल्य 

“बस्तु कमर कीमत पर बेच दी, पर जब उसे अपनी भूल का बोध हुआ, तो वह खरीदार 
के पास गया और यह अनुरोध किया कि उस सौदे को रहू कर दिया जाए और बिकी 
हुईं वस्तु को बिना विकी (अभ्रविक्रीत) मान लिया जाए | पर खरीदार इससे सहमत 
नहीं हुआ । वेद मन्त्र का यह कथन है, कि कोई चाहे दीन हो और चाहे दक्ष: 
को सोदे पर दृढ़ ही रहना होगा य 

व्यापार स्थल और जल--दोनों प्रकार के मागों से होता था। स्थल मांगों से 
माल को लाने-ले जाने के लिये गाड़ियों का प्रयोग किया जाता था, जिनमें बैल, घोड़े 
झौर गधे जोते जाते थे। गाड़ी को अनस कहते थे । अनस के श्रतिरिक्त अनेक प्रकार 
के रथ भी वनाये जाते थे, जो सवारी के काम पाते थे । रथों तथा नसों के साथ 
घोड़े जाते जाने का वैदिक साहित्य में पनेक स्थलों पर उल्लेख है ।४ ऋषभ (बैल) के 

१. 'यो से सहलममभिमीत सवानतुर्तो राजा अब इच्छमान: । 
शर्त राज्ञो वाधमानस्य निष्काउछतमस्चान प्रयतान सच्च आदम ॥ 
शर्त कक्षीवान् असुरस्य गोनां दिविथवोष्जरमा ततान 7 ऋष्वेद १।१२६।१-३ २. “निष्कग्रोवो बहुदुरूय एना मष्वा वे वाजयुः । ऋष्वेद ४१६३३ 

३. ऋग्वेद ४२४६ 
४. ऋग्वेद ३६१२; छा ३२८ 
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से लींचे जाने वाले वाहनों का वर्णन भी वेदों में वियमान है। हम ऊपर लिख चुके 
हैं कि वेदिक काल में गधों भोरः ऊंटों को भी पालने की प्रथा थी। इन पशुओं का 
उपयोग माल ढोने के लिये ही किया जाता होगा । 

साधुद्रिक व्यापार--वेदों में नदियों का भी उल्लेख हैं, और, समुद्र का भी । 

एक मन्त्र में पूर्वी भौर पश्चिमी समुद्रों का वर्णन है, भौर कतिपय श्रन्ध मन्तरों में 
भार समुद्रों (चतुरः समुद्र:) का,' जो भायों के देश “सप्तसिन्धव' के चारों श्रोर 
विद्यमान थे। इन नदियों और समुद्रों में जाने-प्राने के लिए नोकाएं प्रयुक्त की जाती 
थीं, इसके प्रवेक निर्देश वैदिक साहित्य में विद्यमान हैं । ऋग्वेद के एक मन्त्र में वरुण 
द्वारा 'समुद्र के मध्य” में ले जायी गई नाव का उल्लेख है।? एक श्रन्य मन्त्र में 
'मुद्र के संचरण' का वर्णन है ।* नासत्यो द्वारा भुज्यु को “आाद” (जल से पूर्ण) समुद्र 
से पार ले जाने का वर्णन ऋग्वेद के एक मन्त्र में दिया गया है ।£ समुद्र में भाना-जाना 
जिन नौकाओों द्वारा होता था, उनके सम्बन्ध में भी कुछ परिचय वैदिक साहित्य से 
प्राप्त होता है । एक स्थान पर नोका के साथ शतारित्रा (सो भरित्र या डांड वाली) 

विशेषण का प्रयोग किया गया है।* इससे सूचित होता है कि वैदिक युग में ऐसी बड़ी 
: नौकाएँ भी बनने लग गई थीं जिन्हें खेने के लिए सौ चप्पू हुआ करते ये । भरिवनों या 

नासत्यो द्वारा ऐसी ही शतारित्रा नाव से भृज्यु को 'अनारम्भण, अग्रमण समुद्र के पार 
ले जाया गया था। भुज्यु की कथा ऋग्वेद में कई स्थानों पर दी गई है, जिससे यह 
स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक युग में समुद्र में जाने-माने वाली नोकाम्रों की सत्ता थी । 
इन नोकाओं को श्ररित्रों (डॉड या चप्पू) से भी चलाया जाता था, झर पाल से भी । 
एक मन्त्र में ऋषि सौम्य बुध ने अभ्रपने सखाओं (साथियों) को सम्बोधन कर के कहां 
है--नाव को भ्ररित्रों के साथ तैयार कर दो ।* सिन्धु में चलने वाली नौका का विशेषण 
एक मन्त्र में 'पक्षी” दिया गया है ।” इससे उनमें भी पाल्नों का लगा हुआ होना सूचित 
होता है। जिस नाव द्वारा भुज्यु को समुद्र के पार किया गया था, एक मन्त्र में उसे 
'पतन्नी' (पक्षी) भी कहा गया है,६ं जिससे उसमें भी पाल लगे होने का संकेत मिलता 
है ! नदियों और समुद्र में जाने-प्राने वाली नौकाएँ सवारी के लिए तो प्रयुक्त होती ही 
थीं, पर उन द्वारा व्यापारी माल को भी एक स्थान से दूध्तरे स्थान पर ले जाया जाता 

“उभो समुद्रावा क्षेति यद्तच पूर्व उत्तापर: । ऋग्वेद १०११३६॥२ 
रायः समुद्रां इचतुरोउस्म॒म्यं सोम विदवतः 7 ऋग्वेद ६३३॥६ 
'भा यह हाव वरणइच नाय॑ं प्र यत्समुद्रमीरयाव सध्यम् / ऋग्वेद छपपा३र 
ऋग्वेद १५६२ 
ऋण्वेद १३११६४-५ 
'पददिवना ऊहयुः भुज्युमस्तं शतारित्रां नावमातस्थिवांसम् | ऋग्वेद १११६५ 

* ऋष्वेद १०१०१३२ 
युवमेत चक्रयु: सिन्धुषु प्लवमात्मवन्तं पक्षिणं तोग्रयाय कम् । ऋग्वेद ११८२५ 

* ऋषग्वद १०११४३॥४५ दल डा के हुए एन हाई दम दे टुऊ 
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होगा, यह कल्पना असंगत नहीं होगी । अ्रथवंवेद के एक सृक्त में समुद्र में उत्पन्न होते 
वाले कृशन तथा छांख का उल्लेख है । कृशन से मोती तथा सीपी अभिप्रेत है। इनसे 
एक कवच (तावीज) बनाया जाता था, जिसे सौ वर्ष की दीर्घायु देने वाला, वर्चतू और 
बल प्रदाव करने वाला तथा रक्षा करने वाला समझा जाता था।* ऋग्वेद में भी 
क्रशन' का उल्लेख है, जिससे रथों तथा घोड़ों को भलंकृत किया जाता था ।* ये शंख 
तथा कृशन चोकाश्रों द्वारा समुद्र से ही लाए जाते ये। इनका क्रय और विक्रय भी होता' 

था। लोग इन्हें या तो झलंकरण के लिए ऋय करते थे, और या इनसे कवच (तावीज) 
बनाने के लिए। 

वैदिक युग में समुद्र पार के देशों के साथ भारतीय शआ्ायों का सम्बन्ध था, 
कतिपय झन्य तथ्यों द्वारा भी यह सुचित होता है । वर्तमान समय में जहाँ ईराक शोर 
तुर्की के राज्य हैं, प्राचीन समय में वहाँ भ्रवेक ऐसी सम्यताम्रों की सत्ता थी, जिनके 
भगावशेषों से ज्ञात होता है, कि उनका भारत के साथ धनिष्ठ व्यापारिक सम्बन्ध भी 
था। ईराक की युफ्रेटिस भौर टिग्रिस नदियों की घाटी में विद्यमान प्राचीन सम्पताओं 
के तीन हजार साल ईस्वी पूर्व के भ्रवशेयों में सागीन की लकड़ी मिली है, जो परिचमी 

एशिया के प्रदेशों में नहीं होती । यह माना जाता है, कि उसे जल मांगें द्वारा भारत 
से ही ले जाया गया होगा । प्राचीन समय में पश्चिमी एशिया के विविध देशों के साथ 
भारत का जो सम्बन्ध था, उस पर इस ग्रन्थ में प्रन्यत्र प्रक/श डाला गया है । यह 

सम्बन्ध समुद्र मार्ग द्वारा ही श्रधिक क्रियात्मक एवं सम्भव था। वेद के एक मन्त्र से 
यह संकेत भी मिलता है, कि वैदिक झाय॑ समृद्र के मार्गों से भली-भाँति परिचित ये। 
इसमें ऋषि भाजीगति शुनः:शेप ने कहा है कि मैं ग्राकाश में आते-जाने वाले पक्षियों 
के मार्गों को ही नहीं जानता, अपितु समुद्र की नावों के मार्यों वो भी जानता हूँ।२ 
इन्हीं सामुद्विक मार्गों द्वारा वेदिक युग के झ्रार्य॑ सुदू 'वर्ती प्रदेशों में भी व्यापार आदि 
झादि के लिए जाया-आया करते थे | 

पणि---वेदों के श्रनेक सूक्तों में पणियों का उल्लेख है । ऋग्वेद के दसवें मण्डल 
के १०५वें सूक्त में पणियों भ्रोर सरमा का संवाद है। सरमा को इन्द्र ने अपनी दूती 
बना कर पणियों के पास भेजा था। ये पणि 'रसा' के पार रहते थे । उन्होंने इन्द्र की 
गोौवों को चुरा कर एक सुरक्षित तथा गुप्त स्थान पर छिपा दिया था। इन्द्र ने सरमा 
को श्रपती दूती वनाकर पणियों के पास भेजा, और वह रसा नदी के सुविस्तीर्ण जल को: 
पार कर उस दुर्जेय पुर में जा पहुँची,“ जहाँ पणियों का निवास था । सरमा को अपने 
उद्देश्य में सफलता श्राप्त नहीं हुई । इस पर इच्द्र ने पणियों पर आक्रमण कर दिया, 
झौर उन्हें परास्त कर अपनी गौदें वापस लौटा लीं। ऋग्वेद के पणि-स-वन्धी युक्त का 

« प्रथर्व बेद ४१३०४-७ 
मे ऋग्वेद शेप; ११२द्ा४ 

« वेंदा यो वोनां पदसन्तरिक्षेण पतताम् । वेद नावः समुद्रिय: ( ऋग्वेद १२५७ 
« ऋग्वेद १०४१०८१ 6९ 6 ,छछ “कक 
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यही सार है। पणियों शोर सरमा के संवाद में जित मल्त्रों को पणियों की तरफ से . 
बोला गया है, उनके देवता 'पणयोअपुरा:' कहे गए हैं, जिससे पणियों के प्रसुर होने का 
संकेत मिलता है। वृहद्देवता में उन्हें स्पष्ट रूप से असुर कहा गया है, भौर ऋग्वेद 

' की कथा को बड़ी सरल भाषा में प्रस्तुत कर दिया गया है।* ऋग्वेद के श्रनुसार पणियों 
की निधि (कोषागरार) पहाड़ से सुरक्षित थी, झौर गौवों, घोड़ों तथा वसुप्रों (घन 
सम्पत्ति) से परिपूर्ण थी ।* ऋण्वेद के इस सूक्त से यह संकेत भी मिलता है कि पणि 
लोग इन्द्र से सर्वथा भ्रपरिचित थे। इसीलिये उन्होंने सरमा से प्रइन किया था, कि यह 
इन्द्र केत्ता है, कया यह हमारा मित्र वन सकता है ।* इन्द्र श्रायों का प्रधान देवता था। 
उससे प्रपरिचित होना भी यही सूचित करता है, कि पणि लोग श्राये-भिन्न भसुर जाति 
के थे । ऋग्वेद के एक प्रन्य मन्त्र में पणियों को 'अराधसः (याज्ञिक श्रनुष्ठान न करने 
वाले) कहा गया है ।* उनका एक विशेषण 'बेकनाट” भी पाया जाता है,“ जिसका 
अभिप्राय यास्क ने निरुक्त में इस प्रकार स्पष्ट किया हैं---वेकनाट कुसीदी (सूदखोर) 
होते हैं, धन को दुगना किया करते हैं,.दुगना करने की उनकी इच्छा रहती है।* 'प्णि! 
का भर्थ करते हुए यास्क ने कहा है--पणि व्णिक् होता है ।* ऐसा प्रतीत होता है 
कि पणि एक श्रायंभिनन जाति थी, जो वेश्यवृत्ति से श्रपना निर्वाह किया करती थी । 
बहू गौ, प्दव आदि पशु पालती थी, सूद का व्यवहार करती थी, भौर व्यापार के लिये 
दुर-दूर के प्रदेशों में जाया करती थी। भनेक विद्वानों ने पणियों भौर फिनीशियन लोगों 
का एकत्त्व प्रतिपादित किया है। भूमध्य सागर के तटवर्ती प्रदेशों में जिस फिनीशियन 
जाति का प्राचीन काल में निवास था, वह “प्यूनिक' कहाती थी। प्यूनिक लोग भी 
प्रधानतया व्यापारी ही थे। पणि शोर प्यूनिक में साम्य से इन्कार नहीं किया जा 
सकता । किसी प्राचीन समय में इन पणियों का क्षेत्र श्रत्यन्त विद्याल था। उत्तर में 

.वे रसा नदी के परे निवास करते थे, श्रौर समुद्र के मार्ग से सप्तसिन्धव देश तथा 
पदिचम के देशों में जाकर व्यापार किया करते थे । 

पणि लोग न प्रार्यों के प्रधान देवता इन्द्र को जानते थे, भौर न धार्यों के समान 

याज्ञिक कर्म-काण्ड को मानते थे। दे झ्ार्यों की गोवें भी चुराकर ले जाया करते थे। 

इस दक्षा में भ्रार्यों का उनके प्रति विरोधभाव होना सर्वथा स्वाभाविक था। पर वैदिक 

साहित्य में ऐसे प्रसंग भी विद्यमान हैं, जिनमें कतिपय पणियों की प्रशंसा की गई है । 

० बुहदवता परेड 
« ऋग्वेद १०११०८७ 

ऋणग्वेव १०११०प८॥३ 
» ऋग्वेद ८६४२ 

ऋग्वेद ८।६६।२० े 
» बिकनाटा खलु कुसीदिनो भवन्ति, द्विगुणकारिणों वा हिगुणवायिनों वा द्विगुण 

कामयन्ते इति ।” निदक्त ६११६ 
» 'पणिवंणिक् भवति । निरक्त २१७ 

दूके सुट # दा (0 ७ 

|“ 
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ऋणवेद के कतिपय मन्न्रों का ऋषि वाहंस्पत्य शंयु है, झोर देवता तक्षा बृवु । यह बृवु 
पणियों में मूघ॑न्य एवं वरिष्ठ था । पेशे से वह तक्षा (वढ़ई) था, और उसकी उपमा 
गंगा के तट पर उगे हुए विशाल वृक्ष से दी गई है। सब कारु (शिल्पी) उसका आदर 
करते थे, भौर दात के लिए उसके पास घन ऐसे बहता था, जैसे वायु बहती है। वह 
बड़ा दानी था, झौर उसने ऋषि भरद्वाज को वहुत-सी सम्पत्ति (जो संभवतः गौवों के 
रूप में थी) दान में दी थी ।* पणि-मूघेन्य वृवु की जो यह कथा सूत्र रूप से ऋग्वेद 
में दी गई है, उसे अधिक स्पष्ट तथा विशद रूप में बाद के साहित्य से जाना जा सकता 
हैं। उसके भ्रनुसार एक दिन ऋषि भारद्वाज भूख और प्यास से पीड़ित :हुए जंगल में 
फिर रहे थे ।- उन्होंने देखा कि एक व्यक्ति जंगल से लकड़ी काट रहा है। इसका नाम 
बृषु था । ऋषि की दुर्देशा देखकर वृव॒ ने उन्हें दान दक्षिणा देने का विचार किया । 
पर यह सोचकर उसे संकोच हुआ कि वह हीन कुल का है, कहीं ऋषि उसका दान 
स्वीकार न करें। पर भारद्वाज से आइवासन प्राप्त कर बृव् ने उन्हें बहुत-सी गौवें 
प्रदान कर दीं। इस कथा की स्मृति मनुस्मृति में भी विद्यमान है,' भौर वीतिमज्जरी 
में भी, जहाँ लिखा है कि द्विज को संकट के समय भ्रसाधु से भी दान ले लेना चाहिए, 
जैसे कि भूख से पीड़ित भारद्वाज ने तक्षा बृबु के दान को स्वीकार कर लिया था।* 

बृवु वी कथा से यह संकेत मिलता है, कि वृवु जैसे पणि बढ़ई का भी काम किया 
करते थे | सम्भवत", प्रपने इस शिल्प का उपयोग वे उन नौकाओं के निर्माण के लिए 
करते थे, जिन द्वारा वे सुदृख्वर्ती प्रदेशों में व्यापरर के प्रयोजन से जाते-आते थे | 
भारत के श्रा्यों से उनका विरोध ही नहीं रहता था, अपितु उनके साथ निरन्तर सम्पर्क 
के कारण वे उन्हें दान-दक्षिणा श्रादि भी देने लग गए थे । 

(४) गृह, ग्राम ओर पुर 
गृह- वैदिक युग के झार्य स्थायी रूप से बस्तियों में बस कर खेती तथा शिल्प- 

व्यवसायों को अपनी भौतिक ब्रावश्यकताओं की पूर्ति के लिए प्रारमभ्भ कर चुके थे। 
इसलिए उन्होंने पुरों (नगरों) और पग्रामों में रहता शुरू कर दिया था, जहाँ वे अपने 
निवाम के लिए अनेक प्रकार के गृह वनाया करते थे । भ्रथवंवेद में एक शाला सुक्त हैं, 
जिससे वेदिक् युग के गृहों या शालाझ्रों का एक सुन्दर व स्पष्ट चित्र हमारे सम्मुख 
प्रस्तुत हो जाता है। इस सूक्त में कहा गया है, कि हे शाले, तू हमारे लिए ध्ूव 
(स्थिर) होकर रह । तू घोड़ों भौर यौवों से भरी-पूरी हो। तुभमें मघुवाणी सुतायी 
दिया करे | दूध, घी ओर जल की घाराएँ तुभमें बहती रहा क्रें। तुक द्वारा हमें 
भहान् सौभाग्य प्राप्त हो ।* क्योंकि वैदिक झाय झपनी श्राजीविका के लिए प्रधानतया 

२. ऋग्वद ६४४६३ १-३२ 
हे. मनुस्मृति १०१०७ 
३. नोतिमज्जरी, इलोक ६४ 
४. इहैव ध्ुवा श्रति तिष्ठ शालेडवावतो गोसती सुनृतावती । 

'ऊर्जस्वती घृतवती पयस्वत्यच्छुयस्व महुते सौभगाय ॥ झथबंबंद ३३१२॥२ 
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खेती भौर पशुपालन पर निमंर थे, प्रतः उनके घरों में पशु भी बड़ी संख्या में रहा 
करते थे। उनकी शालाएँ घोड़ों भोर गोवों से परिपूर्ण रहती थीं, भौर उनमें दूध भोर 
घी को घाराएँ बहती रहती थीं। इस शाला सुक्त में शाला को “वृहच्छदाँ” शोर 
'तृणंवबसाना” भी कहा गया है, जिससे उसके विश्ञाल होने प्ोर तुणों (घास फूस) को' 
सजब्चित रखने के स्थान से युक्त होने का संकेत मिलता है। 

वैदिकश्युग के घर किस सामग्री द्वारा बनाये जाते ये, इस सम्बन्ध में भी कुछ 
सूचनाएं वैदिक साहित्य में विद्यमान हैं ॥ मकान की छत को थामने के लिए उस समय 
'स्वृणों' (पम्बों) का प्रयोग किया जाता था, जो जमीन में गाड़े जाते थे। स्थूणों के 
ऊपर सीधे प्ोर प्राड़े (प्रतिमित भौर परिमित) शहतीर (या वल्लियाँ) रखे जाते थे । 
एन शहतीरों या बल्लियों के ऊपर बांस की खपचियाँ बाँध दी जाती थीं, जिन्हें फिर 
उप्पर (प्रक्ष) से पाठ दिया जाता था। प्रथव॑वेद के नौवें काण्ड के तीपरे भ्रध्याय से 
शाला के निर्माण तथा स्वरूप पर भ्रच्छा प्रकाश पड़ता है । वहाँ जिस शाला का वर्णन 
है, उसके बनाने में लफड़ी के सम्बों, शहतीरों, कड़ियों, वाँसों और तुण का प्रयोग 
किया गया है ॥ वल्लियों और बाँसों फो यथास्थान कायम रखने के लिए सुदृढ़ ग्रंथियाँ 
(गाँठें) लगाने, फिर बाँस की सपरवियों से 'नहन' (जाल) बनाने श्लौर उस पर तण 
(फूंस) की 'छदि' (छप्पर या छाजन) डालने का उल्लेस इस सृक्त में है । इससे यह 
सूचित होता है, कि वैदिक युग की बहुसंख्यक छालाएँ प्रायः उसी ढंग की बनी होती 
थीं, जैसी कि वर्तमान समय में भी भारत के गाँवों में होती हैं । पर अथर्ववेद के इस 
सृक्त से यह भी सूचित होता है कि शालाएं द्विपक्षा, चतुष्पक्षा, पटुपक्षा, भ्ष्टपक्षा, 
झौर ददपक्षा भी हुआ करती थीं ।? द्विपक्षा, चतुष्क्षा प्रादि के दो पर्थ हो सकते हैं, 
जिनमें दो या चार तल्ले (मंजिलें) हों या जिनमें दो या चार सहन (भाँगन) हों। 
लकड़ी, बांस झौर फूंस से बनी हुई शालाझों में प्राउ-प्राठ, दस-दस मजिलें होने की 
भ्रपेक्षा यही प्रधिक संगत प्रतीत होता है कि इस युक्त में भ्रष्ट्पक्षा और दशपक्षा से 
श्राठ सहनों व दस सहनों वाली शालाएं ही अभिगप्रेत हैं । क्योंकि शालाओं में घोड़ों 
भ्रौर गोवों आदि के लिए भी व्यवस्था की जाती थी, श्रतः सम्पन्न व्यक्तियों के घरों में 
कई-कई सहनों का होना स्वाभाविक ही था। काष्ठ, बांस शभौर फूँंस से निर्मित 
धालाओ्रों की श्रग्नि से रक्षा करना वैदिक झआायों के लिए भी एक समस्या थी। इसीलिए 

इन्द्र भौर अग्नि देवताओं से उनकी रक्षा की प्रार्थना की गई है ।* 
ऋग्वेद के भी अ्रनेक मन्त्रों में गृहों व शालाप्रों का उल्लेख है। एक मन्त्र में 

१. 'घरुण्यसि शाले वहच्छरदाः पुतिधान्या ४ अ्रथ्वेवेद ३३१२३ 
२० प्रथवंदेद ३३१२५ 
३० या द्विपक्षा चपुष्पक्षा पटुपक्षा या निमोक्ते ॥ 

भ्रष्ठापक्षां दद्पक्षां शालां मानस्य पत्नोसस्निगे्भ इवाशये ॥२१ 
झ्यवंवेद ६३३, ४,२, १ 

४. इस्राग्नो रक्षतां शालाममुतो सौम्यं सदः ।' झयवंबंद ६॥३१६ 
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ऐसे 'सुमंगल' “भद्रवादी” (कल्याणकर वाणी वाला) शकुन्त (पक्षी) का वर्णन है, जो गृहों 
के दक्षिण की ओर से बोल रहा है।* यहाँ घर के लिए 'गृह' शब्द का प्रयोग किया गया 
है। एक श्रन्य मन्त्र में 'हम्यें' क्ब्द आया है, जिससे महल या विशाल इमारत अभि- 

प्रेत है। ऋग्वेद में एक ऐसे 'वृहन्त मान (जिसका माप या परिमाण बहुत बड़ा हो) 
का वर्णन है, जिसके सहस्त द्वार थे ।* इसमें ग्रतिशयोक्ति हो सकती है, पर इससे यह 
झवद्य स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक युग में बहुत वड़ी-वड़ी इमारतें भी बनने लगी 
थीं। इसी प्रकार ऋगेद में सहत्त स्थुणों (खम्वों) वाले मकान का भी उल्लेख हैं ।९ 
हिपक्षा, चतुष्पक्षा झ्ादि शालाओं का वर्णन अ्थवंवेद में मिलता है। ऋग्वेद में 'जिधातु' 
को शरण रूप से कहा गया है,“ जिसका भर्थ सायणाचार्य ते 'निभृमिकम् किया है । 
त्रिधातु या त्रिभूमिका से ऐसा मकान झिप्रेत था, जिसमें तीन सहन या तीन मंजिलें 
हों) विशाल घरों के निर्माण के लिए वैदिक युग में मिट्टी, पत्थर झादि का भी उपयोग 
किया जाता था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में सौ अ्रश्मन्मयी (पत्थरों से बनी) पुरियों का 

' उल्लेख है ।६ इन पुरियों के मकान सम्भवत्तः पत्थरों से बनाये गये होगें। ऋग्वेद के 
एक मन्त्र में 'आयसी' (लोहे से निभित) पुरी का भी वर्णन है ।* सम्भवतः, इस नगरी 
के मकानों तथा प्राचीर श्ादि में अयस या लोहे के प्रचुर मात्रा में उपयोग के कारण 

इसे झायसी' कहा गया होगा । 
चैंदिक युग के गृहो में प्रनेक कमरे हुआ करते थे, जिन्हें विभिन्न प्रयोजनों के 

लिए प्रयुक्त किया जाता था। शब्नथर्ववेद के एक मन्त्र में चार प्रकार के कमरों का 
उल्लेब है ।* (१) हबिर्धान या भण्डार गृह, जिसमें याज्ञिक कमंकाण्ड के लिए मावदयक 
वस्तुएं ओर गाहँस्त्य जीवन के लिए उपयोगी विविध सामग्री आदि सब्नित कर के 
रखी जाती थी। (२) भग्निशाला, वह कक्ष जिसमें अग्नि का भ्ाघान किया जाता था। 
दैदिक युग के गृहस्थ गाहँपत्य भ्रग्नि को कभी बुभने नहीं देते थे । इसी प्रयोजन से वे 
अपने घर में एक ऐसा पृथक कमरा *खते थे, जिसमें अग्नि सदा जलती रहती थी। 

(३) पत्तीनां सदनम् या स्त्रियों का पृथक् कक्ष जिसे प्नन्त:पुर या जनानखाना कहा जा 
सकता है। (४) सद या बाहरी बैठक । इनके अतिरिक्त गो, बेल, घोड़े झादि पशुओं 
के लिए भी गृहों में पृथक स्थाव रहता था, जहाँ उनकी भली-भाँति देख-भाल की जा 
सकती थी । 

* “प्रवकन्द दक्षिणतों गृहाणां सुमंगली भद्गवादी शकुन्ते / ऋग्वेद रशाडर३ 
- ततिषां सं हन्मो अक्षाणि यथेदं हस्यं तथा ।' ऋग्वेद ७५५॥६ 
« ऋग्वेद झपदाए् 

- *राजानां क्षत्रमह,णीयमाना सहरूस्य॒णं विभुयः सः हो / ऋग्वेद ५६२१६ 
«- ऋग्वेद दाडदा8 
« शतमदंसन्मयीनां पुरामिद्धों व्यास्यत् 

दिवोदासाय दाशुष ॥ ऋग्वेद ४३०१२० 
* तैसिरनों अग्मे अभितंमहोभिः शतं पूर्िरायसीर्त पाहि ॥ ऋग्वेद ७३७ 
« अयव॑ंवेद शरा७ - 

लत एस ७९६ नए 0 «० 

ठा ८ 
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वैदिक युग के गृहों को अ्रनेक प्रकार के पयंद्धों (पलग्रों) तथा श्रासन्दी श्ादि 
से सुसज्जित भी किया जाता था। अयथवेवेद में पंलग के लिये 'तल्प' शब्द का प्रयोग 
किया गया है, झौर वहाँ वधू को तल्प पर आ्रारोहण करने के लिए कहा गया है / 
ऋणवेद के एक मन्त्र में तीन प्रकार की शब्याझों का उल्लेख है, प्रोष्ठ, ब्रह्म और तल्प । 
इनका उल्लेख प्रोष्ठेशया (प्रोष्ठ पर सोने वाली), ब्रह्म शया (ब्रह्म पर सोने वाली) भौर 
तल्यकश्षीवरी स्त्रियों के स्वापन के प्रसंग में किया गया है ।* ये तीन प्रकार की शय्याएँ 
या पलजु होते थे, जिन्हें शयन तथा बैठने-उठने के लिए प्रयुक्त किया जाता था । 
आसन्दी के सम्बन्ध में इसी भ्रध्याय के दूसरे प्रकरण में प्रकाश डाला जा चुका है । 

पुर और ग्राम--क्योंकि वेदिक युग में श्रा्यं लोग 'प्रनवत्थित' दशा से उन्नति 
कर'विविध स्थानों व प्रदेशों पर स्थायी रूप से बस गए थे, अतः बहुत से ग्रामों तथा 
पुरों का निर्माण हो जाना सर्वथा स्वाभाविक था ) वैदिक साहित्य के भनुशीलन से इस 
प्राचीन काल के पुरों या नगरों के विषय में भी कतिपय महत्त्वपूर्ण बातें जानी जा सकती' 
हैं। पुर या नगर प्राय: दुर्गों के रूप में हुआ करते थे। ऋग्वेद में 'अदमन्मयी' झौर 
आयसी' पुरीं का उल्लेख हैं, यहु ऊपर लिखा जा चुका है। एक मन्त्र में 'शतमुजी' 
पुर या दुर्ग की सत्ता का संकेत विद्यमान है ।? “'शतमुजी' से सौ दीवारों वाले या 
सौ पादवों वाले किले का श्रभिप्राय हो सकता है । ऐसे पुर या दुर्ग बहुत बड़े-बड़े होते 

' थे। इसीलिए एक मन्त्र में दुर्ग के साथ “पुव” (सुविस्तीर्ण) श्रोर “उर्वी' (विशाल) 
विशेषणों का प्रयोग किया गया है।४ इब्ध द्वारा दस्युओं के सो 'अश्मन्मयी'-पुर नष्ठ 
किये गए थे ।£ 

झायोँ के विविध 'जन” (कबीले) जब किसी प्रदेश पर स्थायी रूप से बस गए, 
तो वे 'जनपद” स्थापित हुए जो “जन के नाम से ही जाने-जाते थे । इन जनपदों का 
स्वरूप नगर-राज्यों (४ 5865) के समान था। जनपद की राजधानी को 'पुर' कहते 

थे, जिसे दुर्ग के रूप में बताया जाता था। जनपद के सम्श्नान्त वर्ग के लोग, शिल्पी 
तथा व्यापारी पुर में निवास करते थे, भीर किसान देहाती क्षेत्र में । उनकी बस्तियाँ 

प्राम कहाती थीं। जनपदों में ग्रामों का भी महत्त्वपूर्ण स्थान था। इसीलिये उनके 

मुल्षिया (ग्रामणी) जनपद की सभा-समितियों में उपस्थित हुआ करते थे। वैदिक साहित्य 
में भनेक स्थानों पर ग्रामों का उल्लेख मिलता है । ऋग्वेद में प्रग्ति देवता को ग्रामों 
का “अ्रविता” (रक्षक) पुरोहित कहा गया है ।* यजुवेंद में ग्राम में किये गए पाप से. 

« श्रथवंवेद १४॥२३१ 
ऋचषग्ेद ७४४५७ 

« ऋग्वेद १४१६६॥८ 

« ऋग्वेद शाश्पध्गार 
ऋष्षेद ४३३ ०३२० 
ऋष्वेद १४४४१० दूध कब # ० (0 ८७ 
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मुक्ति प्राप्त करने की प्रार्यना की गई है।* श्रथर्वेवेद में ग्राम में प्रवेश पाये हुए पिशाच, 
स्तेन झ्रादि के विनाश की वात लिखी गई है।* इनसे वैदिक युग के ग्रामों का एक अस्पष्ट 

चित्र हमारे सम्मुख झा जाता है । इन ग्रामों में स्तेत (चोर), पिशाच (रोगों को उत्पन्न 

'करने वाले क्ृमि) झ्रादि का भय वना रहता था, भौर उनसे रक्षा करने के लिए अग्नि 

देवता तथा पुरोहितों की शरण ली जाती थी। शतपथ ब्राह्मण में ग्रामों तथा ग्रामान्तों 

(प्राम की सीमा्नों) का उल्लेख है, भोर उसमें वह भी कहा गया है कि ग्राम की 

सीमाओं पर विद्यमान पभ्रण्यों में रीछ प्रादि पशु और तस्कर (चोर डाकू) भ्रादि का 
निवास होता है ।* 

वेदों में जिन “आयसीः “अइ्मन्मयी' पुरियों का उल्लेख हैं, वे प्रायः दस्युओं 
व दासों की हैं। पर अथवेवेद में प्रयोध्या नाम की एक नगरी का वर्णन है, जिसमें नौ 
द्वार और पाठ चक्र थे। यह पुरी देवों की थी," दस्युओं की नहीं । इसमें सन्देह नहीं । 
कि वैदिक युग के श्रार्यों ने नौ द्वारों वाली वड़ी-बड़ी तगरियों का निर्णय भी प्रारम्भ 
'कुर दिया था। 

(५) उत्तर-वैदिक काल का आर्थिक जीवन 

वैदिक साहित्य के अ्रध्ययन से प्राचीन भारत के आथिक जीवन का जो चित्र 
“हमारे सम्मुख उपस्थित होता है, उसे हमने ऊपर के चार प्रकरणों में स्पष्ट किया है। 
रामायण और महाभारत के झ्नुशीलन से वह चित्र और अधिक स्पष्ट हो जाता है| 
ये भ्रन्य जिस रूप में वर्तमान समय में उपलब्ध हैं, उन्हें वेदिक या उत्तर-वैदिक युग 
का नहीं माना जाता। पर उनमें जो कथानक व अनुश्रुति विद्यमान हैं, उन्हें उत्त र- 
वेदिक युग के जीवन को समभने के लिए प्रवश्य प्रयुक्त किया जा सकता है । इसीलिएं 
हम इस अध्याय को समाप्त करने से पूर्वे इन ग्रन्थों के झाघार पर भी उत्तर-वैदिक 
युग के श्राथिक जीवन पर संक्षिप्त रूप से प्रकाश डालने का प्रयत्न करेंगे | 

व्यवसाय श्रौर व्यापार--रामायण और महाभारत के अध्ययन से प्रतीत होता 
है, कि इस युग में भारत का आर्थिक जीवन अच्छी उन्नत दशा में था। इस युग के 
व्यवसायों में वस्त्र व्यवसाय का स्थान बहुत ऊँचा था | महाभारत के सभापर्व में उन 
भेंट-उपहारों का बड़े विस्तार के साथ उल्लेख किया गया है, जिन्हें भ्रन्य राज्यों के 
राजा युधिष्ठर की सेवा में अपंण करने के लिए अपने साथ लाये ये । इत उपहारों में 
चोल और पाण्ड्य देशों के महीन कपड़ों (सूक्ष्म वस्त्रक), सिहलद्वीप' के गद्दों, दक्षिण 
की पगड़ियों (उष्णीष), उत्तर के रेशम और दुशालों, हिमालय के ऊनी वस्त्रों श्नौर 

« यजुर्वेद ३४५ 

« भ्रथवंबंद ४३३७ 
* शतपथ ब्राह्मण १३श२-४एें 
« अध्टचक्रा नवद्वारा देवानां पुरयोध्या। 

तस्यांह्रिण्पय: स्वर्गों ज्योतिषादुतः । झ्रयवंवेद १०२३१ 

न नं 0 ०च 



वैदिक युग का भ्राथिक जीवन २३६ 

रेशम, कम्भोज देश की खालों पोर प्राच्यदेश के विविध प्रकार के भासनों के नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय है। (सभापर्व॑ भ्रष्याय ५१, ५२)। महाभारत में प्रन्यत्र 
भनेक स्थलों पर महीन कम्बलों प्रौर पीले रंग के रेशम का भी उल्लेख किया गया है ॥ 

वस्त्र व्यवताय के समात धातु का शिल्प भौर व्यवसाय भी इस युग में प्रच्छी 
उन्नत दशा में था। पातुओझों में सोना, चांदी, भ्रपु (टिन), सीसा भर लोहे का उल्लेख 
महाभारत में प्रनेक स्थलों पर प्राया है। धातुप्रों का उपयोग जहां प्रस्त्र दस्त व पन्य 
उपकरणों के निर्माण के लिए किया जाता था, वहाँ सोना-चांदी सदृश बहुमूल्य घातुएं 
प्राभूषणों के लिए भी प्रयुक्त होती थीं। श्राभूषणों के लिए मणि, मुक्ता, वैद्य, रत्न 
झादि का भी प्रयोग होता था। 

राजा के लिए यहू प्रावश्यक माना जाता था, कि वह व्यवसायियों प्रौर 
शिल्पियों की सहायता करे । महाभारत के सभापतव में मुनि नारद ने राजा युधिव्ठिर 
से जो प्रतेक प्रश्न किए हैं, उनमें से कतिपय निम्नलिखित हैं---'क्या तुम अपने राज्य 
के उन वणणिक्ों भौर शिल्पियों की घन-घान्य द्वारा सहायता करते रहते हो, जो दुगंति 
को प्राप्त हो गए हों ? क्या तुम राज्य के सब शिल्पियों फो चार-चार मास बाद उनके 

लिए नियत फ़िया हुआ धन व उपकरण प्रादि देते रहते हो ? कया तुम्हारे राज्य के 
व्यवसाय और व्यापार सज्जन (साधुजन) लोगों के हाथों में है ? 

महाभारत के समय में व्यवसाय शोर शिल्प उन्नति की किस दशा को प्राप्त 
हो चुके थे, इसका अनुमान उस राजसभा के वर्णन से किया जा सकता है, जिसे मय॑ 
नामक भरसुर ने पाण्डवों के लिये बनाया था। महाभारत के प्रनुतार इस राजसभा' 
का विस्तार दस हजार हाथ था। उसके भवन प्ररिनि, चन्द्र भौर सूर्य फे समान चमकते 
थे, भोर उसकी ऊंची प्रद्टालिकाप्रों ने बादलों के समान भाकाश को झ्राच्छादित कर लिया 
था। उसके निर्माण में जो भी द्रव्य लगाया गया था, वह बहुत उत्तम था। उसके 
प्रॉगन में एक तालाब बताया गया था, जिसकी नकली बेलों में बँदुर्य मणि के पत्ते 
लगाये गए थे। उन वेलों के फूल सुवर्ण द्वारा निभित थे। इस तालाब में सुगन्धित 
जत्न भरा हुआ था । इसकी सीढ़ियाँ चित्रित स्फटिक की बनी हुई थी। यद्यपि यह 
ताज़ाब जल से भरा हुआ था, पर ऊपर से देखने पर ऐसा प्रतीत होता था, कि मानो 
बहू एक वाटिका हो | 

पाण्दवों की यह राजसभा उस युग के शिल्प का उत्कृष्ट उदाहरण है । 
खेती झौर पशुपालन--महाभारत के युग में भारतीय लोग पशुपालन को 

बहुत महत्त्व देते थे । उस समय पशुओं का उपयोग न केवल खेती के लिये था, भ्पितु 
गुद्ध के लिये भी वे बहुत काम झाते थे। विशेषतया, घोड़े झौर हाथी उस युग की सेना 
में बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखते थे । उस समय के राजा कितनी बड़ी संख्या में पशुओं 
का पालन करते थे, यह बात महाभारत के विराट पर्व में वणित है। वहाँ लिखा है, 
कि राजा युधिष्ठर के पास सौ-सौ गौवों के भ्रठारह हजार वर्ग थे। इस संल्या में 
झत्युक्ति हो सकती है, पर इससे यह भ्रवश्य स्पष्ट हो जाता है, कि इस काल में पशुधन 
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का कितना अधिक महत्त्व था । न केवल पशुओं को उस समय पाला ही जाता था, 

झपितु उनकी चिकित्सा और शिक्षण पर भी बहुत ध्यान दिया जाता था। 
महाभारत में कृषि, खेतों की सिंचाई और उद्यानों का भी वर्णव आता है। 

निस्सन्देह, कृषि उस युग में अच्छी उन्नत दशा में थी, झोर कृषक लोग झनेक प्रकार 
के भनन्न, फल व शाक झादि का उत्पादन करने में रत रहते थे । 

विज्ञान--प्राथिक उन्नति श्र शिल्प शझ्ादि के कारण इस युग में पअ्रतेक 

विज्ञानों का भी विकास हो गया.था। महाभारत में भनेक विद्यात्नों व विज्ञानों का 
उल्लेख श्राता है । इनमें ज्योतिय, चिकित्सा-शास्त्र, गर्मविज्ञान, अश्वविद्या, हस्तिविद्या, 

शरीर-विज्ञान, धनुर्वेद आदि के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है । 

(६) शिल्पियों और व्यापारियों के संगठन 

वैदिक तथा उत्तर-वैदिक युगों में शिल्प और व्यापार के भली-भाति विकम्तित 

हो जाने का एक महत्त्वपूर्ण परिणाम यह हुआ, कि शिल्पी झौर व्यापारी लोग झपते 

संगठन बनाने झौर उन संगठनों के मनुशासन में रहने की आवश्यकता प्रनुभव करने 

लगे । इन विविध प्रकार के ग्रायिक संगठनों के लिए प्राचीन समय में समूह (8580- 
लंबरपंणा) शब्द प्रयुक्त होता था। शिल्पियों के समूह को 'श्रेणि! कहते थे, भौर 
व्यापारियों के 'समूह को “निगम” या 'पूर्गा | श्रेणियों और निगमों के प्रपने संगठन 
विद्यमान ये, जिनके मुख्यों (श्र णिमुस्यों और नैगमों) को राज्य या जनपद की शासन- 
संस्थाओं में महत्त्वपुर्ण स्थान प्राप्त था। 

उत्तर-वैदिक युग में ही विविध शिल्पों का प्रनुतरण करने वाले सर्वताघारण 
जनता के व्यक्ति श्रपने संगठव बनाकर झआाथिक उत्पादन में तत्पर हो गये थे ॥ यह 
स्वाभाविक भी था, क्योंकि शिल्पियों के लिये पूर्णतया स्वच्छन्द रूप से कार्य कर 
सकता सम्भव नहीं था । संगठित होकर ही वे अपने कार्य को सुचारु रूप से सम्पादित 
कर सकते थे । सम्राज के संगठन का विकास प्रदर्शित करते हुए बृह॒दारण्यक उपनिषद 
में पहले ब्रह्म और क्षत्र के निर्माण का प्रतिपादन कर “विद: के सम्बन्ध में यह लिखा 
है, कि क्योंकि अकेले ब्रह्म झोर क्षत्र से ही काम नहीं चल सकता था, शत: विश: की 
उत्पत्ति की गईं। ये “विश: गणों में संगठित होकर ही श्रपने-प्पने कार्य करते हैं ४ 
शद्धुराचार्य ने उपनिषद् के इस वाक्य पर टीका करते हुए लिखा है कि “कार्य के साधन 

( और धन उपाजेंन के लिए “विश्व: को उत्पन्न किया गया । ये विशः कौन हैं ? विशः 
“गणप्राय:' ही हैं, क्योंकि वे संहत (समूहों में संगठित) होकर ही वित्त के उपार्जन में 
समर्थ होते हैं, भकेले-प्रकेले नहीं । इसीलिए उनमें गणों की सत्ता होती है ।/* इससे 

है. 'स नव व्यमवत्, सविशमसृजत, यान्येतानि देवजातानि गणश झाव्यायन्ते ४ 
बृहू० श्र * 

३. '्षात्रसुष्टोषि स नेव व्यभवत्, कर्मणे ब्रह्म तथा न व्यभवत् वित्तोपार्यितुर- 
भावात् । स विशमसजत् कर्मंसाघववित्तोपाजजनाय । कः पुनरसो विद ? यान्येताति 
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स्पष्ट है, कि ग्त्यन्त प्राचीन काल में भी सर्वताधारण विश: या जनता के शिल्पियों 
प्लौर व्यापारियों श्रादि ने मगणों या समूहों में संगठित होकर भाथिक उत्पादन का कार्य 
प्रारम्भ कर दिया था । 

यही कारण है, जो रामायण, महाभारत आदि प्राचीन ग्रन्थों में शिल्पियों की 

श्रेणियों और व्यापारियों के निगमों का अनेक स्थानों पर उल्लेख श्राया है। जब राम 
वनवास समाप्त कर भ्रयोध्या वापस भ्ाये, तो उनके स्वागत के लिए 'श्रेणि-मुख्य' भी 

उपस्थित हुए। इस प्रसंग में श्रेणिमुस्यों के साथ नैभमों का भी उल्लेख किया गया है, जो 
स्पष्ट रूप से शिल्पियों और व्यापारियों के संगठनों के सूचक हैं। शान्तिपर्व में 'श्रेणि- 
मुख्यों' का इस प्रसंग में उल्लेख किया गया है, कि राजा उनमें शत्रुओं द्वारा भेदनीति 
का प्रयोग न करने दे ।7 भ्रन्यत्र एक स्थान पर श्रेणिमुस्यों के श्रपजाप (भेदनीतिमूलक 
घड्यन्त्र) से श्रमात्यों की रक्षा करने का उपदेश दिया गया है ।* इन निर्देशों से सूचित 
होता है कि महाभारत के काल में शिल्पियों के गण भली-भाँति संगठित थे, श्र उनके 
ममुस्यों' के अपजाप राजकीय कर्मचारियों को पथश्रष्ट कर सकते थे । बन पर्व की एक 
कथा के अ्रनुसार जब राजा दुर्योधन गन्धवों द्वारा परास्त हो गया, तो उसे अपनी 
राजधानी को वापस लौटने में इस कारण संकोच हुआ, क्योंकि 'ब्राह्मण भर श्रेणिमुस्य' 

मुझे क्या कहेंगे, भौर मैं उन्हें क्या उत्तर दूंगा ।* 

42399 *->-«- न नननकननीननीनाी नी नी भ-.।.०त-+++--._०«०_> 

वेबजातानि, ..गणशः गणं-गणं श्रास्यायन्ते कथ्यन्ते गणप्राया हिं विशा। श्रायेण 
संहता हि वित्तोपार्जनसमभर्थाः नैकेकदा: । 

१. प्रग्निदेगरदेदचैव प्रतिरूपककारकी: । 
भेणिमुस्योपजापेन वीरुघकछेदनेन घ ॥' महा० शान्ति० १४८५९ 

२: श्रेणिमुस्योपजापेपु बल्लभानुनयेषु च ॥ 
प्रमात्यान् परिरक्षेत भेदसड्भातयोरपि ॥ महा० शान्ति० १०४६४ 

३. 'ब्राह्मणा: श्रेणिमुख्याइच तथोदासीनवृत्तय: । 
कि मां वक्ष्यन्ति कि चापि प्रतिवक््या्ति तानहम् ॥ महा० वत० २४-१६ 

्> 



बारहवां अध्याय 

वबंदिक युग कौ राजनीतिक दशा 
(१) राज्य में राजा की स्थिति 

जब आर्य लोग इतिहास के रंग मञ्न्च पर प्रगठ हुए, तो वे राजनीतिक दृष्टि से 
संगठित हो चुके थे । उनके संगठन को 'जन” कहते ये, जो एक परिवार के समान होता 
था। 'जन! के सब व्यक्ति 'सजात” “सनाभ व एक वंश के समझे जाते ये। झपने 
जन! को वे 'स्व' कहते, और श्रन्य जनों के व्यक्तियों को “अन्यनाभि' या 'अरण' । 
झ्रायों के अत्यन्त प्राचीन जन प्राय: अनवस्थित' दशा में होते थे, क्योंकि तब वे 
किसी प्रदेश पर स्थायी रूप में बसे हुए नहीं होते थे । पर जब वे कहीं त्थायी रूप से 
बस गये, तो वह प्रदेश 'जनपर्दा कहाने लगा। वेदों में इसके लिये प्रायः “राष्ट्र! शब्द 
का उपयोग किया गया है ' वैदिक संहिताओं से आरयों के भनेक प्राचीन जनपदों, राष्ट्रों 
या राज्यों की सत्ता का पता चलता है, जिनमें भरत्त, नित्सु, पुरु, श्वंजय, साल्व, शिव, 
आजिकीय, कम्बौज, ग्रान्यार आदि प्रमुख थे । इनके शासन का वया स्वरूप था, इस 

विषय पर भी वैदिक साहित्य द्वारा अच्छा प्रकाश पड़ता है। इस श्रध्याय में वैदिक 
युग की शासन-संस्थाओं का ही संक्षेप के साथ निरुषण किया जायेगा । 

वेंदिक युग के राष्ट्र या जनपद का मुखिया “राजा' होता था । सामान्यतया, 
राजा का पुत्र ही पिता की मृत्यु के बाद राजा के पद को प्राप्त करता था | पर यह 
झावश्यक था, कि विश: या प्रजा राजा का वरण करे | यदि राजा का पुत्र प्रजा की 
सम्मति में राजा के पद के योग्य हो, दो प्रजा उसे ही राजा के रूप में वरण कर 
लेती थी। अन्यथा, उप्ते ग्रधिकार था कि वह राजवंश के किसी अन्य व्यक्ति को या 
कुलीन परिवारों (राजन्यों) के किसी व्यक्ति को राजा के पद के लिए वरण कर सके । 
राजा के वरण या निर्वाचन को सूचित करने वाले कतिपय वैदिक मन्त्रों को यहाँ 
उल्लिखित करना उपयोगी होगा । एक मन्त्र में कहा गया है---प्रजा (विद्यः) राज्य 

के लिए तुम्हें वरण करतों है, सब दिश्ञात्रों के लोग तुम्हारा वरण करते हैं । तुम राष्ट्र- 
रूपी शरीर के सर्वोच्च स्थान पर आसीन रहो, भौर वहाँ रहते हुए उम्र शासक के 
समान सब में सम्पत्ति का विभाजन करो ।* इस मन्त्र से स्पष्ट है, कि प्रजा, जनता 

१. धथर्व ३३५; श्रथर्व शहद 
२. "में सनाभिरुत वान्यनाभिमेम प्रापत् पोर्मवे वधो यः।' अथर्व० ३३३०६ 
३. “त्वां बिशो वृणतां राज्याय त्वामिमः प्रदिशः पचदेवी: । 

व्मंन् राष्ट्र्य ककुदि भ्रयस्व॒ ततो न उप्रा विभजा बसुनि” झ्यर्व० ३१४२ 
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या विद्या: राजा का वरण करती थी, प्रौर सब लोगों द्वारा स्वीकृत होने पर ही कोई 
व्यक्ति राजा के पद को प्राप्त फर सकता था। वरण का प्रर्थ चुनना भी है, पर इस 
शब्द के स्पीकारार्थक होने में तो सन्देह हिया ही नहीं जा सकता । 

राजा के बरण या निर्माचन के सम्बन्ध में प्रथ्व॑येद के निम्नलिखित मन्य बड़े 

महत्व के हैँ---'सहूप हम तुम्हारा भपने ग्न्दर प्रावाहुन करते हैं । तुम हमारे बीच 
में प्रविचल झप से वे धूप होफर स्थित रहो । सब्र प्रजा तुम्हें चाहेँ, तुमसे राष्ट्र का 
प्रधिकार कभी छीनना ने पड़े । यद्वी रहकर तुम उत्कप॑ करो, कभी तुम्हारा पतन ते 
दी, कभी तुम विच्लित ने हो, इन्द्र के समान तुम प्रूव होफर रहो और इस राष्ट्र का 
धारण करो। ये पर्वत मुदुड़ रूप से ल्थपिर हैं, यह पुथियी भी स्थिर है, यह सारा जगत 
प्रपहूप से स्थिर है, पद धुलोक भी मसी-मांति ध्विर है, एसी प्रकार प्रजाओं का यह 
राजा भी प्र,व रूप से हिथर रहे। राजा वदण, देव बृहस्पति, इन्द्र भौर अग्नि इस 
राजा को ध्रुव रूप से राष्ट्र का धारण करने की दावित दें ।/* 

प्रयर्वेवेद के इन मन्मरों से मिम्नलिस्लित बातें स्पष्ट होती हँ--जब प्रजा किसी 
राजा का बरण करती थी, तो स्वाभाविक रूप से उसकी यहू इच्छा होती थी क्रि जिस 

व्यक्ति को उसके गुणों के कारण राजा स्वीकार किया गया है, वह प्रव रूप से राष्ट्र 
का झासन करे; बढ़ परृथिवी, पर्वत प्रौर चुलोक शभ्रादि के समान भ्रपने पद पर स्थिर 
रहे | परुण, घुहत्यति, इन्द्र श्रादि देवता उत्ते राजकीय पद पर स्थागी रूप से कार्य 
कर सकने की दक्ति दें । पर राजा मे राष्ट्र का प्रधिकार छीना भी जा सकता था | 
“मा लद्वाष्ट्रण्धिश्रपत्” दब्द दसके स्पष्ट प्रमाण हैं। राजा के पद के लिए केवल 
ऐसे व्यक्ति का ही वरण किया जाता था, जो उसी “जन! का हो, जिससे राष्ट्र का 
निर्माण हुप्ता है । इसीलिए भवदवंयेद में एक ह्थान पर कहां गया है---/मैं राजा राष्ट्र 
फा अपना व्यक्ति हूं, में प्रपने फो प्रवश्य उत्तम बनाऊँगा।” एक पन्य मन्त्र में राजा 

को 'अन्तरभू: कहा गया है, जिसका अभिष्राय है कि वह प्रपने अन्दर का है। 
यजुर्वेद में भी कतिपय ऐसे मनन विद्यमान हैं, जो प्रजा द्वारा राजा के वरण 

हिये जाने का निर्देश करते हैं । यजुर्वेद फे एक मन्त्र में कहा गया है, कि “सब देव 

लोग महान् फल के लिए, सबसे ज्येप्ठ होने के लिये, महान् जानराज्य' के लिए, श्र 

१. पिदस्तवा सर्वा वाउठन्तु मा त्ववराष्ट्रमधिश्नपत् ४! 
इहैबधि मापच्योष्ठा: पर्वत इवाविधाचलिः । 
इन्द्रे हैव भ्रुपस्तिष्ठेहू राष्ट्रमुधार य ॥ अप ६॥८७१०२ 
प्रुवा योप्रुवा पृथिवी प्रुवंविदधमिदं जगत 
प्रुवात:ः पवंता इमे भ्रुवों राजा धिशामयम् ॥ 
अ्रथर्व ६८८ १-२ 

२. ०“प्रहूं राष्ट्रस्थभीवर्ग निजो मुयासमुत्तमः /” अरथर्ववेद ३१५४२ 
३. प्रयर्वेवेद ३४८७॥१ 
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इन्द्रों के भी इन्द्र होने के लिए इस व्यक्ति को प्रतिस्वर्धा से विरहित करते हैं।”' प्रजा 

राजा का वरण इसी प्रयोजन से करती है, कि वह सब प्रकार की विपत्तियों से चाण 

करे,* वह सबसे ज्येष्ट होकर रहे, उसके नेतृत्त्व में जनता का प्रभुत्व कायम रहे, भौर 

वह इन्द्रों का भी इन्द्र बतकर रहे। यजुर्वेद के इस मल्त्र में ऐसे राजा की देवजनों 
(उत्तम पुरुषों) द्वारा स्वीकृति व नियुवित का निर्देश विद्यमान है। 

वैदिक युग में प्रजा जिस व्यक्ति को राजा के पद पर वरण करती थी, उससे 

वह यही भ्राशा रखती थी, कि वह प््वरूप से राष्ट्र का शासन करेगा। उसे किसी 
निश्चित भ्रवधि के लिये राजा नहीं बनाया जाता था। इसीलिये अथरव॑वेद में कहा गया 
है--है राजन, तू सुप्रसतत रूप से राष्ट्र में दसवीं अवस्था तक शासन करता रहे ।* ६० 

साल से ऊपर की भायु को “दशमी' अवस्था कहते हैं। राजा से बेदिक काल में यही 
झाशा की जाती थी, कि वह दशमी झवस्थ। तक (वृद्धावस्था तक) राष्ट्र के शासन का 
संचालन करता रहेगा । 

पर ऐसे अवसर भी उपस्थित हो सकते थे, जबकि राजा दशमी झ्वस्था तक 

राष्ट्र का शासन न कर सके । कतिपय कारणों से राजा को निर्वासित भी कर दिया 
जा सकता था, और यदि जनता उसे पुनः राजा के पद पर अश्रधिष्ठित करना चाहे, 
तो उसे निर्वासत से वापस भी बुलाया जा सकता था । अ्रथर्ववेद का एक मन्च है--- 
“बहु जो प्रन्य क्षेत्र में विचरण कर रहा है या वहाँ पर अवरुद्ध है, वह श्येन द्वारा 
पराये स्थान से पुतः यहाँ ले झाया जायगा । अश्विनु उसके लिए मार्ग को सुगम कर 
देंगे। सव सजात उसके चारों ओर एकत्र होंगे ।”* यह मन्त्र बड़े महत्व का है, इसमें 
पराये क्षेत्र व प्रदेश में विचरण करते हुए या कारणवश वहाँ झवरुद्ध हुए राजा को 

इयेन द्वारा भ्रपने राष्ट्र में वापस लाये जाने का उल्लेख है। वहाँ स्येत का अभिप्राय 
सम्भवतः: गरुड़ पक्षी से है, जो प्राचीन भारत के भनेक राजवंशों द्वारा राजचिन्ह के 
रुप में प्रयुक्त होता था | इस मन्त्र में सम्भवतः एक ऐसे राजा का निर्देश किया गया 
है, जिसे या तो किसी जनपद द्वारा अवरुद्ध कर लिया गया था, और या जिसे अपने 
राष्ट्र से निर्वासित कर दिया गया था | श्येन-रूपी राजचिन्ह के साथ उसे पुनः भपते 
राष्ट्र में वापस लाया जाता है, योर उसके सजात लोग पुनः उसे घेर लेते हैं। झयवें- 
चेद के एक अन्य मन्त्र में यह कहा गया है--/तुके हम फिर से बुलाते हैं, तू भपने 
पद पर विराजमान हो, प्रजा तुझे राजा बनाती हैं, तू श्रेष्ठ पुरुषों का पालन कर 7* 

१. “इमन्देवा असपत्नं सुबध्दं महते क्षत्राय 
महते ज्येष्ट्याय सहते जानराज्यायेन्दस्पेद्धाय ।” यजुर्दें द एड० 

« द्षैतात्किल त्रायत इत्युदग्र: क्षत्रस्य शब्दः सुवनेषु रूढू: ।”. * 
- “ददामीमग्र: सुमता वह्षेह ।” भ्रथर्द ३४४७ 
- श्रयवं वादा 
« भ्रयर्व शारदा न ०६ 0 ० 
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विद्वः या प्रजा जिस राजा का वरण करती थी, उससे वह कतिपय कर्तव्यों 

के पालन की भाशा भी रखती थी । इन कतंव्यों में सर्वश्रधान जनता को धन श्रौर 
वैभव का प्राप्त कराना था । प्राचीन जनपदों में भूमि आ्रादि सम्पत्ति पर व्यक्तियों का 
का न लगाए सार्य जन का साय हक स्यानित्य माना जोक था यम, कह मा त॒ | जन का सामूहिक स्वामित्त्व माना जोतों था। भूमि, पशु प्रादि 
से जो ग्राथिक उत्पादन होता था, उसका सब विश: में न्यायपुर्वेक वितरण करना एक 

महत्त्व का कार्य था। यह राजा के नेतृत्त्व में ही सम्पन्त होता था। इसीलिए भ्रथव॑वेद 
में राजा को 'घत्र सम्पत्ति का प्रदान करने वाला” भौर सुदुढ़ रूप से घन (वसु) का 
विभाजन करने वॉला कहा गया हैं।* राजा के इस कतेव्यपालन के बदले में प्रजा उसे 
बलि प्रदान करती थी। इसीलिये ऋग्वेद में राजा को वलि (कर) लेने का एकमात्र 
प्रधिकारों कहा गया है । “हम भ्रू व रूप राजा को प्रूव हवियों द्वारा सन्तुष्ठ करते 
हैं। राजा ही भ्रकेला विश: से वलि प्राप्त करने का ग्रधिकारी है ।/* राजा प्रजा की 
रक्षा करता है, उसमें घन व झ्ाथिक पैदावार का विभाजन करता है, भौर उसके बदले 
में प्रजा उसे वलि (कर) प्रदान करती है । कर के रूप में पारिश्र मिक प्राप्त कर राजा 
प्रजा का दास््य स्वीकार करता है, बाद के नीति-प्रन्यों का यह विचार वैदिक युग में 
भी विद्यमान था । की का कमी बट अ्थवंवेद में राजा को *राष्ट्रभत्य' की संज्ञा भी दी गई की संज्ञा भी दी गई 
.है | राष्ट्र में राजा भृत्य है भोर प्रजा , यह विचार अथवंवेद के इस मन्त्र में 
भी प्रगठ किया गया है, कि राजा प्रजा या विशः का अनुचर (अझनुचलन करने वाला) ! 

होकर रहता है ।* । 
राजा का वरण विश: द्वारा किस ढंग से किया जाता था, इस सम्बन्ध में 

कोई निर्देश वेदों में नहीं मिलते । पर श्रयव॑वेद में “राजान: राजकृतः (राजा बनाने 
वाले राजाझों) का उल्लेख मिलता है और धीवानू, र्थकार, कर्मार, सूत तथा ग्रामणी 
को “राजकृत: कहा गया है । ग्रामणी जनपद या राष्ट्र के भ्न्तगंत ग्रामों के मुखिया 

(मुख्य) को कहते थे, और धीवानु, रथकार, कर्मार तथा सूत विविध प्रकार के शिल्पियों 

की संज्ञा थी। वैदिक युग के समाज में ब्राह्मणों भौर क्षत्रियों का पृथक् वर्ग के रूप में 
विकास नहीं हुआ था | उस समय धामिक विधि-विघान व कर्मकाण्ड अ्रत्यन्त सरल 

थे, श्लौर उनका झ्नुसरण कराने के लिये किसी पृथक् पुरोहित वर्ग की श्रावश्यकता 
नहीं थी। प्रत्येक श्रार्य योद्धा होता था, श्र युद्ध के समय शस्त्र धारण कर रणक्षेत्र 

में उतर आता था । पर फिर भी समाज में रथी या रथकार विशेष महत्व रखते थे | 

रथी, विविध प्रकार के शिल्पी और ग्रामणी लोग ही सम्भवतः “राजकृतः हुआ करते 
थे, और वे ही राजा के वरण का महत्वपूर्ण कार्य सम्पादित किया करते थे । 

२. अ्रय्वं शाडाड द 
२. श्र॒वं ध्रुवेण हविषाभि सोम मृश्ञामसि ॥ 

झथो त इन्द्र: केदलोविशः बलिहृतस्करत् 0 ऋग्वेद १०११७३॥६ 
३. श्रयवंचेद श्शा३७२। 
४. स विश्ोश्नुव्यचलत् ॥” झयवंवेद १५९६१ 
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'राजकर्तार: राजान:' जब किसी व्यक्ति को राजा के पद के लिये वरण कर लेते 

थे, तो राजा के चिह्न के रूप में उसे वे एक 'मणि' प्रदान किया करते थे ।” यह मणि 

सम्भवतः एक 'पर्ण” (पत्ते) के रूप में होती थी । राजशक्ति को सूचित करने के लिये 

राजा इस पर्णे-शाखा को घारण करता था। इसीलिये अ्रथव॑वेद में राजा के मुख से यह 

प्राथंना कहायी गई है--हे पण्ण, ये धीवानु, रधकार झौर मनीपी कर्मार व मेरे चारों. 

झोर उपस्थित सव जन मेरी सहायता. करें। हे पर्ण, सृत, ग्रामणी व राजइंतः राजा 

भौर मेरे चारों भोर उपस्थित सब जन मेरी सहायंता करें ।”* इस मन्त्र में पर्ण स्पष्ड 

रूप से एक ऐसा राजचिह्न है, जिसे सम्बोधन कर राजा राष्ट्र के प्रमुख पुरुषों व सर्वे- 
चारण जनों के सहयोग की प्रार्थवा करता है। ब्राह्मणग्रत्थों में राजा के राज्या- 
षेंक का जो वर्णेन किया गया है, उससे वेदिक साहित्य के इस निर्देश पर अधिक 

स्तार से प्रकाश पड़ता है । वहाँ भी राजा की पीठ पर दण्ड द्वारा भाघात कर उसे 
पने कर्तव्यों का स्मरण कराया जाता है, भौर “रत्नी! लोग उसे रत्नहवि प्रदान करते' 
;। ये रत्नी लोग ही राजा को राजचिहक्न का सूचक रत्ल प्रदान किया करते थे, निसे 
ब्रथवेवेद में पर्णणणि नाम से कहा गया है । वैदिक युग में राज्याभिषेक के समय राजा 
गे व्याध्र-चर्मं पर विठाया जाता था। अथवंवेद में लिखा है--“तू स्वयं व्याप्न हैं। 
इस व्याप्रचमं पर वेठकर सव दिशाओं में विक्रम कर | सव विशशच्चुके चाहें ।/* जब 
राजा राजसिहासन पर आसीन हो जाता था, तो सव जलों से उसका अभिषेक किया - 
जाता था। एक बैदिक मन्त्र के अनुसार “तुझे हम सब जलों के वर्चंसू से अभिषिज्चित 

, करते हैं।”* ये जल सम्भवत: जनपद या राष्ट्र की सव नदियों व जलादयों से लिये 
जाते थे, जैसी प्रथा कि भारत में बाद में भी जारी रही । राज्याभिषेक के समय राजा 
से यह कहा जाता था, कि यह राज्य तुम्हें कृषि के लिये, क्षेम के लिए, समृद्धि के लिये 

झौर पुष्टि के लिये सौंपा गया है। तुम इसके यन्ता (संचालक), नियामक शौर घ्ुव- 
रूप से धारणकर्ता हो ।£ राजा भी इस अवसर पर विद: के साथ एक ढंग का इकरार 

करता था, जिसके अनुसार वह स्वीकार करता था, कि यदि मैं विश्व: के प्रति द्रोह 
! करूं, तो मैं अपने जीवन, अपने सुकृत (पुण्य कर्म फल) और झपनी सच्तान--सबसे 
वंचित किया जाऊं ।* 

१. पश्रथ्वेवेद १२६१-६ 
“ये घोवानों रथकारा: कर्मारा ये मनीधिणः । 
उपस्तोन पर्ण मह्य त्वं सर्वान् कृष्ववलितो जनान ४ 
ये राजानों राजकृतः सुता ग्रामण्यड्च ये ॥ 
उपस्तीन् पर्ण मह्य त्वं सर्वादु कृष्यभितों जनान ॥ श्रयर्व शशाई- 

« प्रयवंवद डाचाएं 
« “तासां त्वा सर्वातामापानिधिज्चामसि वर्चसा ।* अश्रथर्ववेंद ४८५ 

५. #“इय ते राट् । यनन््तासि यमनो ध्रुवीषसि घरुण:। कृष्ये त्वा क्षेमाय त्वा पोषाय 
त्वा !/ शतपथ शारा ११२५ यजुबेद के मन्त्र को उद्धृत करके। 

६. ऐतरेय ब्राह्मण 5१५ 

न्द््छ 
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इस प्रकार विशः द्वारा वरण किये जाने पर और उसके साथ एक निश्चित 
/ करार कर के जो राजा राष्ट्र का शासन करता था, वह निरंकुश व स्वेछाचारी नहीं 

हो सकता था। उसकी स्थिति 'समानों में ज्येष्ठ' के संदृदद होती थी, भौर इसी कारण 
वंदिक युग के इन राष्ट्रों के शासन को 'जानराज्य'ं (जन या जनता का राज्य) कहा 
जाता था । 

'उन्क कमक०कमममममममभभा 

(२) सभा और समिति 

वैदिक युग के राष्ट्रों का शासन राजा श्रकेला नहीं करता था, श्रपितु उसकी 
सहायता के लिये सभा और सप्तिति नाम की दो संस्थाओं की सत्ता भी थी। समिति 
सम्पूर्ण (विश: की संस्था थी। ग्रीस के प्राचीन नगर-राज्यों में से श्रतेक ऐसे थे, जिनके 
सब वयस्क नागरिक नगर-राज्य की 'समिति' में एकत्र होकर श्रपने राज्य के लिये 

कानून बनाते थे, श्रोर राजकीय नीति का निर्धारण करते थे । एथन्स की 'एक्लीजिया' 
इसी प्रकार की संस्था थी । वैदिक युग की समिति भी एक इस प्रकार की संस्था थी, 
जिसमें सम्पूर्ण विश: (या उसके वयस्क नागरिक) एकत्र होते ये वयस्क एकत्र होते थे। यह भी सम्भव है, 

कि अनेक राष्ट्रों की समितियों में सब वयस्क तागरिक ने सम्मिलित होते हों, भर 
उनका एक विशिष्ट वर्ग (जिसे वैदिक साहित्य में “राजानः राजकृतः कहा गया है) ही 
उसमें शामिल होता हो । यजुर्वेद का एक मन्त्र है--“जिसके पास भ्रौषधियाँ उसी' 
तरह से एकत्र होती हैं जैसे कि समिति में 'राजान:', उसी विप्र को भिषक् कहते हैं।”* 
इस मन्त्र से यह निर्देश मिलता है कि समिति में राजान: एकत्र हुआ करते थे। ये 
राजानः वही हैं, जिन्हें वेद में श्रन्यत्र *राजातः राजकृतः” कहा गया है, भ्र्थात वे राजा 
या राजन्य जो कि राजा को बनाते हैं । + 

अथ्वंवेद के एक मन्त्र में राजा यह प्रार्थना' करता है---“सभा श्रौर समित्ति 
प्रजापति की दुहिताएं हैं, वे मेरी रक्षा करें । वे मुझे उत्तम शिक्षा (समुचित परामश) 
दें, संगत में एकन्र हुए 'पित्तर' लोग समुचित भाषण करें ।”* इस मन्त्र से ये बातें 
निर्दिष्ट होती हैं--सभा झौर -समिति नामक संस्थाएँ प्रजापति की.दुहिताएँ हैं । उन्हें 

राजा ते नहीं बनाया, अपितु वे ईश्वरीय. विधान की-परिणाम हैँ । वे राजा की रक्षा 

करती हैं, और उसे समुचित परामर्श देने का कार्य करती हैं । उत्तमें 'पितर” एकत्र होते 
हैं, जो वहाँ समुचित रूप से भाषण देने का काये करते हैँ। 'पितरर' का श्रभिश्राय 
सम्भवत: उन व्यक्तियों से है, जिन्हें बाद के भारतीय साहित्य में वृद्ध कहा गया है। 

आ्राचीन जनपदों में विविध कुलों के जो नेता शासन-कार्य में हाथ बेंटाया करते थे 
उन्हीं को 'कुलवृद्ध/ कहा जाता था। इसी प्रकार ग्राम के नेताश्रों की भी 'ग्रामवृद्ध 

ज्ज्ञा था। सम्ववत:, इन्हीं वृद्ों को वैदिक साहित्य में 'पिधर' नाम से कहा गया है । 

१. यजुवेंद १९८० 
२. “सभा च मा समितिव्चावतां भ्रजापतेदुहिरों संविदाने 

येना सगच्छा उप मा स शिक्षाच्चार बदानि पितरः संगतेषु ॥” अथर्व ७१६३ 
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पाणिनि की भ्रष्टाध्यायी में इसी झ्रर्थ में वृद्ध शब्द का प्रयोग किया गया है । ह 

सभा शभौर समिति नामक संस्थाश्रों का उल्लेख वैदिक साहित्य में अ्न्यत्र भी 

अनेक स्थलों पर भ्रायां है। एक मन्त्र में कहा गया है--“सभा मेरी रक्षा करे, उसके 

जो प्भ्य सभासद् हैं, वे मेरी रक्षा करें ।”* अ्न्यत्न सभा, समिति और सेना का एक 

ही मन्त्र में उल्लेख किया गया है।* एक मन्त्र में प्रार्थना की गई है, कि सभा के 

सभासद् 'सवाचस' हों! उनकी वाणी एक हो, वे परस्पर विरोधी बातें न करके 

सवाचस होकर कार्य करें। 
सभा और समिति नामक संस्थाओं के स्वरूप पर श्रथवंवेद के एक सुक्त से 

(5१०१) बहुत उत्तम प्रकाश पड़ता है। यूक्त इस प्रकार है--“निश्चय ही पहले 

“विराट” (अराजक या राज्यसंस्था-विहीन) दक्षा थी। इस दशा के उत्पन्न होने के 

कारण सव डरे कि क्या सदा यही दशा रहेगी । इस विराट दक्षा में उत्कान्ति (परि- 

बर्तन, विकास) हुई, यह विराट दशा गाहंपत्य दशा में उतरी । इस गाहँपत्य संगठन में 

भी उत्करान्ति हुई, भोर यह गाहंपत्य दशा 'आहवनीय' दशा के रूप में परिणत हुई। 

इस श्राहवनीय संगठन में भी उत्कान्ति हुईं, जिससे 'दक्षिणारित! की दशा झआईं। जो 
कोई यह जानता है, यह 'वसती' में निवास के योग्य होता है । इस दक्षिणाग्नि दशा 
में भी उत्कान्ति हुई, शौर सभा की दशा भाई । जो कोई यह जानता है, वह सभा 
का समय बनता है। सभा की इस दक्षा में उत्क्रान्ति हुईं, श्रौर समिति की दशा झाई। 
जो कोई यह जानता है, वह समिति का सामितेय बनता हैं। इस समिति दमा में भी 
उत्कान्ति हुई और झामन्त्रण की दक्षा आई । जो यह जानता है, वह आमन्त्रण का 
आमन्त्रणीय बनता है । 

प्रथवेवेद के इस सूक्त में मातव-समाज और उसकी संस्थाओ्रों के ऋमिक विकास 
का बड़े सुन्दर व स्पष्ट रूप से वर्णन है। पहले विराट या अ्रराजक दशा थी, जिससे 

सब लोग भयभीत व आशंकित हो गये । महाभारत में भी इसी विचार को प्रगट 

किया गया है। इस दशा में उत्कात्ति होकर सबसे पहले गाहुंपत्य दशा झाई। 
लोग परिवार के रूप में संगठित हुए। मानव-समाज का सबसे पहला संगठन 

« पूरिवार ही था, जिसमें पति, पत्ती और सन्तान एक संगठित व मयोदित जीवन 
व्यतीत करते थे। गाहँपत्य व पारिवारिक संग्रठन में उत्क्रान्ति ,दोकर 'आहवनीया 
:दश्ा झाई। आाहवनीय शब्द का अिप्राय एक ऐसे संगठन से है, जिसमें बुलाया जाए, 
| भाह्वात किया जाए। सम्भवतः, यह ग्राम के संग्रठम को सूचित करता है, जिसमें 
विविध कूलों के कुलमुख्यों को भ्ाह्वान द्वारा एकन्न किया जाता था । आाहवनीय संस्था 
के बाद 'दक्षिणाग्नि' संस्था का विकास हुआ | दक्षिण का अर्थ चतुर है, और भ्रग्नि 
| का भ्रग्मणी । निरक्त में भ्रग्ति की निरक्ति भ्रग्मणी के रूप से की गई है । इस संस्था में 

१२. “सम्य सभां मे पाहि ये च सम्या: सभास्तद: ।” श्रथव १६॥४४॥६ 
२. “तं सभा च समितिश्च सेना च्।” श्रथर्व १५६२ 
३. येते के च सभासदस्ते में सन्तु सवाचसः ।” श्रथर्व ७१२ 
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सम्भवतः ग्राम के चतुर भ्ग्मणी एकत्र होते ये। यह ग्राम की श्रपेक्षा अधिक बड़े संगठन को 

सूचित करता है, जो सम्भवतः जनपद या राष्ट्र का ऐसा संगठन था, जिसमें ग्रामों के 

योग्य नेता (ग्रामणी) एकत्र हुआ करते थे। इसके वाद सभा भौर समिति नामक 

संस्थाओं का विकास हुआ, जो राष्ट्र या जनपद की संस्याएँ थीं। राष्ट्र का ही एक 

भौर श्रधिक बड़ा संगठन था, जिसे “आमन्त्रण' कहते ये । भामस्त्रण शब्द ही इस बात 

को सूचित करता है, कि इसमें सम्मिलित होने के लिये बड़ी संख्या में लोगों को| « 

निमन्त्रित किया जाता था । 
वेद के इस सुक्त का बहुत प्रधिक महत्व है। सम्भवतः, यह प्राचीनतम संदर्भ 

है, जिसमें कि राज्यसंस्था की उत्पत्ति श्रोर विकास पर विचार करने का प्रयत्त किया 

गया है । वर्तमान समय के विचारक भी मानव-समाज व राज्य के श्रादुर्भाव एवं विकास 

का प्राय: यही क्रम मानते हैं। सबसे पहले परिवार संगठित हुए, फिर ग्राम, जन श्ौर 

जनपदों का संगठन हुप्रा । दक्षिणाग्नि और आमस्त्रण जैसे शब्दों का क्या प्रभिप्राय है, 

यह भली-भाँति स्पष्ट नहीं है। पर सभा शभ्रौर समिति स्पष्ट ही ऐसी संस्थाएं हैं, 

जिनका उल्लेख वैदिक साहित्य में अनेक स्थानों पर भ्ाया है। भ्रथर्ववेद में इन संस्थाश्रों 

को निदिष्ट करने वाले मन्त्र इसी प्रकरण में हमने ऊपर दिये हैं । ऋग्वेद के एक मन्त्र 

में यह कहा गया है कि “तुम झपने घर को भद्र बनाओ, तुम्हारी वाणी भद्र हो झौर 

छुम चिस्काल तक सभा में रहो ।”' एक श्रन्य मन्त्र में ये शब्द आये हैं--“वह सदा 

सभा में जाता है ।”* एक मन्त्र में 'सभेय विश्र' का उल्लेख है,” जिससे सूचित होता 

है कि सभा के सदस्यों को 'सभेय' कहा जाता था। जहाँ मनुष्य एकत्र हुए हों, ऐसे 

समूह को सभा नहीं कहते थे | वह एक सुसंगठित संस्था थी, जिसके सदस्य 'सभेय 

कहाते थे । पर कभी-कभी सभा में श्रामोद-अमोद भी होता था, भ्रौर लोग वहाँ जाकर 

जुआ आदि भी खेला करते थे । ऋग्वेद के एक मन्त्र में झ्राया है--जुआ खेलने वाले 

सभा में जाते हैं, यह समभते हुए कि हम विजयी होंगे । वहाँ उनके पासे बिखरे रहते 

हैं ।”* ऋग्वेद के समय के भारतीय राष्ट्रों व जनपदों में भी सभा नाम की संस्था भली- 

भाँति विकसित हो चुकी थी, यह बात भरोसे के साथ कही जा सकती है | 

सभा के समान समिति का भी ऋग्वेद में श्रवेक स्थानों पर उल्लेख हैं। एक 

मन्त्र में राजा के समिति में शामिल होने के लिये जाने का निर्देश किया गया है ॥* 

सभा और समिति में क्या भेद था, यह वेदिक साहित्य से स्पष्ट नहीं होता । १९ वैदिक 

मन््त्रों का अ्नुशोलन कर विद्वान इस परिणाम पर पहुँचे हैं, कि सर्मिति सभा की 

तुलना में एक बड़ी संस्था थी, श्रौर यह माना जाता था कि वह सम्पूर्ण विश: या प्रजा 

१. “अद्वं गृहूं करणुथ भद्बवाचो बृह॒द्दों वय उच्यते सभासु ४” ऋग्वेद ६२८।६ 

२० “सदा चन्द्रो याति सभामुप (” ऋग्वेद दाड& 

३ ऋग्वेद १२४॥१३ 

४. “सभामेति कितवः पृच्छमानो जेष्यामीति तन््वा शुशुजानः ४” ऋणग्वेद १०३४६ 

५. “परि सद्मंव पशसान्ति होता राजा न सत्यः समिती-रियानः (” ऋग्वेद ६६२६ 



२५० प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

: हा प्रतिनिधित्व करती है। सम्भवतः, राष्ट्र के भ्रन्तगंत सब ग्रामों के ग्रामणी उसमें 
प्रम्मिलित होते थे, और साथ ही विश: के कतिपय प्रमुख व्यक्ति-- सुत, रथकार व॑ अन्य 
शिल्पी आदि--भी उसमें उपस्थित होते ये । राजा भी समिति में उपस्थित होता था । 
प्तमिति के पति (प्रध्यक्ष) को ईशान कहते थे । सभा समिति की अपेक्षा छोटी संस्था 
थी, और उसमें कतिपय विशिष्ट व्यक्ति ही सम्मिलित हुआ करते थे | राष्ट्र के प्रधाव 
न्यायालय का काये भी सभा द्वारा ही किया जाता था । 

यह झावश्यक समझा जाता था, कि सभा और समिति के सदस्य परस्पर 

सहयोग से काम करें । उनके मन एक हों, उचकी वाणी एक हो, उत्का विचार-विमशें 
एक समान हो, झोर वे एक ही मन्त्र (नीति) का निर्धारण करें। ऋग्वेद के अन्तिम 
सूत्र के ये मन्त्र सम्भवतः: सभा ओर समिति के सदस्यों के लिये ही लिखे गये थे--तुम 
एक साथ मिलकर एकत्र हो, तुम एक साथ मिलकर एक-सी वात कहो. तुम्हारे मन 

एक्सदश हों । पूर्वकाल के देवता लोग समान रूप से चिन्तन करते हुए जैसे वरतते 
रहे हैं, वेसे ही तुम्हारा मन्त्र एक समान हो, तुम्हारी सम्मिति एक समान हो, तुम्हारा 

मन झौर चित्त समान हो । तुम्हारे निर्णय समान रूप से हों, तुम्हारे हृदय एकमत हों, 
तुम्हारे मन एक समान हों, जिससे कि तुम प्रसल्ततापूर्वक एकमत होकर रह सको ।”* 

ये मन्त्र इस वात में कोई सन्देह नहीं रहने देते, कि पैंदिक काल के राष्ट्रों में 
सव का एकमत होना बड़े महत्त्व की बात समझी जाती थी। सभा और समिति जैसी 
संस्थाप्रों में जो लोग सम्मिलित हों, यदि उनके मन, चित्त और हृदय एक न हों, वे 
परस्पर विरोधी बातें कहते हों, तो वे कभी किसी समुचित निर्णय पर नहीं पहुँच सकते । 
इस कारण उनके लिये समान मन शोर समान विचार वाले होने की बात को इतना 
महत्व दिया गया है । 

सभा और समिति नामक संस्थाओं में विविध विपयों पर विचार-विमर्श व 
वाद-विवाद हुआ करता था, और उनके सदस्य अच्छे वक्ता होकर दूसरों को अपने 
अनुकूल बनाने के लिये भी प्रयत्नशील रहा करते ये। इसीलिये अधवंवेद में यह प्रार्थना 
की गई है---.यहाँ जो लोग उपस्थित हैं, मैं उनके तेज व ज्ञान को ग्रहण करता हूँ॥ 
है इन्द्र ! मुझे इस सम्पूर्ण संसद का नेता बनाओ । जो तुम्हारा मन किसी अन्य भोर 
गया हुआ्ना है, या तुम्हारा मत जो किसी वात को पकड़ कर बैठ गया है, मैं तुम्हारे 

उस मन को वहाँ से हटाता हूँ, तुम्हारा मन मेरे अनुकूल हो जाए ।”* इन मन््त्रों के 

१- “संगच्छध्य॑ संवदष्वं सं वो सनांसि जावताम् । 
देवा भाग यथा पूर्वे संजानाना उपासते ॥ 
ससानो भत्त्रो समिति: समान समान सनः सह चित्तमेषाम् 
समान मस्त्रमसिसन्त्रये वः समानेद वो हविषा जुहोमि ॥ 
ऋग्वेद १०११६१२-४ 

२. एपामहं समासीनानां वर्चो विज्ञानमाददे । 
अस्या: सर्वस्याः संसदो मामित्द्र भगिन कृणु ॥ 
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झनुशीलन से इस बात में कोई सन्देह नहीं रह जाता, कि वैदिक युग की सभासमितियों 
में विविघ वक्ता भ्रन्य सदस्यों को अपने भ्रनुकूल करने के लिए प्रयत्नशील रहते थे, 
ओर उनमें विविध विषयों पर विचार-विमर्श द्वारा एकमत होने का यत्न किया जाता 
था। इसी कारण राजा की ध्रुव रूप से सत्ता के लिए समिति का उसके अनुक्ल होना 
आवश्यक माना जाता था, और यह स्वीकार किया जाता था कि जो राजा स्वेच्छाचारी 

होने का यत्न करे, समिति भी उसके श्रनुकूल होकर नहीं रह सकती । 
सभा नामक संस्था में न््याय-सम्बन्धी कार्य विशेष रूप से होते थे, इस सम्बन्ध 

में भी कतिपय वैदिक मन्त्र उल्लेखनीय हैं। श्रथवंवेद में सभा को 'नरिष्ट' कहा गया 
है, जिसकी व्याख्या सायणाचार्य ने इस प्रकार की है--'जहाँ बहुत-से एकन्न होकर 
एक वात कहें, उसका उंल्लेघन दूसरों को नहीं करता चाहिये। क्योंकि यह 'श्रततिलंध्य' 
होती है, इसी कारण इसे “नरिष्टि! कहते हैं। सभा के नरिष्ठ विशेषण से यह स्पष्ट 
है, कि इसके निर्णय का श्रतिक्रमण कर सकना कदापि सम्भव नहीं था। ऋग्वेद में सभा 

का एक विशेषण “किल्विप-स्पृत्” दिया गया है, जिसका श्रथ है पाप या अपराध का 

परिमार्जन करने वाली । सभा में न्याय करते हुए उसके सभासदों द्वारा कदाचित् 

झन्याय या पाप हो जाने की सम्भावना भी बनी रहती थी। इसीलिए यजुर्वेद में मन्त्र 
के 

द्वारा 'सभा में किये गये पाप से मुक्ति की प्रार्थता भी की प्ुई है। 

(३) उत्तर-बंदिक युग की दासन-संस्थाएँ 
वैदिक युग के राष्ट्रों में प्रायः ऐसे शासनों की सत्ता थी, जिनमें राजा का 

बरण' फिया जाता था, और राजा राष्ट्र की सभा श्रोर समिति नामक संस्थाओं का 
अनुगाभो बन कर रहता था । ः 

पर उत्तर वैदिक क ल में विविध राष्ट्रों, जानराज्यों या जनपदों के पारस्परिक 
संघर्ष के कारण महाजनपदों का विकास शुरू हुआ | इन सब में एक ही प्रकार का 
शासन विद्यमान नहीं था। धीरे-धीरे भ्रनेक प्रकार की शासन-पद्धतियाँ भारत के 
जनपदों में प्रचलित हुई। ऐतरेय ब्राह्मण की श्रष्टम पंजिका में एक संदर्म है, जिप्में 

इस युग की विविध झासन-पद्ध तियों का परिगणन किया गया है| इस संदर्भ के भ्रनुसार 
प्राची दिशा के “ज्यों (मगध, कलिज्र, वद्ध आदि) के जो राजा हैं, उनका 'साम्राज्य 

के लिए प्रभिपेक होता है, और वे 'सम्र'ट! कहाते हैं। दक्षिण दिशा में जो सत्वत 

(यादव) राज्य है, यहाँ का शासन “भोज्य' है, और उनके शासक 'भोज' कहे जाते है। 
प्रतीची दिशा (सुराप्ट्र, कच्छ, सौवीर आदि) का शासन-प्रकार 'स्वाराज्य' है, शौर वहाँ 
के शासक 'स्वराट' कहाते हैं । उत्तर दिशा मे हिमालय के क्षेत्र में (उत्तरकुल, उत्तर- 
मद्र आदि) जो राज्य हैं, वहाँ 'वैराज्य” प्रणाली है, और वहाँ के शासक 'विराद' कहाते 
हैं । मध्यरेश (कुछ, पाज्वाल आदि) के राज्यों के शासक 'राजा' कहे जाते हैं । इस 

यद् वो मनः परागतं यद् बद्धमिह वेह वा । 
तदेव आवतंयामसि मपि वो रमतां मनः 0 अथर्व ७१२।३-४ 
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प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण में साम्राज्य, भोज्य, स्वाराज्य, वैराज्य और राज्य--इन पाँच 

प्रकार की शासन पद्धतियों का उल्लेख है । ये विविध प्रणालियाँ किस-किस क्षेत्र में 

प्रचलित थीं, इसका निर्देश भी ऐतरेय ब्राह्मण में कर दिया गया है । सम्नाद वे थे, जो 

वंशकऋमानुगत राजा होते हुए अपनी शक्ति के विस्तार के लिए अन्य राज्यों का मुलोच्छेद 

करने में तत्पर थे । महाभारत के समय का मागध राजा जरासंध इसी प्रकार का 

सम्राट् था। सम्भवतः, भोज उन राजाओं का संज्ञा थी, जो वंशक्रमानुगत न होकर 

कुछ निश्चित समय के लिए राजा के पद पर नियुक्त किये जाते ये। सात्वत यादवों में 

यही प्रथा प्रचलित थी, भोर महाभारत से सूचित होता है कि वासुदेव कृष्ण इसी 

प्रकार के भोज या संघ-मुख्य थे । 'स्वराद' शासक वे ये, जिनकी स्थिति “समानों में 
ज्येष्ठ' की होती थी | इन 'स्वाराज्यों' में कतिपय कुलीन श्रेणियों का शासन होता था, 

झौर सब द्यासक-कुलों की स्थिति एक समान मानी जाती थी । समानों में ज्येष्ठ व्यक्ति 
को ही 'स्वराट” के पद पर नियत किया जाता था। सम्भवतः, वैराज्य जनपद वे थे, 
जहाँ जनता श्रपना शासन स्वयं करती थी, भोर जिनमें कोई राजा नहीं होता था । यह 

शब्द सम्भवत: गणतस्त्र जनपदों का परिचायक है । मध्य देश के कुरु, पत्चाल आदि 
जनपद “राज्य! कहाते थे, और वहाँ प्राचीन वैदिक युग की परम्परागत शासनश्रणाली 

विद्यमान थी । 
ऐतरेय ब्राह्मण के इस संदर्भ से यह सूचित होता है, कि भारत के प्राचीन 

जनपदों में विविध प्रकार की शासनपद्धतियों की सत्ता थी, और उत्तर-वैदिक युग में 
झनेक प्रकार के शासनों का विकास हो गया था । 

राज्याभिषेक--ब्राह्मण ग्रन्थों में राजा के राज्याभिषेक की विधि का विशद 
रूप से वर्णन किया गया हैं, श्ौर इस वर्णन द्वारा उत्तर-वेदिक युग के राजा तथा 
शासनपद्धति पर भच्छा प्रकाश पड़ता है । जब किसी व्यक्ति को राजा के पद पर 

भ्रधिष्ठित किया जाता था, तो 'राजसूय यज्ञ' का अनुष्ठान किया जाता था। राजसूय 
यज्ञ के विना कोई व्यक्ति राजा के पद को प्राप्त नहीं कर सकता था ।'शतपथ ब्राह्मण 
में लिखा है--“राजा के लिए ही राजसूय है.। राजसूय यज्ञ करने से ही वह राजा 
बनता है ।” जो व्यक्ति सम्राद् का पद प्राप्त करना चाहे, उसके लिए वाजपेय यज्ञ का 
विधान था। शतपथ ब्राह्मण में लिखा है---“वाजपेय से सम्राट् वनता है। राज्य हीन 
है, साञ्नाज्य श्रेष्ठ है । राजा सम्राट् बनने की कामना करे ।””* 

राजा के लिए जिस राजसूय यज्ञ का विधान किया गया है, वह उसके राज्या- 
भिषेक को ही सूचित करता है । इस यज्ञ में सबसे पूर्व विधि के साथ अग्नि का झ्ाधान 
कर अग्निहोत्र यज्ञ किया जाता था। उसके श्रतन्तर राजा के पद पर, अधिष्ठित होने 
वाला व्यक्ति “रत्लियों' को हवि प्रदान करता था। वैदिक युग में कतिपय व्यक्ति 
*राजान: राजकृतः होते थे, जो राजा को राज-चिह्त के रूप में पर्णमणि प्रदांन किया 

१. “रात एवं राजसुयं । राजा वे राजसुयेनेष्ट्वा भवति ।” शतपय ५॥११११२ 
२. “सम्राद वाजपेयेन श्रवरं हि राज्यं पर साम्राज्यमु !” शतपथ ५१११३ 
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करते ये । उत्तर-वैदिक युग में इनका स्थान 'रत्नियों' ने ले लिया था। ये रत्ती निम्त- 
लिखित होते ये--(१) सेनावी--सेना का प्रधान श्रधिकारी या सेनापति। (२) 
पुरोहित--इसे तैत्तिरीय ब्राह्मण में 'ब्राह्मण' नाम से कहा गया है। (३) अभिषिक्त 
होने वाला राजा स्वयं । (४) महिपी या राजमहिपी । (५) सृत। (६) ग्रामणी । 
(9) क्षत्रिय या क्षत्ता । (८) संगृहीता । (६) भागदुघ् । (१०) प्रक्षवाप। (११) 
गोविकर्ता । (१२) पालागल ।' 

इन वारह रत्लियो में से कतिपय के प्रभिप्राय को स्पप्ट करने की भ्रावश्यक्रता 

है। सूत राजा और राज्य-विषयक इतिवृत्त का संकजन करते थे। पुराणों में जो प्राचीन 

ऐतिहासिक ग्नुश्रुति संगृहीत है, वह पुराने काल के सूतों के कतृंत्व का ही परिणाम 

है। कौटलीय श्रर्थशास्त्र में भी 'सूत' नामक राजकर्मचारियों का उल्लेख है, जिन्हें एक 

हजार कार्पापण वेतन देने की व्यवस्था की गई है ।* ग्रामणी ग्राम के “मुख्य” को कहते 

थे। जनपद या राष्ट्र के भन्तगंत जो विविध ग्राम होते थे, उनके मुख्यों की ही “्रामणी' 

संज्ञा थी । ते ग्राप्रणी प्रायः सर्वताघारण जनता (विद्य:) के ही व्यक्ति होते थे, इसी 

कारण शतपथ ब्राह्मण में इन्हें 'वैज्य' भी कहा गया है ।* उत्त रवैदिक काल में जाति 

या वर्ण का भेद विकसित होना शुरू हो चुका था। सर्वसाघारण “विश्ः से ब्राह्मण 

(याज्ञिक व धा्िक भनुष्ठान के कार्यों के विशेषज्ञ) झौर क्षत्रिय वर्ण पृथक होने लग 

गये थे । राज्याभिषेक के समय राजा जहाँ ब्राह्मण (पुरोहित) भौर क्षत्रिय को हवि 
प्रदान करता था, वहाँ सर्वेसाघारण 'विद्य/ के प्रतिनिधिरूप वैश्य प्रामणियों को भी उस 

द्वारा हवि-दी जाती थी । क्षत्रिय या क्षत्ता उस वर्ग को सूचित करता हैं, जो सैनिक 

कार्य में निपुणता के कारण सर्वंसाघारण “विशः से पृथक् हो गया था। राज्य-कोश 
के नियन्ता को 'संगृहीता” कहते थे । इसके लिए कौठलीय अभथथंकज्ञास्त्र में 'सन्विधाता' 

शब्द का प्रयोग हुआ है।* राज्वकर को वसूल करने वाले प्रधान राज-पदाधिकारी को 

““भागदुघ् कहते थे । श्राय-व्यय का हिसाव रखने वाले श्रधान अधिकारी की संज्ञा 

: आक्षवापर थी। कौटल्य ने इसी को 'झक्षपटलाध्यक्ष' कहा है ॥ जंगल विभाग के 

प्रधान झ्धिकारी को 'गोविकर्त्तार कहंते ये, जिसका एक मुख्य कार्य खेती को नुकसान 
पहुँचाने वाले जंगली पशुझों का विनाश करना भी माना जाता था! पालागल का 

कार्य राजकीय संदेशों को पहुँचाना होता था। मैत्रायणी संहिता में इसी के स्थान पर 
तक्षा या रथकार को रत्नियों में गरिना गया है /* पालागल, तक्षा तथा र्थकार ऐसे वर्ग 

को सूचित करते हैं, जो श्रम या. शिल्प के साथ सम्वन्ध रखता था। शतपथ ब्राह्मण के 

« शतपथ ध्ाशशा१-१३ 
कौटलीय अर्थशास्त्र शार 

शतपय शाराश।द 
« कोटलीय श्रर्थशास्त्र २४५ 
« कौटलीय भप्र्यद्ञास्त्र २७७ 
- सेन्नायणों संहिता २५ कृत एड -#६ 2४ ८0 ८क 
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प्नुसार पालागल लाल रंग की पगड़ी पहनता था, और वह घनुष, वाण और चर्म 

(ढाल) को धारण करता था ।* इसमें सन्देह नहीं, कि ये बारह रत्नी जहाँ प्राचीन 
राज्यों के उच्च वर्ग (पुरोहित, राजमहिपी, क्षत्रिय, संगृहीता झादि) का प्रतिनिधित्व 
करते ये, वहाँ साय ही सर्वताघारण जनता (वैश्य, पालागल आदि) को भी इनमें प्रति- 

निधघित्व प्राप्त था । रत्नियाँ में राजमहिपी का उल्लेख भी महत्व का है। प्राचीन 

धार्भिक मर्यादा के अनुसार पत्नी के अ्रभाव में किसी धार्मिक कृत्य का सम्गदन नहीं 

हो सकता था। झातपथ ब्राह्मण में पत्नी को पुरुष की अर्धाड्िनी कहा गया है । उसके 
बिना मनुष्य आधा रहता है। पत्नी के कारण ही कोई व्यक्ति 'स्वे' (पूरा) वनता है।' 
क्योंकि राजा स्वयं भी राज्य का एक महत्वपूर्ण भ्रंग होता था, श्रतः उप्ते भी रत्नियों 

के अन्त॒गंत किया गया है। रव्वियों को हवि प्रदान करते समय राजा उनके घर पर 
जाता था, उनके प्रति अपने कर्तव्यों तथा वशवततिता को प्रदर्शित करने के लिए विविध 
प्रकार की हृवि उन्हें प्रदान करता था। सेनानी को दी जाने वाली हृवि हिरिण्य (सुबर्णं) 
के रूप में होती थी, पुरोहित की गौ के रूप में, राजम्हिपी को भी धेनु (गौ) के रूप 
में, सुत को यव (जौ) से बने हुए भोजन के रूप में, ग्रामणी को भी गौ के रूप में, क्षत्ता 
को वैल (प्रनडवान्) के €प में, भागदुंध् को काली गाय के रूप में, संगृहीता को दो 
गौशों के रूप में, अक्षावाप को भी गाय के रूप में, गोविकृत को भी गौ के रूप में, और 
पालागल को लाल पगड़ी व धनुप बाण के रूप में हवि दी जाया करती थी ।* ये हविाँ 
भी रत्नियों के अनुरूप ही थी । हवि में प्रधानतया गौवों को प्रदान किया जाता था, 

जो उस युग 5228 सम्पत्ति का रा रूप था। 
हृविं प्रदान द्वारा रत्तियों की पुजा करते समय उनसे कहा जाता था---हम 

तुम्हारे लिए ही अभिषिक्त होते हैं, भौर तुम्हें ग्रपना अनुगामी (अनुपक्रमी) बनाते 
हैं ।” रत्नियों को हवि प्रदान करने का अभिप्राय यही था, कि राष्ट्र के विविध अंगों 

की अ्रनुमति राजा द्वारा प्राप्त कर ली जाए, और वह उन्हें अपना अनुगामी और 
सहायक बना ले । 

रत्नियों को हवि प्रदात करने के अनन्तर राजसूब के जो विविध शतृपष्ठाव 
किये. जाते के, शतपथ ब्राह्मण में उनका भी बड़े विस्तार के साथ वर्णन है । रत्तियों 
के वाद देवताओं शो वलि देने का विधान किया गया है। जिस व्यक्ति को राजा के 
पद पर अभिषिक्ता झिया जाता है, उसमें अनेकदिध देवी गुणों का होना आवदयक है | 
सत्य वो प्रसूति के लिए सविता को, गाहंपत्य के गुणों के लिए ग्रग्ति को, बनस्पतियों 
की वृद्धि के लिए मोभ को, वाक्झक्ति के लिए बृहस्पति को, सबसे श्रेष्ठ (बड़े होकर 
रह सकने फी योग्यता के लिए इन्द्र को, गोधन व अन्य पशुओं की रक्षा के सामथ्यं के 

ननत+- + 

२. शतपथ ५॥२।५१ १ 
२. झतपय ५२११० 
है. शतपथ ब्राह्मण ५३११-१३ 
४. “तस्मा४एवंसेन सुयते त॑ स्वमनुपक्रमिणं कुरुते ।” शतपथ ५३११ 
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* लिए पशुपति रुद्ध को, सत्य के लिए मित्र को, श्रोर घर्मपति बनने के लिए वरुण को 
बलि दी जाती थी ।* यह वलि भी यव और ब्रीहि भ्रादि प्रन्नों हारा ही तैयार की 
जाती थी। ऐसा माना जाता था कि सविता आदि देवताओं को सन्तुष्ट करके राजा 
सत्य आदि गुणों को प्राप्त करता है, और इन देवी गुणों के अनुरूप शासन कर सकने 
में समर्थ होता है । 

रल्नियों और देवताओ्रों का वलि द्वारा सत्कार करने के श्रतन्तर जलों द्वारा 
राजा का श्रभिषेक किया जाता था। ये जल सरस्वती आदि नदियों, ह॒दों (जलाशर्यो), 
कुझों झौर समुद्र व वर्षा के जल प्रादि से ग्रहण किये जाते थे। दूध, घी श्रादि जो 
अन्य द्रव पदार्थ हैं, उन्हें भी राजा के प्रभिषेक के लिए प्रयुक्त किया जाता था। कुल 
सोलह प्रकार के जल एवं द्रव अभिषेक के लिए प्रयुक्त होते थे। अ्रभिषिक्त होता हुप्रा 
राजा कहता था, मैं जन का भरण करने वाला हो सकूं, इसलिए राष्ट्र को देने वाले 
जलो, मुझे राष्ट्र प्रदात करों ।” इस पर यह कह कर कि “यह जन का धारण करने 
वाला हो सके, प्रतः राष्ट्र को देने वाले जल इसे राष्ट्र प्रदान करें,” राजा का अभिषेक 
किया जाता था । यह बात महत्व की है, कि राजा के श्रभिषेक के लिए जो जल एकत्र 

किये जाते थे, वे सरस्वती भादि विविध नदियों ध्ौर समुद्र के साथ-साथ राष्ट्र के कुग्रों 
भ्रोर जलाशयों से भी लिये जाते थे। सरस्वती सरृद्य नदियों को भारत के सभी राष्ट्र 
पवित्र मानते ये । धाभिक व सांस्कृतिक दृष्टि से यह देश एक है, यह विचार इस प्राचीन 
काल में भी विकसित हो चुका था | पर पपने राष्ट्र को भूमि के प्रति विशेष भक्ति के 

कारण वहाँ के कुप्रों श्रौर जलाशयों तथा वर्षा का जल लेना भी झ्रावशयक था । इससे 
पग्रपनी भूमि के प्रति विशिष्ट भक्ति की सूचना मिलती है । 

सबसे पूर्व राजा का अ्रभिषेक प्रजाजनों द्वारा किया जाता था। जब प्रजाजन 
जल छिड़ककर राजा का अभ्रभिषेक कर चुकते थे, तब वह भिन्नावरुण देवता्नों की वेदी 
के सम्मुख रखी हुई शादूल की लाल पर बैठ जाता. था।? बेदिक युग में राजा का 
पझ्भिषेक व्यान्न की खाल पर होता था, यह पिछले प्रकरण में लिखा जा चुका है । 

व्याप्न को ही शतपथ में शारदूल कहा गया है । राजा के शारदूल-चर्मं पर झआसीन हो 

जाने के प्रनन्तर ब्राह्मण, 'स्व' (राजा के अपने कुल का कोई व्यक्ति,*) राजत्य* धौर 

१. शतपयथ ब्राह्मण ५।३॥३२-६ 

२. “ते वे माध्यन्दिने सतनेईइभिषिझचति । एप वे प्रजापतिय एव यज्ञस्तायते यस््मा- 
दिमाः प्रजा: प्रजाता एतम्वेवाप्येतद्म नु प्रजायन्ते तदेनं मष्यत एचेतस्थ प्रजा- 
पतेदेंघाति मध्यतः सुबति ४” शतपथ शार।५।१ 

३. “अग्नेण मेन्रावदणस्थ धिण्ण्यम् । श्ञादूलचर्सोपस्त॒णाति'''शादूलत्विधिभेवास्मिन् 
एतहुधताति ४/ शतपथ शाशशारे 5 

४. “तेन ब्राह्मयोइभिषिज्चति ।” शततपय ५४२॥५।११ 

4५, “तेन स्वो5भिषिज्चति ।” शतपथ ५३।२।१२ 
» तन मित्र्यों राजन्योइमिषिज्चति 7” शतपथ शराधा१३ न्क्ी 
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देदय द्वारा क्रमशः: उसका प्भिषेक किया जाता था। यहाँ न दम देने योग्य है, 
कि राजा का अभिषेक करने वाले व्यक्तियों में शुद्रों का १रिगणन् नहीं किया गया है। 

यातो इस युग के आर्य राष्ट्रों में शूद्रों का पृथक् वर्ग विकसित ही नहीं हुआ था, भोर 
या उनकी संख्या अभी अगण्य थी । तैत्तिरीय ब्राह्मण में 'स्व के स्थान पर “जन्योँ 
का उल्लेख किया गया है,' जो पम्भवतः राजा के स्वकीय कुल का ही परिचायक्त है| 

पभ्रभिषेक के प्रनन्दर राजा को वस्त्र दिये जाते थे, और वह उष्णीय (पगड़ी) 
झादि विविध वस्त्रों को घारण करता था ।* बस्त्रों को घारण कर चुकते पर राजा को 
घनुष और तीन बाण प्रदान किये जाते थे, जो उसकी क्षात्रशक्ति के परिचायक्र थे 
धनुप के साथ उसे जो तीन वाण भी दिये जाते थे, उनका प्रयोजन पुथिवी, भ्न्तरिक्ष 
झौर द्यौ:-तीनों लोकों के क्षेत्र में रक्षा कर सकने के कतंव्य का उसे समझा 
कराना था । 

राजा के राज्याभिषेक की यही विधि थी । जब यह विधि पूर्ण हो चुकत्ती थी, 
तो घोषणा द्वाया सवको राजा के अभिषेक की सूचना दी जाती थी । यह घोषणा गृह- 
पति प्रग्ति, वृद्धश्नवा इन्द्र, मिन्नावरुणों देवता, विश्ववेदा पृषा, द्यावापषधिवी और 
झदिति आदि विविध देवताओं को सम्बोधित करके की जाती थी ।* यह माना जाता 
या, कि इन सब की अनुमति राज्याभिषेक के लिए प्राप्त है। शतपथ ब्राह्मण ने इस 
बात को स्पष्ट किया है, कि इन देवताओं में अग्नि ब्राह्मणों का, इन्द्र क्षत्रियों का भौर 
पृषा पशुओं को सूचक है। द्यावापृथिवी में राष्ट्र के अन्य सव वर्गों का समावेश हो 

जाता है। 
प्रभिषेक की घोषणा के भ्रतन््तर प्भिषिक्त राजा को कुछ शपथें लेनी होती 

थीं। एक शपथ में वह कहता था--“जिस रात्रि में मेरा जन्म हुआ झौर जिसमें मेरी 
मृत्यु होगी, उसके बीच में (सम्पूर्ण जीवन-काल में) जो भी इष्टापुर्त (शुभ कर्म) मैंने 
किये हों, वे सब नष्ट हो जाएँ और मैं अपने सब सुकृतों, भ्रायु और पुजा से वंचित हो 
जाऊं, यदि मैं किसी भी प्रकार से आपके विरुद्ध द्रोह करूँ ।९ यह शपथ राजा को 
भत्यत्त श्रद्धा के साथ लेनी होती थी । राज्य में चाहे किसी भी प्रकार की शासन- 
प्रणाली हो, राज्य-शासन का प्रकार साम्राज्य, भौज्य, स्वाराज्य, वैराज्य, परमेष्ठ्य, 
राज्य, महाराज्य, आध्िपत्य, सामन्तपर्यायी झोर सार्वभोम भादि में से चाहे किसी भी 

१. “तेनव वेध्योईभिषिषश््चति । शतपथ शाशशारड 
« तैत्तिरीय शाप 
* शतपय श३।५४२०-२३ 
* शरेतेपय ५।३।२२७-२६ 

» शतपथ १३॥५॥३ १-२७ 

* “एतेनेद्रेण सहाभिषेकेण क्षत्रियं शापयित्वा प्रभिषि७्चेत् सब्रूयात् सह श्रद्धा 
पाञ्च राजोमजायेहूं याञच प्रेतास्मि तदुभयमन्तरेणेष्टापूर्त मे लोक पुकुतमायु: 
प्रजाँ दुज्जीया: यदि ते द्ुद्मं मिति ।” ऐतेरेय ब्राह्मण ८१५ 

दूत कद ०६ हा 0 
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इंग का हो, पर शासन की दाक्ति जिस भी व्यक्ति के हाथों में दी जाती थी, उसे यही 
हपय ग्रहण करनी पड़ती थी ।* क्योंकि सब प्रकार के दासकों के कंव्य एक-से ही 
समझे जाते थे, भ्रतः सब के लिए इसी शपथ को ग्रहण करना आवश्यक था । यह 
शपथ राजा या शासक को सदा प्रपती स्थिति का स्मरण कराती रहती थी। 

हापथ को ग्रहण करने के अनन्तर राजा'को चारों दिशाओं में आरोहण करने 
के लिए कहा जाता था। क्रमश: पूवें, दक्षिण, पश्चिम भौर उत्तर दिशाओं की झोर 
भुत्त करके वहू इन दिद्षाश्रों द्वारा रक्षित होने का श्राशीर्वाद प्राप्त करता था। पूर्व 
दिक्षा में उसे ब्रह्म-द्वविण, दक्षिण दिशा से क्षत्र-द्रविण, पश्चिम दिक्ला से विडृ-द्रविण 
(सर्वेसाधारण विश्ः के धन), श्रोर उत्तर दिल्ला से फल-द्रविण (सम्भवतः, शूद्र-द्रविण) 
के रक्षित होने का आइवासन प्राप्त होता था ।* इस क्रिया का प्रभिप्रायः सम्भवतः 
पह था, कि चारों दिक्षाओं में स्थित राज्य-क्षेत्र के सम्पुर्णं समाज के चारों वर्गों की 
घधनसम्पत्ति की रक्षा करने की व्यवस्था राजा द्वारा हो। 

इसके बाद राजा का एक ऐसे सुवर्ण पात्र (रुफ्म) द्वारा श्रधिषेंक किया जाता 
था, जिसमें सो छिद्र होते थे | ये सो छेद सौ साल की भ्ायु के परिचायक थे |* इस 
समय यजुर्वेद के कपितय मन्झों का उच्चारण किया जाता था, जिनका श्रर्थ यह है-- 
"में तुझे सोम के चुम्तन से, श्रग्ति के तेज से, सूर्य के वर्चंसू से शोर इन्द्र फे बच से 
प्रभिपिज्चित करता हूं। तू क्षत्रपतियों के क्षत्र का' पालन करने वाला हो । महान 
क्षत्रवल के लिए इसे सब देवता भ्रसपत्न (जिसका कोई छत्रु न हो) करें। प्रमुक पुरुष 
प्रोर प्रमुक स्त्री के इस पुत्र को असुक प्रजा के इस स्वामी को तुम क्षात्रधर्म के लिए, 
महानु प्येष्ठय (सर्वोपरिता) के लिए, महान् जानराज्य के लिए श्रौर इन्द्र के बल के 
लिए योग्य बनाओ । यह हम सबका सौम्य राजा है, यह ब्राह्मणों का राजा है ।४” सौ 
छिद्र वाले सुदर्णपान्र द्वारा अभिषेक करता हुआ ब्राह्मण पुरोहित श्रभिविक्त व्यक्ति को 
सम्पूर्ण (विश: के साथ-साथ ब्राह्मण वर्ग के राजा के रूप में भी स्वीकार करता था । 

भभिषेक के अनन्तर राजा को लकड़ी की चोकी (भासन्दी) पर बिठाया जाता 
या। यह चोकी गूलर (उदम्बर) की लड़की से बनाई जाती थी। राजा के चोकी पर 
बेठे जाने पर उसे कहां जाता था--तू यत्ता (संचालक) भौर यमन (नियामक) है, 
तू इस पद पर श्रुव है, तू इस पद का धारण करने वाला है | छुके यह राज्य कृषि के 
लिए, क्षेम के लिए, धन समृद्धि के लिए, पोषण के लिए भौर सब प्रकार की सुख- 
बा के लिए दिया जाता है ।”* ये वाक्य यजूवेंद के एक मन्त्र के भ्रनुसार कहे 
ज ॥* 

#3.-.9००१५०५-००-०ननीनननीनीननीी नी न्न्न - न न्लल न्त+53 

« ऐत्तरेय ८११५ 
* अतपथ ४३५२-०६ 
* शतेपथ ५४३५१ ३ 
* शतपथ शाहारार 

ं शतपथ ४४२१४२२-२५ 
६» यजुबंद १०५॥१७-१८॥। 
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२५८ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

इसके बाद राजा धौदुम्बर भासन्दी से नीचे उतरता था, भोर उसे वराह 

(सुप्नर) के चमड़े के जूते पहनाये जाते थे । फिर वह घोड़ों के रथ पर चढ़कर कुछ दूर 
तक जाता था । रथ द्वारा यात्रा करके वह फिर यज्ञस्थल पर वापस लौटता था, भौर 

उसे पुनः काष्ठ की झासन्दी पर विठा दिया जाता था। आासन्दी पर बैठते हुए उसे 

कहा जाता था--श्रव तु धृतब्रत (ब्रत को जिसने ग्रहण कर लिया हो) है। पाँचों 

दिशाएँ और सम्पूर्ण विश: इसकी सहायक हों ।” यह कहकर राजा की पीठ पर एक 

दण्ड से धीरे-धीरे भाघात किये जाते ये । यह आाधात इस प्रयोजन से किया जाता 

था, कि राजा को स्मरण रहे कि वह भी दण्ड के अधीन है । शतपथ ब्राह्मण में इस 

क्रिया की व्याख्या करते हुए लिखा है, कि दण्ड के श्राघात द्वारा राजा को मृत्युदष्ड से 

ऊपर उठा दिया जाता है ।* अभ्रव उसे दण्डवच (मृत्युदण्ड) नहीं दिया जा सकता। 
ये सब कृत्य हो जाने के भ्रनन्तर राज्य की जनता के विविध वर्ग राजा को 

'स्फूय! (तलवार) प्रदान करते थे । यहाँ 'स्फूय' श्रघीनता व भक्ति (8॥6897०8) का 
परिचायक है । जब राजा के भ्रभिषेक के सब कृत्य सम्पन्न हो चुके, तो यह स्वंथा 
स्वाभाविक व उचित है, कि जनता के विविध वर्ग उसके प्रति निष्ठा प्रदर्शित करें। 
यह कार्य इस क्रम से किया जाता था--ब्राह्मण (अध्वर्यू व पुरोहित), राजशञ्राता, सूत, 
स्थपति, ग्रामणी और अन्य सजात लोग । इस कृत्य में जो मन्त्र प्रयुक्त होता था, वह 
बड़े महत्व का है। विविध वर्गों की भक्ति एक ऐसा वज्च है जो राजा को, जो स्वयं 
तो (व्यक्तिगत रूप से) बलविहीन होता है, बलवान बना देता है।! इस उक्ति को इस 
मन्त्र में जनता के विविध वर्गों द्वारा दोहराया गया है। वस्तुतः, भ्रकेला राजा स्वयं 
बलहीन होता है, राज्य की उत्त रदायिता वह अक्रेला नहीं निभा सकता । पर जब 

जनता के विविध वर्गों की भक्ति भोर सहयोग उसे प्राप्त हो जाते हैं, तो बह शत्रुभों 
के मुकाबले में बलवानु बन जाता है और राज्य के प्रति भ्पने कर्तव्यों को भली-भाँति 
सम्पन्त करने के योग्य हो जाता है।* 

इस प्रसंग में दतपथ ब्राह्मण में उल्लिखित एक प्रत्य मनन भी ध्यान देने योग्य 
है । जब किसी व्यक्ति को राजसूय द्वारा राजा बना दिया जाता है, तो उसके सम्बन्ध 
में कहा गया है कि “जिसका अभिषेक हो गया है, वह अब महान् बन गया है। पृथ्वी 
उससे भय खाती है । पर वह भी भय खाता है, कि कहीं पृथ्वी उसे पद-अ्रष्ट करके 
उसका भ्नादर न कर दे | इसलिए वह पृथ्वी के साथ मैत्री-सम्बन्ध स्थापित करके 
रहता है, क्योंकि न माता पुत्र की हिंसा करती है भर न पुत्र माता की ।” बस्तुतः 
पृथ्वी (जिसका अ्रभिप्राय यहाँ पृथ्वी व राष्ट्र में निवास करने वाली जनता से है) राजा 
की माता है भोर राजा उसका पुत्र है। जनता हो किसी व्यक्ति को राजा बनांती है, 
| इसी कारण उसे पृथ्वी का पुत्र कहा गया है । राजा यह प्रार्थना भी करता है---है 

१. “अर्थन पृष्ठतस्तृष्णीमेव दण्डेघ्न॑त्ति ३ त॑ दण्डेघ्लंस्तो दण्डवघधमतिनयन्ति तस्मा- 
द्राजाइण्डयो यदेन दण्डवधभतिनयन्ति ।” शतपथ भ्ाथर७ 

२. शतपथ ब्राह्मण ।धढा४ड १४-१६ 



वैदिक युग की राजनीतिक दशा २५९ 

बी तू मेरी माता है । न तू मेरी हिंसा कर भौर न मैं तेरी हिंसा कछे ।”* 
उत्तर-वैदिक युग में याज्िक कर्मकाण्ड का महत्व बहुत बढ़ गया था। शतपथ 

ब्राह्मण में राजसुय का जो वर्णन किया गया है, वह एक ऐसे यज्ञ के रूप में है, जिपमें 
राजा न केवल जनता के विविध वर्गों की सहायता ही की श्रपेक्षा रखता हैं, भश्रपितु साथ 
ही विविध देवताओ्रों के साहाय्य की भी प्रार्थना करता है। क्योंकि देवताओं के साथ 
सम्पर्क के लिए पुरोहितों की सहायता श्रावश्यक थी, प्रतः स्वाभाविक रूप से इस युग 
के राज्यों में पुरोहित की महत्ता वहुत श्रधिक बढ़ गई थी। तैत्तिरीय ब्राह्मण के श्रनुसार 
यदि राजा पुरोहित के बिना यज्ञ करे, तो देवता उस द्वारा दिये गए भ्रन्न का भक्षण 
नहीं करते, झ्रतः राजा के लिए झ्रावशयक है कि वह ब्राह्मण को पुरोहित नियुक्त करे। 
ऐतरेय ब्राह्मण के श्रनुसार जिस राजा के राष्ट्र का गोप्ता ब्राह्मण पुरोहित हो, वही 
क्षत्रियों के बल से विजय प्राप्त कर सकता है, उसी को शक्ति प्राप्त होती है, भर 
सर्वेताघारण विश: भी उसी को एकमन होकर स्वीकार करती हैं । ब्राह्मण पुरोहित के 

इस भहत्व का कारण सम्भवतः यही था कि याज्ञिक कर्मकाण्ड के अत्यन्त जटिल हो 

जाने से इस काल में एक ऐसी विशिष्ट श्रेणी का विकास हो गया था, जो धामिक 

झनुष्ठानों के रहत्य को समझती थी झ्ौर जिसकी सहायता द्वारा ही देवताओं का 
प्ाकीवाद व सहयोग प्राप्त किया जा सकता था| इस दश्षा में यह स्वाभाविक था 
कि राज्य के शासन में ब्राह्मण पुरोहितों का प्रभाव निरन्तर बढ़ता जाए और उन्हें न 
केवल राष्ट्र का गोप्ता ही माना जाने लगे, अपितु विशः की भक्ति प्राप्त कर सकना 
भी उन्हीं पर निर्मर हो जाए । 

१. 'पृथिव्यु हैतस्माहिमेति महद्वा।यमभुद थौःम्यषेचि यहे माय नावदृणीय'दित्येषे उ 
हास्य विभेति यह मेयं नावधून्वीतिति तदनयेवेतन्मित्रधेयं कुरते न हि माता पुत्र 
हिनस्ति न पुत्रों सातरं तत्मादेवं जपति ४ शतपथ ध।४२३२१ 



तेरहवाँ प्रध्याय 

बाीदक सुग का धार्मिक जीवन 

(१) देवता झौर उनकी पुजा 
वैदिक साहित्य प्राय: धर्मपरक है, अतः उससे वैदिक युग के घामिक विश्वासों 

तथा पुजाविधि श्रादि के सम्बन्ध में विशद रूप से परिचय प्राप्त किया जा सकता है । 
वैदिक युग के भाय॑ विविध देवताझों की पुजा किया करते थे | इन्द्र, मित्र, वरुण, 
प्ररित, यम झादि उनके बहुत-से देवता थे, जिन्हें तृप्त व सन्तुष्ठ करने के लिए वे 
झ्रनेकविध विधि-विधानों का झनुसरण किया करते ये। संसार का सष्ठा, पालनकर्त्ता 
एवं संहर्ता एक ईइवर है, यह विचार वैदिक आयों में विद्यमान था । उनका कथन था 
कि इन्द्र, मित्र, वरुण, भ्रग्ति, सुपर्ण, मरुत्मानु, मातरिश्वा, यम झादि सब एक ही 
सर्वोच्च सत्ता के विविध नाम हैं, और उत्त एक सत्ता को ही विद्वान लोग इन्द्र, मित्र, 
वरुण झ्रादि विविध नामों से पुकारते हैं ।! सम्भवत:, एक ईश्वर की यह कल्पना बाद 
के काल में विकसित हुईं, और झारम्म में आये लोग प्रकृति की विविध शक्तियों को 
देवता के रूप में मानकर उनकी उपासना किया करते थे । प्रकृति में हम भनेक शक्तियों 
को देखते हैं । वर्षा, सर्दी, गरमी, दिन रात, झांघी, तुझाव, भुकम्प---सब प्रकृति के 
विविघ रूप हैं । प्रकृति की विभिन्न शक्तियों से ही कभी घनघोर वर्षा होती है, कभी 
कड़ी घृप चमकती है, कभी तूफान आते हैं, और कभी पृथिवी डोलने लगती है। जिन 

शक्तियों के कारण प्रकृति ये विभिन्न रूप धारण करती है, उनके कोई अधिष्टात् 
देवता भी होने चाहियें, धौर इन देवताओं की पूजा द्वारा मनुष्य भ्रपनी सुख समृद्धि 
में वृद्धि कर सकता है--यह विचार प्राचीन झ्ार्यों में विद्यमान था । इसीलिए उन्होंने 
बहुत-से देवताग्रों की कल्पना की थी, भौर उनकी स्तुति-प्रार्थना के लिए जिन मन्त्रों 
का दर्शन व निर्माण किया था, बँदिक संहिताओं में वे संकलित हैं । 

देवताओं की संख्या शौर उनके विभाग--वैदिक युग के आये जिन देवताग्रों 
में विश्वास रखते थे, वेदों में उनकी संख्या ३३ कही गईं है।* पर ऐसे मन्त्र भी वेदों. 
में विद्यमान हैं, जिनके अनुसार देवताश्रों की संख्या इससे बहुत अधिक है। एक मन्त 
में तो देवतामों की संख्या ३३३६ कही गई हैं ।३ पर न केवल वैदिक संहिताओं में 

९१: 'इन्द्रं मित्र वरणमस्निमाहुरथों दिव्यः स सुपर्णों गरत्मान् 

एकंसद् विप्रा बहुधा वदन्त्यग्नि यम मातरिदवानसाहु:॥ ऋग्वेद १६४४६ 
२. 'पत्नोवतस्त्रिशतं च्ींब्च देवाननुइबंधमा वह मादयत्द 7४ ऋग्वेद ३४६।६ 

“यस्य त्रयस्च्रिशद् देवा श्रज्धे सर्वे समाहिताः ४ झयदंवेद १००७४१३ 
वे. 'त्रीणि शता नीसहल्ाण्यग्नि त्रिशच्च देवा नव चातपयंनू । ऋग्वेद ३।६।६ 



वैदिक युग का घामिक जीवन २६१ 

पपितु ब्राह्मण-प्रन्थों में भी प्रायः ३३ देवता ही गिनाये गये हैं,' झौर इन देवताप्ों 
को तीन वर्गों में विभक्त किया गया है। ऋग्वेद में स्पष्ट रूप से देवों के तीन “विद” 
कहे गये हैं,' भ्रोर यास्क ने निरुक्त में देवताओं को प्रथिवीस्थान, भ्रन्तरिक्षस्थान श्नौर 
धुस्थान-- इन तीन विभागों में वर्गीकृत किया है ।? चुस्थानीय देवताशों में चौ:, वरुण, 
मित्र, सूय, सविता, पूषनु, विष्णु, भ्रादित्य, विवस्वानू, उपस झोर अशिवनो प्रधान हैं। 
अन्तरिक्ष-स्थानीय देवताओ्नों में इन्द्र, त्रित, भ्राप्त्य, भपांनपात्, रुद्र, मातरिदवा, 
प्रहिर्बुघ्त्य, भ्ज, एकपाद्, मरुत्, वायुवात, पर्जेन्य और शापः को भ्रन्तगंत किया जाता 
है। पृथिवी-स्थानीय देवता भ्रग्नि, वृहस्पति सोम भौर विविध नदियाँ हैं। इनके 
झतिरिक्त कतिपय प्रन्य प्रकार के देवता भी वेदों में झाये हैं, जिन्हें 'भावात्मक' देवताओं 
की संज्ञा. दी गई-है-। ऐसे देवता मन्यु, श्रद्धा, घाता, त्वष्ठा भ्रादि हैं। इनकी स्तुति में 
भी प्रनेक मन्त्र वेदों में विद्यमान हैं। वेदों में इन विविध देवताओं का जो स्वरूप 
भ्रतिपादित है, उसका संक्षेप ने निरूपण करना वैदिक युग के धामिक मन्तव्यों को समभने 
के लिए बहुत उपयोगी है । 

चुस्थानीय देवता--द्युस्थानीय देवताओ्रों में 'धो:' सबसे प्राचीन व प्रधान है। 
भाय॑ जाति की ग्रीक शाखा के लोग भी ज्यौस या जीभ्रस (260७) के रूप में इस 
देवता की पूजा किया करते थे । द्यो: देवता भ्राकाश का मूर्त रूप है। उसे पिता” तथा 
'जनिता” (जनयिता या उत्पन्न करने वाला) कहा गया हैं। वैदिक ऋषियों ने विश्व 
के पिता या जनयिता के रूप में उसकी कल्पना की थी । ऋषि राहुगणपुत्र गोतम जहाँ 
थोः को 'नः पिता! (हम सबके पिता) कहते हैं,” वहाँ ऋषि वामदेव के अनुसार वे इन्द्र 
तक के कर्ता हैं ।/ उनका उल्लेख प्रायः पृथिवी के साथ 'द्यावापृथिव्यो' के रूप में 
झाया है। भ्राकाश का मूर्त रूप यो: पिता है, भौर पृथिवी माता है। पृथिवी माता 
जो वनस्पति, भन्न आदि उत्पन्न करेंती हैं, उसके जनक थौ दी हैं। चद्योवाप्थिवी” के 
रूप में दो: प्रौर पथिवी के एक साथ उल्लेख किए जाने का कारण यही है, कि वेद के 

१. 'अप्रष्टो बसब एकादश रुद्रा द्वादशादित्यास्त एकॉन्रिशदिद्धदर्चेच प्रजापतिधंच 
्रयस्त्रिशाविति ४ दातपथ ब्राह्मण ११।६।३॥५ 

२. 'बेद या स्त्रीणि विदथास्येषां देवानां जन्म सनुतरा च विप्र: ( ऋग्वेद द५ १२ 
'ये देवासो दिव्येकादश स्थ ते पुथिव्याप्रप्पेकाददा स्थ ॥ 
अप्सुक्षितों महिनेकादश स्य देवातो यज्ञमिमं जुषन्वय ॥ ऋग्वेद ११३९११ 
इस सन््त्र भें 'दिवि (छुलोक स्थानीय); पृथिव्यां (पृथिवोस्थानीय) और 
रप्सु'! (भ्न्तरिक्ष स्थानीय) में स्थित ग्यारह-ग्यारह देवताओं फे तोन वर्ग 
प्रतिपादित हूँ । 

है ७११४-६॥४३ 
४. “मधु घोरस्तु नः पिता। ऋग्वेद १९ ०७ 

आयोर्मे पिता जनिता नाभिरत्र  ऋग्वेव ११६४३३ 
४. (धुवीरस्ते जनितामन्यत चौरिद्धस्य कर्त्ता स्वपत्तमों भूत् ।! ऋग्वेद ४४१७४ 



.
]
 

)
 

श
ी
 

ह
ि
"
 

4०
7४
 

हि
 

फि
ी।
ित
 

(
५
.
 

7 
४ 

हु
 

0
 

मै
 

५
 

ँ
ं
 

पु
 

2
 

पंप
 

;
 

हर 
दि
 

५5
 

4 
ह.
 

ह
ि
 

६0
9 

# 
दा:

 
॥
(
।
 

4
9
 

4,
 

37
3/
43
44
99
 

4 
रत

 
क
ह
 

वि
फल
 

कि 
कि
क 

7
 

हट
 

65
 

पी 
अु
ध 

# 
छू 

3 
“ 

एप
, 

रि
ं 

्
ि
 

| 
॥#
 

(७ 
7 

॥ 
॥ 

कि
 

कि
 

जि 
|
 

नं
 

र
ण
 

४०
. 

है
 

पर
, 

का
 

॥म
 

माण
 

द
ह
़
 

हि
।॥
 

औट
 

के 
कि
ए 

कि
 

है 
[0
 

कर
 

ह०
 

पढ
़ 

कि
 

7
 

पं
 

हट
 

गए
 

४ 
हि
ला
 

रु
 

# 
छि
पा
 

ती
र 

हे
ड 

तन
 

9 
हि
 

हि;
 

७ 
त 

॥ 
टट

 
॥
 

पर
 

0
 

नल
 

एम
 

ह
ण
 

के
 

४ 
र
ा
 

है
 

७
 

|
 

7
०
 

५५
४ 
४
 

(५
 

ि
 
प
र
 

प
 

ं
 

४;
 
|
;
 

४.
 

हि
 

॥४
 

[9
 
7
 
ह
 

४
 

6
 
2
 

है
 

है
 
0
 

॥
४
 

|
!
 

| 0
 

 
[
,
 

42
 

। 
६ 

ए'
 

4 
। 

(४
 

न 
० 

प
ल
 

(
,
 

5
 

क
र
 

(2
 

व
 

दूं
) 

हि 
आए
 

हि
 

कि
 

ह
 

आए
 

[2
 

62
 

2 
। 

कि
 

प
ा
 

है
क 

/]
। 

ट
 

हू
 

के
 

ह
ि
 

७
.
 

2
]
 

है
 

हि
 

5
 

१४
 

१
 

॥
2
 

शे
ड 

«ू
॑ 

9
 

१०
 

0
 

५८
4 

५
,
 

०
५
 

+3
१ 

|
,
 

“
9
9
 

9 
0
८
०
८
 

॥
 

॥
०
 

हि
 

॥
४
 

8 
0 

६
0
 

|.
 

१
 

6
 

५
 

|
 

९ 
(
४
 

(
 

ह 
१ 

५,
 

के
 

हि
 

£
 

क
क
 

८ 
्
ि
 

4
७
 

# 
(ए

. 
2 

[
ि
 

दि
 

हि
 

(
4
 

बं
ए 

॥
 

४
 

८
 

न
 

१
,
 

भू
त 

0
;
 

(7
 

फ
 

2
 

श्
र 

्
 

[
:
 

ज
ल
 

ह
क
 

न 
[5
] 

(
ज
 

गै
ए 

॥ए
 

॥5
 

४
 

भा
० 

77
) 

#
 

ह
ि
 

2 
ग
फ
ि
 

[4
 

०“
 

॥
 

ह
।
।
 

२
 

४ 
॥9
 

प
ः
 

0!
 

हू
ँ 

।ज
ु 

"
ब
ी
ज
 

५0
) 

फ्
्ा

 
ग
ौ
?
 

3
 

त
'
 

ए
 

# 
[
2
 

क
्
र
 

 
आ
 

ह
ा
 

डि
ं 

2
 

बे
ड 

र
्
 

फ्
 

४ 
हु

 
£3
॥8
॥/
4 

0०
 

५६
 

न
 

हि
 

क
ि
 

(९
९ 

४
 

औ
ी
७
 

ह
े
 

#
'
 

०
 

७
 

॥
$
 

|
]
 

।£
-।
 

|
 

94
 

५५
 

म
ै
 

९!
 

की
 

» 
४,

 
हा
ँ 

क
ै
म
 

पे
 

ह
ि
]
 

(ह
ा 

न
ी
 

म
ु
 

|
 

७१
 

5
 

“*
+ 

|
 

५ 
प्

र 
०
 

भट
़ 

#
 

फ्
णि
। 

ख्न
्क 

जी
 

ध
प
 

4
5
 

09
 

ग
ा
 

७
 

07
९ 

5
 

$
 

2
]
 

3
0
0
8
 

)
 

॥
 

न
 

न
 

4
7
 

ह
ै
क
 

ग
े
 

्ज
 

५
 

4
 

ह
ै
]
 

क
्
र
 

7
7
 

'
 

|
 

प्
रा
 

5
 

7
 

५
 

कि
 

म
ि
त
्
र
 

कर्
मण 

व
 

तो 
हि

 
भा
ण 

तक
 

9 
[४ 

2४
2४
 

20
 

॥ 
व
 

2
 

प
र
 

2
 

फ
्
 

9)
 

ग
 

(८
 

5 
हे

 
ह
े
 

एड
 

ए 
॥
 

७छ
 

ह
 

शश
ि 

३ 
;
,
 

[2
 

प्
 

०
 

गै
र 

9
 

के
 

|
 

४ 
र
्
्
ि
 

'
 

कर.
 

|
 

0
 

॥७
 

७ 
पढ़

े 
४ 

।
 

४४
 

2
 

फि
शि
 

ए 
तो
 

४ 
॥५
१ 

॥
 

6 
0
0
 

ए' 
भी 

७
.
.
.
 

॥ 
॥७
 

१७
 

गए 
कि
 

प्
रा

 
हन
न 

पा
 

| 
ही

 
|
 

० 
८८

 
[2
 

ड़
 

क 
& 

9
 

हा
 

पा
 

| 
१ 

की 
आए
 

कक
 

हक
 

कक
 

ही
 

क
ि
 

हि
 

हि
िफ
 

तो
 

हि
 

डि
ठि
 

ह
ि
त
 

हि
 

हर
ि,
 

४
 

क
ल
 

५ 
] 

है
 

ए
ि
ध
 

न
ी
 

हि
 

0 
॥/

 
औ०

 
|
 

ने. 
ते
 

हि
 

हि
 

५
 

॥७
 

३7
३ 

७ 
प
क
 

०
 

ही
: 

हो
 

| 
तए
 

कह
 

बं
 

त
े
 

।
 

बह
त 

ह
ी
 

ना
०,
 

[9
 

कल
 

हर
 

|
 

८ 
2
 

6
४
 

की
 

. 
#
 

9
 

|
 

७
 

कै
. 

+
 

|
 

“
 

॥
 

पर
 

08
 

ए
 

५9
 

£ 
हि

 
लि

 
४
 

2,
 

(
0
 

हि 
6 

हि
 

# 
५००

७ 
हि

 
[
4
 

५ 
ते> 

॥ 
के 

ही
 

४ 
कष 

0 
(0)

 
4 

न
 

॥
।
 

5 
6 

06
 

क
ि
 

हि 
हि
 

का
र 

हि 
कि 

किं
ग? 

हि
त 

५ 
हि
 

7
 

॥:4
 

4-
4 

6 
8 

8 
4:
40
 

प
र
 

छा
 

गा
ए 

छ
ी
न
 

|
 

त्
ि्
 

छ
ः
 

4
 

0
 

ब
ु
र
 

॥
 

3 
कि

 
४४
७ 

8 
प्
र 

(४
 

> 
» 

(
 

कि
 

(
द
र
 

|
 

ग
ए
 

ग
ौ
)
 

ह
ा
 

४
 

|
 

॥
०
 

ि
 

क
ं
 

५
 

ः
 

प
ट
 

|
 

१
;
 

१
४
 

ग
ु
र
 

ः
 

(
/
 

5
 

(
५
३
 

ह
े
 

्
 

ह
र
 

म
ै
!
)
 

॥
/
 

(
९
 

|
;
 

न
 

|
,
 

!
:
 

(
 

ग
ए
 

हि 
बट 

ज
ज
 

दि
 

शि
व 

क
द
 

७ 
0 

५६
 

6 
७
०
 

8
 

के
 

हैं
 

(
 

9 
हि
 

हे 
«ह
ि.
 

/त
0 

6 
ः'
 

७,
 

प्
र 

रा
 

५६ 
७ 

४ 
** 

हैं. 
७
 

ते 
। 

के
 

हि
ए 

लि
 

टि
नि
 

हि
 

कि
 

व
ि
 

हि
ट 

हि
ंद
 

लि
ए 

6 
ही
 

५८
 

स्
7। 

७ 
+ 

पैर
्ण 

हे
 

बौ
ण 

नी
 

[४ 
४ 

द
ि
 

न 
( 

४,
 

पैज 
नह 

हे 
ही
 

क
क
 

हि
 

हि
 

8 
त
स
्
क
र
 

ह
ल
 

ल
ि
 

आ
ई
 

हि
ट 

हा
 

ह
ि
 

८
 

|]
 

5 
ज
ग
 

कि
 

५ 
2]
 

, 
7 

७,
" 

! 
हि
 

| 
2 

व
 

कल
ी 

26
7 

40
74
 

0 
3:
00
/3
/3
3 

44
38
5 

(
0
 

% 
8
 

६
 

है
 

एँ
। 

५५
४४
 

धट
 

ए
 

(७
 

“
 

ि
९
 

0
 

लि
 

7
 

|
]
 

॥
५
 

४
 

क
ा
 

्
र
ि
,
 

छ
ा
ए
 

४
 

| 
४
]
 

8 
05
 

हि
 

हज 
0 

8 
6 

की
 

की
 

हि
ना
 

हक
 

हि
 

हि
क्
क 

कि
क 

एक
े 

हि
 

हि
 

हक
 

हि
 

के
 

ता
 

त 
ता
 

4 
ख
ा
 

4
 

३6०
० 

न
]
 

४ 
8 

ष 
४१
 

गेर
़ 

» 
का
 

छि. 
क
ि
.
 

७ 
६ 

६
 

| 
क
ि
ए
 

6 
पहि 

गे 
ही 

| 
हर
ी 

हट
 

कर
 

/ 
9९
 

७१
 

हो
 

| 
४४
 

7 
क
ि
क
 

है
 

6
 

56
8 

6 
ह 

कह
 

8 
"क
रि
ए 

कर
 

॥ 
है
ं.
 

॥ 
है
 

ह 
५ 

॥०
 

भं 



वेदिक युग का घामिक जीवन २६३ 

उपासकों के प्रति वे दयाभाव भी रखते हैं, और प्रायद्चित्त करने वालों के भ्रपराध 
क्षमा भी कर देते हैं। वस्तुतः, वरुण के रूप में वैदिक ऋषियों ने विश्व के नियामक 
व शासक ईइवर की ही कल्पना की है । यो: के समान वरुण देवता भी अत्यन्त प्राचीन 
हैं । फतिपय विद्वानों ने इसकी समता ग्रीक उनरत् (0ए/05) से प्रतिपादित की है, 
जो झ्राकाश का ही वाचक है । यदि इस समता की स्वीकार कर लिया जाए, तो वरुण 
देवता की कल्पना भी उस समय प्रादुर्मूत हो चुकी होगी, जब प्रार्य जाति की ग्रीक 
दाखा प्रन्य आयों से पृथक् नहीं ठुई थी । 

धुस्थानीय देघताओं में कतिपय ऐसे हैं, जिनकी कल्पना सूर्य के विभिन्न गुणों 
व विशेषताग्रों को दृष्टि में रख कर की गई है । सूर्यदिय से कुछ समय पूर्व आकाश में 
प्रकाश की किरणें प्रकट होने लगती हैं श्रोर वे अपने शरीर को शुम्र बच्चों ते श्रावृत 
करके एक नर्तेकी के समान श्रपने को प्रस्तुत करती हैं।* प्रकाश के चमकते हुए वस्त्र 
पहन कर उपा पझ्पनी प्नुपम श्राक्प ऊ छवि को प्रकट करती है, जिससे रजनी का 
प्रन्धकार दूर हो जाता है | यद्यपि उपा बहुत पुरानी है, पर पुनः-पुनः उत्पन्न होने के 
कारण वह सदा युवती वनी रहती है । वह अजर शोर श्रमर है ।? सूर्य के साथ उपा 
का घनिष्ठ सम्बन्ध है! सूर्य के यात्रापथ को वही खोलती है । पहले उपा प्रकट होती 
है, श्रोर फिर सु । सूर्य उसका उसी प्रकार से श्रनुतरण करते हैं, जैसे कि कोई युवक 
युवती स्त्री का ।* उसका रंग सुनहय है, श्रीर वह ऐसे रथ पर चढ़ कर आती है जो 
ज्योतिष्मान्, वृहतु और चन्धवर्ण होता है।। इस रथ को लाल रंग्र के सुनियन्त्रित 
घोड़े खींचते हैं । उपा के साथ श्रन्धकार का भ्रत्त होकर सर्वत्र उल्लास छा जाता है, 
झोौर सब कोई अपने-अपने कार्य में लग जाते हैं ॥ अतः उपा देवता से वैदिक ऋषियों 
ने यही प्रार्थना की है कि वे उन्हें धन-धान्य से सम्पन्न करें और यशस्वी बनाएँ।* 
झरदिवनो देवता का सम्बन्ध भी सुर्य के साथ है। ये संयुक्त या युगल देवता हैं, और 
इनका श्राविर्भाव उपा तथा सूर्य के उदय के मध्यवर्ती काल में होता है । उपा द्वारा 

उन्हें जगाया जाता हैं? श्रौर वे अ्रपने रथ पर चैठकर उपा का श्रनुतरण करते हैं।* 

१. 'श्रधि पेशांसि वक्ते चृतूरिवापोर्णुते वक्ष उस्रेव वर्जहम् ।' ऋग्वेद १३६२।० 
२. 'एपा दिवो दुहिता प्रत्यदर्शि ज्योतिर्वताना समना पुरस्तातू ४ ऋग्वेद ११२४३ 
३. “पुनः पुनर्जायमाना पुराणी समान वर्णमसिशुम्भसाना । 

इवध्नीव कृत्नुधचिज श्ाभिनाना मरतंस्व देवी जरयन्त्यायुः ॥ ऋग्वेद १॥६२१० 

४. सूयो देवीमुपसं रोचसानां मर्यों न योपामम्येति पद्चात् । ऋग्वेद १११४॥२ 
प्उपो श्रर्वाना बहुता रथेन ज्योतिष्मता वाममस्मम्य॑ वक्षि / ऋग्वेद छा७८१ 

, ६, अस्मे राय नि घारय एऐ ऋष्वेद १३०२ 
“सह बामेस न उधो व्यच्छा दुहितादिवः 
स युम्नेन बुहृता विभावरि राया देवि दास्वती ॥” ऋगेद १४८१ 

७. 'प्रबोधयोपा श्रश्विता ।' ऋग्वेद झ।६॥१७ 
म. नृवद् दर्ता मनोयुजा रथेन पृथपाजसा । सचेये भ्रदिवनोपसम् !। ऋग्वेद ८५॥२ 

शरद 
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वैदिक साहित्य में इस युगल देवता की महिमा का बड़े विशद रूप से बखान किया गया 

है। ये दिव्य भिषक् हैं.' श्रौर विपत्ति का निवारण करने के लिए सदा उद्यत रहते 

हैं। च्यवन ऋषि को बुढ़ापे तथा बीमारी से उद्धार करू इन्होंने ही फिर से जवान 

बनाया था (४ जीण्-शीण्ण विप्र कलि को युवा बनाकर इन्होंने विवाह के योग्य भी बना 

दिया था ।? तुग्न का पुत्र भुज्यु एक बार समुद्र के बीच में फेंस गया था। जब उसने 

झब्वनौ का श्राह्नात किया, तो ये सौ पतवारों वाली नौका लेकर उसकी सहायता के 

, लिए गये, श्ौर उसका उद्धार किया। इसी प्रकार की कितनी ही कथाएँ वँदिक साहित्य 

में विद्यमान हैं, जिनसे अश्विनो की शक्ति तथा प रोपकार भावना का झाभास मिलता 

है। सम्भवतः, ये देवता भ्रकृति की उस शक्ति के प्रतीक हैं, जो सूर्योदय के पूर्व व उषा 
काल के प्रन्तिम भाग में प्रकट होती है। मनुष्य के स्वास्थ्य के लिए यह समय बड़े 

महत्त्व का है। इस समय के सदुपयोग द्वारा मनुष्य रोगों से छुटकारा प्राप्त कर शक्ति 
प्राप्त कर सकता है। रात्रि के अ्न्वक्ार के कारण मार्ग से ज्रष्ट हुए भुज्यु जैसे 

व्यक्तियों को भी भ्रद्िवनौ द्वारा मार्ग दिखा सकना स्वथा सम्भव है। दो: शौर वरुण 
के समान भ्रद्टिवनौ देवता भी बहुत प्राचीन हैं। आये जाति की ग्रीक शाखा में भी 
ज्यौस या जीभ्रस के दो युगल पुत्र कल्पित किये गए हैं, जो अपने घोड़ों पर बेठकर 
झाकाश के छोर तक जाते हैं । 

उषा और भ्रद्धिवनी के बाद सूर्य आकाश में ऊँचा उठने लगता है। इस उदय 
होते हुए सूर्य को ही मित्र देवता की संज्ञा दी गई है। यह सूर्य के उस सौहादं[र्ण रूप 
का प्रतीक है, जो मनुष्यों को नींद से जगाकर अपने-अपने काम-घन्वों में लगाता है, 
और जिसके कारण वे उद्यमशील हो जाते हैं। मित्र देवता का नाम प्राय: वरुण के 
साथ “'मित्रावरुणी' के रूप में लिया गया हे। सम्भवतः, मित्र का सम्बन्ध दिन से है 
धौर वरुण का रात्रि से। इसीलिए अथर्वदेद में यह प्रार्थना की गई हैं कि मित्र उस 
शाला को श्रनावृत कर दें, जिसे कि रात के समय वरुण ने प्रावरृत कर दिया था 
पारसी घर्म में “मिथ! के रूप में जिस देवता की पूजा की ज ती है, वह ध्रौर वैदिक 
देवता “मित्र' एक ही हैं, इसमें सन्देह की गुंजाइश नहीं है । जब सूर्य पूरी तरह से 
उदय होकर सम्पूर्ण पृथिवी और ग्राकाक्ञ सें. अपनी वाहुएँ फैला देते हैं, ते रहें 

सविता कहा जाता हैं। सविता देवता सव॒को जीवन देने बाले तथा. सबमें म्फति का 
संचार करने वाले हैं। वे अपने हिरण्यय (सुनहरी) रथ से चलते है, प्रौर मभी भुवममों 
(चराचर जगत्) को देखते हुए आगे बढ़ते जाते हैं ।६ अ्रपनी +व्िमयों द्वारा वे सम्पूर्ण 

* उतत्वा देव्या भिषजा श॑ नः फरतो अश्िविना । ऋग्वेद ८१८।८ 
- ऋग्चंद १३११६॥१० 
« ऋग्ंेद १०३श८ 

- जिन च भिन्रो यताति ब्रुवाणः । इनो वामन्य: पदवीरब्ध'' ऋग्वेद ७४३६॥२ 
- सि वरुण: सायमग्निभवति स मिन्नो भवति प्रातठ्यद ।' श्रथर्व० १३३१३ 
* 'हिरण्पयवेन सविता रथेव देवो याति भुवनानि पश्यन 7! ऋग्वेद १४३५२ 

मद ए६ 0 ७0 ०० 

रद 



वैदिक युग का धामिक जीवन २६१५ 

विद्व को परिपूर्ण कर देते हैं । देवताश्रों को श्रमरत्व तथा मनुष्यों को दी झ्रायु प्रदान 
करना सविता का ही कार्य है । वे ही जीवन एवं प्राण शक्ति हैं, श्रौर सबका उद्वोधन 
उन्हीं द्वारा किया जाता है। गायत्री मन्त्र में सबिता देव से ही यह प्रार्थंवा की गई 
है, कि वे हम्परी-बुद्धि को प्रवोक्ति-करे ।' 

सूर्य के साथ सम्बद्ध एक श्रन्य देवता पूषन् हैं, जो सूर्य की पोषण शक्ति के 
प्रतीक हैं, और सूर्य की उत्पादक शक्ति को भी सूचित करते हैं। इसीलिए उन्हें पशुझ्रों 
तथा वनस्पतियों का देवता भी कहा जाता है । सब मार्गों का उन्हें ज्ञान रहता है। प्रपने 
उपात्तकों को मार्ग प्रदर्शित कर वे लक्ष्य पर पहुँचा देते हैं । मार्गों को निरापद करने, 
शत्रुश्नों तथा डाकू भ्रादि से रक्षा करने और यात्रा को शुभ बनाने के लिए उनसे प्रार्थना 
की जाती हैं ।* सूर्य, विवस्वान और श्रादित्य संज्ञक चुस्थानीय देवताओं का भी वर्णन 
वैदिक साहित्य में विद्यमान है.। ये भी सूर्य की ही विभिन्न शक्तियों के सूचक हैं । सूर्य 
के विपय में वेदों में यह कहा गया है कि वे मनुष्यों तथा देवताओं के लिए भासित 
होते हैं,? अपने प्रकाश से वे श्रन्धकार का घ्वंस करते हैं,” रोगों तथा दुःस्वप्नों का वे 

विनाश करते हैं शौर सब प्राणी अपने जीवन के लिए उन्हीं पर श्राघारित हैं। 
पारसियों की श्रवेस्ता में जिस 'ह्वरे' देवता का उल्लेख है, वह सूर्य का ही रूपान्तर है । 

चुस्थानीय देवताओं में विष्णु के सम्बन्ध में श्रधिक विशद रूप से लिखना 
भावश्यक है, क्योंकि वाद के समय में आय लोगों के धर्म में विष्णु का स्थान अत्यन्त 
पद कायल सा इक ऋग्वेद के देवताओं में उवका स्थान गौण है । वहाँ विष्णु 
शब्द केवल सो बोर अया है, श्रोर केवल वाँच सूक्त ही ऐसे हैं जिनके देवता विष्णु 
हैं । विष्णु देवता की प्रधान विशेषता उनकी क्षिप्र गति है। सम्भवतः, सूर्य की निर- 
न्तर गतिशीलता भर क्षिप्र गति को दृष्टि में रखकर ही विष्णु देवता की कल्पना की 
गई थी । सूर्य एक स्थान पर नहीं टिका रहता । श्रातः के समय वह पूर्व दिशा में उदय 
होता है, मध्याज्ञ काल में वह श्राकाश के ठीक मध्य में पहुँच जाता है, श्रौर सायंकान' 
होने पर पदिचम दिश्षा में श्रस्त हो जाता है | कुछ ही समय में वह सारे श्राक्रश का 
परिभ्रमण कर लेता है। सूर्य का जो यह गतिशील और सक्रिय रूप है, विष्णु देवता 
उसी का प्रतीक है । यह विष्णु सम्पूर्ण लोक को अपने तीन पयों द्वारा माप लेता है। 
इनमें से दो पद या पग्र तो मनुष्यों को दिखाई देते हैं, पर जो तीसरा पद है वह पक्षियों 

१. तत्सवितुर्वरेण्यं भर्गों देवस्प घीमहि। घियो यो नः प्रचोदयात् । ऋग्वेद ३३६२१० 
३२. “वि पथ्रो वाजसातये चिनुहि वि मृधो जहि । ऋग्वेद ६५३४ 

अ्रति नः सइचतो नय सुगा नः सुपथा कृणु ।पुृषन्निह ऋतुं बिदः ४ 
ऋणग्वेद (४२४७ 

'प्रभिसुयवर्सं नय न नव ज्वारो श्रष्वने । पुषन्निह ऋतुं विदः ॥' ऋग्वेद १४२८ 
« 'प्रत्यड! देवानां विद्य; प्रत्यडः देषि मानुषान् ! ऋग्वेद १५०॥५ 
« येन सूर्य ज्योतिष: घाधते तमः ।' ऋग्वेद १०३७४ 

५, 'तेनास्मद्विव्वामनिरामनाहुतिमपासीवामप दुःस्वप्यं सुच । ऋग्वेद १०६७४ 

न्द््न्फं 
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की उड़ान से भी परे है ।* इन विशाल पदों के कारण ही विष्णु उरुक्रम' और “'उरू- 

गाय' कहाता है। विष्णु के ये तीन पद कौन-से हैं, इस सम्बन्ध में सब विद्वान एकमत 

नहीं हैं। यास्क के पृ्ववर्ती नैरुक्त श्राचाय्य श्रोणंनाभ के अनुसार विष्णु के तीन पद 
सूर्य के उदय, मध्याह्न भौर सूर्यास्त के पंरिचायक हैं ।* एक श्रन्य नैरुकत आचार्य 

दाकपूणि का यह मत था, कि विष्णु के तीन पदों से तीन लोक-पृथिवी लोक, श्रन्तरिक्ष . 
लोक और चुलोक अभिप्रेत हैं। बहुसंख्यक विद्वान् इसी मत को स्वीकार्य समभत्े हैं । 
वेदों के श्रनुसार विष्णु का प्रधान करत त््व इसी बात में हैं कि वे श्रकेले ही सुदीर्घ एवं 
सुविस्तृत लोक को तीन पद या पग उठाकर माप डालते हैं ।' विष्णु के इस कार्य का 
बेदों में बार-बार अमेक रूपों में उल्लेख किया गया है ।* ऋग्वेद में विष्णु का जो यह 
रूप (तीन पण्ों से सम्पुर्ण विश्व को माप डालने वाला रूप) वर्णित है, उसी से वामना- 

बतार का वह आाखु्यान विकसित हु्रा, पुराणों में जिसे वड़े विस्तार के साथ प्रतिपादित 
किया गया है । शतपथ तथा तैत्तिरीय ब्राह्मणों में भी विष्णु के इस वामन रूप का 
उल्लेख मिलता है ।* पर ऋग्वेद से विष्णु-क्य-जो स्वद्य-परिलश्षित होता है, उसके. 

अनुसार वे सव के गोप्ता (रक्षक), पालच करवे वाले श्रौर पृथिवी लोक, चुलोक एवं 
सम्पूर्ण भुवन का धारण करने वाले हैं ।£ उन्होंने पृथिवी तथा श्राषरद्य को चारों ओर 
खूटियों से कसकर स्थिर किया हुम्ना है ।* यह जो सम्पूर्ण विश्व भलीभाँति सुस्थिर है, . 
यह विष्णु के कारण ही है। विष्णु के तीन पदों में जो तीसरा या 'परम' पद है, जो 
पक्षियों की उड़ान से भी परे है, ऋग्वेद में उसका अत्यन्त सुन्दर वर्णन किया गया है । 
वहाँ मधु का 'उत्स' (फरना) प्रवाहित होता रहता है,” बहुत-सी न थकने वाली 

'भूरिश्यृंद्य' गौवें विचरती रहती हैं,” और देवता वहाँ आनन्दमग्न होकर निवास करते 

हैं ।* विष्ण का वही परम पद या परम धाम है। विष्णु पद का जो माहात्म्य बाद के 
समय में माना जाने लगा और उसकी पूजा भी की जाने लगी, उसका मूल भी वेदों में 

१. हे इदस्प कमणे स्वव शोषभिस्याय मर्त्यों मुरण्यति । 
, तृतीयमस्य नकिरा द्धषति वयहचन पतयन्तः पतन्रिण: । ऋग्वेद ११५५५ 
२. 'य इढं दी प्रयतं सघस्थमेको विममे जिभिरित्पदेभि: | ऋग्वेद ११५४३ 
३. यदा ते विष्णुरोजसा ज्नीणि पदा विचकमे 7 ऋग्वेद ८१२२७ 
४. “वामनो हू विष्णुरास ४ शतपथ शराध५ | 

'स् एत॑ विष्णुरवासनम्रपद्यत् ९ तेत्तिरोय संहिता २१३॥१ 
*« विष्णुगोंपा परम पाति पाथः । ऋग्वेद ३५५१० 

धय उ त्रिधातु पृथिवीमुत द्यामेको दाघार भुवनांनि विदवा 7 ऋग्वेव ११५४४ 
* “्यस्तम्ता रोदसी विष्ण्बेते दाधर्थ परथिवीसभितो मयूरवेः ।” ऋग्वेद ७।६९६॥३ 
* उस्क्रमस्य स हि वन्धुरित्या विष्णो! पदे परमे मध्व उत्स: । ऋग्वेद १३ ५४५ 
- तो वा वास्तुस्पुइमसति गमध्ये यन्न गावो भुरिष्कुंड्रगा श्रयास: ।' ऋग्वेद १।१५४६ 
« नरो यत्र देवयवों भदन्ति / ऋग्वेद ११५४५ 

“'यत्र देवासो मदन्ति ।' ऋग्वेद ८ा२९१७ 

दुद 

रह. & दंग 
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पाया जाता है। इसी प्रकार सवातन पौराणिक घ॒रर्म के विकास के साथ विष्णु के 
वरहावतार झोर कूर्मावतार प्लादि को जो झनेक कथाएँ प्रचलित हुई, उनका मूल भी ! 
वेदों भें विद्यमान है। वैदिक संहिताओों में विष्णु देवता का वह महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं 
है, जो पौराणिक धर्म में है। पर विष्णु के इस माहात्म्य के दीज वेदों में प्वश्य विद्य- ) 
मान हैं । 

पन्तरिक्ष स्थानीय देवता--ऋग्वेद में इन्द्र देवता का स्थान सर्वोच्च है। उसमें 
२९० ऐसे सुब॒त हैं, जिनके देवता इन्द्र है। ऋग्वेद के चौथाई के लगभग भाग में इन्द्र 
को स्तुति व गुणगान पाये जाते हैं। यह स्वाभाविक भी है, क्योंकि इन्द्र वैदिक भागों 

' के जातीय देवता ये। उन्हीं के नेतृत्व में या उन्ही की कृपा से स््लार्यों ने प्लार्ये-भिन्न 
जातियों पर विजय प्राप्त की थी, झौर वृत्र जैसे दानवों का संहार कर झायोँ को भूमि 
प्राप्त हुईं थी । पचास हुजार कुष्ण-वर्ण के लोगों को नष्ट कर उनके पुरों (दुर्गों) का 
उन्होंने घ्वंस कर दिया था ।* दस्युप्नों को पराभृत कर सप्तसिन्धव देश में झायों के वस 
सकते कय मार्ग उन्हीं द्वारा प्रशल्त किया गया था । इन्द्र का मुख्य शस्त्र व्ध था। 
वच्ध के लिए ऋग्वेद में चतुष्कोण, शतकोण, शतपर्व, सहस्नमृष्टि झ्ादि विशेषण गयुक्त 
किए गए हैं। साथ ही, इसे 'झायत' (सयस् घातु द्वारा विभित) भी कहा गया है। 
वज्ञ द्वारा इन्द्र ने पर्वत में झाश्रय प्रहण किए हुए दानव का वध किया, वहां के जलों 
को उन्मुक्त किया प्लौर पर्वेतों के उदर विदीर्ण किए । ऋग्वेद के श्रध्यपत से इन्द्र के 
+0 2: रूप हमारे झाते हैं, उनका मानव रूप झोरे उनका प्राकृतिक शक्ति का 
प्रतोक्षात्मक रूप । मानव रूप में इन्द्र प्रनुपम योद्धा हैं, जो भायेंभिन्व दाववों, दस्युमों 
व दातों को युद्ध में परास््त कर झायों के मार्ग को प्रशस्त करते हैं । वृत्र, शम्बर स्झादि 
कितने ही शत्रु राजाप्रों के इन्द्र द्वारा पराभूत किए जाने का वर्णन वेदों में विद्यमाव 
है। पर इन्द्र का एक ऐसा रूप भी *हग्वेद में मिलता है, जो स्पष्ठतया क््मानव है। 

प्पने इस रूप में इन्द्र विद्युतों को उत्पन्न करते हैं, भोर जलों के प्रवाह को पक्त्तरिक्ष' 
से नीचे की ओर पृथिदी की तरफ कर देते हैं ।* इसी को दृष्टि में रखकर कृतिपय 
पाप है। विद कप आम आलम अर 5 ने यह प्रतिपादित किया है, कि इन्द्र वृष्टि के देवता हैं, झोर वृत्र मेघ का 
प्रतीक है । विद्युत् रूपी प्नग्नि को उत्पन्न कर इन्द्र भेघों में स्वरुद् ६ जल को मुक्त करते मुक्त के 
“ हैं, जिसका प्रवाह वर्षा द्वारा पृथिवी की झोर हो जाता है। पर ऋऋन्वेद में इन्द्र को जो 
इतना महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त है, उतका कारण उसका वह सावव रूप ही है, जिससे 
कि उन्होंने भाये जाति के श्र पों को युद्ध में परास्त किया था। उनकी महिसा का 
बलान करते हुए ऋषि गृत्समद ने कहा है--जिनकै बिना मनुष्य युद्ध में विजय ही 
नहीं पा सकते, युद्ध करते हुए लोग झात्मरक्षा के लिए जिनकी उपासना करते हैं*** 

१. पल्चाशत् कृष्ण लि वएः सहल्ाधत्कम न पुरो जरिमा विदर्द:। ऋग्वेद ४१६१३ 
२. ऋग्वेद ४२२२; पाश३; शेपण१र 
३० यश्चासमा झजदों दिद्युतो दिव उरूरदाँ धपरितः सास्युकृप्यः॥ ऋग्वेद २१३७ 

'झधराचोनमकुणोदपासपः ।' ऋणग्देद रा१णाश 

| 
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बह इन्द्र दी हैं । शाप लीग चाय सो मा कर झाय॑ लोग दानवों | और दास जातियों को परात्त कर 

संप्त-सिन्धव देश में रूप से वस गए और उन्हें किन््हीं बाह्य शत्रुओं से युद्ध को 
प्राव्यकता नहीं रह गई, तो उनके लिए इच्र का वह महत्व नहीं रह गया जो पहले 
था। इसी कारण उत्तर-बंदिक-युग के साहित्य में इन्द्र का श्रधिक महत्त्व चहीं पाया । इसी कारण उत्तर-वंद्िक-युग के साहित्य में इन्द्र का भ्रधिक महृत्त पाया 
जाता । 

त्रित आप्त्य, अपांनपात्, मातरिश्वा भ्ौर भअहि्वृष्त्य ऐसे पग्रन्तरिक्ष-स्थानीय 
देवता हैं, जिनका इन्द्र के साथ निकट सम्बन्ध है। इन्द्र से प्रोत्ताहन पाकर चित प्राप्त्य 
ने अपने पैतृक भ्रायुषों द्वारा त्वष्ट्रा के पुत्र के तीन सिरों पर श्राघात कर उस द्वारा 
झवरुद्ध गौओं को उन्मुक्त किया था ।* जैसे इन्द्र ने दानवराज वृत्र का वध किया था, 
जैसे ही त्रित झ्राप्य मे झायस शस्त्र द्वारा वराह (एक राक्षस) को मारा या ।? 
भ्रपांचपात् एक ऐसे देवता हैं, जो मेधों से उत्पन्न होने वाली विद्युतू-अ्रग्नि के रूप में 

प्रकट होते हैं, झौर मेघों में श्रवरुद्ध जल को मुक्त करने में उनका भी हाथ रहता है । 
मातरिश्वा भी एक ऐसे देवता हैं, जिनका रूप अग्निमय है श्रौर जिनकी उत्पत्ति जल 
से होती है। इस देवता से भी मेघ द्वारा उत्पन्त विद्य तू-प्रग्नि का ही बोध होता है ॥ 
श्रहिर्वृष्न्य देवता का-निवास भी 'अन्तरिक्ष के सजलिलों में है। उनका सम्बन्ध भी वृष्टि 
से है। इन्द्र और उनके सहयोगी ये देवता पनावृष्टि रूपी दंत्य (वृत्र) का संहार करते 
हैं, और भ्रन्तरिक्ष में श्रवरुद्ध सलिल को उन्मुक्त कर पृथिवी को उदेर बनाने में संहा- 
यक होते हैं। झ्रायों का प्राथिक जीवन प्रधानतया खेती पर ही निर्मर था। इसलिए 
उन्होंने श्रनेक ऐसे देवताओं की कहपना वी थी, जिनका सम्बन्ध प्राकृतिक छावितियों से 
है भौर जिन द्वारा वर्षा होने में सहायता मिलती है । वर्षा से सम्बद्ध ही भ्रन्य प्रन्तरिक्ष- 
स्थानीय देवता श्रज एकंपाद, मझत, पर्जन्य, वायु और श्राप: हैं । 

रत लक सजा गत ही ही आग देवताओं में रुद्व विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं. ऋग्वेद में 

॥॒ के समय में रुद्र का. विशेष महत्त्व नहीं था। पर बाद में विकसित हुए पौराणिक घ॒र्म में रुद्र का. विशेष . महत्त्व नहीं था। पर बाद में विकसित हुए पं 
में 'शिव' के रूप में रुद देवता ने श्रत्यधिक महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर लिया, -भौर 
विष्णु के समान उतकी-भी-विशेष-रूप-से-पृजा-होने-लगी.) ऋग्वेद में रद मानव रूप 
में वर्णित हैं, क्योंकि वहाँ उनके हाथों, भुजाभ्रों, रण, होंठ, उदर, मुख, जिह्ना भौर दाँतों 
आदि का उल्लेख किया गया है। बाद के समय मे शिव की कल्पना जिस रूप में की 
गई, उसका मूल भी ऋग्वेद में विद्यमात है। एक मन्त्र में उन्हें नीलग्रीव (नीलकण्ठ) 

१- वस्मान्त ऋते विजयन्ते जनासो य॑ युध्यमाना अ्रवसे हवन्ते 
यो विश्वस्थ प्रतिमानं वभुव यो अ्रच्युतच्युत्त जनास इन्द्र: ॥ ऋग्वेद २११६ 

२. ऋग्वेद १०१८॥:. 
३. “श्स्थ त्रितो न्वोजता वुधानों विपा वराहुमयो श्रप्रया हनु ४ ऋग्वेद १०१६६।६ 
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कहा गया है,' झौर एक मन्त्र में 'कृत्तिवासा” (चर्म घारण करने वाला) । एक मल्त्र 
में 'कपदी' विशेषण उनके साथ प्रयुक्त किया गया है. जिससे उनके सिर पर जटाजूट 

, का होता सूचित होता है । वे पर्वत पर निवास करते हैं।४ उनका प्रधान अस्त्र धनुष 
बाण हैं,* पर वे वच्च भी घारण करते है ।९ वे मृग (सिंह) की भाँति भीम और हनन 
के लिए उग्र हैं ।* उन्हें 'वृषभ” भी कहा गया हैं ।* एक मम्च्र में उनके लिए 'शिव! 

संज्ञा का भी प्रयोग किया है ।£ उत्तर-वैदिक युग में इस देवता को प्रधानतया दिव ही 
कहा जाता था। उस काल में शिव का एक नाम वध्यम्बक भी विशेष रूप से प्रयुक्त 
होता था। ऋग्वेद के एक मन्त्र में रुद्र शिव को “व्यम्बक' भी कहा गया है ।** इसमें 
सन्देह नहीं कि ऋग्वेद के देवताओं में रुद्व का स्थान गौण है, पर यजुर्वेद तथा श्रथववेद 
में उनका महत्त्व बढ़े गया हैं। यजुर्वेद के सोलहंव अध्याय (त्रुद्विय ' प्रकरण) में रू 
देवता ने प्रायः वही रूप प्राप्त कर लिया है, जो उत्तर-वेदिक तथा पौराणिक युग़ों में 
शिव का था। वहाँ रुद्र को 'पशुनां पति: व 'पशुपति”?, 'जगतां पति:'* (विवव का 
स्वामी), शम्भू, शंकर, शिव" * झादि नामों से कहा गया है । उनके रुद्र (भयंकर) ग्रोर शिव 
(मंगलकारी) दोनों प्रकार के रूप हैं । प्रसन्न होने पर वे अपना 'शिवा तेंनू:' (मंगलमय 
विकार 3230००..3 >> यमन लक 

सो योडवसर्पति नीलग्रीवो विलोहितः ।' यजुबवंद १६७ 
नमोडस्तु नीलग्रीवाय सहल्लाक्षाय मोडहुषे ।' यजुर्वेद १६४८ 
परसे वृक्ष्रायुधं निधाय ऊृत्ति वंसानःप्नाचर पिनाक॑ ब्विज्ञादायहि ४ 

यजुर्वेद १६४५१ 
'प्रवततघन्वा पिनाकावसः करृत्तिवासाईहिसनन शिवो४सतिहि ४' यजुर्वेद २६१ 

« समा रुद्राय तवसे कपदिने क्षयद्वीराय प्र भरामहे मतोः ऋग्वेद १११४१ 
« पामिएु गिरिशन्त हस्ते विभष्यंस्तवे । शिवां गिरित्र तां कुद मा हिसीः पुरुष 

जगत् ॥४ यजुबंद १६३ ] 

« 'भहून् विर्भाष सायकानि धन्वाहेन् निष्क यजतं विश्वरूपम् ॥ ऋग्वेद २।३३॥१० 
« 'भेष्ठो जातस्प रद्व भ्रियासि तवस्तम स्तवसां वज्बाहो ९ ऋग्वेद २४३३३ 

पस्तुहि श्रुतं गतंसदं युवानं मुंयं ने भीमम्पहल्नुमुग्रम् !” ऋग्वेद २३३११ 

प्रबश्नवे वृषभाय दिवतीचे महों महीं सुष्टतिमीरयामि । ऋग्वेद २१३३।८ 
स्तोम वो श्रद्य रद्राय शिक्वसे क्षयद्वीराय नमसा दिदिष्टन । 
चेमिः शिवः स्ववां एवयावर्सिदिव: सिषक्ति स्वयज्ञा निकासनिः ॥ 

र 

न ग 

ि 83 6 री # 

न् 

| ऋग्वेद १०१६ २६ 
१०. व्यम्बक यजामहे सुर्गान्धि पुष्टिवर्घनम् !! ऋग्वेद ७५६१२ 
११. पशुनां पतये नम्तो नमः ४ यजु्वेंद १६१७ 

'नमः शज़ूबे च पशुपतये च नमः ।' यजुवेंद १६॥४० 
१२ 'अन्नानां पतये नमो नमो भवस्य हेत्ये जगतां पतये नमो ।” यजुर्चेद १६१८ 
१३. नमः शम्भवाय च मयोभवाय च नमः शद्भ[राय च भयस्कराय व नमः शिवाय थे 

दिवतराय च ।' यजुवेंद १४१ 
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रूप) प्रगट करते हैं, और ऋुद्ध होने पर रुद्र रूप। रुद्र की प्रार्थना करते हुए ऋषि 
आजरिस कुत्स ने एक मन्त्र में कहा है--क्रोध में आ्राकर श्राप हम उपासकों, हमारे 
माता-पिताओं, हमारी सन्तान एवं परिजनों, हमारी गौग्नों भौर घोड़ों आदि पशुओं 

को क्षति न पहुँचाएँ ।* अथर्ववेद में रुद्र के लिए भव, शर्व, पशुपति और भूतपति संज्ञाओं 
को प्रयुक्त किया गया है।" .वेदों में रद्व शिव को रोगों का निवारण करने वाली शक्ति 

का भी उल्लेख है,” जिसके परिणामस्वरूप ही बाद के काल में शिव के वेद्यनाथ रूप का 
भी विकास हुआ । रुद्र शिव का जो रूप बाद के हिन्दू या पौराणिक धर्म में विकसित 
हुआ, उसके अनुसार शिव भूतपति और पशुपति ही हैं । इस रूप का विकास उत्तर- 
वैदिर युग में ही प्रारम्भ हो गया था । 

पृथिवी स्थानीय देवता--पृथिवी स्थानीय देवताओं में श्रग्ति देवता का प्रमुख 
स्थान है । उनकी स्तुति में २०० से भी श्रधिक सृक्त ऋग्वेद में विद्यमान हैं। द्युलोक 
का सूर्य भ्ौर अ्न्तरिक्ष लोक को विद्युत् भी अग्नि के ही रूप हैं। पर पूृथिवी पर जो 
भौतिक अग्नि है, याज्ञिक कमंकाण्ड के लिए उसी का उपयोग है। वेदों में उसका जो 
वर्णन मिलता है, वह भौतिक अग्नि के रूप में है, और साथ ही मानव के रूप में भी । 
भौतिक अग्नि का भोजन हव्य, अन्न और घृत है । जंगलों को वे चबा डालते हैं सौर 

भ्रपनी जिल्नाओ्रों से चाट-चाट कर काला कर देते हैं । उषा, सुर्य और विद्युत् के समान 
वे भी प्रकाशमान् हैं। उनकी लपटें ऊपर की भ्ोर लुपकती हैं, श्रौर वायु के भोंकों से 
उनकी ज्वालाएँ गगन को चूमने लगती हैं। यह वर्णन स्पष्ठतया भौतिक अग्नि का है। 

पर मानव रूप में भी अग्नि देवता का वर्णन किया गया है, जिसमें उनकी तुलना वृषभ, 
ध्येन और भ्ररव के साथ की गई है। उनके सहस्न नेत्र तथा सहस्न शज्भ हैं। भपने 
हाथों में वे श्रनेकविध उपहार धारण किए रहते हैं। उनको सुजिद्ध (श्रच्छी जीभ 
चाला) भ्ौर हिरण्यदन्त (सुनहरे दांतों वाला) भी कहा गया है। उनका वर्ण शुचि है। 
भोतिक श्रग्नि का मानव जीवन के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। प्रत्येक गृह में उसका 
निवास होता है । इसीलिए अ्रग्नि को गृहपति भी कहा गया है। मनुष्यों की बत्तियों 
की स्थिरता एवं समृद्धि भ्रग्ति पर ही निर्मर रहती है । भ्रग्ति जनता की रक्षक है, एवं 
उसे द्रविण प्रदान करने वाली है। मनुष्यों का श्राथिक जीवन तो अ्रग्ति पर निर्मर 
करता ही है, पर साथ ही घामिक कर्मकाण्ड तथा देवताओं की पूजा तथा सन्तुष्टि भी 
प्रगति द्वारा ही की जाती है । वैदिक युग में झायों का घर्मं यज्ञप्रधान था। यज्ञकुण्ड में 
अग्नि का आघान कर देवताओं का प्रावाहन किया जाता था, और यह समझा जाता 
था कि अग्नि-कुण्ड में दी गई झाहुति देवताओं के पास पहुँच जाती है। इसीलिये' 
वेदिक धर्मानुष्ठान में श्रग्ति का बहुत महत्त्व घा। उसे यज्ञ का देवता माना जाता था, 
भर ऋषि तथा पुगेहित एवं होता तथा ऋत्विक् सव कुछ समझा जाता था । 

१. ऋग्वेद १४११४७-८ 
२. “भवाशर्वों मृडत॑ मानि यातं भूतपती पशुपती नमो वाम ४ अयवंवेद ११२१ 
६. ऋग्वद शडशा४्ड; ४५६९४; ८४१२९॥५; ७४६।३ 
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पृथिवी-स्थानीय देवताशों में स्लेम का स्थान भी महत्त्वपूर्ण है। याज्ञिक कर्मे- 
काण्ड का सौम-याग प्रमुख भ्रज्भ था, प्रतः स्वाभाविक रूप से सोम को एक महान् देवता 
भाना जाता था । ऋग्वेद के नवम मण्डल में १४४ सूक्त हैं, जिन सबका देवता सोम 
है। इनके प्रतिरिक्त श्रन्य मण्डलों में भी कतिपय सूक्त ऐसे हैं, जिनके देवता सोम हैं । 
सोम एक वनस्पति होती थी, जिसके रस को वैदिक झाय॑ वल तथा स्फूति प्रदान करने 
वाला पैय ममभने थे। सोम लता को किस प्रकार एकत्र किया जाए, पत्थरों से कूटकर 
उसकी छाल को कैसे भ्रलग किया जाएं, फिर रस कैसे निकाला जाए, और किस प्रकार 
उसे छाना जाए-....इन सबके सम्बन्ध में स्पष्ट संकेत ऋग्वेद में विद्यमान हैं। सोम-रस 
का प्रयोग न केवल पीने के लिए ही किया जाता था, श्रपितु यज्ञकुण्ड में उसकी श्राहु- 
तियाँ भी दी जाती थीं । वैदिक आय॑ सोम रस को भत्यन्त गुणकारी मानते थे। उसका 
पान कर उन्हें अ्रत्यधिक उल्लास की अनुभूति होती थी। वे यह समभते थे, कि इस 
रस को पीने से देवों तथा मनुष्यों को भ्रमृतत्व की प्राप्ति होती है ।' सोम का प्रयोग 
झोपधि के हप में भी किया जाता था। सर्वेश्रेष्ठ श्रोषधि होने के कारण सोम को 
वनस्पतियों का राजा कहा गया है, भर प्रन्य वतस्पतियों को सोम की प्रजा ।* वेदों में जिस 
सोम की देवता के रूप में स्तुति की गई है, वह एक अत्यन्त गुणकारी पाथिव वनस्पति 

है। उसके भरुणों के कारण ही उसे देवता का रूप प्रदान किया गया है। भ्रार्य जाति 
के लोगों में सोम का यह महत्त्व उस युग में ही विकसित हो गया था, जबकि श्रार्यों की 
ईरानी शाखा भारतीय शाखा से पृथक नहीं हुई थी । पारसियों के धर्मग्रन्थ भ्रवेस्ता में 
सोम को 'होम' रूप में लिखा गया है । होम भी एक वनस्पति है। जिसके रस को 

'भत्यन्त गुणकारी कहा गया है, भौर उसे भी देवता की स्थिति प्राप्त है । 
सोम श्र भग्ति के समान ही महत्त्वपूर्ण एक श्रन्य पृथिवी-स्थानीय देवता 

बृहस्पति है । इनकी स्तुति में ऋगेद में ११ सूक्त विद्यमान हैं। याज्ञिक कर्मकाण्ड के 
लिए उनका विद्यद महत्त्व है, क्योंकि सब प्रार्थनाम्रों, स्तुतियों तथा मन्त्रों के बृहस्पति 
ही प्रेरक हैं। यज्ञों में वे देवों का पोरोहित्य करते हैं।? उनके बिना यज्ञ सफल नहीं 
हो पाता । याज्षिक भनुष्ठान में पुरोहित के रूप में उनका कार्य स्तुति-मन्त्रों का उच्चा- 
रण करना है। वे झपने ऐसे मित्र-गायकों के साथ मिल कर स्तुति ग्रान करते हैं, 
जिनकी वाणी हेंसों जेसी मघुर होती है।* बृहस्पति के भन््य नाम ब्रह्मणस्पति और 
वाचस्पति हैं । हे हर 

विविध नदियाँ और स्वयं पृथिवी भी पृथिवी-स्थानीय देवता हैं । ऋग्वेद 

१. त्वां देवासो श्रमुताय क पपु; | ऋग्वेद ६१० दा८ 
अ्रवाम सोमममृता अ्भुमा गन्स ज्योतिरविदास देवान् ४ ऋग्वेद द।४८३ 

२. “सोम नमस्य राजानं यो जले वीरुघां पतिः / ऋग्वेद ६११४२ . 
३. “बृहस्पति पुरोहिता देवस्य सबवितुः सवे । देवा देवेरवन्तु सा ।' यजुर्वेद २०१११ 

“बृहस्पतिदेवानां पुरोहित झासोीत् ।' तैत्तिरीय संहिता ६४१०१ 
४. ऋग्वेद १०१६७॥३ 
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नदियों में सरस्वती प्रधान है | अनेक सुक्तों में उसका स्तवन किया गया है। ऋग्वेद में 

कुल मिलाकर २२ नदियों का उल्लेख हैं, जिनमें सरस्वती, सिन्धु, शुतुद्री, परूणी, सरयु, 
या यमुना और विपाशा महत्व की हैं । भारत में आकर जिन नदियाँ के 
तंटवर्ली प्रदेशों में वैदिक भायों ने भ्रपती बस्तियाँ बसाई थीं, श्ौर जिनके जल पर 
उनका ग्राथिक जीवन निर्भर था, उन्हें यदि वे देवता के रूप में मानने लगें, तो इसमें 

, भ्राश्च्यें की कोई बात नहीं है। पृथिवी के प्रति भी बेदिक श्रार्यों को प्रगाढ़ अनुराग 

| था । अथर्ववेद का पृथिवी सुक्त' वैदिक राष्ट्रीय गीत है, जिसमें इस आार्य॑भूमि के प्रति 
' झपनी सुदृढ़ भक्ति प्रदर्शित की गई है । 

भ्रन्य वैदिक देवता--दयुस्थानीय, श्रन्तरिक्ष स्थीतीय और पृथिवीस्थानीय 
देवताश्ों के ग्रतिरिक्त भ्रन्य भी कतिपय देवता वेदों में भ्राए हैं। यह ध्यान में रखना 

चाहिए कि वेदों में भ्रनेक स्थलों पर देवता से केवल वंह पदार्थ या सत्ता अभिप्रेत है, 

जिसे सम्बोधन कर या जिसके विषय में मन्त्र की रचना की गई है। उदाहरणार्थ, 

ऋग्वेद के दसवें मण्डल के ९५ वें सूक्त में पुरुवा ऐल और उर्वशी का संवाद है । इस 

सूक्त में जिस मन्त्र का ऋषि पुरुरवा है, उसका देवता उर्वशी है, झौर जिसकी ऋषि 

उवंज्षी है उसका देवता पुरुरवा है। यही बात यमयमी सुक्त के सम्बन्ध में भी कही जा 

सकती है।' े 
जिन अन्य प्रकार के देवताप्रों की वैदिक मन्त्रों में स्तुति की गई है, उन्हें अनेक 

वर्गों में विभक्त किया जा सकता हैं; जैसे भावात्मक देवता, क्तूँ देवता श्ोर देवियाँ 

भावात्मक देवताओं में मत्यु, श्रद्धा, अनुमति, अरमति ( भक्ति ), निऋति (डोग व 
दुर्भाग्य), काम, काल, स्क्म्म और प्रणण उल्लेखनीय है। ये सब विशिष्ठ भावों के सूचक 
हैं, पर वेदों में इन्हें मानव रूप में कल्पित किया गया है भौर इनकी स्तुति में भी 
ऋकतिपय मन्त्र कहे गये हैं। कर्तु देवताम्रों में त्वष्टा और प्रजापति प्रधान है। ल्वष्टा 
तक्षण कार्य में भ्रत्यन्त कुशल हैं, भर भ्रपनी कला का प्रयोग कर अ्रनेकविध वस्तुओं 
की रचना करते हैं। इन्द्र के लिए वच्च का निर्माण उन्हीं द्वारा किया गया था,* और 
उन्होंने ही बृहस्पति या ब्रह्मणस्पति के 'झ्रायस' परशु को पैना किया था हं सूजन या 
निर्माण कार्य को भावात्मक रूप दे कर त्वष्टा देवता की कल्पना की गई थी । इसी 
श्रकार के एक भ्रन्य देवता विश्वकर्मा प्रजापति हैं, जिन्हें सम्पूर्ण विश्व का ल्रष्टा कहा 
गया है । ऋमु एक भ्रन्य देवता है, जिन्होंने एक ऐसा रथ बनाया था जिसमें घोड़ा नहीं 
जोता जाता था, जिसमें तीन चक्र थे भौर जो समस्त लोक में अश्रवाध्र गति से जाता- 
झाता था ।* ऋतु ने इस रथ का निर्माण भ्रद्िवनों के लिए क्रिया था। उन द्वारा बनाये 

अधथवंबेद १२३१ ढ़ 
ऋग्वेद १०११० 

* 'प्रनवस्ते रथमश्याय तक्षत् त्वव्टा वच्च' पुरहृत धुमनन््तन् ।! ऋग्वेद ५४३ १४४ 

* 'शिक्षीते नून॑ परशुं स्वायसं ग्रेन वृश्चादेतशो बरह्मणत्पति: ।' ऋग्वेद १०४१६ 
« अनदवों जातो श्रनभोशुरुकृव्यों रथस्त्रिचक्रपरिवर्तते रज: । - 

महत्तद्वो देव्यस्थ प्रवाचन द्यामृभवः पुथियों यक्च पुष्पय ॥/' ऋग्वेद ४)३ ६।१ 
अब 6६ ए ८० २० 
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गये घोड़ों भौर गौवों का वर्णन भी ऋग्वेद में आया है । ऋणगु के माता पिता वृद्धा- 
वस्था के कारण बहुत कृश तथा जीर्ण-शीर्ण हो गये थे। उन्होंने उन्हें फिर से युवा' बना 
दिया था।* इसी प्रकार के कितने ही अश्रदुभुत कार्यों का श्रेय वेद में ऋणभु देवता को 
दिया गया है। उनके सम्बन्ध में यह भी कहा गया है, कि वस्तुतः वे मनुष्य थे, पर 
अपने सुकर्मों तथा दक्षता के कारण उन्होंने अ्मरत्व प्राप्त कर लिया था ।* ऋभणु शब्द 
का प्रयोग वेद में प्राय: वहुवचन में 'भटभव: के रूप में आया है । 

वाक्, इडा, सरस्वती, मही, पुरन्धि, घिषणा, सरःण्यू, इन्द्राणी, कुह, प्रश्नि आदि 

कतिपय देवियों की स्तुति में भी भ्रनेक मन्त्र ऋग्वेद में विद्यमान हैं । कुछ मन््त्रों में 
उर्वशी सदृश अप्सरा तथा विश्वावसु सदुश गन्धर्वें का भी उल्लेख है । ऋग्वेद में एक 
स्वान पर इन्द्र से प्रार्थना की गई है, कि शिश्नदेवा: हमारे यज्ञ को ने वियाड़ें ।३ एक 
भ्न््य स्थान पर दिद्नदेवों के पुर (दुर्ग) के इन्द्र द्वारा जीत लिये जाने का वर्णन है । 
शिश्नदेवा: -उन लोगों को कहा जाता था, जो शिश्न (जननेन्द्रिय) की पूजा करते थे । 
सिन्धु घाटी की सम्यता के भग्नावशेषों में ऐसी मूर्तियां उपलब्ध हुई हैं, जिनसे वहां के 
निवासियों का मातू देवता का पुजक होना सूचित होता है। सम्भवतः; ऋग्वेद में उन्हें 
ही शिइनदेवा: कहा गया है । इनके सम्पर्क से वाद में श्रार्यों ने भी शिर्तपुजा या लिझ्ु- 
पूजा को श्रपने धर्म में सम्मिलित कर लिया था, यद्यपि शुरू में वे इन शिश्नदेवों के 
दात्रु थे, और उनसे घृणा करते थे । 

देवपुजा फी विधि--इसमें सन्देह नहीं कि वैदिक युग के श्रार्य बहुत-से देवी- 
देवताभ्रों को मानते थे, और देवताओं की पूजा उनके धर्म का महत्वपूर्ण श्रंग थी । यह 
देवपूजा याज्ञिक कर्मेकाण्ड द्वारा की जाती थी। यज्ञकुण्ड में श्रग्नि का आधान कर 
उसमें अन्न, समिधा, दूध, थी और सोमरस की श्राहुतियां देना इस याज्ञिक कर्मकाण्ड 
का मुख्य रूप था। यज्ञ का भ्रनुष्ठान करते हुए मन्त्रों का पाठ किया जाता था, श्रौर 
साथ ही साम का गायत । इनके लिए पुरोहितों की सहायता भी ली जाती थी, यद्यपि 
झार्य गृहस्थ भ्रपने दैनिक यज्ञों का श्रनुष्ठान स्वयं भी कर लिया करते थे, क्योंकि 
वैदिक युग में याशिक विधि-विधान वैसे जटिल एवं झ्ाडम्बरमय नहीं हुए थे, जैसे कि 
बाद में ब्राह्मण-प्रन्थों के समय में हो गये ये । यज्ञों द्वारा देवताओं का भ्रावाहन कर तथा 
दूध, घी, अन्न श्रादि की आ्राहुतियों से. उन्हें सन्तुष्ट कर श्रार्यं लोग 'झपने इन देवताश्नों 
से प्रजा, पशु, भ्रन्त और तेजस्विता की प्राप्ति की याचना किया करते थे । 

१. 'युवाना पितरा पुत्तः सत्यमन्त्रा ऋजूयवः । ऋषभवोविष्दूयक्रत (| ऋग्वेद १२०४ 
इच्याकर्त पितरा युवाना शच्याकतं चमस देवपानम् ।” ऋग्वेद ४॥३५॥५ 

२. 'ताभिः शमीभिरमृतत्वमाशु: । ऋग्वेद ४।३३॥४ 

- नयातव इन्द्र जूजुवुर्नों न वन्दना शविष्ठ वेद्यानिः । 
स॒ दाधदर्यों विषुणस्थ जन्तोर्मा शिइनदेवा श्रपि गुऋतं नः (४ ऋग्वेद ७२१५ 

न्प्ण 
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(२) वैदिक देवताओं का स्वरूप 

पिछले प्रकरण में वैदिक देवताप्रों का सामान्य परिचय दिया गया है । यहू 
ध्ष्द है, कि वेदों में इन्द्र, मित्र, बदण, अग्नि आदि बहुत से देवताओं के नाम आगे हैं, 
और उतकी स्तुति में अनेक सुक्त व मन्त्र वेदों में विद्यमान हैं । वर्तमान उप्य सें विश्व 
की सर्वोच्च शक्ति एवं सृष्टि के कर्ता, पालक तथा संहर्ता के रूप में जिस परमेश्वर व 
भगवान् की सत्ता में विश्वात्त किया जाता है, जो अक्ेला सम्पूर्ण संसार का स्वामी है, 
झौर जिसकी उपासना द्वारा मनुष्य स्वर्ग तथा सोक्ष की प्राप्ति की आशय रखता है-- 
उत्त 'एक' देवाधिदेव ईइवर की पुजा-उपासना के संकेत भी वेदों में पाये जाते हैं; पर 
उनमें स्पष्ट रूप से जिन उच्च सत्ताओं की प्रांंना-स्तुति की गईं है, वे इन्द्र, वरुण, 

अग्ति, सोम झादि देवता ही हैं | प्रश्न यह है कि इन देवताओं का क्या स्वरूप था, या 

वैदिक युग के झाय॑ इन्हें किस रूप में मानते थे ? इस सम्बन्ध में प्राछुनिक विद्वानों 
। हक बता है हपा मे अहह की शिया यह मत है कि देवता प्राकृतिंक शक्तियों के प्रतीक हैं। प्रकृति में हमें जो बड़ी 
शक्तियां छिलानी हंती है तन हों में प्रकृत्त की शक्तिया अपने को पभिव्यक्त करती 
है, वैदिक ऋषियों वे उन्नत सवक्को मूर्त मानव रूप में कल्पित कर लिया था। प्रकृति 
की शक्ति का एक स्थूल व प्रत्यक्ष रूप सूर्य है। मनुष्यों के जीवन तथा चुख समृद्धि 
के साथ उसका घनिष्ठ सम्बन्ध है। सूर्य के उदय होने पर सब कोई जाग कर अपनें- 

अपने कार्य में व्यापुत हो जाते हैं। सूर्य से हमें बूप, प्रकाश और गरमी की भ्राप्ति 
होती है। अन्न का उगना और फसल का पकना सूर्य पर निर्मर है। वैदिक ऋषि 
प्रतिदिन सुर्य को उदय होते हुए झौर फिर सम्पूर्ण आकाश का चक्कर लगा कर पश्चिम 
दिशा में प्रस्त होते हुए देखते ये | उनके काव्यमय मस्तिष्क ने कल्पना की, कि सूर्य 
एक मानव है, जो झपने रथ पर चढ़कर सम्पूर्ण आकाश की परिक्रमा करता है। इस 
रब में सात घोड़ें जुते होते हैं । ऋषियों के कल्पनाशील मत्तिष्क ने. सुर्य को सुपर्ण 
(पक्षो) और स्पेन के रूप में भी देखा, भौर एक जीवित जागृत प्राणी के रूप में उदकी 
कल्पना कर ली । यही वात प्रकृति की भ्रत्य शक्तियों के सम्बन्ध में भी हुई । वेदों में 
इन्द्र, मित्र, वरुण झादि का मानव रूप में जो वर्णन है, उतका यही कारण है। 

पर वेदिक देवताओं के स्वरूप के सम्बन्ध नें एक झन्य मत भी है, जिसका यहाँ 

उल्लेज किया जाना चाहिए। यास््काचार्य ने निरुक्त में यह प्रतिपादित किया है कि 

वेंदिक शब्द बोगिक हैं, रूढ़ि नहों । वेद में 'अग्नि! शब्द नौतिक या पाथिव पग्नि के 
लिये ही प्रवुक्त नहीं होता । इसके अन्य नी अर्थ हैं। “अग्नि: कस्मात् अग्रणी भवति, 
झम्रणी को ही झ्ररिति कहा जाता है। अ्रग्ति का बअर्य “अग्रगी' ही है। इसलिए सेना के 
सेनापति को भी अग्नि कहा जा सकता है, और देश के राजा या राष्ट्रपति को भी । परमें- 
इवर के लिए भी अग्नि शब्द का प्रयोग किया जा सकता है, क्योंकि वह सम्पूर्ण संचार 
का ग्रतरणी है। वेदों में जहां-जहां भ्रिनि की स्तुति की गई है, वहाँ सर्वत्र ही यह नहीं 
सनका जा सकता, कि पृथिवी-स्थानीय (नौतिक़ या पायिव) अग्नि को ही देवता रूप 
से कल्स्ति कर उत्की स्तुति उस मन्त्रों में अ्रश्निग्ेंत है । कितने ही ऐसे मन्त्र है, जिसमें 
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अग्नि का अर्थ स्पष्ट रूप से परमेश्वर है। उदाहरण के लिए इस मन्त्र को लीजिए--- 
यो मरत्येंप् श्रमृतं ऋतावा देवो देवेष्वरतिनिधायि। 
होता यजिष्ठो मद्ठा शुचष्ये हव्यैरग्निमंनुप ईरयब्य ॥ ऋग्वेद ४।२॥१ 

जो अ्रग्नि मरणघर्मा मर्त्यों में ग्रमर, सत्यस्वरूप (ऋतावा), देवों का भी देव, 

सर्वत्र व्याप्त, होता, महत्त्वयुक्त तवा भ्रतिशय पुजनीय है, मनुष्यों को चाहिए कि उसे 
सुख की प्राप्ति के लिए, पवित्रता, ज्ञान के प्रकाश एवं कान्ति को पाने के लिए श्रपते 
हृदयों में घारण करें । इस मन्त्र में श्रग्नि को 'देवेपु देव: श्रोर “ऋताया' कहा गया है। 
देवता रूप में कल्पित पाथिव ग्रग्ति के लिए ये विशेषण संगत नहीं हैं। ये स्वेशक्तिमान् 
ईदवर के लिए ही संगत हो सकते हैं। एक अन्य मन्त्र में भ्रग्ति की प्रशंसा में यह 
कहा गया है कि दल्त्युप्नों को पराभूत कर उसने श्रार्यों के लिए उरु-ज्योति का प्रसार 
किया है (ऋग्ेद ७।५॥६) । यहाँ स्पष्ट रूप से श्रग्ति एक ऐसे आ्रार्य नेता या श्रग्रणी 
को सूचित करता है, जिसने दस्युओरों को परास्त कर श्रार्यों के मार्ग को प्रशस्त 
किया था । 

आधुनिक समय के विद्वानों में महपि दयानन्द सरस्वती में यास््कर के मत का 

अनुसरण कर वैदिक शब्दों के यौगिक ग्रर्थ किये हैं । अग्नि, इन्द्र श्रादि से वे विशिष्ट 
देवताओं का ग्रहण नहीं करते, भ्रपितु यौगिक भ्र्थ ले कर इन शब्दों को श्रग्रणी ग्रादि 
के लिए ही प्रयुक्त हुप्मा मानते हैं। उनका यह भी मत है कि वैदिक मन््त्रों की व्याख्या 
तीन प्रकार से की जा सकती है, श्राधिभौतिक, आ्राष्यात्मिक तथा श्राधिदंविक भ्रर्थो 
में । भ्रग्नि का आधिभौतिक ब्र्थ स्थूल, पाथिव या भौतिक प्रग्नि है। पर आ्ाधिदेविक 
अर्थ में अग्नि से सूर्य, विद्युत् आदि का ग्रहण होता है, जो श्रग्नि के ही, रूप हैं । 
अ्रव्यात्म अर्थ में ग्रग्ति वह देवों का देव है, जो श्रमर, सत्यस्वछप तथा सर्वव्यापक है । 

महूपि दयानन्द सरस्वती ने कितने दी मन्त्रों में इन्द्र का भ्र्य राजा किया है, झौर_ 
कितने ही मन्त्रों में परमेश्वर । प्रग्ति, वदण आदि के झर्थ भी उन्होंने भिन्न प्रकार से 
किये हैँ । यास्क आर दयानन्द के अनुयायी वैदिक विद्वानु वेंदिक देवताओं को प्रकृति 
की शक्तियों का मूर्त मानव रूप नहीं मानते | वे उनका यौगिक्र श्रथथ करते हैं, प्रौर 

प्रसज्भ के अ्रनुसार इन्द्र भ्रादि का अर्थ परमेश्वर या राजा श्रादि प्रतिपादित करते हैं | 
बेद मन््त्रों का योगिक श्रभे करने पर उनके वास्तविक अभिप्राय को किस प्रकार स्पष्ट 

किया जा सकता है, इसके लिए एक उदाहरण देता पर्याप्त होगा । ऋग्वेद का एक 
मन्त्र है--- 

निशचर्मण ऋभवो गामपिंदत संवत्सेनासृूजता सातरं पुनः ॥१।११०।८ 
सायण के अनुसार इसका श्र्थ यह है कि ऋपमुओं ने एक मरी हुई गाय के 

सदुश दूसरी गाय बनाकर उसपर मृत गौ का चमड़ा चढ़ा दिया, भ्ौर मृत गाय के 
बछड़े से उसे युक्त कर दिया | मह॒पि दयानन््द सरस्वती की दौली का अनुसरण कर इस 
मन्त्र के अर्थ श्रनेक प्रकार से किये जा सकते हैं | गौ शब्द का अर्थ जहाँ दूध देने वाली' 
गाय है, वहाँ पृथिवी भी है | वर्षा के अभाव में पृथिवी का चर्म सुद्ध गया है और वह 
'निदचर्म ' हो गई है । ऋगमु का अर्थ सूर्य की किरणें हैं, जिन द्वारा बरसाय। हुई वर्षा से 
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सूखी भूमि में जीवत का संचार हो जाता है। वृक्ष, वनस्पति श्रादि पृथिवी के वत्स 

हैं, जो भ्रव फिर गौ रूपी पृथिवी का दुग्धपान करने लगते हैं। गाय झोर पृथिवी के 

समान 'गौ' का एक अर्थ सरस्वती भी है । सरस्वती रूपी इस गौ का चर्म वाक् और 

दूध अर्थ है। गुरु के अभाव में सरस्वती का समुचित विकास नहीं हो पाया, भौर यह 

गो चर्मशेप रह गई। ग्रुरुके उपदेशरूपी किरणों से सरस्वती में जीवत का सडञ्चार 

हो जाता है, जिससे शिष्य रूपी वत्स उसका स्तत्य पान करने लगता है। गौ का श्र 

केवल गाय पशु ही नहीं है, अपितु उसके भ्रन्य भी भ्रनेक श्र्थ हैं। वैदिक साहित्य की 

अन्तः साक्षी द्वारा भी इस तथ्य को प्रतिपादित किया जा सकता है। शतपथ ब्राह्मण 

में गौ का झर्थ इन्द्रियाँ किया गया है (समिन्द्रियेणेतीन्द्रियं वे वीय गावः, ५॥४॥३।१०) | 

गौ का पर्यायवाची शब्द पेनु है। प्रथवंवेद में थेनु का पर्थ पृथिवी किया गया है, और 

अग्ति को उसका वत्स कहा गया है (पृथिवी घेनुस्तस्या अग्निवेत्स: ४॥३६॥२) । इसी 
प्रकार धेनु के अ्न्तरिक्ष, दिशा और दयौ: अर्थ भी किये गये हैं (अथर्वेवेद ४॥३६।४; 
'४॥३९६॥८; ४४३९६) । 

यदि महपि दयानन्द सरस्वती के, मत को स्वीकार कर लिया जाए, तो वेदिक 
देवताओं का वह अभिप्राय हो ही नहीं सकता, जिसे आधुनिक पाद्चात्य विद्वानों ने 

प्रतिपादित किया है, और जिसका उल्लेख इस अध्याय के पहले प्रकरण में क्रिया गग्रा 

है। बैदिक सूक्तों के साथ जिन देवताओं के ताम दिये गए हैं, वे उस विषय व पदार्थ 
को ही सूचित करते हैं, जिनका प्रतिपादन युक्त या मन्त्र में किया गया हो । जिन सूक्तों 
के देवता इन्द्र हैं, उनमें इन्द्र के कार्यो का वर्णन है या इन्द्र की स्तुति की गई है। 
देवता का वहां वह अ्रभिष्राय नहीं है, जो अंग्रेजी 2005 से सूचित होता है। इन्द्र भ्रादि 

से वेदमन्त्रों में या तो परमेश्वर श्रभिप्रेत है, या प्रसज्भे के अनुसार राजा या नायक 
आादि। इन्द्र की स्तुति में जो बहुत-से मन्त्र ऋग्वेद में आराए-हैं,--उनमें एक एवं देव 
परमेश्वर की ही स्तुति की गई है, किसी देवता विशेष .क्ी- चढ़ीं । एक. मन्त्र में यह 
कहा गया हैं कि जो एक ही इन्द्र पृथिवी पर रहने वाले पांच प्रकार के मनुष्यों तथा 
सव घनों का स्वामी है, वही उपास्य है ।* इसी प्रकार एक श्रन्य मन्त्र में यह कहा 
गया है, कि जो अकेले ही दानशील मनुष्य के लिए धन प्रदान करता है, वह अद्वितीय 
शक्तिशाली सबका ईशान (स्वामी) इन्द्र ही है।* इन मन््त्रों का इन्द्र किसो ऐसे देवता 

का सूचक नहीं है जिसका क्षेत्र केवल श्रन्तरिक्ष तक सीमित हो। वस्तुतः, इन्द्र, मित्र, 
वरुण आदि एक ईइवर या एक सत्ता के ही विविध नाम हैं, और ये उसी सर्वोच्च सत्ता 
की विविध शक्तियों व स्वरूपों को अभिव्यक्त करते हैं। वैदिक देवता कोई विभिन्न 
व पृथक सत्ताएं नहीं हैं, वे एक ही सत्ता के विभिन्त रूप मात्र हैं। वैदिक ऋषियों को 
इस विषय में कोई भी विचिकित्सा नहीं थी । इसीलिए ऋषि वसुश्रुत भात्रेय ने भ्रग्ति 

को सम्बोधित करते हुए कहा है--हे भ्रग्ति ) जन्म के समय तू वरुण है, समिद्ध होने 

१. “य एकद्चर्षणीनां वसुताभिरज्यति । इन्द्र: पथ्चक्षितीनाम् ॥ ऋग्वेद १७६ 

२. ऋग्वेद शप्डा७ दा 
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पर तू मित्र है, तु शक्ति का पुञ्ज है, सब देव तुभमें केन्द्रित हैं, तु ही उपासक मनुष्य 
के लिए इन्द्र है ।* यही भाव कितने ही श्रन्य मन्त्रों में भी प्रगट किया गया है। ऋषि 
भागंव गृत्समद ने श्रग्ति की स्तुति करते हुए कहा है--दहे भग्नि ! तू ही इन्द्र है, तू । 
ही वृषभ है, तू ही उरुगाय विष्णु है, तू ही ब्रह्म और बृहस्पति है।* इसी सूक्त में 
झागे चल कर अग्नि को राजा वरुण, मित्र, श्रयंमा, पूपन्, रुद्र, मरुतु और सविता 
कहा गया है ।? जब प्ररित, इन्द्र, वरुण, मित्र, रुद्र श्रादि एक ही सत्ता के विविध नाम 

हैं, तो उन्हें पुथक् देवता मानने का कोई कारण नहीं रहता । इसी तथ्य को ऋखेद में 

कप, गरतान शा पा छंद एक हो व्वीव्य लिन नम है।यह 
सुपेण, गरुत्मान, मातरिश्वा झ्रादि संब एक ही सर्वोच्च सत्ता के विविध नाम हैं ।* यही 
से उसकी कत्पना करते है।र सववेयेद मे तो किसे की पक उ्वीच्य सता को मर मे अन्गनत्र इस ढंग से कही गई है---उसके एक होते हुए भी विद्वान् लोग बहु प्रकार 

हपना करते हैं रे झवर्वेद में तो मिदव की एक उर्वीच्च सता को भर भी 
श्रंधिक संवर्त हप से ब्रतिवादित किया गया है। उसके तेरहवें भ्रध्याय में “स एप एक 
एकवृदेक एव, (वह एक ही है, अ्रकेला वरतंमान वह एक ही हैं) और “य एवं देवमेक- 
वृतं वेद' (जों इस एक देव को एकाकी रूप से स॒वंत्र व्यापक जानता है) कह कर 
स्पष्ट रूप से यह घोषित कर दिया गया है कि 'सर्विे अस्मितु देवा एकबृतो भवन्ति”/ 
वृष में कथा, किला उस देव इसमें एक रूप हो जाते हैं) । यह सर्वेथा स्पष्ट है, कि वेदिक ऋषियों की 

ष्टि में इन्द्र, मित्र, वरुण, भ्रग्ति श्रादि विविध देवता एक ही सत्ता के विभिन्त नाम 
थे, भौर इनकी स्तुति में इनके जो ग्रुण कहे गये हैं, वे उस एंक सर्वोच्च सत्ता के ही' 
विभिन्न गुण हैं । इन्द्र आदि की देवताश्ों के रूप में कोई पृथक् सत्ता नहीं है । 

यदि देवताझं की कोई पृथक् सत्ता न मानी जाए, तो प्ररन उत्पन्न होता है 

कि वेदों में जो इन्द्र आदि देवताश्रों के हाथों, पैरों, मुख, जिह्ना श्रादि का उल्लेख है, 
उनके जो विविध प्रकार के वस्त्र वणित हैं, उनके जो विभिन्न अस्त्र-शस्त्र बताए गये 
हैं, भोर उन्हें जो प्रमेकविध रथों पर सवारी करते हुए प्रदर्शित किया गया है, उसका 
क्या भ्रभ्निप्राय है। वस्तुतः, ये सब वर्णव झ्ालझ्भारिक रूप से हैं। जेसा कि इसी प्रकरण 
में ऊपर लिखा जा चुका है, सूर्य ऐसे रथ पर भारूढ़ होकर अन्तरिक्ष 'का भ्रमण करते 

हैं जिसमें सात अर्व जुते रहते हैं | यह वर्णन स्पष्ट रूप से' प्रालंकारिक है। सूर्य के 

सात अहव उसकी रश्मियों के सूचक हैं। इन्द्र, अग्नि श्रादि देवताश्नों को जो मानव 

रूप से चित्रित किया गया है, उसका प्रयोजन यही है कि विदव की सर्वोच्च सत्ता के 
विशिष्ट गुणों एवं रूपों को झ्लालंकारिक ढंग से प्रकट किया जाए । 

वैदिक देवतायों के स्वरूप के सम्बन्ध में जो दो मत हमने प्रस्तुत किए हैं, 

« ऋग्वेद ५३११ 
« ऋग्वेद २॥११३ 
« ऋग्वेद २१४ 
. ऋग्वेद ११६४।४४६ 
« 'सुपर्ण विध्राः कवयो वचोभिरेक सन््तं वहुधा कल्पयन्ति ४ ऋग्वेद १०॥११४।५ कद ०६ ७ 0 #० 

कम: 
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उनमें से कौन युक्तिप्ंगत व मान्य है, इसका विवेवन विशेष लाभदायक नहीं होगा। 
यहाँ इतना लिख देना ही पर्याप्त है कि वैदिक ऋषि जब इन्द्र, अग्नि, वदण झादि 
* देवताश्नों की स्तुति करते हैं, वे यह दृष्टि में रखते हैं कि ये सव देवता एक ही सर्वोच्च 
सत्ता या देवों के भी देव के अंग्रभुत या विशिष्ट रूप ही हैं । 

(३) याज्षिक विधि विधाव 

वैदिक युग के देवता विविध प्राकृतिक शक्ितियों के मूतंरूप थे, और आर्य लोग 
इन देवताओं के रूप में विश्व की मूलभूत भ्रधिष्ठातृ शक्तियों की ही उपासना किया 
करते थे, यह मत पहले प्रतिपादित किया जा चुका है। देवताओं की पूजा और तृप्ति 
के लिए आर्य लोग यज्ञों का अनुष्ठान करते थे, जिनका स्वरूप प्रारम्भ में बहुत सरल 
था । यज्ञकुण्ड में अग्नि का झाधान कर उसमें घृत, अन्त, सोमरस झादि की आाहुतियाँ 
दी जाती थीं, जिनके सम्बन्ध में यह समझा जाता था कि अग्नि द्वारा वे देवतात्रों के 
पास पहुंच जाती हैं । यज्ञ उस भावना के भी प्रतोक ये, जिसके कारण मनुष्य केवल 
झपने ही सुख साधन के लिए प्रयत्व नहीं करता, अपितु अपने घन तथा अपने को दूसरों 
के लिए भ्रपित करता है। घृत झलन झादि की श्राहृति देते हुए जो मन्त्र बोले जाते 
हैं, उनके साथ “इदं न मम! (यह मेरा नहीं है) इसी कारण कहा जाता है, ताकि यज्ञ 
“करने वाले व्यक्ति के मन में इस यज्ञीय भावना का विकास हो कि उसका द्रव्य केवल 
उसके भपने लिए वीर तक से पा पल शा ला के का । 

पर धीरे | का रूप बहुत जटिल होता गया | ब्राह्मण-्न्यथों के काल 
में यज्ञों की जटिलता चरम सीमा तक पहुँच गई थी। यज्ञवेदी की रचना किस प्रकार 
की जाए, यज्ञकुण्ड में भ्रग्नि का आधान केसे किया जाए, किस ढेंग से झाहुतियां दी 
जाएं, यज्ञ करते हुए यजमात, अध्वर्यू, ऋत्विक् आदि कहां भौर किस प्रकार-बैठे, वे 
कैसे मन्त्रोच्चारण करें, कैसे ज्ञात हो कि अब देवता यज्ञ की आ्राहुति को ग्रहण करने 
के लिए पघार गए हैं, कित पदार्थों की झ्राहुति दी जाए, इस प्रकार के विषयों का 

ब्राह्मणग्रन्थों में बड़े विस्तार के साथ प्रतिपादद किया गया है। किस याज्ञिक विधि का 
क्या प्रयोजन है, यह भी उनमें विशद रूप से वणित है। अश्रव झार्य जनता के एक 
भाग का यही कार्य हो गया था, कि वहू इन याज्ञिक विधिविधानों में प्रवीणता प्राप्त 
करे शोर उनकी प्रत्येक विधि का सही ढंग से अनुष्ठान करें। इसी वर्ग के लोगों को 
श्रव ब्राह्मण कहा जाने लगा था । ये ब्राह्मण याज्ञिक कर्मकाण्ड में पुरोहित का कार्य करते 
थे। जन्म से मृत्यु पर्यन्त तक प्रत्येक गृहस्थ को झनेक प्रकार के संस्कार भी करने होते 
थे, और इन दंस्कारों का स्वरूप भी यज्ञों का ही था 

विविध प्रकार के यज्ञ--आर्य॑ यहस्थों के लिए पाँच महायज्ञों का अनुष्ठात 
-आउश्यक समझा जाता था । ये यज्ञ निम्नलिखित थे---. (१) देवयज्ष--प्रातः और साय 
दोनों कालों में विधिपूर्वक अग्न्याधान कर जो हवन किया जाए, उसे देवयज्ञ कहते 
थे | (२) पितृयज्ञ-पितरों और पूजनीय व्यक्तियों के तर्पेण व सम्मान का ताम पितयज्ञ 
वा। (३) नृयज्ञ--अ्रतिथियों की सेवा व सत्कार को नृयज्ञ या अतिथियज्ञ कहा जाता 
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था। (४) ऋषियज्ञ या ब्रह्मयज्ञ--प्राचीन ऋषियों द्वारा प्रतिपादित तथ्यों व ज्ञान 
का नियमपूर्वक अश्रष्ययन, मनन, स्वाष्याय एवं ज्ञान में वृद्धि के प्रयत्त को ब्रह्मययज्ञ 
नाम दिया गया था। (५) भूतयज्ञ--विविध जीव-जन्तुओं को वलि प्रदान कर सन्तुष्ट 
रखने से भूतयज्ञ सम्पन्ध होता था । गृहस्थ का यह भी कतेंव्ण माना जाता था कि वह 
कुत्ते, कौवे ग्रौर चींटी सदृुश जीव-जन्तुओं का भी पालन-पोषण करे | इस प्रयोजन से 
घर में बने भोजन का एक अंश विविध जीव-जत्तुओं के लिए भी पृथक कर दिया 
जाता था। इसी को वलिवेश्वदेव यज्ञ भी कहते थे । पाँच महायज्ञों में जिसे देवयज्ञ 

कहा गया है वही अखिहोश भी कहाता था, जिसका भ्रनुष्ठान प्रत्येक झा युहुस्य 
प्रातः-साय दोनों समय करता था। 

इन देनिक यज्ञों के श्रतिरिक्त विशेष श्रवसरों पर विशेष यज्ञ भी किये जाते 
थे । भ्रमावस्या के दिन दर्श-यज्ञ किया जाता था और पूर्णमासी के दिन पौणंमास-यज्ञ । 

कातिक, मार्गशीर्ष और माघ मासों में कृष्ण पक्ष की भ्रष्टमी के दिन श्रष्ठका-यज्ञ का 

झनुष्ठात किया जाता था। श्रावण मास की पूर्णिमा को श्रावणी-यज्ञ और अग्रह्ययण 

(मार्गशीर्ष) मास की पूर्णिमा को श्रग्रहयणी-यज्ञ किए जाते थे । इसी प्रकार चैत्र मास 

की पूणिमा के लिए चैत्ी-यज्ञ का भ्रोर आश्विन मास की पूर्णिमा के लिए भ्राश्वयुजी 

यज्ञ का विधान था । कतिपय यज्ञ ऐसे भी थे, जिनके लिए अचुर द्रव्य की प्रावश्यकता 

होती थी, और जिन्हें सम्पन्न व्यक्ति ही सम्पादित कर सकते थे । ऐसा एक यज्ञ सोमयज्ञ 
था, जिसके लिए तीन वेदियाँ बनायी जाती थीं, श्रोर उन तीनों के यज्ञकुष्डों में 

प्ररत्याधान कर सोमरस की आ्ाहुतियाँ दी जाती थीं। सोमयज्ञ एक दिन में भी पूरा 

किया जा सकता था, दो दिन से लेकर वारह दिन तक भी भर इससे भी भ्रधिक 

समय तक । एक प्रन्य यज्ञ अग्निष्टोम था, जो पाँच दिनों में पूर्ण होता था | चातुर्मास्य 

यज्ञ को चार-चार महीनों में सम्पन्त किया जाता था। जब किसी व्यक्ति को राजा के 

पद पर भ्रधिष्ठित करना होता था, तो राजसूय यज्ञ करना धावदयक था . राजहुथ 

किये बिना कोई व्यक्ति राजा के पद को नहीं प्राप्त कर सकता था। सावेभोम व 

चक्रवर्ती पद प्राप्त ऋरसे की भ्राकांक्षा रखने वाले राजा अ्रद्थमेघ यज्ञ का अनुष्ठान 

किया करते थे । इस यज्ञ में एक सुसज्जित भ्रहव को भ्रन्य अनेक श्रस्वों तथा बहुत-से 

रक्षकों के साथ स्वच्छन्द विचरण के लिए छोड़ दिया जाता था श्रौर जब वह विविध 
दिशाओं के प्रदेशों में विचरण कर मिविष्न वापस लौट भाता था, तब भ्रदवमेध यज्ञ 

की विधि सम्पन्न की जाती थी | श्रन्य सब प्रदेशों के राजाओं ने भ्रश्वमेघयाजी राजा 

की सार्वेभौम सत्ता को स्वीकार कर लिया है, यही प्रमाणित करना इस यज्ञ का प्रयोजन 
था। एक प्रन्य यज्ञ सौत्रामणी था, जिसमें सुरापान की प्रथा भी चल पड़ी थी। पर 
झापस्तम्व श्रौत सूत्र के श्रनुसार सौत्रामणी यज्ञ में पय: का पान ही पर्याप्त था, सुरापान 

की अनिवार्यता नहीं थी | इसी प्रकार के श्रन्य भी अनेक यज्ञों का विधान ब्राह्मण-ग्रन्थों 

तथा श्रोतसूत्रों में किया गया है । 
ब्राह्मण-प्रस्थों में श्रजामेध, गोमेध और पुएषमेघ सदुश ऐसे यज्ञों का भी विधान 

है, जिनसे वकरी व गाय जैसे पशुओं तथा मनुष्यों की यज्ञ में वलि दिए जाने की बात 

जज 
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गई है। याज्ञिक कर्मकाण्ड के श्रत्यधिक जटिल एवं विशद हो जाने का एक परिणाम 
यह हुआ कि इस कर्मकाण्ड का श्रनुष्ठान कराने वाले पुरोहित अनेक वर्गों में विभक्त 
हो गए । किसी एक व्यक्ति के लिए यह सम्भव नहीं रह गया कि वह यज्ञों की सम्पूर्ण | 
विधियों का अकेले अनुष्ठान करा सके । यज्ञ कराने वाले पुरोहितों के चार मुख्य वर्ग | 
थे--( १) होता--होत् वर्ग के पुरोहित यज्ञकुण्ड में श्ग्ति का आधान कर वेदमन्त्रों 
द्वारा देवताओं का श्रावाहन करते थे । (२) उद्गाता--उद्गातू वर्ग के पुरोहित यज्ञ | 
में साम का गायन करते थे। गेय साममन्त्रों का संकलन सामवेद से किया गया था ॥। 
(३) भ्रध्वरयु-- याज्ञिक कर्मकाण्ड की विधियों का समुचित रूप से अनुष्ठान करना' 
प्रष्वयू वर्ग के पुरोहितों का कार्य था.। (४) ब्रह्मा--यज्ञ की सब विधियाँ. सही रूप 

से की जा रही हैं ओर मन्त्रों का उच्चारण शुद्ध रूप से किया जा रहा है, यह देखना 
ब्रह्मा का कार्य था । 

संस्कार---वैदिक युग के घामिक जीवन में संस्कारों का स्थान भी बड़े महृत्त्व 
का था | इनकी कुल संख्या सोलह थी, पर उनमें निम्नलिखित संस्कार विशेष मह 

थे--( १) गर्भाधान संस्कार, इप्ते सन््तान की प्राप्ति के लिए किया जाता था। (२) 
पूंसवन संस्कार--इस संस्कार द्वारा यह आशा की जाती थी, कि बलवानु, स्वस्थ और 

सुयोग्य पुरुष सन्तान-उत्पन्त होगी। (३) सीमन्तोन्नयन--इस संस्कार द्वारा पति 
पत्नी के गर्भ की रक्षा के लिए भ्रनेक प्रकार के विधि-विधानों का ग्रदुष्ठान करता 
था । (४) जातकर्म--बच्चे के उत्पन्न होने पर किया जाते वाला संस्कार. (५) .. 
भामकरण संस्कार । (६) श्रल्तप्राशन--यह संस्कार बच्चे को भ्रत्त देता प्रारम्भ करने 
के समय किया जाता था। (७) चूड़ाकर्म या मुण्डन संस्कार । (5) उपनयत-यह , 
संस्कार शिक्षा प्रारम्भ करने के समय यज्ञोपवीत धारण कराने के लिए किया जाता 
था। (६) समावर्तंत--शिक्षा की समाप्ति पर जब ब्रह्मचारी गुरुदक्षिणा देकर गृहस्थ *' 
आश्रम में प्रवेश के लिए घर लौटता था, तो यह संस्कार किया जाता था। (१०) 

विवाह संस्कार । (११) अन्त्येष्टि संस्कार--यह संस्कार शव का दाह करने के लिए 

किया जाता था । 

(४) धामिक मन्तव्य श्रोर आदश घामिक मन्तव्य श्रौर श्रादर्श 

वैदिक युग में श्रायों के कतिपय ऐसे मन्तव्य एवं आदर्श वे, जिन्होंने कि उनके | 
घाभिक जीवन को श्रनुप्राणित किया हुआ था । इनमें एक प्रमुख मन्तव्य ऋत या सत्य; |* 
का था। वैदिक साहित्य में यह विचार अनेक स्थानों पर विद्यमात है कि इस संसार 
में सवंत्र कुछ निश्चित नियम कार्य कर रहे हैं। सृष्टि की इस नियमवद्धता के लिए 

ही 'ऋत' शब्द का प्रयोग वेदों में किया गया है। 'भहत' वे गियम हैं जो नित्य तथा 

प्रवादि हैं, जिनका किसी भी दशा में उल्लंघन नहीं क्रिया जा सकता । सूर्य जो गियम 
से उदित होता है, तारा-नक्षत्र जो अपने-अपने स्थान पर रहते हुए संचारी दशा में 

रहते हैं, समय पर जो फलफल परिपक्व होते हैं, वह सब ऋत के कारण ही है । केवल 

प्रकृति का ही नहीं, अपितु प्राणियों तथा मनुष्यों के जीवन-प्राधार भी ऋत ही है 



रघ२ प्राचीन भारतीय इतिहास का वैदिक युग 

४ का हित और कल्याण इसी में है कि वह ऋत के नियमों का परिज्ञान प्राप्त कर 
श्रपने जीवन की उनके साथ अनुकूलता स्थापित कर ले । जिस तत्त्व ने सस्पृर्ण सृष्टि 
झौर उसके विविघ रूपों का धारण किया हुआ है, वह ऋत ही है । अथरव्व॑वेद के पूथिवी' 
सुक्त के अनुसार जो विविध तत्त्व पृथिवी का घारण करते हैं, उनमें 'उग्र ऋत' झौर 
धवृहत् सत्य! का प्रमुख स्थान है ।' मातव-जीवन और मनुष्य-समाज के लिए सत्य का 
जे महत्त्व है, उसका विचार ऋत से ही प्रादुर्भूत हुआ | प्रकृति के ऋतरूपी शाश्वत- 

गे को दृष्टि में रख कर ही भारत के प्राचीन विचारकों ने यह प्रतिपादित किया, 
कि सत्य ही धर्म का मूल है। धर्म वह है, जिसका पालन कूर मनुष्य इस लोक में 
न्यास अभ्युदय कर सकता है, और जिस हाय परलोक में मोक्ष या तिःश्रे्रत 

: की प्राप्ति सम्भव होती हैं। पर यह धर्म मनुष्यकुत नहीं होता, इसके नियमों व 
मन्तव्यों का निर्धारण मनुष्यों द्वारा नहीं किया जाता, क्योंकि धर्म सत्य पर झाश्रित 
होता है, और सत्य उस 'ऋत' या ज्ञाइवत नियमवद्धता पर, जो झनादि है, जो मनुष्य- 

इंत नहीं है । वेदों के अनुसार पृथिवीलोक, चुलोक शौर अन्तरिक्ष लोक सव सत्य और 

ऋत पर ही आ्राघारित हैं ।* ऋत और सत्य के ये विचार भारत के धार्मिक जीवन को 
सदा प्रभावित करते रहे हैं । । 
से पक पा विेयता चर ययाल आाववा | के घ॒र्म की एक विशेषता उपकी अध्यात्म-भावना है। यह जो म्राँखों 

बे के बह जार पक अब पक जा वे मी मा दिखायी देने वाला इन संसार है, इस भौतिक जगत से परे भी कोई तत्ता है, 
वेदों में यह विचार मलीभाति प्रतिपादित है! इस शरीर की अधिष्ठाता जीवात्मा हैं, 

जो शरीर के नष्ट हो जाने के साथ नष्ट नहीं हो जाती। जिस प्रकार शरीर का स्वामी 
जीवात्मा है, वैसे ही सम्पूर्ण विश्व का स्वामी परमात्मा है, जो सर्वेव्यापक, सर्वज्ञ एवं 
स्वंशक्तिमान् है। प्रकृति प्ौर सृष्टि की सव शक्तियाँ इस परमात्मा से ही जीवन और 

बल भ्राप्त करती हैं! शरीर भौर संसार मब्वर हैं, पर घात्मा धौर परमाहझा विद 
भनादि, अनन्त प्रौर अ्नइ्व॒र हैं। शरीर और संसार सान्त न ना या मत झतः वे परम सत्य नहीं 
हैं। भोतिक सुख भ्रौर संसार के भोग क्षणिक हैं, सान््त हैं। वास्तविक सुख आध्यात्मिक 
है, जिसे आत्मा श्लोर परमात्मा के ज्ञान से ही प्राप्त किया जा सकता है। मनुष्य का 

' अन्तिम व चरम ध्येय सांध्वारिक सुखों से ऊपर उठकर मोक्ष व निःश्रेयस को प्राप्त 

करना है। यह अध्यात्म भावना वैदिक युग के झायोँ के जीवन-लक्ष्य को ऊँचा उठाने में 
बहुत सहायक हुई | पर इसने उन्हें वंसार के प्रति विमुख्त नहीं किया । वे धर्म का यह 
न्रक्षण करते थे-“जिससे इस लोक में अम्युदय (समृद्धि व उन्नति) हो, और जो निःश्रेयत 
(मोक्ष) की श्राप्ति में सहायक हो, वह घर्म है।” वह घम अपुर्ण है जो केवल निःश्रेषस 

१ सत्य बृहद् ऋतमुप्रं दीक्षा तपो ब्रह्मयज्ञः पृथियी घारयन्ति 
सा नो चुतस्य भुवनत्य घात्री उ्॑ लोक पृथिदों न: कृषोतु ॥ 

२- सत्येनोत्तनिता भ्मि: सुर्येगोत्तनिता दो: ॥ 
ऋतेनादित्यास्तिष्ठन्ति दिवि सोमों प्रधिश्षितः ॥ ऋग्वेद १०१८५११ 

है बतो5स्युदयनि:शेयतप्तिद्धि:ः स घर्म: । 
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की प्राप्ति में सहायक होता है। साथ ही, वह धर्म भी भ्रपूर्ण है जिससे मनुष्य केवल 
सांसारिक समृद्धि प्राप्त करता है। इहलोक में सुख और परलोक का साधन--दोनों 
पर ध्यान दिया जाना चाहिए । इसीलिए वैदिक युग में भौतिक उन्नति तथा सांसारिक 
सुख की उपेक्षा नहीं की गई थी। वेदिक ऋषियों का कथन था--देखो, यह सूर्य 
निरन्तर गतिशील रहता है, तुम भी निरन्तर गतिशील रहो । निरन्तर गतिशील रहने 
से ही मधु झौर स्वादु उदुम्बुर को प्राप्त किया जाता है।* गतिशील रहकर सांसारिक 
उन्नति भ्रौर भौतिक श्रम्युदय के लिए प्रयत्न करते रहो, पर साथ ही यह भी सदा 
स्मरण रखो कि जीवन का परम लक्ष्य इससे भिन्न है । “इस जगत् में जो कुछ भी है, 

उस सव में ईबवर व्याप्त है, श्रतः संसार में लिप्त न होकर त्याग की भावना के साद 
_-इसका उपभोग करो ।”* वेद का यही उपदेश है। वैदिक युग में भारतीयों का घामिक 
जीवन इस विचार से सदा प्रभावित रहता था । 

वैदिक युग के श्रार्यों का विश्वास था कि मतुष्य का पुनर्जन्म होता है। जिसे 

मृत्यु कहा जाता है, वह वस्तुतः चोला बदल लेने के समान है। जैसे मैले कपड़े 
उतारकर मनुष्य नये कपड़े पहनता है, वैसे ही वृद्ध व रोगग्रस्त शरीर को त्याग कर | 
जीवात्मा' नया शरीर घारण कर लेती है। मृत्यु के पश्चात् जीवात्मा किस कुल में , 
जन्म ले, किस योनि में प्रवेश करे, यह बात उसके कर्मों पर निर्मर करती है। श्रच्छे ; 
कर्म करने वाला मनुष्य यदि इस जन्म में - श्रपने सुकृत्यों का फल प्राप्त नहीं करता, 
तो भगले जन्म में उनका फल वह श्रवदय प्राप्त कर लेता है। पुनर्जन्म भौर कर्मफल 
के सिद्धान्तों का वैदिक युग के घारमिक जीवन में महत्त्वपूर्ण स्थान था । 

(५) शिक्षा शौर धर्म 
वैदिक युग में शिक्षा का बहुत महत्त्व था। यह माना जाता था, कि सव 

वालकों भ्रौर वालिकाश्रों को शिक्षा के लिए प्राचार्य कुलों में भेज देना चाहिए, भोर 

उन्हें माता-पिता से पृथक होकर आ्राचार्यों से शिक्षा ग्रहण करनी चाहिए। शतपथ'_ 

ब्राह्मण के अनुसार बच्चे एक श्रायु तक माता के प्रभाव में रहते हैं, फिर फिर पिता के श्रोर . 

बाद में भ्ाचायं के ।* उनकी भ्रन्तहित शक्तियों व गुणों का विकास पहले माता करती, ' 
है, फिर पिता, और भ्रन्त में श्राचार्य के पास रहकर शिक्षा प्राप्त करके ही वे अपना 
विकास करने में समर्थ होते हैं। जिस प्रकार माता वच्चे को गर्म में धारण करती है, 

वैसे ही आचाय॑ शिष्यों को ध्पने गर्म में घारण कर उन्हें वाह्य प्रभावों है मुक्त रखता' 

है, भौर वे उसी के प्रभाव में रहकर बड़े होते हैं, यह भाव एक वेदमन्त्र में श्रगठ किया: 

१. चरन्ये सधु विन्दते चरनुस्वादुमुदुस्बरम्। 
सुयेस्य पदय श्रेमाणं यो न तन्द्रदयते चरन् ॥ 

२. ईशावास्यमिदं सर्व यत्किड्चिज्जयत्यां जगतू । 
तेन त्यक्तेन भुड्जीया: मां गृध: कस्य स्विद्नम् 0 यजुवेंद २१११ 

हे. 'मातृप्तान् पितृमान् श्राचार्यवान् पुरुषों वेद // शतपथ (४३१०१ 
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“गया है। बालकों और वालिकाओं को उपनयन संस्कार के परचात् झ्ाचार्य कुल में 

रा 

निवास करना होता था, और वहाँ ब्रह्मचय॑पूर्वक रहते हुए शिक्षा ग्रहण करनी होती 
:थी। “उपनीत' (जिसका उपनयन संस्कार हो चुका हो) ब्रह्मचारी का उल्लेख ऋग्वेद 
में श्राया है, और उसे 'देवों का एक अंग! कहा गया है ।* अ्रथवंवेद में ब्रह्मचय की 
महिमा का सुन्दर रीति से वर्णन विद्यमान है, जिससे यह भी सूचित होता है कि 
वालकों के समान वालिकाएँ भी आचायें कुलों में रहकर ब्रह्मचय॑पूर्वक विद्या का 
अध्ययन किया करती थीं ।' अथवंवेद के अनुसार ब्रह्मचर्य के तप से ही राजा राष्ट्र की 

: रक्षा करे में सम्र्थ होता है, भौर ब्रह्मचयं द्वारा ही श्राचायं वह योग्यता प्राप्त करता 
है जिससे कि वह ब्रह्मचारियों को विद्या दान कर सकता है । ब्रह्मचयं ब्रत का पालन 
करके ही मनुष्य तेजोमय ब्रह्म (ज्ञान) को घारण करता है, और वह सव देवताओ्रों 
का अ्रधिवास वन जाता है अर्थात् सब देवी गुणों को प्राप्त कर लेता है। एक अन्य 
वेदमन्त्र में कहा धया है कि ब्रह्मचयें के तप से ही देवों ने मृत्यु पर विजय प्राप्त की 

: थी, और ब्रह्मचये द्वारा ही इन्द्र ने देवों को 'स्व: (सुखसमूद्धि) से परिपूर्ण कर दिया था! 
शिक्षा का प्रारम्भ उपनयन संस्कार द्वारा होता था । इस अभ्रवसर पर बालकों 

और वालिकाश्रों को यज्ञोपवीत घारण कराया जाता था। तीन घागों से बना हुमा 
यज्ञोपवीत उन तीन ब्रतों का प्रतीक था, जिन्हें ब्रह्मचारी ग्रहण करते ये । वैदिक साहित्य 
में यज्ञोपवीत को 'परम पवित्र” 'आ्रायुष्य” (दीर्घायु प्रदान करने वाला) और “शुद्ध! कहा 
गया है। इसे घारण करने के श्रनन्तर ही वालक आंचाये कुल में निवास करने का 
अधिकारी हो सकता था। जब कोई विद्यार्थी विद्याध्ययन के लिए आचार्य कुल में 
जाता था, तो आचाय॑ उससे प्रइन करता था--तुम किसके ब्रह्मचारी हो ?” विद्यार्थी 
के यह कहने पर क्षि “मैं आपका त्रह्मचारी हुँ, आचायें उससे कहता था---नहीं, तुम 
इन्द्र के ब्रह्मचारी हो, तुम अग्नि के ब्रह्मचारी हो और मैं तुम्हारा आचार्य हूँ।' इन्द्र 
को देवताओ्रों का राजा माना गया. है, और अग्नि द्वारा याज्षिक कर्मकाण्ड का अनुष्ठान होता है। देवों ओर पितरों द्वारा जिन विद्याओ्ों व ज्ञान का विकास पहले किया जा चुका था, उन्हीं की शिक्षा ग्रहण करने के लिए ब्रह्मचारी आ्राचार्य कुल में प्रवेश किया 

* करते थे | झ्त: वे स्वाभाविक रूप से देवों के राजा इन्द्र के ब्रह्मचारी हुआ करते थे । 
सव घामिक कृत्य तया याज्ञिक अनुष्ठान अग्नि द्वारा ही सम्पादित होते हैं, भर भ्रचायंकुल में निवास करते हुए ब्रह्मचारियों को प्रात:-सायं अग्निहोत्र करना होता था, इस कारण उन्हें प्रगति का ब्रह्मचारी' भी कहा जाता था । आाचार्यकुल में शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए विद्याधियों से कोई शुल्क नहीं लिया जाता था। वे '"तैक्षचर्या (भिक्षा) 
हारा भोजन, वस्त्र आदि प्राप्त किया करते थे, और भिक्षा में उन्हें जो कुछ मिलता था उसे वे आचार्य की सेवा में प्रस्तुत कर देते थे। झ्राचायों, उपाध्यायों, - अध्यापकों मनन जी न लिन कमल नरम 
१. “भोमाजाया ब्राह्मणत्योपनीता इुघां दधाति परमे व्योगन्, 

ब्रह्मचारो चरति वेविधह्विष: तर देवानां भवत्येकमज्म् ।” ऋग्वेद १०१० ६४१ 
२. अवर्वबेद ११५ 
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प्रौर उनके सिध्यवर्ग का निर्धाद दस भिक्षा द्वारा ही होता या। उस युग में जीवन की 
प्रावश्पढताएँ बहुत कम हीती थी। प्राचाय॑ह्ुल तगरों और ग्राम्ों से दूर प्रारण्पक 
प्राश्नमों मे ह्यत होते थे । समीय के प्र्मों (जंगल) में इंपघन, कर्द, मूल, फल, 
इत्फत प्रादि को सुपिधा रहती थी। बद्धायारी इनका भी घपन कर लिया करते थे । 
साय ही, प्रागार्म ट््नों भे गो प्रादि पशु भी प्च्छी बड़ी संस्पा में होते थे, ओर उनका 
पालन पोपण दइष्मचारियों द्वारा किया जाता या। पाया्गुल फी दूध, थी श्रादि की 
सायशयनता इन पशुप्तों डरा हो पूरा हो जाया करतो थी। पाचायंगुलों के साथ 
टीजाजापों की सत्ता आग: भतियाय मानी जाती थी । हि 

ह ध्र्ा मि भें स्वोच्धि त्पिति प्राचाय॑ की द्ीती थी। यास्फ के निरक्त के प्रनुतार 
भाषाम उस पदुत थे, जो प्राचार (मदाचार) का प्रदग कराएं। इसमें सन्देह नहीं कि 
बीक्षक प्लोर धानिहाप्तों को सदावारी एवं धामिक बनाना प्राचाय्येकुलों का प्रधान 
कत्ंय्य या, भौर यह फार्म प्रामरार्य द्वारा सम्पन्न कराया जाता था। मनुस्मृतति में 
प्राबा्य का क्षक्षप दा प्रदार किया गया है---"जो द्वित्र द्चिष्य का उपनयन संस्कार 
फराके उत्ते वेद पढ़ाए प्रौर साथ ही कल्प येदा[ू की उत्तके रहुस््यों के साथ शिक्षा दे, 
उसे प्राचार्य कहते हैँ।' प्रायायंहुल में प्राधार्य का प्रधान स्थान होता था, शोर 
बद्यवारियों को सदायारी बनाने के प्रतिरिक्त मेद तया वेदाद्ग की शिक्षा देने का कार्य 
भी वही करता था। प्रापार्ष के प्रधीन जो प्रन्य शिक्षक प्राचायकुलों में प्रष्यापत का 
काय॑ करते थे, ये “उपाध्याय कहाते ये। मनु फे प्रमुसार जो द्विज वेद के एक भाग तथा 
बेदाए्री का प्रप्यापन करे, प्ौर उप्के तिए बृत्ति (वेतत या पारिश्रमिक) भी ग्रहण करे, 
घहू उपाष्याय कहता है। तेत्तिरोव उपगिपद् भें उन नियमों व झादर्शों का बड़े विशद 
रुप से निकेषण किया गया है, लिन््द ग्राचाय॑उुल् में रहते हुए ग्ुझमों तथा शिष्यों को 
धदा प्रपते सम्मुख रशना होता पा--/उन्हें (शिष्यों को) प्रष्पपन करते हुए शभौर 
गुरप्रों को प्रध्यानन करते हुए ऋत, सत्य, तप, दम, शम्र, प्रस्तिहोश्न का प्रनुष्ठान, 

प्रतियिस्तेवा, ग़ब मनुष्यों के प्रति समुचित व्यवहार प्लौर ग्रपने साथियों के भ्रति 
कत्तेंव्पपालन का सदा ध्यान रखना चाहिये । 

ब्रद्मयर्य पु्॑ंक प्राचायंकुल में निवास कर जब विद्यार्थी शिक्षा पूर्ण कर लेते थे, 

तो उनका समायतंन (दोक्षान्त) संस्कार होता या। इस झ्रवसर पर जो उपदेश प्राचार्य 

द्वारा श्विप्पों को दिया जाता था, तत्तिरीय उपनिपद् के भनुधार बह इस्त प्रकार था-- 
सदा सत्य मापण करता । सदा घर्माचरण करना | स्वाष्याय में कभी प्रमाद न.करना । 
पधाचाय को जो घन प्रिय हो, वहू दक्षिणा झूप में प्रदान कर गृहस्थ प्राश्नम में प्रवेश 
फरना, ताकि सन्तान उत्पन्त कर वंश फी परम्परा को उच्छिस्त होने से बचाया जा 
सके । सत्य आचरण में कभी प्रमाद ते करना । धर्मे के आचरण में कमी श्रमाद न 
करना । कुशल जीवन घितामे में कभी प्रमाद न करता। देवकारयों (देवपुजा व देवयज्ञ) 
प्रोर पितृकायों (माता-पिता एवं गुदजनों की सेवा व पितृयज्ञ) में कभी प्रमाद न 
करना । सदा माता की सेवा में तत्पर रहना | सदा पिता की सेवा में तत्पर रहना। 
सदा प्रतिधियों को सेवा में तत्पर रहना । जो कार्य दोषरहित हों, केवल उन्हीं को 
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. । सम्पन्त करता । हमारे केवल ऐसे कार्यों का ही भतुसरण ही गनुसरण करना, जो समुचित हों और 
* सुदाचरण के अनुरूप हों । हमारे भनुचित कार्यों का कदापि झनुसरण ते करना । सदा 

दान में तत्पर रहना, श्रद्धापुवंक दान दिया करना, यदि श्रद्धा न हो तो भी दीन 
देना, लज्जावश भी दान देना, भीतिवश भी दान देना, प्रतिज्ञात घन को प्रदान करने 
में सदा तत्पर रहना। यदि तुम्हें कभी इसे बात में सन्देह हो कि क्या कर्तव्य था 
अक्तंव्य है, कौन-सा झ्राचरण समुचित या अनुचित है, और क्या जातव्य या अज्ञातव्य 

है, तो यह देखना कि धर्मयुक्त, परम विद्वान् भर सदाचारी ब्राह्मणों का संदिव विषय 

के प्रति क्या रख है। वे जैसा करते हों, वैसा ही तुमने करना है । यही मेरा आदेश 
है, यही मेरा उपदेश है भौर यही वेदों तथा उपनिषदों का विधान है ।” 5 

शिक्षाविषयक ये कतिपय तथ्य बेदिक युग के घामिक जीवन के सँल्वन्ध में भी 
समुचित प्रकाश डालते हैं । > 



चौदहवाँ भ्रध्याय 

-ब्तत्त्वचिन्तन ओर दर्शनशास्त्र 

(१) वेदिक युग का तत््व-चिन्तन 
वैदिक युग के भ्रार्य केवल याज्ञिक अनुष्ठानों में ही व्यापृत्त नहीं रहते थे, उनका 

ध्यान तत्त्व-चिन्तन तथा ब्रह्मविद्या की श्रोर भी गया था। यज्ञों से इहलोक तथा 
परलोक दोनों में सुख प्राप्त होता है, यह मानते हुए भी वे इस प्रकार के विषयों के 
चिन्तन में तत्पर थे, कि मनुष्य क्या है ? जिसे आ्रात्मा कहा जाता है, उप्का क्या 
स्वरूप है ? शरीर शोर श्रात्मा एक ही हैं या भिन्न हैं ? मृत्यु के पश्चात् मनुष्य कहाँ 
जाता है ? इस सृष्टि का कर्त्ता कौन है ? इसका नियमन किस प्रकार होता है' ? इसी 
प्रकार की जिज्ञासाएँ थीं, जो अनेक मनुष्यों को इस बात के लिए प्रेरित करती थीं, 
कि बे गृहुस्थ जीवन से विरत होकर या सांध्तारिक सुख भोगों की उपेक्षा कर एकनिष्ठ 
हो तत्त्वज्ञान की प्राप्ति का प्रयत्त करें । उस युग में ग्रामों भौर नगरों से बाहर जंगल 
में इन विचारकों ने भ्रपने श्राश्रम बनाए हुए थे, जिनमें ब्रह्मविद्या या तत्त्वज्ञान की 

प्राप्ति के लिए उत्सुक लोग एकत्र होते थे, भौर तप व स्वाध्याय द्वारा ज्ञान की अपनी 
प्यास को बुकाया करते ये। उपनिषदों-के तत्त्वज्ञान का विकास ऐसे.ही श्रारण्यक- 
आश्रमों में हुआ था । का 

े पर बेदिक संहिताशों में भी ब्रह्मविद्या एवं भ्रध्यात्मसम्बन्धी बहुत-से सिद्धान्त 
व मन्तव्य विद्यमान हैं । वेदिक श्रार्यों का विश्वास था कि शरीर घोर आत्मा एक: श्रार्यों का विश्वास और भात मु 
दूसरे से भिन्न हैं । शरीर के नष्ट हो जाने पर भी भ्रात्मा का अस्तित्व कायम रहता 
है। ऋचेद के एक मन्त्र में कहा गया है कि यह कल्याणी श्रात्मा स्वयं भ्रमर है, पर 
मरणधर्मा गृह (शरीर) में निवास करती है।* एक प्रन्य मन्त्र में 'अमत्ये (कभी त मरने 
वाली) श्रात्मा का 'त्यें”! (मरणवर्मा) शरीर के साथ 'सयोति” (एक स्थान पर रहने 
बाला) होना कहा गया है ।? मृत्यु होने से झ्रात्मा नहीं मर जाता । ऋग्वेद के एक सूक्त 
मय मर जम 

१. इयं विस्टष्टियंत श्राबभुव यदि वा दधे यदि वा न । 
योध्स्याध्यक्ष: परसे व्योमन् त्सो भ्रद्भ वेद यदि वा न वेद ॥ 

धर --ऋग्वेद १०११२६९६॥७ 

३२. “इयं कल्याणजरा भर्त्येस्यामृता गृहे / ऋग्वेद १०८२६ 
रे. अ्पाइ, प्राड/ ति स्वधया गुभीतोष्मत्यों मरत्येना सयोनि। 

ता शबवन्ता वियन्ता न्यान्यं चिक्यपुर्त नि चिक्युरन्यम् ॥ बवन्ता विभृचीना < स्यान्यं चिक्युर्न नि चिक्युर ऋग्वेद १।१६४।३८ 
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में मृतक की आात्मा से यह प्रार्थना की गई है, कि वह जिस भी सुदूर स्थात पर भअमण 

कर रही हो, लौट झाए ।* आत्मा की अमरता के साथ पुनर्जेन्म का सिद्धान्त भी वेदों 

में प्रतिपादित है। अथवंवेद के एक मन्त्र में 'स जायते पुन कह कर यह स्पष्ड कर 

दिया गया है, कि आत्मा का पुनः जन्म होता है।* उस या की उत्पत्ति किस प्रकार हुईं, 

इस प्रदन पर भी वँदिक ऋषियों ने चिन्तन किया प्रइन पर भी बँदिक ऋषियों ने चिन्तन किया था। ऋषि प्रजापति से 

ऋग्वेद के एक पुक्त में इसका वड़ा गम्भीर निरूपण किया है। इस सुक्त को नासदीय 

सूक्त कहा जाता है ।* इसके अनुसार एक ऐसा समय था, जव न संत वी ते अत था, 

ते रज था, न व्योम था, न तव कोई किसी के आश्रय में था और न कोई ग्रावरण करने 

बाला था। न तव मरण था भौर न अमरत्व । न दिन थे और न रातें । उत्त समय 
क्रेवल एक ही तत्त्व विद्यमान था, जो ग्रपनी ही शक्ति से रह रहा था। तब मूल प्रकृति 

के यूढ़ तम में व्याप्त हुए होने के कारण सव कुछ अज्ञेय त्था अव्यक्त दशा में था। 

सृष्टि की उलत्ति से पूर्व की दया का यह वर्णन बड़े महत्त्व का है । इस दशा में अपनी 
ही शक्ति पर आश्रित जिस एक तल की सत्ता थी, उसी के तप द्वारा सृष्ठि का आुर्भाव 

हुआ । विविब प्रकार की यह सृष्टि जिससे झ्राविर्भूतत हुई है, वही इसे धारण करता 

है, वही इसका अध्यक्ष है । विश्व के मूल तत्त्व कितने हैं, इस विषय का भी ऋग्वेद 
में प्रतिपादन किया गया है। एक वृक्ष पर दो पक्षी बैठे हैं। उनमें से एक सुस्वाढ़ु फलों 

का भक्षण कर रहा है और दुप्तरा पक्षी फल का भक्षण नहीं करता है, अपितु केवल 
द्रष्टा रूप से देख रहा है ।* इस मन्त्र में वृक्ष प्रकृति का सूचक है, द्रष्ठामात्र पक्षी 

परमात्मा का, और फल को खाते वाला पक्षी जीवात्मा का । विश्व के ये ही तीन मूल 
तत्व हैं। परमात्मा जगत् का कर्ता है । उस द्वारा मूल प्रकृति सृष्टि के रुप में व्यक्त 
की जाती है। जीवात्मा सृध्ठि का भोग करती है। इन तीन मूल तत्तरों को निरूपित 
करते वाले अन्य भी नेक मन्त्र वैदिक साहित्य में विद्यमान हैं। 

१. ऋग्वेद १०५८ 

२. अयथर्ववेद ११४१४ 

रे. माप्तदासीन्नों सदासीत् तदानों वासोद्रजो वो व्योमा परो यत् । 
क्षिमारीब: कुहकत्य अर्मन्नम्भ: किमाप्तीदुगहत गरभीरम् १ 
न मृत्युरासोदमृतं न हि न राज्या अछ् आतोत् प्रकेत: । 
आवीदवातं स्वधया तदेक॑ तस्पाद्धान्यन्त पुरः किचनास ए२ 
तम अततोत् तमता गूढ़मद्रेहप्रकेत सलिलं सर्वभा इंदस ॥ 
बुच्छरेनान्यपिहितं यदासीतू तयसस्तस्महिना जावतैकम् प्३ 
को अरद्ध वेद क इह प्रवोचत् कुतश्राजतता कुत इयं विस्तृष्टि: ।.. 
भ्र्वाप्देवा अस्य विसजनेनाइया को वेद-यत आवन्चषुव ६ ऋग्वेद १०११६ 

४. द्वा सुपणा संवुज्ा सजाया सप्तान॑ चृक्ष परिषस्वजाते 
तथोरन्य: पिप्पल स्वाइत्त्यनइतन्तन्यों प्रभिचाकशीति ॥ ऋग्वेद १११६४२० 
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याज्ञिक विधिविघान तथा पश्न्य धामिक कृत्यों का निष्पादन करते हुए जहाँ 
बंदिक आ्राय॑ द्रविण, घान््य, पशु, छात्रुओं पर विजय झादि की कामना करते थे, वहाँ 
उनके सम्मुख स्वर्ग लोक तथा भ्रमरत्व की प्राप्ति का लक्ष्य भी सदा उपस्थित रहता 
था। वेदों में स्वर्ग का बड़ा सुन्दर वर्णद किया गया है । ऋग्वेद के भनुसार भमृत 
(स्वर्ग) लोक में ज्योति निरन्तर चमकती रहती है, वहाँ स्वेच्छा से घूमना-फिरना होता' 
है, वहाँ आनन्द है,मोद है, उल्लास है, राव कामनाओं की ययेष्ट संतुष्टि है, तृप्ति है, 
झौर सदा प्रकाश है।" ऋग्वेद में इस परम झानन्दमय लोक के लिए प्मृतलोक तथा 

ताक छा्दों का प्रयोग किया गया है,' पर भ्रथर्ववेद में इसके लिए 'स्वगं' शब्द भी प्रयुक्त 
है ।? वहाँ लिखा है कि स्व में सुकृत (अच्छे कर्म) करने वाले लोग शारीरिक रोगों से 
मुक्त होकर भानन्द का भोग करते हैं। सब सांसारिक सुख स्वर्ग में उपलब्ध होते हैं, 
झौर सुकृत करने वाले व्यक्ति उनका यथेष्ट रूप से उपभोग करते हैं । स्वर्ग के साथ- 
साथ नरक की कल्पना भी वैदिक ऋषियों द्वारा की गई थी भ्रथर्ववेद में इसे नरक- 
लोक, कृष्णतमस, भ्रघरगृह, भ्घम तमस् शोर भ्रन्धतमस् नामों से लिखा ग्रया है। 
'वीरहण' (नर हत्या करने वाले) लोग नरक में ही जाते हैं, यह यजुर्वेद का कथन है।ऐं 
ब्राह्मण ग्रन्यों के समय तक स्वर्ग भोर नरक की कल्पना पूर्णतया विकसित हो गई थी, 
झोर यह माना जाने लगा था कि मनुष्य अपने सुकृतों या दुष्कमों के भ्रनुसार स्वर्ग या 
नरक को जाता है। शतपथ ब्राह्मण में लिखा है कि मृत्यु के पदचात् प्रत्येक व्यक्ति को 
तराजू में तौला जाता है, भौर उसने जो साधु या श्रसाघु जीवन में किया होता है, उसके 
झनुसार उसे पुरस्कार या दण्ड मिलता है ।£ स्वर ओर नरक के भ्रतिरिक्त मुक्ति की 
कल्पता भी वैदिक युग में वियमान थी । जन्म-मरण के बन्धन से मुक्त होकर किसप्रकार 
मनुष्य मृत्यु पर बिजय प्राप्त कर यकता है, इस विपय पर भी उन्होंने चिन्तन किया' 

३. पत्र ज्योतिरजत्ञ' पस्मिस्लोफे स्वहितम् ६ 
तस्मिन्मां धेहि पवमाना$म्ृजे लोके श्रक्षितं इन्द्रापेन्दो परित्रव पथ 
यत्रानन्दाइच मोदाइच मुदः प्रमुद आसते । 
फामस्य यत्नाप्ता: काम्तास्तत्र मामृतं कुधीनद्रायेन्दो परित्नव ॥१०ा 

ऋग्वेद ६११३ 
२ यत्रानुकाम चरणं त्रिनाफे त्रिदिवे दिवः ॥ 

.. लोका यत्र ज्योतिष्मन्तस्तन्न मामृतं कृषि ॥ ऋग्वेद ६११३६ 
, स्वर्ग लोकमभि नो नयाप्ति सं जायया सह पुत्र; स्थाम ।” भ्रथबंवेद १९३३१७ 
. 'नारकाय वीरहणम् ।' यजुवेंद ३०१५ 

४. श्रघ हैबव तुला । यदक्षिणतो वेचन्त: स यत्साधु करोति तदन्तर्वेद्यय यदसाधु तह- 
हियेंदि तस्मादइक्षिणं वेच्चन्तमधिस्पृश्येवासीत तुलायां हु वा5 अमुध्मित्लोक5$ 
आदधति यतरचंस्यति तदन्वेष्यति यदि साधु वासाधु वेत्यव य एवं वेदास्मिन्हेव 
लोके तुलायामारोहत्यमुष्मिंल्लोके तुलाधानं मुच्यते साधुकृत्या हैवास्थ यच्छति न 
पापकृत्या ॥ बशतपथ ब्राह्मण १११२। ३ रे 

न न्ज 
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था। उनका कहना था, कि भ्रन्धकार से परे सूर्य के समान ज्योतिष्मान् जो महान् पुरुष 

(परत्रह्य) है, उसे जान कर ही मृत्यु पर विजय प्राप्त की जा सकती है। इसका कोई प्रन्य 
मार्ग तहीं है।* जन्म-मरण के वन्धन से मुक्त हो जाना दी “मोक्ष कहाता था। इस 
- मोक्ष को प्राप्त करने का एकमात्र साधन इहाजाव था । ब्रह्मनाव-विपयक कितने ही मन्त्र 

वेदों में विद्यमान हैँ । 

(२) तत्त्व चिन्तन की लहर. ६ 
वैदिक युग में घामिक पुजा का प्रधान रूप यज्ञों का अनुष्ठान करना था, यह 

| पिछते ग्रध्णाय में लिखा जा चुका है। प्रारम्भ में याज्िक कर्मकाण्ड बहुत सुगम थे प्रौर 
प्रार्य गहस्थों के लिए उनका सम्पादन कर सकता कठिन नहों था। पर उत्तर-वैंदिक 
काल में यज्ञों का रूप बहुत जटिल तथा प्राडम्बरपूर्ण हो गया था । उनमें अ्जा, अरब, 
आदि पशुप्रों की वलि भी दी जाने लगी थी। उत्तर-वैदिक युग के आय यह भी मानने 
लगे थे, ह्लि यज्ों के विधिपूर्वक अनुष्ठान से मनुष्य यधाभिलपित फल प्राप्त कर 

। सकता है, और सुक्छ, समृद्धि, स्वर्ग ग्रादि की प्राप्ति के लिए ये अनुष्ठान ही प्रधात 

उपाय हैं । ह 

! तत्त्व-विन्तन की नई लहर--पर उत्तर-बैंदिक युग के झ्रार्य भी केवल याज्िक 
अनुष्ठानों में ही व्यापृत नहीं रहते थे। यज्ञों से इहलोक भोर परलोक दोनों में सुख प्राप्त 
होता है, यह मानते हुए भी वे इस प्रकार के विषयों के चिन्तन को महत्त्व देते थे, 
जिनका सम्बन्ध ब्रह्मविद्या और अध्यात्म से होता है। भारण्यक-आश्रमों बह बम रजत 

चिल्तन की प्रक्रिया का प्रारम्भ तो वैदिक युग में हो हो चुका था, पर उपनिषदों के 
समय में भ्रनेक रोजा भी ऐसे हुए, जो ब्रह्मशान तथा पभ्रध्यात्म चिन्तन में तलर थे। 
विंदेह के जनक, ककय के अश्वपति, काशी के अजातशत्रु और पंचाल देश के प्रवाहण 
जाबालि इनमें उल्लेखनीय हैं । ये सब राजा न केवल स्वयं तत्व-चिन्तक ये, अपितु 
इसी प्रकार का चिन्तन करने वाले मुनियों व विचारकों के प्राश्यदाता भी थे । उतकी 
राजसभा में भारत के विभिन्न प्रदेशों से मुनि लोग एकत्र होते थे, भोर अध्यात्मविषयक 
प्रश्नों पर विचार करते थे । राजा लोग भी इस विचार में भाग लेते थे, और विविध 
विचारकों में जिनका पक्ष प्रबल होता था, उनकी धन आदि से पुजा भी करते थे । 

शतपथ ब्राह्मण में कथा आती है, कि जनक वैदेह ने एक बड़े यज्ञ का झायो- 
जन क्या, जिसमें कुरु भौर पंचाल देशों के ब्राह्मण एकत्र हुए। जनक ते निश्चित 
किया, कि जो ब्राह्मण सबसे विद्वान होगा, उसे हजार योँवें दी जायेंगी, भ्ौर इन गौवों 
के सींगों के साथ दस-दस स्वर्ण-मुद्राएँ वंधी होंगी ॥ -इस पर ब्राह्मणों में अध्यात्म विषय 
पर शास्त्रार्थ होने लगा । अन्त में याज्ञवल्यय की विजय हुईं । उसने अन्य म्व ब्राह्मणों 
को शास्त्रार्थ में परास्त किया, और हजार गौवों को विजयोपह।र के रूप में प्राप्त 

१. वेदाहमेतं पुरुष महान्तम्ादित्यवर्ण तमसः परस्तात 
तमेव विदित्वात्तिमृत्युमेति वान्य: पन्था विद्यतेष्यनाय ॥ यजुरवेंद ३१४१५ 
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“किया। याज्ञवल्क्य के साथ हुए इस शास्त्रार्थ का विषय श्रध्यात्म-सम्बन्धी था, भर - 
उससे परास्त होने वाले विद्वानों में केवल कुरु-पंचाल के ही ब्राह्मण नहीं ये, अपितु 
मद्रदेश भ्रौर शाकल नगरी के विद्वानु भी ये । इसी प्रकार की कथाएँ इस युग के प्रन्य 
'राजाओ्रों के सम्बन्ध में भी ब्राह्मण-ग्रन्थों तथा उपनिपदों में पायी जाती हैं । 

याज्ञिक वर्मंकाण्ड के जटिलरखूप से आरण्यक श्राश्रमों में चिल्तन करने वाले ये 
विद्वान् सेंहमत, नही थे। वे श्रनुभव करते थे, कि यज्ञों द्वारा मनुष्य यथेष्ट फल नहीं 
प्राप्त कर सकता । इसीलिए उनका कथन था, कि यज्ञ रूपी ये नोकाएं श्रद हैं, सं त्ार- 
सागर को तरने के लिए इन पर भरोत्षा नहीं किया जा सकता (मुण्डक उपदिपद् 
१।२।७) । यज्ञ के स्थान पर इन विचारकों ने तप, स्वाध्याय श्रौर सदाचरण पर - 
दिया । वे बहते थे कि मानव जीवन की उन्नति झौर परम पद की प्राप्ति के लिए य 
भावश्यक है, कि मनुष्य भ्रपनी इन्द्रियों को वश में रखे, वाणी और मन पर नियन्त्रण 
रखे, तप प्रौर ब्रह्मचर्य का सेवन करे, दृढ़संकल्प हो, श्रात्मा और ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त 
करे, और ईश्वर में ध्यान लगाए। शरीर से भिन्न जो आत्मा है, जिसके कारण शरीर 
को दाक्ति प्राप्त होती है, उसको जानने और उस पर ध्यान देने से ही मनुष्य उनन्नति। . 
के मार्ग पर श्रग्रसर हो सकता है, यह इन तत्वचिन्तकों का उपदेश था | इनका कथन 
था, कि यह आझात्मां बलहीन मनुष्य द्वारा प्राप्त नहीं किया जा सकता, तप के श्रभाव में 
प्रमादी मनुष्य इसे कदापि प्राप्त नहीं कर सकता । 

इन्हीं विचारों से प्रेरित होकर इस युग के श्रनेक मनुष्य यज्ञों से विमुख हो गए, 
झौर भारत में तत्त्व-चिन्तन की उस लहर का प्रारम्भ हुआ, जिसने इस देश में बहुत-से 
मुनि, योगी व तपस्वी उत्पस्त किये। ये लोग सांसारिक सुखों को हैय समभते थे, सन््तान, 
घन शोर यश् की श्रभिलाषा से ऊपर उठते थे, श्रौर ज्ञान की प्राप्ति. को ही अपना 

घ्येय मानते थे । इनके चिन्तन के कारण भारत में जो नया ज्ञान विकसित हुआ, | 
झरण्पकों, उपनिपदों श्रौर दर्शन-प्न्धों में संगृहीत हैं । निस्सन्देह, ये श्रध्यात्म-चिन्तन, 
ब्रह्मविद्या श्र तत्त्वज्ञान के श्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ हैं । 

उपनिषदों का ज्ञान--ब्रह्मज्ञान और भ्रध्यात्म-चिन्तन के सम्जन्ध में जो कार्य 
प्राचीन ऋषि-मुनियों एवं विद्वानों द्वारा किया गया, उपनिपदों के श्राधार पर उसका 
कुछ परिचय देना वैदिक युग के धामिक जीवन को समभने के लिए उपयोगी होगा ! 
कठ उपनिपद् में नचिकेता ने आचार्य यम से प्रश्न किया है--मरने के बाद मनुष्य का 

क्या होता हैं, इस बारे में बहुत विचिकित्सा है । कोई कहता है मनुप्य रहता है, 
कहता है तहीं रहता । मैं इस विपय में सही-सही वात जानना चाहता हूँ ।* प्रश्न बहुत 

गम्भीर था । आचाय॑ यम ते चाहा कि नचिकेता कोई और अ्रइन कर ले । पर वह हद 

रहा । इस पर यम ने आत्मा और ब्रह्म के सम्बन्ध में उपदेश दिया। उन्होंने वताया कि 
न आत्मा का कभी जन्म होता है और न कभी उसकी मृत्यु होती है । वह अज (ग्रजन्मा) 
नित्य और शाइवत है । शरीर के मरने पर आत्मा नहीं मर जाती ।* परमात्मा की 

2. कठोपनिषद् १३२० 
२. कठोपनिषद् २१६ 
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| ध्राप्ति के लिए कठ उपनिषद् का कथन है कि बहुत पढ़ लिख लेने से या तीदण बुद्धि से 

या बहुत शास्त्र चर्चा से परमात्मा को भाप्त नहीं किया जा सकता । वह परमात्मा 

| स्वयं ही जिसका वरण कर लेता है (जिस पर उसकी कपा हो जाती है), उसीके सम्मुख 

वह अपने स्वरूप को प्रकट करता है ।' जिस भक्तिमार्ग का भारतीय धर्म में आगे चल 

/ क्र बहुत प्रचार हुआ, उसका मुल कठ उपनिषद् के इसी वाक्य में विद्यमान है। 

“ केन कैन उपनिपद् में परमात्म-तत्व का प्रतिपादन करते हुए यह कहा गया है कि 

ः वहाँ चक्षु पहुँच सकती है, न वाणी और न मन । वह इन सबकी गति से परे है। 

श्रांख उसे नहीं देख सकती, पर उसी की वाक्ति से श्राँखें अपने विषयों को देखती हैं । 

कान उसे नहीं सुन सकते, पर उसी से शक्ति प्राप्त कर कानों को सुनायी देता है। वाणी 

उप्तका बखान नहीं कर सकती, पर उसी से वाणी का उदय होता है। मन से उसका 

मनन नहीं किया जा सकता, पर उसी की शक्ति से मन को मनन करने की शक्ति प्राप्त 

होती है ।* मुण्डक उपनिषद् में शौनक द्वारा आचार्य अद्धिरा से यह प्रइन किया गया 

है, कि हे भगवन् ! वह हार कल ला की सा तत्त्व है जिसको जान लेते जान 

जाता है ? इसके उत्तरे में ने शौनक को बताया, कि विद्याएँ दो प्रकार की 

होती हैं, परा भौर भ्रपरा । ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, भ्रथव॑वेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, 

निरुक्त, उन्द और ज्योतिष--ये अपरा विद्याएँ हैं। परा विद्या वह है जिसते अज्ञर 

ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त होता है। वह जो अद्श्य, भग्राह्मय, भ्गोत्र, अवण्ण, चक्षु और श्ोत्र 

से विहीन, हाथों भ्रौर पैरों से विरहित, नित्य, विभु, सर्वेव्यापी, अत्यन्त सूर्दम झौर 

कभी नष्ट न होने वाली सत्ता हैं, जो सब भूतों की योनि है, परा विद्या द्वारा उसी 

को जाना जाता है । यही सत्ता “अक्षर है। सम्पूर्ण विश्व की उत्पत्ति इसी अक्षर से हुई 

' है। जिस प्रकार मकड़ी स्वयं जाले को उत्पन्न करती है झौर फिर स्वयं ही उसे भपने 
झाप में लीन कर लेती है, उसी प्रकार यह सम्पूर्ण विश्व अक्षर से उत्पन्त होकर अक्षर 

में ही विलीन हो जाता है ऐ 

उपनिषदों के युग में ब्रह्मत्नाव की भूख इतनी झधिक बढ़ गईं थी, कि कितने 

ही युवक इस ज्ञान की भश्राप्ति और अपनी झंकाओं के निवारण के लिए सूदुर झाचायों 
के पास जाने लग गये थे। प्रइरन उपनिषद् के अनुसार सुकेशा भारद्वाज, शैव्य सत्यकाम, 

सौर्यायणी गाग्यं, कौशल्य आ्राइवलायन, भार्गव वेदभि और कबन्धी कात्यायन--ये सब 

* झ्राँचार्य पिप्पलाद के पास अपनी जिज्ञासाओं को शान्त करने के लिए पहुंचे ये ।* इन्होंने 
जो प्रइन किये और पिप्पलाद ने उनके जो उत्तर दिये, वे ही प्रश्न उपनिषद् में संकलित 
है। इन जिज्ञासुओं में-सत्यकाम शिवि देश के निवासी थे, भागंव विदर्भ के, भौर 

झाइवलायन कोशल देश के । एक दूसरे से इतनी दूरी पर स्थित प्रदेशों के जिज्ञासुप्रों 

१.० कठोपनिषद् २२३ 

२- कैद उपनिषद् शाडे-८ 

३. मुण्डक १६ , 

४. प्रदत उपनिषद् ११ 
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का एक प्राचाय्य की सेवा में उपस्थित होना यह सूचित, करता है, कि उस थुग में ऐसे 
क्रह्मज्ञानी श्राचार्य विद्यमान थे, जिनकी कीति दूर-दूर तक फैली हुई थी । छान््दोग्य 
उपनियद् के भनुसार पाँच प्रसिद्ध विद्वान् श्रपनी शंकाओ्रों के निवारण के लिए उद्दालक 
झारुणि के पास गये । उद्दालक ने समझ लिया कि वे इन विद्वानों को संतुष्ट नहीं कर 
सकेंगे । उन्होंने स्वयं प्रस्ताव किया कि हम सब मिल कर केकय देश के राजा प्रइव- 
पति के पास चलें । भ्रद्वपति ने उनका बड़ा आदर किया और कहा कि मेरे राज्य में 
न कोई चोर है, न कोई शराबी है, न कोई ऐसा है जिसने अग्नि का झ्राधान न किया 
हो, न कोई व्यभिचारी है, व्यभिचारिणी के होने का तो प्रइत ही नहीं है? श्राप सब मेरे 
पास निवास करें। पर उदहालक आ्ारुणि श्रादि विद्वानु भ्ररवपति की सेवा में ब्रह्मश्ञान 
की प्राप्ति के लिए श्राये थे। उनकी प्रार्थना पर अश्रश्वपति ने उन्हें ब्रह्मशान का उपदेश! 
दिया, जिससे उनकी सब शंकाएं निवृत्त हो गईं । 

विदेह के राजा जनक की सभा में याज्ञवल्क्य का अन्य ब्राह्मणों के साथ जो 
धास्त्रार्थ हुआ था, उसका उल्लेख ऊपर किया जा चुका है । जिन विद्वानों को जनक 
की राजसभा में याज्ञवल्वय ते परास्त किया था, उनके नाम जारत्कारव श्रार्तभाग, * 
'भुज्यु लाह्ञायनि, कडोहू कौपीतकेय, उषस्त चाक्रायण, उद्दालक भ्रारुणि, विदग्ध शाकल्य 
झोर प्रदवल थे । श्रश्वल जनक का होता था। इनके अतिरिक्त गार्गी वाचववनी नाम की 
एक विदुषी ने भी याज्ञवल्वय से प्रश्नोत्तर किये थे ।* ये सब कुरु देश झोर पञ्चाल के 
ब्राह्मण थे, यद्यपि ज्ञान की पिपासा को श्ान्त करने के लिये ये दूर-दूर के प्रदेशों में 
परिभ्रमण कर चुके थे । भुज्यु लाह्यायनि और उद्दालक आरुणि मद्र देश में काप्य 
पतञ्जल के घर हो आये थे, जहां गन्धर्वंगृहीता नाम की एक विदुपी से उन्होंने विचार- 

विमशंकिया था। जब कुरु-पञ्चाल के ब्राह्मण विद्वान् याज्वल्वय से शास्त्रायं में परास्त 
हो गये, तो शाकल नगरी का निवासी विदग्ध शाकल्य याज्ञवत्क्य का सामना करने के 
लिए उठा, पर वह भी इस ब्रद्मज्ञानी विद्वान् को पराभूत करने में प्रसमर्थ रहा । शाकल 

नगरी मद्रदेश की राजधानी थी । ऐसा प्रतीत होता है, कि उपनिपदों के काल में भी 

कैकय, मद्र भ्रादि उत्तर परिचमी जनपद शभ्राय॑ धर्म, संस्कृति और तत्त्व-चित्तन के प्रसिद्ध 
केन्द्र थे । यद्यपि धीरे-धीरे श्रार्यों की सभ्यता कुरु-पञ्चाल में केन्द्रित हो गई थी, भ्रौर 

'पूर्वी भारत के जनक जैसे राजाओं की कीर्ति से श्राकृष्ट होकर ऋषि-मुनि और विद्वान 

पूर्व की झोर भी जाने लग गये थे, पर सप्तसिन्धव देद के आर्य जनपदों का' महत्त्व 
अभी कम नहीं हुआ था। शतपथ ब्राह्मण के भ्रन्तिम श्रष्याय में विदेह के राजा जनक 

* क्री राजसभा के अतिरिक्त पञ्चाल जनपद की परिपद् का भी क्नह्मविद्या के विचार- 

विमर्श के केन्द्र के रूप में उल्लेख हुआ है।* झरारणेय इंवेतकेतु ने वहाँ जाकर जैवल 

श्रवाहण के साथ भअध्यात्मज्ञान-सम्बन्धी विचार-विमर्श किया था। इस में सन्देह नहीं, कि 

उत्तरवैदिक युग में तत्त्व-चिन्तत की जो नई लहर चली थी, उसने सब आर्य जनपदों को 

है. बृहदारण्यक उपनिषद्, तोसरा अ्रध्याय 
३. शतपथ ब्राह्मण १४६६।१ 
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व्याप्त कर लिया था । उसके कारण याज्ञिक कर्मकाण्ड का महत्त्व कम होने लगा था, 
॥ और लोग थर्ने के एक ऐसे मार्ग को अपनाने लगे थे, जिसमें इन्द्रियों को वज्ष में रखने, 
/ बाणी और मन पर नियन्त्रण रखने, तप, ब्रह्मचर्य, सत्य, श्रद्धा, सम्यकृज्ञान घौर शुचिता 
। का उपदेश किया जाता था । इस गाय के प्रतिपादकों का कथन था, कि मन और 

इन्द्रियों को वशीभूत करके आत्मा या ब्रह्म में ध्यान लगाने, उसी की उपासना करने 
झर उसी में लीन होने का प्रयत्न करने से मनुष्य परम पद को प्राप्त कर सकता है। 

: ये विचार नये नहीं थे। वेदों में भी इनका निरूपण किया गया था। पर आरण्यक 
ध्राश्रमों में निवास करने दाले ऋषि-मुनियों ने इनका विशेष रूप से विकास किया, 
झौर उपनिपदों में संकलित इस ब्रह्मजान का मत्त्त्व वीरे-घीरे निरन्तर बढ़ता गया । 
क्या जनक और बअ्इवपति जैसे राजा, क्या पञ्चाल की परिपद्, क्या ऋषि-मुनि 
झौर ब्राह्मप--सभी इस युग में तत्त्व-चिन्तन में तत्गर हो गए थे। जिन लोगों के गोत्र 
या पिता का भी पता नहीं होता था, वे भी इस ज्ञान को प्राप्त करने के लिए मुझुभों की 
सेवा में उपस्थित हुआ करते थे, और तत्त्वज्ञानी ग्राचार्य उनके कुल आदि की परत्राह _ 
न कर उन्हें अपना शिष्प वना लिया करते थे। ऐसे एक युवक्ष की कथा छान्दोग्य 

उषनिपद् में दी गई है, जिसका नाम सत्यक्राम जाबाल था | वह आचाय॑ हारिदुमत् 
गौतम के पाप्त शिष्य बनने के लिए आया | गोत्र, कुल आदि पूछने पर उतने साफ- 
साफ कह दिया कि युवावस्या में बहुत संचरण करते हुए मेरी माता ने मुझे भाष्त 
किया था । मेरी माता का नाम जवाला है, और मेरा वाम सत्यकाम है। इस्तीलिए 
में उत्यकाम जावान्न कहाता हूँ । पिता का नाम इस युवक को ज्ञात नहीं था। पर 

झाचाय॑ गोतम ने उसे प्रपना शिष्य बनाना स्वीकृतर कर लिया और झागे चलकर वह 
बड़ा ब्रह्मश्ानी बना ।' 

-आायबत घ॒र्म: - यज्ञों के जटिल कर्म कण्ड के विरुद्ध जो प्रतिक्रिया तत्वचिन्तक 

मुनियों द्वारा शुरू की हुई थी, उसका एक महत्त्वपूर्ण परिणाम भागवत घर्म का प्रारम्भ 
था। दबोद्ध युग के वाद यह धर्म भारत का सबसे प्रमुख धर्म बन गया, भौर गुप्त- 
सम्राटों के समय में इस घर्मं ने न केवल भारत में झ्रपितु भारत के बाहर भी बहुत 
उन्नति की। पर इस घमर्मे का प्रारम्भ महाभारत युद्ध के समय में व उत्तते कुछ-पूर्व 
ही हो गया था। एक प्राचीन अनुअुति के अनुसार राजा वसु चैद्योपरिचर के तमय में 
याज्ञिक अनुष्ठानों के सम्बन्ध में एक भारी विवाद उठ छड़ा हुआ था। कुछ ऋषि 
यज्ञों में पशुओं की वलि देने के विदद्ध ये, झौर कुछ पुरानी परम्परा के भ्रनुसरण के 
पक्षपात्ती थे। राजा बसु ने अपने यज्ञों में पशु वलि देने के विरुद्ध परिषाटी का अनुसरण 

! किया, और स्वयं हरि (भगवन्) उससे संन्तुष्ट हुए । यद्यपि पुरानी प्रथा के अनुयायी 
अनेक ऋषि इस पर वसु से बहुत नाराज थे, पर क्योंकि वस्तु भगवान् कां सच्चा भक्त 
था, अतः भगवान् ते उसे भ्पनाया और उसके समय से भागवत-वूजा की एक नई 
पद्धति का प्रारम्भ हुआ । वस्ु के वाद सात्वत लोग इस नई पद्धति के झनुयायी हुए। 
सातलत्त लोग यादव वंश की एक शात्रा थे, और मथूरा के समीपवर्ती प्रदेश में ग्राबांद 

१. छान्दोग्य उपनिवद् ४४ 
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थे। मथुरा के क्षेत्र के भ्रत्थकवृष्णि गण के निवासी सात्वत लोगों का विश्वास 

था, कि हरि सब देवों का देव है, अन्य सब देवता उसकी विविध शक्तियों- के. प्रतीक. 
मात्र हैं। इस देवों के देव हरि की पूजा के लिए न याज्ञिक कर्मंकाण्ड का उपयोग है, 
झौर न ही जंगल में वेठ कर तपस्या करने का । इसकी पूजा करने का सर्वोत्तम उपाय 
भवित है, ओर भक्ति के साथ-साथ अपने कत्तेंव्यों को कुशलता के साथ करते रहने में 
ही मनुष्य का कल्याण है। सात्वत लोग यज्ञों के विरोधी नहीं थे और न ही तपस्या 
को निरुपयोगी समभते थे | पर उनका विचार था, कि ये सब बातें उतने महत्त्व की 
नहीं है, जितना कि हरि-भक्ति और कत्तंव्य-पालन । सात्वत याददों में वासुदेव कृष्ण, 
कृष्ण के भाई संकर्षण और संकर्षण के वंशज प्रद्यू मत श्रौर अनिरुद्ध ने इस नये विचार 
को अपनाया झोौर सात्वत लोगों में इस नये सिद्धान्त का विशेष रूप से प्रचार हो 

गया । वासुदेव कृष्ण शौर उनके अनुयायी सात्वत लोग यज्ञों में पशुहिसा के विरोधी 
थे, झौर भगवान् की भक्ति व निष्काम-कर्म के सिद्धान्त पर जोर देते थे । वसु चैद्यो- 
परिचर के समय में जिस नई विचारधारा का सूत्र रूप में प्रारम्भ हुआआ था, बासुदेत्र 
कृष्ण द्वारा वह बहुत विकसित की गईं। इसी विचारधारा को भागवत एकान्तिक धर्म 
कहते हैं । इसके प्रधान प्रवत्तंक वासुदेव कृष्ण ही थे, जो वृष्णि (सात्वत) संघ के “मुख्य 
थे श्रौर जिनकी सहायता से पाण्डवों ने मगधराज जरासन्ध को परास्त किया था | कृष्ण 

न केवल उत्कृष्ट राजनीतिज्ञ थे, अप्रितु भागवत सम्प्रदाय के महान झ्राचाय भी थे | 
कुरुक्षेत्र के मैदान में भ्र्जुन को आत्मा की अ्रमरता और निष्काम कर्म का जो उपदेश 
उन्होंने दिया था, भगवद्गीता में उसी का विशद रूप से वर्णन है । गीता भागवत धर्म 
का प्रधान ग्रन्थ है । इरो है उपनिषदों का सार कहा जाता, का सार कहा जाता, है। प्राचीन मुनियों और 

विचारकों द्वारा भारत में तत्त्व-चिन्तन की जो लहँर चली थी, उसके कारण यज्ञश्नवान 

वैदिक घ॒म्मं में बहुत परिवर्तत हुआ । उपनिषदों के तत्त्व-चिन्तन के परिणामस्वरूप जिस 
भागवत-धर्म का प्रादुर्भाव हुआ, उसमें याज्िक भ्रनुष्ठानों का विरोध नहीं किया गया 
था। यज्ञों की उपयोगिता को स्वीकार करते हुए उप्तमें एक स्वोपरि शक्ति की सत्ता, 

श्ात्मा की अ्रमरता, कर्म-मार्ग की उत्कृष्ठता भौर हरिभक्ति की महिमा का श्रतिपादन 
किया गया था । पुराने भारतीय धर्म में सुधार करने के लिए बौद्ध भ्रौर जन भ्रादि जोः 

लये घर्म-बाद में उत्पन्न हुए, वैदिक श्रुति में वे विश्वास नहीं करते थे । प्राचीन वैदिक ( 

धर्म के साथ श्रनेक अंज्ञों में उनका विरोध भी था। पर वासुदेव कृष्ण के भागवत-धर्म का | 
उददय वैदिक मर्यादा, प्राचीन परम्परा श्रौर याज्षिक भनुष्ठानों को कायम रखते हुए 
धर्म के एक ऐसे स्वरूप का प्रतिपादन करना था, जो नये चिन्तन के श्रनुरूप था | 

भगवद्ंगीता--भागवत घम्मं के साथ सम्बन्ध रखने वाले अनेक उपाख्यान महा- 
भारत में विद्यमान हैं । पर उसका सबसे उत्कृष्ठ रूप गीता में मिलता है । पुरानी 

परम्परा के प्रनुसार यह माना जाता है हि गीता का उपदेश कृष्ण ने कुरुक्षेत्र के रण- 
क्षेत्र में प्र्जुन को किया था। वर्तमान हिन्दू धर्म पर गीता का बहुत अधिक प्रभाव है, 
झतः गीता की शिक्षाश्रों को यहाँ संक्षिप्त रूप से उल्लिखित करना उपयोगी होगा । 

गीता के अनुसार आत्मा नित्य झौर अनइवर है। शरीर के नाश के साथ 
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हे का विनाश नहीं हो जाता । मनुष्य को चाहिए कि वह मन को कामनाम्नों व 

वासनाओं से हटाकर अपने कत्तंव्य-कर्म में लगा रहे। उसे कत्तंव्य-पालन करते हुए 

फल की भ्राकांक्षा नहीं करनी चाहिए । सुख-दुःख, लाभ-हानि, जय-पराजय झ्रादि का 

खयाल न करके मनुष्य को जीवन संघर्ष में तत्पर रहना चाहिए | यह आवश्यक है 

कि मनुष्य मत और इन्द्रियों को वश्ञ में करके स्थितश्रज्ञ होते का प्रयत्व करे। कर्म 

मनुष्य के वन्धन का कारण नहीं होता, वशर्ते कि उसे निष्काम रूप से किया जाए । 

त्याग-भावना द्वारा जो कर्म किया जाता है, उसमें मनुष्य लिप्त नहीं होता 

सब मनुष्य निष्काम-भाव से अपने-अपने स्वघमम में तत्पर रहें, तमी मानव-समाज 

कल्याण है । योग-साधन का अभिप्राय यह नहीं है, कि मनुष्य अपने शरीर को 

कृष्ठ दे, या सांसारिक व्यापार को छोड़कर करमविहीन हो जाएं। कर्म में कुश- 

का नाम ही योग है । झपने झाहार-विहार, कर्म, चेष्टा, निष्ठा आदि को सुनि- 

- झौर मर्यादित करके ही मनुष्य दुःखों से वच सकता है । 
गीता में जहाँ निष्काम-कर्म और स्वघर्म पर जोर दिया गया है, वहाँ साथ हीं 

भक्ति की भी बहुत महिमा बतायी गयी है॥ मनुष्यों को चाहिए कि वह अपने को 
भगवान् के भ्रपित कर दे। वह जो कुछ भी करे, उसे भगवान् को प्र्पंण करके करे । 
भगवदपंण द्वारा मनुष्य के लिये निष्काम-कर्म कर सकना बहुत सुगम हो जाता है । 

याज्ञिक कर्मेक्ाण्ड का विरोध करते हुए गीता में यज्ञ का एक नया स्वरूप 
प्रस्तुत किया गया है। गीता की सम्मति में तपोयज्ञ, स्वाष्याय-यज्ञ, ज्ञान-यज्ञ आदि 

ही वास्तविक यज्ञ हैं। इनके झनुष्ठान के लिए विधि-विघानों की झावश्यकता नहीं । 
होगा स्वाध्याय, सच्चरित्र, बुद्धि भोर संयम द्वारा ही इस यज्ञ का अनुष्ठान 

है। 
उपनिषदों द्वाय घुर्मे के जिस स्वरूप को -प्रतिपादित किया गया था, #ंष्ण के. 

आगवत धर्म ने उसी को भौर प्रंधिक विकसित किया । वर्धमान महावीर भौर गौतम 
बुद्ध ने प्राच्य भारत में घामिक सुधारणा के सम्बन्ध में जो कार्य किया, वही कृष्ण ने 
भारत के पाइचात्य क्षेत्रों में किया | पर यह ध्यान में रखना चाहिए कि कृष्ण का समय 

बुद्ध और महावीर से पहले था । इस नये घामिक प्लान्दोलन की यह भी विश्लेपता थीं 
कि वह प्राचीन आर्य परम्परा के झनुकूल था। कृष्ण बेदों की प्रामाणिकृता में विश्वास 
रखते थे । यज्ञों के भी वह सर्वया विरोधी नहीं थे, भर वर्णाश्म घ॒र्मं के भी वे समर्थक 

थे। याय्षिक भावना को महत्त्व देते हुए भी यत्ञों के पनुष्ठान में वे पशुहिसा व बलि- 
दान को कोई स्थान नहीं देते थे । इस प्रकार कृष्ण का यह भागवत घम्म वेदों के प्रति 
अद्धा ओर प्राचीन झाय॑ परम्परा को कायम रखते हुए सुधार के लिए प्रयलशील 
वा। झा चलकर इस घ॒र्म ने बहुत जोर पकड़ा और वह भारत का प्रधान धर्म बन 

गया । घ्् 
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(३) भारत के छः झास्तिक दर्शन 

जिस समय प्राचीन भारत में याज्ञिक कर्मकाण्ड शोर धामिक भ्रनुष्ठानों का 
विकास हो रहा था, उसी समय भरण्यों में विद्यमान ऋषि-पआरश्रमों में प्रष्यात्म-चिन्तन 
झौर द्शन-शास्त्रों का विकास जारी था। ब्राह्मण-ग्रन्यों के आरण्पक भाग श्रौर उप- 
नियदें इसी चिन्तन का परिणाम थे । पर कुछ विद्वान मुनि लोग श्रध्यात्मसम्बन्धी 
चिन्तन प्लौर मनन से ही सन्तुष्ट नहीं थे । वे यह प्रयत्न कर रहे थे कि प्रकृति और 
परमात्मा-सम्बन्धी रहस्यों का ठीक-ठीक ज्ञान प्राप्त करें । सृष्टि किस तत्त्व या तत्त्वों 
से बनी, संसार में मूलपदार्थ कितने हैं, पदार्थों का ज्ञान ठीक-ठीक किन प्रकारों से हो 
सकता है, सत्यासत्य का निर्णय करने के लिए कौन-सी कसौदी या प्रमाण हैं---इन 
प्रनों पर इन मुनियों ने बाकायदा विचार शुरू किया । इसी का परिणाम यह हभा 

शेर तोक  लातक सब सजा खा म ये दर्शन दो प्रकार के ह--आस्तिक 
भोर नास्तिक | दर्शन वे हैं जो वेदों को मानते हैं। नास्तिक दर्शन वेदों पर 
विश्वास नहीं करते । चार्वाक लोग वेदों को न मानते हुए स्वतन्त्र रूप से दर्शन-तत्त्व 
पर विचार में तत्पर थे। उनका दर्शन नास्तिक-दर्शन गिना जाता है। झात्तिक दर्शन छः 
-दैं- न्याय, वैशेषिक, साँख्य, योग, मीमाँसा भोर वेदान्त ॥ हम इनपर ऋमशः विचार 
करेंगे । 

स्याय-बर्कष त---न्याय-दर्शन का प्रधान लक्ष्य यह है, कि यह निश्चित करे कि 

सही ज्ञान के लिये कितने झौर कौन-कौन से प्रमाण (साधन) हैं। प्रमाण चार हैं, प्रत्यक्ष, 
झनुमान, उपमात झौर शब्द । जिस बात को हम स्वयं साक्षात् रूप से जानें, वह प्रत्यक्ष 

है। शानेन्द्रियाँ पाँच हैं, पाल, नाक, कान, जिल्ला भोर खचा। जब किसी दुन्द्रिय का 

उसके विषय (भर्थ) से सीधा सम्पर्क (सन्निकर्ष) होता है, तो उस विषय के सम्बन्ध में 

हमें शान होता है । यही ज्ञान प्रत्यक्ष है। हम कोई बात भाँख से देखते हैं, कान से 

सुनते हैं, नाक से सूंघते हैं, जिह्ला से किसी रस का स्वाद लेते हैं, या त्वचा के स्पर्दो 
से किसी को जानते हैं, तो हमारा यह ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाता है । जब किसी वस्तु को 

हम प्रत्यक्ष रूप से नहीं जानते, भपितु किसी हेतु द्वारा उसे जानते हैं, तो वह ज्ञान हमें 

भनुमान द्वारा होता है। हमने दूर पहाड़ की चोटी पर घु्माँ उठता हुआ देखा । इस 

हेतु से हमने झनुमाव किया, कि वहाँ भग्नि है। क्योंकि जहाँ-जहाँ धुआं होता है, वहाँ- 
यहाँ झग्नि भ्रवश्य होती है । बिना भ्ररिन के घुआँ नहीं हो सकता। भतः घुएं की सत्ता 

से हमने झरिन की सत्ता का भनुमान किया । इस प्रकार के ज्ञान को भनुमान कहा 
जाता है। जब किसी जानी हुई वस्तु के साइश्य (साधम्य) से हम न जानी हुईं वस्तु को 

जानते हैं, तो उसे उपमान कहते हैं। एक भादमी गो को भ्च्छी तरह जावता है, पर 

गवय (जेवर गो) को नहीं जानता । उसे कहा जाता है, कि गवय भी गाय के सच्चा होती 

हैं। वह जंगल में एक पशु को देखता है, जिसकी प्राकृति भादि गाय के सदश है । इससे 

यहू समझ लेता है कि यह पशु गवय है। इस प्रकार जो ज्ञान प्राप्त होता है, उसे 

उपमान गहते हैं। पर बहुत-सी बस्तुऐँ ऐसी हैं, जिन्हें हम प्रत्यक्ष, भनुमान या उपसान 
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द्वारा नहीं जान सकते । उन्हें जानने का साधन केवल शब्द है। राजा अशोक भारत 

में ज्ञामन करता था और उसने घर्म-विजय की नीति का श्रनुसरण किया था, यह बात 

हम केवल शब्द द्वारा जानते हैं। भूमण्डल के उत्तरी भाग में ध्रूव है जो सदा बरफ 

से आच्छादित रहता है, यह बात भी हमें केवल शब्द द्वारा ज्ञात हुई है। इसी प्रकार 

की कितनी ही वातें हैं, जिनके ज्ञान का आधार शब्द-प्रमाण के भ्रतिरिक्त अन्य कुछ 

नहीं होता । 

ज्ञान के आधारभूत जो ये विविध प्रमाण हैं, इनका विस्तार के साथ विवेचन 

न्याय-दर्शन में किया गया है। ज्ञान के इन साथनों का विवेवन करके फिर न्याय-द [किया गया हैं। ज्ञान के इन साधनों का विवेचन करके फिर न्याय-दर्शन 

में संसार के विविध तत्त्वों का निरूपण करने का प्रयत्न किया गया है। न्याय के अनु: 
सार मूल पदार्थ या तत्त्व तीन हैं, ईइवर, जीव और प्रकृति । जीवात्मा शरीर से भिन्न 

है। चावाक लोग शरीर और जीवात्मा में कोई भेद नही मानते थे। उनका कहना था, 
कि मृत्यु के साथ ही प्राणी की भी समाप्ति हो जाती है॥ पर नैयायिकों ते इसका 

खण्डन करके यह सिद्ध किया, कि जौवात्मा की पृथंक् सत्ता है, और वह शरीर, मत 
एवं बुद्धि से भिन्त एक स्वतन्त्र पदार्थ है। इसी प्रकार ईश्वर झोर प्रकृति के स्वरूप का 

भी न्याय-दर्शन में बड़े विस्तार के साथ विवेचन किया गया है।__ 
न्याय-दर्शन के प्रवर्तक महधि गोतम थे-। उन्होंने सूत्ररूप में व्याय-दर्शन की 

रचना की। गोतम-विरचित इन न्याय-सूत्रों पर वात्त्यायन मुनि ने विस्तृत भाष्य 
लिखा । न्याय-दर्शन के मूलग्रन्य गोतम द्वारा विरचित सूत्र और उनपर किया गया 
वात्स्यायन-भाष्य ही है। बाद में न््याय-दर्शन-सम्बन्धी ग्न्य प्रनेक ग्रन्थ लिखे गये । 
सातवीं सदी में झाचाय॑ उद्योतकार ने 'न्याय-वातिक' लिखा, जो वात्स्यायन-साष्य की 

व्याख्या के रूप में हैं। फिर वाचस्पति मिश्र ने उस ऊपर “तातयें-दीका' लिखी । इस 
तात्यं-टीका की व्याख्या उदयनाचार्य ने 'तात्पये-परिशद्धि' नाम से की । इस प्रकार 
न््याय-दर्शन का निरन्तर विकास होता गया । इसमें सन्देह नहीं, कि न्याय के रूप में 
भारत के प्रार्यों ने एक ऐसे तत्त्वज्ञान को प्राप्त किया, जिसके द्वारा पदार्थों के ज्ञान व 
सत्यातत्य-निर्णय में वड़ी सहायता मिलती है । | 

वेशेषिक-दर्शन--वैशेषिक-दर्शव के अनुसार ज्ञान के चार साधन हैं, प्रत्यक्ष, 

लेंयिक (झनुमान), स्मृति और आर्षज्ञान । ज्ञानेन्द्रियों, मत और आत्मा द्वारा जो ज्ञान 
होता है, उसे प्रत्यक्ष कहते हैं । लेंगिक ज्ञान चार प्रकार से होता है--अनुमान से, 
उपमान से, शब्द से और ऐतिह्य से । ऐतिह्ाय का अभिप्राय भनुश्रुति से है ।. पहले 
जानी हुई वस्तु की याद (स्मृति) से जो ज्ञान होता है, उसे स्मृति कहते हैं ॥ यह भी 
ज्ञान का साधन है। भाषज्ञान वह है, जो ऋषियों ने अपनी भन्त्दृद्दि से प्राप्त किया 

- था. हम कितनी ही बातों को केदल इस झआ्रार्षज्ञान दारा ही जानते हैं । 
वेशेपिक के भ्रनुसार संसार के कुल पदार्थ सात भागों में बाँटे जा सकते हैं--- 

द्रव्य, गुण, कम, विशेष, सामान्य, समवाय और अभाव । पदार्थ का भभिप्राय है, ज्ञान 
आ-क्पिय । संसार की प्रत्येक सत्ता, प्रत्येक ज्ञातव्य (जिसे हम हम जान सके) वस्तु को इन 

सात भागों के प्रन्तगंत किया जा सकता है। 
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बव्य नो प्रकार के होते हँ--पृथिवी, जल, तेज, वायू, आकाश, काल, विक्, 
झात्मा शौर मन । ईन नौ में से पहले पाँच वे हैं, जिन्हें पंचमदाभूत कहा जाता है । 

काल और दिल्ला (7५॥० ॥॥0 504००) ऐसे द्रव्य हैं, जिनसे बाहर त्रिश्व की कोई 
सत्ता कलित ही नहीं की जा सहझठी । आत्मा भर मन ऐसी सत्ताएं हैं, जिनका; सम्बन्ध 
भौतिक पदार्थों से नहीं है। पृथिवी, जल प्रादि पाँच द्रव्य भौतिक हैं, और इनका 
निर्माण परमाणुप्नों द्वारा हुआ है । परमाणु नित्य श्रौर श्ाइवत है । वह तत्व जिम्का 

विभाग नहीं किया जा सकता, परमाणु कहाता है । परमाणुओं के संयोग से ही पृथिवी, 

जल आदि द्वव्यों का निर्माण होता है । 

गुण चौबीस प्रकार के होते हैं। रूप, रस, गनन््ध, स्पर्श, संझया, परिमाण, 

पूँधकृत्व, संयोग, विभाग, परत्त्व, भ्रपरत्व, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेप, प्रपल, गुरुत्व, 
 द्रवत्व; स्नेह, घम्म, अ्रधर्म, शब्द श्रौर संस्कार->ये चौबीस गुण हैं। इनकी सत्ता दरों 
से पृथक होकर नहीं रह सकती । 

कर्म पाँच प्रकार के होते हैं--उत्केपण (ऊपर फेंकना), भ्रपक्षेपण (नीचे 
फेंकना), भ्राकुंचन (सिकोड़ना), प्रसारण (फैलाना) प्रौर गप्तत (गति करना) । 

विशेष वह पदार्थ हैं, जो दो सत्ताशों व वस्तुप्रों में पार्थथय करता है । हि 

सामान्य वह पदार्थ है, जो दो या अ्रधिक सत्ताओं में समान रूप से रहे । जसे 
गाय भ्रौर घोड़े में पशुत्व सामान्य है, पर गोत्व गो भें विशेष हे, जो उसे घोड़े व अन्य 
पशप्रों से पृथक करता है। 

१. बस्तुप्रों व सत्ताओं के नित्य सम्बन्ध को समवाय कहते हैँ। गुण श्रोर गृणी, 
क्रिया भौर क्रियावान् में जो सम्बन्ध है, वह नित्य है। इसी प्रकार कारण ग्रौरकार्य का 
सम्बन्ध नित्य है, उन्हें एक-दूसरे से पृथक् नहीं किया जा सकता। इस प्रकार के सम्बन्ध 
को समवाय कहते हैं । हे 

अभ्रभाव का प्रभिप्राय है, किसी वरतु का न रहता । वैशेषिक दर्शन में श्रभाव 

को भी एक पदार्थ के रूप में स्वीकार किया गया है । 
वैशेषिक दर्शन के प्रवर्तक कणाद मुनि थे ।. उन्होंने वैशेषिक सूत्रों की रचना 

की । उनपर आचार्य प्रदास्तपाद ने श्रपना भाष्य लिखा। वैद्येपिक दर्शन के मूल प्रामा- 

णिक्र ग्रन्थ ये ही हूँ । बाद में इनपर व्योमशिक्षाचार्य ते प््योमवर्ती' तथा उदथ्ननाचीय॑ 

ने 'किरणावली' नाम की दीकाएं लिखीं । श्रीधराचार्य की स्यायकम्दली तथा वहलभा- 

चार्य की न््यायलीलावती श्रादि प्रन्य भी अनेक पुश्तकें वेशेषिफ दर्शन के सम्बन्ध में 

लिखी गई हैं । 
सांस्य-दर्शंन--सांख्य-दर्शन का मुख्य सिद्धान्त है, सकायबाद | सलकायंवाद हे इसके भनुसतार 

प्रसत् से सत् की उत्पत्ति नहीं हो सकती । प्रत्येक सत्ता अव्यक्तडूप में अपने कारण में 

विद्यमान रहती है । उत्पत्ति का भ्र॒भ्िप्राय केवल यह है, कि कारण का को के रूप कप 

उद्भाव हो जाता है। जिसे हम विनाश कहते हैं, वह भी वस्तुतः कार्य की काटया # 

लीन (अ्रनुभाव) हो जाना है । किसी विद्यमान (सत्) सत्ता का सर्वेथा 6:क न 

हो सकता, वह केवल अपने कारण में लय हो जाती है । मृत्तिका से घट की त्पत्ति 

भा 
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होती है। वस्तुतः, घट मृत्तिका रूप में पहले ही विद्यमान होता है। मृत्तिका ह्ठ घट के 

रूप में व्यक्त हो जाती है। घट के नाश का अ्रभिप्राय केवल यह है, कि वह फिर 

मृत्तिका रूप हो जाता है। 

इसी सत्कार्यवाद के सिद्धान्त का अनुसरण करके सांल्य-शास्त्र में संसद का 
कारण प्रकृति को माना गया है ) संस्तार वत्तुतः प्रकृति का ही रूपान्तर (परिणाम) 

“हैं। प्रकृति अनादि और नित्य है । अपने भव्यक्त रूप में वह सदा से रहती आई है। 

जव वह अपने को व्यक्त करता है, तो संसार वनती है। सृष्टि के भाधारभूत गुण तीन 

हैं सत्वगुण, रजोगुण और तमोगृण । इन तीनों की साम्यावस्था का नाम ही भक्ति है। 

जब इन गणों की साम्यावस्था नहीं रहती, तव किसी एक गुण के प्रघान होने से संतार 

के, विविध पदार्थों का निर्माण होता है। पर प्रकृति स्वयं संसार के रूप में व्यक्त नढ्टल् 

है उवजी, वर व से डा सकती, क्योंकि वह स्वयं जड़ है। भतः उसे 'पुरुष' की झावश्यकता होती है । अरकति 
धर पुरुप--ये दो ही मूल भ्ौर अ्नादि तत्त्व हैं। इन्हीं के संयोग से सृष्टि का निर्माण 

होता है। प्रकृति और पुरुष की हालत ठीक वह है, जो अन्घे झोर लंगड़े की होती 

है। न प्रकेला भ्रन्धा किसी उद्िष्ट स्थान पर पहुंच सकता है, भौर न भकेला लंगड़ा | 

पर यदि लंगड़ा मनुष्य अन्धे मनुष्य के कन्घे पर बैठ जाये, और दोनों एक दूसरे की 
सहायता से किसी निर्दिष्ट स्थान पर पहुंचना चाहें, तो वे सफल हो सकते हैं। इसी 
प्रकार,प्रकृति और पुरुष एक-दूसरे के सहयोग से सृष्टि का निर्माण करते हैं। प्रकृति 
जब संसार के रूप में व्यक्त व विकसित होने लगती है, तो उसको अनेक दक्षाओं में से 
गृजरना होता है । ये दशाएं निम्नलिखित हैं--महत्, अहंकार, पंचज्ञानेन्द्रिय, । 
ौिद्रिय, मन, पंचतन्मात्रा तथा पंचमहाभूत (पृथिवी, जल, तेज, वायु झौर झाकाश) 
सांख्य-दर्शन में सृष्टि के विकास की इन विभिन्न दशाओं का विशद रूप से 
किया गया है, धौर इन विभिन्न दक्षाओ्रों के सूचक ये शब्द विशिष्ट अर्थ रखते हैं । 

साँल्य के झनुसार पुरुष का स्वरूप केवल चेतन और सदा प्रकाशस्वरूप है। 
सुख, दु:ख, काम, कोध, लोभ, मोह झ्ादि का सम्वन्ध पुरुष से नहीं, भ्रपितु प्रकृति से 
है। पर प्रकृति के संयोग से पुरुष विभिन्न पदार्थों में श्रहंकार या ममत्व की बुद्धि कर 
लेता है। संसार में जो कुछ हो रहा है, उसका करनेवाला पुरुष नहीं-है-।-संसार के सब 
काय प्रकृति करती है । पर जब प्रकृति के संयोग से पुरुष भ्रहंकारविमृढ़ . हो जाता हैं, 
तो वह प्रकृति के द्वारा किये जानेवाले कार्यों को अपना किया हुआ समभने लगता है। 
पुरुष वस्तुत: “कर्ता' नहीं होता । जब पुरुष यह भली-भाँति समझ लेता है, कि करने 
वाला वह नहीं, अपितु प्रकृति है, तब वह श्रहंकार से मुक्त हो जाता है। इसी का ताम 
ओक्ष' है । 

सृष्टि के निर्माण, स्थिति व अनुभाव (प्रलय) के लिए सांख्य ईश्वर की भाव 
इयकता को अनुभव नहीं करता । यही कारण है, कि उसके मूल तत्त्वों में ईश्वर को 
नहीं ग्रिना गया' झौर न ही वेदान्तियों के ब्रह्म के समान मूल तत्त्वों के भी उपरिर्प से 
उसकी सत्ता को स्वीकार किया गया । पर सांख्य लोग ईइवर का खण्डन भी नहीं करते .- 

_हैं यद्यपि अपनी पद्धति में वे ईइवर की प्रावश्यकता नहीं समऊते यद्यपि श्रपती पद्धति में वे ईइवर की आवश्यकता नहीं समकते । 
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सांख्य-दर्शुन के प्रवर्तंक कपिल मुनि थे। उन्होंने सांख्य-सूत्रों की रचना की थी। 
पंचशिखाचार्य का पष्ठितन्त इस शास्त्र का प्रामाणिक ग्रन्य था, पर वह श्रव उपलब्ध 
नहीं होता । ईश्वरकृष्ण की सांस्यकारिका इस शास्त्र का प्रामाणिक व प्राचीन प्रन्य 
है। प्राचार्य विज्ञानभिश्र ने सांस्य-प्रवचन-भाष्य नाम से सांख्य सूत्रों का भाष्य किया 
हैं। इसके श्रतिरिक्त सांस्यकारिका पर माउर की माउर वृत्ति, गौड़पाद का भाष्य 
झोर वाचस्पति की तत्त्व-फौमुदी टीकारूप में हैं। 

योग-दर्शन--योग शोर सांख्य में वहुत कम भेद है। सांख्य के समात योग भी 
प्रकृति से संसार की उत्पत्ति. स्वीकार करता है । सांझुय के भनुसार जिम प्रकार प्रकृति 
का विकास महत्, अ्रहुंकार भादि दक्षाग्रों में होता है, वैसे ही योग-दर्शन भी मानता 
है। पर इन दर्शनों में मुख्य भेद ईबवर की सत्ता के सम्बन्ध में है। योग-दर्शन प्रकृति 
झोर पुरुष के साथ-साथ ईइवर की सत्ता भी मानता है। ईवर की भक्ति द्वारा पुरुष 
प्र ही प्रहार के वन््धन से मुक्त होकर मोक्ष प्राप्त कर सकता है, यह योग-दर्शन ',, 
का सिद्धान्त है। योग के प्रनुसार पुरुष की उपासना से प्रसन्न होकर ईश्वर उसका | 
चैद्धार कर देता है, भ्रतः पोग-मार्ग में ईश्वर की भक्ति व उपासना परप सहायक है;। 

योग-दर्शंन इस बात का विशेष रूप से प्रतिपादन करता है, कि मनुष्य किस 
प्रकार चित्त की वृत्तियों का निरोध करे। वस्तुतः, चित्तवृत्तियों के निरोध का नाम ही 
योग है । इस योग के भ्रंग भ्राठ हैं--- 

(१) यम--अहिंसा, सत्य, भ्रस्तेव (चोरी न करना), ब्रह्मचयं और अपरिय्रह 
(घन का संचय करने का विशेष प्रयलल ने करना)--ये पाँच यम हैं । 

(३) नियम--शौच (पविद्नता), संतोष, तप, स्वाध्याय श्रौर ईदवरप्रणिधान 
(सब कर्मों को भक्तिपुर्वक ईइवर के भ्रपंण करना)--ये पांच नियम हैं । 

(२) आसन--चित्तवृत्तियों के निरोध के लिये स्थिररूप से एक स्थान पर 
बैठने के जो विविध प्रकार हैं, उन्हें भासन कहते हैं । 

(४) प्राणायाम--श्वास-प्रद्वास पर नियन्त्रण करने को प्राणायाम कहा 

जाता है । | रा 
(५) प्रत्याहार-- जब इन्द्रियाँ विषयों की तरफ से हंठकर भ्रन्तर्मुंखी होने / 

लगती हैं, तो इस दशा को भ्रत्याहार कहते हैं। 

(६) घारणा--किसी निदिचत स्थान पर (नासिका के प्रग्रभाग पर या इसी 

तरह किसी भ्रन्य स्थान पर) मन या ध्यात लगाता 'घारणा' कहता है। 

(७) ध्यान--चित्त के एकाग्र हो जाने की दशा को “ध्यान! कहते हैं । न् 

(८) समाधि--जब मनुष्य की सब वृत्तियाँ पूरी तरह से उसके वश . में हो 
जाती हैं, तब 'समाधि' की दशा प्राप्त होती हैँ । 

योगदर्शन में योग-साधना के इन सब उपायों व श्रकारों का विश्वद रूप से 

वर्णन किया गया है। इस दर्शन के प्रादिप्रवर्तक महधि पतंजलि थे । उन्होंने योग-सूत्रों 

की रचना की । उनपर व्यास ऋषि का भाष्य योग-दर्शन का अत्यन्त श्राचीन व 

;। 
झ 
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प्रामाणिक ग्रन्थ है । उसपर वाचस्पति मिश्र की “तत्त्व-वैशा रदी' और विजान मिश्र की 

थयोगवातिक' टीकाएं बहुत प्रधिद्ध हैं । ना» 

मीमांसा-दर्शन--मीमांसा-दर्शन का मुल्य प्रयोजन यह है, कि वेदिक कर्म-काण्ड 

का शास्त्रीय रूप से प्रतिपादन करे, उनमें जहाँ विरोध या असंग्रति नजर प्राती हो, 

उसका निराकरण करे और घमर्मं के नियमों की ठीक-ठीक मीमांसा करे । इस दर्शन के 

अनुसार वेद द्वारा विद्वित कर्म हो घ॒र्में है। उन कर्मों को करने से 'प्रपूर्व' उत्पन्न होता 
है। मनुष्य को जो सुख व दुःख, ऐड्दर्य या दरिद्रता है, उस सबका मूल यह “पूर्व! 

ही है। 87583 22725: लि थक अपन किट 2० मनुष्य अपने कर्मों द्वारा अपने अ्रयूर्व (प्रारव्ध) का निर्माण करता है। 

वैदिक कर्मे-काप्ड थे दी विशेष फल की प्राप्ति के लिये विशेष प्रकार के कर्म काण्ड 

या अनुष्ठान का विधान किया गया है। पर हम देखते हैं कि यज्ञ या बर्मेकाण्ड से 
रन्त ही भ्रभीप्ठ-फल की प्राप्ति नहीं हो जाती । झत: मीमांसा-दर्शन ने यह प्रतिषदित 

किया, कि कर्म काण्ड द्वारा अपूुर्व! उत्तन््त होता है, जो मनुष्य के साथ रहता है। इस* 

श्रपूव के परिणाम-स्वरूप बाद में अभीष्ट फल की प्राप्ति होतो है । 
मीमांसक लोग वेद को नित्य व अपौब्षेय मानते हैं। अपीरुषेय का झभिश्राय- 

यह है, कि उन्हें किसी पुरुष व मनुष्य ने नहीं दनाया । वे प्रकृति व पुरुष के समान 
ही ग्रनादि और अनित्य हैं--उनमें उन सत्र धर्मों व कृत्यों का विधान है, जिनका भनु- 

सरण करके मनुष्य श्रभिलपित फल को प्राप्त कर सकता है। 
मीमांसा के प्रवर्तक भ्ाचार्य जैमिनी थे। उन्होंने मीमांसा-सूत्रों वी रचना डी। 

उनपर शबर मुनि ने भाष्य लिखा । शाबर-भाष्य पर आचार्य कुमारिल भट्ट भौर 
प्रभाकर भट्ट ने व्यास्याएं लिखीं | कुमारिल भट्ट मीमांसा-दर्शन का बड़ा प्रसिद्ध आचार्य 
हुआ है । उसके इलोकवातिक और तनन््त्रवातिक ग्रन्थ मीमांसा-दर्शन के प्रामाणिक ग्रन्य 
हैं। कुमारिल ने बौद्धों का खण्डन कर वेदों की प्रामाणिकता का पुनरुद्धार करने का 
प्रयत्न किया । 

जेदान्त-दर्शन---वैदान्त के अनुसार विद्व की वास्तविक सत्ता “बहा है.। 
व्यय, । जीव की ब्रह्म से पृथक् कोई 

सत्ता नहीं हैं। प्रकृति या जगत् ब्रह्म से ही उत्स्न्न हुए हैं। ब्रह्म से पृथक् उनेकी भी 
सत्ता नहीं है। ब्रह्म का स्वरूप 'निविशेष-चिन्मरात्र' है। ब्रह्म चेतनस्वरूप है, वह चितृ- 

के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है । सांख्य-दर्शन जिन्हें पुरुष व प्रकृति कहता है, 
का विकास इसी ब्रह्म से होता है। जब ब्रह्म 'संकल्प' करता है, यह चाहता है 

के वह 'बहुरूम' हो जाय, तो अपनी शबित द्वारा सुष्टि का विकास करता है । 
वेदान्तदर्शन के भ्रवतक बादरायण व्यास थे। उन्होंने वेदान्त-सूत्रों की रचना 

की। इन सूत्रों पर विविध आचारयों ने अपने-अपने मत के अनुपार अनेक भाष्य लिखे। 
इनमें शुंकराचाये का 'ब्रह्मस॒त्रशंकर-भाष्य” सबसे प्रसिद्ध है। वस्तुतः, शंकर ने वेदान्त 
के एक नये सम्प्रदाय का प्रारम्भ किया, जिसे “अरद्वेतवाद' ऋहते-हं। इसके अनुसार सब 
जगत मिथ्या है । जिम्त प्रकार रात के समय मनुष्य को रज्जु में सांप का श्रम होता है, 
वेसे ही संसार की.इष्टि-गोचर होनेवाली सब सत्ताएं भ्रम का परिणाम हैं। जगत् माया 
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के प्रतिरिक्त कुछ नहीं है। परमार्थ में माया की कोई पत्ता नहीं होती । जब ब्रह्म 
माया से भ्रविच्छिन्न हो जाता है, तो वह ईइवर कहाता है । जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्म ही 
है। जैसे एक ही सर्वेग्यापी भ्ाकाश घट में घटाकाश रूप से और मठ में मठाकाश रूप 

. से भाभासित होता है, पर वस्तुतः वह एक आकाश हो होता है, ऐसे ही अन्तःकरणा- 
वच्छिन्न ब्रह्म जीवात्मा के रूप में आभासित होता है। पर वस्तुतः जीवात्मा ब्रह्म से 
पृथक नहीं है, वह ब्रह्म ही है, ठीक वैसे ही जैसे घटाकाश श्राकाश ही है, सर्तव्यापी 
आकाश से पृथक् नहीं है । 

कह इनक गत अनन सकता पर रामानुजाचार्य, मष्वाचायं, निम्तार्काचर्य झोर वल्लभाचारय्य ने 
भी भाष्य लिखे हैं। इनका मत शंकर से बहुत भिन्न हैं। रामानुज प्रकृति और जीबात्मा 
की पृथक सत्ता स्वीकार करते हुए भी उन्हे ब्रह्म पर आश्रित मानते हैं । ब्रह्म से पृथक 
जीवात्मा भ्ौर प्रकृति का कोई प्रयोजन नहीं । इसीलिये उनके मत को “विशिष्टाह्वैत' 
नाम दिया गया है। मध्वाचार्य ने ब्रह्म, प्रकृति योर जीवात्म। की पृथक व स्व॒दन्त्र सत्ता 
को स्वीकार किया है। इसीलिये उनका मत द्वेतवाद कहाता-है-। एक ही तह्मम्र्रो ना 
विविध आ्राचार्यों ने भिन्न-भिन्त रूप से व्याख्यां की है। पर ब्रह्म की सर्वोपरि सत्ता को 
सब वेदान्ती समान रूप से स्वीकार करते हैं । इस दर्शन का विफास प्रधानतवा उप- 

निषदों को प्रमाण मानकर किया गया है । 
बौद्ध और जैन-घर्मों के प्रारम्भ से पूर्व भारत के प्राचीन धर्म में जहाँ याज्षिक 

कर्मकाण्ड का प्रावात्य था, वहाँ विविध तत्त्वज्ञानी ऋषि व मुनि सृष्टि और भव्यात्म के 
सम्बन्ध में विचार व चिन्तत करते हुए अनेक दर्शन-शास्त्रों का भी विकास ऋर रहे थे। 
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