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സതഴയവാചകം 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ ഡോക്ടര്‍ ഓഫ്‌ ഫിലോസഫി 

ബിരുദത്തിനായി സമര്‍പ്പിക്കുന്ന “സമൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും: എഴുത്ത 

ചചുന്‍കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള ഒരു പഠനം” എന്ന ഈ 

ഗവേഷണപ്രബന്ധം ഇതിനുമുമ്പ്‌ ഏതെങ്കിലും പരീക്ഷയ്ക്കോ അസോസിയേറ്റ്ഷി 

പ്പിനോ ഫെലോഷിപ്പിനോ മറ്റേതെങ്കിലും അംഗീകാരത്തിനോ വേണ്ടി എഴുതപ്പെ 

ടടതല്ലെന്ന്‌ ഇതിനാല്‍ ബോധിപ്പിക്കുന്നു. 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാല 
തിയ്യതി : ഇ. പി. ജ്യോതി



ഡോ. പി. ്രസീത 

അസിസ്റ്റന്റ്‌ പ്രൊഫസര്‍ 

യുജിസി അക്കാദമിക സ്റ്റാഫ്‌ കോളേജ്‌ 
കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാല 

AWWIAHM allo 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാലയില്‍ മലയാള-കേരളപഠന വിഭാഗത്തില്‍ 

പിഎച്ച്‌.ഡി. യോഗ്യതാ പരീക്ഷയ്ക്ക്‌ സമര്‍പ്പിക്കുന്ന ““സമൂഹനിര്‍മിതിയും 

സ്ത്രീയും; എഴുത്തച്ചന്‍കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള ഒരു പഠനം” എന്ന 

ഈ (്പബന്ധം ഇ.പി. ജ്യോതി എന്റെ മാര്‍ഗനിര്‍ദേശമനുസരിച്ച്‌ നിര്‍വഹിച്ച ഗവേ 

ഷണത്തിന്റെ രേഖയാണെന്ന്‌ ഇതിനാല്‍ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാല 
തിയ്ൃതി: ഡോ. പി. ര്രസീത



കൃതജ്ഞത 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാല യുജിസി അക്കാദമിക സ്റ്റാഫ്‌ കോളേജ്‌ 

അധ്യാപികയായ ഡോ. പി. വ്രസീതയാണ്‌ ഈ ഗവേഷണത്തിന്‌ മാര്‍ഗദര്‍ശിയായ 

ത്‌. ടീച്ചര്‍ നല്‍കിയ പ്രോത്സാഹനവും ഇടപെടലും ഉപദേശങ്ങളുമാണ്‌ കൃത്യസമ 

യത്ത്‌ പഠനം പൂര്‍ത്തീകരിക്കാന്‍ സഹായകമായത്‌. ടീച്ചറോടുള്ള അകൈതവമായ 

നന്ദി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 

മലയാള-കേരള പഠനവിഭാഗം അധ്യക്ഷന്‍ ഡോ. ആര്‍. വി. എം. ദിവാക 

രന്‍, ഡോ. എല്‍. തോമസുകുട്ടി, ഡോ. ഉമ്മര്‍ തറമേല്‍, ഡോ. പി. സോമനാഥന്‍, 

ഡോ. എം. ബി. മനോജ്‌, ഡോ. കെ. എം. അനില്‍ എന്നിവര്‍ നല്‍കിയ ആത്മവി 

ശ്വാസം പഠനത്തെ വലിയ അളവില്‍ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട. എല്ലാ അധ്യാപകരോടും 

കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇതര പഠനവകുപ്പുകളിലെ അധ്യാപകസുഹൃത്തുക്കളുടെ 

സ്നേഹത്തിനും പ്രോത്സാഹനത്തിനും കടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഗവേഷണസംബന്ധമായ വിഷയങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്തും ഉപദേ 

ശിച്ചും ധൈര്യം നല്‍കിയ മലയാള സര്‍വകലാശാല വൈസ്‌ ചാന്‍സലര്‍ ഡോ. 

അനില്‍ വള്ളത്തോള്‍ സാറിനോടുള്ള കടപ്പാട നിസ്സീമം. ജ്ഞാനവും ധൈര്യവും 

പകര്‍ന്ന്‌ കുടെ നിന്ന ഡോ. പ്രിദര്‍ശന്‍ലാല്‍ സാറിനോടുള്ള നന്ദിയും കടപ്പാടും 

വാക്കുകളില്‍ ഒതുക്കാവതല്ല. ഡോ. എം.ജി.എസ്‌. നാരായണന്‍, ഡോ. കെ.കെ. 

എന്‍. കുറുപ്പ്‌, ഡോ. ്രിയദര്‍ശന്‍ലാല്‍, ഡോ. എ. എം. ഉണ്ണിക്കൃഷണന്‍ എന്നിവര്‍ 

നല്‍കിയ പഠനസംബന്ധമായ വിവരങ്ങളും സ്നേഹോപദേശങ്ങളും നന്ദിയോടെ 

സ്മരിക്കുന്നു. 

തുറന്ന ചര്‍ച്ചകളിലൂടെ ജ്ഞാനം പകര്‍ന്നുതന്നും പഠനത്തിനാവശ്യമായ 

വിവരങ്ങള്‍ ശേഖരിച്ചുതന്നും സഹായിച്ച ചന്ദ്രശേഖരന്‍. ഇ. പി, കെ. എം. നരേ 

ന്ദരന്‍, കെ. എസ്‌. ഹരികൃഷ്ണന്‍ എന്നിവരെ കടപ്പാടോടെയും നന്ദിയോടെയും 

സ്മരിക്കുന്നു. 

ഗവേഷണകാലയളവില്‍ കൂടെ നിന്നു സഹായിച്ച ഓഫീസ്‌ ജീവനക്കാരെ 

നന്ദിയോടെ സ്മരിക്കുന്നു. മലയാള-കേരള പഠനവിഭാഗം ലൈബ്രറി ജീവ 

നക്കാരില്‍ നിന്നുമുണ്ടായ സഹായത്തിന്‌ നന്ദിയും കടപ്പാടും സ്നേഹവും രേഖ 

പ്പെടുത്തുന്നു. താളിയോല ഗ്രന്ഥപുരയിലെ വേലായുധന്‍, അഭിലാഷ്‌ എന്നിവരോ 

ടുള്ള നന്ദി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. പഠനത്തിലുടനീളം ്രചോദനം നല്‍കിയ സൂഹൃ



ത്തുക്കളെ നന്ദിയോടെയേ സ്മരിക്കാനാവൂ. സര്‍വോപരി ഈ പഠനത്തെ പ്രോത്സാ 

ഹിപ്പിച്ച്‌ താങ്ങും തണലുമായി കൂടെ നിന്ന കുടുംബത്തെ സ്നേഹത്തോടെയും 

നന്ദിയോടെയും സ്മരിക്കുന്നു. 

വേണ്ട ഉപദേശങ്ങള്‍ നല്‍കി കൂടെനിന്ന ഡോ. ദേവദാസ്‌, പഠനത്തിനാവ 

ശൃമായ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ നല്‍കി സഹായിച്ച ഗംഗാധരന്‍ ചെങ്ങാലൂര്‍, രാമചന്്ദ൨രൻ 

പാണ്ടിക്കാട്‌, (്പബന്ധം ചിട്ടപ്പെടുത്തുന്നതില്‍ സഹായിച്ച ഡോ. റമിളാദേവി, 

ഡോ. ബാബുരാജ്‌, ഗവേഷകരായ തസ്ലീമ, ഫെമിന, ഗവേഷണത്തെ എപ്പോഴും 

പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ച മലയാള-കേരള പഠനവിഭാഗം മുന്‍ സെക്ഷന്‍ ഓഫീസര്‍ ജയ 

ഘോഷ്‌ എന്നിവരോടുള്ള നന്ദിയും കടപ്പാടും രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 

ഗ്രബന്ധം ചിട്ടയോടെയും ഭംഗിയായും ഒരുക്കിത്തന്ന ബിന ഫോട്ടോസ്റ്റാ 

റിലെ ജീവനക്കാരെ നന്ദിയോടെ സ്മരിക്കുന്നു. ധൈഷണിക സംവാദങ്ങളിലൂ 

ടെയും ചര്‍ച്ചകളിലൂടെയും പ്രബന്ധരചനക്കു കരുത്തു പകര്‍ന്ന എല്ലാ ബന്ധുജന 

ത്തിനും നന്ദി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 

ഇ. പി. ജ്യോതി



ഉള്ൂഭടക്കം 

ആമുഖം 1-8 

പഠനലക്ഷ്യം 

പഠനത്തിന്റെ പ്രസക്തി 

പൂര്‍വപഠനങ്ങള്‍ 

പഠനമേഖല 

രീതിശാസ്ത്രം 

പ്രബന്ധസ്വരൂപം 

അധ്യായം 1 

സമൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ര്രീയും 9 --- 56 

1.1 സമൂഹം 

1.1.1 സാമൂഹികബന്ധങ്ങള്‍ 

112 ഗോത്രഘടന 

1.1.3 പുരാതന നിയമങ്ങള്‍ 

1.1.4 ഗോത്രസംസ്കാരം 

1.2 സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പനം 

1.3 സമുൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും 

1.3.1 കുടുംബം 

1.3.2 വിവാഹം 

1.3.8 ഗാര്‍ഹികം 

1.3.4 പിതൃ അധികാര വ്യവസ്ഥ 

1.3.5 പൊതുമണ്ഡലം 

1.3.6 വിദ്യാഭ്യാസം 

1.3.7 ശരീരം 

1.3.7.1 ്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്ന ലൈംഗികത 

1.3.7.2 ഭരണകൂടവും ലൈംഗികതയും 

1.3.8 ലിംഗപദവി 

1.4 കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത 

15 നവോത്ഥാനം 

1.6 ആധുനികത 

1.7 ദേശീയത സങ്കല്‍പവും ഹിന്ദു ദേശീയതയും



അധ്യായം : 2 

എഴുത്തച്ചന്‍ കൃതികളിലെ സാമൂഹിക ജീവിതം 57 - 110 

2.1 മധ്യകാല കേരളത്തിലെ സ്ത്രീ 

2.1.1 ജാത്യാധിഷ്ഠിത സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ 

2.1.1.1 ജാതിയും വസ്ത്രധാരണവും 

2,12 സ്ത്രീ മണിപ്രവാളകൃതികളില്‍ 

2.1.2.1 ്രാചീന മണിപ്രവാള കൃതികള്‍ 

2.1.2.2 മധ്യകാല ചമ്പുക്കള്‍ 

2.1.3 സ്ത്രീ നാടന്‍ പാട്ടുകളില്‍ 

2.1.3.1 വടക്കന്‍ പാട്ടുകള്‍ 

2.1.3.2 തെക്കന്‍ പാട്ടുകള്‍ 

2.1.4 വേദോപനിഷത്തുകള്‍ 

2.1.4.1 വേദങ്ങള്‍ 

2.1.4.2 ബ്രാഹ്മണങ്ങള്‍ 

2.1.4.3 സ്മൃതികള്‍ 

2.1.4.4 ഉപനിഷത്തുകള്‍ 

2.15 സ്ത്രീ പില്‍കാല ഭരണസംവിധാനങ്ങളില്‍ 

2.2 ഭക്തിര്രസ്ഥാനം 

2.2.1 ഇന്ത്യയില്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ച 

2,2.2 ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം കേരളത്തില്‍ 

2.2.2.1 കേരളത്തിലെ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ സംഭാവന 
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ആമുഖം 

കേരളീയ സാമുഹികഘടനയില്‍ സ്ത്രീജീവിതം പുരുഷാധികാരത്താലോ 

സാമൂഹിക സ്ഥാപനങ്ങളാലോ നിര്‍ണയിക്കപ്പെടുകയും നിര്‍വചിക്കപ്പെടുകയും 

ചെയ്യുന്ന അവസ്ഥാവിശേഷമാണ്‌ കണ്ടുവരുന്നത്‌. സ്ത്രീ എങ്ങനെയായിത്തീരണ 

മെന്ന്‌ സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങള്‍ നിശ്ചയിക്കുന്ന സാഹചര്യത്തില്‍ നിന്നും പുതി 

യൊരു നിര്‍മിതിബോധതലത്തിലേക്ക്‌ ആധുനികസ്ത്രീ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുന്നു. 

പുരുഷാധികാരവും സ്മൃതിശാസ്ത്രനിയമങ്ങളും രൂപപ്പെടുത്തിയെടുത്ത സദാ 

ചാരപരിധിക്കുള്ളില്‍നിന്നു പുറത്തുകടക്കാനും തങ്ങളുടെതായ പൊതുമണ്ഡലം 

സൃഷ്ടിച്ചെടുക്കാനുമുളള വ്യഗ്രതയാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീിയില്‍ കാണുന്നത്‌. 

നവസമൂഹനിര്‍മാണ പ്രകിയയില്‍ സാമൂഹികമായി നിര്‍മിക്കപ്പെടുന്ന വ്യക്തിക്ക്‌ 

പ്രാധാന്യം ലഭിക്കുന്നു. തല്‍ഫലമായി നിലവിലുള്ള സാമുഹിക വ്യവസ്ഥകളോട്‌ 

വ്യക്തി ആത്മനിഷ്ഠമായി പ്രതികരിക്കുന്നു. സ്ത്രൈണകര്‍തൃത്വമെന്നത്‌ പുരു 

ഷന്റെ ലോകബോധത്താല്‍ നിയന്ത്രിക്കപ്പെടണമെന്ന അവസ്ഥയേയും നിര്‍മിതി 

വാദം ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. നിലനില്‍ക്കുന്ന സാമൂഹികവ്യവസ്ഥക്കുമേല്‍ രൂപപ്പെട്ടു 

വന്ന ആശങ്കകളും അനുഭവങ്ങളുമാണ്‌ ജനാധിപത്യപരമായ സാമൂഹികവല്‍ക്ക 

രണം എന്ന ചിന്തയിലേക്ക്‌ സ്ത്രീകളെ നയിച്ചത്‌. 

സമൂഹപഠനത്തിന്റെ ഒരു വൈജ്ഞാനികതലമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി 

സങ്കല്‍പം. ഒരു പ്രത്യേക സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയില്‍ നില്‍ക്കെ അനുഭവത്തിനടി 

സ്ഥാനത്തില്‍ വ്യക്തികള്‍ എത്തിച്ചേരുന്ന പുതിയ ബോധത്തിനനുസരിച്ച്‌ അവര്‍ 

സമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. സ്ത്രീയുടെ ലൈംഗിക 

സ്വാതന്ത്രം, കര്‍തൃത്ത്വം, ശരീരം എന്നിവ സ്ധേച്ഛക്കനുസൃതമായി നിയന്ത്രിക്കു 

കയും അങ്ങനെ പൂര്‍ണാധികാരം കയ്യാളുകയും ചെയ്യുന്ന പുരുഷതാല്‍പര്യ 

ങ്ങള്‍ക്കെതിരായിരുന്നു സ്ത്രീയുടെ പ്രതിരോധം. സ്ത്രീസമൂഹത്തെ ആന്തരി 
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കവും ബാഹ്യവുമായി നിയന്ത്രിച്ചിരുന്ന അധികാരശക്തികളുടെ ്രകടലോകങ്ങളെ 

മറികടന്നുകൊണ്ട്‌ ലോകം തങ്ങളുടേതുകുടിയാണെന്ന്‌ ആധുനികസ്ത്രീ വിളം 

ബരം ചെയ്യുന്നു. മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം 

സ്വന്തം ഇടത്തിനായി സ്ത്രികളുടെ ഭാഗത്തുനിന്നുണ്ടായ ്രതിഷേധവും പ്രതി 

രോധവും എഴുത്തച്ഛന്റെ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു 

എന്നീ കൃതികള്‍ ആസ്പദമാക്കി അപഗ്രഥിക്കുന്നു. ഈ പ്രബന്ധം സ്ത്രീസമുഹ 

നിര്‍മിതിയെ സവിശേഷമായി പഠിക്കുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളുടെ സാമുഹിക 

സാംസ്കാരിക പശ്ചാത്തലം അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ു, മഹാഭാരതം കിളി 

പ്പാട്ട എന്നിവയിലുടെ പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം ഈ കൃതികള്‍ പില്‍ക്കാല മലയാള 

സാഹിത്യത്തിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനവും പരിശോധിക്കുന്നു. നേരത്തേ നിര്‍ണയി 

ക്കപ്പെട്ട വാര്‍പുമാതൃകകളില്‍നിന്നും എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ 

എങ്ങനെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുന്നുവെന്നും പ്രബന്ധം വിശകലനം ചെയ്യുന്നു. എഴു 

ത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സാമുഹികജീവിതം വിശദീകരിക്കുകയും നവസമൂഹനിര്‍മി 

തിബോധം മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലും അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലും 

എങ്ങനെ നിര്‍വഹിക്കപ്പെടുന്നുവെന്ന്‌ കഥാപാത്ര വിശകലനത്തിലൂടെ അന്വേഷി 

ക്കുകയുമാണ്‌ പ്രബന്ധത്തില്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 

പഠനലക്ഷ്യം 

സമൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും: എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കി 

യുള്ള ഒരു പഠനം എന്ന (പബന്ധം സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ സൈദ്ധാന്തിക 

മായി വിശകലനം ചെയ്യുന്നതോടൊപ്പം അവ എങ്ങനെ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളില്‍ 

സാധ്യമാകുന്നു എന്ന അന്വേഷണമാണ്‌ ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌. എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതിക 

ളുടെ സ്വാധീനഫലമായി മലയാളസാഹിത്യത്തിലുണ്ടായ സ്ത്രീനിര്‍മിതികളെ 

പൊതുവായി പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം നവസമൂഹനിര്‍മിതിയില്‍ സ്ത്രീകളുടെ പങ്ക 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട എന്നീ കൃതികള്‍ അടി 
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സ്ഥാനമാക്കി അപ്രഗഥിക്കുന്നു. കേരളീയജനതയെ സ്വാധീനിച്ച എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതി 

കള്‍ ആധുനികസമൂഹത്തിന്റെ രുപീകരണത്തില്‍ എന്തു പങ്കു വഹിച്ചുവെന്നും 

പ്രബന്ധം അന്വേഷിക്കുന്നു. 

പഠനത്തിന്റെ ്രസക്തി 

നൂറ്റാണ്ടുകളായി സ്ത്രീസമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിക്കുകയും സമൂഹത്തിന്റെ 

സര്‍വമേഖലകളില്‍നിന്നും അകറ്റി നിര്‍ത്തുകയും ചെയ്ത അധികാരശക്തികളെ 

മറികടക്കുക എന്നത്‌ സ്ത്രീ സമൂഹത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തേളം ദുഷ്കരമാണ്‌. 

അധികാരകേന്ദങ്ങളെ അതിജീവിച്ചും ഏകപക്ഷീയമായ നിയമങ്ങള്‍ മറികട 

ന്നുമാണ്‌ പുരുഷകല്‍പനകള്‍ അനുസരിക്കേണ്ട ഒരു ഉപകരണം മാത്രമാണ്‌ 

സ്ത്രീ എന്നുറപ്പിക്കുന്ന സമൂഹത്തില്‍ ആധുനിക സ്ത്രീ സ്വാതന്ത്ര്യ ഗ്രഖ്യാപന 

ങ്ങള്‍ നടത്തുന്നത്‌. നിലനില്‍ക്കുന്ന സങ്കല്‍പനങ്ങളുടെ പുനര്‍വിഭാവനത്തിന്റെ 

ആവശ്യകത ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു എന്നത്‌ പഠനത്തെ പ്രസക്തമാക്കുന്നു. അനുഭവ 

ങ്ങളും രാഷ്ട്രീയജാഗ്രതയുമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി എന്ന ആശയത്തിലേക്ക്‌ 

സ്ത്രീകളെ നയിച്ചത്‌. ആ ആശയത്തിന്റെ സാധുത പതിനഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 

ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തിനും പതിനേഴാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ പൂര്‍വാര്‍ദ്ധത്തിനും ഇടയില്‍ എഴുത 

പ്ലെട്ടുവെന്ന്‌ കരുതുന്ന രാമായണ-മഹാഭാരതാദി കൃതികള്‍ അടിസ്ഥാനമാക്കി 

വിശകലനം ചെയ്യുന്നുവെന്നതും പഠനത്തിന്റെ പ്രസക്തി വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. നവ 

സമൂഹനിര്‍മിതി എന്ന ആശയം നിര്‍മിക്കുന്ന സമൂഹത്തിന്റെ ചരിത്രപരമായ വിശ 

കലനമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി പഠനം. സ്ത്രീജീവിതത്തിന്റെ സാമാന്യവും ചരിത്രപ 

രവുമായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ അടിസ്ഥാനമാക്കി പഠിക്കുന്നു 

വെന്നതും ഈ പഠനം (ഗ്പസക്തമാക്കുന്നു. 

പുര്‍വപഠനങ്ങള്‍ 

സമൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീജീവിതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട രചനകളും തുഞ്ച 

ത്തെഴുത്തച്ഛന്റെ കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള പഠനങ്ങളും ര്രബന്ധരചന 
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യില്‍ പൂര്‍വമാതൃകകളായി ഉപയോഗിക്കുന്നുണ്ട്‌. എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളെ ആസ്പ 

ദമാക്കി വൃത്യസ്ത പഠനങ്ങള്‍ സമാഹരിച്ച്‌ ഗുപ്തന്‍ നായര്‍ എഡിറ്റ്‌ ചെയ്ത്‌ കേ 

രള സാഹിതൃ അക്കാദമി 1985 ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച തുഞ്ച൯്രബന്ധങ്ങള്‍ ഭക്തി, 

ഛന്ദസ്‌, ദര്‍ശനം, കാലം, കര്‍തൃത്വം തുടങ്ങിയ സവിശേഷതകളെ പഠിക്കുന്നതോ 

ടൊപ്പം താരതമ്ൃപഠനങ്ങളും ഉള്‍ക്കൊളളിച്ിട്ടുണ്ട്‌. 

എം. ലീലാവതി പരിഭാഷപ്പെടുത്തി കേരള ഭാഷാ ഇന്‍ സ്ററിറ്റ്യൂട്ട 2000ല്‍ 

്രസിദ്ധീകരിച്ച ചേലനാട്ട അച്യുതമേനോന്റെ ഗവേഷണപ്രബന്ധം എഴുത്തച്ഛനും 

കാലവ്യം കവിയും തത്ത്വചിന്തകനും സമുദായപരിഷകര്‍ത്താവുമായ എഴുത്തച്ഛ 

നെയാണ്‌ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട, അധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പ്പാട്ടു എന്നിവ സാമാന്യമായി പഠിക്കുന്നുണ്ട്‌. സമകാലികരെയും എഴുത്തച്ഛന്റെ 

അപ്രധാനകൃതികളെയും പ്രബന്ധം വിലയിരുത്തുന്നു. 

കൃഷ്ണന്‍ നമ്പൂതിരി രചിച്ച്‌ ചന്ദ്രരന ബുക്‌സ്‌ 2003ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 

എഴുത്തച്ഛന്‍ പഠനങ്ങള്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ രസാവിഷ്കാരം, ആഖ്യാന 

തന്ത്രം എന്നിവ സവിശേഷമായി പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം മലയാളകവിതക്ക്‌ എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ നല്‍കിയ സംഭാവനകളെ അപരഗ്ഥിക്കുന്നു. 

മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌ 2012ല്‍ ഗ്രസിദ്ധീകരിച്ച ലതിക നായരുടെ ഗവേഷണ (al 

ബന്ധം ഭാരതസ്ത്വികള്‍ നുറ്ാണ്ടുകളിലുട ചരിത്രാതീതകാലം മുതല്‍ക്ക്‌ ഇന്ത്യ 

യുടെ വൃത്യസ്ത സാമൂഹികജീവിതസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ സ്ത്രീകള്‍ വഹിച്ച പങ്കിനെ 

ക്കുറിച്ചുള്ള സമഗ്രപഠനമാണ്‌. വിവിധ നൂുറ്റാണ്ടുകളിലുണ്ടായ സ്ത്രീചരിത്രവും 

വിശദീകരിക്കുന്നു. ഇതിഹാസകാലത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ (പ്രബന്ധം പരിശോധി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

പന്മന രാമചന്ദ്രന്‍ നായര്‍ എഡിറ്റ്‌ ചെയ്ത്‌ കറന്റ്‌ ബുകസ്‌ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 

തുഞ്ചന്‍ പഠനങ്ങള്‍ വിവിധങ്ങളായ പ്രബന്ധങ്ങളുടെ സമാഹാരമാണ്‌. എഴുത്ത 
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ച്ന്റെ ജീവിതം, ദര്‍ശനം, ഭാഷ, സ്തുതികള്‍, വിവര്‍ത്തനകല, തത്ത്വചിന്ത 

തുടങ്ങിയവ വിശകലനം ചെയ്യുന്നു. 

2014ല്‍ കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്റ്റിറ്റയുട്ട (്രസിദ്ധീകരിച്ച പി. ഗീതയുടെ സീത 

യില സീത വൃത്യസ്ത രാമായണരചയിതാക്കളുടെ സീത എന്ന കഥാപാ 

ശ്രത്തിന്റെ സ്ത്രീപക്ഷ വീക്ഷണകോണിലുള്ള പഠനമാണ്‌. സ്ത്രീ എങ്ങനെ 

പാര്‍ശ്വവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നുവെന്ന്‌ രാമായണത്തിലെ വൃത്യസ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ 

അടിസ്ഥാനമാക്കി പഠിക്കുന്നു. 

ചിന്ത പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ 2019ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച കെ .അനില്‍കുമാറിന്റെ പഠ 

നഗ്രന്ഥം രാമായണായനം രാമായണത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മക പഠനമാണ്‌. വാല്മീ 

കിയില്‍ തുടങ്ങി വിവിധ കാലങ്ങളിലൂടെയും ദേശങ്ങളിലൂടെയുമുള്ള യാത്ര രാമാ 

യണത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത പുനരാവിഷകാരങ്ങള്‍ക്കും പുനര്‍വായനകള്‍ക്കും കാര 

ണമായതെങ്ങനെയെന്ന്‌ ഗ്രന്ഥം വിശദീകരിക്കുന്നു. 

കാലിക്കറ്റ്‌ സര്‍വകലാശാല മലയാള-കേരള പഠനവിഭാഗത്തില്‍ സമര്‍പ്പി 

ക്കപ്പെട്ട ജൂലിയാ ഡേവിഡിന്റെ ഗവേഷണപ്രബന്ധം ശക്ുന്തളുകഥയുട പ്യനര്‍ 

നിര്‍മിതി മലയാളത്തില്‍-സ്ര്തിവാദപരമായ ഒരു നിരീക്ഷണം ശകുന്തളാകഥയുടെ 

വൃത്യസ്ത പുനരാവിഷ്കാരങ്ങളെയാണ്‌ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ആര്‍. രാധാകൃഷ്ണന്‍ 2016ല്‍ രചിച്ചു മാളുബൻ പ്രസിദ്ധികരിച്ച കേരളത്തിന്റെ 

സ്രത്തീശക്തിചരി്രം സംഘകാലം തൊട്ട ഇരുപത്തൊന്നാം നൂറ്റാണ്ടു വരെയുള്ള 

കാലത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകളെക്കുറിച്ചുളള പഠനമാണ്‌. മധ്യകാലസ്ത്രീജീവിത 

ങ്ങളും സ്ത്രീമുന്നേറ്റങ്ങളും കൃതിയില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

സുനില്‍. പി. ഇളയിടം രചിച്ച്‌ ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌ (്പസിദ്ധീകരിച്ച മഹാഭാരതം: 

സാംസ്കാരിക ചര/തം മഹാഭാരതത്തിന്റെ ചരിത്രജീവിതത്തിലേക്കും സാംസ്‌കാ 

രിക സ്വരുപത്തിലേക്കുമുള്ള അന്വേഷണമാണ്‌. 
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ഈ പഠനങ്ങളിലെല്ലാം നിര്‍മിതിവാദപരമായ സ്ത്രീപഠന സമീപനം പരിമി 

തമായാണ്‌ കാണുന്നത്‌. സമൂഹനിര്‍മിതിവാദസമീപനത്തിലൂടെയുള്ള അപ്ര്രഥന 

മാകുമ്പോഴാണ്‌ പഠനം പ്രസക്തമാവുന്നത്‌. 

പ്ഠനമേഖല 

പ്രബന്ധ പഠനത്തിനായി പ്രഥമാകരങ്ങളും ദ്വിതീയാകരങ്ങളും ഉപയോഗി 

ചിട്ടുണ്ട്‌. നിര്‍മിതിവാദപരമായ സൈദ്ധാന്തിക്രഗന്ഥങ്ങള്‍, എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍, 

എഴുത്തച്ഛനെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങള്‍, പില്‍ക്കാലകൃതികളിലുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ 

സ്വാധീനം പഠിക്കാനാശ്രയിച്ച കവിതകള്‍, കഥകള്‍, നോവലുകള്‍, നാടകങ്ങള്‍ 

എന്നിവയെല്ലാം പ്രബന്ധരചനയിലുപയോഗിച്ച പ്രഥമാകരങ്ങളാണ്‌. പഠനത്തി 

നായി ഉപയോഗിച്ച സ്ത്രീവാദപഠനങ്ങള്‍, നിര്‍മിതിവാദപഠനങ്ങള്‍, നിരൂപണങ്ങള്‍ 

എന്നിവയെല്ലാം ്രബന്ധരചനയില്‍ ദ്വിതീയാകരങ്ങളാണ്‌. 

പഠനത്തിന്റെ രീതിശാസ്രതം 

സാംസ്കാരികനിര്‍മിതിപരമായ സൈദ്ധാന്തിക രീതിശാസ്ത്രമാണ്‌ പഠനത്തി 

നായി ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ഈ പഠനം പ്രധാനമായും സാഹിതൃകൃതികളെ അടി 

സ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ നിര്‍വഹിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. സ്ത്രീജീവിതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ചരിത്ര 

പരമായി രൂപപ്പെട്ടുവന്ന ബന്ധവ്യവസ്ഥയെ സാംസ്കാരികമായി പഠിക്കുകയാണ്‌ 

്രബന്ധത്തില്‍. എഴുത്തച്ഛന്റെ രചനകളും അവയിലെ സ്ത്രീ പ്രതിനിധാനവും മല 

യാളസാഹിത്യത്തില്‍ ഉണ്ടാക്കിയ ചലനങ്ങളെ ചരിത്രപരമായി വിശകലനം 

ചെയ്യുന്നു. 

പ്രബന്ധസ്വരുപം 

ആമുഖം, നാല്‌ അധ്യായങ്ങള്‍, ഉപസംഹാരം, ഗ്രന്ഥസൂചി, അനുബന്ധം 

എന്നിവ ചേര്‍ന്നതാണ്‌ പ്രബന്ധ ഘടന. “സമൂഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും” എന്ന 

ഒന്നാം അധ്യായത്തില്‍ സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പനം രൂപപ്പെടുത്തിയ 
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സൈദ്ധാന്തിക സമീപനങ്ങളാണ്‌ വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. സാമുഹികബന്ധങ്ങള്‍, 

നിയമം, സംസ്കാരം, സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങള്‍ എന്നിവയെ ആസ്പദമാക്കി സമു 

ഹത്തെ പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം സമൂഹനിര്‍മിതിയിലുള്ള സ്ത്രീയുടെ ഇടപെടല്‍ 

വിശദീകരിക്കുന്നു. കുടുംബം, വിവാഹം, കര്‍തൃത്വം എന്നിവ സ്ത്രീജീവിതത്തില്‍ 

്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ടതെങ്ങനെയെന്നും വിശദീകരിക്കുന്നു. സ്ത്രീകളെ ആയി 

ത്തീരലിലെത്തിക്കുന്നത്‌ സംബന്ധിച്ച ചരിത്രപരമായ അന്വേഷണവും സമുഹ 

മിര്‍മിതിയിലുള്ള സ്ത്രീയുടെ പങ്കും വിശദീകരിക്കുന്നു. സ്ത്രീയെ നിര്‍മിക്കുന്ന 

സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങളെ ഈ ഭാഗത്ത്‌ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ശുദ്ധാശുദ്ധ 

സങ്കല്‍പങ്ങള്‍, ്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്ന ലൈംഗികത എന്നിവയും വിശകലനവി 

ധേയമാകുന്നു. തുടര്‍ഭാഗത്ത്‌ ദേശീയത സങ്കല്‍പനങ്ങളെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കു 

ന്നു, കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത, നവോത്ഥാനം, ആധുനികത (modernity) 

എന്നീ പ്രസ്ഥാനങ്ങളെ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളുടെ ചരിത്രപശ്ചാത്തലമെന്ന നില 

യില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. 

“എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സാമൂഹികജീവിതം എന്ന രണ്ടാം അധ്യാ 

യത്തില്‍ മധ്യകാല കേരളത്തിലെ സ്ത്രീജിവിതത്തെ വേദോപനിഷത്തുകള്‍, 

ബ്രാഹ്മണങ്ങള്‍, സ്മൃതികള്‍ എന്നിവ അടിസ്ഥാനമാക്കി വിലയിരുത്തുകയും 

ജാതിവ്യവസ്ഥ സ്ത്രീയെ നിര്‍മിച്ചെടുത്തതെങ്ങനെയെന്ന്‌ വിശദീകരിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്നു. ഇന്ത്യയിലും കേരളത്തിലും വളര്‍ന്ന ഭക്തി്രസ്ഥാനവും എഴുത്തച്ഛന്റെ 

സംഭാവനകളും വിലയിരുത്തുന്നുണ്ട്‌. എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലം, എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതിക 

ളിലെ കാലം എന്നിവ ചരിത്രപരമായി പഠിക്കുകയും എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ 

നൈതികത വിശദീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു, 

മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്, എന്നിവ ആസ്പദമാക്കി എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സാമു 

ഹികജീവിതം പഠിക്കുകയാണ്‌ അധ്യായത്തിന്റെ അവസാനഭാഗത്ത്‌. 
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“എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സമുഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും” എന്ന മൂന്നാം 

അധ്യായം ബ്രാഹ്മണാധിപതൃവും ജാതിവ്യവസ്ഥയും കേരളീയസമൂഹനിര്‍മി 

തിയെ എങ്ങനെ ബാധിച്ചുവെന്ന്‌ പഠിക്കുന്നു. മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ നിലനിന്നി 

രുന്ന അടിമസമ്മ്രദായം, ശിക്ഷാരീതികള്‍, ആചാരങ്ങള്‍ എന്നിവ സ്ത്രീജീവിതം 

നിയന്ത്രിച്ചതെങ്ങനെയെന്നും ഈ ഭാഗത്ത്‌ പരിശോധിക്കുന്നു. സാമൂഹികപരി 

ഷ്കര്‍ത്താവും നവോത്ഥാനകവിയുമായ എഴുത്തച്ഛനെ അവതരിപ്പിക്കുന്നതോ 

ടൊപ്പം ചാതുര്‍വര്‍ണ്യത്തോടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാടെന്തെന്നും അന്വേഷിക്കു 

ന്നു. ലിംഗപദവിനിര്‍ണയം സ്മൃതിശാസ്ത്രഗ്ന്ഥങ്ങള്‍ ആസ്പദമാക്കി പഠി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. അധ്യായത്തിന്റെ അവസാന ഭാഗത്ത്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സമു 

ഹനിര്‍മിതിയുടെ വിശദമായ പഠനമാണ്‌. സീത, ശബരി, ദ്രൌപദി, ശകുന്തള, 

അംബ എന്നീ കഥാപാത്രങ്ങളെ വൃത്യസ്ത ഇതിഹാസപുരാണ ആവിഷ്കാരങ്ങള്‍ 

ആസ്പദമാക്കി വിശകലനം ചെയ്യുന്നു. 

“എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളുടെ സ്വാധീനം പില്‍ക്കാല മലയാള സാഹിത്യകൃതി 

കളില്‍” എന്ന നാലാം അധ്യായത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ പില്‍ക്കാല കൃതി 

കളെ എങ്ങനെ സ്വാധിീനിച്ചുവെന്ന്‌ പഠിക്കുന്നു. എഴുത്തച്ഛനില്‍ നിന്നും പുതിയകാ 

ല കൃതികളിലെത്തുമ്പോള്‍ എന്തു പരിവര്‍ത്തനമാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നതെന്നും 

എന്തുകൊണ്ട്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ പുനര്‍വായിക്കപ്പെടുന്നുവെന്നും പരിശോധി 

ക്കുന്നു. പില്‍ക്കാല കവിതകള്‍, കഥകള്‍, നാടകങ്ങള്‍, നോവലുകള്‍, ഗദ്യരചന 

കള്‍ എന്നിവ എഴുത്തച്ഛനെ എങ്ങനെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടുവെന്നും ഈ അധ്യായം വിശക 

ലനം ചെയ്യുന്നു. 
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അധ്യായം 1 

സമുഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും 

പുരുഷാധികാരം നിര്‍മിച്ച നിയമങ്ങളാല്‍ സ്വയം നിര്‍ണയാധികാരമില്ലാതെ 

അകത്തളങ്ങളില്‍ ഒതുങ്ങിക്കിടന്ന ചരിശ്രമാണ്‌ സ്ത്രീയുടേത്‌. സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രി 

ക്കാനായി നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട സകല നിയമങ്ങളും ലംഘിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ആധുനിക 

സ്ത്രീ സ്വന്തമായ ലോകം നിര്‍മിക്കുന്നത്‌. പുരുഷകേന്ദ്രിതമായ സമൂഹവ്യവസ്ഥ 

ക്കകത്ത്‌ തങ്ങളുടെതായ ഇടം അടയാളപ്പെടുത്തുകയും പ്രഖ്യാപിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്നു ആധുനികസ്ത്രീ. പുരുഷനിര്‍മിത സമുഹത്തില്‍ സ്ത്രീ അനുഭവിച്ച 

സങ്കീര്‍ണതകള്‍ അഭിസംബോധന ചെയ്തുകൊണ്ടാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദം 

രംഗത്തു വരുന്നത്‌. സകല അധികാരശക്തികളെയും പ്രതിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ 

നവസമുഹനിര്‍മിതി സാധ്യമാകുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ ഈ അധ്യായം വിശകലനം 

ചെയ്യുന്നു. സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിച്ച ശരീര-ജാതി ബോധവും വൃത്യസ്ത സാമൂഹി 

കാന്തരിക്ഷത്തിലുള്ള സ്ത്രീയവസ്ഥകളും വിശദമായി പഠിക്കുന്നു. 

1.1 സമൂഹം 

സമൂഹത്തില്‍ വൃത്ൃസ്ത ജനവിഭാഗങ്ങള്‍ പരസ്പരം ബന്ധപ്പെട്ടു 

്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. പൊതുവായ ഒരാശയത്തിനടിസ്ഥാനത്തില്‍ പരസ്പരസഹകര 

ണത്തോടെ വൃത്യസ്ത ജനവിഭാഗങ്ങള്‍ കൂട്ടമായി ജീവിക്കുന്നു. രാഘവവാ 

രൃരുടെയും രാജന്‍ ഗുരുക്കളുടെയും അഭിര്രായത്തില്‍ സമൂഹമെന്നാല്‍ പൊതു 

വായ ചില ആശയങ്ങളും സ്ഥാപനങ്ങളും അനുസരിച്ചുള്ള ക്രമീകരണങ്ങളോടെ 

നിരന്തരം ബന്ധപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ കൂട്ടായി ജീവിക്കുന്ന വിവിധ ജനവിഭാഗങ്ങളുടെ 

നിലനില്‍പ്പിന്റെ ആകെത്തുകയാണ്‌.' ഏതൊരു സമൂഹത്തിനും അതിന്റേതായ ഒരു 

ഘടനയുണ്ട്‌. അവിടെ വ്യക്തികളും കുടുംബങ്ങളും അവരുടേതായ പങ്കു വഹിക്കു 
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ന്നു. പരസ്പര പൂരകങ്ങളായ ഗ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ബന്ധങ്ങള്‍ 

രൂപപ്പെടുന്നു. കുടുംബം, ജാതി, ലിംഗഭേദം, വിശ്വാസങ്ങള്‍, ആചാരങ്ങള്‍, മതം, 

ഭാഷ, നീതിന്യായ സംവിധാനം എന്നിവയെല്ലാം സമൂഹഘടനയെ നിര്‍ണയിക്കു 

ന്ന ഘടകങ്ങളാണ്‌. സമൂഹത്തിനകത്തെ ബന്ധങ്ങള്‍, പൊതുവായ ആശയങ്ങള്‍ 

തുടങ്ങിയവയെല്ലാം ചേരുമ്പോഴാണ്‌ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥ എന്നു പറയാനാവുക. 

ഒരു സാമൂഹികവ്യവസ്ഥക്കകത്തെ ബന്ധങ്ങളും ഉപജീവനമാര്‍ഗങ്ങളും ആ സാമൂ 

ഹികവ്യവസ്ഥയെ സ്വാധീനിക്കുന്നു. 

1.1.1 സാമൂഹികബന്ധങ്ങള്‍ 

സമൂഹത്തിന്റെ നിലനില്‍പിനടിസ്ഥാനം ഉല്‍പാദന സ്മ്്രദായമാണ്‌. ഭൂമി, 

തൊഴില്‍, മൂലധനം, സംഘടന എന്നിവയാണ്‌ ഉല്‍പാദനഘടകങ്ങള്‍. തൊഴിലും 

തൊഴിലാളിയും പരസ്പരം ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. തൊഴിലില്‍ നിന്ന്‌ തൊഴിലാ 

ളിയെ വേര്‍പെടുത്തുക സാധ്യമല്ല. ഭൂമി, ജലം തുടങ്ങി കൃഷിക്കാവശ്യമായ ഘടക 

ങ്ങള്‍ കാര്‍ഷിക സംസ്കാരവുമായും മുലധനം മുതലാളിത്ത സംസ്കാരവുമായും 

ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. ജന്മി-കുടിയാന്‍ ബന്ധം കാര്‍ഷിക സംസ്കാരത്തിലും 

തൊഴിലാളി-മുതലാളി ബന്ധം മുതലാളിത്ത സംസ്കാരത്തിലുമാണ്‌ രൂപംകൊണ്ട 

ത്‌. ഉടമസ്ഥാവകാശം ഏതായിരുന്നാലും കാര്‍ഷികബന്ധങ്ങളുടെ ഘടന ഏകരുപ 

ത്തിലുള്ളതായിരുന്നു. കാര്‍ഷികബന്ധങ്ങളില്‍ രൂപപ്പെട്ട ജാതീയത, അടിമത്തം, 

കുടിയാന്‍ സ്മ്രദായം എന്നിവയെല്ലാം സാമൂഹികവ്യതിയാനങ്ങള്‍ക്കു കാരണമാ 

യി. ജന്മി ഭൂവുടമ മാത്രമല്ല താഴ്ന്നജാതിക്കാരായ കര്‍ഷകരുടെയും ഉടമകളായി 

ത്തീര്‍ന്നു. 

ഓരോ സാമുഹികഘടനയുടെയും നിലനില്‍പ്‌ അതിന്റെ സാമ്പത്തികാടി 

ത്തറയെ ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്നു. മനുഷ്യാധ്വാനവും ഉല്‍പാദനോപാധികളും ചേരു 

മ്പോള്‍ ഉല്‍പാദനക്ഷമത വര്‍ദ്ധിക്കുകയും സാമ്വത്തികാടിത്തറ ബലപ്പെടുകയും 

ചെയ്യുന്നു. മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയുമായുള്ള ബന്ധമാണ്‌ ഇവിടെ പ്രകടമാവുന്നത്‌. 
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ഓരോ സമൂഹത്തിന്റെയും സ്വഭാവം അതത്‌ സാമൂഹികഘടനയെ ആശ്രയിച്ചിരി 

ക്കുന്നു. 

സമൂഹത്തെ നിര്‍ണയിക്കുന്നതില്‍ സാമൂഹിക സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുഖ്യപ 

ങ്കുണ്ട്‌. മനുഷ്യന്റെ അനിയന്ത്രിതമായ ആവശ്യങ്ങളും അവയുടെ പൂര്‍ത്തീകരണ 

ത്തിനുള്ള ശ്രമങ്ങളും സാമുഹിക സ്ഥാപനങ്ങളുടെ സൃഷ്ടിക്കു കാരണമാവുന്നു. 

ഈ സാമൂഹിക സ്ഥാപനങ്ങള്‍ നിശ്ചയിക്കുന്ന ഘടനയാണ്‌ സമൂഹത്തെ നിര്‍ണ 

യിക്കുന്നത്‌. സാമൂഹിക ഘടനയില്‍ നിന്ന്‌ ഗോത്രത്തെക്കുറിച്ച മനസ്സിലാക്കാവുന്ന 

താണ്‌. 

11,2 ഗോരത ഘടന 

ലിംഗഭേദത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ആദിവാസിഗോത്രങ്ങളില്‍ പുരുഷനേ 

ക്കാള്‍ താഴെയായിരുന്നു സ്ത്രീപദവി. കേരളത്തില്‍ കാടര്‍, മുടുവന്‍, കുമ്മര്‍ 

എന്നീ വിഭാഗക്കാര്‍ ആര്‍ത്തവകാലങ്ങളില്‍ സ്ത്രീകളെ തൊഴുത്തുകളിലും, വീടു 

കളിലും കൃഷിയിടങ്ങളിലും ഗ്രവേശിപ്പിച്ചിരുന്നില്. ആദിവാസിഗോത്രങ്ങളില്‍ 

മതം, മന്ത്രവാദം എന്നിവ കൈകാര്യം ചെയ്തത്‌ ഗോത്രത്തിലെ പ്രായം കുടിയ 

പുരുഷന്മാരായിരുന്നു. ്രായംകൂടിയ സ്ത്രീകളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ പുരുഷന്മാര്‍ക്കായി 

രുന്നു ഉയര്‍ന്ന പദവിയുണ്ടായിരുന്നത്‌. 

ഗോത്രത്തില്‍ സ്വകാര്യസ്വത്തുണ്ടായിരുന്നില്ല.. ഭൂമിയില്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും 

അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. ജനം പരസ്പര സഹകരണത്തോടെ കൃഷിയിലും വിള 

വെടുപ്പിലും പങ്കെടുത്തിരുന്നു. നാണയങ്ങള്‍ നിലവിലുണ്ടായിരുന്നില്ല. ബാങ്കുകള്‍ 

പോലുള്ള സാമ്പത്തിക സ്ഥാപനങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. കുത്തകമത്സരങ്ങളില്ലാതി 

രുന്ന കമ്പോളത്തില്‍ സാധനങ്ങളുടെ കൈമാറ്റസ്ര്പദായമായിരുന്നു നിലനിന്നിരു 

ന്നത്‌. തൊഴില്‍ വിഭജനം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. മണ്ണിന്റെ ഫലഭുയിഷ്ടതയെക്കുറിച്ച്‌ 

ജനത്തിനവബോധമുണ്ടായിരുന്നു. 
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1.1.൫ പുരാതന നിയമങ്ങള്‍ (Primitive law) 

പോലീസോ കോടതിയോ ഇല്ലാതിരുന്ന ഗോത്രകാലത്ത്‌ കുറ്റങ്ങളില്‍ വിധി 

നിശ്ചയിച്ചിരുന്നത്‌ ഗോത്രത്തലവന്മാരായിരുന്നു. പ്രശ്നപരിഹാരം നിശ്ചയിക്കുന്ന 

തില്‍ പൊതുജനങ്ങളുടെ അഭിപ്രായം മാനിച്ചിരുന്നു. കുറ്റാരോപിതരുടെ കുടുംബ 

ത്തിലെ മുതിര്‍ന്ന വ്യക്തികളുമായി കൂടിയാലോചിച്ച ശേഷമേ വിധി നടപ്പാക്കിയി 

രുന്നുള്ളൂ. കുടുംബബന്ധങ്ങളിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നതിനാല്‍ ഗോത്രങ്ങളില്‍ നിയമ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ കുട്ടുത്തരവാദിത്തമുണ്ടായിരുന്നു. 

1.1.4 ഗോത്ര സംസ്‌കാരം (Primitive culture) 

തീര്‍ത്തും മൃഗസമാനമായ ജീവിതമായിരുന്നു ആദിമ മനുഷ്യന്റേത്‌. കാടു 

കളും പാറമടക്കുകളുമായിരുന്നു വാസസ്ഥാനങ്ങള്‍. പഴങ്ങള്‍, പച്ചിലകള്‍, പക്ഷിക 

ളുടെ മുട്ടകള്‍ എന്നിവയും പാകംചെയ്യാത്ത മാംസവുമായിരുന്നു അവരുടെ ഭക്ഷ 

ണം. സാവകാശം കല്ല്‌ ആയുധമാക്കാന്‍ തുടങ്ങി. മാംസം തീയില്‍ വേവിക്കണ 

മെന്നും തണുപ്പില്‍ നിന്നും വന്യമൃഗങ്ങളില്‍ നിന്നും രക്ഷനേടാന്‍ ഗുഹകള്‍ 

ഗ്രയോജനപ്പെടുമെന്നും ഗോത്ര മനുഷ്യന്‍ ജീവിതാനുഭവങ്ങളിലൂടെ മനസ്സിലാക്കി. 

നിലനില്‍ക്കുന്ന ജീവിതസാഹചര്യത്തിന്റെ പരിമിതികളറിയുവാനും പുത്തന്‍ ആശ 

യങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുന്നതിനനുസരിച്ച്‌ ജീവിതത്തില്‍ പ്രയോഗിക്കുവാനും ശീലിച്ചു. 

കുടുംബം എന്തെന്നറിയാത്ത കാലത്ത്‌ ഭക്ഷണത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള അന്വേഷണ 

ത്തിനിടെ കണ്ടുമുട്ടുന്ന ആണും പെണ്ണും ആകര്‍ഷിക്കപ്പെട്ട ഇണചേര്‍ന്ന്‌ പിരിയു 

ന്നു. സ്ത്രീകള്‍ ഗര്‍ഭിണികളാവുകയും കുഞ്ഞുങ്ങളെ പ്രസവിക്കുകയും അവര്‍ 

ആഹാരം തേടാനാവുന്നതോടെ അമ്മയും കുഞ്ഞുങ്ങളും പിരിയുകയും ചെയ്യുന്നു. 

കുഞ്ഞുങ്ങളെ ശുശ്രൂഷിക്കുന്ന അവസരത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ ചെറിയ കുടുംബ ബ 

ന്ധത്തില്‍ അവര്‍ ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. അക്കാലത്ത്‌ സ്ഥിരമായ കുടുംബമുണ്ടായിരു 

ന്നില്ല. 
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1.2 സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പനം 

സാമുഹികശാസ്ത്രപഠനത്തിന്റെ ഭാഗമായാണ്‌ സമുഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പന 

ത്തിന്റെ ഉത്ഭവം. (ബ്രിട്ടീഷ്‌ സാമൂഹിക ശാസ്ത്രജ്ഞനായ ഡേവ്‌ എല്‍ഡര്‍വാ 

സിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഉത്തരാധുനികതയുടെ ഉല്‍പന്നമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി'. 

ബര്‍ജറും ലുക്മാനുമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പനം വികസിപ്പിച്ചെടുത്തത്‌'. 

സമൂഹപഠനത്തില്‍ ഒരു വൈജ്ഞാനികതലമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പം. 

ഒരു പ്രത്യേക സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയില്‍ ജീവിക്കുമ്പോഴുള്ള അനുഭവത്തിനടിസ്ഥാ 

നത്തില്‍ വ്ൃക്തികള്‍ക്കുണ്ടാവുന്ന തിരിച്ചറിവിനനുസരിച്ചു അവര്‍ സമൂഹത്തെ പരി 

വര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുന്നു. ജാതീയവും മതപരവുമായ നിര്‍ണയങ്ങളാല്‍ തങ്ങളെ നിയ 

ന്തരിക്കുന്ന പാരമ്പര്യസമൂഹത്തെ അവര്‍ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. അതിന്റെ ഫലമായി 

പരിവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെ സമൂഹം പുതുക്കി പണിയപ്പെടുന്നു. വൃത്യസ്ത ജീവിത 

സാഹചര്യങ്ങളില്‍ നിന്നും അനുഭവങ്ങളില്‍ നിന്നും മനുഷ്യന്‍ സ്വായത്തമാക്കിയെ 

ടുക്കുന്ന ജ്ഞാനം ചിന്തയെ ഉകദ്ദീപിപ്പിക്കുവാനും പുതിയ ആശയങ്ങളെ വികസി 

പ്പിചെടുക്കുവാനും സഹായിക്കും. ഏതൊരാളും അവരുടെ ബോധമണ്ഡലത്തിന 

കത്തു നിന്ന്‌ പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കുള്ള പരിഹാരവും കണ്ടെത്തുന്നു. സമുഹരുപീകരണ 

ത്തില്‍ വ്യക്തികള്‍ സുപ്രധാന ഘടകമാണ്‌. വൈയക്തികാനുഭവങ്ങളും ചിന്ത 

കളും പുതിയ സമൂഹത്തിന്റെ നിര്‍മിതിയിലേക്കു നയിക്കുന്നു. നവസമൂഹത്തിന്റെ 

നിര്‍മിതി സാമുഹിക പ്രശ്നങ്ങളിലധിഷ്ഠിതമായ വസ്തുനിഷ്ഠ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാ 

ണ്‌. ലോകനിര്‍മിതിയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട വിവിധ വശങ്ങളെയും ഈ നിര്‍മിതിപ്രകരി 

യയില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്നു. വ്യത്യസ്ത സാമുഹിക സാഹചര്യങ്ങളും ബാധ്യത 

കളും പഠിക്കുന്നു. വ്യക്തികളുടെ അഥവാ സമൂഹത്തിന്റെ ഇടപെടലുകളാണ്‌ മനു 

ഷ്യന്റെ നിലനില്‍പുപോലും സാധ്യമാക്കുന്നത്‌ എന്നാണ്‌ അലക്സാണ്ടര്‍ 

ഗാള്‍ബിന്റെ നിരീക്ഷണം'. 
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ഓരോ വ്യക്തിയേയും അവരവരാക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നതില്‍ ജാതി, മതം, വിശ്വാ 

സം, ആചാരങ്ങള്‍, നിയമവ്യവസ്ഥ, കുടുംബബന്ധങ്ങള്‍ തുടങ്ങി നിരവധി ഘടക 

ങ്ങളുടെ സ്വാധീനമുണ്ട്‌. അധികാരബന്ധങ്ങളെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുക എന്ന 

താണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി പ്രക്രിയകൊണ്ടര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. യഥാകാലം നിലനിന്നിരു 

ന്നതും പിന്തുടരുന്നതുമായ അധികാരവ്യവസ്ഥ ചോദ്യം ചെയ്തും, ബൌദ്ധികവും 

മാനസികവും ശാരീരികവുമായ അടിമത്തം നിരാകരിച്ചും പുതിയ സമൂഹം 

വാര്‍ത്തെടുക്കപ്പെടുകയാണ്‌. മനുഷ്യസമൂഹത്തെ ഒതുക്കി നിര്‍ത്തുന്ന അധികാര 

ഘടനയെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന ഘടകങ്ങളിലുടെ സ്വാതന്ത്യബോധത്തിലധിഷ്ഠിതമായ 

പുതിയ സാമൂഹികാന്തരീക്ഷം സൃഷ്ടിക്കുകയാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. 

ഇത്തരമൊരന്തരീക്ഷത്തില്‍ രുപം കൊളളുന്ന കലാസ്യഷ്ടികളും സാഹിത്യസ്്യ 

ഷടികളും പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ സമൂഹത്തെ വിഭാവനം ചെയ്യുന്നുവെങ്കില്‍ 

അസ്വാഭാവികത ഇല്ലെന്നു കരുതാം. മതം, ജാതി, പുരുഷാധികാരം തുടങ്ങിയവ 

യുടെ നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ പൊട്ടിച്ചുറിയുവാനുള്ള അഭിനിവേശം കലാസാഹിത്യ 

സൃഷ്ടികളില്‍ പ്രതിഫലിക്കാം. 

ഒരു വ്യക്തിയെയോ സമീപനത്തെയോ വിശകലനം ചെയ്യുകയല്ല മറിച്ച്‌ 

നിലവിലുള്ള സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നതിലൂടെ വ്യവസ്ഥിതിയെ 

മാറ്റത്തിനു വിധേയമാക്കുകയാണ്‌ നവസമൂഹനിര്‍മാണത്തിലൂടെ അര്‍ത്ഥമാക്കു 

ന്നത്‌ എന്ന്‌ ബര്‍ണര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു?. ഈ നിര്‍മാണപ്രക്രിയയില്‍ സാംസ്‌കാ 

രികവും രാഷ്ട്രീയപരവും ചരിത്രപരവുമായ രുപാന്തരീകരണമാണ്‌ സംഭവിക്കുന്ന 

ത്‌. സ്വതന്ത്രചിന്തയിലുടെ സാംസ്കാരികബോധം വളര്‍ത്തിയെടുക്കലാണത്‌. 

ഇയാന്‍റോറിയുടെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ സമുഹത്തെ സാംസ്കാരികമായി മുന്നോട്ടു 

കൊണ്ടുപോവുകയെന്ന ബോധമാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദത്തിനടിസ്ഥാനം'. 

1992ല്‍ അമേരിക്കന്‍ സാമൂഹിക ശാസ്ത്രകാരനായ ചാള്‍സ്‌ ഹോശട്ടന്‍ പരിച 

യപ്പെടുത്തിയ “ലുക്കിംഗ്‌ ഗ്ലാസ്സ്‌ സെല്‍ഫ്‌ സങ്കല്‍പനമനുസരിച്ച്‌ വ്യക്തിത്വവിക 
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സനം സാധ്യമാകുന്നത്‌ സമുഹത്തില്‍ വ്ൃക്തികള്‍ക്കിടയിലുള്ള കാര്യക്ഷമമായ 

ഇടപെടലുകളിലൂടെയാണ്‌. ഇത്തരം ഇടപെടലുകള്‍ സാമൂഹിക വികസനത്തെ 

സുതാര്യവും സുഗമവുമാക്കും'. സ്വയംബോധം, ജ്ഞാനം, കാഴ്ചപ്പാട്‌ എന്നിവക്ക 

നുസരിച്ചു വ്ൃക്തി സ്വാംശീകരിച്ചെടുക്കുന്നതെല്ലാം ഭാഷയിലൂടെയാണ്‌ സമൂഹ 

ത്തിലെത്തുന്നത്‌. ഏതൊരു സമൂഹത്തിനും അവരുടേതായ ഭാഷയുണ്ട്‌. ഭാഷ 

സംസ്കാരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടുകിടക്കുന്നു. സമൂഹവികസനം ഭാഷാവികസനത്തി 

ലേക്കു നയിക്കുന്നു. വ്യക്തികളുടെ ഇടപെടലുകള്‍ ഭാഷാ സമ്പര്‍ക്കത്തിനും 

സംസ്കാര സംക്രമണത്തിനും കാരണമാവുന്നു. 

1.3 സമുഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും 

വ്യക്തികളോ സമൂഹമോ സ്ഥാപനങ്ങളോ ഒരു പ്രത്യേക വിഭാഗത്തിനു 

മേല്‍ അധികാരം സ്ഥാപിക്കുകയും അസ്വാഭാവിക നിയമങ്ങളും ചട്ടക്കൂടുകളും 

രുപപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തതാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദത്തി 

ലേക്കു നയിച്ചത്‌. വ്യവസ്ഥാപിത താല്‍പര്യങ്ങളുടെ സമ്മര്‍ദ്ധത്താല്‍ നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട 

ആചാരവിശ്വാസങ്ങള്‍ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദം ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. വ്യത്യസ്ത സാമു 

ഹിക സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച രൂപപ്പെട്ട നിയമങ്ങള്‍ പൊളിച്ചെഴുതാനുള്ള ശ്രമ 

മാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദത്തില്‍ സംഭവിക്കുന്നത്‌. ഇത്തരം നിയന്ത്രണങ്ങളും വിവേചന 

ങ്ങളും ബാധിക്കുന്നത്‌ സ്ത്രീസമൂഹത്തെയാണ്‌ എന്നതാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദ 

ത്തിന്റെ (്പസക്തിക്കു നിദാനം. സ്ത്രൈണകര്‍ത്ൃത്വമെന്നത്‌ പുരുഷന്റെ ലോക 

ബോധത്താല്‍ നിയന്ത്രിക്കപ്പെടണമെന്ന അവസ്ഥയും നിര്‍മിതിവാദം എതിര്‍ക്കു 

ന്നു. സ്ത്രീനിര്‍വചനങ്ങളും പെരുമാറ്റചട്ടങ്ങളും സമൂഹത്തിന്റെ ഉല്‍പന്നമായിരി 

ക്കാം. അധികാരകേന്ദ്രങ്ങളുടെ ഇടപെടലുകളിലൂടെയാണ്‌ ഇത്തരം വ്യവസ്ഥിതി 

കള്‍ സമൂഹത്തില്‍ വേരുറയ്ക്കുന്നത്‌ (taken for granted). മതം, സമ്പത്ത്‌ എന്നി 

വക്ക്‌ അസാധാരണമായ സ്വാധീനമാണുള്ളത്‌. ഇത്തരം വ്യവസ്ഥകളെ പിഴുതെറി 

യാന്‍ സ്ത്രീകള്‍തന്നെ രംഗത്തു വരുന്നുണ്ട്‌. അരുതരുതായ്മകളുടെ പ്രത്യക്ഷവും 
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പരോക്ഷവുമായ പ്രഖ്യാപനങ്ങളും അതുവഴി നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട ലിഖിതാലിഖിത നിയ 

മങ്ങളും ര്രധാനമായും സ്ത്രീകളെയാണ്‌ ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌. എഴുത്തുകാരിയെന്ന 

നിലയില്‍ സാമ്പത്തികനില തന്നെ എങ്ങനെ ബാധിച്ചുവെന്ന്‌ വെര്‍ജീനിയ വൂള്‍ഫ്‌ 

എഴുതുന്നുണ്ട്‌. പുരുഷനിര്‍മിതലോകത്തിലെ സ്ത്രീയവസ്ഥയും സ്ത്രീയായതു 

കൊണ്ട്‌ തനിക്കു നേരിടേണ്ടിവന്ന ദുരനുഭവങ്ങളും “സ്ത്രീസ്വാതന്ത്രയയവാദികളുടെ 

ബൈബിശ്‌ എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട എഴുത്തുകാരിയുട മുറ? വെളിപ്പെടു 

ത്തുന്നു”. എഴുത്തുകാരിയുടെ സര്‍ഗാത്മകതയില്‍ പണത്തിനുള്ള സ്വാധീനവും 

അവര്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. പുരുഷമേധാവിത്തത്തിനെതിരെയുള്ള പോരാട്ടത്തിലും 

്രതിരോധത്തിലുമാണ്‌ വെര്‍ജീനിയ വുള്‍ഫ്‌ ശ്രദ്ധ കേന്ദ്രീകരിച്ചത്‌. 

ഭൂതകാലചരിത്രം പുരുഷനിര്‍മിതിയാണ്‌. സമുഹനിര്‍മാണ പ്രക്രിയയില്‍ 

സ്ത്രീകള്‍ ഇടപെടുന്നുവെങ്കിലും ലോകം പുരുഷനുമാത്രം അവകാശപ്പെട്ടതാ 

ണെന്ന ബോധമാണ്‌ സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീയുടെ സ്ഥാനം അകത്തള 

ങ്ങളില്‍ മാത്രമാണെന്നതായിരുന്നു പുരുഷകല്‍പനകള്‍. മാനസികസ്വാതന്ത്ര്യവും 

സാമ്പത്തിക-ഭനതികസ്വവാതന്ത്രയവും കൈവരിക്കുമ്പോഴേ സ്ത്രീമോചനം സാധ്യ 

മായി എന്നു പറയാനാവൂ. മാനസിക അടിമത്തം സ്വീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ പുരുഷമേധാ 

വിത്തത്തിന്‌ കീഴ്പെട്ടു നില്‍ക്കുന്ന സ്ത്രീയവസ്ഥയാണ്‌ സമുഹത്തില്‍ കാണുന്ന 

ത്‌. മാനസികമായി മോചനം നേടാത്ത സ്ത്രീകള്‍ തങ്ങളുടെ സഹജസ്വഭാവത്തില്‍ 

തന്നെ അസ്തിത്വം സാധുകരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. തടവിലായ സ്ത്രീ അവളുടെ 

തടവറയെ മഹത്ത്വം നിറഞ്ഞ സ്വര്‍ഗമാക്കാനും അവളുടെ അടിമത്തം പരമാധി 

കാരം നിറഞ്ഞ സ്വാതന്ത്ര്യമാക്കാനും ശ്രമിക്കുന്ന ആത്യന്തിക പരിശ്രമത്തെ 

സിമോണ്‍ ഡി ബുവ ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു'. തുല്യനീതിയെന്ന നിലയില്‍ നിന്നും 

അടിമാവസ്ഥയിലേക്ക്‌ പുരുഷന്‍ സ്ത്രീയെ തള്ളിവിട്ടത്‌ ഘട്ടംഘട്ടമായാണ്‌, 

നായാട്ടുകാരന്‍ എന്ന നിലയില്‍ നിന്ന്‌ കൃഷിയെകുറിച്ചു മനസ്സിലാക്കുകയും 

കാര്‍ഷികവൃത്തിയിലേക്ക്‌ മാറുകയും ചെയ്ത കാലത്ത്‌ പുരുഷന്‍ കായികാധ്വാന 
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ശേഷി കുടുതലുള്ള ജോലികളിലും വീട്‌ പരിപാലിക്കുക, കുട്ടികളെ വളര്‍ത്തുക 

എന്നതിലേക്ക്‌ സ്ത്രീയും ഒതുങ്ങി. ശരീരം കൊണ്ട്‌ പുരുഷന്‍ ബലവാനാണെന്ന 

ബോധം സ്ത്രീയെ അബലയാക്കിത്തീര്‍ത്തു. വര്‍ഗത്തിന്റെ നിലനില്‍പിനും 

അഭിവൃദ്ധിക്കും കായികശേഷിയും അധ്വാനവും അത്യന്താപേക്ഷിതമായിരുന്ന ഒരു 

സമൂഹത്തില്‍ ബലവാനായിരിക്കുക എന്നാല്‍ അധിപനായിരിക്കുക എന്നായി 

രുന്നു അര്‍ത്ഥം എന്ന്‌ സി.വി. സുധീന്ദ്രന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു". യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ പുരു 

ഷാധിപത്ൃത്തിന്റെയും സ്ത്രീയുടെ ഒതുക്കപ്പെടലിന്റെയും തുടക്കമായിരിക്കണം 

അത്‌. വ്യക്തമായ തൊഴില്‍വിഭജനത്തിലൂടെ സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിച്ച രീതി 

വര്‍ത്തമാനകാലത്തും തുടരുന്നു. അത്തരം ഒതുക്കലുകളെ ആധുനിക സ്ത്രീ 

അതിജീവിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. 

13,1 കുടുംബം 

സ്ത്രീയും പുരുഷനും കുട്ടികളും ഉള്‍പ്പെട്ട കൂട്ടായ്മകളാണ്‌ പൊതുവെ 

കുടുംബം എന്നു പറയപ്പെടുന്നത്‌. നായാട്ടില്‍ നിന്ന്‌ കാര്‍ഷിക സമൂഹത്തിലേക്ക്‌ 

സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ മനുഷ്യന്‍ മാറിയതോടെയാണ്‌ ചെറിയ കുടുംബ 

ങ്ങള്‍ രൂപപ്പെട്ടത്‌. പ്രധാനപ്പെട്ട സാമുഹിക സ്ഥാപനമാണ്‌ കുടുംബം. ഭക്ഷണം, 

പാര്‍പ്പിടം, വസ്ത്രം, വിദ്യാഭ്യാസം, വിനോദം, കുട്ടികളുടെ വ്ൃക്തിത്വരുപീകരണം 

എന്നിവയെല്ലാം ഈ സ്ഥാപനം നിറവേറ്റുന്നു. പിതൃമേധാവിത്തം, പിതൃദായക്രമം, 

ഭര്‍തൃഗൃഹവാസം എന്നിവയാണ്‌ ഇന്നത്തെ ഇന്ത്യന്‍ കുടുംബത്തിന്റെ മുന്ന്‌ 

ആണിക്കല്ലുകളായി നിവേദിത മേനോന്‍ ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നത്‌ ". കുടുംബമെന്ന 

സ്ഥാപനത്തില്‍ അനന്തരാവകാശവും വപിന്തുടര്‍ച്ചയും നിയന്ത്രിക്കപ്പെടുകയും 

നിശ്ചയിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. സ്ത്രീയും പുരുഷനും കുട്ടികളും ഉള്‍പ്പെടുന്ന 

കുടുംബത്തിലുണ്ടാവുന്ന ലിംഗവിവേചനവും നിര്‍മിതിവാദം ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. 
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1.3.2 വിവാഹം 

ആധുനികകാലത്ത്‌ വിവാഹം ഒരു പൊതുവ്യവസ്ഥയായി മാറിയിരിക്കുന്ന 

സാഹചര്യമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. വിവാഹം എന്ന സാമൂഹ്യവ്യവസ്ഥ നടപ്പിലായിക്കഴിഞ്ഞ 

പ്പോള്‍ വിജയങ്ങളുടെ ഒരു പരമ്പരതന്നെ പുരുഷന്‌ കൊയ്തുകുട്ടാനായെന്ന്‌ 

സി.വി സുധീന്ദ്രന്‍ എഴുതുന്നു”. ഭാര്യയും മക്കളും തന്നെ പൂര്‍ണമായും ആശ്രയി 

ക്കുന്നു എന്ന അവസ്ഥ പുരുഷന്‍ ക്രമേണ നേടിയെടുക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. ഒരു 

സ്ത്രിക്ക്‌ ഒരു പുരുഷന്‍ എന്ന വ്യവസ്ഥ പൂര്‍ണമായും അംഗീകരിച്ച പുരുഷന്‍ 

ഒരു പുരുഷന്‍ ഒരു സ്ത്രീ എന്ന ആശയത്തോട്‌ വിമുഖത കാണിക്കുകയാണുണ്ടാ 

യത്‌. ആ അപകര്‍ഷതാബോധം ഏകപക്ഷീയമായ താല്‍പര്യങ്ങള്‍ സ്ത്രീക്കുമേൽ 

അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നതിലേക്കു നയിച്ചു. കുടുംബത്തിലെ വരുമാനസ്രോതസ്സ്‌ താനാ 

ണെന്ന ആണധികാരചിന്ത പുറപ്പെടുവിച്ച ആജ്ഞകള്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ അനുസരി 

ക്കേണ്ടി വന്നു. കുടുംബങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ വിധേയത്തമുള്ള അടിമകള്‍ രൂപപ്പെടുക 

യായിരുന്നു. ഭനതികമായ അടിമത്തത്തേക്കാള്‍ ആശയപരമായ അടിമത്തം 

സ്ത്രീയില്‍ രൂഡമുലമായി. വിവാഹവ്യവസ്ഥയിലുൂടെ സ്ത്രീ പുരുഷന്‌ കൂടുതല്‍ 

കീഴ്പെട്ടു. അനുസരിക്കുക എന്നത്‌ സ്ത്രീയുടെ ഉത്തരവാദിത്തമായി മാറി, 

വിവാഹവ്യവസ്ഥയാണ്‌ ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ പാതിവ്രത്യം, ചാരിത്രം എന്നീ സദാചാര 

നിയമങ്ങള്‍ സ്ത്രീക്കുമേൽ അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ചത്‌. സ്ത്രീയെ കുടുതല്‍ മാനസികാടിമ 

ത്തത്തിലേക്കു തള്ളിനീക്കുന്നതിനായി വിശ്വാസങ്ങള്‍ അടിച്ചേല്‍പിച്ചു ഭീതിയിലാ 

ഴ്ത്തിയും പാതിവ്രത്യം ജന്മപുണ്യവും ചാരിത്രഭംഗം പാപവുമാണെന്നും 

സ്ത്രീയെ നരകത്തിലെത്തിക്കുമെന്നും പ്രചരിപ്പിച്ചും മതര്ഗന്ഥങ്ങളെ കൂട്ടുപിടിച്ചും 

ആണ്‍ക്കോയ്മ സ്ത്രീയെ കാല്‍കീഴിലാക്കി. പുരുഷ നിശ്ചയങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ 

സ്ത്രീ നിര്‍വചിക്കപ്പെട്ടു. ആണിനു വിധേയപ്പെട്ടവളാണ്‌ സ്ത്രീയെന്ന ബോധം 

സമൂഹത്തില്‍ വേരുറച്ചതോടെ പുരുഷനിശ്ചയങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ സ്ത്രീസമൂഹം 

ആയിത്തീര്‍ക്കപ്പെടുകയായി. ഇവിടെയാണ്‌ സ്ത്രീ സ്ത്രീയായി ജനിക്കുകയല്ല 

സ്ത്രീയായി പരിണമിക്കുകയാണെന്ന സിമോണ്‍ ഡി ബുവയുടെ അഭിപ്രായം 
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പ്രസക്തമാവുന്നത്‌”. പുരുഷനിര്‍ണയങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ സ്ത്രീ രൂപപ്പെട്ടു. 

വിവാഹം എന്ന വ്യവസ്ഥ സ്ഥാപിതമായതോടെ സമൂഹത്തില്‍ രണ്ടുതരം 

ലൈംഗിക സദാചാരങ്ങളും നിലവില്‍ വന്നു. സര്‍വസ്വതന്ത്രായ പുരുഷന്‍ 

സ്ത്രീയെ പാതി(്വതൃത്തിലും ചാരിത്രൃത്തിലും തളച്ചിട്ടു. 

പുരുഷന്‍ വരുമാനസ്രോതസ്സും സ്ത്രീകളുടെ ഗാര്‍ഹിക തൊഴില്‍ 

കാണാത്ത തൊഴിലാവുകയും ചെയ്തത്‌ സ്ത്രീകളെ ദുര്‍ബലരാക്കുകയാണുണ്ടാ 

യത്‌. സ്ത്രീയുടെ നിലനില്‍പിനെ സ്വാധീനിക്കുന്ന ഘടകമായതിനാല്‍ സാമ്പ 

ത്തികാടിത്തറയുണ്ടായിരിക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമാണെന്ന്‌ ആധുനിക സ്ത്രീ തിരി 

ചചറിയുന്നു. വ്യവസ്ഥാപിത മുന്‍ധാരണകളെ ഉറപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ പെണ്‍മക്കളില്‍ അരു 

തുകള്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ച്‌ വിവാഹത്തിലേക്ക്‌ തള്ളിവിടുമ്പോള്‍ ഭാര്യാപദവി 

അവള്‍ക്ക്‌ ഭാരമായിത്തീരുന്നു. അവള്‍ പുരുഷന്റെ പൈതൃകത്തിന്റെ ഭാഗമായി 

മാറുന്നു. കുടുംബനാഥന്‍ പൂര്‍ണാധികാരമുള്ള കുടുംബവ്യവസ്ഥയില്‍ വിവാഹ 

കര്‍മത്തിലൂടെ അടിമക്കച്ചവടമാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീസമൂഹത്തെ സംബന്ധച്ച്‌ 

സ്വന്തം പേരുപോലും അന്യാധീനപ്പെടുന്ന അവസ്ഥാവിശേഷമാണുള്ളത്‌. വിധേ 

യത്തം അവള്‍ സര്‍വാത്മനാ സ്വീകരിക്കുന്നു. സ്വന്തം പേരിനൊപ്പം ഭർത്താവി 

ന്റേയോ പിതാവിന്റേയോ പേരുചേര്‍ക്കുമ്പോഴാണ്‌ സ്ത്രീ പൂര്‍ണയാകുന്നതെന്ന 

ചിന്തയിലൂടെ പിതൃമേധാവിത്തത്തിന്റെ ഭാഗമാവുന്ന പ്രകിയയാണ്‌ സംഭവിക്കു 

ന്നത്‌. പേരുമാറ്റത്തിലുടെ സ്ത്രീ പുരുഷന മാനസികമായി വിധേയയാകുന്നു. ഈ 

മാനസികവിധേയത്തത്തിനപ്പുറം സ്വയംപര്യാപ്തരാകാന്‍ എന്തൊക്കെ മാര്‍ഗങ്ങള്‍ 

അവലംബിക്കണമെന്നും അതിനായി എങ്ങനെ അനുകൂലസാഹചര്യമൊരുക്കണ 

മെന്നുമുളള ആശയങ്ങളാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദം മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. 

ഇരുട്ടെത്തുന്നതിനുമുമ്പ്‌ വീടെത്തുക, പുരുഷന്മാര്‍ക്കു മുന്നില്‍ ഇരിക്കരുത്‌, 

ഉറക്കെ സംസാരിക്കരുത്‌, പുരുഷന്മാരോട്‌ സനഹൃദമരുത്‌, ഉറക്കെ ചിരിക്കരുത്‌, 

ഇഷടമില്ലെങ്കിലും മറുത്തൊന്നും പറയാതെ ഗൃഹജോലി ചെയ്യുക തുടങ്ങി അനു 
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സരിക്കേണ്ടതായ ചിട്ടകള്‍ പലതും സ്ത്രീക്കുമേൽ ചുമത്തപ്പെട്ടു. ഭര്‍ത്താവ്‌ എത്ര 

മോശക്കാരനാണെങ്കിലും സഹിച്ചു ജീവിച്ചുകൊള്ളുക, ഭര്‍ത്താവിനിഷടമല്ലെങ്കില്‍ 

ഉദ്യോഗം ഉപേക്ഷിക്കുക തുടങ്ങി സ്ത്രീക്കുമുന്നില്‍ നിരത്തപ്പെടുന്ന നിയമങ്ങള്‍ 

നിരവധിയാണ്‌. പുരുഷനെ അനുസരിക്കുക എന്ന മാനൃതക്കുവേണ്ടി ആത്മാഭിമാ 

നവും വൃക്തിത്വവും നഷ്ടപ്പെടുത്താന്‍ സ്ത്രീയെ മാനസികവും ശാരീരികവുമായി 

പാകപ്പെടുത്താന്‍ പുരുഷനു കഴിഞ്ഞു. കുടുംബത്തിലെ കല്‍പനകള്‍ അനുസരി 

ക്കായ്കമൂലമുണ്ടാകുന്ന മാനസിക ശാരീരിക പീഡനങ്ങള്‍ വിവാഹമെന്ന വ്യവ 

സ്ഥക്കുള്ളില്‍ അന്തര്‍ലീനമായിരിക്കുന്ന ഹിംസയാണ്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. വിവാ 

ഹത്തിലൂടെ നിര്‍ബന്ധിത സ്വത്വപരിണാമത്തിന്‌ സ്ത്രീ വിധേയയാകപ്പെടുന്ന 

അവസ്ഥാവിശേഷമാണ്‌ ഇന്ന്‌ കേരളത്തിലുള്ളത്‌. ഇത്തരമൊരവസ്ഥയിലേക്ക്‌ 

സ്ത്രീയെ തള്ളി വിടുന്ന ലിംഗവിവേചനം അസ്ഥിരപ്പെടുത്താനും സ്വത്രന്തമായി 

ജീവിക്കാനുള്ള സാമുഹികസാഹചര്യം സൃഷ്ടിക്കാനുമാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ 

ശ്രമിക്കുന്നത്‌. വിവാഹമല്ല ജീവിതലക്ഷ്യമെന്ന തിരിച്ചറിവോടെ സ്വന്തം സഞ്ചാര 

പഥം കണ്ടെത്താനും അതിജീവനത്തിന്റെ വഴികളെക്കുറിച്ച്‌ തീരുമാനമെടുക്കാനും 

ആധുനികസ്ത്രിക്കു കഴിയുന്നു. 

1.3.3 ഗാര്‍ഹികം 

ഏത്‌ തൊഴിലിന്റെ പ്രതിഫല കണക്കുകള്‍ നിരത്തുമ്പോഴും വരവു 

വെക്കാത്ത തൊഴിലാണ്‌ ഗാര്‍ഹികവൃത്തി. ലോകത്തിലെ അധ്വാനഭാരത്തില്‍ 

സ്ത്രീ വഹിക്കുന്ന പങ്ക പുരുഷന്‍ വഹിക്കുന്നതുമായി താരതമ്യപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ 

അനുപാതം യഥാക്രമം മുന്നില്‍ രണ്ടും മുന്നിലൊന്നുമാണെന്ന യുനെസ്കൊ 

റിപ്പോര്‍ട്ട്‌ സുധീന്ദ്രന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു". സ്ത്രീകളുടെ ഗാര്‍ഹികതൊഴിലുകളില്‍ 

വിശ്രമമോ, ഒഴിവുദിനങ്ങളോ ഇല്ല. 

സ്വന്തം തിരഞ്ഞെടുപ്പിനടിസ്ഥാനത്തിലോ വീട്ടുകാരുടെ നിര്‍ണയത്തിനു 

വഴങ്ങിയോ വിവാഹ ജീവിതത്തിലേക്കു പ്രവേശിക്കുന്ന പെണ്‍കുട്ടി ഭര്‍തൃഗ്യഹ 
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ത്തില്‍ പീഡനത്തിനിരയാവുന്നത്‌ കേരളത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 

അപൂര്‍വമായ കാഴ്ചയല്ല. പെണ്‍കുട്ടിക്ക്‌ സാധാരണമോ അസാധാരണമോ ആയ 

മരണം സംഭവിച്ചാലും സാരമാക്കാനില്ലെന്ന സമുഹചിന്തക്ക്‌ വര്‍ത്തമാനകാലത്തും 

മാറ്റം വന്നിട്ടില്ല. ഭര്‍തൃഗൃഹജീവിതം അസഹനീയമെങ്കിലും സഹിക്കാന്‍ സ്വന്തം 

വീട്ടിലെ സാമ്പത്തികപരാധീനതകളാല്‍ അവള്‍ നിര്‍ബന്ധിതയാവുന്നു. അങ്ങനെ 

കുടുംബവ്യവസ്ഥക്കകത്ത്‌ സ്ത്രീ നിശബ്ദയാക്കപ്പെടുന്നു. 

ഒരു സ്ത്രീയും ഇഷ്ടാനിഷ്ടങ്ങള്‍ വീടുകളിലോ കുടുംബത്തിലോ അടി 

ച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്നില്ല. സ്ത്രീക്കുമേൽ ആധിപത്യം ഉറപ്പിക്കുന്ന ശക്തനും കുടുംബ 

ത്തിന്റെ അധികാരിയുമാണെന്ന പുരുഷബോധം സ്ത്രീയെ ഗാര്‍ഹിക ജീവിത 

ത്തില്‍ തളച്ചിടുകയും ബുദ്ധികൊണ്ടും ബോധം കൊണ്ടും ചരിത്രനിര്‍മാണ [allo] 

യയില്‍ ഉണ്ടായേക്കാവുന്ന സ്ത്രീസംഭാവനകള്‍ തടയുകയുയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

പാചകംചെയ്തും കുഞ്ഞുങ്ങളെ പരിപാലിച്ചും ദുരം താണ്ടി കുടിവെള്ളം, 

കന്നുകാലികള്‍ക്കുള്ള ഭക്ഷണം, വിറക്‌ എന്നിവ ശേഖരിച്ചും ഗാര്‍ഹിക ജോലിക 

ളില്‍ മുഴുകുന്ന സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ അധ്വാനം പരിഗണിക്കാതെയും മനു 

ഷ്യരായി അംഗീകരിക്കാതെയും സ്ത്രീക്കുമേൽ സ്ഥാപിക്കപ്പെടുന്ന അധികാര 

ത്തെ നിര്‍മിതിവാദം ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. സ്വന്തം വ്യക്തിത്വം അംഗീകരിക്കപ്പെടുന്ന 

സാമൂഹികാന്തരീക്ഷമാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ പ്രതിീക്ഷിക്കുന്നത്‌. 

ഗോത്ര കൂട്ടായ്മകളുടെ കാലത്ത്‌ ഗാര്‍ഹികവൃത്തിയിലും കൂട്ടായ്മയുടെ 

ഭാഗമായുള്ള പൊതുപരിപാടികളിലും പുരുഷന്മാര്‍ക്കൊപ്പം സ്ത്രീകളും പങ്കെടു 

ത്തിരുന്നു. ഏതെങ്കിലും ഒരു ലിംഗവിഭാഗത്തിന്റെ അധികാരത്തിലധിഷ്ഠിതമായി 

രുന്ന തൊഴില്‍ വിഭജനം രൂപപ്പെട്ടിരുന്നില്ലെന്ന്‌ കെ.എന്‍.ഗണേഷ്‌ നിരീക്ഷിക്കു 

ന്നു.” ഗോത്രവര്‍ഗക്കാര്‍ക്കിടയില്‍ പിന്നീട്‌ പരിവര്‍ത്തനങ്ങളുണ്ടായി. ബഹുഭാ 

ര്യാത്വം നിലവില്‍ വന്നു. എന്നാല്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ ബഹുഭര്‍തൃത്വം പാടില്ലെന്നായിരുന്നു 

വ്യവസ്ഥ. പൊതു ഇടങ്ങളില്‍ പങ്കെടുത്തിരുന്ന സ്ത്രീക്ക്‌ പിന്നീട്‌ അതിനുള്ള 
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സ്വതന്ത്രം നിഷേധിക്കുകയായിരുന്നു. സമൂഹ ചടങ്ങുകളില്‍ വിധവകള്‍ക്ക്‌ പങ്കെ 

ടുക്കാനുള്ള അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നില്. സ്ത്രീകള്‍ ഗാര്‍ഹികവൃത്തിയിലും 

ഭര്‍ത്താവിനോടുള്ള അടിമത്തത്തിലുമൊതുങ്ങി. കെ.എന്‍ ഗണേശ്‌ അഭി(്രായപ്പെ 

ടുന്നത്‌ പുരുഷന്മാരുടെ പൊതുമണ്ഡലവും സ്ത്രീകളുടെ ഗാര്‍ഹികമണ്ഡലവു 

മെന്ന വിഭജനത്തിന്റെ ആദ്യ രൂപങ്ങളാണിവ എന്നാണ്‌”. ഉദ്യോഗസ്ഥയാണെന്നത്‌ 

സ്ത്രീയെ സുരക്ഷിതയോ സ്വതന്ത്രയോ ആക്കുന്നില്ല. വീടുകളിലെന്നപോലെയോ 

അതില്‍ കൂടുതലോ ആത്മസംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കും പരിഹാസങ്ങള്‍ക്കും പീഡന 

ങ്ങള്‍ക്കും സ്ത്രീ വിധേയയാകുനന്നുണ്ട്‌. 

സ്ത്രീയെ ലൈംഗികവസ്തുവായി മാത്രം കാണുന്ന പുരുഷസമൂഹം 

സ്ത്രീയുടെ അധ്വാനം അംഗീകരിച്ചില്ലെന്നതാണ്‌ പ്രശ്നം. “അധ്വാനം” എന്നതില്‍ 

നിന്ന്‌ ഗാര്‍ഹികവൃത്തി ഒഴിച്ചുനിര്‍ത്തപ്പെടുന്ന പ്രവണതയെ നിര്‍മിതിവാദം 

എതിര്‍ക്കുന്നു. പൊതുമണ്‍ണ്ഡലങ്ങളില്‍ പരിഷ്കരണവാദവും ഗാര്‍ഹിക മണ്ഡല 

ങ്ങളില്‍ യാഥാസ്ഥിതികതയും പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്ന പുരുഷനിലപാടിനെ ആധുനിക 

സ്ത്രീ വിമര്‍ശിക്കുന്നു. 

1.3.4 പിത്യ അധികാര വ്യവസ്ഥ 

കുടുംബത്തിന്റെ നാഥനായ പിതാവോ അല്ലെങ്കില്‍ മൂത്ത പുത്രനോ കുടും 

ബത്തിന്റെ നേതൃത്വം ഏറ്റെടുക്കുന്ന വ്ൃയവസ്ഥയാണിത്‌. സമൂഹത്തിലെ സ്ത്രീയ 

നുഭവങ്ങളില്‍ ഈ വ്യവസ്ഥക്കുള്ള പങ്കു പരിശോധിക്കേണ്ടതാണ്‌. അധ്വാനിച്ച്‌ വരു 

മാനമുണ്ടാക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതോടെ കുടുംബത്തിന്റെ നിയന്ത്രണം പുരുഷനിലായി. 

വില്‍ഡ്യൂറന്റീന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ മാതൃമേധാവിത്തം പിതൃമേധാവിത്തത്തിനു 

വഴിമാറിയതോടെ സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവും മതപരവും നിയമപരവുമായ 

അധികാരം പുരുഷന്റെ കയ്യിലാവുകയും പിതൃമേധാവിത്തവ്യവസ്ഥ സമൂഹത്തിലു 

ണ്ടാവുകയും ചെയ്തു”. പതുക്കെ സ്ത്രീ സാമൂഹികാടിമത്തത്തിലേക്കു പതിക്കു 

കയായിരുന്നു. 
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കലപ്പയുടെ ഉപയോഗം കാര്‍ഷികവൃത്തി അഭിവൃദ്ധിപ്പെടുത്തി. കാര്‍ഷി 

കോല്‍പാദനത്തിനായി ഭൂമി ഉപയോഗിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതോടെ സ്വകാര്യ ഭൂമിയും 

സ്വത്തും ഉടലെടുത്തു. പുരുഷന്‍ വേട്ടയാടുക മീന്‍പിടിക്കുക എന്നിവയില്‍ വ്യാപ്യ 

തനായപ്പോള്‍ സ്ത്രീ വീടിനുള്ളില്‍ ഒതുങ്ങി. ്രമേണ കായികബലംകൊണ്ട്‌ പുരു 

ഷന്‍ ഭൂമിയുടെയും സ്ത്രീയുടെയും ഉടമയായി മാറി. യഥാകാലം സ്ത്രീയുടെ 

ഭനതികവും ആശയപരവുമായ നിയന്ത്രണം പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥയ്ക്കു കീഴി 

ലാണ്‌. ആധുനികകാല സാമുഹികവ്യവസ്ഥിതിയിലും പുരുഷമേല്‍ക്കോയ്മയുടെ 

സുഗ്രധാന ഘടകമായി ചര്‍ച്ച ചെയ്ൃപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു ഈ കായികബലം. 

കുടുംബഭദ്രതയുടെ ചുമതല സ്ത്രീക്കാണെന്ന അപ്രഖ്യാപിത നിയമം സ്ത്രീ 

സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുമേലുള്ള കടന്നുകയറ്റമാണ്‌. ്രതിഫലമില്ലാത്ത വീട്ടുജോലികള്‍ 

സ്ത്രീയെന്ന വസ്തുവിന്മേല്‍ കെട്ടിവെയ്ക്കുമ്പോള്‍ അതെല്ലാം ഉത്തരവാദിത്തമാ 

ണെന്ന അധികാരവര്‍ഗത്തിന്റെ അലിഖിത നിയമം കുടുംബത്തെ തടവറയാക്കി 

മാറ്റുന്നു. കുടുംബസ്വത്തില്‍ സ്ത്രീക്കുള്ള അവകാശം നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌ മതനിയമ 

ങ്ങളാണെന്നത്‌ മതാധികാരം ഉറപ്പിക്കുന്നു. സ്ത്രീപദവിയില്‍ കുടുംബസ്വത്ത്‌ 

നിര്‍ണായക ഘടകമാണ്‌. സ്ത്രീധനത്തിനു പുറമെ വിവാഹശേഷം സമ്പാദിക്കപ്പെ 

ടുന്ന സ്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്ത്രീയെ പുറന്തളളുന്ന പ്രകിയയും ലിംഗവിവേചന 

ത്തിന്റെ ്രതൃക്ഷ ഉദാഹരണമാണ്‌. 

അധികാരം ചമയ്ക്കുന്ന നിയമമോരോന്നും സ്ത്രീകളെ അടിച്ചമര്‍ത്താനു 

ളളതാണെന്നു കാണാം. സത്രീമേല്‍ക്കോയ്മ ആണധികാരവ്യവസ്ഥക്ക്‌ അംഗീകരി 

ക്കുവാനാകുമായിരുന്നില്ല. സമൂഹത്തില്‍ ആണുങ്ങള്‍ തെളിക്കുന്ന ഫല്രപദമായ 

വഴികളിലൊന്നായ യുദ്ധക്കളത്തിലേക്ക്‌ സ്ത്രീകളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളിക്കുന്നത്‌ പിതൃ 

അധികാര വ്യവസ്ഥക്ക്‌ ഭീഷണിയാണെന്ന ജോഷ്വ ഗോള്‍ഡ്‌ സ്റ്റെയിന്റെ നിരീക്ഷ 

ണം ജെന്നി നോര്‍ദബര്‍ഗ്‌ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു". ആണ്‍കുട്ടികളെപോലെ നിന്നു മൂത്ര 

മൊഴിക്കരുത്‌, അവര്‍ക്കൊപ്പം നടക്കരുത്‌ തുടങ്ങിയ അരുതുകള്‍ പെണ്‍കുട്ടികളെ 
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പാകപ്പെടുത്തിയെടുക്കുന്നു. ചെറുപ്പകാലത്ത്‌ കടമകളും മര്യാദകളും പെണ്‍കുട്ടിക 

ളില്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുന്ന കുടുംബവ്യവസ്ഥിതിയില്‍ സ്ത്രീ സ്ത്രീയായി 

പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുകയാണ്‌. 

പുരുഷകേന്ദ്രീകൃത സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ആണധികാരം ന്യായീകരിക്കുവാനാണ്‌ 

ശ്രമിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീക്കും പുരുഷനുമിടയില്‍ പ്രകൃത്യാ ഉള്ള വൈജാത്യങ്ങള്‍ 

ഏകപക്ഷീയമായാണ്‌ ചര്‍ച്ച ചെയ്യുന്നത്‌. പിത്യ അധികാരവ്യവസ്ഥയെ ഒരു സാമു 

ഹിക ഉല്‍പന്നമായാണ്‌ സോഷ്യോളജിസ്റ്റുകള്‍ നിര്‍വചിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീകളെ 

അടിമാവസ്ഥയിലേക്ക്‌ നയിച്ചതില്‍ മനുസ്മൃതി, ശാങ്കരസ്മൃതി തുടങ്ങിയ 

സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ വലിയ പങ്കുണ്ട്‌. സ്ത്രീ എങ്ങനെ ജീവിക്കണമെന്നതിനെക്കു 

റിച്ച ഈ കൃതികള്‍ നിര്‍വചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. സ്ത്രീധര്‍മത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരിക്കുന്നിട 

ത്തെല്ലാം പുരുഷധാര്‍ഷ്ട്യം ്രകടമാണ്‌. സ്ത്രീലൈംഗികതയില്‍മേലുള്ള നിയന്ത്ര 

ണങ്ങളും പുനരുല്‍പാദന പ്രകിയകളുമാണ്‌ പിത്രരഅധികാരവ്യവസ്ഥയിലേക്ക്‌ 

നയിച്ചത്‌ എന്നാണ്‌ ഫെമിനിസ്റ്റ്‌ ചരിത്രകാരിയായ ഗര്‍ദ ലേണര്‍ വിശ്വസിക്കു 

ന്നത്‌“. മാനസികവിധേയത്തം അടിച്ചേല്‍പിച്ച സമൂഹം തീര്‍ച്ചയായും പരിവര്‍ത്ത 

നപ്പെടേണ്ടതാണെന്ന്‌ സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ ഉണ്ടായ ബോധമാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദത്തി 

നടിസ്ഥാനം. 

13.5 പൊതുമണ്ഡലം 

സ്വന്തം ശബ്ദം കേള്‍പ്പിക്കാനും സ്വയം അടയാളപ്പെടുത്താനും സ്വന്തമായ 

ചിന്തകള്‍ അവതരിപ്പിക്കുവാനുമുള്ള ഒരിടം സ്ത്രീക്ക്‌ അനിവാര്യമാണ്‌. സ്വന്തമായ 

ഇടത്തിന്റെ ആവശ്യകത സ്ത്രീ തന്നെ തിരിച്ചറിഞ്ഞു തുടങ്ങിയതിന്റെ ലക്ഷണങ്ങ 

ളാണ്‌ സമുഹനിര്‍മിതിവാദത്തില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. 

പൊതുമണ്ഡലമെന്ന ആശയത്തെ ആദ്യമായി നിര്‍മിചെടുത്ത ജര്‍മന്‍ 

തത്ത്വചിന്തകനായ ഹേബര്‍മാസിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ പൊതുമണ്ഡലം വ്യക്തി 

കള്‍ക്ക്‌ കുടിച്ചേരാനും സ്വതന്ത്രമായി ചര്‍ച്ച നടത്താനുമുള്ള ഒരിടമാണ്‌. സാമു 
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ഹിക്രശ്നങ്ങള്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്യാനും അതിനുവേണ്ട രാഷ്ട്രീയ നടപടിക്കായി 

സമ്മര്‍ദ്ധം ചെലുത്താനുമുള്ള താവളം എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌. എല്ലാവര്‍ക്കും 

തുല്യമായി അഭിപ്രായങ്ങളും ആശയങ്ങളും അവതരിപ്പിക്കാനാവണം”. ഇത്തരം 

ഇടങ്ങളില്‍ സ്ത്രീ മാറ്റി നിര്‍ത്തപ്പെടുന്നു എന്നതാണ്‌ വാസ്തവം. പൊതു ഇട 

ങ്ങളും അവിടെ രൂപപ്പെട്ടുവരുന്ന കൂട്ടായ്മകളും വിശ്വാസങ്ങള്‍, ശീലങ്ങള്‍ 

എന്നിവ ജീവിതത്തില്‍ രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. കൂട്ടായ്മകളില്‍ 

പങ്കെടുക്കാന്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യമില്ലാതിരുന്ന കാലത്തുനിന്നും സ്ത്രീകള്‍ കൂട്ടാ 

യ്മകളുടെ സംഘാടകരാവുന്ന അവസ്ഥയിലെത്തി. സ്ത്രീപ്രശ്നങ്ങളും രാഷ്ട്രീയ 

പ്രശ്നങ്ങളും ചര്‍ച്ച ചെയ്യാനുള്ള ഇടമായി അവ മാറിയെന്നത്‌ ആധുനികസ്ത്രീ 

നേടിയെടുത്ത സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ അടയാളമാണ്‌. പൊതുമണ്ഡലങ്ങളില്‍ 

സ്ത്രീക്കിടം ലഭിച്ചാലുണ്ടാകാവുന്ന പ്രത്യാഘാതങ്ങള്‍ പുരുഷന്‍ ഭയപ്പെട്ടതുകൊ 

ണ്ടാവണം ഇത്തരം സാഹചര്യങ്ങളില്‍ നിന്നും സ്ത്രീകളെ ബോധപൂര്‍വ്വം അകറ്റി 

നിര്‍ത്തിയത്‌. ഗാര്‍ഹികരംഗമായാലും തൊഴില്‍രംഗമായാലും സ്ത്രീയെ തളച്ചി 

ടുകയെന്ന പുരുഷനിശ്ചയം സ്ത്രീയുടെ വളര്‍ച്ചയിലുള്ള പുരുഷസമൂഹത്തിന്റെ 

അസഹിഷ്ണുതയാണ്‌ പ്രകടമാക്കുന്നത്‌. പൂര്‍ണസ്വാതന്ത്ര്യമനുഭവിക്കുന്ന 

പനരന്മാരായി പൊതുഇടങ്ങളിലെത്താന്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിരുന്നില്ല. മതവും 

മതഗ്രന്ഥങ്ങളും നിര്‍മിച്ച നിയമങ്ങള്‍ പൊളിച്ചെഴുതാനുള്ള ആധുനികകാല 

സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ വ്യഗ്രതയാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതവാദത്തില്‍ നിഴലിക്കുന്നത്‌. 

ബ്രിട്ടീഷ്‌ സാമൂഹിക ശാസ്ത്രജ്ഞനായ സില്‍വിയ വാള്‍ബിയുടെ അഭിപ്രായ 

ത്തില്‍ പിതൃകേന്ദ്രീകൃതവ്യവസ്ഥ സ്ത്രീകളെ ചുഷണം ചെയ്യുന്ന വ്യവസ്ഥയാണ്‌. 

രാഷ്ട്രം, ഗൃഹം, അക്രമം, ലൈംഗികത, സംസ്കാരം എന്നിവ മുന്‍നിര്‍ത്തിയാണ്‌ 

വാള്‍ബി ഈ വ്യവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. പുരുഷന്മാര്‍ക്ക്‌ ആന 

നത്തിനുള്ള ഉപാധിയെന്ന നിലയില്‍ മാധ്യമങ്ങളിലും സാംസ്കാരിക വേദിക 

ളിലും സ്ത്രീ അവതരിപ്പിക്കപ്പെടുന്നുവെന്ന്‌ വാള്‍ബി എഴുതുന്നു”. സ്ത്രീലൈംഗി 

കത സമൂഹത്തില്‍ (പ്രതികൂലമായ കാഴ്ചപ്പാടുണ്ടാക്കുന്ന സാഹചര്യമാണുള്ളത്‌. 
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സ്ത്രീയെ ഒതുക്കിനിര്‍ത്തുക മാത്രമാണ്‌ പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥയുടെ പ്രധാന 

ലക്ഷ്യമെന്നാണ്‌ ഈ അഭിര്പായങ്ങളെല്ലാം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

രാഷ്ട്രീയരംഗത്തായാലും സാമൂഹിക-സാംസ്കാരിക രംഗത്തായാലും 

്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന സ്ത്രീകള്‍ മോശക്കാരാണെന്ന പുരുഷ കാഴ്ചപ്പാടിന്റെ ദുഷ്യത 

കള്‍ അനുഭവിച്ചവരാണ്‌ അന്ന ചാണ്ടിയും അക്കാമ്മ ചെറിയാനും. 1913-ല്‍ പൊതു 

രംഗത്തിറങ്ങിയതിന്റെ പേരില്‍ അന്നചാണ്ടിയെ അപമാനിക്കാനായി നടത്തപ്പെട്ട 

അശ്ലീല ചുവരെഴുത്തുകളും അക്കാമ്മ ചെറിയാനെതിരെ ഉണ്ടായ പരിഹാസങ്ങളും 

സ്ത്രീസ്വത്വവികസനത്തെ തളര്‍ത്തുവാനുദ്ദേശിച്ചുളള പ്രതികരണങ്ങളായിരുന്നു. 

പൊതുരംഗത്ത്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ അന്നത്തെ സമൂഹം യാതൊരു 

വിലയും കല്‍പിച്ചിരുന്നില്ലെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാം. 

1.3.6 വിദ്യാഭ്യാസം 

സാക്ഷരകേരളത്തിനകത്തായാലും പുറത്തായാലും വിദ്യാസമ്പന്നരായ 

സ്ത്രീകളും പെണ്‍കുട്ടികളും സ്വാതന്ത്ര്മനുഭവിക്കുന്നുണ്ടോ എന്നത്‌ പരിശോധി 

ക്കേണ്ടതാണ്‌. സ്ത്രീ കുടുംബത്തില്‍ അടങ്ങിയൊതുങ്ങിയിരിക്കേണ്ടവളാണെന്നും 

വിദ്യാഭ്യാസത്തിനുള്ള അവകാശമില്ലെന്നുമുള്ള ബോധം സ്ത്രീയില്‍ ഉറപ്പിച്െടു 

ക്കുന്നതില്‍ പുരുഷാധികാരം വിജയിച്ചു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടുവരെ വിദ്യാ 

ഭ്യാസം ലഭിച്ചിരുന്ന സ്ത്രീകളും പുരുഷനിയന്ത്രണത്തിലായിരുന്നു. വിദ്യാസമ്പന്ന 

രായ ആധുനിക സ്ത്രീകള്‍ തങ്ങളുടേതായ ഇടത്തിനു വേണ്ടി പ്രതികരിക്കുന്നവരാ 

ണ്‌. 

ആധുനിക വിദ്യാഭ്യാസമുള്ളവരും വിദ്യാഭ്യാസമില്ലാത്തവരുമായ പുരുഷ 

ന്മാരില്‍ പലരും സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസത്തെ അനുകൂുലിച്ചെങ്കിലും അത്‌ സ്ത്രീകളില്‍ 

രുപപ്പെടുത്തിയേക്കാവുന്ന സ്വതന്ത്രചിന്താഗതിയെ ഭയന്നിരിക്കണം. വിക്ടോറി 

യന്‍ ചിന്തയുടെ സ്വാധീനമാണിവിടെ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. മികച്ച ഭരണാധികാരിയും 

കുടുംബിനിയുമായിരുന്ന വിക്ടോറിയരാജ്ഞിയുടെ പാത പിന്തുടരുകയാണ്‌ 
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സ്ത്രീ ചെയ്യേണ്ടതെന്ന ബോധമായിരിക്കണം പുരുഷന്മാരെകൊണ്ട്‌ ഈ വിധ 

ത്തില്‍ ചിന്തിപ്പിച്ചത്‌. സ്ത്രീക്ക്‌ വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കുന്നതോടൊപ്പം കുടുംബിനിക 

ളായി കാണാനും അവര്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നു. വിദ്യാഭ്യാസം സ്ത്രീജീവിതത്തെ 

എങ്ങനെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുന്നുവെന്നത്‌ പ്രസക്തമാണ്‌. സ്ത്രീകള്‍ കുടുംബ 

ത്തിനകത്ത്‌ കഴിയേണ്ടവരാണെന്ന ബോധം ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ പ്രബലമായി 

രുന്നു. കാവ്യനാടകങ്ങള്‍ പഠിക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ വീട്ടുത്തരവാദിത്തം നിര്‍വഹി 

ക്കാന്‍ കഴിയില്ലെന്നും ശൃംഗാര്ര്രധാനമായ കാവ്യങ്ങള്‍ പഠിക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ 

പെണ്ണുങ്ങള്‍ ചീത്തയാകുമെന്നുമുള്ള ആശയങ്ങള്‍ അക്കാലത്തുണ്ടായിരുന്നു 

വെന്നും ജെ. ദേവിക ചുൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു്‌. സ്ത്രിവിദ്യാഗ്യഹപാഠാവലി എന്ന 

പുസ്തകത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ പഠിച്ചാല്‍ അവര്‍ക്ക്‌ വിവേകമുണ്ടാവുമെന്നതിനാല്‍ 

അവര്‍ പുരുഷന്മാര്‍ക്ക്‌ മന്ത്രികളെപോലെ സമയങ്ങളില്‍ ബുദ്ധി പറയുന്നതാണ്‌, 

കാര്യസ്ഥന്മാരെപോലെ ഗൃഹകൃത്യങ്ങളെല്ലാം നടത്തിച്ചുകൊള്ളും. പരിഷ്കരണ 

വാദികളായ വിദ്യാസമ്പന്നര്‍, സ്ത്രീകളെ ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം നേടിയ ആധു 

നിക വീട്ടമ്മമാരാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും പരമ്പരാഗതരീതിയില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്ത 

മായ പുതിയൊരു പിതൃമേധാവിത്തക്രമം രൂുപപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു എന്ന്‌ പി. 

കെ. രാജശേഖരന്‍ എഴുതുന്നു”. വിദ്യാഭ്യാസം സ്ത്രീയുടെ ചിന്തകളെ പരിവര്‍ത്ത 

നപ്പെടുത്തുമെന്നും വിദ്യ അഭ്യസിക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമാണെന്നുമുള്ള ബോധം 

ആധുനിക സ്ത്രീക്കുണ്ട്‌. സ്നേഹം, കരുതല്‍ എന്നീ സ്ത്രീഗുണങ്ങളെ വാഴ്ത്തു 

ന്നതിന്റെ മറവില്‍ സ്ത്രീക്കുമേൽ അധികാരം സ്ഥാപിക്കുവാനുള്ള പുരുഷനിലപാ 

ടിനെ ആധുനിക സ്ത്രീ എതിര്‍ക്കുന്നു. ചന്തുമേനോന്റെ ഇന്ദുലേഖ അറിവ്‌, ആത്മ 

വിശ്വാസം, ശരിതെറ്റുകള്‍ തിരിച്ചറിയാനും സ്വയം തീരുമാനങ്ങളെടുക്കാനുമുള്ള 

കഴിവ്‌ എന്നിവയെല്ലാം സ്വായത്തമാക്കിയത്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിലൂടെയാണ്‌. വിദ്യ 

അഭ്യസിച്ചതിന്റെ പേരില്‍ പ്രതികുല സന്ദര്‍ങ്ങളോട പ്രതികരിക്കുന്ന ഇന്ദുലേഖക്ക്‌ 

പരിഷ്കാരിയെന്നും അഹങ്കാരിയെന്നും പഴി കേള്‍ക്കേണ്ടി വരുന്നുണ്ട്‌. അനുഭവ 

ങ്ങളെ ആത്മവിശ്വാസത്തോടെ നേരിടാന്‍ ഘാതകവശത്തിലെ മറിയക്ക്‌ കരുത്തു 
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നല്‍കിയത്‌ വിദ്യാഭ്യാസമാണ്‌. സ്ത്രീസ്വത്വം ആണധികാരത്തെ എതിര്‍ക്കാനുള്ള 

ആയുധമാക്കിയ വനിതയാണ്‌ താരാബായ്‌ ശിന്ദെ. വാസ്തവത്തില്‍, വേശ്ൃയഗൃഹ 

ങ്ങള്‍ നിര്‍മിക്കുന്നതിനു പകരം സര്‍ക്കാര്‍ ഓരോ വിധവക്കും ഓരോ ചെറിയ വീടു 

ണ്ടാക്കുകയും നിങ്ങളെപോലുള്ളവരെ അടച്ചുപൂട്ടാന്‍ വലിയൊരു ജയിലുണ്ടാക്കു 

കയും വേണമെന്ന്‌ ഭരണവര്‍ഗത്തോടു ശിന്ദെ വിളിച്ചു പറഞ്ഞു്‌. 

സ്ത്രീക്കുമേൽ അധികാരം സ്ഥാപിച്ചെടുക്കാനുള്ള പുരുഷധാര്‍ഷ്ട്യത്തെ 

നിര്‍മിതിവാദം എതിര്‍ക്കുന്നു. പുരുഷാധിപത്യവ്യവസ്ഥക്കു കീഴില്‍ വീര്‍പ്പുമുട്ടിയ 

സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയിലുണ്ടായ അറിവിന്റെയും മാനസിക നസ്വാതന്ത്രത്തിന്റെയും 

ഉല്‍പന്നമാണ്‌ സമുഹനിര്‍മിതിബോധം. സ്ത്രീപുരുഷ സമത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

ചര്‍ച്ചകള്‍ നടക്കുമ്പോഴും ഒരു വിഭാഗം വിദ്യാസമ്പന്നകളായ സ്ത്രീകള്‍ അടിമത്ത 

ത്തെയും പുരുഷമേധാവിത്തത്തെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നുവെന്ന വൈരുദ്ധ്യാത്മക 

മായ സ്ഥിതിവിശേഷമാണ്‌ കണ്ടെത്താനാവുക. 

വിദ്യാഭ്യാസം സ്ത്രീസമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുന്നു എന്നത്‌ പ്രധാ 

നമാണ്‌. വിദ്യാഭ്യാസത്തിലൂടെ സാധ്യമാവുന്ന തൊഴില്‍ കണ്ടെത്താനും വരുമാന 

മുണ്ടാക്കാനുമാവുമെന്ന ആത്മവിശ്വാസം ആധുനിക സ്ത്രീകള്‍ക്കുണ്ടാകുന്നു. 

ആത്മബലം സ്വായത്തമാക്കാന്‍ (പ്രാപ്തി നല്‍കുന്നു. ഈ ചിന്താപദ്ധതിയിലേക്ക്‌ 

ആധുനികസ്ത്രീ നയിക്കപ്പെട്ടതും നിര്‍മിതിവാദസമീപനത്തിന്റെ സ്വാധീനഫലമാ 

യാണ്‌. 

1.3.7 ശരീരം 

ശരീരം എന്ന വാക്കുപയോഗിക്കുമ്പോള്‍ സാധാരണയായും സാമാന്യ 

മായും മനുഷ്യശരീരമാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ചരിത്രത്തിലെ ആയിത്തീരലുകളില്‍ 

ശരീരം നിര്‍ണായക ഘടകമാണെന്നു കാണാം. ആണ്‍കുട്ടി വളര്‍ന്നു പുരുഷനാകു 

ന്നതിനനുസരിച്ച്‌ അമ്മയില്‍ നിന്ന്‌ വേര്‍പെട്ടുപോകുന്നു. പെണ്‍കുട്ടി സ്ത്രീയായി 

ത്തീരുന്നത്‌ അമ്മയോടടുത്തും താദാത്മ്യം (്പാപിച്ചുമാണ്‌. ആണ്‍-പെണ്‍ സങ്കല്‍പ 
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ത്തിനുള്ളില്‍ കുരുങ്ങിക്കിടക്കുകയാണ്‌ ശരീരം. ഇത്‌ തീര്‍ത്തും ജീവശാസ്ത്രപര 

മാണ്‌. 

ശരീരത്തിനുമേലുള്ള ശുദ്ധാശുദ്ധ സങ്കൽപങ്ങളാല്‍ ദുരിതമനുഭവി 

ക്കുന്നതും സ്ത്രീ സമൂഹമാണ്‌. സ്വാമി ശിവാനന്ദ പരമഹംസരുടെ ശരീരത്തെക്കു 

റിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണം കെ.എം അനില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശരീരം വെറും 

കൂടോ, അല്ലെങ്കില്‍ യന്ത്രസമാനമായ സംവിധാനമോ അല്ല, മറിച്ച്‌ മുഴുവന്‍ (പപ 

ഞ്ചത്തെയും സ്വാധീനിക്കാന്‍ പോന്ന പ്രഭാവമാണ്‌, അതിഭൌതിക ചോദനകള്‍ക്ക്‌ 

പിറകെ പോകുന്ന മൃതമായ ചേര്‍ച്ചയല്ല ശരീരഘടന, സ്ത്രീശരീരം പുരുഷസുഖ 

ത്തിനുള്ള ഉപകരണം മാത്രമാണെന്ന അപകര്‍ഷതാബോധത്തില്‍ ആപതിച്ചിരിക്കു 

ന്നതിനാൽ സ്വന്തം ശരീരത്തിലുള്ള അവകാശമംഗികരിക്കാന്‍ സ്ത്രീകള്‍ വിസ 

മ്മതിക്കുന്ന സ്ഥിതിവിശേഷമാണുള്ളത്‌. 

നാം ജീവിക്കുന്ന ലോകത്തില്‍ ഓരോ വൃക്തിക്കും വ്ൃക്തിയായിരിക്കുവാ 

നുള്ള ്രധാന ചോദന ഘടകം ശരീരമാണ്‌. ശരീരത്തിന്‌ അതിന്റെതായ പ്രത്യേക 

തകളുണ്ട്‌. ശരീരത്തിന്റെ ചലനം വ്യക്തിയുടെ സ്വഭാവത്തെയും പെരുമാറ്റത്തെയും 

കാഴ്ചപ്പാടിനെയും പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. നമ്മുടെ ചിന്തകളില്‍ നിന്നും വേറിട്ടു 

നില്‍ക്കുന്ന ഒന്നല്ല ശരീരം. വിസര്‍ജ്യം എന്നതിന്റെ അര്‍ത്ഥം ഗ്രശ്നവല്‍ക്കരിച്ച്‌ 

സ്വാമി ശിവാനന്ദന്‍ അയിത്തം എന്നതും അശുദ്ധി എന്നതും മിഥ്യ ആണെന്നു 

സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. മനുഷ്യ ശരീരത്തിന്റെ നിരര്‍ത്ഥകത അദ്ദേഹത്തിന്‌ പരിഹരിക്ക 

ണമായിരുന്നു*. ശരീരത്തില്‍ നിന്ന്‌ വൃതിചലിച്ചുകൊണ്ടൊന്നും സാധ്യമല്ലാതി 

രിക്കെ ശരീരത്തിന്റെ സൃഷ്ട്യുന്മുഖത പ്രാധാന്യമര്‍ഹിക്കുന്നു. ശരീരത്തെ അടി 

സ്ഥാനമാക്കി അശുദ്ധി കല്‍പിച്ചതില്‍ മതത്തിന്‌ നിര്‍ണായകസ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. 

ശരീരം വ്യവഹാരമായിരിക്കെ അധികാരത്തിന്റെ സാധ്യതയെയും അതുറപ്പിക്കു 

ന്നു. 
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സമൂഹത്തിലെ നിര്‍ണായകഘടകങ്ങളാണ്‌ സാമുഹികസ്ഥാപനങ്ങള്‍. 

കുടുംബം, വിവാഹം, സമ്പദ്വ്യവസ്ഥ, രാഷ്ട്രീയം, മതം എന്നിവ പ്രാഥമിക 

സ്ഥാപനങ്ങളും നിയമവ്യവസ്ഥ, വിദ്യാഭ്യാസം എന്നിവ ഉപസ്ഥാപനങ്ങളുമായി 

ശ്രമപ്പെട്ടതാണ്‌ സാമൂഹികസ്ഥാപനങ്ങള്‍. സമൂഹജീവിതം ൾ്രമപ്പെടുത്തുന്നതിനും 

ചിട്ടപ്പെടുത്തുന്നതിനുമായി രൂപീകരിക്കപ്പെട്ട നിയമങ്ങള്‍, ആചാരങ്ങള്‍ എന്നിവയി 

ലുടെ സാമുഹികവ്യവഹാരങ്ങളെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന പ്രക്രിയയാണ്‌ സ്ഥാപനവത്ക്ക 

രണം. സമൂഹത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍, ഭിന്നതകള്‍, സംഘട്ടനങ്ങള്‍ 

എന്നിവ നിയന്ത്രിച്ച്‌ മനുഷ്യരെ സമുഹജിീവിതത്തിനു പ്രാപ്തരാക്കുകയാണ്‌ ഈ 

സ്ഥാപനങ്ങള്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. ജാതി, മതം, അധികാരം എന്നിവ സ്ത്രീക്കുമേൽ 

അശുദ്ധിവിചാരം വളര്‍ത്തുന്നതില്‍ വലിയ പങ്കാണ്‌ വഹിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ആര്‍ത്തവമെ 

ന്നത്‌ സ്വന്തം ശരീരത്തിന്റെ അശുദ്ധിയാണ്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതെന്ന ബോധം 

സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ ഉണ്ടാക്കിയെടുക്കുന്നതില്‍ ഈ സ്ഥാപനങ്ങള്‍ ഒരു പരിധി 

വരെ വിജയിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. 

സ്ത്രീ-പുരുഷ ബന്ധങ്ങളും അവര്‍ക്കിടയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്ന ആശയസം 

ഹിതകളും സ്ത്രീകളെ കീഴ്പെടുത്തിയതും തടവറ സൃഷ്ടിച്ചതും രാമായണഭാര 

താദികൃതികളില്‍ വ്യക്തമാണ്‌. പഴയ ജാതിമാമുലുകളുടെ ശുദ്ധി-അശുദ്ധി 

വാദവും പുരുഷമേല്‍ക്കോയ്മ സ്ത്രീകളെ കീഴ്പ്പെടുത്താനുപയോഗിച്ച വിശ്വാസ 

ങ്ങളും പൊളിച്ചെഴുതിക്കൊണ്ടുള്ള നിയമനിര്‍മാണങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിക്കൊണ്ടിരിക്കു 

ന്നു. 

2018 സെപ്റ്റംബര്‍ 28നാണ്‌ ഏതുപ്രായക്കാരായ സ്ത്രീകള്‍ക്കും ശബരിമല 

ക്ഷേത്രത്തില്‍ പ്രവേശനത്തിനുള്ള അനുമതി നല്‍കിക്കൊണ്ടുള്ള സുര്രീംകോടതി 

യുടെ ചരിത്രവിധി വന്നത്‌. ആര്‍ത്തവകാലത്ത്‌ സ്ത്രീകള്‍ ക്ഷേത്രം സന്ദർശിക്കു 

ന്നത്‌ വിലക്കുന്ന കേരള ഹിന്ദു പൊതു ആരാധനാസ്ഥല പ്രവേശന ചട്ടത്തിന്റെ 

മൂന്ന്‌ (ബി) വകുപ്പ്‌ ഒഴിവാക്കിക്കൊണ്ടാണ്‌ വിധി. ഇന്ത്യന്‍ യങ്‌ ലോയേഴ്സ്‌ 

30



അസോസിയേഷന്റെ ഹരജിയിന്മേലാണിത്‌. 1951 മെയ്‌ 18 നാണ്‌ 10M}o 55Mjo aS 

യില്‍ പ്രായമുള്ള സ്ത്രീകള്‍ ക്ഷേത്രത്തില്‍ പ്രവേശിക്കരുതെന്ന്‌ തിരുവിതാംകൂര്‍ 

ദേവസ്വം ബോര്‍ഡ്‌ സെക്രട്ടറിയുടെ അറിയിപ്പ്‌ വന്നത്‌. സ്ത്രീകളുടെ അന്തസ്സ്‌ 

ചോദ്യം ചെയ്യുന്ന മതാചാരങ്ങള്‍ ഭരണഘടനാവിരുദ്ധമാണെന്നും ആര്‍ത്തവ 

ത്തിന്റെ പേരില്‍ സ്ത്രീകളെ ഒഴിവാക്കുന്നത്‌ അയിത്തമാണെന്നും വ്യക്തികളുടെ 

ശുദ്ധി-അശുദ്ധി സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭരണഘടനയില്‍ സ്ഥാനമില്ലെന്നും ചന്ദ്രചൂഡ്‌ 

വിധിന്യായത്തില്‍ വ്യക്തമാക്കി. ഈ വിധി നവോത്ഥാന മൂല്യം ഉയര്‍ത്തിപ്പി 

ടിക്കുന്നു. 

സ്വന്തം ശരീരത്തെ ആനന്ദത്തോടെ തിരിച്ചറിയാന്‍ സ്ത്രീക്കു കഴിയണം. 

ശരീരങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള അടുപ്പത്തിന്റെ ്രാധാന്യം ഇനിയും സമൂഹം പഠിച്ചിട്ടില്ല. 

ശരീരങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള അകലം ഒരു മുല്യവ്യവസ്ഥയായി മാറ്റിയെടുത്ത സംസ്കാ 

രങ്ങൾ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തിയത്‌ മനുഷ്യന്റെ നൈസര്‍ഗികമായ ജീവിതതത്ത്വങ്ങളാണ്‌. 

ഏറ്റവും ഗാഡവും ആസന്ധവാദ്യവുമായ സ്പര്‍ശത്തെ തിരിച്ചറിയുവാന്‍ നവോ 

ത്ഥാന-പുരോഗമന വിപ്ലവ (്പസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കൊന്നും കഴിഞ്ഞില്ലെന്ന്‌ ശാരദക്കുട്ടി 

യുടെ അഭിപ്രായം ഏറെ പ്രസക്തമാണ്‌. ചിന്തകള്‍ ശരീരബോധത്തില്‍ തളച്ചിടാ 

നാവില്ലെന്ന ര്രഖ്യാപനമാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീയുടേത്‌. 

ആധുനികകാലത്ത്‌ സ്ത്രീ സ്വന്തം ശരീരം സ്വതന്ത്രമായി പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. 

കച്ചവടശക്തികള്‍ പരസ്യങ്ങള്‍ക്കായി സ്ത്രീ ശരീരമാണ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. മാന 

സികമായ അടിമത്തമായല്ല സ്വാതന്ത്രര്പഖ്യാപനമായാണ്‌ സ്ത്രീ അത്‌ വീക്ഷിക്കു 

ന്നത്‌. വസ്ത്രധാരണം, സഞ്ചാരസ്വാതന്ത്ര്യം എന്നിവക്കുമേലുളള അരുതായ്മകളെ 

നിര്‍മിതിസങ്കല്പം നിരാകരിക്കുന്നു. 

സമത്വത്തിന്റെയും സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെയും ബോധമാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദം 

പ്രദാനം ചെയ്യുന്നത്‌, പരമ്പരാഗത വിശ്വാസങ്ങള്‍ സ്ത്രീ സ്വതന്ത്രത്തിന്‌ നിയന്ത്ര 

ണമേര്‍പ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ സ്ത്രീയില്‍ ആരോപിക്കപ്പെട്ട ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ 
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വേരോടെ പിഴുതെറിയാനാണ്‌ സമൂഹനിര്‍മിതിവാദം ഉദ്ഘോഷിക്കുന്നത്‌. ഉത്ത 

മസ്ത്രീ സങ്കല്‍പവും അതിന്റെ ഭാഗമായി നിര്‍ണയിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീധര്‍മങ്ങളും 

ആധുനികസ്ത്രീ നിരാകരിക്കുന്നു. 

1.3.7.1 (പശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്ന ലൈംഗികത 

മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ ലൈംഗികതക്ക്‌ മുഖ്യപങ്കാണുള്ളത്‌. ഒരു ജീവിത 

ശൈലിയാണത്‌. സന്തതികളെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുന്ന ലൈംഗികത വംശവര്‍ദ്ധനാപര 

മായ ധര്‍മങ്ങളെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നു. എന്നാല്‍ ലിംഗസ്വഭാവം, പ്രായം എന്നിവയിലു 

ന്നി വിവേചനങ്ങളാല്‍ കീഴ്മേല്‍ മറിഞ്ഞുകിടക്കുന്ന കുടുംബമെന്ന സ്ഥാപനം 

ലൈംഗികതയെ നിയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ലൈംഗികതയെ നിയന്ത്രിക്കുന്നതി 

ല്‍ കുടുംബത്തിനുള്ള പങ്കാ “സീയിങ്‌ ലൈക്ക്‌ എ ഫെമിനിസ്റ്റ്‌ എന്ന പുസ്തക 

ത്തിന്റെ പരിഭാഷയില്‍ ജെ. ദേവിക രേഖപ്പെടുത്തുന്നു”. മാതൃത്വം ജീവശാസ്ത്രപ 

രമായ സത്യവും പിതൃത്വം സമുഹശാസ്ത്രപരമായ കെട്ടുകഥയുമാണെന്ന ബോധ 

മാണ്‌ ഒരര്‍ത്ഥത്തില്‍ സ്ത്രീയെ അളക്കുന്നതിന്റെ പിന്നണിയില്‍ ഗ്പവര്‍ത്തിച്ചത്‌. 

ഭിന്നലൈംഗികതക്കെതിരാണ്‌ സമൂഹത്തിന്റെ നിലപാട. ഈ വിഷയത്തില്‍ 2009 

ല്‍ ഹൈക്കോടതിയെടുത്ത നിലപാടിനെ ദേവിക ഉദ്ധരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 2009ല്‍ ദില്ലി 

ഹൈക്കോടതി 377-ാം വകുപ്പ്‌ വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ വിസമ്മതിച്ചുകൊണ്ട്‌ പ്രായ 

പൂര്‍ത്തിയായവര്‍ തമ്മില്‍ പരസ്പര സമ്മതത്തോടെ നടക്കുന്ന ലൈംഗികബ 

ന്ധത്തെ അതില്‍ നിന്നൊഴിവാക്കി. ഒരേ ലിംഗക്കാരായ പ്രായം തികഞ്ഞ വ്യക്തി 

കള്‍ ലൈംഗികബന്ധത്തിലേര്‍പ്പെടുമ്പോള്‍ പരിധികള്‍ നിശ്ചയിക്കുകയും ലിംഗസ്വ 

ഭാവം ധരിപ്പിച്ച്‌ വളര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുന്നത്‌ അവരെ മാനസികാടിമത്തത്തിലേക്ക്‌ 

നയിക്കുന്നു. 

സ്ത്രീ ലൈംഗികത പുരുഷ നിര്‍ണയത്തിനനുസരിച്ചാണെന്ന സമുഹധാരണ 

യാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ പൊളിച്ചെഴുതിയത്‌. ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുളള 

സിമോണ്‍ ഡി ബുവയുടെ അഭിപ്രായം വര്‍ത്തമാനകാലത്തില്‍ സ്ത്രീകളുടെ 
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ലൈംഗികതയോടുള്ള സമീപനത്തിന്റെ തുറന്നെഴുത്താണ്‌. ശരീരവും ലൈംഗിക 

തയും അസ്തിത്വത്തിന്റെ രണ്ട്‌ ര്രകട ലക്ഷണങ്ങളായതിനാല്‍ അവിടെ നിന്നാണ്‌ 

അവയുടെ പ്രാധാന്യം നിര്‍ണയിക്കുന്നതും സ്ഥാപിക്കുന്നതും. എന്നാല്‍ സ്ത്രീയെ 

വെറുമൊരു ലൈംഗികവസ്തുവായി കണക്കാക്കാനാവില്ലെന്നും സിമോണ്‍ ഓര്‍മ 

പ്പെടുത്തുന്നു ൦. 

ആണും പെണ്ണും തമ്മില്‍ മാത്രമേ പ്രേമവും ലൈംഗികതയും ആകാവൂ 

എന്ന നിര്‍ബന്ധിത വ്യവസ്ഥിതി മാതൃത്വം എന്ന ജീവശാസ്ത്രപരമായ സത്യം 

പുരുഷാധികാരവ്യവസ്ഥിതിയെ എത്രത്തോളം സ്വാധീനിച്ചു എന്നതിന്റെ തെളിവാ 

ണ്‌. അതിന്റെ ഫലമാണ്‌ സ്ത്രീക്ക്‌ ഒരു പുരുഷനുമായി മാ്രമേ ലൈംഗികബന്ധം 

ആകാവു എന്ന നിഷ്കര്‍ഷ. സ്ത്രീയുടെ അധിപന്‍ താനാണെന്നും ലൈംഗികത 

തന്റെ തീരുമാനത്തിനനുസരിച്ചായിരിക്കുമെന്ന പുരുഷന്റെ അധികാരഗര്‍വിനേറ്റ 

തിരിച്ചടിയാണ്‌ സ്വവര്‍ഗരതി ക്രിമിനല്‍ കുറ്റമല്ലെന്ന 2018 സെപ്റ്റംബര്‍ 6ന്‌ വന്ന 

സുപ്രീംകോടതി വിധി. പ്രായപൂര്‍ത്തിയായവര്‍ പരസ്പര സമ്മതത്തോടെ സ്വകാ 

ര്യമായി ചെയ്യുന്ന ലൈംഗിക്രപവ്ൃത്തികള്‍ കുറ്റകരമാക്കുന്ന 377-ാം വകുപ്പിലെ 

വ്യവസ്ഥകള്‍ തുല്യതയും അഭിപ്രായ സ്വാതന്ത്ര്യവും ഉറപ്പു നല്‍കുന്ന ഭരണഘട 

നയുടെ 14,15,19,21 എന്നീ വകുപ്പുകളുടെ ലംഘനമാണ്‌. സമ്മത്രപകാരമല്ലാത്തത്‌ 

കുറ്റകരമാണ്‌. സമ്മതം എന്നത്‌ പൂര്‍ണമായും സ്വമേധയാ ഉള്ളതാകണം. അതില്‍ 

ബല്രപയോഗം പാടില്ല എന്നാണ്‌ വിധിന്യായത്തിലുള്ളത്‌. സ്വാഭാവികമായ 

ലൈംഗിക താല്‍പര്യത്തിന്റെ പേരിലുള്ള വിവേചനം അഭിപ്രായസ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ 

ലംഘനമായാണ്‌ കോടതി കണ്ടത്‌. 

ലിംഗവിവേചനത്തെക്കുറിച്ച്‌ 2010ല്‍ വന്ന കോടതി വിധി സ്ത്രീകള്‍ വീട്ടിലി 

രുന്ന്‌ ചെയ്യുന്ന ജോലിക്ക്‌ വില കല്‍പ്പിക്കാതിരിക്കുന്നത്‌ ലിംഗവിവേചനമാണ്‌ 

എന്നത്‌ പിന്തുണക്കുന്നു. രണ്ടു സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ ലൈംഗികത അരുതെന്നുള്ള 

പുരുഷാധികാര നിര്‍ണയം, പുരുഷ വര്‍ഗത്തിന്റെ തീരുമാനങ്ങള്‍ മാത്രമേ സമൂഹ 
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ത്തില്‍ നടപ്പിലാവു എന്ന ധാര്‍ഷട്യം എന്നിവയാണ്‌ സ്വതന്ത്ര ലൈംഗികതയെന്ന 

പൊതുബോധത്തിലേക്ക്‌ സ്ത്രീയെ നയിച്ചത്‌. ഗര്‍ഭം ധരിച്ച കുഞ്ഞ്‌ തന്റെതാ 

ണെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാന്‍ സ്ത്രീയെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം തെളിവുകളൊന്നും ആവ 

ശൃമില്ലാതിരിക്കെ, പ്രസവിക്കുന്ന കുഞ്ഞിനെ പോറ്റുന്ന സ്ത്രീക്ക്‌ മാത്രമായി 

എന്തിന്‌ പുരുഷന്‍ പരിധി നിശ്ചയിക്കണം എന്ന ബോധമാണ്‌ വ്യവസ്ഥാപിത 

താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കും നിയമങ്ങള്‍ക്കുമെതിരായി പോരാടാനും ശബ്ദമുയര്‍ത്താനും 

സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്‌ ്രചോദനമായത്‌. . 

പുരുഷന്‍ മേല്‍ക്കോയ്മ സ്ഥാപിച്ചെടുത്തതോടെ ലൈംഗികത പോലും 

പുരുഷാധികാര സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീയെ തളച്ചിടാനുള്ള ആയുധമായി മാറി. 

കുടുംബത്തിനകത്ത്‌ സ്ത്രീയുടെ സുരക്ഷ ഉറപ്പാക്കുവാന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌ ഗാര്‍ഹിക 

പീഡന നിരോധന നിയമം വന്നത്‌”. സ്ത്രീധനം വാക്കാലുള്ള കരാറായതിനാല്‍ 

അസഹനീയമായ സ്ഥിതിയില്‍ പരാതിപ്പെട്ടാലും പരാതികള്‍ ്രഹസനമാവുന്നതാ 

യാണ്‌ കാണുന്നത്‌. സ്ത്രീധന നിരോധന നിയമത്തിലെ പാളിച്ചകള്‍ സംസ്ഥാ 

നത്ത്‌ സ്ത്രീധനക്കേസുകള്‍ രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്യുന്നതിന്‌ തടസ്സമാകുന്നു. 2004ല്‍ 

പുതിയ ഭേദഗതിയോടെ പുതിയ സ്ത്രീധന നിരോധന നിയമം നിലവില്‍ വന്നെ 

ങ്കിലും മുന്നു വര്‍ഷത്തിനകം രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്ത കേസുകള്‍ തെളിയിക്കപ്പെടാത്ത 

സാഹചര്യമുണ്ട്‌. പറയാന്‍ മാത്രമായി ഒരു നിയമമെന്ന നിലയിലേക്ക്‌ സ്ത്രീധന 

നിരോധന നിയമം മാറിയെന്നാണ്‌ കണക്കുകള്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌ ”. 

ഒരു സ്ത്രീയുമായി മാര്രം ലൈംഗികബന്ധം എന്നത്‌ സ്വീകരിക്കുവാന്‍ 

പുരുഷന്‍ തയ്യാറായിരുന്നില്ല.. ദേഹബലവും അധികാരചിന്തയും മൂലം ഏകപക്ഷീ 

യ നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ സ്ത്രീയ്ക്കുമേല്‍ ചുമത്തി സ്വതന്ത്രജീവിതം നയിക്കാന്‍ പുരു 

ഷന്‍ താല്‍പര്യപ്പെട്ടു. ഈ നൂറ്റാണ്ടിലും ചോദ്യം ചെയ്യപ്പെടാത്ത അധികാരമായി 

സമൂഹത്തിലെ ഒരു വിഭാഗത്തിനിടയില്‍ ബഹുഭാര്യാത്വം നിലനില്‍ക്കുന്നു എന്നത്‌ 

ചിന്തിക്കേണ്ടതാണ്‌. ചാരിത്രം, ഭര്‍തൃപുജ, പാതിവ്രത്യം, ഉത്തമസ്ത്രീ എന്നീ 
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സങ്കല്‍പങ്ങളെല്ലാം സ്ത്രീയ്ക്കുമേല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌. സ്ത്രീയ്ക്കു 

മേല്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ പുരുഷന്‍ ലാഭേച്ഛക്കായാണ്‌ ഉപയോഗപ്പെ 

ടുത്തിയത്‌. സ്ത്രീകള്‍ പുരുഷനേക്കാള്‍ മുന്നിലാവുമെന്ന അപകര്‍ഷതാബോധ 

മാണ്‌ സ്ത്രീയെ രണ്ടാംകിടവസ്തുവായി തരം താഴ്ത്താനുള്ള കാരണം. ഇത്തരം 

സമീപനം പ്രതിരോധിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീസമുഹം രംഗത്തേക്കു വന്ന 

ത്‌. സാമൂഹിക, കായിക, രാഷ്ട്രീയ രംഗങ്ങളിലുണ്ടായ മുന്നേറ്റം അതടയാളപ്പെടു 

ത്തുന്നു. നൂറ്റാണ്ടുകളായി നിലനിന്നുപോന്ന നിയന്ത്രണങ്ങളെ സമരത്തിലൂടെയും 

്രതിഷേധങ്ങളിലുടെയുമാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ നേരിട്ടത്‌. 

വിവാഹബന്ധത്തിനപ്പുറം വിവാഹേതരബന്ധങ്ങള്‍ വര്‍ദ്ധിച്ചു വന്ന സാഹ 

ചര്യത്തിലാണ്‌ കേന്ദ്ര ഭരണകുടം നിയമഭേദഗതി വരുത്തിയത്‌. നിലവിലെ നിയമ 

്രകാരം വിവാഹേതര ലൈംഗികബന്ധത്തിലേര്‍പ്പെടുന്ന പുരുഷന്‍ മാത്രമാണ്‌ 

കുറ്റക്കാരനാവുന്നത്‌. മറ്റൊരാളുടെ ജീവിതപങ്കാളിയുമായി ലൈംഗികബന്ധത്തി 

ലേര്‍പ്പെടുന്ന ഏതൊരാളെയും കുറ്റക്കാരാക്കണം എന്ന ജസ്റ്റിസ്‌ മളിമഠ കമ്മറ്റി 

യുടെ ശുപാര്‍ശയുമായാണ്‌ കേന്ദ്ര ഭരണകുടം രംഗത്തെത്തിയത്‌. ലൈംഗികത 

തികച്ചും വൃക്തിപരവും വ്യത്യസ്തവുമാണ്‌. നൈസര്‍ഗികവും ക്രിയാത്മകവുമായ 

ലൈംഗികത പൊതുനിയമത്തിനു കീഴില്‍ കൊണ്ടുവരുന്ന നിലപാട്‌ ചര്‍ച്ചകള്‍ക്കും 

ഗ്രതിഷേധങ്ങള്‍ക്കും ഇടയാക്കി. വിവാഹേതര ലൈംഗികബന്ധം ക്രിമിനല്‍കുറ്റമാ 

ണെന്നനുശാസിക്കുന്ന ഇന്ത്യന്‍ ശിക്ഷാനിയമത്തിലെ 497-ാം വകുപ്പ്‌ 2018 സപ്റ്റം 

ബര്‍ 26ന്‌ സുപ്രീംകോടതിയുടെ ഭരണഘടന ബഞ്ച്‌ റദ്ദാക്കി. സ്ത്രീയുടെ അന്ത 

സ്സിന്‌ കളങ്കമേല്‍പിക്കുന്ന 158 വര്‍ഷം പഴക്കമുള്ള വകുപ്പ്‌ ഭാര്യയെ ഭര്‍ത്താവിന്റെ 

ഉപഭോഗവസ്തുവായാണ്‌ കണക്കാക്കുന്നതെന്ന്‌ ചീഫ്ജസ്റ്റിസ്‌ ദീപക്‌ മിശ്ര അഭി 

്രായപ്പെട്ടു. വിവാഹേതര ലൈംഗികബന്ധം ക്രിമിനല്‍കുറ്റമാക്കുന്ന 497-90 

വകുപ്പും അതിനുള്ള ചട്ടങ്ങള്‍ നല്‍കുന്ന 198-ാം വകുപ്പും ഭരണഘടനാ വിരുദ്ധ 

മാണെന്ന അഞ്ചംഗബഞ്ചിന്റെ വിധി നവസമുഹനിര്‍മിതി പ്രഖ്യാപനമായിരുന്നു. 

സ്ത്രീയുടെ ലൈംഗികത പുരുഷനാണ്‌ നിശ്ചയിക്കുന്നതെന്ന ധാര്‍ഷ്ട്യത്തിനും 
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അനുചിത നിയമങ്ങളാല്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ പരിധി കല്‍പിക്കുന്ന സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥ 

യ്ക്കുമെതിരെയുള്ള വിളംബരമാണ്‌ ഈ വിധി. സ്ത്രീയെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുന്ന 

പുരുഷ കല്‍പനകളെ എതിര്‍ക്കുന്ന സുപ്രീംകോടതിവിധി സാമൂഹിക വിപ്ലവമായി 

കണക്കാക്കാം. തത്ത്വത്തില്‍ ലൈംഗികപരമായ സ്വയം നിര്‍ണയാവകാശം ബഹു 

മാനിക്കുകയും സ്ത്രീയോടുള്ള വിവേചനം എതിര്‍ക്കുകയും ചെയ്തു നടപ്പിലായ 

വിധി സ്ത്രീകളുടെ ഉയര്‍ത്തെഴുന്നേല്‍പിന്റെ അടയാളമാണ്‌. സമൂഹ നിഷ്കര്‍ഷ 

യില്‍ നിന്നു മാറി സ്വന്തമായ സഞ്ചാരപഥം കണ്ടെത്താന്‍ ആധുനികസ്ത്രീ ശീലി 

ക്കുന്നു. സ്വയം നിര്‍ണയാവകാശത്തിന്‌ വിലങ്ങിടുന്ന അധികാരവ്യവസ്ഥക്കുമേല്‍ 

നിരന്തര പ്രക്ഷോദങ്ങളിലൂടെയും പ്രതിഷേധ സമരങ്ങളിലൂടെയും സ്ത്രീ നേടി 

യെടുത്ത സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ ്രതിഫലനമാണ്‌ ഇത്തരം വിധികള്‍. വിശ്വാസം, 

അഭിരുചി, വസ്ത്രധാരണം എന്നിവയിലെല്ലാമുള്ള മതത്തിന്റെ ഏകപക്ഷീയമായ 

നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ക്ക്‌ തിരിച്ചടിയായിരിക്കണം കോടതിയുടെ ഇടപെടല്‍. 

പുരുഷനീതിക്ക്‌ സ്ത്രീ ഉപയുക്തതയുള്ള ഉല്‍പന്നമാണ്‌. പെണ്ണും പെണ്ണും 

ഒന്നിച്ചുള്ള ജീവിതം പ്രകൃതി സന്തുലനവും സംസ്കാരവും നശിപ്പിക്കുമെന്ന 

പുരുഷരരചരണത്തിനെതിരെ ഉയര്‍ന്നുവന്ന സ്വത്വബോധവും തിരിച്ചറിവുമാണ്‌ 

കപടസദാചാരത്തിനെതിരെ ശബ്ദമുയര്‍ത്താന്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ പ്രചോദനമായത്‌. 

പുരുഷേച്ഛയോടുള്ള തുറന്ന പ്രതികരണമാണ്‌ മാധവിക്കുട്ടിയുടെ എന്റ്‌ കഥ, രതി 

ദേവിയുടെ മേര/ മഗ്ദലിനയുമട സുവിശേഷം എമന്റ്യും എന്നീ കൃതികള്‍. 

ലൈംഗികതയുടെ ആത്യന്തിക ലക്ഷ്യം ര്രജനനമല്ല. അനുഭവിച്ച ലൈംഗി 

കചുഷണവും, പ്രതിരോധവും സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ പുതിയൊരു രാഷ്ര്രബോധമു 

ണ്ടാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. സ്ത്രീയുടെ ലൈംഗിക സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്മേലുളള പുരുഷാധികാര 

ത്തിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിനെതിരെ ആധുനികസ്ത്രീ പ്രതികരിക്കുന്നു. അധികാര 

ത്തിന്റെ ചരിത്രം പരിശോധിച്ചാല്‍ സ്ത്രീലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുള്ള പുരുഷന്റെ 

ഭയമാണ്‌ പുരുഷനിര്‍മിത വ്യവസ്ഥയുടെ കാതല്‍ എന്നു മനസ്സിലാക്കാനാവും. 
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പുരുഷാധിപതൃപരമായ അധികാര ബന്ധങ്ങളാല്‍ (്രാന്തവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ടവരാണ്‌ 

സ്ത്രീകള്‍ എന്നും ലിംഗബോധം നവസമുഹനിര്‍മിതിയാണെന്നുമുള്ള തിരിച്ചറി 

വാണ്‌ സ്ത്രീകളെ പ്രതിഷേധ പരിപാടികളിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌. 

1.3.7.2 ഭരണകുടവും ലൈംഗികതയും 

അച്ചടക്കം ശരീരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്നു. അച്ചടക്കബോധത്തിനനു 

സരിച്ച ശരീരത്തെ പരുവപ്പെടുത്തി അതിന്‌ വിധേയരായി ജീവിക്കണമെന്നുള്ള 

ബോധം സമൂഹത്തില്‍ വളര്‍ത്തിയെടുത്തതില്‍ ഭരണകുടത്തിന്‌ അനിഷേധ്യമായ 

പങ്കാണുള്ളത്‌. 

സമൂഹത്തില്‍ അധികാരികളുണ്ടാക്കിയ അച്ചടക്കം ശരീര സങ്കല്‍പനത്തി 

ലാണവസാനിക്കുകയെന്നും ഈ സങ്കല്‍പനം സമുഹത്തില്‍ പുതിയ രാഷ്ട്രീയ 

സാമൂഹിക സാമ്പത്തിക ചിന്തകള്‍ക്ക്‌ ഇടയാക്കിയെന്നും ശിക്ഷാനടപടികളെക്കു 

റിച്ചു പ്രസ്താവിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ഫൂക്കോ നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. പതിനേഴ്‌ പതി 

നെട്ട നൂറ്റാണ്ടുവരെ പാശ്വാത്യസമൂഹം ലൈംഗികത അടിച്ചമര്‍ത്തുന്ന രീതിയാണ്‌ 

സ്വീകരിച്ചത്‌. പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങള്‍ ലൈംഗികത ശാസ്ത്രീയമായി പഠിച്ചപ്പോള്‍ ഭര 

ണകുടം പൊതുശുദ്ധിക്ക്‌ രാഷ്ട്രീയമാനം നല്‍കിയതായും ഫുക്കോ നിരീക്ഷി 

ക്കുന്നു. അധികാരം ലൈംഗികതയില്‍ എങ്ങനെ ഇടപെടുന്നുവെന്ന്‌ ഇതില്‍ 

നിന്നും വ്യക്തമാണ്‌. മതവും രാഷ്ട്രീയാധികാരവും ലൈംഗികത പാപവും കുറ്റക 

രവുമാണന്ന്‌ പ്രചരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ എതിര്‍ക്കുന്ന ജനത്തെ രാഷ്്രീയാധികാരമുപ 

യോഗിച്ച്‌ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്ന ഭരണകൂട ഭീകരതയാണ്‌ ഈ കുറിപ്പുകളില്‍ തെളിയു 

ന്നത്‌. 

ശുദ്ധിയുടെയും അശുദ്ധിയുടെയും പേരിലുള്ള വ്യവസ്ഥകള്‍ അതിജീവി 

ക്കാനാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ഭരണകുടം മാത്രമല്ല സമ്വത്ത്‌, മതം 

എന്നിവയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിടക്കുന്ന അധികാരമാണ്‌ ലൈംഗികത നിയന്ത്രി 
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ക്കുന്നത്‌. സമൂഹത്തിന്റെ വൃത്യസ്ത തുറകളിലായി പ്രകടമാവുന്ന അധികാര 

ത്തിലൂടെ തടവറയും ശിക്ഷാരീതികളും ശരീരത്തെ നിയയന്ത്രിക്കുന്നു. 

ചെറുപ്പം മുതല്‍ പെണ്‍കുട്ടിയില്‍ വളര്‍ത്തിയെടുക്കുന്ന ശീലങ്ങള്‍ വാസ്ത 

വത്തില്‍ ശരീരത്തെയാണ്‌ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. വളര്‍ച്ചയുടെ ഓരോ ഘട്ടത്തിലും 

കുടുംബത്തില്‍ നിന്ന്‌ പെണ്‍കുട്ടി പുതിയ പാഠങ്ങള്‍ പഠിക്കുന്നു. ആഭരണങ്ങള്‍ 

അണിയുക, പൊട്ടുതൊടുക തുടങ്ങിയവയെല്ലാം മറ്റുള്ളവരുടെ നിര്‍ണയത്തിലാണ്‌ 

സംഭവിക്കുന്നത്‌. സ്വന്തം ശരീരം എങ്ങനെയായിരിക്കണമെന്ന്‌ നിശ്ചയിക്കേണ്ടത്‌ 

പെണ്‍കുട്ടിയാണ്‌. ആയിത്തീരലുകള്‍ സ്ധേച്ഛക്കനുസൃതമായിരിക്കുകയാണ്‌ പ്രധാ 

നം. സ്വാതന്ത്രയബോധത്തോടെ ചിന്തയും ശരീരവും ക്രമപ്പെടുത്താനാവുന്ന അവ 

സ്ഥയിലേ നവോത്ഥാനം സാര്‍ത്ഥകമാവു. അത്തരം സാധ്ൃതകള്‍ കൂടി 

നിര്‍മിതിവാദം പരിഗണിക്കുന്നു. 

1.3.൫ ലിംഗപദവി 

പുരുഷന്റെ അധികാരത്തിനും സ്ത്രീയുടെ അടിമത്തത്തിനും നൂറ്റാണ്ടുക 

ളുടെ പഴക്കമുണ്ട. ശാരീരികമായ വൃത്യാസങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ 

ആണിനെയും പെണ്ണിനെയും മുന്നാം ലിംഗക്കാരെയും വേര്‍തിരിക്കുന്നത്‌. യഥാകാ 

ലമുള്ള പരിണാമപ്രക്രിയയിലൂടെ സംഭവിച്ചതാണിത്‌. 

സമൂഹം ഓരോ ലിംഗത്തിനും പദവികളും മൂല്യങ്ങളും കല്‍പിക്കുന്നു. 

ആര്‍ത്തവം, ര്രസവം എന്നതെല്ലാം സ്ത്രീയുടെ ശാരീരികമായ പ്രത്യേകതകളാ 

ണ്‌. ജൈവികമായ പ്രത്യേകതകള്‍ക്കുമേല്‍ നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ ചുമത്തുവാന്‍ നിയമ 

ങ്ങള്‍ക്കാവില്ല.. ജൈവികമായ സവിശേഷതകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ സ്ത്രീയെ 

മാറ്റിനിര്‍ത്തുകയും ശുദ്ധാശുദ്ധ സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ അടിച്ചേല്‍പിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന 

പ്രവണതയാണ്‌ ലിംഗപദവിയില്‍ സാധാരണയായി കണ്ടുവരുന്നത്‌. 
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ആണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്കും വെവ്വേറെ സ്കൂള്‍ വേണമെന്ന 

നിര്‍ദ്ദേശവും സ്ത്രീകള്‍ അടിമപ്പണി ചെയ്യേണ്ടവരാണെന്നും ആണുങ്ങള്‍ കുടും 

ബത്തിലേക്ക്‌ വരുമാനമുണ്ടാക്കേണ്ടവരാണെന്നും പറയുന്നതും സമുഹത്തിലെ 

ലിംഗപദവിയുടെ പ്രവര്‍ത്തനഫലമാണെന്ന്‌ കെ.എം. നരേന്ദ്രന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. 

ഓക്സ്‌ഫെഡ്‌, വെസ്റ്റേണ്‍ ഓറിഗോണ്‍ എന്നീ സര്‍വകലാശാലാ കാമ്പസുകളില്‍ 

ഹി, ഷി (he, she) എന്നീ വാക്കുകള്‍ക്കു പകരം ൧£€ എന്ന അലിംഗ പൊതുപദ 

മാണ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നതെന്നും നരേന്ദ്രന്‍ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു*. 

ലിംഗപദവിയില്‍ സുര്രധാന ഘടകമാണ്‌ ഭാഷ. മനുഷ്യചിന്തകള്‍ ഭാഷയി 

ലൂടെയാണ്‌ ആശയവിനിമയം ചെയ്യപ്പെടുന്നത്‌. മനുഷ്യന്റെ വികാരവിചാരങ്ങള്‍ 

ഭാഷയില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നു. ആണിനെയും പെണ്ണിനെയും വേര്‍തിരിച്ചുകാണി 

ക്കുകയെന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കുന്ന ഭാഷാപ്രയോഗങ്ങളുണ്ട്‌. 

കവി എന്നുപയോഗിക്കുമ്പോള്‍ അര്‍ത്ഥപൂര്‍ണത വരുമെങ്കിലും കവയിത്രി, സാഹി 

തൃകാരന്‍-സാഹിത്യകാരി, എഴുത്തുകാരന്‍ -എഴുത്തുകാരി എന്നീ പ്രയോഗങ്ങ 

ളെല്ലാം ലിംഗപദവിയില്‍ ഭാഷക്കുള്ള പങ്കും സ്വാധീനവും വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

ലിംഗപദവിയെ സ്വാധീനിക്കുന്ന മറ്റൊരു ഘടകമാണ്‌ ചിഹങ്ങള്‍. ഉല്‍പന്ന 

ങ്ങളുടെ പരസ്യങ്ങളില്‍ ലിംഗപദവി കല്‍പിക്കപ്പെടുന്നത്‌ വ്യക്തമാണ്‌. പലപ്പോഴും 

വാഹനങ്ങള്‍, ഇന്ധനം തുടങ്ങിയവയുടെ പരസ്യങ്ങള്‍ പുരുഷ(്രാധാന്യത്തോടെ 

വരുമ്പോള്‍ സുഗന്ധലേപനങ്ങളുടെ പരസ്യങ്ങള്‍ സ്ത്രീപ്രാധാന്യത്തോടെയാണ്‌ 

അവതരിപ്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌. മുന്നാം ലിംഗം ഈ സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൊന്നും പരിഗണിക്ക 

പ്പെടുന്നില്ല. ഇത്തരത്തില്‍ സമൂഹത്തില്‍ ബോധപൂര്‍വം രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കുന്ന 

വ്യവസ്ഥയാണ്‌ ലിംഗപദവി. 

ആധുനികസ്ത്രീ സ്വയം ലോകത്തെ സൃഷ്ടിക്കുകയാണ്‌. സീത അശോക 

വനിയില്‍ കഴിഞ്ഞ കാലമത്രയും വൃത്യസ്ത ജനപഥങ്ങളില്‍ സ്വതന്ത്രനായി 

ജീവിച്ച രാമന്റെ ലൈംഗികശുദ്ധി കാവ്യകാരന്റെയും സീതയുടെയും ഗ്രമേയമല്ല 
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മറിച്ച്‌ അഗ്നിപരീക്ഷയ്ക്കൊരുങ്ങിയ സീത തന്നോടൊപ്പം പരീക്ഷയ്ക്ക്‌ രാമനെ 

കൂടെ ക്ഷണിച്ചിരുന്നെങ്കില്‍ സ്ത്രീ പുരുഷ സമത്വത്തിന്റെ ഒരു വ്ൃത്യസ്തഗാഥ 

ഭാരതത്തില്‍ ചമയ്ക്കപ്പെടുമായിരുന്നു”” എന്ന സി.വി. സുധീന്ദ്രന്റെ നിരീക്ഷണം 

നവസമൂഹനിര്‍മിതിയുടെ അടയാളപ്പെടുത്തലാണ്‌. 

സമൂഹത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന ലിംഗാധിഷ്ഠിത ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍ അതിജീ 

വിക്കാന്‍ അഫ്ഗാനിലെ സ്ത്രീകള്‍ കണ്ടെത്തിയ വഴിയാണ്‌ വേഷ്രപച്ഛചന്നരായി 

പുരുഷന്മാരെപ്പോലെ ജീവിക്കുക എന്നത്‌. പുരുഷന്റെ ബാഹ്യര്രകൃതി സ്വീകരി 

ക്കുന്നതോടെ എന്തെന്നില്ലാത്ത ഒരുതരം മാനസികോല്ലാസം അവര്‍ അനുഭവിക്കു 

ന്നു. സ്വതന്ത്രമായ ആത്മാവിഷ്കാരം, സ്വതന്ത്രചിന്ത, സ്വതന്ത്ര സംസ്കാരം എന്നി 

വയെല്ലാം അതിലൂടെ സ്ത്രീയ്ക്കു സാധ്യമാവുന്നു. പുരുഷനിര്‍മിത സീമ 

യില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തുകടന്ന്‌ സമരങ്ങളിലേക്ക്‌ നീങ്ങാന്‍ സ്ത്രീയെ പ്രേരിപ്പിച്ചതും 

ഈയൊരു തിരിച്ചറിവാണ്‌. സ്വത്വപ്രഖ്യാപനമാണ്‌ സ്ത്രീയ്ക്ക്‌ ഇത്തരം സമര 

ങ്ങള്‍. ധര്‍മം സ്ത്രീയ്ക്കു മാത്രമല്ല, പുരുഷനും ബാധകമാണെന്ന ഓര്‍മപ്പെടുത്ത 

ലാണത്‌. നല്ല പാചകത്തിന്റെ, ഭരണനൈപുണ്ുത്തിന്റെ, കലയുടെ പേരില്‍ അക 

ത്തളങ്ങളില്‍ ബന്ധിക്കപ്പെടുന്ന, വേതനമോ വിശ്രമമോ ഇല്ലാതെ നിരന്തരം മാന 

സികമോ ശാരീരികമോ ആയ ചുറ്റുപാടുകളോട പൊരുത്തപ്പെട്ട ജീവിക്കുന്ന 

സ്ത്രീകളുടെ പൊതുബോധവും തിരിച്ചറിവുമാണ്‌ പുരുഷാധിപത്യ്രവണതകളെ 

വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്ത്രീവിമോചനസമരങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌. 

കാശ്മീരിലെ ലാല്‍ഡെഡ്‌, കര്‍ണ്ണാടകത്തിലെ മഹാദേവി അക്ക എന്നീ 

ഭക്തകവികള്‍ വസ്ത്രം ഉപേക്ഷിച്ചതിനെക്കുറിച്ചുള്ള രാമാനുജന്റെ അഭിപ്രായം 

നിവേദിത മേനോന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട. ആ പ്രവൃത്തി ശരീരത്തെ തുണി 

കൊണ്ടു മറയ്ക്കുന്നതിലൂടെ സൃഷടിക്കപ്പെടുത്തുന്ന നാണം എന്ന മൂല്യവും 

വികാരവും ലൈംഗികജിജ്ഞാസയും ഇല്ലാതാക്കാനല്ല. അതിനെ ചെറുക്കാനും 

വളര്‍ത്താനും വേണ്ടിയുള്ളതാണ്‌. വസ്ത്രമുപേക്ഷിക്കുമ്പോള്‍ വെളിവാകുന്നത്‌ 
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ഈ വിരോധാഭാസമാണ്‌. സമൂഹത്തില്‍ പെണ്‍കുട്ടിയേയും ആൺണ്‍കുട്ടിയേയും 

വളര്‍ത്തുന്ന രീതി അവര്‍ക്കിടയില്‍ ലിംഗപരമായ അസമത്വത്തിന്റെ തെറ്റായ 

ബോധ്യത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. വളര്‍ച്ചക്കനുസരിച്ച്‌ സംഭവിക്കുന്ന ശാരീരീകമായ 

പ്രത്യേകതകള്‍ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ കുട്ടികള്‍ക്കിടയില്‍ വന്‍മതിലായി നില്‍ക്കുന്നു. 

പെണ്‍കുട്ടികള്‍ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ പുറത്തേക്കിറങ്ങരുത്‌, ആണ്‍കുട്ടികളുമായി സംസാ 

രിക്കരുത്‌, പിതാക്കളോ ബന്ധുക്കളോ നിശ്ചയിക്കുന്ന വസ്ത്രധാരണരീതിയേ 

പിന്തുടരാവു തുടങ്ങിയ അരുതായ്മകളാണ്‌ പെണ്‍കുട്ടിയുടെ ഭാവി നിര്‍ണയിക്കു 

ന്നത്‌. ഇത്തരം ഇടപെടലുകള്‍ ബാഹൃപരിസരത്തെ മാറ്റിമറിക്കുന്നു. 

ഉത്തമസ്ത്രീയെന്ന അധീശവര്‍ഗത്തിന്റെ നിര്‍വചനങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്തേക്ക്‌ 

ഉള്ളിലുയരുന്ന സ്വാതന്ത്രബോധം സ്ത്രീയെ നയിക്കുമ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ മാനസി 

കവും ശാരീരികവുമായ തയ്യാറെടുപ്പുകള്‍ നടത്തേണ്ടിവരുന്നു. ലിംഗപരമായ 

തൊഴില്‍വിഭജനം സ്ത്രീകളുടെ പനരത്വത്തെ സാരമായി ബാധിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

സ്വതന്ത്മായ ഇടപെടലിലുടെയും തെരഞ്ഞെടുപ്പിലൂടെയും തന്റെതായ ഇടം 

പ്രഖ്യാപിക്കുമ്പോള്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കുവേണ്ടി വാദിക്കുന്ന പലരുടെയും മുഖം മാറു 

ന്നത്‌ അധീശ സംസ്കാരത്തിന്റെ വിത്തുകള്‍ എത്രമേല്‍ പടര്‍ന്നിറങ്ങിയെന്നതിന്റെ 

തെളിവുകളാണ്‌. സ്ത്രീയുടെ കഴിവുകള്‍ തിരിച്ചറിയുന്ന സാഹചര്യം സൃഷ്ടി 

ക്കാന്‍ ഒരു പരിധിവരെ സ്ത്രീ സമൂഹത്തിന്‌ സാധിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

രാഷ്ടരീയരംഗങ്ങളില്‍ സ്ത്രീസ്വാതന്ത്രയത്തിനുവേണ്ടി ശബ്ദമുയര്‍ത്തുകയും 

തെരഞ്ഞെടുപ്പില്‍ സ്ത്രീകളെ ഉള്‍പ്പെടുത്താന്‍ വിമുഖത കാണിക്കുകയും ചെയ്യു 

ന്നതിനു പിറകില്‍ സ്ത്രീയോടുള്ള ഭയമാണുള്ളതെന്ന്‌ ആധുനികസ്ത്രീ തിരിച്ചറി 

യുന്നു. ഇത്തരം അവസരങ്ങളില്‍ നിലവിലിരിക്കുന്ന അധികാരവര്‍ഗത്തോടു പൊ 

രുതാന്‍ പ്രതിഷേധസമരങ്ങളും പ്രക്ഷോഭങ്ങളും വേണ്ടിവരുമെന്നും അവര്‍ക്കു 

ബോധ്യമുണ്ട്‌. സ്ത്രീകള്‍ കുടുംബിനികളായിരിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്നും ഭരി 

ക്കുക എന്നത്‌ അവര്‍ക്ക്‌ അസാധ്യമാണെന്നുമുള്ള പുരുഷമനോഭാവമാണ്‌ രാഷ്ട്രീ 
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യരംഗത്തേക്കുള്ള സ്ത്രീയുടെ കടന്നുവരവിന്‌ വിഘാതമാവുന്നത്‌. രാഷ്ട്രീയാധി 

കാരത്തിന്റെ മുകള്‍ത്തട്ട പുരുഷന്റെ കൈകളിലാണ്‌. കീഴ്ത്തട്ടുകളില്‍ കഴിവ്‌ 

തെളിയിച്ചാലും മേല്‍ത്തട്ട സ്ത്രീക്ക്‌ ്രാപ്യമാവാതിരിക്കാനുള്ള പുരുഷന്റെ ശ്രമം 

ആധുനികകാലത്തും തുടരുന്നു. 

തെരഞ്ഞെടുക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം സ്ത്രീ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ 

അത്‌ മാനസികവും ശാരീരികവുമായ അടയാളപ്പെടുത്തലാണ്‌. സ്വാതന്ത്ര്യ പ്രഖ്യാ 

പനമാണ്‌. നവസമുഹനിര്‍മിതിയാണ്‌ അവളിലൂടെ സാധ്യമാകുന്നത്‌. പെണ്ണ്‌ ശരീര 

വും ലൈംഗികവസ്തുവുമാണെന്നാണ്‌ ദൃശ്യമാധ്യമങ്ങളും ചലച്ചിത്രങ്ങളും അവ 

തരിപ്പിക്കുന്നത്‌. സ്വതന്ത്രയാണെന്ന പ്രഖ്യാപനം നടത്തുമ്പോള്‍ താനേതു സാമു 

ഹിക പദവിയിലാണെന്ന്‌ സ്ത്രീ തിരിച്ചറിയുന്നുണ്ട. അവളോടുള്ള സമൂഹത്തിന്റെ 

കാഴ്ചപ്പാട എന്താണെന്ന്‌ പരിശോധിക്കേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകത നിര്‍മിതിവാദം 

ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നു. പുരുഷന്‌ തുല്യയാണെന്നും ജന്മനാ സ്വതന്ത്രയാണന്നും 

പെണ്‍കുട്ടിക്ക്‌ ഏതു നിമിഷം ബോധ്യപ്പെടുന്നുവോ അതേ നിമിഷം അവള്‍ സ്വത 

ന്ത്യായി രൂപാന്തരപ്പെടുന്നു. മറ്റുള്ളവരോടുള്ള കടമകള്‍ നിര്‍വ്ൃഹിക്കുമ്പോള്‍, 

അവരെ സേവിക്കുമ്പോള്‍, സമൂഹത്തിലെ ഉത്തരവാദിത്തബോധമുള്ള ഒരാദര്‍ശ 

ശാലിയെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ അവനവനോട്‌ വിധിച്ചിട്ടുള്ള കടമകള്‍ നിര്‍വ്വഹിക്കുക 

മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നതെന്നും അവള്‍ക്ക്‌ ക്രമേണ മനസ്സിലായിത്തുടങ്ങുമെന്ന മാധ 

വിക്കുട്ടിയുടെ വാക്കുകള്‍ പുതു തലമുറയ്ക്ക്‌ ഉര്‍ജ്ജം പകരുന്നവയുമാണ്‌ 

സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ മോചനം സാധ്യമാകുന്നത്‌ ഭാതിക, സാമ്പത്തിക, 

മാനസിക സ്വാതന്ത്യത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ സാധിക്കുമ്പോഴാണ്‌. അതിലുടെ 

നവസമുഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കാന്‍ കഴിയുമെന്നും ആധുനികസ്ത്രീ വിശ്വസിക്കു 

ന്നു. ഇന്ത്യക്കാരിയായ കാന്‍ഡിയ ലൂയിസ്‌ മോളോര്‍സൈക്കിളില്‍ ബാംഗ്ലൂ 

രില്‍നിന്നും ഓസ്ട്രേലിയക്കു യാത്ര നടത്തിയത്‌ പൊതു ചര്‍ച്ചയായി. പുരുഷന്റെ 

കുത്തകയായിരുന്ന മോളോര്‍സൈക്കിള്‍ യാത്രയില്‍ ഒരു സ്ത്രീ നടത്തിയ 
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മുന്നേറ്റം രേഖപ്പെടുത്തേണ്ടതാണ്‌. ഓരോ സ്ത്രീയും അവളുടെ വിശ്വാസവും 

സ്വാതന്ത്രവും ഒരുപോലെ അനുഭവിക്കുന്നു. അതിന്മേലാണ്‌ സമുദായം, മതം, ഭര 

ണകുടം, പുരുഷ മേല്‍ക്കോയ്മ എന്നിവര്‍ അധികാരം ഉറപ്പിക്കുന്നത്‌. ഓരോ 

സ്ത്രീക്കും തന്റെ ശരീരത്തിന്റെ നാനാതരം അനുഭവങ്ങളെയും അതിന്റെ സുക്ഷ്മ 

തലം വരെ മുഴുവന്‍ ആനന്ദത്തേയും തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയണം എന്ന എസ്‌. ശാരദ 

ക്കുട്ടിയുടെ അഭിപ്രായം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌ ൦. 

സമൂഹം നിര്‍ണയിച്ച വഴിയിലുടെയേ സഞ്ചരിക്കാവൂ എന്ന വ്യവസ്ഥയെ 

ആധുനികകാലത്തെ സ്ത്രീ വെല്ലുവിളിക്കുന്നു. യാതൊരു സദാചാരബോധ 

ത്തെയും അവള്‍ ഭയപ്പെടുന്നില്ല. സ്വന്തമായ തെരഞ്ഞെടുപ്പുകളിലൂടെയും ആത്മ 

നിഷ്ഠ പ്രഖ്യാപനങ്ങളിലുടെയും സ്ത്രീ സ്വയം അടയാളപ്പെടുത്തുകയും 

കര്‍തൃത്വം ഉറപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. സ്വന്തമായ ഇടം കണ്ടെത്തുകയും സ്വന്തം 

പദവിയില്‍ വിശ്വസിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന സ്ത്രീസമുഹത്തെയാണ്‌ ആധുനിക 

കാലം ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌. വസ്ത്രധാരണം വെറും അലങ്കാരമല്ല. അത്‌ സ്ത്രീയുടെ 

സാമൂഹികാവസ്ഥയാണ്‌ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

ലിംഗപരമായി സ്ത്രീയെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നതിനെ ജെര്‍മെയ്ന്‍ ഗ്രയര്‍ 

വിമര്‍ശിക്കുന്നു. പുരുഷലിംഗം സ്ത്രീയെ അടിച്ചമര്‍ത്താനുള്ള ഒരുപകരണമായി 

കാണുന്നത്‌ തീര്‍ത്തും അസംബന്ധമാണ്‌. അത്‌ മനുഷ്യശരീരത്തിലെ ഒരവയവം 

മാത്രമാണ്‌. ലൈംഗികത ഒരു ശിക്ഷയല്ല”. സ്ത്രീപദവി നിശ്ചയിക്കുന്ന ഘടക 

ങ്ങള്‍ക്കു മുമ്പില്‍ സധൈര്യം മുന്നേറുമ്പോഴും കര്‍തൃത്വബോധമുള്ള സ്ത്രീസമു 

ഹത്തിന്റെ നവനിര്‍മിതി എത്രത്തോളം സാധ്യമാകുമെന്ന്‌ പഠിക്കുകയും വിശക 

ലനം നടത്തുകയും ചെയ്യേണ്ടത്‌ ആവശ്യമാണ്‌. മാനസികവും ശാരീരികവുമായി 

സ്ത്രീയെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദം ചെയ്യുന്നത്‌. 
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114 കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത 

കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത, നവോത്ഥാനം, ആധുനികത എന്നിവയെക്കു 

റിച്ചുള്ള വിശദമായ പഠനം ഉദ്ദേശിക്കുന്നില്ല. ഇവയുടെ പൊതുവായ ആശയത്തെ 

എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളുടെ ചരിത്രപശ്ചാത്തലമെന്ന നിലയില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുക 

യാണ്‌ പ്രബന്ധത്തില്‍. 

കോളനീകരണത്തിലൂടെ അധികാരവും ആധിപത്യവും സ്ഥാപിച്ചെടു 

ക്കുകയെന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ സമുദ്രയാത്രകള്‍ നടത്തി യൂറോപ്യന്മാര്‍ സ്ഥാപിച്ചെ 

ടുത്ത അധികാരവ്യവസ്ഥയാണ്‌ കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത. ശാസ്ത്രസാങ്കേതി 

കരംഗത്തെ വളര്‍ച്ച, തത്ത്വചിന്ത, ദേശരാഷ്ട്രങ്ങളുടെ രുപീകരണം, സ്വതന്ത്രവ്യ 

ക്തിത്വരരൂപീകരണം, അജ്ഞതയാണ്‌ സകലദുരിതങ്ങള്‍ക്കും കാരണമെന്ന പുതിയ 

ജ്ഞാനവ്യവഹാരം എന്നിവയെല്ലാം കൊളോണിയല്‍ ആധുനികതയുടെ സവിശേ 

ഷതകളാണ്‌. മത-പനരോഹിത്യങ്ങളോടുള്ള വിമര്‍ശനം ഈ ജ്ഞാനവ്യവ 

ഹാരത്തിന്റെ ഫലമായുണ്ടായതാണ്‌. സമരങ്ങളിലൂടെ രൂപപ്പെട്ടു വന്ന ദേശീയത 

കൊളോണിയല്‍ താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കടിസ്ഥാനമായി നിര്‍വചിക്കപ്പെട്ടു. 1498ല്‍ കേര 

ളത്തിലെത്തിയ വാസ്കോഡഗാമ മുതല്‍ അവസാനമെത്തിയ ബ്രിട്ടീഷുകാ 

രുള്‍പ്പടെ സംസ്ഥാനത്തെ കൊളോണിയല്‍ അതിക്രമങ്ങള്‍ക്കിരയാക്കി. കാര്‍ഷിക 

്രധാനമായ ഗ്രാമീണ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയും അതിന്റെ മേല്‍ക്കോയ്മ വഹിച്ചി 

രുന്ന നാടുവാഴി, ഭു്രഭു സമ്മ്രദായവും ബ്രിട്ടീഷ്‌ കൊളോണിയല്‍ അധികാരികള്‍ 

അവരുടെ വ്യാപാര-വ്യവസായ താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുഗുണമായ വിധത്തില്‍ ഉട 

ച്ചുവാര്‍ത്തുവെന്ന്‌ പി. ഗോവിന്ദപിള്ള നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. 

കോളനീകരണം നടത്തി അധിനിവേശം സ്ഥാപിച്ച രാജ്യങ്ങളെല്ലാം അവര 

വരുടെ ലാഭേച്ഛചക്കനുസരിച്ച്‌ കേരളത്തെ സാമ്പത്തികമായും സാമൂഹികമായും 

ചുഷണം ചെയ്തു. കാര്‍ഷിക സമ്പദ്വ്യവസ്ഥക്കു പകരം മുതലാളിത്ത സമ്പദ്വ്യ 

വസ്ഥ നടപ്പിലായി. ആധുനിക വിദ്യാഭ്യാസം ഇന്ത്യയില്‍ നടപ്പിലായതും കൊളോ 
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ണിയല്‍ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌. ജാതി, മത, ലിംഗഭേദമില്ലാതെ സാര്‍വ്രതിക വിദ്യാ 

ഭ്യാസം നടപ്പിലായി. സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസം പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. തങ്ങളുടെ 

അധിനിവേശരാഷ്ട്രങ്ങളില്‍ മുതലാളിത്ത സമ്്രദായങ്ങള്‍ നടപ്പിലാക്കി ലാഭം 

കൊയ്യുന്ന പ്രക്രിയയില്‍ മാര്‍കസും എംഗല്‍സും സ്ത്രീയവസ്ഥകളെ കായികാധ്വാ 

നവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തുന്നു. ആധുനികവ്യവസായം വികസിക്കുന്നതിനനുസ 

രിച്ച്‌ പുരുഷന്മാര്‍ക്കു പകരം സ്ത്രീകളെക്കൊണ്ട്‌ പണിയെടുപ്പിക്കുന്ന രീതി 

വര്‍ദ്ധിച്ചു വന്നു. തൊഴിലാളിവര്‍ഗത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ പ്രായവൃത്യാസത്തിനോ, 

സ്ത്രീപുരുഷഭേദത്തിനോ സാമൂഹിക സാധുതയില്ലാതായിത്തീരുന്നു. എല്ലാവരും 

അധ്വാനോപകരണങ്ങളാണ്‌. പ്രായഭേദമനുസരിച്ചും, സ്ത്രീപുരുഷഭേദമനുസ 

രിച്ചും ചെലവു കൂടുകയോ കുറയുകയോ ചെയ്യുമെന്നു മാത്രം. 

ലാഭേച്ഛചയാണ്‌ കോളനീകരണത്തിന്റെ പ്രധാല ലക്ഷ്യം. രണ്ടാം ലോകമഹാ 

യുദ്ധത്തിനുശേഷം കോളനികള്‍ സ്വതന്ത്രമാവുന്നതുവരെയും പുതിയ 

ചൂഷണങ്ങള്‍ക്കു വിധേയപ്പെടുകയായിരുന്നു മധ്യകാലസമൂഹം. 

15 നവോത്ഥാനം 

യുറോപിലുണ്ടായ ബ്യഹത്തായ പരിവര്‍ത്തനത്തെക്കുറിക്കുന്ന വാക്കാണ്‌ 

റിനൈസന്‍സ്‌. കൊളോണിയല്‍ ആധുനികതക്കുശേഷം പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാ 

ണ്ടിന്റെ അവസാനത്തിലും ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ തുടക്കത്തിലുമുണ്ടായ 

സാംസ്കാരിക മുന്നേറ്റമാണ്‌ നവോത്ഥാനം. നവോത്ഥാനം വിചാരവികാരങ്ങ 

ളെയും സാഹിത്യാദികലകളെയും ദാര്‍ശനിക പരിപ്രേക്ഷ്യങ്ങളെയും മുല്യവ്യവ 

സ്ഥയെയും ഇവയെല്ലാം ചേര്‍ന്ന സമഗ്രമായ സംസ്കാരത്തെയും മാറ്റിത്തീര്‍ക്കുന്ന 

ആത്മനിഷ്ഠമായ പ്രക്രിയയാണെന്ന്‌ പി.ഗോവിന്ദപിള്ള എഴുതുന്നു. ഡാന്റെയുടെ 

ഡധിമമവ൯കോമനഡിയാണ്‌ യൂറോപ്പില്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്‌ തുടക്കമിട്ടത്‌. 

യൂറോപില്‍ പതിനാലാം നൂറ്റാണ്ട്‌ മുതല്‍ പതിനേഴാം നുറ്റാണ്ടുവരെയുള്ള കാല 

മാണ്‌ നവോത്ഥാനകാലമായി കണക്കാക്കുന്നത്‌. കൊളോണിയല്‍ വാഴ്ചയുടെ 
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അധികാരക്രമങ്ങളില്‍ നിന്നും ജാതൃടിമത്ത ്രവണതകളില്‍ നിന്നും മോചനം 

നേടാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ നവോത്ഥാനത്തിലൂടെ സാധ്യമായത്‌. ജര്‍മന്‍കാരനായ 

മാര്‍ട്ടിന്‍ലൂഥര്‍ ആരംഭിച്ച മതനവീകരണ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും കോപ്പര്‍നിക്കസ്‌ തുട 

ങ്ങിവെച്ച വൈജ്ഞാനിക വിപ്ലവവും നവോത്ഥാനത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചകളാണ്‌. 

മാനവികത, ജനാധിപത്യം, യുക്തിവാദം, സോഷ്യലിസം, മതനിരപേക്ഷത 

എന്നിവ കേരളത്തില്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയെ സ്വാധീനിച്ചു. സദ്ചിന്ത, 

സദ്പ്രവ്യത്തി, ജാതിവിവേചന നിര്‍മാര്‍ജനം, മതനിരപേക്ഷത, കുടുംബം, വിവാ 

ഹം, ഉയര്‍ന്ന സ്ത്രീപദവി, സ്വത്തവകാശം, വിദ്യാഭ്യാസം എന്നീ മേഖലകളില്‍ 

സ്ത്രീപുരുഷ സമത്വം, സതി, ശൈശവവിവാഹം എന്നിവയുടെ നിരോധനം, വിധ 

വാവിവാഹം, ഏകഭാര്യാത്വം എന്നിവയെല്ലാം ഇന്ത്യന്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ 

അടിസ്ഥാന മൂല്യങ്ങളാണ്‌. 

സ്ത്രീകളുടെ അടിച്ചമര്‍ത്തലിന്റെയും അടിമത്തത്തിന്റെയും കാലമായാണ്‌ 

മധ്യകാലഘട്ടം ചരിത്രത്തില്‍ അടയാളപ്പെടുത്തപ്പെടുന്നത്‌. നവോത്ഥാനസ്വാധീനം 

സാഹിത്യത്തിലും പ്രകടമായിരുന്നു. സ്ത്രീയെ ഭോഗവസ്തു മാത്രമായി കണ്ടി 

രുന്ന ഫ്യൂഡല്‍ ചിന്താഗതിയാണ്‌ നവോത്ഥാനകാലത്തെ എഴുത്തുകാര്‍ എതിര്‍ത്ത 

ത്‌. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ വിദ്യാഭ്യാസം നിഷേധിച്ച സാമുഹിക വ്യവസ്ഥയേയും പുരുഷാ 

ധികാരത്തെയും ചോദ്യം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ചന്തുമേനാന്‍ ഇന്ദുലേഖ. അവതരി 

പ്പിച്ചു. സി. വി. രാമന്‍ പിള്ള 1891ല്‍ രചിച്ച മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മയിലെ സുഭദ്ര രാജാ 

വിനെ പോലും നിയന്ത്രിക്കാനുള്ള തന്റെടം കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. തോട്ടക്കാട്ട ഇക്കാ 

വമ്മ 1891ല്‍ രചിച്ച സുഭഗ്രാര്‍ജുനം നാടകം സാഹിതൃത്തില്‍ സ്ത്രീകളോടുള്ള 

അവഗണനക്കെതിരെ എഴുതപ്പെട്ടതാണ്‌. ജാത്യാചാരങ്ങള്‍ എഴുത്തിലൂടെ ലംഘി 

ക്കപ്പെട്ടു. കീഴാളന്‌ അവകാശങ്ങള്‍ നിഷേധിക്കുന്ന അധികാരഗര്‍വ്‌ അവതരിപ്പിക്ക 

പ്പെട്ട പുരാണത്തില്‍ സ്ത്രീ ആദര്‍ശമാതൃകയാണ്‌. പരിഷ്കാരത്തിന്റെ പേരില്‍ 

സ്ത്രീയെ വിമര്‍ശിക്കുന്നുവെങ്കിലും സ്ത്രീയുടെ ലൈംഗികസ്വാതന്ത്ര്യമാണ്‌ 

യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ വിമര്‍ശിക്കപ്പെട്ടത്‌. 
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നവോത്ഥാനം സമൂഹത്തിന്റെ സര്‍വമണ്‍്ഡലങ്ങളിലും മുന്നേറ്റമുണ്ടാക്കി. 

മിഷണറിമാരുടെ വരവോടെ വിദ്യാഭ്യാസസ്ഥാപനങ്ങള്‍ നിലവില്‍ വരികയും 

അവര്‍ണസമുദായക്കാര്‍ക്ക്‌ വിദ്യാഭ്യാസം സാധ്യമാവുകയും ചെയ്തതോടെ 

അറിവിന്‍മേല്‍ സ്രാഹ്മണര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന കുത്തകയും ക്രമേണ മതാധികാരവും 

അവസാനിച്ചു. സതി നിരോധിക്കുന്നതിനായി 1828ല്‍ സ്ഥാപിതമായ ബ്രഹ്മസമാ 

ജം, സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ രന്നല്‍ നല്‍കിയ പ്രാര്‍ത്ഥനാസമാജം എന്നീ 

സ്ഥാപനങ്ങളെല്ലാം സാസ്‌കാരികമുന്നേറ്റത്തെ സഹായിച്ചു. മധ്യകാലഘട്ടത്തിലെ 

സാമൂുഹികവ്യവസ്ഥ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്താന്‍ ഒരു പരിധിവരെ നവോത്ഥാന 

പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാധിച്ചു. 

സെമീന്ദാരി സ്രമ്പദായത്തിന്റെ ചുഷണം വെട്ടിക്കുറക്കണമെന്ന്‌ അക്കാ 

ലത്ത്‌ പറഞ്ഞത്‌ രാജാറാം മോഹന്‍ റായ്‌ മാത്രമാണ്‌. അധ:സ്ഥിതരെ ഉണര്‍ത്താന്‍ 

നവോത്ഥാന ഡ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയാതെപോയത്‌ അതുകൊണ്ടാണെന്ന വിവേ 

കാനന്ദന്റെ വിമര്‍ശനം എന്‍. ഇ. ബാലറാം ശരി വെക്കുന്നു. താഴ്ന്ന ജാതിക്കാ 

രോടുള്ള അവഗണനക്കെതിരെയും ജാതിവ്യവസ്ഥക്കെതിരെയും ശബ്ദ 

മുയര്‍ത്തിയ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍, ശ്രീനാരായണഗുരു, ആഗമാനന്ദമ്വാമികള്‍ തുടങ്ങി 

യവര്‍ കേരളത്തില്‍ നവോത്ഥാന പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശക്തി പകര്‍ന്നവരാണ്‌. 

1.6 ആധുനികത (Modernity) 

കൊളോണിയലിസത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ ആധുനികത. ജ്ഞാനസമ്പാദ 

നവും മനുഷ്യപുരോഗതിയും അടിസ്ഥാനമാക്കി ശാസ്ത്രീയമായും വസ്തു 

നിഷ്ഠമായുമുണ്ടായ സാമൂഹിക പരിവര്‍ത്തനമാണത്‌. പുരോഗതി, വികസനം തുട 

ങ്ങിയ ആശയങ്ങള്‍ ആധുനികതയുമായി ബന്ധപ്പെട്ടതാണെങ്കിലും ഉദ്യോഗദുഷ്ര്ര 

ഭുത്വവും സാമ്പത്തിക ചൂഷണവും ആധുനികതയുടെ സ്വഭാവമായിരുന്നു. 

വിശ്വാസം, ചുമതലകള്‍, അച്ചടക്കം, അനുസരണ എന്നിവയെല്ലാം സ്ത്രീയില്‍ 

ആരോപിച്ചുകൊണ്ട്‌ പൊതുസമുഹം സ്ത്രീയെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുന്നു. സ്ത്രീക്ക്‌ 

വിദ്യാഭ്യാസം നല്‍കുകയും വീടാണ്‌ ചേരുന്നതെന്ന്‌ ബോധ്യപ്പെടുത്തി മാനസികാ 
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ടിമത്തത്തിലേക്കു നയിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന പുരുഷരാഷ്്രീയം സ്ത്രീത്വത്തെ ഒതു 

ക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. കൊളോണിയല്‍ ഭരണമാണ്‌ ആധുനിക വിദ്യാഭ്യാസം 

ചിട്ടപ്പെടുത്തിയത്‌. സദാചാരസംഹിതകള്‍ ആണ്‍-പെണ്‍ വിവേചനത്തിലൂടെ 

സ്ത്രീയില്‍ ഉറപ്പിക്കുന്നു. ആണ്‍കുട്ടികളോടു സംസാരിക്കരുത്‌, ഗൃഹഭരണം നട 

ത്തുന്നത്‌ ഗൃഹനാഥനാണ്‌, അമ്മ അടുക്കളയിലെ കാര്യങ്ങള്‍ നോക്കി നടത്തുന്നു 

തുടങ്ങിയ പാഠങ്ങള്‍ കുട്ടി ചെറുപ്പത്തിലേ പഠിക്കുന്നു. കുടാതെ മിഷണറിമാര്‍ 

നിര്‍മിച്ച ആണ്‍-പെണ്‍ വിദ്യാലയങ്ങള്‍ ലിംഗവിവേചനം സൃഷ്ടിക്കുകയാണുണ്ടാ 

യത്‌. വിദ്യാഭ്യാസനയങ്ങളും സ്വതന്ത്രചിന്തയും പുതിയൊരു സാമുഹികക്രമം രൂപ 

പ്പെടുത്തിയെങ്കിലും ആധുനികസമൂഹത്തിന്റെ നിര്‍മിതിയില്‍ ലിംഗപരമായ അസ 

മത്വം ശക്തിപ്പെടുകയാണുണ്ടായത്‌. മ്യുസ്മേരിയുടെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ സ്ത്രീപു 

രുഷന്മാര്‍ സ്വതന്ത്രരായി സംസാരിക്കുന്നത്‌ സംശയദൃഷട്യാ വീക്ഷിക്കപ്പെടുകയും, 

സംസാരിക്കുന്നവരില്‍ പോലും പാപഭീതിയുടെ നിഴല്‍കുറ്റം ബാധിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്ന നാടാണ്‌ കേരളം. എന്നാല്‍ അതൃപ്തമായ ലൈംഗികകാമനകളുടെ വിള 

നിലമാണ്‌ കേരളീയരുടെ മനസ്സെന്നത്‌ ലൈംഗിക പീഡനവാര്‍ത്തകള്‍ സാക്ഷ്യപ്പെ 

ടുത്തുന്നുണ്ട്‌'. ആധുനികതയുടെ പുരുഷാധിപത്യസ്വഭാവം സ്ത്രീവാദികള്‍ ഉന്ന 

യിക്കുന്ന പ്രധാന വിമര്‍ശനമാണ്‌. ഇത്തരം കീഴ്പ്പെടുത്തലിലൂടെ മാനസികവും 

ശാരീരികവുമായി വിധേയപ്പെട്ട സ്ത്രീ രൂപപ്പെടുന്നു. 

1.7 ദേശീയത സങ്കല്‍പവും ഹിന്ദു ദേശീയതയും 

ആധുനികതയുടെ ചരിത്രസന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ ദേശരാഷ്ട്രങ്ങള്‍ രൂപപ്പെട്ടത്‌. 

ചെറിയ പ്രദേശങ്ങള്‍ ദേശങ്ങളും ദേശങ്ങള്‍ പിന്നീട്‌ രാഷ്രടങ്ങളുമായി. ദേശം, 

ദേശീയത, രാഷ്ട്രം, ദേശരാഷ്ട്രം എന്നിവയുടെ സങ്കലനമാണിത്‌. ആധുനികത 

യുടെ നിര്‍ണായകഘടകവും വര്‍ഗ, വര്‍ണ വിവേചനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതവുമായ 

ദേശീയതക്ക്‌ ഇന്ത്യയില്‍ പശ്വാത്തലമൊരുക്കിയത്‌ കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത 

യാണ്‌. നാടുവാഴിത്ത സമൂഹങ്ങളിലെ ആഭ്യന്തരകലഹങ്ങള്‍, കൊളോണിയല്‍ 

ശക്തികളുടെ അധിനിവേശ്രപവണതകള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ദേശരാഷ്ട്രരൂപീകരണ 

ത്തിന്‌ സഹായിച്ചു. ഇന്ത്യാക്കാരുടെ സ്വാതന്ത്യബോധമാണ്‌ ദേശീയതാബോധത്തി 
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നടിസ്ഥാനം. ജാതി-മത-വര്‍ണ-ലിംഗ ഭേദമില്ലാതെ ജനതയെ സ്വാതന്ത്രയസമരമു 

ഖത്തെത്തിച്ചത്‌ ഈ ദേശീയതാബോധമാണ്‌. ദേശം എന്ന ഐക്യബോധമാണ്‌ 

ദേശീയത. ജാതീയവും വര്‍ഗീയവുമായ ചിന്തകള്‍ കടന്നു വരുമ്പോള്‍ ദേശീയത 

അപകടകരമാവുന്നു. 

ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയപ്രസ്ഥാനം വലിയൊരളവോളം ജാതിമതവിവേചനം ഭേദി 

ച്ചിരുന്നു. ഭാഷ, വിശ്വാസം, ആചാരങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ദേശീയതയുടെ പരിഗ 

ണനയില്‍ വരുന്ന ഘടകങ്ങളാണ്‌. ്രിട്ടീഷുകാര്‍ വന്നതിനു ശേഷമുള്ള ദേശീയ 

തയെ റാം പുനിയാനി രണ്ടായി വിഭജിക്കുന്നു”. ഒന്നാമത്തേതാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ നാഷ 

ണലിസം. കച്ചവടക്കാര്‍, വ്യവസായ സംരംഭകര്‍, വിദ്യാസമ്പന്നരായവര്‍, തൊഴില്‍ 

ചെയ്യുന്നവര്‍ എന്നിവരില്‍ നിന്നും രൂപപ്പെട്ടുവന്ന ദേശീയതാബോധമാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ 

ദേശീയത. ഭുവുടമകള്‍, ജന്മിമാര്‍, രാജാവ്‌ തുടങ്ങിയവരില്‍ രുപം കൊണ്ട ദേശീയ 

താബോധമാണ്‌ രണ്ടാമത്തേത്‌. മതാധിഷ്ഠിതമായ ഈ ദേശീയതയാണ്‌ പില്‍ക്കാ 

ലത്ത്‌ ഹിന്ദുദേശീയതയായും മുസ്ലീം ദേശീയതയായും അറിയപ്പെട്ടത്‌. മനുഷ്യജീ 

വിതം പരിണാമവിധേയമാണ്‌. ഗോത്രസംസ്കാരത്തില്‍ നിന്നും ആധുനികജീവിത 

സംസ്കാരത്തിലേക്ക്‌ മനുഷ്യനെത്തിയത്‌ നിരന്തര പരിണാമങ്ങളിലൂടെയാണ്‌. 

ഹിന്ദുമതത്തിനൊപ്പം ബ്രാഹ്മണമേധാവിത്തം വളര്‍ന്നതോടെ ജാതിവിവേചനം 

രൂക്ഷമായി. ഐക്യത്തിലുന്നിയ ദേശീയതാസങ്കല്‍പം മതങ്ങളുടെ കടന്നുകയറ്റ 

ത്തോടെ സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെയും സംഘട്ടനങ്ങളുടേതുമായി. 

തപാല്‍, ടെലഗ്രാഫ്‌, റോഡ്‌, റയില്‍വേ എന്നിവല്ലൊം വികസിച്ചത്‌ കൊളോ 

ണിയല്‍ ശക്തികളുടെ നേട്ടത്തിനായിരുന്നു. കോളനീകരണത്തിനകത്തുവെച്ചാണ്‌ 

ദേശീയത നിര്‍വചിക്കപ്പെട്ടത്‌. ്രമേണ വ്യവസായ മുതലാളിത്തം രൂപപ്പെട്ടു. 

യൂറോപ്പില്‍ ഭൂപ്രഭുക്കന്മാരുടെയും പുരോഹിതന്മാരുടെയും നിയമസംഹിതകള്‍ 

നിരാകരിച്ച്‌ പുതിയൊരു വര്‍ഗസങ്കല്‍പം രൂപപ്പെടുപ്പോള്‍ ഇന്ത്യയില്‍ മതസംഹിത 

കളും ആണധികാര നിയമങ്ങളും അതേപടി നിലകൊണ്ടു. 
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ക്രിസ്റ്റഫര്‍ ജ്രഫലറ്റിന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ ഹിന്ദു ദേശീയത ഉടലെടുക്കു 

ന്നത്‌ മഹാരാഷ്ട്രയിലാണ്‌*. ഒന്നാം ലോകമഹായുദ്ധത്തിന്റെ അവസാന ഘട്ട 

ത്തില്‍ ഇന്ത്യയിലെ മുസ്ലീങ്ങള്‍ തുര്‍ക്കിയിലെ ഓട്ടോമന്‍ സുല്‍ത്താനെ തങ്ങളുടെ 

ഖാലിഫ്‌ ആയി അംഗീകരിക്കുകയും ഖിലാഫത്ത്‌ ്രസ്ഥാനം വഴി ഖലീഫയ്ക്കനു 

കൂലമായ നിലപാടെടുക്കുകയും ചെയ്തു. മുസ്ലീം ദേശീയതയെ അംഗീകരിക്കുന്ന 

നിലപാട്‌ ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയതക്കെതിരാണെന്ന ചിന്താഗതിയാണ്‌ ഹിന്ദു ദേശീയ 

തക്ക്‌ വിത്തുപാവിയത്‌. മാത്രമല്ല ഹിന്ദു ദേശീയതയും മുസ്ലീം ദേശീയതയും അവ 

രവരുടേതായ രീതിയില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഉപഭുഖണ്ഡത്തല്‍ കരുത്താര്‍ജിച്ചു. 

പരസ്പര സ്നേഹം, വിശ്വാസം, സമത്വം, സാഹോദര്യം എന്നിവയിലുന്നി 

ക്കൊണ്ടുള്ള ജനാധിപത്യ വ്യവസ്ഥയെ അപചയപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ ഇത്തരം മതാ 

ധിഷ്ഠിത ദേശീയതകള്‍. മനുഷ്യാവകാശവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ഗ്രശ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇവി 

ടങ്ങളില്‍ എത്രത്തോളം പരിഹാരം നിര്‍ദ്ദേശിക്കാനാവുമെന്നതും സംശയമാണ്‌. 

ഹിന്ദു-മുസ്ലീം സ്വത്വം ഉയര്‍ത്തലല്ല സ്വയം അടയാളപ്പെടുത്തുന്ന ഭാവിയിലേ 

ക്കാണ്‌ ഓരോ വ്യക്തിയും ഉറ്റുനോക്കേണ്ടതെന്ന്‌ ദേശീയതയെക്കുറിച്ചുള്ള പരി 

ശോധനകള്‍ ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നു. 

സര്‍വതും സ്വീകരിക്കുന്ന സ്വഭാവം ദേശീയ്രപസ്ഥാനത്തിന്റെ പ്രത്യേകത 

യായിരുന്നു. എന്നാല്‍ ബ്രാഹ്മണികമായ സാംസ്കാരികതലം ജാതിവിവേചന 

ത്തിനു കീഴ്പ്പെട്ടു. സംസ്കൃതപാരമ്പര്യം കുടുതല്‍ പരിഗണിക്കപ്പെടുകയും കീഴാ 

ളജനത അവഗണിക്കപ്പെടുകയുമുണ്ടായി. കോളനീകരണകാലത്ത്‌ ഇന്ത്യക്കുണ്ടായ 

ദുരന്താനുഭവങ്ങളെ അവതരിപ്പിക്കുന്ന സുര്ബഹ്മണ്യഭാരതിയുടെ പാഞ്ചാലീശപഥം 

ദേശീയതയിലേക്കു വെളിച്ചം വീശുന്ന കൃതിയാണ്‌. കുടുംബസങ്കല്‍പങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയതയില്‍ പ്രമുഖ സ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ ആദര്‍ശ 

വത്ക്കരിക്കപ്പെടുന്ന സ്ത്രീ മാതൃകകളാണ്‌ നവപനരാണികസാഹിത്യത്തില്‍ അവ 

തരിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. കോളനിവാഴ്ചയാല്‍ കളങ്കപ്പെടാത്ത വിശുദ്ധ ആന്തരികലോക 

മായി ഗാര്‍ഹികമണ്ഡലത്തെ കാണുകയും ആ ആന്തരികലോകത്തിന്റെ കേന്ദ്ര 

ത്തില്‍ സ്ത്രീയെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയുമാണ്‌ ദേശീയതയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രം 
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ചെയ്തതെന്ന പാര്‍ഥാചാറ്റര്‍ജിയുടെ നിരീക്ഷണം സുനില്‍. പി. ഇളയിടം പരാ 

മര്‍ശിക്കുന്നു്‌. രാമചരിത ഉപാധ്യായയുടെ ദേവിീദയപദിയില്‍ ഗാന്ധിയന്‍ 

ആദര്‍ശത്തിലുന്നിയ സ്ത്രീപദവിയാണ്‌ ദ്രപദിയുടെത്‌. വള്ളത്തോള്‍ നാരായണ 

മേനോന്‍, നാലപ്പാട്ടു നാരായണമേനോന്‍, പി. കുഞ്ഞിരാമന്‍ നായര്‍, ജി. ശങ്കരക്കു 

റുപ്പ്‌ എന്നിവരുടെയെല്ലാം കവിതകളില്‍ ഈ ദേശീയതാഭാവം മുറ്റിനില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ദേശീയതക്കകത്ത്‌ സ്ത്രീ എങ്ങനെ പ്രതിഷഠിക്കപ്പെട്ടു എന്നത്‌ പ്രസക്തമാ 

ണ്‌. പാരമ്പര്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ വിട്ടുമാറിയുളള സങ്കല്‍പമാണ്‌ ദേശീയതയിലെ 

സ്ത്രീസങ്കല്‍പം. മഹാഭാരതം കിളിച്ചാട്, അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചാടട എന്നിവ 

യിലെ സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങളെ ആദര്‍ശവാര്‍പുമാതൃകകളില്‍ നിന്നും അടര്‍ത്തി 

മാറ്റി ദേശീയതയുടെ ആദര്‍ശവനിതാ സങ്കല്‍പത്തിന്‌ പുതിയ വ്യാഖ്യാനം ചമക്കു 

കയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്തത്‌. ധര്‍മശാസ്ത്രനീതി ഗനിക്കാതെ സീതക്കു 

വേണ്ടി വാദിക്കുന്ന ഉനര്‍മിളയാണ്‌ കാഞ്ചനന്പീതയില്‍ അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. 

ജീര്‍ണിച്ച ഇന്ത്യന്‍ പാരമ്പര്യത്തില്‍ നിന്നും വൃതിചലിച്ച്‌ സാമൂഹികസാംസ്കാ 

രിക നിര്‍മിതി സാധ്യമാക്കുന്ന സ്ത്രീസങ്കൽപമാണ്‌ ദേശീയത മുന്നോട്ടു വെക്കു 

ന്നത്‌. ദേശീയതയിലേക്കുള്ള മതത്തിന്റെ കടന്നുകയറ്റം സ്ത്രീയെ പാര്‍ശ്വവല്‍ക്ക 

രിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. ആണധികാര വ്യവസ്ഥയും ധര്‍മശാസ്ത്രനിയമങ്ങളും 

സ്ത്രീക്കുമേൽ ഏര്‍പ്പെടുത്തിയ നിയന്ത്രണം സമൂഹത്തെ അപചയപ്പെടുത്തി. 

നിലനില്‍ക്കുന്ന സാമുഹിക വ്യവസ്ഥക്കുള്ളില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ സ്ത്രീയടി 

മത്തം ലക്ഷ്യമാക്കിയുള്ള നിയമങ്ങള്‍ തള്ളിക്കളഞ്ഞും പുരുഷനിര്‍വചനങ്ങള്‍ 

പ്രതിരോധിച്ചും സ്വാതന്ത്രത്തിലധിഷ്ഠിതമായ സമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുക 

യാണ്‌ സമുഹനിര്‍മിതിവാദം ചെയ്യുന്നത്‌. സ്ത്രീസമുഹം ചരിത്രപരമായി നേരി 

ടുന്ന അടിമത്തം നിര്‍മിതിവാദത്തിലൂടെ പഠിക്കുമ്പോള്‍ ജാതി, ശരീരബോധം, 

മതം, ആചാരങ്ങള്‍, ലിംഗഭേദങ്ങള്‍, വിശ്വാസം എന്നിവ സ്ത്രീയുടെ സാമുഹിക 

ഇടപെടലുകളെ എത്രത്തോളം നിയന്ത്രിക്കുന്നുവെന്ന്‌ കണ്ടെത്താനാവും. ഈ 

ഘടകങ്ങളുടെ നിയന്ത്രണത്തെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കാന്‍ സമൂഹ 

നിര്‍മിതിവാദം സഹായിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. സാമുഹികസാംസ്കാരിക അടിമത്തം സമുഹ 
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നിര്‍മിതിവാദത്തില്‍ പ്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നു. നിര്‍മിതിവാദപരമായ സമീപന 

ത്തിലൂടെ സ്ത്രീപദവി വിശകലനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ സാമ്പത്തികാടിമത്തം ബോധ്യ 

പ്പെടുന്നു. ലിംഗപദവി വിശകലനം ചെയ്യാനും ചരിത്രപരമായി പരിവര്‍ത്തനപ്പെടു 

ത്താനും നിര്‍മിതിവാദസമീപനം സഹായിച്ചിട്ടുണ്ട. ജാതിവ്യവസ്ഥ, ജന്മിത്തം, 

സ്ത്രീകളോടുള്ള ചുഷണ മനോഭാവം തുടങ്ങിയ പ്രതികൂല സാമുഹിക സന്ദര്‍ഭ 

ത്തില്‍ ജീവിക്കുമ്പോഴും പ്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്ന കുടുംബം, വിവാഹം, 

കര്‍തൃത്വം എന്നിവ എങ്ങനെ അതിജീവിക്കണമെന്നും നിര്‍മിതിവാദം ബോധ്യപ്പെ 

ടുത്തുന്നു. പുരുഷന്റെ ശാരീരികമായ പ്രത്യേകതകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 

സ്ത്രീകള്‍ക്കുമേല്‍ അധികാരം പ്രയോഗിക്കുകയും നിയന്ത്രണമേര്‍പ്പെടുത്തുകയും 

ചെയ്യുന്ന വ്യവസ്ഥയെ ആധുനികസ്ത്രീ പ്രതിരോധിക്കുന്നു. മാനസികവും ശാരീ 

രികവുമായി സ്ത്രീയെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദം ചെയ്യുന്നത്‌. എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ കൃതികളുടെ ചരിത്രപശ്ചാത്തലമെന്ന രീതിയില്‍ കൊളോണിയല്‍ ആധു 

നികത, നവോത്ഥാനം, ആധുനികത, ദേശീയത എന്നിവ പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ 

വ്യക്തികേന്ദ്രിതമായിരുന്നെങ്കിലും ആധുനികതയുടെ പുരുഷാധിപത്ൃസ്വഭാവം 

സ്ത്രീവാദികള്‍ വിമര്‍ശിക്കുന്നു. മധ്യകാലഘട്ടങ്ങളിലെ സാമുഹികവ്യവസ്ഥ പരി 

വര്‍ത്തനപ്പെടുത്താന്‍ ഒരു പരിധിവരെ നവോത്ഥാനപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാധി 

ചിട്ടുണ്ട്‌. സ്വന്തം വ്യക്തിത്വം അടയാളപ്പെടുത്തുന്ന നവസമൂഹരുപീകരണ പ്രക്രിയ 

യില്‍ പങ്കാളിയാവാനാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
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അധ്യായം 2 

എഴുത്തചന്‍ കൃതികളിലെ സാമുഹിക ജീവിതം 

മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ പരിശോധിക്കുന്നതോടൊപ്പം 

വളര്‍ന്നുവന്ന ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ചും ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

നല്‍കിയ സംഭാവനകളെക്കുറിച്ചും വിശകലനം ചെയ്യുകയാണ്‌ ഈ അധ്യായ 

ത്തില്‍. എഴുത്തച്ഛന്റെതെന്ന്‌ ഉറപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചുാടു, 

മഹാഭാരതം കിളിച്ചാട്ട്‌ എന്നിവയാണ്‌ പഠനത്തിനായി തെരഞ്ഞെടുത്തിട്ടുള്ളത്‌. 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സമകാലികരുടെ സ്ത്രീസമൂഹത്തോടുള്ള കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ അവ 

രുടെ കൃതികള്‍ അടിസ്ഥാനമാക്കി പരിശോധിക്കുന്നതോടൊപ്പം എഴുത്തച്ഛന്‍ 

കൃതികള്‍ എങ്ങനെ സ്ത്രീയുടെ സാമുഹികജീവിതപരിസരം നിരീക്ഷി 

ക്കുന്നുവെന്നും വിശകലനം നടത്തുന്നു. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചുട്ട, മഹാഭാ 

രതം കിളിച്ചുാട്ട എന്നീ കൃതികളിലെ നൈതികത വ്യക്തമാക്കുന്നതോടൊപ്പം അവ 

യിലെ സാമൂഹിക ജീവിതവും വിശകലന വിധേയമാക്കുന്നു. 

2,1 മധ്യകാല കേരളത്തിലെ സ്ത്രീ 

ഇന്ത്യന്‍ സാമൂഹികഘടനയില്‍ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ സംഭവിച്ചിട്ടുളള കാല 

മാണ്‌ മധ്യകാലം.' എട്ടാം നുറ്റാണ്ടില്‍ ആര്യന്മാരുടെ കേരളത്തിലേക്കുള്ള വരവിനു 

ശേഷം രചിക്കപ്പെട്ട വേദകൃതികളില്‍ നിന്നും അക്കാലത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകളുടെ 

വ്യക്തമായ ചിത്രം ലഭിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആര്യന്മാര്‍ കേരളത്തില്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപി 

ചചതോടെ ജാതിവ്യവസ്ഥ കര്‍ശനമാവുകയും സമൂഹത്തിന്റെ സമസ്തമേഖലക 

ളെയും സാരമായി ബാധിക്കുകയും ചെയ്തു. സ്ത്രീസമൂഹം പൂര്‍ണമായും പുരു 

ഷാധികാരത്തിനു കീഴിലായി. സ്മൃതി നിയമങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമായി സ്ത്രീജീവിതം 

ചുരുക്കപ്പെടുകയും സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ അടിമപ്പെടുകയും ചെയ്തു. പുരുഷ 

നിര്‍മിതമായ സകല ജാത്യാചാരങ്ങളും സ്ത്രീകളെ അടിച്ചമര്‍ത്താനുതകുന്നവയാ 

യിരുന്നു. 
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മധ്യകാലത്ത്‌ സമൂഹത്തില്‍ വ്യാപിക്കപ്പെട്ട സംബന്ധവ്യവസ്ഥ ബഹുഭാ 

ര്യാത്വത്തിലേക്കും ബഹുഭര്‍തൃത്വത്തിലേക്കും നയിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. മരുമക്ക 

ത്തായ സമ്മ്രദായത്തില്‍ തറവാട്‌ കേന്ദ്രീകരിച്ചുള്ള ഭരണം പ്രതൃക്ഷത്തില്‍ 

സ്ത്രീക്കായിരുന്നുവെങ്കിലും യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഭരണം മുത്ത കാരണവരില്‍ നിക്ഷി 

പ്തമായിരുന്നു. വസ്തുവിന്മേല്‍ സ്ത്രീക്കവകാശമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും ആദാ 

യമനുഭവിക്കുന്നതിന്‌ സാധിക്കുമായിരുന്നില്ല. സ്വത്തുടമക്ക്‌ സ്വത്തിന്മേല്‍ സ്വാത 

ന്ത്യമുണ്ടായിരുന്നില്ല. ്രമേണ പുരുഷാധികാരം സമൂഹത്തില്‍ മേല്‍ക്കോയ്മ നേ 

ടുകയായിരുന്നു. സ്ത്രീജീവിതത്തിന്റെ ഓരോ ഘട്ടത്തിലും ആചാരങ്ങള്‍ അധിനി 

വേശം നടത്തി അവളുടെ സ്വാതന്ത്ര്യം നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നു. വ്ൃയവും ഭൂണബാധ്യത 

യുമുണ്ടാക്കിയ ആചാരങ്ങളിലെല്ലാം പുരുഷാധിപത്യമാണ്‌ ്രതിഫലിച്ചിരുന്നത്‌. 

2,11 ജാതഴൃധിഷ്ഠിത സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ 

ജാതിവ്യവസ്ഥയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായിരുന്നു മധ്യകാല കേരളത്തിലെ സാമു 

ഹിക ജീവിതം. ബ്രാഹ്മണര്‍ പല അവകാശങ്ങളും കയ്യടക്കിയപ്പോള്‍ താഴ്ന്ന 

ജാതിക്കാര്‍ മതപരവും സാമൂഹികവുമായ അവശതകള്‍ക്കു വിധേയരായി. 

തീണ്ടലും തൊട്ടുകൂടായ്മയും അനുഭവിക്കേണ്ടി വന്നു എന്നതു മാത്രമല്ല മിശ്രഭോ 

ജനവും മിശ്രവിവാഹവും നിഷേധിക്കപ്പെട്ടു. ഫ്യൂഡല്‍ മേധാവികള്‍ തങ്ങളുടെ 

അധികാരം സ്ഥാപിക്കുന്നതിന്റെ ഭാഗമായി ദാസികളെ വസതികളില്‍ പാര്‍പ്പിച്ചിരു 

ന്നു. ഭര്‍ത്താവിനെ സേവിക്കുക എന്നതിലൊതുങ്ങി സ്ത്രീജീവിതം. സ്ത്രീകളുടെ 

വിദ്യാഭ്യാസനിലവാരം അധ:പതിച്ചു. വേദസാഹിത്യകൃതികള്‍ വായിച്ച്‌ വ്യാഖ്യാനി 

ക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്രം സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ നിഷേധിക്കപ്പെട്ടു. ഇക്കാലഘട്ടത്തില്‍ 

സതി അനുഷധിക്കപ്പെട്ടതായും എന്നാല്‍ ഭര്‍ത്താവ്‌ ഉപേക്ഷിച്ചു പോവുകയോ 

ജാതിശ്രഷ്ഠനാവുകയോ ചെയ്താല്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ പുനര്‍വിവാഹം ആകാമായിരുന്നു 

വെന്നും ശ്രീധരമേനോന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു'. വിവാഹബന്ധം വേര്‍പെടുത്തപ്പെട്ട 

സ്ത്രിക്ക്‌ പുരുഷന്‍ ചെലവിന്‌ കൊടുക്കണമായിരുന്നു. 
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2.1.1.1 ജാതിയും വസ്ത്രധാരണവും 

വസ്ത്രധാരണം ജാതിയുടെ അടയാളപ്പെടുത്തലായി മാറിയിരുന്ന അവസ്ഥ 

യായിരുന്നു മധ്യകാലത്തുണ്ടായിരുന്നത്‌. മുട്ടിനു കീഴ്പ്പോട്ട വസ്ത്രം ധരിക്കുവാ 

നുള്ള അധികാരം നമ്പുതിരിസ്ത്രീകള്‍ക്കു മാത്രമേ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. ഇണപ്പുടവ 

എന്നറിയപ്പെട്ട ഈ വസ്ത്രം പാദം വരെ മുട്ടിനില്‍ക്കുന്നതായിരുന്നു. വീടിനു 

ള്ളില്‍ അവര്‍ മാറു മറക്കുമായിരുന്നില്ലെങ്കിലും പുറത്തിറങ്ങുമ്പോള്‍ ചേലപ്പുതയും 

ഓലക്കുടയുമുപയോഗിക്കുമായിരുന്നു. നായര്‍സ്ത്രീകള്‍ ഒന്നരയും മുണ്ടുമാണ്‌ 

ധരിച്ചിരുന്നത്‌. ചില തറവാടുകളിലെ സ്ത്രീകള്‍ വിശേഷാവസരങ്ങളില്‍ മുലക്കച്ച 

ധരിക്കുമായിരുന്നുവെങ്കിലും പൊതുവെ നായര്‍ സ്ത്രീകള്‍ മാറുമറയ്ക്കുമായിരു 

ന്നില്ല. ടിപ്പുവിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ മാറു മറയ്ക്കല്‍ നിര്‍ബന്ധമാക്കിയപ്പോള്‍ മുല 

ഛേദിച്ചു കളഞ്ഞാലും മാറു മറച്ച ആചാരലംഘനം ചെയ്യില്ലെന്നു ശഠിച്ചിരുന്നവ 

രാണ്‌ കേരളസ്ത്രീകളെന്നി്‌ ആര്‍. രാധാകൃഷ്ണന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു'. എഴുത്തു 

കാരനും സമൂഹികപരിഷ്കര്‍ത്താവുമായ സി.വി. കുഞ്ഞിരാമന്റെ ഭാര്യ പുറ 

ത്തിറങ്ങിയപ്പോള്‍ മാറു മറച്ചതിന്‌ സി. വിയുടെ അമ്മ തല്ലിയതായുള്ള സി. 

കേശവന്റെ ആത്മകഥയിലെ പരാമര്‍ശം ആര്‍. രാധാകൃഷ്ണന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു'. 

ചാന്നാന്മാര്‍, ഈഴവര്‍ എന്നിവര്‍ക്ക്‌ മുട്ടിനു കീഴ്പ്പോട്ടുള്ള മുണ്ട, അവരിലും 

താഴ്ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ അര മറയ്ക്കാനുള്ള മുണ്ട്‌ എന്നതായിരുന്നു കണക്ക്‌. 

മുസ്ലീംങ്ങള്‍ക്ക്‌ സൂപ്പി, കാച്ചി, തട്ടം, മക്കാന എന്നിവ അനുവദിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 

ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്ക്‌ മുണ്ടും ചട്ടയുമായിരുന്നു വസ്ത്രം. 

സവര്‍ണജുാതിയില്‍പ്പെട്ട സ്ത്രീകള്‍ വിലപിടിപ്പുള്ള ആഭരണങ്ങള്‍ ഉപയോ 

ഗിച്ചിരുന്നു. എന്നാല്‍ അവര്‍ണ സ്ത്രീകള്‍ കറുത്ത ചരടും കഴുത്തില്‍ കല്ലുമാലയു 

മായിരുന്നു ധരിച്ചിരുന്നത്‌. പുറത്തുനിന്നെത്തിയ കച്ചവടക്കാര്‍ ഇന്ത്യന്‍ സ്ത്രീക 

ളില്‍ ആകൃഷ്ടരായി ഇവിടെ വാസമുറപ്പിച്ചതായി ചരിത്രരേഖകളില്‍ കാണുന്നു. 

പശ്ചിമേഷ്യയില്‍ നിന്ന്‌ അറബിക്കച്ചവടക്കാര്‍ ഇന്ത്യയുടെ പടിഞ്ഞാറന്‍ തീരത്ത്‌ 
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കുടിയേറി പാര്‍ത്തുവെന്നും അതത്‌ പ്രദേശത്തുള്ള സ്ത്രീകളെ വിവാഹം കഴിച്ച്‌ 

കച്ചവടം നടത്തി സമാധാനത്തോടെ ജീവിച്ചുവെന്നും റൊമീല ഥാപ്പര്‍ നിരീക്ഷി 

ക്കുന്നു. 

2,12 സ്ശ്രീ മണിപ്രവാള കൃതികളില്‍ 

സമൂഹത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ നയിച്ച ഭോഗാലസവര്രധാനമായ സ്വതന്ത്ര ജീവി 

തമാണ്‌ മണിപ്രവാള കൃതികളില്‍ തെളിഞ്ഞു കാണുന്നത്‌. മണി്രവാളമെന്നാല്‍ 

മഹിളാളിമഹാസ്പദമാണെന്ന ധാരണ ശക്തമാകത്തക്കവിധം സ്ത്രീപരമായ പുരു 

ഷാഭിലാഷത്തിന്റെയും സ്ത്രീയുടെ അംഗ്രപത്യാഗ വര്‍ണനയുടേയും രതിവിരുതി 

ന്റെയും ആവിഷ്കാരഭൂമികയായി മാറി മണിഗ്രവാളരംഗമെന്ന്‌ അനില്‍ വള്ളത്തോ 

ള്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. അങ്ങാടികള്‍, സ്ഥലങ്ങള്‍, നാണയങ്ങള്‍ തുടങ്ങി 

കേരളത്തിന്റെ സാംസ്കാരികത്തനിമ വ്യക്തമാക്കുന്ന വര്‍ണനകളാല്‍ സമ്പന്ന 

മാണ്‌ മണിപ്രവാള കൃതികള്‍. 

2.1.2.1 ്രാചീന മണി്രവാള കൃതികള്‍ 

മണിപ്രവാള കൃതികളില്‍ അവയുടെ രചനാകാലത്തെ സാമൂഹികാവസ്ഥ 

കളാണ്‌ (്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. ഏറ്റവും പഴക്കമേറിയ മണിപ്രവാളകൃതിയായ 

വൈശികതന്രത്തില്‍ വേശ്യാവൃത്തിയുടെ മഹത്ത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. 

ഇത്‌ പതിമുന്നാം ശതകത്തിന്റെ പൂര്‍വാര്‍ദ്ധത്തിലാകാം രചിക്കപ്പെട്ടതെന്ന്‌ ഇളം 

കുളം കുഞ്ഞന്‍പിള്ള അനുമാനിക്കുന്നതായി അനില്‍ വള്ളത്തോള്‍ രേഖപ്പെടുത്തു 

ന്നു. അനംഗസേന എന്ന ഗണികക്ക്‌ വേശ്യാവൃത്തിയെപ്പറ്റി അമ്മ നല്‍കുന്ന ഉപ 

ദേശമാണ്‌ വൈശികതന്തത്തിലെ വിഷയം. ലൈംഗികതക്കപ്പുറം സ്ത്രീജീവി 

തവും വ്യാകുലതകളും ഗൌരവം ചോര്‍ന്നുപോവാതെ ആവിഷ്കരിച്ച കൃതി 

വേശ്യാവൃത്തിയെ മഹത്തായ തൊഴിലായാണ്‌ പരിഗണിക്കുന്നത്‌. 
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ചെറയച്ചി, MglOofl നാരണിനന്ദന, ഉത്തരാചന്ദ്രിക, കയണോത്തര, 

തയ്യിത്‌ ഇളയച്ച്‌, മല്ലീനിലാവ്‌, മാരലേഖ്, ചന്ദിക തുടങ്ങിയ ലഘുകാവ്യ 

ങ്ങളെല്ലാം തന്നെ ഗണികമാരെ വര്‍ണിച്ചും സംഭോഗതൃഷ്ണ വിഷയമാക്കിയും 

രചിച്ചവയാണ്‌. കൊല്ലവര്‍ഷം അഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടിനും എഴാം നൂറ്റാണ്ടിനുമിടക്കാ 

വണം ഇവയുടെ രചനാകാലം. പതിമുന്നാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ഉത്തരാര്‍ദ്ധത്തില്‍ രചി 

ക്കപ്പെട്ടുവെന്നുകരുതുന്ന ഉണ്ണിയച്ച?ചരിതം, ഉഞണ്ണിച്ചിരുതേവിചരിതം, പതിനാലാം 

ശതകത്തില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട ഉഞ്ണിയാട?ചരിതം എന്നിവയിലെല്ലാം ഗണികകളാണ്‌ 

നായികമാര്‍. ക്ഷേത്രത്തില്‍ കൂത്തു നടത്തിയിരുന്ന കൂത്തച്ചിമാരാണിവര്‍. 

കര്‍ത്താവാരെന്നു വ്യക്തമായിട്ടില്ലാത്ത ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശം 1350-1365നുമിട 

യിലാണ്‌ രചിക്കപ്പെട്ടതെന്നു കരുതുന്നു. പ്രകൃതിവര്‍ണനയും നായികാനായ 

കന്മാര്‍ക്കിടയിലെ വിരഹവും ശൃംഗാരവുമാണിതിലെ പ്രതിപാദ്യം. ബ്രാഹ്മണമേ 

ധാവിത്തം സ്ത്രീകളെ ചുഷണം ചെയ്തിരുന്നുവെന്നത്‌ പ്രാചിന മണിപ്രവാള 

കൃതികളില്‍ തെളിയുന്നു. 

2.1.2.2 മധൃകാല ചമ്പുക്കള്‍ 

എ.ഡി. 1500നടുത്ത്‌ രചിക്കപ്പെട്ട ചദന്ദോത്സവത്തില്‍നിന്നും മധ്യകാല 

സ്ത്രീയവസ്ഥകളുടെ ചിത്രം ലഭിക്കുന്നുണ്ട്‌. മേദിനീവെണ്ണിലാവ്‌ എന്ന ഗണിക 

ചദ്രന്ദാത്സവം നടത്തുന്നതാണ്‌ കൃതിയിലെ പ്രമേയം. കനകാവലി, മാനവീമേനക 

തുടങ്ങിയ ഗണികകളുടെ പ്രഭാഷണം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. കേരളത്തില്‍ അധഃപതിച്ചു 

കൊണ്ടിരിക്കുന്ന വേശ്യാവൃത്തി പുനരുദ്ധരിക്കേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകതയെക്കുറിച്ച്‌ 

കനകാവലി പറയുമ്പോള്‍ വൈശികവ്ൃത്തി സ്ത്രികള്‍ക്ക്‌ വാത്സ്യായനമുനി വിധി 

ചിട്ടുള്ളതാണെന്നാണ്‌ മാനവീമേനക ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നത്‌. സാധാരണ ജനജീ 

വിതമല്ല മറിച്ചു നമ്പൂതിരിമാരുടെ അസാന്മാര്‍ഗിക സഞ്ചാരവും ഭോഗതൃഷണയു 

മാണ്‌ ചന്ദ്രോത്സവത്തില്‍ തെളിയുന്നത്‌. ചന്ദ്രോത്സവത്തില്‍ ഗണികാജീവിത 

ത്തിന്റെ അതിശയോക്തിപരമായ ചിത്രീകരണവും സ്ത്രീ തന്റെ മേധാവിത്തത്തില്‍ 
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പുരുഷന്മാരെ നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്റെ വ്യക്തമായ സൂചനയുമാണ്‌ ഉള്ളതെന്ന്‌ 

ബാലകൃഷ്ണന്‍ കലീപ്പറ്റ നിരീക്ഷിക്കുന്നു'. ചുരുക്കത്തില്‍ വേശ്യാവൃത്തി മഹത്ത്വ 

വല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ട സാമൂഹികാന്തരീക്ഷമാണ്‌ കൃതിയില്‍ വര്‍ണിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

മധ്യകാല ചമ്പുക്കളില്‍ പ്രധാനമാണ്‌ പുനം നമ്പുതിരിയുടെതെന്നു കരുത 

പ്പെടുന്ന ഭാഷാരാമായണംചന്ധ്ു. എന്‍.മുകുന്ദന്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌ രാമാ 

യണംചമ്പു രചിക്കപ്പെട്ടത്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലത്തിന്‌ അല്പം മുമ്പാണെന്നാണ്‌ . 

രാവണോത്ഭവം, രാമാവതാരം, താടകാവധം, അഹല്യാമോക്ഷം, സീതാസ്വയംവ 

രം, പരശുരാമവിജയം, വിച്ഛിന്നാഭിഷേകം, ഖരവധം, സുഗ്രീവസഖ്യം, ബാലിവധം, 

ഉദ്യാന്രവേശം, അയോധ്യാപ്രവേശം, പട്ടാഭിഷേകം, സീതാപരിത്യാഗം, അശ്വമേ 

ധം, സ്വര്‍ഗാരോഹണം എന്നിങ്ങനെ ഇരുപതു ഖണ്ഡങ്ങളായാണ്‌ രാമായണം 

ചമ്പു വിഭജിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ആഖ്യാനത്തില്‍ ഭക്തിക്കു ്രാമുഖ്യം കൊടുക്കു 

ന്നുവെങ്കിലും പ്രാചീനകാലചമ്പുക്കളിലെ വൈഷയികത ഈ കൃതിയിലുമുണ്ട്‌. 

ജീവിതമുല്യങ്ങളെ ശ്യംഗാരഹാസ്യങ്ങളിലൂടെ അവതരിപ്പിക്കുന്നതിലുള്ള മികവ്‌ 

രാമായണംചമ്പുവില്‍ പ്രകടമാവുന്നുണ്ട്‌. രാമായണംചമ്ധ്ുവില്‍ സീത ആദര്‍ശ 

വനിതയാണ്‌. എന്നാല്‍ സീതാരാമന്മാരുടെ ശ്യംഗാരലാസ്യങ്ങള്‍ അമിത്രപാധാന്ൃയ 

ത്തോടെയാണ്‌ ചമ്പുവില്‍ വര്‍ണിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 

ഭാഷാരാമായണംചമന്ധുവിനു ശേഷം മഴമംഗലത്ത്‌ നാരായണന്‍ നമ്പൂതിരി 

ഭാഷാ മ൭നഷധംചന്ധ് രചിക്കുകയുണ്ടായി. എന്നാല്‍ ഈ കാവ്യം ശൃംഗാരലാസ്യ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അമിതരപാധാന്യം നല്‍കുന്നതായിരുന്നില്ല. ഭാഷാരാമായണം 

ചമ്പുകാരന്റെ സമകാലികനായിരുന്ന നീലകണ്ഠകവി രചിച്ച ചെല്ുര്‍ന്നാലഥാദയം, 

നാരായണീയം, മതരങ്കലനാമ്ഥാദയം എന്നീ കൃതികള്‍ തളിപ്പറമ്പ്‌ പെരുംചെല്ലൂര്‍ 

ക്ഷേത്രം, തൃപ്പൂണിത്തുറ വിഷണുക്ഷേത്രം, വടക്കുംനാഥക്ഷേത്രം എന്നിവിടങ്ങ 

ളിലെ പ്രതിഷ്ഠാമഹത്വം പുരാണസന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൂടെ അവതരിപ്പിക്കുകയാണ്‌ 

ചെയ്യുന്നത്‌. 
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2.1.3 സ്ത്രീ നാടന്‍പാട്ടുകളില്‍ 

സാമൂഹികജീവിതം വ്യക്തമായി അടയാളപ്പെടുത്തുന്ന നാടന്‍പാട്ടുകള്‍ക്ക്‌ 

കേരളീയ സമൂഹത്തില്‍ വലിയ സ്വാധീനമാണുള്ളത്‌. തോറ്റംപാട്ടുകൾ, ഞാറ്റുപാ 

ട്ടുകള്‍, പൂരക്കളിപ്പാട്ടുകള്‍, വഞ്ചിപ്പാട്ടുകള്‍, വടക്കന്‍പാട്ടുകള്‍, തെക്കന്‍പാട്ടുകള്‍ 

തുടങ്ങിയ പാട്ടുകളെല്ലാം ജനജീവിതം അടിസ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ രചിക്കപ്പെട്ടി 

ട്ടുള്ളത്‌. ഇവയിലെല്ലാം ശക്തമായ സ്ത്രീസാന്നിധ്യം കാണാം. പന്ത്രണ്ടാം 

നൂറ്റാണ്ടു മുതല്‍ പതിനാറാം നൂറ്റാണ്ടുവരെയുള്ള പാട്ടുകളില്‍ അതതുകാലഘട്ട 

ങ്ങളിലെ രാഷട്രീയ സാമുഹികവ്യവസ്ഥകളും സംസ്കാരവും അനാവരണം ചെയ്യ 

പ്പെടുന്നുണ്ട്‌. ഇവക്കു പുറമെ പുള്ളുവര്‍ പാട്ടുകള്‍, കളംപാട്ടുകള്‍ തുടങ്ങി ആചാര 

ങ്ങള്‍, മതാനുഷഠാനങ്ങള്‍ എന്നിവയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട നിരവധി പാട്ടുകളില്‍ 

സാമൂഹികജീവിതം പ്രതിഫലിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

2,1.3.1 വടക്കന്‍പാട്ടുകള്‍ 

പന്ത്രണ്ട്‌ മുതല്‍ പതിനാറുവരെയുള്ള നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ സാമുഹിക അവ 

സ്ഥകളാണ്‌ വടക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ ചിത്രീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. യോദ്ധാക്കളുടെ 

അങ്കംവെട്ടലുകളാണ്‌ തച്ചോളിക്കഥകള്‍ക്കും പുത്തുരംകഥകള്‍ക്കും വിവരിക്കാനു 

ള്ളത്‌. സ്ത്രീയെന്നാല്‍ വെറും ഭോഗവസ്തുവാണെന്ന്‌ കരുതിയ പുരുഷസമു 

ഹത്തെ നേരിട്ട നിരവധി സ്ത്രീകളെ വടക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ കാണാം. തന്നോട അപ 

മര്യാദയായി പെരുമാറിയ കണ്ടന്‍മേനോനോട്‌ എതിരിട്ട മാതുപ്പെണ്ണ്‌, ആക്രമി 

ക്കാന്‍ വന്നവരെ ഒറ്റക്കു നേരിട്ട ആറ്റുമ്മണമ്മേല്‍ ഉണ്ണിയാര്‍ച്ച, വേണാട്‌ രാജാ 

വിനെ രക്ഷിച്ച മതിലേരിക്കനി, അധികാരദുഷ്്രഭുത്വത്തിന്റെയും ജാതിവിവേചന 

ത്തിന്റെയും സ്വാര്‍ത്ഥതമുലം ജീവനൊടുക്കിയ പുമാതെയ്‌ പൊന്നമ്മ എന്നിവ 

രെല്ലാം വടക്കന്‍പാട്ടുകളിലെ വീര നായികമാരാണ്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥ രൂക്ഷമായി 

രുന്ന കാലത്ത്‌ നേരും നെറിയും തന്പുരാക്കന്മാരുടെയും നാടുവാഴികളുടെയും 

മുഖത്തു നോക്കി പറയാല്‍ ധൈര്യം കാണിച്ചവളാണ്‌ പൂമാതെയ്‌ പൊന്നമ്മ. 

63



തമ്പുരാട്ടിയെ കണ്ണനെക്കൊണ്ട്‌ വേഴ്ച നടത്തിച്ച്‌ തന്നെ പിഴപ്പിച്ച തമ്പുരാനോട്‌ 

പ്രതികാരം ചെയ്യുന്ന ആര്‍ച്ചയുടെ പ്രതികരണം അക്കാലത്തെ നാടുവാഴികളു 

ടെയും ്രാഹ്മണരുടേയും ധാര്‍ഷ്ട്യത്തിനും അധികാരദുരുപയോഗത്തിനുമുള്ള 

മറുപടിയാണ വടക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട ഓരോ വീരനായികമാര്‍ക്കുപി 

ന്നിലും അക്കാലത്ത്‌ സ്ത്രീസമൂഹം അനുഭവിച്ച ദുരിത ജീവിതമുണ്ട്‌. 

2,1.3.2 തെക്കന്‍പാട്ടുകള്‍ 

തെക്കന്‍ കേരളത്തിലെ സാമുദായിക ആചാരങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം ധീരസ്ത്രീക 

ളുടെ വീരചരിതങ്ങളും തെക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. എ.ഡി. പതിനാലാം 

നൂറ്റാണ്ടിനും പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിനുമിടയിലാണ്‌ തെക്കന്‍പാട്ടുകള്‍ രൂപംകൊണ്ടി 

ടുള്ളത്‌. ഇരവിക്കുടിച്ചിള്ളപ്പോര്‍, കുളച്ചത്പോര്‍, അനന്തല്‍പാട്ട, വലിയകേശിക്കഥ 

ച്ചാട്‌ എന്നീ തെക്കന്‍ പാട്ടുകളെല്ലാം അക്കാലത്ത്‌ അടിമത്തത്തിനും അടിച്ചമര്‍ത്ത 

ലിനും വിധേയരായ സ്ത്രികളുടെ സാമൂഹികനിതിക്കുവേണ്ടിയുളള പോരാട്ടങ്ങ 

ളുടെ കഥകളാണ്‌. മധ്യകാലതിരുവിതാംകുറില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന രാഷ്ട്രീയ അരാ 

ജകത്വവും ശിഥിലമായ സാമുഹികജീവിതവും തെക്കന്‍പാട്ടുകളില്‍ തെളിയുന്നു. 

2,1.4 വേദോപനിഷത്തുകള്‍ 

ഇന്തോ-ആര്യൻ സംസ്കാരത്തെക്കുറിച്ചുളള വ്യക്തമായ വിവരണങ്ങള്‍ 

വേദങ്ങളിലുണ്ട്‌. ആര്യന്‍മാരുടെ ജീവിതരീതി, രാഷ്ട്രീയ സാമ്പത്തിക സാമൂഹിക 

നയങ്ങള്‍ എന്നിവയും അക്കാലത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകളും വേദങ്ങളില്‍ ചിത്രണം 

ചെയ്യപ്പെടുന്നു. 

2,1,4.1 വേദങ്ങള്‍ 

ബി.സി.1000നും 1500നും ഇടക്ക്‌ രചിക്കപ്പെട്ടുവെന്ന്‌ കരുതുന്ന ഭൂഗ്വേദത്തില്‍ 

അക്കാലത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കുന്നുണ്ട. ഭൃഗ്വേദകാലത്ത്‌ 

സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യവും ഉന്നതസ്ഥാനവും ലഭിച്ചിരുന്നു. അവര്‍ സഭകളിലും 
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യാഗകര്‍മങ്ങളിലും പങ്കെടുത്തതായി LICWIB0 സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. ഭൂഗ്വേദം 

അഞ്ചാം മണ്ഡലത്തിലെ ഇരുപത്തിയെട്ടാം സൂക്തം വിശ്വവാരയുടെ മന്ത്രമാണ്‌. 

ജ്വലിച്ചുയരുന്ന അഗ്നിയില്‍ നിന്നും അന്തരീക്ഷത്തില്‍ തേജസ്സ്‌ പടരുന്ന സമയത്ത്‌ 

വിശ്വവാര എന്ന Boil കിഴക്കോട്ടു മുഖം തിരിച്ച്‌ ഇന്ദ്രാദി ദേവന്മാരെ സ്തുതിച്ചു 

കൊണ്ട്‌ ഹോമോപകരണമേന്തി അഗ്നിക്കു നേരെ ചെല്ലുന്നു. വേദകാലത്ത്‌ 

സ്ത്രീകള്‍ ഹോമാദി കര്‍മങ്ങള്‍ ചെയ്തിരുന്നു എന്നത്‌ ഈ മന്ത്രത്തില്‍ നിന്നും 

വെളിപ്പെടുന്നു. വിശ്വവാരയും അപാലയും മുഴുവന്‍ മന്ത്രങ്ങളും ദര്‍ശിച്ചവരാണ്‌. 

അഥര്‍വവേദം ആറാം കാണ്ഡം പതിനൊന്നാം സുക്തം മൂന്നാം മന്ത്രത്തില്‍ 

ആണ്‍കുട്ടി പിറക്കണം പെണ്‍കുട്ടി വേറെയെവിടെയെങ്കിലും ജനിക്കട്ടെ എന്ന 

താണ്‌ പ്രാര്‍ത്ഥന. എന്നാല്‍ പെണ്‍കുട്ടിയാണെങ്കില്‍ പുറംതള്ളുന്നതായി കാണു 

ന്നില്ല മാത്രമല്ല രണ്ടാം കാണ്ഡം മുപ്പത്തിയെട്ടാം സൂക്തം നല്ല വരന്‍ വരുന്നതിനു 

വേണ്ടിയുള്ള പ്രാര്‍ത്ഥനകളാണ്‌. അവിവാഹിതര്‍ തമ്മിലുള്ള ബന്ധങ്ങള്‍ സമൂഹം 

നിഷിദ്ധമായി കരുതിയിരുന്നില്ല. സ്ത്രീപുരുഷബന്ധം അയഞ്ഞ മട്ടിലായിരുന്നു. 

സമൂഹത്തില്‍ ബഹുഭാര്യാത്വം നിലനിന്നിരുന്നതായുമുള്ള സൂചനകള്‍ ഭൃഗ്വേദപഠ 

നത്തിലുണ്ട്‌”, 

2.1.4.2 ബ്രാഹ്മണങ്ങള്‍ 

ഞബ്രാഹ്മണങ്ങളുടെ കാലം ബി.സി. 600ന്‌ അപ്പുറമാവാന്‍ തരമില്ലെന്നാണ്‌ 

പൊതുവീക്ഷണമെന്ന്‌ ലീലാവതി പറയുന്നു”. പുത്രനെക്കുറിച്ചുള്ള ഹരിശ്ചന്ദ്രന്റെ 

ചോദ്യത്തിനുത്തരമായി പിതാവിന്‌ മോചനം നല്‍കുന്നത്‌ പുത്രനാണെന്ന്‌ പര്‍വ 

തനും നാരദനും പറഞ്ഞതായി ൭എതരേയ്ര്ചാഹ്മണത്തിലുണ്ട്‌. ചുരുക്കത്തില്‍ 

പുത്രന്‍ ജനിച്ചാലേ സ്ത്രീക്ക്‌ സമുഹത്തില്‍ വിലയുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂു എന്നു 

സാരം. എന്നാല്‍ ഈയവസ്ഥ പിന്നീട്‌ സ്ത്രീയെ ഒതുക്കുന്നതിലാണെത്തിച്ചത്‌. 

യജ്ഞയാഗാദികര്‍മങ്ങളില്‍ പത്നിയുടെ സാന്നിധ്യം ആവശ്യമില്ലെന്ന നിലയിലെ 

ത്തി. അശ്വമേധയാഗത്തിനൊരുങ്ങുമ്പോള്‍ ശ്രീരാമന്‍ സീതയുടെ പ്രതിമയാണ്‌ 
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വെച്ചത്‌. എഴുത്തച്ഛനില്‍ അത്തരമൊരു പ്രേരണ നല്‍കിയത്‌ സീത മാറ്റിനിര്‍ത്തപ്പെ 

ടേണ്ടവളല്ലെന്ന ബോധ്യമായിരിക്കാം. സ്ത്രീ അകത്തളങ്ങളിലേക്ക്‌ ഒതുക്കപ്പെടുന്ന 

ചിത്രമാണ്‌ ത്രാഹ്മണങ്ങളില്‍ തെളിയുന്നത്‌. സദസ്സുകളില്‍ സ്ത്രീ സാന്നിധ്യം 

അരുതെന്ന ൭എതരേയ്ബ്വാഹ്മണം, ൭മത്രായനിസംഹിത എന്നിവയിലെ അനുശാ 

സനം, പുരുഷനെക്കാള്‍ അപകടകാരിയായി സ്ത്രീയെ പരാമര്‍ശിക്കുന്ന തത്തി 

രീയസംഹിതയിലെയും ശതപഥ്ര്ചാഹ്മണത്തിലെയും പ്രസ്താവനകള്‍, ബഹുദാ 

ര്യാത്വമെന്നത്‌ പുരുഷന്റെ അവകാശമാണെന്ന കാഴ്ചപ്പാട എന്നിവയെല്ലാം 

സ്ത്രീയോടുള്ള മധ്യകാല സമൂഹത്തിന്റെ നിലപാടുകളാണ്‌ വൃക്തമാക്കുന്നത്‌. 

അശ്വമേധയാഗത്തില്‍ കുതിരയോടൊപ്പം രാജപത്നിയെ കിടത്തുന്ന ചടങ്ങ്‌ 

അക്കാലത്തെ ക്രുരമായ പുരുഷമേധാവിത്തമാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. അശ്വമേധയാ 

ഗത്തിലെ ഈ ചടങ്ങിനെ സനല്‍ ഇടമറുക്‌ വേദങ്ങളിലെ യാഗങ്ങള്‍ എന്താണ്‌ 

എന്ന അധ്യായത്തില്‍ നിശിതമായി വിമര്‍ശിക്കുന്നു”. 

2.1.4.3 സ്മൃതികള്‍ 

സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയില്‍ വ്യക്തി പാലിക്കേണ്ടതും അനുസരിക്കേണ്ടതു 

മായ ധര്‍മങ്ങളും, നിയമങ്ങളുമാണ്‌ ധര്‍മശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നത്‌. ഏറ്റവും 

പ്രാചീനമായ മനുസ്മൃതിയുടെ കാലം ഉറപ്പിച്ചു പറയാനാകില്ലെങ്കിലും രണ്ടാം 

ശതകം എന്നാണ്‌ കരുതി വരുന്നത്‌. മനുസ്മൃതി, ശാങ്കരസ്മ്യത? എന്നിവയില്‍ 

അക്കാലത്തെ സ്ത്രീധര്‍മം, വര്‍ണം, ജാതിവ്യവസ്ഥ, വിവാഹം തുടങ്ങിയവ വിശ 

ദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശൃ്കനിതി, അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രം എന്നീ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ ആ കാലഘട്ട 

ത്തിലെ സ്ത്രീജീവിതം എന്തെന്നും സ്ത്രീ എങ്ങനെ നിയന്ത്രിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 

വെന്നും വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. സ്ത്രീ സംരക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ടവളാണെന്നു പറയു 

മ്പോഴും അസ്വതന്ത്രയാണെന്ന്‌ ഇഈനട്ടിയുറപ്പിക്കുകയാണ്‌ ഇവ. അധികാരശക്തി 

കള്‍ക്കു കീഴില്‍ ചൂഷണം ചെയ്യപ്പെട്ട സ്ത്രീജീവിതത്തിന്റെ യഥാതഥമായ 

അവസ്ഥകളാണ്‌ ധര്‍മശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ കണ്ടെത്താനാവുക. 
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2,1,4.4 ഉപനിഷത്തുകള്‍ 

ഛാന്ദോശഗ്യാപനിഷത്ത്‌, ബ്വയഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌ എന്നീ ഉപനി 

ഷത്കൃതികളില്‍ സ്ത്രീയവസ്ഥകളുടെ വ്യക്തമായ ചിത്രണമുണ്ട്‌. ഛാന്ദോഗ്യോപ 

നിഷത്ത്‌ ഒന്നാം അധ്യായം ഖണ്ഡം പത്തില്‍ ഉഷസ്തിയുടെ വിവേകിയായ 

പത്നി ആടികിയെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. ഓരോ സന്ദര്‍ഭത്തിലുമുളള ആടികിയുടെ 

ഇടപെടല്‍ സ്ത്രീയുടെ ബുദ്ധിസാമര്‍ത്ഥ്യവും കഴിവുമാണ്‌ തെളിയിക്കുന്നത്‌. 

താന്‍ ഉപാസിക്കുന്ന ദേവതാമന്ത്രത്തിനായി ജാതശ്രുതി ദാനം ചെയ്ത മകളെ 

സ്വീകരിച്ച്‌ അവളുടെ മുഖത്തിലുടെ പിതാവിന്‌ ജ്ഞാനോപദേശം നല്‍കാന്‍ 

രൈക്വന്‍ തയ്യാറായി. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യകാലത്ത്‌ ഴൂഷി ശുദ്രകന്യകയെ പരിണയി 

ക്കുകയും ശുദ്രന്‌ വേദം ഉപദേശിക്കുകയും ചെയ്തതായി ചാന്ദോശ്യോപനിഷത്ത്‌ 

നാലാം അധ്യായം ഖണ്ഡം രണ്ടില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌“. ജാബാലയുടെ 

വിവേകവും സത്യസന്ധതയും അധ്യായം നാല്‌ ഖണ്ഡം നാലില്‍ വിശദീകരിക്കു 

ന്നുണ്ട്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥയും സ്ത്രീചൂഷണവും രൂക്ഷമായിരുന്ന കാലത്ത്‌ സ്വയം 

അടയാളപ്പെടുത്താന്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിരുന്നുവെന്ന്‌ ബൃഹദാരണ്യകോപനി 

ഷത്തും ചാന്ദോഗ്യോപനിഷത്തും സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനി 

ഷത്തില്‍ പണ്ഡിതനായ യാജ്ഞവല്‍ക്കൃയനോട്‌ ഗാര്‍ഗി ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിക്കു 

ന്നുണ്ട്‌. ബ്രാഹ്മണം അഞ്ചിലാണ്‌ യാജ്ഞവര്യനോട്‌ ബ്രഹ്മവാദിനി മൈത്രേയി 

ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിക്കുന്നതായുള്ള വിവരണമുള്ളത്‌. ബ്രഹ്മദാരണ്യകോപനിഷ 

ത്തില്‍ പാണ്ഡിത്യവും വിവേകവുമുള്ള പുത്രിയുണ്ടാവണമെങ്കില്‍ ഏന്തു 

ഭക്ഷണം കഴിക്കണമെന്ന്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

വേദകാലത്ത്‌ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ പണ്ഡിതസദസ്സുകളില്‍ പങ്കെടുക്കുവാനുള്ള 

അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നുവെന്ന്‌ ഗാര്‍ഗിയുടെയും മൈത്രേയിയുടേയും കഥകളില്‍ 

തെളിയുന്നു. ബ്യഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌ രണ്ടാം അധ്യായത്തിലെ നാലാം 

ബ്രാഹ്മണത്തിലും നാലാം അധ്യായത്തിലെ അഞ്ചാം ബ്രാഹ്മണത്തിലുമാണ്‌ 
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യാജ്ഞവല്‍ക്യന്‍ മൈത്രേയിക്ക്‌ തത്ത്വോപദേശം നല്‍കുന്നത്‌. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ 

വിദ്യാഭ്യാസത്തിനും സംവാദത്തിനുമുള്ള അനുകൂല സാഹചര്യങ്ങളുണ്ടായാല്‍ 

അവര്‍ വളര്‍ന്നു വരികയും യാജ്ഞവല്ക്യന്മാരോട്‌ ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിക്കാന്‍ 

ധൈര്യപ്പെടുകയും ചെയ്യുമെന്ന്‌ ഗാര്‍ഗി തെളിയിക്കുന്നു. പൊതുവില്‍ അനുകുല 

വിവരണങ്ങളുണ്ടെങ്കിലും ശുദ്ധിസങ്കല്‍പങ്ങളാല്‍ സ്ത്രീ നിയന്ത്രിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 

വെന്നതിന്റെ സൂചനകള്‍ ബ്ൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്തിലുണ്ട്‌”. ഇത്തരം സൂചന 

കള്‍ ധീരകളും ബുദ്ധിമതികളുമെന്ന നിലയില്‍ സ്ത്രീകളെ വാഴ്ത്തിയാലും 

സ്ത്രീക്ക്‌ അസ്വാതന്ത്ര്യം കല്‍പിച്ച്‌ നിയന്ത്രിച്ചിരുന്ന പുരുഷമേധാവിത്തത്തിന്റെ 

തന്ത്രങ്ങളെയും ചെയ്തികളെയുമാണ്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ അവസരം ലഭിച്ചാല്‍ ഉന്നതസ്ഥാനത്തെത്തും എന്ന പുരുഷ 

സമൂഹത്തിന്റെ ബോധ്യം തന്നെയായിരിക്കാം ഇതിഹാസങ്ങളുടെ കാലമായപ്പോ 

ഴേക്കും സ്ത്രീകളെ പൂര്‍ണമായും നിയന്ത്രണവിധേയരാക്കുവാനിടയാക്കിയതെന്ന 

നുമാനിക്കാം. 

2,15 സ്ത്രീ പില്‍ക്കാല ഭരണസംവിധാനങ്ങളില്‍ 

എ.ഡി.743ല്‍ രാഷ്ട്രകൂടരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ മുത്ത പുത്രനെ യുവരാജാ 

വായി വാഴിക്കുന്ന സ്്രദായമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. പെണ്‍മക്കള്‍ക്ക്‌ സാധാരണ ഭര 

ണച്ചുമതല നല്‍കാറില്ല. ഇതിനു വിപരീതമായി അമോഘവര്‍ഷന്‍ തന്റെ മകള്‍ക്ക്‌ 

റെയ്ച്ചൂര്‍ പ്രദേശത്തിന്റെ ചുമതല നല്‍കിയിരുന്നതായി ശ്രീധരമേനോന്‍ രേഖ 

പ്പെടുത്തുന്നു". 

രജപുത്രന്മാരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ സമുഹത്തില്‍ ബഹുമാന്യ 

സ്ഥാനമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ഇക്കാലഘട്ടത്തില്‍ സ്വയംവര സമ്മത്രദായമുണ്ടായിരു 

ന്നുവെന്നു പറയപ്പെടുന്നു. യുദ്ധത്തില്‍ തോല്‍വി ഉറപ്പാണെന്നറിഞ്ഞാല്‍ അവ 

രുടെ ഭാര്യമാര്‍ തീയില്‍ ചാടി ആത്മാഹുതി നടത്തും. 
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എ.ഡി.800-1200 സമൂഹത്തില്‍ ഫ്യൂഡല്‍ വ്യവസ്ഥിതി ശക്തിപ്പെട്ട കാലഘ 

ടുമാണ്‌. ജാതിവിവേചനത്താല്‍ ജനജീവിതം ദു:രിതപൂര്‍ണമായി. സ്ത്രീകള്‍ അവ 

ഗണനയും ചുഷണവും അനുഭവിച്ചു. സ്മൃതിനിയമങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ സ്ത്രീജീ 

വിതം നിയയന്ത്രിക്കപ്പെട്ടു. വേദസാഹിത്ൃൃയകൃതികള്‍ വായിക്കാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം 

സ്ത്രീകള്‍ക്കനുവദിച്ചിരുന്നില്ല. സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസം അധഃപതിച്ചു. എന്നാല്‍ പരമ്പ 

രാഗതസ്വത്തില്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. ഭര്‍ത്താവ്‌ ഉപേക്ഷിക്കുകയോ 

ജാതിശ്രഷ്ടനാവുകയോ ചെയ്യുന്ന പക്ഷം സ്ത്രീക്ക്‌ പുനര്‍വിവാഹം ആവാം എന്ന 

തായിരുന്നു നിയമം. 

1336ല്‍ തുടങ്ങി 164203 അവസാനിച്ച വിജയനഗര സാഗ്രാജ്യത്തില്‍ 

സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ഉന്നതസ്ഥാനമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. സാഹിതൃസാമുഹികസാംസ്കാ 

രികരംഗങ്ങളില്‍ സ്ത്രീകള്‍ സജീവമായിരുന്നു. കലയിലും സംഗീതത്തിലും പരി 

ശീലനം നേടിയിരുന്നു. നിയമരംഗത്തും അവര്‍ സാന്നിധ്യമറിയിച്ചു. ബാലികാവി 

വാഹം, സ്ത്രീധനസമ്മ്രദായം, ബഹുഭാര്യാത്വം എന്നിവ നിലനിന്നിരുന്നുവെന്ന്‌ 

ബ്യഹച്ചരിതം അവലംബമാക്കി ലതികനായര്‍ കുറിക്കുന്നു”. 

ഘോറിലെ മുഹമ്മദിന്റെ ആക്രമണ കാലഘട്ടം തുടങ്ങി പതിനെട്ടാം നൂറ്റാ 

ണ്ടിന്റെ ഉത്തരാര്‍ധത്തില്‍ ബംഗാളില്‍ ബ്രിട്ടീഷുകാര്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിച്ച കാല 

ഘട്ടം വരെ ഇന്ത്യയില്‍ സ്ത്രീകളുടെ നില അധഃപതിച്ചുവന്നു. സ്ത്രീകളെ വീട്ടി 

നുള്ളില്‍ ഒതുക്കി നിര്‍ത്തുകയെന്നത്‌ കര്‍ശനമായിതീര്‍ന്നു എന്ന സര്‍ദാര്‍ പണിക്ക 

രുടെ നിരീക്ഷണങ്ങളെ വിമന്‍ ഓാഫ്‌ ഇന്ത്യ എന്ന പുസ്തകമവലംബമാക്കി ലതി 

കാനായര്‍ ഉദ്ധരിക്കുന്നു”. നിര്‍ബന്ധിത പര്‍ദ്ദ സമ്മ്രദായം, പരിര്വാജികന്മാരുടെ 

തിരോധാനം എന്നിവയെക്കുറിച്ചും ബുദ്ധഭിക്ഷുണികള്‍ സ്ഥാപിച്ച സന്യാസി മഠ 

ങ്ങള്‍ അപ്രത്യക്ഷമായതിനെക്കുറിച്ചം സര്‍ദാര്‍ പണിക്കര്‍ എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. 

പിന്നീട്‌ സ്ത്രീ അസ്വതന്ത്രയാക്കപ്പെട്ടു. പുരുഷാധികാരവും ബ്രാഹ്മണാധീ 

ശത്തവും സ്ത്രീകള്‍ക്കുമേല്‍ കുടുതല്‍ നിയന്ത്രണമേര്‍പ്പെടുത്തി. സ്വന്തമായ തീരു 
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മാനങ്ങളെടുക്കാന്‍ സ്വവാതന്ത്ര്യമില്ലാതിരുന്ന പതിതവര്‍ഗമെന്ന നിലയിലേക്ക്‌ 

പുര്‍ണമായും സ്ത്രീസമുഹം അധഃപതിക്കുകയായിരുന്നു. 

2.2 ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം 

ഹിന്ദുമതത്തെ പരിഷകരിക്കുക എന്ന ഉദ്ദേശ്യത്തോടെ ഭാരതത്തില്‍ രൂപം 

കൊണ്ട നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനമാണ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം. പന്ത്രണ്ടാം നൂറ്റാണ്ടുമു 

തല്‍ പതിനേഴാം നുറ്റാണ്ടുവരെയുള്ള കാലഘട്ടത്തില്‍ ഭാരതത്തിലൂണ്ടായ കവി 

കളും അവരുടെ കൃതികളുമാണ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനമെന്നതുകൊണ്ട്‌ ്രധാനമായും 

ഉദ്ദേശിക്കുന്നത്‌. കലാ-സാഹിത്യമേഖലകളിലെല്ലാം ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം സ്വാധീനം 

ചെലുത്തിയിട്ടുണ്ട. ഈ നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനം ഭാരതീയ സാമുഹിക ജീവി 

തത്തെ എങ്ങനെ സ്വാധിനിച്ചുവെന്ന്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌ പരിശോധിക്കുന്നു. 

2.2.1 ഇന്ത്യയില്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ച 

പത്മപുരാണം ഉത്തരാഖണ്ഡത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ തുടക്കവും 

വ്യാപനവും സൂചിപ്പിക്കുന്ന ശ്ലോക്രപകാരം ദ്രാവിഡദേശത്ത്‌ രൂപം കൊണ്ട ഭക്തി 

പ്രസ്ഥാനം കര്‍ണാടകത്തില്‍ വളര്‍ന്ന്‌ മഹാരാഷ്ര്രയില്‍ സത്വര വിജയത്തിലെത്തു 

കയും ഗുജറാത്തില്‍ വിലയം പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്തു എന്നാണ്‌ സുചന. 

മാതൃഭാഷാപഠനവും ജ്ഞാനവ്യാപനവും ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ്രധാന 

ലക്ഷ്യങ്ങളായിരുന്നു. സംസ്കൃതത്തില്‍ മാത്രം ലഭ്യമായിരുന്ന ജ്ഞാനസമ്പത്ത്‌ 

ഭാഷയിലേക്ക്‌ പകരപ്പെട്ടതോടെ ഭാഷയുടെ ജനകീയവല്‍ക്കരണം സാധ്യമാകുക 

യായിരുന്നു. ഇതിനെക്കുറിച്ചുളള ഗോവിന്ദപിള്ളയുടെ നിരീക്ഷണം പ്രസക്തമാണ്‌. 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ നായകരായ ചൈതന്യനും തുളസീദാസും ജ്ഞാനേശ്വ 

രനും കമ്പരും എഴുത്തച്ഛനും എല്ലാം അതുവരെ സംസ്കൃതം എന്ന വരേണ്യഭാഷ 

യില്‍ മാത്രം ലഭ്യമായിരുന്ന വിജ്ഞാനം മാതൃഭാഷകളിലേക്ക്‌ പകര്‍ന്നതോടെ 

യാണ്‌ ആധുനിക ഭാരതീയ ദേശീയ ഭാഷകള്‍ രൂപം കൊണ്ടത്‌. സാധാരണ ജന 
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തയിലേക്ക്‌ പരമജ്ഞാനവും ഭക്തിയും പകരുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെയാണ്‌ ശങ്ക 

രാചാര്യര്‍ ശിവാനന്ദലഹരി, ഭജഗോവിന്ദം തുടങ്ങിയ കൃതികള്‍ രചിച്ചത്‌, 

ബ്രാഹ്മണ മേധാവിത്തവും ജാതിവിവേചനവും എതിര്‍ക്കുന്ന നിലപാടായിരുന്നു 

അദ്ദേഹത്തിന്റേത്‌. സ്ത്രീയുടെ ശരീരം, മജ്ജ, മാംസം, കൊഴുപ്പ്‌ എന്നിവയുടെ 

സമ്മേളനമാണെന്നു തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ അമിതാവേശം കൊള്ളാതിരിക്കുക എന്നദ്ദേഹം 

ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചു. ജാതിവിവേചനത്തെ എതിര്‍ത്ത്‌ ജ്ഞാനവും ഭക്തിയും സാധാ 

രണ ജനതക്കും പ്രാപ്യമാണെന്ന്‌ വിളംബരം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ രംഗ്രപവേശം 

ചെയ്ത ആളാണ്‌ രാമാനുജന്‍. പന്ത്രണ്ടാം ശതകത്തില്‍ തെക്കെ ഇന്ത്യയില്‍ 

ബാസവരാജന്‍ ആരംഭിച്ച വീരശൈവവപ്രസ്ഥാനം ജാതിവിവേചനം, അയിത്തം, 

ശ്രാദ്ധം, ആര്‍ത്തവകാലം ആചരിക്കുക എന്നിവയെ എതിര്‍ത്തു. സംഘം ചേര്‍ന്ന്‌ 

കൃഷി നടത്തുന്നതിനെ അവര്‍ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. മഹാരാഷ്ട്രയില്‍ നാമദേവന്‍, 

നരഹരി, സേനന്‍, ജനാബായി, എന്നിവര്‍ ജാതിവിവേചനത്തെ എതിര്‍ക്കുകയും മ 

നുഷ്യര്‍ക്കിടയിലുണ്ടാവേണ്ട സമത്വത്തിനു വേണ്ടി വാദിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ജാതിവിവേചനം എതിര്‍ത്ത്‌ മനുഷ്യസ്നേഹത്തിന്റെയും സമത്വത്തിന്റെയും 

്രാധാന്യം തന്റെ ഗീതങ്ങളിലൂടെ ജനങ്ങളിലേക്കെത്തിച്ച ദാദു, ബിംബാരാധന, 

സാമ്പത്തിക അസമത്വം, ജാതിവിവേചനം എന്നിവ എതിര്‍ത്ത ഗുരുനാനാക്ക്‌ 

എന്നിവരെല്ലാം ഇന്ത്യയില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയെ സഹായിച്ചു. 

പതിനഞ്ചാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനവും പതിനാറാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യവു 

മായി ബംഗാളില്‍ ചൈതന്യന്‍, ആസാമില്‍ ശങ്കരദേവന്‍ എന്നിവരെല്ലാം അനാചാ 

രങ്ങള്‍ക്കും സാമൂഹിക അനിതിക്കുമെതിരെ നിലകൊണ്ടവരാണ്‌. രാമാനുജനു 

ശേഷം പതിമൂന്നാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ മാധ്വാചാര്യനിലൂടെ കര്‍ണാടകത്തില്‍ ഭക്തിസാ 

ഹിത്യം ശക്തിപ്പെട്ടു. വിഷണുഭക്തനായ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കന്നടഭാഷയിലെഴുതിയ 

ഭജനസംഗീതം കര്‍ണാടകസംഗീതത്തിനു തുടക്കം കുറിച്ചു. മാധ്വാചാര്യനെകുൂ 

ടാതെ വല്ലഭാചാര്യന്‍, പുരന്ദരദാസ്‌ എന്നിവര്‍ ദക്ഷിണഭാരതത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാ 

നത്തിന്‌ നേതൃത്വം നല്‍കിയപ്പോള്‍ തുളസീദാസ്‌, കബീര്‍ദാസ്‌, മീരാഭായി തുട 
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ങ്ങിയവര്‍ ഉത്തരേന്ത്യയില്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വാക്താക്കളായി. ശ്രീരാമാന 

ന്ദന്‍, ഭക്തിക്കും ജ്ഞാനത്തിനും മുന്‍ഗണന നല്‍കിയ ജ്ഞാനദേവന്‍, ഹരിഭക്തി 

യിലൂടെ സാമുഹിക സമത്വം ലക്ഷ്യമാക്കി പ്രവര്‍ത്തിച്ച നാമദേവന്‍, പതിനാറാം 

ശതകം മുതല്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഗ്രചരണത്തിന്‌ നേതൃത്വം നല്‍കിയ ഏക 

നാഥന്‍, രാമദാസന്‍ എന്നിവരെല്ലാം ഭാരതത്തില്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 

വളര്‍ച്ചക്ക്‌ സഹായിച്ചവരാണ്‌. മഹാരാഷ്ട്രയില്‍ തുക്കാറാം, ഹിന്ദിയില്‍ കൃഷണഭ 

ക്തരായ സൂര്‍ദാസ്‌, വിദ്യാപതി എന്നിവരും ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയില്‍ 

പങ്കാളികളാണ്‌. കൃഷ്ണഭക്തി വിദേശരാജ്യങ്ങളില്‍ പ്രചരിക്കാന്‍ പ്രഭുദാസര്‍ 

ആരംഭം കുറിച്ച ഹരേകൃഷ്ണപ്രസ്ഥാനം സഹായിക്കുകയുണ്ടായി. 

എ. ഡി ഒന്‍പതാം ശതകത്തിനുള്ളില്‍തന്നെ ശൈവ-വൈഷ്ണവ പ്രസ്ഥാ 

നങ്ങളിലുടെ ഭക്തി ജനഹൃദയങ്ങളിലേക്കിറങ്ങിച്ചെന്നിരുന്നു. ബുദ്ധമതത്തിന്‌ 

ക്ഷയം സംഭവിച്ച അതേ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ അറുപത്തിമൂന്ന്‌ ശൈവമത നായ 

നാരന്മാരുടെ ധര്‍മ്പചരണം നടന്നത്‌. വൈഷ്ണവ സന്യാസിമാരായ പന്ത്രണ്ട്‌ 

ആഴ്വാരന്മാര്‍ ഭക്തിധാരയെ സമ്പുഷ്ടമാക്കിയത്‌“. പ്രുഡ്മായ രാമഭക്തിയുടെ 

അതിപ്രാചീനമായ പ്രവാഹം തമിഴ്‌ ആഴ്വാന്മാരുടെ കൃതികളില്‍ കാണപ്പെടുന്ന 

തായും പതിനാലാം ശതകം മുതല്‍ മുഴുവന്‍ ഭാരതീയ രാമകഥാസാഹിത്യവും 

ഭക്തിഭാവത്തില്‍ മഗ്നമാവുകയും അതിന്റെ അന്തരീക്ഷം പാടെ മാറിപ്പോവുകയും 

ചെയ്തതായും കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. 15-ാ൦ നൂറ്റാണ്ടില്‍ കൃഷ്ണ 

ഭക്തി പ്രചരിപ്പിച്ച വല്ലഭാചാര്യനും, ശ്രീചൈതനൃനും ഭക്തിമാര്‍ഗത്തിന്റെ അന്ത 

സ്റത്ത ശിഷ്യന്മാരെ പഠിപ്പിച്ചവരാണ്‌. 

ഭാരതത്തില്‍ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചക്ക്‌ വഴി തെളിച്ചത്‌ പ്രധാന 

മായും മൂന്ന്‌ കാരണങ്ങളാണ്‌. ഇസ്ലാം മതത്തിന്റെ ആഗമനമാണ്‌ ഒന്നാമത്തേത്‌. 

ജാതിവ്യവസ്ഥയിലധിഷ്ഠിതമായ ഹൈന്ദവമതത്തോടു സമന്വയപ്പെടാന്‍ മുസ്ലീം 

ങ്ങള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. ബിംബാരാധനയിലൂന്നിയ ഹൈന്ദവമതവുമായി താരതമ്യപ്പെ 
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ടുത്തുമ്പോള്‍ ഏകദൈവം എന്ന വിശ്വാസത്തിലും ലാളിത്യത്തിലുമുന്നിയ ഇസ്ലാം 

മതം അധഃകൃതവര്‍ഗത്തിനു മുന്നില്‍ സമുദായ നീതിയുടെ പുതിയ പാത തുറന്നു 

കൊടുത്തു. ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ വേദാന്ത തത്ത്വങ്ങളെയും സമുദായ ഘടനയെയും 

ബഹുദൈവാരാധനയെയും ഇസ്ലാംമതം വിമര്‍ശിക്കുകയും വെല്ലുവിളിക്കുകയും 

പുച്ിക്കുകയും ചെയ്തു. ഇസ്ലാംമതത്തിന്റെ സമീപനത്തിനെതിരെ ഹിന്ദുമതം 

ഇസ്ലാംമതവുമായി ഏറ്റുമുട്ടിയതിന്റെ പരിണിതഫലമാണ്‌ മധ്യകാലഘട്ടത്തില്‍ 

രൂപം കൊണ്ട ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം. ക്രമേണ മുസ്ലീം ആചാരങ്ങള്‍ ഹിന്ദു ജീവിത 

ത്തിന്റെയും ഹൈന്ദവാചാരങ്ങള്‍ മുസ്ലീം ജീവിതത്തിന്റെയും ഭാഗമായി. ഇന്ത്യയി 

ലേക്കുള്ള ഇസ്ലാംമതത്തിന്റെ വരവ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ വഴി തെളിച്ചുവെന്നും 

റൊമീലഥാപ്പര്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയിലേക്കു നയിച്ച മറ്റൊരു ്രധാന കാരണം 

ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ക്ഷയമാണ്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥക്കും സാമൂഹിക അനീതിക്കുമെ 

തിരായി ബുദ്ധമതം അതിന്റെ സ്വാധീനം സമൂഹത്തില്‍ വളര്‍ത്തി. മാനവസമുദായ 

ത്തിന്റെ ഉദ്ധാരണമായിരുന്നു ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. എന്നാല്‍ ഈ സാര്‍വജ 

നീന സ്വഭാവം സ്വദേശീയരും വിദേശീയരുമായ പല വര്‍ഗക്കാരും ബുദ്ധമതം 

സ്വീകരിക്കുന്നതിനിടയാക്കി. ഇത്‌ പല അന്ധവിശ്വാസങ്ങളും ആചാരങ്ങളും ബുദ്ധ 

മതത്തില്‍ കയറിക്കൂടുന്നതിനിടയാക്കി. ബഹുദൈവാരാധന തുടങ്ങിയത്‌ ബുദ്ധമ 

തതത്ത്വങ്ങള്‍ക്കെതിരായിരുന്നു. അതോടെ ബുദ്ധമതം മഹായാനമെന്നും ഹീനയാ 

നമെന്നും രണ്ടായി പിരിയുകയുണ്ടായി. ഇത്‌ ബുദ്ധമതത്തിനുള്ള ജനകീയ 

പിന്തുണ നഷ്ടമാകുന്നതിനു കാരണമായി. ബുദ്ധഭിക്ഷുക്കള്‍ക്കും ഉപാസകര്‍ക്കു 

മിടയിലെ പൊരുത്തക്കേടുകളും നേതൃത്വമില്ലായ്മയും, നിരീശ്വരവാദവും ബുദ്ധമ 

തത്തെ തളര്‍ത്തുകയും നിരവധി പേര്‍ ബുദ്ധമതത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഹിന്ദുമതത്തിലേക്കു 

പോവുന്നതിനു കാരണമാവുകയും ചെയ്തു. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ബുദ്ധമതത്തിന്റെ 

ക്ഷയം ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ ത്വരിതഗതിയിലുള്ള വളര്‍ച്ചയെ സഹായിക്കുകയാണു 

ണ്ടായത്‌. ബുദ്ധമതമുയര്‍ത്തിയ വെല്ലുവിളികള്‍ നേരിടാന്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ അവരുടെ 
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മതത്തെ പരിഷകരിച്ചുവെന്നും കന്നുകാലി സമ്പത്ത്‌ കാത്തുസൂക്ഷിക്കേണ്ടതിന്റെ 

ആവശ്യകത എടുത്തുകാട്ടുകയും സ്ത്രീകള്‍ക്കും ശൂദ്രര്‍ക്കും മോക്ഷപ്രാപ്തി ഉറ 

പ്പുനല്‍കുകയും ചെയ്തുവെന്നും ഹരികൃഷണന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു്‌. 

ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചക്ക്‌ മറ്റൊരു ഹേതുവായിരുന്നു മധ്യകാല 

ഇന്ത്യയില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന ജാതിവിവേചനം. ഹിന്ദുമതപരിഷ്കരണം ലക്ഷ്യമാക്കി 

യായിരുന്നു ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം കടന്നുവന്നത്‌. ജാതിവിവേചനത്തിനെതിരായിരുന്നു 

ഭൂരിപക്ഷം ഭക്തിര്രസ്ഥാന പ്രചാരകരും. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യ-നാടുവാഴിത്ത സമൂഹബ 

ന്ധത്തില്‍ നിന്നു പുറത്തു കടക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ ്രാഹ്മണാധിപ 

തൃത്തിന്റെ ഫലം അനുഭവിക്കേണ്ടി വന്നിട്ടുണ്ട്‌. ഹൈന്ദവ നവീകരണത്തോടൊപ്പം 

ബുദ്ധ-ജൈന മതങ്ങളെ ഇല്ലാതാക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ ആര്യബ്രാഹ്മണര്‍ 

ശൈവ-വൈഷ്ണവ പ്രസ്ഥാനങ്ങളെ പിന്തുണച്ചു. ബുദ്ധന്റെ കാലത്ത്‌ ജാതിവ്യവ 

സ്ഥയിലധിഷ്ഠിതമായ നീതിന്യായ വ്യവസ്ഥ ഇന്ത്യയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. സിവിലും 

ശ്രിമിനലുമായ നിയമങ്ങള്‍ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥക്കനുസരിച്ച നടപ്പിലാക്കപ്പെട്ടു. 

എല്ലാ അവകാശങ്ങളും ശൂദ്രജാതികള്‍ക്ക്‌ നിഷേധിക്കപ്പെട്ടു. ധര്‍മശാസ്ത്രമനുസ 

രിച്ച്‌ ഓരോ ജാതിക്കുമുളള തൊഴില്‍, ഭക്ഷണരീതി, വസ്ത്രധാരണം, വിവാഹ 

രീതി തുടങ്ങിയവയെല്ലാം തീരുമാനിച്ചിരുന്നതും നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നതും ്രാഹ്മണരാ 

യിരുന്നു. ജാതിവിവേചനത്തില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തമായി സര്‍വജനതക്കും തുല്യനീതി 

ഉറപ്പാക്കുകയായിരുന്നു ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ്രധാന ലക്ഷ്യം. 

2.2.2 ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം കേരളത്തില്‍ 

ഭാരതത്തിലുണ്ടായ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ അനുരണനങ്ങള്‍ എ.ഡി. ഏഴു, 

എട്ടു, ഒന്‍പത്‌ ശതകങ്ങളോടെ കേരളത്തിലും പതുക്കെ വ്യാപിച്ചു തുടങ്ങി. കേരള 

ത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഉത്ഭവത്തെ കൃഷ്ണയ്യര്‍ രണ്ടു ഘട്ടങ്ങളായി തരം 

തിരിക്കുന്നു. എ.ഡി. ഏഴ്‌, എട്ട, ഒന്‍പത്‌ നുറ്റാണ്ടുകള്‍ ഒന്നാമത്തെ ഭക്തിപ്രസ്ഥാന 
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ത്തിന്റെ കാലവും പതിനഞ്ച്‌, പതിനാറ്‌, പതിനേഴ്‌ ശതകങ്ങള്‍ രണ്ടാം ഭക്തിപ്ര 

സ്ഥാനത്തിന്റെ ആരംഭവുമായാണ്‌ തിരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌ 

എ.ഡി.എട്ടാം നൂറ്റാണ്ടോ ഒന്‍പതാം നൂറ്റാണ്ടോ ആണ്‌ ശങ്കരാചാര്യരുടെ 

കാലം എന്നു സംശയിക്കുന്നു. വില്യം ലോഗന്റെ അഭിര്രായത്തില്‍ എ.ഡി. 

ഒന്‍പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആദ്യപാദത്തിലോ എട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അന്ത്യപാദ 

ത്തിലോ ജീവിച്ചതായി വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്ന മലയാളി ബ്രാഹ്മണനായ ശങ്കരാചാര്യ 

രുടെ കീഴിലാണ്‌ വേദാന്ത തത്ത്വത്തിന്റെ രൂപത്തില്‍ ഹിന്ദുയിസം അതിന്റെ പാരമ്യ 

ത്തിലെത്തിയതെന്ന്‌ പരക്കെ അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു”. സമ്പത്ത്‌, ആള്‍ബലം, 

യനവനം എന്നിവയില്‍ ഒരിക്കലും അഹങ്കരിക്കരുതെന്നതാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യരുടെ 

മതം. ഇതെല്ലാം നശ്വരമാണെന്നറിഞ്ഞ്‌ സ്രഹ്മപദത്തെ സാക്ഷാത്കരിച്ച്‌ അതില്‍ 

സ്ഥിര്രപതിഷ്ഠനാകുവാന്‍ ശങ്കരാചാര്യര്‍ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുന്നു. അവനവനെക്കുറി 

ച്ചുള്ള തിരിച്ചറിവ്‌ സ്വയം ശുദ്ധീകരിക്കാന്‍ സഹായിക്കുമെന്ന ബോധം ജനമന 

സ്സില്‍ ഉണ്ടാക്കിയെടുക്കാന്‍ ഭക്തിയിലൂടെ സാധിക്കുമെന്നദ്ദേഹം കരുതി. അത്തര 

മൊരാത്മബോധം സമൂഹമനസ്സില്‍ ഉണ്ടാക്കിയെടുക്കയായിരുന്നു ശങ്കരാചാര്യ 

രുടെ ലക്ഷ്യം. 

ബ്രാഹ്മണമേധാവിത്തത്തിന്‍ കീഴില്‍ സ്ത്രീകള്‍ അസ്വതന്ത്രരായിരുന്ന 

കാലഘട്ടമായിരുന്നു കേരളത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം മധ്യകാലം. ജാതിയില്‍ 

താഴ്ന്നവരും, സ്ത്രീകളും പൂര്‍ണമായും അസ്പൃശ്യരായിരുന്ന സാഹചര്യത്തി 

ലാണ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം കടന്നുവരുന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണരുടെ ഭോഗാസക്തമായ ജീവി 

തം, ക്ഷേത്രം മുഖേനയുള്ള ചൂഷണം, വഴിതെറ്റി നീങ്ങിയ ദേവദാസി സ്രമ്പ്ദായം, 

നാട്ടുരാജാക്കന്മാര്‍ക്കിടയിലെ മത്സരം എന്നിവയാല്‍ കുത്തഴിഞ്ഞുകിടന്ന സാമു 

ഹിക സാഹചര്യത്തില്‍ ആഭ്യന്തരമായ സാംസ്കാരിക ജീര്‍ണതക്കെതിരെ 

ഉയര്‍ന്നുവന്ന സമുൂഹജാഗരണ (്രസ്ഥാനമായിരുന്നു ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം. കേരള 

ത്തിന്റെ സാമൂഹികഘടനയേയും സാംസ്കാരിക സാഹിതൃമേഖലയേയും എത്ര 
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ത്തോളം പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുവാന്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിനു കഴിഞ്ഞു എന്നത്‌ വി 

ശകലനം ചെയ്യപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. അധികാരദുഷ്ര്രഭുത്വത്തെ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം 

എതിര്‍ത്തിരുന്നു. സാമുഹിക ജീര്‍ണതക്കെതിരെ ഉണ്ടായ ജനവികാരമാണ്‌ 

യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഉദയത്തിന്‌ വഴി തെളിച്ചത്‌. 

കേരളത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയെ സഹായിച്ചവരാണ്‌ 

നിരണം കവികള്‍. ശങ്കരപ്പണിക്കര്‍, മാധവപ്പണിക്കര്‍, രാമപ്പണിക്കര്‍ എന്നിവരാണ്‌ 

കണ്ണശ്ൂപ്പണിക്കന്മാര്‍ എന്നറിയപ്പെടുന്നത്‌. നിലനിന്നുപോന്ന വ്യവസ്ഥിതിയുടെ 

ജീര്‍ണതകളെ അവര്‍ ചോദ്യംചെയ്തു. ആ കാലഘട്ടത്തിലെ സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ 

ഭാരതമാലയില്‍ പവ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നു. പുരുഷമേധാവിത്ത വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ 

സ്ത്രീകള്‍ നിശ്ശബ്ദരാക്കപ്പെടുന്ന ചിത്രം ഭാരതമാലയില്‍ കാണാം. അക്കാലത്തെ 

സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയെ ഭാരതമാലയിലെ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ അത്ര ശക്തമായി 

ചോദ്യം ചെയ്യുന്നില്ല. ജനമനസ്സുകളെ ഭക്തിയില്‍ ആറാടിക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോ 

ടെയായിരിക്കണം മാധവപ്പണിക്കര്‍ ഭഗവദ്ഗീത രചിച്ചത്‌. ഭക്തിയാല്‍ സംസാ 

രദു:ഃഖം ഇല്ലാതാവുമെന്നാണ്‌ ഭഗവദ്ഗീതയിലുള്ളത്‌. ഈ അര്‍ത്ഥത്തിലായിരി 

ക്കണം “ആലവലയാകിയ തുകിലില്‍” പൊതിഞ്ഞാലും മഹിമവിരോധം വരി 

ലെന്ന ബോധത്തോടെയാണ്‌ മാധവപ്പണിക്കര്‍ ഭഗവദ്ഗീത സംഗ്രഹിച്ചു 

വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തതെന്ന്‌ കലപ്പറ്റ ബാലകൃഷ്ണന്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടത്‌”. കണ്ണശ്ശ 

കൃതികളില്‍ ഏറ്റവും ര്രകൃഷ്ടമായി കരുതപ്പെടുന്ന കൃതിയാണ്‌ രാമപ്പണിക്കരുടെ 

കണ്ണശ്ൂരാമായണം. ചില (്രത്യേക സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ രാമന്റെ ചെയ്തികളെ സീത 

ചോദ്യം ചെയ്യുന്നുവെങ്കിലും പുരുഷാധിപത്യസമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീ എത്രത്തോളം 

ചൂഷണം ചെയ്യപ്പെടുന്നുവെന്നും നിയന്ത്രിക്കപ്പെടുന്നുവെന്നുമുള്ളതിന്റെ വ്യക്ത 

മായ ചിത്രം കണ്ണശ്ശൂരാമായണത്തിലുണ്ട്‌. രാമപ്പണിക്കരുടെ കണ്ണശ്ൂഭാഗവതം, ശിവ! 

രാതി മാഹാത്മ്യം എന്നിവയെല്ലാം കേരളത്തില്‍ ഭക്തി സാഹിത്യത്തിന്റെ 

വളര്‍ച്ചയെ സഹായിച്ച കൃതികളാണ്‌. മധ്യകാല കേരളീയാവസ്ഥകള്‍ ചിത്രീകരി 
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ക്കുമ്പോഴും ജനമനസ്സുകളെ ഭക്തികൊണ്ടു ശുദ്ധീകരിക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യം 

പൂര്‍ത്തീകരിക്കുവാനുള്ള ശ്രമം കണ്ണശ്മകൃതികളില്‍ കാണുന്നുണ്ട്‌. 

കേരളത്തിലെ ഭക്തിസാഹിതൃത്തിന്‌ ശക്തി പകര്‍ന്ന മറ്റൊരു കവിയാണ്‌ 

ചെറുശ്ശേരി. വിഷ്ണുലോക്രപാപ്തിയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരിയുടെ ലക്ഷ്യം. പ്രേമത്തി 

ലുടെ ഈശ്വര സാക്ഷാത്കാരമെന്ന വൈഷ്ണവസങ്കല്‍പം കൃഷ്ണഗാഥയില്‍ 

തെളിഞ്ഞുകാണുന്നു. 1454ല്‍ രചിക്കപ്പെട്ട കൃഷ്ണഗാഥ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ 

വളര്‍ച്ചയില്‍ വലിയ പങ്കു വഹിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. സക്തിയില്‍ തുടങ്ങി വൈരാഗ്യത്തിലവ 

സാനിക്കുന്ന കൃതിയാണിത്‌. നര്‍മത്തിലൂടെ കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളവതരിപ്പിക്കുമ്പോഴും 

മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സാമൂഹികാവസ്ഥ പ്രത്യേകിച്ചും സ്ത്രീയവസ്ഥയുടെ 

വ്യക്തമായ ചിത്രം ഭാരതഗാഥയില്‍ നിന്നും ലഭിക്കുന്നുണ്ട്‌. കൃഷ്ണഗാഥയിലാ 

വട്ടെ ഭക്തിയാണ്‌ നിറഞ്ഞുതുളുമ്പുന്നത്‌. സമൂഹമനസ്സില്‍ ഭക്തി നിറക്കുക എന്ന 

ലക്ഷ്യത്തോടെയാണ്‌ കൃഷ്ണഗാഥ രചിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌ എന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 

വിഷ്ണുലോകം പുകുക എന്നതാണ്‌ കവിയുടെ ഇച്ഛ. ഡി.പി. ഉണ്ണിയുടെ അഭിപ്രാ 

യത്തില്‍ വിശളിത വേദ്യാന്തരമായ ആനന്ദമാണ്‌ ലക്ഷ്യം. മേല്‍പത്തൂര്‍ നാരായ 

ണഭട്ടതിരി, അയുപ്പിള്ളി ആശാന്‍, പൂന്താനം എന്നിവരെല്ലാം കേരളത്തില്‍ ഭക്തിര്ര 

സ്ഥാനത്തെ തങ്ങളുടെ രചനകൊണ്ട്‌ പുഷ്കലമാക്കിയവരാണ്‌. 

ഭക്തിസാഹിത്യത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയില്‍ നിസ്തുലമായ പങ്കു വഹിച്ച കൃതി 

യാണ്‌ ഭാഗവതം. സാധാരണജനജിവിതത്തെ സ്വാധീനിക്കാന്‍ ഭാഗവതത്തിനായി 

എന്നതിലാണ്‌ പ്രസക്തി. ഭക്തിശാസ്ത്രം മാത്രമല്ല, ഭക്തിമാര്‍ഗത്തിന്റെ അടിസ്ഥാ 

നപ്രമാണവുമാണ്‌ ഭാഗവതമെന്ന്‌ അനില്‍ വള്ളത്തോള്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു”. 

2,2.8 കേരളത്തിലെ ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ എഴുത്തച്ചുന്റെ സംഭാവനകള്‍ 

ഭനതികലക്ഷ്യങ്ങളുടെ (പ്രാപ്തിക്ക്‌ വേണ്ടി പരസ്പരം കലഹിക്കുന്ന പ്രഭു 

ക്കന്മാരുടെ അസാന്മാര്‍ഗിക ജീവിതത്തിന്നറുതി വരുത്തി ജനഹൃദയങ്ങളെ ഈശ്വ 

രചിന്തയിലുടെ വിമലീകരിക്കുകയായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ ലക്ഷ്യം. ഭക്തിയും 
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വിശ്വാസവും ജനഹൃദയങ്ങളില്‍ ശ്രദ്ധമൂലമാക്കുന്നതിലൂടെ ആത്മീയമായ 

സംസ്കാരത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ജീവിതരീതി പുന:സ്ഥാപിക്കണമെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

ആഗ്രഹിച്ചു. വാല്മീകിയുടെ രാമന്‍ മനുഷ്യനാണെങ്കില്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ രാമന്‍ 

മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ അവതാരമാണ്‌. എഴുത്തച്ഛനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഭക്തി ലക്ഷ്യവും 

മാര്‍ഗവുമായിരുന്നു. ഈശ്വരഭക്തി മാത്രമല്ല മാതൃഭക്തി, പിതൃഭക്തി, (SIMs 

സ്നേഹം തുടങ്ങിയവയെല്ലാം രചനയില്‍ വിഷയമായി. സത്യധര്‍മാനുഷ്ഠാനങ്ങ 

ളെക്കുറിച്ച്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലൂടെ വിശദീകരിച്ചു. അധമാവസ്ഥയി 

ലായിരുന്ന സമൂഹത്തെയുണര്‍ത്തുവാന്‍ ഭക്തിക്കു മാത്രമേ കഴിയൂ എന്നദ്ദേഹം 

വിശ്വസിച്ചു. സ്ത്രീമാത്രചിന്തയില്‍ മുഴുകിയിരിക്കുകയും പരസ്ത്രീയെ ലൈംഗി 

കോപാധിയായി കാണുകയും അമ്പലം പോലുള്ള അധികാരകേന്ദരങ്ങളിലൂടെ ധന 

മാര്‍ജിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിലെ മുഡ്രത എഴുത്തച്ഛന്‍ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. പര 

സ്ത്രീകളുമായുള്ള ബന്ധം തങ്ങളുടെ അവകാശമാണെന്ന്‌ കരുതി കുത്തഴിഞ്ഞ 

ജീവിതം നയിച്ച ത്രൈവര്‍ണിക സമൂഹത്തോടും ആണധികാര വ്യവസ്ഥയോടും 

രാമരാജ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരിച്ചു. അസമത്വത്തിന്റെയും അധാര്‍മികതയുടെയും 

സംഘര്‍ഷഭുമികയില്‍ നിന്നാണ്‌ താന്‍ സ്വപ്നം കാണുന്ന, പ്രജാക്ഷേമം ലക്ഷ്യമാ 

ക്കുന്ന രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചു പറയുന്നത്‌. പതിനാറ്‌ പതിനേഴ്‌ നുറ്റാണ്ടുകളിലുണ്ടായ 

സാമുഹിക അനീതിക്കെതിരെയുള്ള പ്രതിഷേധം എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളില്‍ പ്രക 

ടമാവുന്നുണ്ട്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം മുലകൃതിയുടെ സ്വതന്ത്ര വിവര്‍ത്തനമാണ്‌ എഴുത്ത 

ച്ുന്റെ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചാട്ട. ഇച്ചക്കനുസരിച്ച്‌ വെട്ടിക്കുറക്കലുകളും 

കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കലുകളും നടത്തിയ വിവര്‍ത്തനകൃതിയില്‍ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥയെ 

പ്രാധാന്യത്തോടെ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. എഴുത്തച്ഛന്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന കാലഘട്ടം 

ഭനതികവും ആത്മീയവുമായ ഒട്ടേറെ സംഘര്‍ഷങ്ങളാല്‍ സങ്കീര്‍ണമായിരുന്നു. 

ജാതിയുടെ പേരില്‍ സമൂഹത്തിലെ ഭൂരിപക്ഷം പേരും മുഖ്യധാരയില്‍ നിന്നും 

78



മാറ്റിനിര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്റെ കടന്നുവരവ്‌ സമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെ 

ടുത്തുന്നതില്‍ മുഖ്യ പങ്കാണ്‌ വഹിച്ചത്‌. 

മനുഷ്യജന്മത്തില്‍ ഈശ്വരഭജനത്തിനും ഈശ്വരസാക്ഷാത്കാരത്തിനും 

എല്ലാവര്‍ക്കും ഒരേ അര്‍ഹതയാണുള്ളതെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. ആ 

കാലഘട്ടത്തിലെ സാമൂഹികസ്ഥിതിയുമായി തുലനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ വിപ്ലവാത്മക 

മായ ആഹ്വാനമാണിത്‌. അജ്ഞാനികളെ ആത്മബോധത്തിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവരിക 

എന്നത്‌ ഉത്തരവാദിത്തമായി കണ്ട എഴുത്തച്ഛനെ സംബന്ധിച്ചു ശരീരം, ഗൃഹം, 

സമ്പത്ത്‌, പദവി, അധികാരം എന്നിവയില്‍ മതിമറന്ന സമൂഹത്തെ ഉപദേശിക്കുക 

അനിവാര്യമായിരുന്നു. 

ശരീരത്തിന്റെ നശ്വരതയെക്കുറിച്ച്‌ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു 

.ണ്ട്‌. അറിവും അവകാശങ്ങളും നിത്ൃമുക്തിക്കായി ഉപയോഗിക്കണമെന്നാണ്‌ വിവ 

ക്ഷ. ഭാരതത്തെ സാംസ്കാരികമായി ഏകിീകരിച്ചതില്‍ രാമായണഭാരതാദികഥ 

കള്‍ക്ക്‌ മുഖ്യ പങ്കുണ്ട്‌. അവയുടെ പ്രചരണത്തിലൂടെ ദേശീയമായ ഒരു സാംസ്‌കാ 

രിക പ്രസ്ഥാനം രൂപം കൊള്ളുകയാണുണ്ടായത്‌. കേരളത്തില്‍ അതിന്റെ ശക്ത 

നായ വക്താവായിരുന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ കൃതികളിലൂടെ ആധുനിക മലയാളമുണ്ടാ 

യി. എഴുത്തച്ഛന്‍ കേരളം കാണുകയല്ല, കേരളം സൃഷ്ടിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 

എന്ന എം.ജി.എസ്‌ നാരായണന്റെ നിരീക്ഷണം (ശരദ്ധേയമാണ്‌. 

വിദ്യാഭാസത്തിന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ പ്രാധാന്യം കല്‍പിച്ചിരുന്നതായി അധ്യാത്മ 

രാമായണത്തിലുണ്ട. താന്‍ ദേഹമാണെന്ന ചിന്ത അവിദ്യയാണ്‌. അവിദ്യ 

അജ്ഞാനവും അജ്ഞാനത്തില്‍ നിന്ന്‌ മോഹവുമുണ്ടാകുന്നു. ക്ഷണികമായ നേട്ട 

ങ്ങള്‍ക്കായി മോഹമരുതെന്ന്‌ രാമന്‍ ലക്ഷ്മണനെ ഉപദേശിക്കുന്നു. ഭക്തിയിലുടെ 

കേരളീയ ജനസമൂഹത്തെയാകെ ഏകീകരിക്കുവാനും കലാപാന്തരീക്ഷത്തില്‍ 

ശാന്തിവരുത്തുവാനുമുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ ശ്രമങ്ങള്‍ എത്രകണ്ട്‌ വിജയിച്ചുവെന്നത്‌ 

പരിശോധിക്കപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. സ്ത്രീയായതിനാലും ജാതിയുടെ പേരിലും മുഖ്യ 

79



ധാരയില്‍ നിന്ന്‌ മാറ്റിനിര്‍ത്തപ്പെട്ടവരുടെ നീതിക്കുവേണ്ടി സ്വന്തം കൃതികളെ ഉപ 

യോഗപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട. അടിച്ചമര്‍ത്തലുകള്‍ക്ക്‌ വിധേയരായിക്കണം സ്ത്രീകളും 

താഴ്ന്ന വര്‍ഗവുമെന്ന സാമുഹികനിലപാടിനെതിരെ സ്വന്തം കഥാപാത്രങ്ങളിലുടെ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ പ്രതികരിച്ചു. ജാതിവ്യവസ്ഥ എതിര്‍ക്കുമ്പോഴും ജാതിവിവേചന 

ത്തിനു കാരണമായ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥയെ പ്രാധാന്യത്തോടെ മഹാഭാരതം 

കിളിപ്പാട്ടില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുവെന്ന വൈരുധ്യാത്മകത ദര്‍ശിക്കാവുന്നതാണ്‌. 

ബ്രാഹ്മണകേന്ദ്രിതമായ ഏക്രുവ സാമൂഹികസ്ഥിതി ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തി 

Ale), ജാതിവര്‍ണവ്യവസ്ഥിതിക്ക്‌ വില നല്‍കാത്ത, സ്ത്രീപുരുഷ സമത്വമുള്ള 

സമൂഹമാണ്‌ അതിലുള്ളത്‌. സമൂഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന വിവേചനത്തെ ഇല്ലാ 

യ്മചെയ്യുക എന്നത്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ പ്രധാന ലക്ഷ്യമാണ്‌. ഓരോരു 

ത്തര്‍ക്കും തങ്ങള്‍ ്രാഹ്മണരാണെന്നും രാജാക്കന്മാരാണെന്നും ആഡ്യന്മാരാണെ 

ന്നുമുള്ള തോന്നലുണ്ടാകുന്നതിനുള്ള കാരണം വിവേചനബോധമാണ്‌. സര്‍വ 

രെയും സമന്മാരായി കാണുവാനുള്ള മാനസികശുദ്ധി ജനമനസ്സില്‍ ഉണ്ടാക്കിയെടു 

ക്കുക എന്ന ചിന്തയായിരിക്കണം എഴുത്തച്ഛനെ നയിച്ചതെന്ന്‌ രാമായണം കിളി 

പചാട്ടിത്‌ നിന്നും മഹാഭാരതം കിളിച്ചാട്ില്‍ നിന്നും ബോധ്യപ്പെടുന്നു. 

അദ്വൈതമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ പിന്തുടര്‍ന്നത്‌. ജനമനസ്സില്‍ ധാര്‍മികമൂല്യങ്ങ 

ളെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധം ഉണ്ടാക്കിയെടുക്കുക എന്നതായിരുന്നു ഉദ്ദേശ്യം. കേരള 

ത്തില്‍ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ശക്തമായ ഉപകരണമായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ 

സാഹിത്യം. കണ്ണശ്ൂന്മാരും ചെറുശ്ശേരിയും ഭക്തിഗ്രസ്ഥാനത്തിനുള്ള വിത്തു പാകി 

യെങ്കിലും എഴുത്തച്ഛനിലൂടെയാണ്‌ അത്‌ വളര്‍ന്ന്‌ വികസിച്ചത്‌. മധ്യകാലകേരള 

ത്തിലെ പ്രത്യേകിച്ചും പതിനാറാം നൂറ്റാണ്ടിലെ കേരളീയ സാഹചര്യങ്ങള്‍ 

ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കവിക്ക്‌ സാധിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ കൃതികള്‍ തെളിയിക്കുന്നു. ആ കാല 

ഘട്ടത്തില്‍ സമുഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന അരാജകത്വവും ഉച്ചനീചത്വവും കവിത 

കളില്‍ വൃത്സ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലായി അവതരിപ്പിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

80



മധ്യകാല കേരളത്തിലെ ബ്രാഹ്മണമേധാവിത്തവും സ്ത്രീചുഷണവും 

ജാതിവിവേചനവും യഥാതഥമായി രാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലും മഹാഭാരതം കിളി 

പ്പാട്ടിലും അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഭക്തി സ്ഫുരിക്കുന്ന സ്തുതികളാല്‍ സമ്പന്നമാണ്‌ 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്.. കുത്തഴിഞ്ഞു കിടന്ന മധ്യകാല സാമൂഹിക 

സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ വെച്ചാണ്‌ ജനത്തിനിടയില്‍ ഭക്തിയിലൂടെ സ്നേഹവും പരസ്പര 

വിശ്വാസവും ആർര്‍ജിക്കപ്പെടുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ വിശദീകരിക്കുന്ന രാമായണം 

കിളിപ്പാട്ടും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടും രംഗത്തെത്തുന്നത്‌. വിവേചനപരമായ സാമു 

ഹിക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ജീവിക്കുമ്പോഴും അതതു സാമുഹിക വ്യവസ്ഥകളോട്‌ 

പ്രത്യേകിച്ചും സ്ത്രീയവസ്ഥകളോടുള്ള പ്രതികരണം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. കേര 

ളീയസമൂഹത്തിന്റെ സനന്ദര്യ സങ്കല്‍പത്തിനുതകുംവിധം ഭക്തിയും തത്ത്വചി 

ന്തയും എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളില്‍ സമ്മേളിക്കുന്നു. നിലനിന്നിരുന്ന സാമുഹികഘട 

നയെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുകവഴി സാമൂഹികവും സാംസ്കാരികവും ആത്മീയ 

വുമായ നവോത്ഥാനത്തിനാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ വഴി തെളിച്ചത്‌. കവിത്വമായാലും 

ഭക്തിയായാലും കേരളീയരുടെ മനസ്സില്‍ സ്വീകാര്യത സൃഷ്ടിക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛനു 

കഴിഞ്ഞു. 

അവതാരപുരുഷനായ രാമനെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്ന കിളിപ്പാട്ടെഴുതിയതിനു 

പിന്നില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌ എഴുത്തച്ഛനിലെ ഭക്ത്യുന്മുഖതയായിരിക്കാം. അധ്യാത്മരാ 

മായണം കിളിപ്പാട്ടിലെ കുസല്യാസ്തുതി, നാരദസ്തുതി, കബന്ധസ്തുതി, ജടാ 

യുസ്തുതി എന്നിവയിലെല്ലാം ഭക്തിയാണ്‌ നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നത്‌. എന്‍. കൃഷ്ണ 

പിള്ളയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഇത്രമാത്രം ശാന്തവും ഘനഗംഭീരവും വിശുദ്ധോദാ 

രവും ആത്മാവിന്റെ അഗാധതയില്‍നിന്നുയരുന്നതും അത്യന്തം ഇടറാത്തതും 

ആത്മശക്തിസ്ഫുരത്തുമായ ഒരു ശബ്ദം മലയാളം മുമ്പു കേട്ടിരുന്നില്ല. 

രാമനെ അവതാരപുരുഷനാക്കിയപ്പേള്‍ സീതയെ മഹാലക്ഷ്മിയുടെ അവ 

താരമായാണ്‌ കിളിപ്പാട്ടില്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. അധികാര മേല്‍ക്കോയ്മയുടെ പ്രതി 
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നിധിയാകുന്ന രാമനെ രാമായണാകിളിപ്പാട്ടില്‍ പല സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും കാണാം. വന 

വാസത്തിനു പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ മാതാവായ കാസല്യയോടുള്ള സംഭാഷണത്തിലും 

സീതയുടെ അഗ്നിപരിക്ഷാ സന്ദര്‍ഭത്തിലും അധികാരബോധം പ്രകടമാവുന്നുണ്ട്‌. 

ലക്ഷമിയുടെ അവതാരമായിട്ടും ചുഷണങ്ങള്‍ക്കും നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ക്കും സീത 

വിധേയയാകുന്നു. രണ്ട്‌ ഈശ്വരാവതാരങ്ങള്‍ക്കിടയിലെ വൈരുധ്യം എഴുത്തച്ഛന്‍ 

എങ്ങനെ മറികടക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു എന്നിടത്താണ്‌ പ്രസക്തി. ആത്മീയമായി 

അധഃപതിച്ച ജനസമൂഹത്തിന്‌ ധര്‍മമാര്‍ഗം ഉപദേശിക്കുക, സന്മാര്‍ഗ ചിന്ത 

കള്‍ക്കും നീതിബോധത്തിനും വിലകല്‍പിക്കാത്ത കാലത്തിന്‌ മാര്‍ഗദര്‍ശിയാവുക 

എന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ ചിന്ത. 

2,2.3 എഴുത്തച്ഛനും സമകാലികരും ഇന്ത്യന്‍ ഭക്തിസാഹിതൃത്തില്‍ 

സാമൂഹിക അനാചാരങ്ങള്‍ക്കും അസമത്വങ്ങള്‍ക്കും എതിരായി രൂപം 

കൊണ്ട നവോത്ഥാന ഡ്രസ്ഥാനമാണ്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം. എഴുത്തച്ഛനെപോലെ നിര 

വധി കവികള്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഭക്തിസാഹിത്ൃയശാഖക്ക്‌ സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയിട്ടുണ്ട്‌. 

മധ്യകാല ഇന്ത്യയില്‍ സുല്‍ത്താന്‍മാരുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ ജീവിച്ചിരുന്ന 

ഭക്തകവിയാണ്‌ കബീര്‍. സ്ത്രീകളെ താഴ്ത്തിക്കെട്ടുക, താഴ്ന്നപദവി നല്‍കുക 

എന്നതിനെ കബീര്‍ എതിര്‍ത്തു. സ്ത്രീ പുരുഷ സമത്വത്തിനുവേണ്ടി വാദിച്ചു. 

ജാതിവിവേചനം ഉച്ചസ്ഥായിയിലായിരുന്ന കാലത്ത്‌ ജീവിക്കേണ്ടി വന്നതുകൊണ്ടു 

തന്നെ ജാതിഭേദം, അയിത്തം, മതകലഹങ്ങള്‍ എന്നിവയെയെല്ലാം എതിര്‍ത്ത 

കബീര്‍ ഹിന്ദുമുസ്ലീം ഐക്യത്തിനായി വാദിച്ചു. ഭക്തി നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന രചന 

കളില്‍ സാമൂഹിക അനീതിക്കെതിരെ നിലകൊള്ളുന്ന കവിയെ കാണാം. ജാതി - 

സമുദായ വിവേചനത്തെ എതിര്‍ത്ത കബീര്‍ ഏകദൈവവാദത്തിലാണ്‌ വിശ്വസിച്ച 

ത്‌. സകലതും വെടിഞ്ഞ്‌ ഈശ്വരനില്‍ അഭയം പ്രാപിക്കാനായിരുന്നു കബീറിന്റെ 

ആഹ്വാനം. ധാര്‍മിക ഭേദഭാവങ്ങളെയും അനാചാരങ്ങളെയും, ഉച്ചനീചത്വ 

ങ്ങളെയും കബീര്‍ എതിര്‍ത്തു. നരസിംഹമൂര്‍ത്തിയെപ്പോലെ അവതരിച്ച, വൈരു 

82



ദ്ധ്യങ്ങളെ തുത്തുമാറ്റി, ജനതയെ അദ്വൈതവേദാന്തം കൊണ്ട്‌ ശാന്ത ജീവിതത്തി 

ലേക്കു വഴി തിരിച്ച കബീര്‍ദാസ്‌ എന്നാണ്‌ കൃഷ്ണനായര്‍ കബീറിനെക്കുറിച്ചെഴു 

തുന്നത്‌'. കബീറിന്‌ സമൂഹത്തെ എങ്ങനെ സംഘടിപ്പിക്കണമെന്നതിനെകുറിച്ച്‌ 

വ്യക്തമായ ധാരണയുണ്ടായിരുന്നു. 

തുളസിദാസിന്റെ ശ്രീരാമചരിതമാനസത്തില്‍ ഭക്തിക്ക്‌ പ്രാധാന്യം നല്‍കി 

ക്കൊണ്ട്‌ മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ അവതാരമായ രാമനെ ഉത്തമപുരുഷനായാണ്‌ അവ 

തരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. അനസൂയ സീതക്കു നല്‍കുന്ന പതിവ്രത ധര്‍മോപദേശം 

വിസ്തരിച്ച്‌ പ്രതിപാദിച്ചിട്ടുമുണ്ട. വാല്മീകിരാമായണത്തെ അനുകരിച്ചെഴുതപ്പെടു 

കൃതിക്ക്‌ ഭക്തിവിഷയത്തില്‍ അധ്യാത്മരാമായണത്തോടു സാമ്യമുണ്ട്‌. 

ടാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനം രചിക്കപ്പെട്ടതായി കരുതുന്ന ക്യത്തിവാസ 

രാമായണത്തില്‍ സീതക്കു രാമനോടുള്ള പൂര്‍വാനുരാഗകഥ, സീത ദശരഥന്‍ 

പിണ്ഡദാനം നടത്തുന്നത്‌, മണ്ഡോദരിയെ വിഭീഷണന്‍ വിവാഹം ചെയ്യുന്നത്‌, 

രാവണവധത്തിനുശേഷം അയോധ്യയിലേക്കു മടങ്ങാനിരിക്കവേ സീതയെ 

മണ്ഡോദരി ശപിക്കുന്നത്‌ തുടങ്ങിയ സന്ദര്‍ഭങ്ങളെല്ലാം കൃത്തിവാസന്റെതായ 

കുട്ടിച്ചേര്‍ക്കലുകളാണ്‌. 

ഒറിയ സാഹിതൃത്തിലുള്ള ബാലദാസരാമായണം 16-൦ നൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌ 

രചിച്ചതെന്നാണ്‌ ഫാ. കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെ നിരീക്ഷിക്കുന്നത്‌. ബാലദാസരാമായണം 

ഉത്തരകാണ്ഡത്തില്‍ രാമനും സീതയും സരസ്വതിയും ഒന്നാണെന്നും, സ്വര്‍ഗ 

ത്തില്‍ രാമനും സീതയും നാരായണന്റെയും ലക്ഷമിയുടെയും രൂപത്തിലാ 

ണെന്നും പറയുന്നു. ബാലദാസരാമായണവും ക്യത്തിവാസരാമായണവ്യം സീത 

യുടെ പൂര്‍വ്വാനുരാഗം, വിഭീഷണ-മണ്ഡോദരീ വിവാഹം തുടങ്ങിയ സന്ദര്‍ഭങ്ങളെ 

അവതരിപ്പിക്കുന്നിടത്ത്‌ സാമ്യം പുലര്‍ത്തുന്നതായി കാമിൽ ബുല്‍ക്കെ അടയാള 

പ്പെടുത്തുന്നു. വാല്മീകിരാമായണം അവലംബമാക്കിയാണ്‌ ബാലദാസരാമായണ 

രചന നടന്നിട്ടുള്ളത്‌. മായാസീതാവൃൃത്താന്തം, ലക്ഷ്മണശാപം തുടങ്ങിയവ 
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യെല്ലാം വാല്‍മീകി രാമായണത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ബാലരാമദാസന്‍ വരുത്തിയ പരി 

വര്‍ത്തനങ്ങളാണ്‌. 

മറാഠി സാഹിത്യത്തില്‍ പതിനാറാം ശതകത്തിന്റെ അവസാനത്തില്‍ രചി 

ക്കപ്പെട്ട രാമകഥയാണ്‌ ഏകനാഥന്‍ രചിച്ച ഭാവാര്‍ത്ഥരാമായണം. ശൈവചാപം 

സീത പൊക്കിയെടുക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭവും, സീതയും മണ്ഡോദരിയും തമ്മിലുള്ള 

സംവാദവും, കൈകേയിയുടെ ദോഷാരോപണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ സീത ഭൂമി്രവേശം 

ചെയ്യുന്നതുമെല്ലാം ഭാവാര്‍ത്ഥരാമായണത്തിലെ പ്രത്യേകതകളാണ്‌. മറ്റു കാണ്ഡ 

ങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ഭാവാര്‍ത്ഥരാമായണത്തിന്റെ ഉത്തരകാണ്ഡത്തിന്‌ വാല്‍മീകി 

രാമായണത്തിലെ ഉത്തരകാണ്ഡവുമായി സാമ്യമുണ്ട്‌. പതിനഞ്ച്‌, പതിനാറ്‌ നൂറ്റാ 

ണ്ടുകളില്‍ ധാരാളം കൃതികള്‍ രാമകഥ വിഷയമാക്കി മറാത്തി സാഹിത്യത്തിലു 

ണ്ടായെങ്കിലും ഭാവാര്‍ത്ഥരാമായണമാണ്‌ ജനപ്രീതി നേടിയത്‌. 

സീതയുടെ വനവാസ കാലത്തെ വിശദീകരിക്കുന്ന ൭൭ജമിനിഭാരതം കന്നട 

സാഹിതൃത്തില്‍ പതിനാറാം നുറ്റാണ്ടിലുണ്ടായ കൃതിയാണ്‌. നരഹരി എഴുതിയ 

തോരവേരാമായണം പതിനാറാം നൂറ്റാണ്ടിലെഴുതപ്പെട്ട മറ്റൊരു രാമായണ കാവ്യ 

മാണ്‌. ഭക്തിയാണ്‌ കൃതിയില്‍ മുന്നിട്ടു നില്‍ക്കുന്നത്‌. വാല്മീകി രാമായണത്തോ 

ടാണ്‌ കൂടുതല്‍ സാമ്യൃമെങ്കിലും മായാസീതാവതരണം തോരവേരാമായണത്തിലു 

ണ്ട്‌. മന്ഥര വിഷ്ണുമായയുടെ അവതാരമാണെന്നു പറയുന്നതും വിഭീഷണന്റെ 

സ്പര്‍ശമേറ്റപ്പോള്‍ മായാസീതയുടെ ജഡം അപ്രത്യക്ഷമാകുന്നതും തോരവേ 

രാമായണത്തിലെ മാത്രം പ്രത്യേകതകളാണ്‌. 

പതിനഞ്ചാം ശതകത്തില്‍ രചിക്കപ്പെട്ടതെന്നു കരുതുന്ന ആനന്ദരാമായണം 

മുന്നാം സര്‍ഗത്തില്‍ സീതാസ്വയംവരസമയത്തെ രാവണന്റെ സാന്നിധ്യവും ഏഴാം 

സര്‍ഗത്തില്‍ സിതാപഹരണത്തിനുശേഷം സീതയുടെ വേഷം ധരിച്ച്‌ പാര്‍വതി 

രാമനെ വപരിക്ഷിക്കുന്നതും പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട. വാല്മീകിരാമായണത്തിലെ 

രാമന്റെ ജനനം മുതല്‍ നാല്‍പത്‌ സര്‍ഗങ്ങള്‍വരെ ഇതില്‍ വര്‍ണിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ 
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വാല്‍മീകിരാമായണത്തിലില്ലാത്ത മായാസീതാവൃത്താന്തം ആനന്ദരാമായണത്തിലു 

ണ്ട്‌. 

2.3 എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലം 

എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലത്തെക്കുറിച്ചു ഭിന്നാഭി്രായങ്ങളാണുള്ളത്‌. വിവിധ 

പണ്ഡിതന്മാരുടെ അഭിപ്രായങ്ങളും നിരീക്ഷണങ്ങളും പരിശോധിച്ചാല്‍ തുഞ്ചത്ത്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ ജീവിതകാലം പതിനഞ്ചാം നുറ്റാണ്ടിനും പതിനേഴാം നൂറ്റാണ്ടിനും 

ഇടയിലാണെന്ന നിഗമനത്തിലെത്താനാവും. എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ 

വ്യത്യസ്ത അഭിപ്രായങ്ങള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും കേരളത്തില്‍ ഭക്തിപ്ര 

സ്ഥാനത്തെ എഴുത്തച്ഛന്‍ ഉയര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുവന്നുവെന്നതിന്‌ എതിരഭിപ്രായങ്ങളി 

ല്ല. അവരവര്‍ ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന കാലഘട്ടത്തിന്റെ ജീവിതസ്പന്ദനം കൃതികളില്‍ 

കാണാം. കാലത്തിനു നേരെ കണ്ുടയ്ക്കുവാന്‍ എഴുത്തുകാര്‍ക്ക്‌ സാധ്യമല്ലെന്നതു 

കൊണ്ടുതന്നെ അവര്‍ ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന കാലഘട്ടത്തിന്റെ വാക്താക്കളാകുന്നു. 

വൈദേശിക ആധിപത്യം കേരളീയ സാമൂഹിക സാഹചര്യത്തെ കുറച്ചൊ 

ന്നുമല്ല സ്വാധീനിച്ചത്‌. കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന ജാതിവിവേചനം, നാടുവാഴി 

കള്‍ക്കിടയിലെ സ്പര്‍ദ്ധ എന്നിവയെല്ലാം വിദേശികള്‍ കരുവാക്കി. പ്രാദേശിക 

മായി നിലനിന്നിരുന്ന അനൈക്യവും, ഒറ്റിക്കൊടുക്കലും അധികാരദുരയും വിദേശി 

കള്‍ക്ക്‌ കേരളത്തില്‍ ആധിപത്യമുറപ്പിക്കാന്‍ സഹായമൊരുക്കി. കേരളീയ ജന 

തക്കിടയില്‍ മതപരിവര്‍ത്തനം നടത്തല്‍, കച്ചവടം വേരുറപ്പിക്കല്‍, എന്നിവയെല്ലാം 

വൈദേശികാധിനിവേശത്തിന്‌ കളമൊരുക്കി. നാട്ടുരാജ്യങ്ങള്‍ തമ്മിലുളള കലഹം 

ഭിന്നിപ്പുകള്‍ക്ക്‌ ആഴം കൂട്ടി. കുരുമുളക്‌ പോലുള്ള സുഗന്ധവ്യജ്ഞനങ്ങള്‍ കേര 

ളീയ കര്‍ഷകരില്‍ നിന്നും തുച്ഛമായ വിലക്ക്‌ ഈടാക്കി കടത്തിക്കൊണ്ടുപോയത്‌ 

സാമ്പത്തികാധഃപതനത്തിലേക്കു നയിച്ചു. കര്‍ഷകര്‍ക്കു ലഭിച്ചിരുന്ന ആദായം 

ഗണ്യമായി കുറഞ്ഞു. രാഷ്ട്രീയവും സാമ്പത്തികവുമായ അധഃപതനം മാത്രമല്ല 

സാമൂഹിക അധഃപതനത്തിനും കേരള ജനത ഇരകളായി. ജാതിവ്യവസ്ഥയും 
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ജന്മി-കുടിയാന്‍ വിവേചനവും സമൂഹത്തില്‍ ഭിന്നിപ്പും അരക്ഷിതാവസ്ഥയും 

സൃഷ്ടിച്ച സാഹചര്യത്തിലുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ വരവ്‌ സാമൂഹികവും സാംസ്കാരി 

കവുമായ തലങ്ങളില്‍ നിര്‍ണായക പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴി തെളിച്ചു. ഭക്തിക്ക്‌ 

മുന്‍തൂക്കമുള്ള നിരവധി സാഹിത്യസൃഷ്ടികള്‍ അക്കാലത്തിറങ്ങി. ഈശ്വരനായ 

വിഷ്ണുവില്‍ സായൂജ്യം നേടുവാന്‍ നിഷ്കാമ ഭക്തികൊണ്ടേ സാധിക്കൂ എന്ന്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ ജനതയെ ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചു. ഭാഷയുടെ ലാളിത്യവും സകുമാര്യ 

തയും ജനമനസ്സുകളിലേക്കിറക്കിവിട്ടു. ദേവദാസികളെ പുകഴ്ത്തി രചിക്കപ്പെട്ട 

ശൃംഗാരരസ്ര്രധാനമായ കവനങ്ങളുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ ഭക്തിയിലധിഷ്ഠിതമായി രചി 

ക്കപ്പെട്ട കവനങ്ങള്‍ ജനങ്ങള്‍ക്കിടയിലെത്തുകയും കേരള ജനത അവയെ സ്വീക 

രിക്കുകയും ചെയ്തു. സാഹിതൃമണ്ഡലത്തിലും സാമൂഹികരംഗത്തും വലിയ 

വിപ്ലവമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ രംഗ്രപവേശത്തോടെ സംഭവിച്ചത്‌. അന്നത്തെ സാമു 

ഹിക പശ്ചാത്തലം സാഹിതൃകൃതികളിലും പ്രകടമായിരുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥ ഉച്ച 

സ്ഥായിയിലായിരുന്ന അക്കാലത്ത്‌ നിലനിന്നിരുന്ന ബ്രാഹ്മണാധിപത്യത്തിന്റെ 

പ്രതൃക്ഷ തെളിവുകളായിരുന്നു അക്കാലത്തെ കൃതികള്‍. അച്ചീചരിതങ്ങള്‍ ഉദാഹ 

രണങ്ങളാണ്‌. നമ്പൂതിരിമാരുടെ സനന്ദര്യബോധവും, ഫലിതവും ശ്യംഗാരാവേ 

ശവും കവിതകളില്‍ നിറഞ്ഞുനിന്നു. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യ വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ എല്ലാ 

താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരും ഹീനമായ രീതിയില്‍ തരം താഴ്ത്തപ്പെട്ടു. അത്തരമൊരു അ 

ടിച്ചമര്‍ത്തലിന്‌ എഴുത്തച്ഛനും ഇരയാകേണ്ടിവന്നിട്ടുണ്ട്‌. ധാര്‍മികമായി 

അധഃപതിച്ച സാമൂഹികാന്തരിീക്ഷത്തില്‍ ഭക്തിയിലൂടെ മാത്രമേ സാമൂഹിക പരി 

വര്‍ത്തനം സാധ്യമാകു എന്ന ചിന്ത എഴുത്തച്ഛനിലുളവാക്കിയ അനുരണനങ്ങ 

ളാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടും. കേരളത്തിന്റെ 

സാമൂഹികവും സാംസ്കാരികവുമായ പുനരുത്ഥാനത്തിന്റെ മിശിഹാ എന്നാണ്‌ 

എ. ശ്രീധരമേനോന്‍ എഴുത്തച്ഛനെ വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌ *. 

സാമുഹികാധഃപതനത്തിന്റെ മുഖമാണ്‌ അന്നത്തെ സാഹിത്യകൃതികളിലും 

കണ്ടത്‌. വിഷാദവും സംഘര്‍ഷവും നിറഞ്ഞ സാമുഹിക അന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
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്രത്യാശയും ആത്മവിശ്വാസവും നല്‍കിക്കൊണ്ടാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതീര്‍ണനാ 

യത്‌. എഴുത്തച്ഛന്റെ കടന്നുവരവ്‌ സാമൂഹികവും സാംസ്കാരികവുമായ പരിവ 

ര്‍ത്തനങ്ങളുണ്ടാക്കി. തന്റെ രചനകളിലൂടെ കേരളീയജനജീവിതവും സാമൂഹികാ 

വബോധവുമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തിയത്‌. ഇത്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

കൃതികളുടെ ഗ്പസക്തി വര്‍ധിപ്പിക്കുന്നു. ഭക്തിയിലൂടെ ജീവിതമൂല്യങ്ങളെ അവത 

രിപ്പിക്കുക വഴി നവസമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുവാനാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. 

2,4 എഴുത്തച്ചൻകൃതികളിലെ കാലം 

കര്‍ത്താവിന്റെ കാലം കൃതിയെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം എത്രത്തോളം 

പ്രധാനമാണോ അത്രത്തോളം പ്രാധാന്യമുണ്ട്‌ ആവിഷകൃത കാലത്തിന്‌. 

അധ്യാത്മ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടും എഴുത്തച്ഛന്റെ ഭാവന 

യാല്‍ സമ്പന്നമാണ്‌. കൃതിയുടെ രചനാകാലത്തെ സാമൂഹിക അന്തരീക്ഷം കൃതി 

യില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടാം. കാലം എന്നത്‌ കൃതിയുടെ രൂപം നിശ്ചയിക്കുന്ന സുപ്ര 

ധാന ഘടകമാണ്‌. ഉള്ളടക്കം യഥാര്‍ത്ഥ വസ്തുതയാണെങ്കിലും കര്‍ത്താവിന്റെ 

ഭാവന ചേര്‍ക്കപ്പെടുന്നതിനാല്‍ കര്‍ത്താവിന്റെ കാലത്തിനൊപ്പം കൃതിയിലെ 

ആവിഷ്കൃതകാലവും പരിശോധിക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമാണ്‌. 

പല കാലങ്ങളിലൂടെ പല പാഠങ്ങളായി വന്ന രാമായണ മഹാഭാരതാദി 

കൃതികളെക്കുറിച്ചുള്ള കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ പ്രസക്തമാണ്‌. ഓരോ കൃതിയും അതത്‌ 

കാലത്തെ സാമുഹിക രാഷ്ട്രീയ സാഹചര്യങ്ങളുടെ സൃഷ്ടിയാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ 

ഉള്ളടക്കം, ഭാഷാശൈലി, ആഖ്യാനശൈലി എന്നിവയെല്ലാം ഓരോ ചരിത്ര ഘട്ട 

ത്തിലും വൃതൃസ്തമായിരിക്കും. 

മഹാഭാരതം കളിച്ചാ, അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചാട്്‌ എന്നിവയിലെ കാല 

പരിശോധനയുടെ ഭാഗമായി രണ്ടു കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളിലെയും സാമൂഹിക ജീവി 

തം പരിശോധിക്കുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്റെ രചനാസന്ദര്‍ഭം വിശദീകരിക്കുന്നതിനനുബ 
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ന്ധമായി അക്കാലത്തെ സാമൂഹികവും സാമ്പത്തികവും രാഷ്ര്രീയവുമായ നൈതി 

കതയും വിശകലന വിധേയമാക്കുന്നു. 

2,4.1 അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാടു 

യാഗത്തറ ഉഴുതപ്പോള്‍ സ്വര്‍ണപേടകത്തില്‍ ലഭിച്ച ശിശുവാണ്‌ സീത. 

ഭൂമിപു്രിയായ അവള്‍ കാടിന്റെ മകളുമാണ്‌. കാട്ടുജാതിയില്‍പ്പെട്ടവളെ രാമന്‍ 

ഉപേക്ഷിക്കുന്നതില്‍ പുരുഷാധിപത്യ സംസ്കാരമാണ്‌ ്രകടമാവുന്നത്‌. 

ആദിമവും അപരിഷകൃതവുമായ കാട്ടിലാണ്‌ മുനികള്‍ തപസ്സുചെയ്യുന്നത്‌. 

കാടിനെ അവര്‍ അവരുടെ സ്വാധീനത്തിലാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. മുനിമാരുടെ തപ 

സ്സിന്‌ തടസ്സം നില്‍ക്കുന്ന താടകയെപോലുള്ള രാക്ഷസസ്ത്രീകളുടെ സ്വൈരവി 

ഹാരത്തിന്‌ അറുതിവരുത്തുകയാണ്‌ രാമലക്ഷ്മണന്മാര്‍. കാടിനെ തങ്ങളുടെ 

അധീനതയിലാക്കി രാക്ഷസന്മാരെ വധിച്ച്‌ നീക്കം ചെയ്യാനുള്ള ഉദ്യമമാണ്‌ അവരു 

ടേത്‌. സീതാലക്ഷ്മണ സമേതനായിരിക്കുന്ന രാമനില്‍ അനുരാഗം പൂണ്ട ശൂര്‍പ്പ 

ണഖയെ രാമലക്ഷ്മണന്മാര്‍ അപഹസിക്കുന്നുണ്ട. ഗതൃന്തരമില്ലാതെ സ്വരുപം 

പൂണ്ട്‌ പാഞ്ഞടുത്ത ശൂര്‍പ്പണഖയെ അംഗഛേദം നടത്തി പറഞ്ഞുവിടുകയാണ്‌. 

അപമാനിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീയുടെ മനോദു:ഖവും കാട്‌ അധീനതയിലാക്കാനുള്ള രാമ 

ലക്ഷ്മണന്മാരുടെ ശ്രമവും എഴുത്തച്ഛന്‍ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ ആവിഷകരി 

ക്കുന്നു. രാമലക്ഷ്മണന്മാരെയും മുനിമാരെയും കബളിപ്പിച്ചാണ്‌ രാക്ഷസനായ 

രാവണന്‍ സീതയെ അപഹരിക്കുന്നത്‌. ഇത്തരത്തില്‍ അധിനിവേശ സംസ്കാരം 

വെളിപ്പെടുത്തുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലുണ്ട്‌. 

എഴുത്തച്ഛന്റെ ചില പ്രയോഗങ്ങള്‍ വായനക്കാരുടെ ഉള്ളില്‍ അതിശ 

യോക്തി ജനിപ്പിക്കുമെങ്കിലും യാഥാര്‍ത്ഥ്യബോധത്തോടെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ വായന 

ക്കാരന്‌ സാധിക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങളാല്‍ സമ്പന്നമാണ്‌ അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ട. ഇന്ദ്രജിത്തിന്റെ അസ്ത്രമേറ്റ രാമന്റെ പടയെ രക്ഷിക്കാന്‍ വിഭീ 

ഷണോപദേശം മാനിച്ച്‌ മരുന്നു തേടിപ്പോകുന്ന ഹനുമാന്‍ പര്‍വൃതം തന്നെ 
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പൊക്കിക്കൊണ്ടുവരുന്ന സന്ദര്‍ഭം, ഹനുമാന്‍ വിശ്രമിക്കാനായി മൈനാക പര്‍വതം 

കടലിനടിയില്‍ നിന്ന്‌ താനെ ഉയര്‍ന്നുവരുന്ന സന്ദര്‍ഭം, കബന്ധവര്‍ണന, 

ജടായു-സമ്പാതി വര്‍ണന, യുദ്ധവര്‍ണന, സമുദ്രലംഘനം എന്നിവിടങ്ങളിലെല്ലാം 

കവിയുടെ ഭാവനാംശം കലരുന്നുണ്ടെങ്കിലും യാഥാര്‍ത്ഥ്യ പ്രതീതി ജനിപ്പിക്കുന്ന 

തില്‍ വിജയിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

2,4.2 മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു 

പ്രധാന കഥയും നിരവധി ഉപകഥകളും ചേര്‍ന്നതാണ്‌ മഹാഭാരതം കിളി 

പ്പാട്. അധികാരത്തിനായുള്ള പോരാട്ടങ്ങളും പോര്‍വിളികളുമാണ്‌ മഹാഭാരത 

ത്തില്‍ ഏറിയ ഭാഗങ്ങളിലുമുള്ളത്‌. അധികാരത്തിനായി സ്വന്തബന്ധങ്ങള്‍ വിസ്മ 

രിക്കപ്പെടുന്നത്‌ വിവിധ സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലായി വിശദീകരിക്കുന്നു. 

രാമായണത്തിലെന്നപോലെ മഹാഭാരതത്തിലും കാട്‌ അപരസ്ഥലമാണ്‌. 

ബകാസുരനും, ഹിഡുംബനും, ഹിഡുംബിയും, ഘടോൽല്‍കചനുമെല്ലാം കാട്ടിലാണ്‌ 

വസിക്കുന്നത്‌. ശകുനിയുടെ ചതി്രയോഗത്താല്‍ കള്ളച്ചുതിൽ തോറ്റ്‌ പാണ്ഡവ 

ന്മാര്‍ അഭയം പ്രാപിക്കുന്നതും കാട്ടിലാണ്‌. ഉപകഥകളായ നള-ദമയന്തി, ശകു 

ന്തള-ദുഷ്യന്തകഥകളെല്ലാം കാടിനെ പശ്ചാത്തലമാക്കിയാണ്‌ അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുള്ള 

ത്‌. ഹിമവാന്റെ പുത്രി പാര്‍വതി, ഗംഗാപുത്രന്‍ ഭീഷ്മര്‍, വായുപുത്രന്‍ ഭീമന്‍, ഇന്ദ്ര 

പുത്രന്‍ അര്‍ജുനന്‍, സൂര്യപുത്രന്‍ കര്‍ണന്‍ എന്നിവരെല്ലാം തന്നെ മനുഷ്യനും 

പ്രകൃതിയും തമ്മിലുള്ള അഭേദ്യബന്ധത്തെയാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭൂമിയിലെവി 

ടെയായിരുന്നാലും ആവാസവ്യവസ്ഥയുടെ നിലനില്‍പിന്‌ ജീവജാലങ്ങളും അവ 

യുടെ ചുറ്റുപാടും തമ്മിലുള്ള സന്തുലിതാവസ്ഥ സൂക്ഷിക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമാ 

ണ്‌. എല്ലാ സുഖങ്ങൾക്കും നിദാനം ജലമാണെന്ന്‌ ഭൃഗ്വേദവും വെളിച്ചവും സന്ധ്യ 

ങ്ങളും സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുന്നതിനു മുമ്പ്‌ ജലം സൃഷടിക്കപ്പെട്ടു എന്ന്‌ ഉല്‍പത്തി 

പുസ്തകവും ജീവനുള്ള എല്ലാ വസ്തുക്കളും ജലത്തില്‍ നിന്ന്‌ സൃഷടിച്ചെടുത്തി 

രിക്കുന്നു എന്ന്‌ ഖുര്‍ആനും പറയുന്നു. പാണ്ഡവരുടെ പന്ത്രണ്ട്‌ വര്‍ഷത്തെ വന 
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വാസവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട വരുന്ന ഉപാഖ്യാനങ്ങള്‍ ഏറെ പ്രസക്തമാണ്‌. ജലമലി 

നീകരണം, വായുമലിനീകരണം, വനനശീകരണം എന്നിവ പ്രകൃതിയുടെ സന്തു 

ലിതാവസ്ഥയെ ബാധിക്കുന്നു. വികസനം കാലം ആവശ്യപ്പെടുന്നുവെങ്കിലും വിക 

സനത്തിന്റെ പേരില്‍ നടപ്പിലാക്കുന്ന അശാസ്ത്രീയ സംവിധാനങ്ങള്‍ സമൂഹത്തെ 

നാശത്തിലേക്കു നയിക്കുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ വനപര്‍വ്വം തെളിയിക്കുന്നു. പാരി 

സ്ഥിതികബോധം ഉണര്‍ത്തുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ മഹാഭാരതത്തിലുടനീളമു 

ണ്ട്‌. 

എഴുത്തുകാരന്റെ രചനാകാലവും കൃതിയിലെ ആവിഷകൃതകാലവും പല 

പ്പോഴും വൃത്യാസപ്പെടാം. വസ്തുതകളെ എഴുത്തുകാരന്‍ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ 

ഭാവനാംശം കലരുന്നതിനാല്‍ വായനക്കാര്‍ക്ക്‌ രചനാകാലവും ആവിഷകൃതകാ 

ലവും വ്യത്യസ്തമായി അനുഭവപ്പെടാം. ആര്ഗ്രാവിഡാധിനിവേശത്തിന്റെ സന്ദര്‍ഭ 

ങ്ങള്‍ ഉടനീളം കാണാമെങ്കിലും തന്നെ ആശ്രയിച്ചെത്തുന്ന വിഭീഷണനെ സ്വീകരി 

ക്കുവാനാണ്‌ രാമന്‍ താല്‍പര്യപ്പെടുന്നത്‌. രാക്ഷസനാണെങ്കിലും ആശ്രയിച്ചവനെ 

ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ രാമന്‍ ഒരുങ്ങുന്നില്ല. രാമനുവേണ്ടി മൃത്യു വരിച്ചവരില്‍ ജാതിയില്‍ 

താണവരും കീഴാളരും പക്ഷിമൃഗാദികളുമുണ്ട്‌. താടകാവധത്തിലും, ശൂര്‍പ്പണഖ 

യുടെ അംഗഛേദത്തിലും അപരിഷ്കൃതരെന്നുള്ള മനോഭാവവും അധിനിവേശ 

സംസ്കാരവുമാണ്‌ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. പക്വഫലമധുപുഷ്പാദികള്‍ രാമനുമുന്നില്‍ 

വെച്ചിട്ട്‌ ഗുഹന്‍ പറയുന്നത്‌ ദോഷം ഇല്ലാത്ത കാട്ടാളരാജ്യം അങ്ങേക്കധീനമാണെ 

ന്നാണ്‌. അവിടെയും പശ്ചാത്തലം രാമനനുകുലമാണ്‌. 

പിതൃകേന്ദ്രീകൃത, പുരുഷാധികാരവ്യവസ്ഥ ശക്തമായിരുന്ന കാലമാണ്‌ 

രചനാകാലമെങ്കിലും സ്ത്രീകള്‍ ആദരരിക്കപ്പെടേണ്ടവരാണെന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ 

മനോഭാവവും കാഴ്ചപ്പാടും വ്യക്തമാക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ടിലും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലുമുണ്ട്‌. 
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2.5 എഴുത്തച്ചന്‍ കൃതികളിലെ നൈതികത 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു എന്നിവ അവലംബ 

മാക്കി അവ പിന്തുടരുന്ന രാഷ്ട്രീയവും സാമ്പത്തികവും സാമൂഹികവുമായ 

നൈതികത കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ പ്രബന്ധത്തില്‍ ഈ ഭാഗത്ത. 

2.5.1 രാഷ്ട്രീയനീതി 

രാജ്യത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്‌ നിശ്ചയിക്കുന്നതില്‍ ആ രാജ്യം പിന്തുടരുന്ന 

രാഷ്്രീയനൈതികതയ്ക്ക്‌ സുഗ്രധാന പങ്കുണ്ട്‌. രാജ്യത്തെ ഭരണകര്‍ത്താവിന്റെ 

വ്യക്തിത്വം രാജ്യത്തിന്റെ ഗതി നിശ്ചയിക്കുന്നതില്‍ സു്രധാന ഘടകമാണ്‌. അധി 

കാരത്തോടുള്ള വ്യക്തിയുടെ മനോഭാവം, കാഴ്ചപ്പാട, സമീപനം എന്നിവ രാജ്യ 

ത്തിന്റെ ഭാവിയില്‍ നിര്‍ണായകമാണ്‌. രാജ്യസുരക്ഷ, ഭരണാധികാരിക്കു വേണ്ട 

ഗുണങ്ങള്‍, വിശേഷാധികാരങ്ങള്‍, ്രജകളോടുള്ള കര്‍ത്തവ്യങ്ങള്‍, പരന്മാരുടെ 

അവകാശങ്ങളും കടമകളും, രാഷ്ട്രഭരണത്തിനുള്ള നിയമനിര്‍മാണം, രാജ്യ 

ത്തിന്റെ വരുമാനം, നികുതി, അനാഥമായ കുട്ടികളുടെ സ്വത്തിന്റെ അവകാശം, 

ഇതര രാജ്യങ്ങളുമായുള്ള സൌഹൃദം എന്നിവ ഭരണാധികാരിയുടെ കഴിവിനേയും 

താല്‍പര്യങ്ങളെയും ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്നു. 

നാടുവാഴികള്‍ തമ്മിലുള്ള കലഹവും വടംവലിയും മൂര്‍ദ്ധന്യത്തിലെത്തി 

നില്‍ക്കുന്ന സാമൂഹികാന്തരിക്ഷത്തിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ രംഗ്രപവേശം. അലസ 

മായി കിടന്നിരുന്ന സമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തി പുതിയ സാമൂഹിക 

ബോധം ഉണര്‍ത്തിയതിലൂടെ നവോത്ഥാനപന്ഥാവ്‌ തുറന്നിരിക്കുകയാണ്‌ എഴുത്ത 

ച്ചന്‍ ചെയ്തത്‌. ജീവിച്ചിരുന്ന കാലത്തെ ജീര്‍ണതകളാണ്‌ സ്വാതന്ത്യബോധത്തില 

ധിഷ്ഠിതമായ പുതിയ സമൂഹത്തെ രൂപപ്പെടുത്തിയെടുക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛനെ പ്രേരി 

പ്പിചത്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ ശക്തിമത്തായ സമുഹം എന്നത്‌ വിവേകിയായ ഭരണ 

കര്‍ത്താവിന്റെ ഭരണനിപുണതയുടെ പ്രതൃക്ഷ തെളിവുകളായിരിക്കാം. പ്രജക 

ളുടെ ക്ഷേമം ആഗ്രഹിക്കുന്ന രാജാവിനെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ രാമനില്‍ കണ്ടത്‌. 
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പ്രജാഹിതത്തിന്‌ മുന്‍തൂക്കം നല്‍കുന്ന രാജാവും രാജാവില്‍ വിശ്വാസമുള്ള പ്രജ 

കളും ഉള്‍പ്പെടുന്ന രാജ്യമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ സ്വപ്നം കണ്ടത്‌. സ്വന്തം താല്‍പര്യം 

പ്രജകളില്‍ അടിച്ചേല്‍പിക്കുകയും ര്രജാക്ഷേമം ഗനിക്കാതെയുമിരിക്കുന്ന രാജാ 

വിന്‌ ഒരിക്കലും ക്ഷേമരാഷ്ര്രം സൃഷടിച്ചെടുക്കാനാവില്ല. തന്റെ കാലശേഷം 

മൂത്തപുത്രനായ രാമനെ രാജാവായി വാഴിക്കണമെന്ന്‌ ദശരഥന്‍ നിശ്ചയിച്ചതും 

ഈ രാജനിീതിയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. പ്രജകള്‍ പട്ടിണികിടക്കരുതെന്നും, 

അന്തസ്സോടെ ജീവിക്കാനുള്ള തൊഴിലും ജീവിതസാഹചര്യങ്ങളും ഉറപ്പുവരുത്തേ 

ണ്ടത്‌ രാജാവിന്റെ ഉത്തരവാദിത്തമാണെന്നുമുള്ള കാളിദാസന്റെ നിരീക്ഷണം 

എന്‍. വി. പി. ഉണ്ണിത്തിരി രേഖപ്പെടുക്കുന്നു നല്ല രാജാവ്‌ പ്രജാക്ഷേമ 

കാര്യങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യം നല്‍കുക. അധികാരം ജനക്ഷേമത്തിനായി ഉപ 

യോഗിക്കുന്നവനാണ്‌ നല്ല ഭരണകര്‍ത്താവ്‌ എന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ സങ്കല്‍പമാണ്‌ 

ശ്രീരാമനിലുടെ നിറവേറ്റപ്പെടുന്നത്‌. മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടില്‍ കൌരവര്‍ പാണ്ഡ 

വരെ കളളച്ചുതിലൂടെ പരാജയപ്പെടുത്തി കാട്ടിലേക്കു പറഞ്ഞയക്കുന്നു. അധികാര 

മോഹം സമൂഹത്തിലും കുടുംബത്തിലും മ്ലേച്ചമായ അവസ്ഥകള്‍ സ്ൃഷ്ടിക്കുമെ 

ന്നതിനു തെളിവാണ്‌ ദുര്യോധനന്റെയും ദുശ്ശമാസനന്റെയും (ala Gola vB. 

പ്രജാസംരക്ഷണത്തിനായി രാജാവിന്‌ ദുഷ്ടനിഗ്രഹം നടത്താം. 

നീതിബോധമുണ്ടെങ്കില്‍ മാത്രമേ രാജാവിന്‌ ഇവ നടപ്പിലാക്കുവാനാവു. മഹാഭാ 

രതം ഉദ്യോഗപര്‍വത്തില്‍ രാജാവ്‌ ധര്‍മിഷ്ഠനായിരിക്കേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകതയെ 

ക്കുറിച്ച്‌ ധൃതരാഷ്ട്രരെ വിദുരര്‍ ഉപരദേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആത്മനാശകരമായ കാമ 

ക്രോധലോഭമോഹങ്ങളെ നിയന്ത്രിക്കണമെന്നും സ്ത്രി, ചുതുകളി, പരദുഷണം 

തുടങ്ങി എഴെണ്ണം വെടിയണമെന്നും വിദുരനീതി പറയുന്നു. രാജ്യാധികാരത്തി 

നുവേണ്ടി പാണ്ഡവന്മാരെ ഉന്മുലനാശം വരുത്താനാണ്‌ ദുര്യോധനന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന 

ത്‌. വ്യക്തികള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ കുടുംബവും കുടുംബങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ സമൂഹവും സമൂഹ 

ങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ രാജ്യവും സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ ഓരോ വ്യക്തിയും രാജ്യത്തിന്റെ 

ഭാഗമാവുകയാണ്‌. കുടുംബത്തിലെ ഓരോ അംഗവും പ്രജയാണ്‌. ഈ കാഴ്ചപ്പാ 
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ടില്‍ സീതയുടെ അഗ്നി പരീക്ഷക്കും പരിത്യാഗത്തിനും കാരണക്കാരനായ രാമ 

നെന്ന ഭര്‍ത്താവും ശൂദ്രനായ ശംബുകന്റെ തലയറുത്ത രാമനെന്ന രാജാവും 

പുലര്‍ത്തുന്ന നീതിബോധം രാമായണമുയര്‍ത്തുന്ന ചോദ്യമാണ്‌. രാജാവും മന്ത്രി 

മാരും പ്രജകള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടവിധത്തില്‍ പൂര്‍ണമായോ ഭാഗികമായോ ഐശ്വര്യത്തെ 

നല്‍കുന്നു. ദ്രോഹമുണ്ടാകുന്ന രാജനീതി കല്‍പനയായിത്തീരുമ്പോള്‍ നാട്‌ വിഷ 

മത്തിലാകുന്നു. അക്കാരണത്താല്‍ രാജനീതി യഥാവിധി അറിയണമെന്ന്‌ 

യജുര്‍വേദം ഇരുപത്തിമൂന്നാം അധ്യായം ഇരുപത്തിയെട്ടാം മന്ത്രം പറയുന്നു. 

കണ്ണശ്ൂരാമായണം ആരണ്യകാണ്ഡത്തില്‍ രാക്ഷസരെ എതിര്‍ത്ത്‌ നശി 

പ്പിച്ച്‌ ദു:ഖം തീര്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌ എന്നാണ്‌ രാമന്‍ തപസ്വികള്‍ക്ക്‌ കൊടുക്കുന്ന വാക്ക്‌. 

അനാവശ്യമായി രാക്ഷസരെ കൊന്നൊടുക്കുന്നത്‌ ധര്‍മത്തിനും നീതിക്കും നിര 

ക്കുന്നതാണോ എന്ന്‌ സീത ചോദിക്കുന്നുണ്ട്‌. കണ്ണശ്മന്റെ സ്വാധീനം ആവോള 

മുള്ള എഴുത്തച്ഛന്‍ പക്ഷേ ഈ ഭാഗം വിട്ടുകളഞ്ഞിരിക്കുന്നു. രാജാക്കന്മാരുടെ 

ബലം സൈന്യമാണെന്നും സൈന്യബലമുള്ള രാജാവിന്‌ പ്രജക്ക്‌ സുരക്ഷിതമായ 

ജീവിതം നല്‍കാന്‍ കഴിയുമെന്നും ചാണക്യന്‍ പറയുന്നു”. പ്രജാക്ഷേമത്തിനാണ്‌ 

കനടില്യന്‍ രന്നല്‍ നല്‍കുന്നത്‌. രാജാവ്‌ ധര്‍മിഷ്ഠനെങ്കില്‍ ജനങ്ങള്‍ ധര്‍മനിരത 

രായിരിക്കും. രാജാവ്‌ എപ്പോഴും ്രജകള്‍ക്ക്‌ മാതൃകയാവണം. 

രാജനീതിയും നീതിശാസ്ത്രവുമാണ്‌ ദണ്ഡനീതി. അതിന്റെ ലക്ഷ്യം 

ധര്‍മപരിപാലനമാണ്‌. രാജാവിന്റെ മാതൃകാപരമായ ജീവിതരീതി അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ട ബാലകാണ്ഡത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. മഹാഭാരതം ശാന്തിപർവ 

ത്തില്‍ യുധിഷ്ഠിരന്‌ രാജധര്‍മം ഉപദേശിക്കുന്നതിനിടെ ദണ്ഡനീതിയെക്കുറിച്ച്‌ 

പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. ധര്‍മപരിപാലനമാണ്‌ ദണ്ഡനീതിയുടെ ലക്ഷ്യം. കൃത്യസമ 

യത്ത്‌ ശരിയായ തീരുമാനങ്ങള്‍ എടുക്കാന്‍ രാജാവിന്‌ കഴിയണം. തെറ്റുകള്‍ക്കനു 

സരിച്ചുള്ള ശിക്ഷ നല്‍കാന്‍ കഴിയണമെങ്കില്‍ ധര്‍മത്തിലൂന്നിയുള്ള രാജഭരണ 

മാണ്‌ വേണ്ടതെന്ന്‌ ഭീഷ്മോപദേശത്തില്‍ വ്യക്തമാകുന്നു. രാജാവിന്റെ പ്രവൃത്തി 
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കളാണ്‌ പ്രജകളെ കുടുതലടുപ്പിക്കുന്നത്‌. വൈദേശികാക്രമണം, നാടുവാഴി 

കള്‍ക്കിടയിലെ സ്പര്‍ദ്ധ, ജാതിവ്യവസ്ഥ, ജന്മിത്തം, സ്ത്രീകള്‍ക്കു നേരെയുള്ള 

അതിക്രമം തുടങ്ങിയവ രൂക്ഷമായിരുന്ന സാമൂഹിക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിന്നും പുറ 

ത്തുവന്ന്‌ സ്വാതന്ത്ര്ത്തിലും നീതിയിലും അധിഷ്ഠിതമായ രാജ്യത്തെ പ്രതീക്ഷി 

ക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്‌ ര്രചോദനമായത്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ വര്‍ണിച്ച 

സമത്വത്തിലുന്നിയ രാഷ്ര്രീയബോധമാണ്‌. 

2.5.2 സാമ്പത്തിക നീതി 

എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ സാമ്പത്തിക നീതിബോധമാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌ 

വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. സമൂഹത്തില്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥ രൂക്ഷമായിരുന്ന കാലഘട്ട 

ത്തിലെ സാമ്പത്തിക നീതിബോധവും അവയോടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ കാഴ്ചപ്പാടും 

പരിശോധിക്കേണ്ടതാണ്‌. അയോധ്യയില്‍ ദശരഥ പുത്രന്മാരുടെ ജാതകര്‍മത്തിനു 

ശേഷം സ്വര്‍ണം, രത്നം തുടങ്ങിയവ ത്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ദാനം ചെയ്തതായി അധ്യാ 

ത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു ബാലകാണ്ഡത്തിലുണ്ട്‌. 

രാമന്റെ വനയാത്രക്കുമുമ്പായി ബ്രാഹ്മണര്‍, അന്തഃപുരവാസികള്‍, മറ്റു 

സേവകര്‍ എന്നിവര്‍ക്കെല്ലാം വസ്ത്രങ്ങള്‍, ആഭരണങ്ങള്‍, പശുക്കള്‍, അതിരില്ലാ 

തോളം സമ്പത്ത്‌ എന്നിവ ദാനം നല്‍കിയതായി അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു 

അയോധ്യാകാണ്ഡത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. കണ്ണശ്ൂരാമായണത്തില്‍ ശ്രീരാമപട്ടാഭി 

ഷേകത്തിന്‌ വേണ്ടുന്നവയെക്കുറിച്ച്‌ പറയുമ്പോള്‍ വസ്ത്രം, സദ്യ, ധനം എന്നിവ 

ഒരു ലക്ഷം ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കുനല്‍കണമെന്നു പറയുന്നു. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു ദാനം 

ചെയ്യുക എന്നത്‌ ശ്രേഷ്ഠമായ കര്‍മമാണെന്ന ധാരണ സമൂഹത്തിലുണ്ടായിരുന്നു 

വെന്നതിന്റെ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തലുകളാണിത്‌. 

ദാനധര്‍മങ്ങള്‍, ആരാധന, ഭരണം, വിദ്യാഭ്യാസം, ഭക്ഷ്യസംരക്ഷണം, ഗതാ 

ഗതം, സമ്മാനങ്ങള്‍, ശമ്പളം, തുടങ്ങിയ രാജ്യത്തിന്റെ ആവശ്യങ്ങളെല്ലാം കൃത്യ 

മായി നടന്നിരിക്കണമെന്ന്‌ രാമായണമഹാഭാരതാദികള്‍ പറയുന്നു. സാമ്പത്തിക 
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നയങ്ങളില്‍ തീരുമാനമെടുക്കുന്നത്‌ രാജാവാണ്‌. ശരത്കാലത്ത്‌ ആറുവിധത്തി 

ലുള്ള സൈന്യവുമായി ദ്വിഗിജയത്തിനു പുറപ്പെട്ട രഘുവംശത്തിലെ രാജാക്കന്മാ 

രില്‍ നിന്നും കപ്പം വാങ്ങിയതായി രഘ്ുവംശത്തിലുണ്ട്‌. കാശ്മീരിലെ സിന്ധുതീര 

്രദേശങ്ങള്‍ യുദ്ധത്തില്‍ കീഴടക്കിയ രഘുവിന്‌ കാംബോജവപ്രഭുക്കള്‍ കപ്പം 

കൊടുത്തുകൊണ്ടിരുന്നതായും, യുദ്ധത്തില്‍ പരാജയപ്പെട്ട പര്‍വതവാസികളായ 

ഗണങ്ങള്‍ രാജാവിന്‌ തിരുമുല്‍ക്കാഴ്ചകള്‍ സമര്‍പ്പിച്ചതായും രഘുവംശത്തെ അവ 

ലംബമാക്കി ഉണ്ണിത്തിരി എഴുതുന്നു”. രാജ്യത്തിന്റെ നിലനില്‍പിന്‌ മുലധന രൂപീ 

കരണം അത്യാവശ്യമാണ്‌. നികുതി രാജ്യത്തിന്റെ സമ്പദ്വ്യവസ്ഥയിലേക്കുള്ള 

വരുമാന മാര്‍ഗമാണ്‌. മഹാഭാരതം ശാന്തിപര്‍വത്തില്‍ സത്യസംരക്ഷണം, വ്യവ 

ഹാരത്തില്‍ ആര്‍ജവം എന്നിവ പ്രധാന ഗുണങ്ങളായി രാജാവ്‌ കണക്കാക്കണ 

മെന്നു പറയുന്നു. പ്രജകള്‍ക്ക്‌ വിഷമം വരാത്തവിധം നികുതി പിരിക്കുകയും 

വീതിക്കുകയും വേണം. ധര്‍മാചരണം ശരിയായ രീതിയിലാണെങ്കില്‍ രാഷ്ട്രം 

സമ്പല്‍സമൃദ്ധമായിത്തീരുമെന്ന്‌ യുധിഷ്ഠിരനെ ഭീഷ്മര്‍ ഉപദേശിക്കുന്നു”. രാജ 

ധര്‍മത്തെക്കുറിച്ച്‌ യുധിഷ്ഠിരന്‌ ഭീഷ്മര്‍ നല്‍കുന്ന ഉപദേശം മഹാഭാരതം കിളി 

പ്പാട്ട ശാന്തിപര്‍വത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. തന്റെ സല്‍ക്കാരം സ്വീകരിക്കണ 

മെന്ന വിഭീഷണന്റെ അഭ്യര്‍ത്ഥനക്ക്‌ തന്നെ സല്‍ക്കരിക്കുന്നതിനുപകരം വാനരവീ 

രരെ സല്‍ക്കരിക്കുക എന്നു രാമന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ പാനീയവും ഭക്ഷണവും 

സ്വര്‍ണവും രത്നങ്ങളും വസ്ത്രങ്ങളും നല്‍കി വിഭീഷണന്‍ വാനരവീരരെ പൂജിച്ച 

തായി അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട യുദ്ധകാണ്ഡത്തിലുണ്ട്‌. ഇ്രകാരം ്രജക 

ളുടെ ഇംഗിതമറിഞ്ഞും, പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചും വ്രജാക്ഷേമരാഷ(ട്രത്തിനായി 

്രവര്‍ത്തിക്കലാണ്‌ രാജധര്‍മമെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 

25.3 സാമൂഹിക നീതി 

സാമൂഹികാസമത്വം നിലനിന്നിരുന്ന മധ്യകാലകേരളീയ അന്തരീക്ഷത്തോ 

ടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ പ്രതികരണം വിശകലനം ചെയ്യപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. 
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ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥയെക്കുറിച്ച മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു ശാന്തിപര്‍വത്തില്‍ വിശ 

ദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ്രാഹ്മണധര്‍മം, ക്ഷത്രിയധര്‍മം, വൈശ്യധര്‍മം, ശുദഗ്രധര്‍മം 

എന്നിവ വിശദീകരിക്കുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥ സമുഹത്തെ ചുഷണം ചെയ്ത്‌ ദുരിത 

ത്തിലാഴ്ത്തിയ കാലഘട്ടത്തില്‍ ആ വ്യവസ്ഥക്കുള്ളില്‍ നില്‍ക്കേണ്ടിവന്നപ്പോഴും 

ജാതി-സ്ത്രീ-പുരുഷ ഭേദമില്ലെന്നായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌. ശ്രീരാമസ 

ന്നിധിയിലെത്തുന്ന വിഭീഷണനെ സ്വീകരിക്കുമ്പോഴും ജാതിഭേദത്തിന്‌ യാതൊര 

ടിസ്ഥാനവുമില്ലെന്ന്‌ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ എഴുതുന്നു. 

കുടുംബബന്ധങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരണം അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാ 

ട്ടിലും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലുമുണ്ട. താതന്‍ വിഷം കുടിക്കണമെന്നു പറ 

ഞ്ഞാലും ബന്ധുജനത്തെ ഉപേക്ഷിക്കണമെന്നു പറഞ്ഞാലും പുത്രനെന്ന നില 

യില്‍ നിറവേറ്റുമെന്ന രാമന്റെ പ്രതിജ്ഞയില്‍ പിതാവിനോടുള്ള സ്നേഹം, ആദ 

രവ്‌ എന്നിവയെല്ലാം പ്രകടമാവുന്നു. എന്നാല്‍ വനയാത്രയില്‍ കുടെ കൊണ്ടുപോ 

വണമെന്ന്‌ പറഞ്ഞ മാതാവ്‌ കാസല്യയോട അച്ഛന്റെ ഇച്ഛയെന്താണോ അതനുസ 

രിക്കുകയാണ്‌ അമ്മ ചെയ്യേണ്ടതെന്ന രാമന്റെ മറുപടി അക്കാലഘട്ടത്തില്‍ 

സ്ത്രീയോടുള്ള സമുഹത്തിന്റെ നിലപാടാണ്‌ വൃക്തമാകുന്നത്‌. വാല്മീകിരാമായ 

ണത്തിലെ സമാന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ ഭര്‍ത്താവാണ്‌ ദൈവം. ഭര്‍ത്താവിനോ 

ടുള്ള കടമ നിറവേറ്റിയില്ലെങ്കില്‍ അവള്‍ പാപിയായിത്തീരുമെന്നത്‌ ശ്രുതി സ്മൃതി 

വിധിയാണെന്ന്‌ ശ്രീരാമന്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. സ്മൃതിശാസ്ത്രങ്ങള്‍ സ്ത്രീസമു 

ഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭം തെളിയിക്കുന്നു. ഭാരതീയ കുടുംബ 

ങ്ങളില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന പരസ്പര ബന്ധവും മൂല്യങ്ങളും ബാലകാണ്ഡത്തില്‍ 

അവതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. പിതൃകന്ദ്രീകൃത വ്യവസ്ഥയിലും പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥ 

യിലുമുള്ള സ്ത്രീ അനുഭവങ്ങള്‍ ചിത്രീകരിക്കുമ്പോഴും സ്ത്രീ അംഗീകരിക്കപ്പെ 

ടേണ്ടവളാണെന്ന ഉള്‍ബോധം എഴുത്തച്ഛനിലുണ്ട്‌. 
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കുരുസഭയില്‍ വസ്ത്രാക്ഷേപത്തിനിരയായപ്പോള്‍ പണയപ്പണ്ഡങ്ങളായ 

പഞ്ചപാണ്ഡവര്‍ക്ക്‌ തന്നെ പണയം വെക്കാന്‍ എന്തധികാരമാണുള്ളതെന്ന്‌ 

പാഞ്ചാലി ചോദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ദുഷ്യന്തനെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്ന ശകുന്തളയും ധീര 

തയും വിവേകവും കൈമുതലാക്കിയ ദമയന്തിയും സത്യവതിയും കുന്തിയും 

ഗാന്ധാരിയും, നുറ്റവരുടെ ഏക സഹോദരിയായ ദുശ്ശൂളയും പുരുവിന്റെ മാതാവും 

യയാതിയുടെ പത്നിയുമായ ശര്‍മ്മിഷ്ഠയും, ശുകന്റെ മകളായ ദേവയാനിയും പര 

ശുരാമന്റെ മാതാവായ രേണുകയും വൃത്യസ്ത സ്ത്രീ സ്വഭാവങ്ങളുടെ (്രതിനിധി 

കളാണ്‌. യുദ്ധത്തിനിടെ രഥച്രകം പൂഴിയിലാഴ്ന്നപ്പോള്‍ കീലര്രത്തില്‍കൂടി 

സ്വന്തം വിരല്‍ പ്രവേശിപ്പിച്ച്‌ ഭര്‍ത്താവിനെ തുണച്ച കൈകേയിയും രാമായണകഥ 

യിലെ പ്രധാന കഥാപാത്രമാണ്‌. 

വിവാഹമെന്ന പ്രക്രിയയില്‍ സ്ത്രീക്കും അഭിര്രായ സ്വാതന്ത്ര്യമുണ്ട്‌. പുരു 

ഷാധികാര സംസ്കാരത്തിന്റെ വീര്യമാണ്‌ ഭീഷ്മര്‍ അംബയെ അനുജനുവേണ്ടി 

കൊണ്ടുപോകുന്നതില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥക്കെതിരെ 

സ്ത്രീശബ്ദമുയരുകയെന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ ഭാവനയാണ്‌ അംബയുടെയും ശിഖ 

ണ്ഡിയുടെയും സ്വത്വം. എഴുത്തച്ഛന്റെ രചനാകാലത്തെ സാമൂഹികാവസ്ഥക 

ള്‍ക്കൊപ്പം നവോത്ഥാന സമൂഹമെന്ന സങ്കല്‍പവും രാമായണമഹാഭാരതങ്ങളില്‍ 

തെളിയുന്നു. 

2,6 എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ സാമൂഹിക ജീവിതം 

എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ സാമൂഹിക ജീവിതം പരിശോധിക്കുന്നതിന്‌ 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിച്ചുാട്ട മഹാഭാരതം കിളിച്ചാട്്‌ എന്നീ കൃതികളാണ്‌ ഉപ 

യോഗിക്കുന്നത്‌. എഴുത്തച്ഛന്റെ സാമൂഹിക വീക്ഷണമെന്തെന്ന്‌ കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ 

ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

ക്ഷയോന്മുഖമായ സമൂഹത്തില്‍ ആത്മീയബോധമുണര്‍ത്തി സമൂഹത്തെ 

പരിഷകരിച്ചെടുക്കുക എന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ ലക്ഷ്യം. രാമനെയും സീത 
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യെയും മനുഷ്യരായി അവതരിപ്പിക്കുന്ന വാല്‍മീകിരാമായണത്തെ മാറ്റി നിര്‍ത്തി 

രാമസീതമാരെ അവതാരങ്ങളായി അവതരിപ്പിക്കുന്ന അധ്യാത്മരാമായണം മൂലഗ്ര 

ന്ഥത്തെ ഉപജിീവിച്ചതും അവ്വിധമാണ്‌. സങ്കീര്‍ണമായ സാമുഹികാവസ്ഥകളിലുടെ 

കടന്നുവന്ന എഴുത്തച്ഛന്‍ എങ്ങനെ സാമുഹികപരിഷ്കര്‍ത്താവായി മാറി എന്നത്‌ 

പ്രസക്തമാണ്‌. 

മധ്യകാല കേരളീയ സമൂഹത്തിന്റെ സവിശേഷതകള്‍ യഥാതഥമായി 

ചിത്രണം ചെയ്യപ്പെട്ടിട്ടുണ്്‌ രാമായണമഹാഭാരതാദി കൃതികളില്‍. ബ്രാഹ്മണാധിപ 

ത്യവും ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവും വിശദീകരിക്കുന്നതിനൊപ്പം ജാത്യധികാരം നിരാകരി 

ക്കുന്ന പ്രവണതയും എഴുത്തച്ഛനിലുണ്ടാവുന്നുണ്ട്‌. അധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പാട്‌ അയോധ്യാകാണ്ഡം ലക്ഷ്മണോപദേശത്തില്‍ ആഡ്യനാണെന്നും ്രാഹ്മ 

ണനാണെന്നുമുള്ള മുഡ്ചിന്തകള്‍ അരുതെന്നോര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. വര്‍ണാശ്രമധര്‍മ 

ങ്ങളുടെ വിവരണം ചാതുര്‍വര്‍ണ്യത്തിന്റെ (്രാധാന്യത്തെയാണ്‌ ബോധ്യപ്പെടു 

ത്തുന്നത്‌. മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട ശാന്തിപര്‍വത്തില്‍ രാജധര്‍മം വിവരിച്ചതിനു 

ശേഷം ബ്രഹ്മചര്യം, ഗൃഹസ്ഥം, വാനപ്രസ്ഥം, സന്യാസം എന്നീ നാല്‌ ആശ്രമ 

ധര്‍മങ്ങളെക്കുറിച്ചും ്രാഹ്മണധര്‍മം, ക്ഷരത്രിയധര്‍മം, വൈശ്യധര്‍മം, ശൂദ്രധര്‍മം 

എന്നീ MIE] വര്‍ണധര്‍മങ്ങളെക്കുറിച്ചും ഭീക്ഷ്മര്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. ഇതെല്ലാം 

ഒരു കാലഘട്ടത്തിലെ സാമുഹിക സ്വഭാവമാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. പരിവര്‍ത്തനോ 

ന്മുഖമായ സമൂഹത്തെക്കുറിച്ചും സ്വപ്നം കാണുന്ന രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചും വെളിപ്പെ 

ടുത്തുമ്പോഴും ചാതുര്‍വര്‍ണ്യത്തെ ഉറപ്പിക്കുന്ന വൈരുദ്ധ്യാത്മക സമീപനം രാമാ 

യണമഹാഭാരതാദി കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളില്‍ തെളിഞ്ഞു കാണുന്നു. 

2.6.1 സ്മൃതിശാസ്ത്രങ്ങള്‍ 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു ബാലകാണ്ഡത്തില്‍ വസിഷ്ഠമഹാമുനി 

യുടെ കീഴില്‍ ശ്രുതികള്‍, സ്മൃതികള്‍ വേദങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം പഠിച്ചുറപ്പിച്ച 

തായി എഴുത്തച്ഛനെഴുതുന്നു. സമൂഹത്തില്‍ സ്മൃതികള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ്പാധാന്യ 
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ത്തെയാണിവിടെ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ വിദുരര്‍ ധൃതരാഷ്ട്രര്‍ക്കു 

നല്‍കുന്ന ഉപേദശങ്ങളില്‍ രാജ്യത്തെ നീതിയേയും നിയമങ്ങളെയും വിശദീകരി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. മനു, ഉഷാനസ്സ്‌, ആപസ്തംഭന്‍, കാണിപാദന്‍, പരാശരന്‍, യാജ്ഞ 

വല്‍കൃന്‍ എന്നിവരില്‍ നിന്നെല്ലാം ലഭിച്ച ഉപദേശങ്ങള്‍ അതതുകാലത്തെ ഭരണാ 

ധികാരികള്‍ ഉപയോഗിച്ചതായി നീലകണ്ഠന്‍ നമ്പൂതിരി അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രവ്യാഖ്യാ 

നത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു”. 

ധര്‍മപരിരക്ഷകനായ രാജാവായിത്തീരാനുള്ള വിദ്യ രാമലക്ഷ്മണഭരത 

ശത്രുഘ്നന്മാര്‍ക്ക്‌ വസിഷ്ഠര്‍ പഠിപ്പിച്ചുകൊടുക്കുന്നുണ്ട്‌. നീതിശാസ്ത്രങ്ങള്‍ പഠി 

ചെടുക്കുന്ന രാജാവിന്‌ ഇന്ദ്രിയങ്ങളെ ജയിച്ച്‌ ഐശ്വര്യവും കീര്‍ത്തിയും കൈവരു 

മെന്ന്‌ ശുക്രനീതി പറയുന്നു. സ്മൃതിശാസ്ത്രഗന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ സമുഹത്തിലുണ്ടായി 

രുന്ന സ്വാധീനമാണ്‌ ഈ സൂചനകളില്‍ നിന്നും ബോധ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

2,6.2 കുടുംബബന്ധങ്ങള്‍ 

കുടുംബബന്ധങ്ങള്‍ക്കു നല്‍കുന്ന (പാധാന്യം എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ 

്രത്യേകതയാണ്‌. പിതാവിന്റെ ഏതാഗ്രഹവും ആജ്ഞയും നിറവേറ്റിക്കൊടു 

ക്കുന്നവനാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ രാമന്‍. ദശരഥനോടുള്ള സ്നേഹവും ആദരവും 

ബഹുമാനവും മനസ്സിലും വാക്കിലും പ്രവൃത്തിയിലും രാമന്‍ സൂക്ഷിക്കുന്നു. 

സഹപത്നിമാരുടെ മക്കളെ സ്നേഹിക്കുന്ന കൈകേയിയാണ്‌ രാമന്റെ വനവാസം 

ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. കൈകേയിയെ പ്രതിസ്ഥാനത്തിരുത്തരുതെന്ന്‌ കരുതിയതു 

കൊണ്ടാവാം അഭിഷേകവിഘ്‌നത്തിനു കാരണക്കാരി കൈകേയിയല്ല മന്ഥരയുമല്ല 

മറിച്ച്‌ മന്ഥരയുടെ നാവില്‍ വിളയാടിയ സരസ്വതിയാണെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ എഴുതി 

യത്‌. കാലഘട്ടത്തിനു വിധേയമായിരിക്കുമ്പോള്‍ തന്നെ കുടുംബബന്ധങ്ങളുടെ 

ഗ്രാധാന്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ ബോധവാന്മാരാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ കഥാപാത്രങ്ങള്‍. 

സ്ത്രീസമൂഹം പുരുഷാധികാരത്താല്‍ ചുഷണം ചെയ്യപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരുന്ന 

സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയിലിരുന്നാണ്‌ സീത, ശബരി, ദ്രപദി, ശകുന്തള, അംബ, 
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ഗാന്ധാരി തുടങ്ങിയ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ ജീവിതസാഹചര്യങ്ങളെയും സാമൂഹിക 

നിയമങ്ങളെയും അതിജീവിച്ചതെങ്ങനെയെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ എഴുതിയത്‌. പുതിയ 

സമൂഹവും സംസ്കാരവും നിര്‍മിച്ചെടുക്കുവാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛനില്‍ നി 

ന്നുണ്ടാവുന്നത്‌. തന്റെ മക്കള്‍ കൊണ്ടുവന്നതെന്താണോ അത്‌ തുല്യമായി പങ്കിട്ടു 

കൊളളുകയെന്ന കുന്തിയുടെ വാക്കിലെ ധാര്‍മികത പാലിക്കാനാണ്‌ പഞ്ചപാ 

ണ്ഡവര്‍ ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. മാതാപിതാക്കളും പുത്രരും, സഹോദരങ്ങളും തമ്മിലുള്ള 

സ്നേഹം വെളിപ്പെടുത്തുന്ന നിരവധി മുഹൂര്‍ത്തങ്ങള്‍ അധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പ്പാട്ടിലും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലുമുണ്ട്‌. രാമപാദുകം വെച്ച്‌ ഭരണം നടത്തുന്ന 

ഭരതനും, സമ്പാതിയും ജടായുവും, രാവണ സഹോദരന്മാരും പഞ്ചപാണ്ഡവരും 

ഇതുനുദാഹരണങ്ങളാണ്‌. രാമായണ-മഹാഭാരതാദികളിലായി നിരവധി കഥാപാ 

ശ്രങ്ങളിലൂടെയും സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൂടെയും കുടുംബബന്ധത്തിന്റെ മഹത്ത്വം എഴുത്ത 

ച്ചന്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

2.6.3 സ്ത്രീ ജീവിതം 

പുരുഷാധികാരത്തിനും മതസംഹിതകള്‍ക്കുമനുസരിച്ചേ സ്ത്രീക്ക്‌ ജീവി 

ക്കാനാവൂ എന്ന സാമൂഹിക ധാര്‍ഷട്യത്തോടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ ്രതികൂല നില 

പാടും നിര്‍മിതിബോധവുമാണ്‌ രാമായണമഹാഭാരതാദി കിളിപ്പാട്ടുകൃതികളില്‍ക്യൃ 

തികളിൽ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

അത്ഭുതകരമായ ലോകം സൃഷ്ടിച്ച ജഗന്നിയന്താവു തന്നെയാണ്‌ 

സ്ത്രീയെയും പുരുഷനെയും സൃഷ്ടിച്ചത്‌. സ്ത്രീകളില്‍ കാണുന്ന അതേ ദോഷ 

ങ്ങള്‍ പുരുഷന്മാരിലും കാണപ്പെടുന്നില്ല എന്ന താരാബായ്‌ ശിന്ദെയുടെ ചോദ്യം 

സ്ത്രീയെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്ന അധികാരശക്തികളോടുള്ളതാണ്‌ “. സ്ത്രീകള്‍ പൂജി 

ക്കപ്പെടേണ്ടവരാണെന്നു ധരിപ്പിച്ച അധികാര പരിധിക്കു പുറത്തു കടക്കാനാ 

വാത്തവിധം നിയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതും കാലദേശഭേദമില്ലാതെ അധി 
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കാരശക്തികള്‍ക്കും മതസംഹിതകള്‍ക്കുമിടയില്‍ സ്ത്രീസമൂഹം കുരുങ്ങിക്കിട 

ക്കുന്നതുമായ അവസ്ഥാവിശേഷമാണ്‌ ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളില്‍ തെളിയുന്നത്‌. 

2,6.3.1 അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട 

രാമായണമെന്നത്‌ രാമന്റെ അയനമായാലും സീതയുടെ അയനമായാലും 

മധ്യകാല സാമുഹിക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന സ്ത്രീ സങ്കല്‍പനങ്ങളു 

ടെയും പുരുഷ നിര്‍മിതമായ ചട്ടക്കൂടുകളുടെയും ഉള്ളില്‍ സ്ത്രീ എങ്ങനെ നിര്‍വ 

ചിക്കപ്പെട്ടു എന്നതിലാണ്‌ രാമായണത്തിന്റെ പ്രസക്തി. അടിച്ചമര്‍ത്തലും ചൂഷ 

ണവും അനീതിയും കൊണ്ട്‌ വികൃതമായിരിക്കുന്ന സ്ത്രീ സമൂഹത്തിന്റെ മുഖം 

മാറ്റിയെടുക്കുവാനാണ്‌ ഓരോ സ്ത്രീയും ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. പുരുഷാധികാര 

സാമൂഹിക(ക്രമത്തില്‍ നിന്നു വൃതിചലിക്കുവാനും മോചനം നേടാനും, എഴുത്ത 

ച്ചന്റെ സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നുണ്ടോ എന്ന്‌ അധ്യാത്മ രാമായണം 

കിളിപ്പാട്ടിനെ അടിസ്ഥാനമാക്കി പഠിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. അടിച്ചമര്‍ത്തലിന്റെയും നിയ 

ന്തണങ്ങളുടെയും ചൂഷണത്തിന്റെയും പരിധിക്കുള്ളില്‍ നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീജീവി 

തത്തിന്റെ അനുരണനമാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ തെളിയുന്നത്‌. 

മതസംഹിതകള്‍ സൃഷ്ടിച്ച നിയമങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ചും അധീശ പ്രത്യയശാ 

സ്ത്രമനുസരിച്ചും സ്ത്രീകള്‍ അരികുവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നതിന്റെ സൂചനകള്‍ രാമാ 

യണത്തിലുണ്ട്‌. ഏകപക്ഷീയമായ സാമൂഹികനീതി സ്ത്രീകളെ കൂടുതല്‍ ദുരിത 

ത്തിലേക്കു തള്ളിവിടുന്ന കാഴ്ചയാണ്‌ ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളില്‍ കാണാനാവുക. 

ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ എഴുതിപ്പിടിപ്പിച്ചവര്‍ എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ സ്ത്രീക്കു മാത്രമായി നിയമ 

ങ്ങള്‍ നിര്‍മിച്ചത്‌? ശാസ്ത്രമെഴുതിവെച്ചവരുടെ വീടിന്‌ ഏതെങ്കിലുമൊരു സ്ത്രീ 

തീകൊളുത്തിയിരിക്കണമെന്ന താരാബായ്‌ ശിന്ദെയുടെ വാക്കുകള്‍ സ്ത്രീകളുടെ 

ദുരവസ്ഥകളും അവയോടുള്ള ആധുനികസ്ത്രീയുടെ പ്രതിരോധവുമാണ്‌ തുറന്നു 

കാണിക്കുന്നത്‌. മതസംഹിതകള്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കുമേല്‍ കല്‍പിക്കുന്ന നിയമങ്ങള്‍ 
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പുരുഷന്മാര്‍ക്കും ബാധകമാക്കിയാല്‍ പുരുഷന്മാരുടെ സ്ഥിതി എന്തായിരിക്കു 

മെന്നും തന്റെ ഗ്രബന്ധത്തില്‍ താരാബായി വിശദീകരിക്കുന്നു”. 

ഭര്‍ത്താവിനോടു സ്നേഹമുള്ള പതിരവ്വതയായ സ്ത്രീ എന്തൊക്കെ 

്രവര്‍ത്തിക്കണമെന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ കാമസൂത്രത്തില്‍ വിശദീകരണമുണ്ട്‌. വീട്‌ 

പരിപാലനം മാത്രമല്ല, ഭര്‍ത്താവിന്റെ രക്ഷിതാക്കള്‍ ബന്ധുക്കള്‍ തുടങ്ങി ഭര്‍ത്താ 

വുമായി ബന്ധപ്പെട്ട എല്ലാവരോടും അവള്‍ക്കുള്ള പെരുമാറ്റച്ചട്ടവും നിര്‍ദ്ദേശിക്കു 

ന്നുണ്ട്‌. ഭര്‍ത്താവിന്റെ ഭാഗത്തുനിന്ന്‌ എന്ത്‌ തെറ്റുണ്ടായാലും കുറ്റപ്പെടുത്തരുത്‌ 

തുടങ്ങി സ്ത്രീക്കുള്ള നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ വിവരിക്കപ്പെടുന്നു. ഇത്തരം നിര്‍ദ്ദേശങ്ങള്‍ 

വകവെക്കാതെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ സീത വനവാസത്തിനു പോകുന്ന സമയത്ത്‌ 

മുമ്പില്‍ ഞാന്‍ നടക്കുമെന്നു പറയുന്നത്‌. കാലഘട്ടത്തിലെ വിവേചനങ്ങളെ കഥാ 

പാത്രങ്ങളിലൂടെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നതോടൊപ്പം സ്ത്രീയുടെ സ്വയം നിര്‍ണയാവകാ 

ശമുറപ്പിക്കുകയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 

മാതൃവാത്സല്യം, സ്നേഹം, ദയ എന്നിവ സ്ത്രീ സമുഹത്തെ ഒതുക്കി 

നിര്‍ത്താനുള്ള ആയുധമാക്കുന്ന ്രവണതയും രാമായണത്തില്‍ വായിച്ചെടുക്കാം. 

മതസംഹിതകള്‍ നിര്‍മിച്ച സദാചാരസംഹിതകള്‍ക്ക്‌ സീത കീഴ്പ്പെടുന്ന സന്ദര്‍ഭ 

ങ്ങളും, അവയെ കൂസലില്ലാതെ അവഗണിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭങ്ങളും രാമായണത്തിലു 

ണ്ട്‌. ഇത്തരം അവസ്ഥകളെ വിമര്‍ശനബുദ്ധ്യാ സമീപിക്കുന്ന കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാ 

രുടെ വാല്മീകിയുടെ രാമന്‍, ഭാരതപര്യടനം എന്നീ കൃതികളെ പരാമര്‍ശിക്കവേ 

ഭാരതീയ പാരമ്പര്യത്തെ അണകെട്ടിയിരുന്ന മനുവാദത്തെ അതിലംഘിച്ചാല്‍ 

മാത്രമേ അതിന്‌ തദ്ദേശീയമായി ഒഴുകാനാകു എന്നും ഇതിഹാസങ്ങളുടെ 

പുനര്‍വായന ഇന്ത്യയെപ്പോലൊരു രാജ്യത്ത്‌ ആവര്‍ത്തിക്കപ്പെടേണ്ടതാണെന്നും 

രാമാനുജന്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു”. എഴുത്തച്ഛന്റെ കുടുംബസങ്കല്‍പം അവതരിപ്പി 

ക്കുകയാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു. 
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2,6.3.2 മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു 

ബന്ധങ്ങള്‍ സംരക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകത വെളിപ്പെടുത്തുന്ന 

നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ കുടുംബത്തിനു 

ളളിലെ സംഘര്‍ഷങ്ങളും അധികാരവടംവലികളും രാജ്യത്തിന്റെ പ്രശ്നങ്ങളായി 

മാറുന്ന സ്ഥിതിവിശേഷമാണ്‌ മഹാഭാരതത്തില്‍ മുഖ്യമായും കാണാനാവുക. 

കുടുംബത്തിനുള്ളിലെ ശിഥിലതകള്‍ ആദര്‍ശത്തിനുള്ളില്‍ ഒളിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. 

മഹാഭാരതത്തിലെ ഗാര്‍ഹികമണ്ഡലം സംഘര്‍ഷഭരിതമാണെന്നാണ്‌ കണ്ടെ 

ത്താനാവുക. ജനനം, മരണം, വിവാഹം എന്നിവ സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍ കുടിയാണ്‌ 

കടന്നുപോകുന്നത്‌. മഹാഭാരതത്തിലെ ഗാര്‍ഹികമണ്‍ണ്ഡലം അന്തഃപുരം അടിസ്ഥാ 

നപരമായി ആദര്‍ശാത്മകമല്ലെന്നും വിവാഹസ്്രദായങ്ങള്‍, ഗ്രത്യല്‍പാദനരീതി 

കള്‍, ഭനതികവിഭവങ്ങള്‍ക്കു മുകളിലുള്ള പുരുഷ്രപതാപത്തിന്റെ പരിശ്രമങ്ങള്‍ 

ഇതൊക്കെ മഹാഭാരതത്തിലെ ഗാര്‍ഹികമണ്ഡലത്തില്‍ കാണാമെന്ന്‌ ഉമാ 

ചക്രവര്‍ത്തി നിരീക്ഷിക്കുന്നു. സ്ത്രീധര്‍മം മിക്കവാറും ശൂദ്രധര്‍മത്തെപ്പോ 

ലെയാണെന്നും പാതി(ഗ്വത്യം മഹത്തരമാണെന്നും സ്ത്രീസമൂഹത്തെ ബോധ്യ 

പ്പെടുത്തി ചൂഷണം ചെയ്യുന്ന നീതിബോധമാണ്‌ മഹാഭാരതത്തില്‍ വെളിപ്പെടുന്ന 

ത്‌. 

മഹാഭാരതത്തില്‍ എടുത്തു പറയേണ്ട സവിശേഷതയാണ്‌ ലിംഗപദവി 

സങ്കല്‍പം. ലിംഗപദവി നിര്‍വചനം ഉപയോഗിക്കപ്പെടുകയും വിമര്‍ശിക്കപ്പെടു 

കയും ചെയ്യുന്നു. ആണധികാരത്തിന്റെ അഹന്തയാണ്‌ ശിഖണ്ഡി പിഴുതെറിയുന്ന 

ത്‌. ഇങ്ങനെയാണെങ്കിലും പൊതുവില്‍ ആദര്‍ശസ്ത്രീത്വമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

മുന്നോട്ടുവെച്ചത്‌. ബ്രാഹമണരെയും സ്മൃതിശാസ്ത്രങ്ങളെയും മഹത്ത്വ 

വല്‍ക്കരിച്ച ആചാരങ്ങളെ കുട്ടുപിടിച്ച അധമയാണെന്ന്‌ സ്ത്രീയെ ബോധ്യപ്പെടു 

ത്തുന്നു. പ്രാചീന ഭാരതം സ്ത്രീ ജീവിതത്തിന്‌ ആദരണീയമായ പദവിയാണ്‌ 

നല്‍കിയിരുന്നതെന്നും പൊതുവര്‍ഷാരംഭത്തോടെ ഇന്ത്യന്‍ ജീവിതത്തില്‍ പിടിമു 
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റുക്കിയ ആചാര്യ പാരമ്പര്യങ്ങളാണ്‌ അതിനെ തകര്‍ത്തത്‌ എന്നുമാണ്‌ അല്‍ത്തേ 

ക്കറുടെ വാദം. സ്ത്രീകളെ അരികുവല്‍ക്കരിച്ച്‌ സ്മൃതി നിയമങ്ങളെ മറയാക്കി 

ബ്രാഹ്മണര്‍ അധീശത്തം സ്ഥാപിച്ച കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ തന്റെ കഥാപാത്രങ്ങളെ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

അഞ്ചു ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുള്ള ദ്രപദിയെ ആര്‍ക്കുവേണമെങ്കിലും വല്ലഭ 

യാക്കാം അപമാനിക്കുകയുമാവാം എന്ന വസ്ത്രാക്ഷേപ സന്ദര്‍ഭത്തിലെ 

കര്‍ണന്റെ പരിഹാസം ദ്രപദിയെ ബാധിക്കുന്നതേയില്ല. ത്രാഹ്മണാധികാരം 

മൂര്‍ദ്ധന്യാവസ്ഥയില്‍ നിന്നിരുന്ന കാലത്തവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടും ഈ കഥാ 

പാത്രത്തിന്‌ യാതൊരു കോട്ടവും സംഭവിച്ചിട്ടില്ല. ്രതീകാത്മക നന്മയുടെ മാതൃക 

കളായിരിക്കുമ്പോള്‍ തന്നെ ഭൌതിക സമൃദ്ധിയുടെ അടയാളങ്ങളുമാണ്‌ സ്ത്രീകള്‍ 

എന്നും ഗാര്‍ഹികതയുടെ ലോകത്ത്‌ ആ സ്ത്രീകള്‍ അധികാരം ഉറപ്പിക്കുന്നത്‌ 

പ്രതീകാത്മക ബലം കൊണ്ടെന്നപോലെ ഭതികാധീശബലം കൊണ്ടുമാണെ 

ന്നാണ്‌ ഉമാചക്രവര്‍ത്തിയുടെ നിരീക്ഷണം. ബ്രാഹ്മണാധികാര വ്യവസ്ഥയില്‍ 

അച്ചടക്കം, അനുസരണ, സ്ത്രീധര്‍മം എന്നിവയെല്ലാം സ്മൃതി നിയമങ്ങളെ മറ 

യാക്കി അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ചതാണ്‌. വംശപാരമ്പര്യത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ച ഉറപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള 

ഒരുപകരണം മാത്രമായി സ്ത്രീ ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ടു. ബാഹ്മണവ്യവസ്ഥിതി പറ 

ഞ്ഞുറപ്പിക്കുന്ന സ്ത്രീസങ്കല്‍പം മഹാഭാരതത്തില്‍ വ്യക്തമായി അടയാളപ്പെടു 

ത്തുന്നുണ്ട്‌. പ്രാചീനകാലത്ത്‌ നിര്‍ബാധ ലൈംഗികത സ്വാഭാവികമായിരുന്നു 

വെന്നുവെന്നതിന്റെ സൂചനകള്‍ മഹാഭാരതത്തില്‍ പലയിടങ്ങളിലായി 

കാണാവുന്നതാണ്‌. ബാഹ്യവും ആന്തരികവുമായി സംഘര്‍ഷഭരിതമായ ജീവിതാ 

വസ്ഥകളില്‍കുടിയാണ്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ സ്ത്രീജീവിതം കടന്നുപോകുന്നത്‌. 

പതിനഞ്ച്‌-പതിനാറ്‌ ശതകങ്ങളിലെ വിവിധ രാമായണകൃതികള്‍ പരിശോധി 

ച്ചാല്‍ സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ രണ്ടാം കിടക്കാരായാണ്‌ പരിഗണിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന 

തെന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നതായി മനസ്സിലാക്കാം. ആണധികാരത്തിനു 
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മുമ്പില്‍ സ്ത്രീകള്‍ വിധേയത്ത ഭാവത്തിലിരുന്നുകൊള്ളണമെന്ന നിശ്ചയങ്ങളാണ്‌ 

അക്കാലഘട്ടത്തിലെ കൃതികളില്‍ തെളിയുന്നത്‌. മധ്യകാല കേരളീയസമുഹത്തില്‍ 

സ്ത്രീകളുടെ അവസ്ഥ വ്യക്തമായി ചിത്രണം ചെയ്യുമ്പോഴും തന്റെതായ 

സങ്കല്‍പങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടും 

മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടും രചിച്ചത്‌. പുരുഷ കഥാപാത്രങ്ങളേക്കാള്‍ ഉല്‍കൃഷ്ടത 

സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്കാണെന്നുറപ്പിക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ മഹാഭാരതം 

കിളിപ്പാട്ടിലും അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലുമുണ്ട. ഇവക്ക്‌ സമകാലികമായി 

രചിക്കപ്പെട്ട പൂരാണേതിഹാസ കൃതികളിലെല്ലാം ആ കാലഘട്ടത്തിലെ സാമൂഹി 

കാവസ്ഥകളാണ്‌ പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യനായാലും ദൈവമായാലും അതത്‌ 

കാലത്തിന്റേതായ നിയമവ്യവസ്ഥക്ക്‌ വിധേയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ ഈ കൃതിക 

ളില്‍ നിന്നു വ്യക്തമാകുന്നു. ഉച്ചനീചത്വം നിറഞ്ഞ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ ജീവിക്കു 

മ്പോഴും സമുഹത്തെ പരിണാമവിധേയമാക്കുവാനുള്ള ശ്രമം എഴുത്തച്ഛന്റെ 

ഭാഗത്തു നിന്നുണ്ടാവുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ സ്ത്രീയെ മഹത്ത്വവല്‍ക്കരിക്കുമ്പോഴും 

ചാതുര്‍വര്‍ണ്യം നിരാകരിക്കപ്പെടുന്നില്ല. 
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അദ്ധയയായം : 3 

എഴുത്തചന്‍ കൃതികളിലെ സമൂുഹനിര്‍മിതിയും 

സ്രതീയും 

മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സാമുഹിക അവസ്ഥകളാണ്‌ ഈ അധ്യായ 

ത്തില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. സ്മൃതിശാസ്ത്ര നിയമങ്ങളും ്രാഹ്മണാധി 

AMSA അക്കാലത്തെ സാമുഹിക ഘടനയെ പ്രത്യകിച്ചും സ്ത്രീജീവിതത്തെ 

എങ്ങനെ രൂപപ്പെടുത്തിയെന്നും ആ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥിതിയോട എഴുത്തച്ഛന്റെ 

്രതികരണമെന്തായിരുന്നുവെന്നുമുളള അന്വേഷണമാണ്‌ മുഖ്യമായി ഉദ്ദേശിക്കു 

ന്നത്‌. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട എന്നീ കൃതികളാണ്‌ 

പഠനത്തിനായി ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നത്‌. മധ്യകാലഘട്ടത്തിലെ സാമൂഹിക 

സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ സീത, ശബരി, ദ്രൌപദി, ശകുന്തള, അംബ എന്നീ 

കഥാപാത്രങ്ങള്‍ സമൂഹനിര്‍മിതിയുടെ ഭാഗമാവുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ പഠിക്കുന്നു. 

അതോടൊപ്പം ബുദ്ധജൈനമതങ്ങളോടും സ്ത്രീസമൂഹത്തെ ബാധിച്ച ജാത്യാചാ 

രങ്ങളോടുമുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാട വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കു 

ന്നു. 

3,1 കേരളത്തിലെ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യവും ജാതിവ്യവസ്ഥയും 

പശ്വിമഘട്ടത്തിനും അറബിക്കടലിനുമിടയില്‍ കിടക്കുന്ന കേരളം ഭുദ്രക്ൃ 

തിയനുസരിച്ച്‌ മലനാട്‌, ഇടനാട്‌, തീരര്രദേശം എന്നിങ്ങനെ മുന്നായി തരം തിരി 

ക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. കുന്നുകള്‍, മലകള്‍, അളങ്ങള്‍, പള്ളങ്ങള്‍ എന്നിവയാല്‍ സനമ്വ 

ന്നമായ കേരളത്തില്‍ മനുഷ്യവാസമാരംഭിച്ചിട്ട അധികം സഹസ്രാബ്ദങ്ങളായിട്ടില്ല 

എന്നുവേണം കരുതാന്‍. കോഴിക്കോട, എറണാകുളം എന്നീ ജില്ലകളില്‍ നിന്നും 

കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുളള നവീനശിലായുഗ ആയുധങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ നവീന 
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ശിലായുഗ കാലത്താണ്‌ കേരളത്തില്‍ മനുഷ്യവാസമാരംഭിച്ചിരുന്നതെന്ന്‌ അനുമാ 

നിക്കപ്പെടുന്നതായി അച്യുതവാര്യര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു'. നവീനശിലായുഗകാല 

ത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ മണ്‍പാത്ര നിര്‍മാണവും, തീയുടെ ഉപയോഗവും 

പ്രധാനമായിരുന്നു. ഈ കാലഘട്ടത്തില്‍ ലളിതമായ കൃഷിയും കാലിവളര്‍ത്തലും 

ആരംഭിക്കുകയും ജലസേചനം കാര്‍ഷികാവശ്യങ്ങള്‍ക്കായി ഉപയോഗപ്പെ 

ടുത്തുകയും ചെയ്തു. ഗോത്രസംസ്കാരം ആരംഭിക്കുന്നത്‌ ഇതേ കാലത്താ 

ണെന്ന മോര്‍ഗന്റെ നിരീക്ഷണം എ.പി. രാധാകൃഷ്ണന്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌ . 

പ്രാകൃതകാലഘട്ടത്തില്‍ സ്ത്രീ-പുരുഷ അവസ്ഥകളും അപരിഷ്കൃതഘട്ട 

ത്തില്‍ സംഘവിവാഹം (group Marriage) എന്ന സ്ത്രീ-പുരുഷ ബന്ധവുമാ 

ണുണ്ടായിരുന്നത്‌. പൊതുഭാര്യമാര്‍ അഥവാ പൊതുഭര്‍ത്താക്കന്മാര്‍ (സംഘ വിവാ 

ഹം) എന്ന അവസ്ഥയില്‍ കുട്ടികളുടെ പിതൃത്വത്തെക്കുറിച്ചുളള സംശയം പിന്തു 

ടര്‍ച്ചാവകാശത്തില്‍ മാതാവിന്‌ പരിഗണന ലഭിക്കുന്നതിലേക്കു നയിച്ചു. ഇത്‌ 

ഗോത്രസംസ്കാരത്തില്‍ മാതൃതാവഴിക്രമം രൂപപ്പെടുന്നതിനു വഴി തെളിച്ചു. 

നിഷിദ്ധബന്ധങ്ങളും പൊതുഭാര്യാഭര്‍ത്താക്കന്മാരുടെ കുട്ടികള്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന 

ആരോഗ്യപ്രശ്നങ്ങളുമായിരിക്കാം രക്തബന്ധത്തിലുള്ളവര്‍ തമ്മിലുളള വിവാഹം 

അരുതെന്നതിലേക്കു നയിച്ചത്‌. 

ആദ്യകാല ഗോത്രസംസ്കാരത്തില്‍ സ്ത്രീമേധാവിത്തം ശക്തമായി 

രുന്നെങ്കിലും ്രമേണ സ്ത്രീകളെ ഗാര്‍ഹിക ഇടങ്ങളില്‍ ഒതുക്കുകയും പുരുഷന്‍ 

അധികാരം കയ്യാളുകയും ചെയ്തു. ഇത്‌ പിത്ൃമേധാവിത്തത്തിലേക്കുള്ള ചുവടു 

മാറ്റമായിരുന്നു. വില്‍ഡ്യൂറന്റിന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ പിതൃത്വം സമുഹത്തില്‍ 

അംഗീകൃതമായി. സ്വത്തുക്കള്‍ പിതാക്കന്മാര്‍ വഴി കുട്ടികള്‍ക്കു കൊടുക്കുന്ന 

സമ്ത്രദായം പിത്യമേധാവിത്തവ്യവസ്ഥയിലേക്കു നയിച്ചു. സ്ത്രീ പൂര്‍ണമായും 

സാമൂഹികാടിമത്തത്തിനു കീഴ്പ്പെടുകയായിരുന്നു. 
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കേരളത്തിലേക്കുള്ള ആര്യബ്രാഹ്മണരുടെ വരവ്‌ വര്‍ധിച്ചതോടെ അവര്‍ 

മധ്യകാല സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയെ സ്വാധീനിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. അച്യുതവാര്യരുടെ 

വീക്ഷണത്തില്‍ എ.ഡി. 8-90 ശതകത്തോടെയാണ്‌ കേരളത്തിലേക്കുള്ള 

ആര്യബ്രാഹ്മണരുടെ വരവ്‌ വര്‍ധിച്ചത്‌. ്രാഹ്മണാധിപത്യമാണ്‌ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യ 

വ്യവസ്ഥയുടെ പ്രചാരത്തിനു കാരണമായത്‌. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യം ഉറപ്പിക്കുകയാണ്‌ 

അതിനാധാരമായ മനുസ്മൃതിയുള്‍പ്പടെയുള്ള സ്മൃതിശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍. 

3.11 ക്ഷേേതങ്ങളുടെ വളര്‍ച്ച 

കേരളത്തിലേക്കുള്ള ്രാഹ്മണരുടെ വരവ്‌ ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചക്ക്‌ 

കാരണമായി. ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ വളര്‍ച്ച ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ ഉത്ഭവത്തിന്‌ വഴി തെളി 

ച്ചു. ശുചീന്ദ്രം, തൃക്കാക്കര, തിരുവഞ്ചിക്കുളം തുടങ്ങിയ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ ഇക്കാലത്ത്‌ 

നിര്‍മിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌. ്രാഹ്മണരുടെ പ്രോത്സാഹനം ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ വളര്‍ച്ചക്ക്‌ 

സഹായകമായിട്ടുണ്ട്‌. ക്ഷേത്രനിര്‍മാണത്തിനും ക്ഷ്രേതവിശേഷങ്ങള്‍ക്കുമായി നിര 

വധി വസ്തുക്കള്‍ അസ്രാഹ്മണരും സംഭാവന ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ഇതോടെ ക്ഷേത്ര 

സ്വത്ത്‌ വര്‍ധിച്ചു. രാള സമിതിയായിരുന്നു അതിന്റെ മേല്‍നോട്ടം വഹിച്ചത്‌. 

അബ്രാഹ്മണര്‍ സമിതിയില്‍ അംഗമായിരുന്നില്ല. ഉരരാള സമിതിയില്‍ നിന്നും തെര 

ഞ്െടുക്കപ്പെടുന്ന രണ്ടംഗ സമിതിയായ വാരിയവും ്രാഹ്മണരുടെ നിയന്ത്രണ 

ത്തിലായിരുന്നു. സാമുഹിക കേന്ദ്രങ്ങള്‍ എന്ന നിലയില്‍ സാംസ്കാരിക ജീവിത 

ത്തിന്റെ രൂപീകരണത്തില്‍ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ എന്ത്‌ പങ്കു വഹിച്ചുവെന്നത്‌ പരിശോധി 

ക്കേണ്ടതാണ്‌. ഹൈന്ദവ മതകേന്ദ്രങ്ങള്‍ എന്നതുപോലെ സാമ്പത്തിക-സാമൂഹിക 

സ്ഥാപനങ്ങളുമായിരുന്നു ക്ഷ്രേതങ്ങള്‍. ജാതിയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലുളള സമൂഹ 

വിഭജനപ്രകിയയില്‍ ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുഖ്യ പങ്കാണുള്ളത്‌. ബ്രാഹ്മണ മേല്‍ക്കോ 

യ്മയുളള സാഹചര്യത്തില്‍ അവര്‍ണര്‍ക്ക്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം 

നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. രാള സമിതിയില്‍ നിന്ന്‌ ക്ഷേത്രം വക വസ്തുക്കള്‍ 

പാട്ടത്തിനെടുത്ത്‌ കൃഷി ചെയ്തിരുന്ന കാരാളര്‍ കൃഷി ആദായത്തിന്റെ നിശ്ചിത 
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പങ്ക രാള സമിതിക്ക്‌ നല്‍കണമെന്നതായിരുന്നു വ്യവസ്ഥ. വീഴ്ച വരുത്തുന്നവ 

രില്‍ നിന്ന്‌ രരാള സമിതി കാരാണ്മ വസ്തു തിരിച്ചെടുക്കുമായിരുന്നു. വര്‍ധിച്ചു 

വന്ന ക്ഷേത്രസ്വത്തിന്മേലുള്ള അധികാരം ക്രമേണ ്രാഹ്മണരില്‍ കേന്തദ്രീകരിക്ക 

പ്പെട്ടു. 

ക്ഷേത്രങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട സര്‍വ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും പരമാധി 

കാരം കോയിലധികാരിക്കായിരുന്നു. ഇത്‌ രരാളര്‍ക്ക്‌ ക്ഷീണമുണ്ടാക്കി. ക്ഷേത്ര 

ങ്ങള്‍ വിദ്യാഭ്യാസവും കലകളും പോഷിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള പരിശീലന കേന്ദ്രങ്ങ 

ളായി വര്‍ത്തിച്ചിരുന്നുവെങ്കിലും ഇവയില്‍ പങ്കെടുക്കാനുള്ള അനുവാദം 

സ്ത്രീകള്‍ക്കോ അബ്രാഹ്മണര്‍ക്കോ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. സംസ്കൃതത്തിലെ പുരാ 

ണേതിഹാസങ്ങള്‍ വായിച്ച്‌ വ്യാഖ്യാനിക്കുവാന്‍ സ്രാഹ്മണരായിരുന്നു നിയോ 

ഗിക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. വിദ്യാഭ്യാസം, ആത്മീയം, ആയോധനം, സാമ്പത്തികം എന്നീ 

രംഗങ്ങളിലെല്ലാം നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കായിരുന്നു മേല്‍ക്കോയ്മ. ക്ഷ്േതങ്ങളില്‍ 

നിന്നെല്ലാം അവര്‍ണര്‍ അകറ്റി നിര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്നു. താഴ്ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ ക്ഷേത്ര 

ത്തില്‍ പോവാനോ ക്ഷേത്രത്തിനു മുന്നിലൂടെ നടക്കുവാനോ അധികാരമുണ്ടായി 

രുന്നില്ല. ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കുള്ള ഭൂമിയായ ദേവസ്വവും നമ്പൂതിരിമാരുടെ നേരിട്ടുള്ള 

നിയന്ത്രണത്തിലുള്ള ്രഹ്മസ്വവും നമ്പൂതിരിമാര്‍ കൈകാര്യം ചെയ്തതോടെ 

ഉല്‍പാദനത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ നിയ്രന്തണവും അവരുടെ കൈകളിലായി. ബ്രാഹ്മ 

ണര്‍ക്കും ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും ഭൂമി ദാനമായി നല്‍കിയത്‌ സമൂഹത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണാ 

ധിപത്യം ശക്തമാവുന്നതിന്‌ കാരണമായി. ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്കും ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കും 

ദാനംചെയ്യുക എന്നത്‌ മഹത്തായ കര്‍മമായാണ്‌ അക്കാലത്ത്‌ കരുതിയിരുന്നത്‌. 

ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്ത്രീകളെ സമര്‍പ്പിച്ചിരുന്നതായി സുചനകളുണ്ട്‌. 

മധ്യകാല കേരളത്തില്‍ സ്ത്രീകളെ സമര്‍പ്പിക്കുന്ന രീതി ഉണ്ടായിരുന്നു എന്നതിനു 

തെളിവാണ്‌ രാജ്യഭാരം ഉപേക്ഷിച്ച കുലശേഖര ആള്‍വാര്‍ സ്വന്തം മകളെ ശ്രീരം 

ഗത്തെ ദേവനു സമര്‍പ്പിച്ചത്‌. വിക്രമാദിത്യ വരഗുണന്‍ എന്ന ആയ്‌ രാജാവ്‌ തന്റെ 
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എട്ടാം ഭരണവര്‍ഷത്തില്‍ തെങ്കനാട്‌ കിഴവന്‍ ചാത്തന്‍ മുരുകന്റെ മകള്‍ മുരുകന്‍ 

ചേന്തിയെ തിരുനന്തിക്കര മഹാദേവന്റെ തേവിടിച്ചിയായി നിയമിച്ചു ധാരാളം 

വസ്തുവകകള്‍ സംഭാവന ചെയ്തതായി രേഖയുണ്ട്‌ എന്ന കെ. ശിവശങ്കരന്‍ 

നായരുടെ നിരീക്ഷണം ലതികാനായര്‍ ഉദ്ധരിക്കുന്നു. ക്ഷേത്രങ്ങളുമായി ബന്ധ 

പ്പെട്ടുള്ള കൂട്ടരാണ്‌ തേവിടിച്ചികള്‍. നാടുവാഴി കുടുബങ്ങളിലുള്ള സ്ത്രീകളാണ്‌ 

തേവിടിച്ചികളായി വാഴ്ത്തപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. ദേവന്റെ ഭാര്യയാണ്‌ തേവിടിച്ചി. പതി 

മൂന്നാം നൂറ്റാണ്ടു മുതല്‍ പതിനഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടു വരെയുണ്ടായിട്ടുള്ള മണിഗ്രവാള 

കൃതികളിലും സന്ദേശകാവ്യങ്ങളിലും കുത്തച്ചിമാരെക്കുറിച്ച വിവരണമുണ്ട്‌. ഉണ്ണി 

യച്ചി ചരിതം, ഉണ്ണിച്ചിരുതേവി ചരിതം, ഉണ്ണിയാടിചരിതം, ഉണ്ണുനീലിസന്ദേശം, 

ചന്ദ്രോത്സവം, എന്നിവയിലെ നായികമാര്‍ കുത്തച്ചിമാരാണ്‌. സാഹിതൃത്തിലും 

സംഗീതത്തിലും നിപുണകളായ കുത്തച്ചിമാര്‍ ക്ഷ്രേതങ്ങളിലായിരുന്നു കുത്ത്‌ നട 

ത്തിയിരുന്നത്‌. ഉന്നതകുലജാതരെന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട അവര്‍ അഭിനയ 

ത്തിലും മികവു കാണിച്ചിരുന്നു. 

ക്ഷേരത്രസംസ്കാരത്തിന്റെ ഭാഗമായി രുപപ്പെട്ടുവന്നതാണ്‌ ദേവദാസി സ്രമ്്രദാ 

യം. ദേവന്റെ ഭൃത്യമാരാണ്‌ അവര്‍. ഉന്നതവിദ്യാഭ്യാസം നേടിയ ദേവദാസിമാര്‍ക്ക്‌ 

രാജാക്കന്മാരുടെ മുന്നിലിരിക്കാനും വെറ്റില മുറുക്കാനും അവകാശമുണ്ടായിരുന്നു. 

ക്ഷേത്രങ്ങളില്‍ ദേവന്‌ തങ്ങളുടെ പെണ്‍കുട്ടികളെ സമര്‍പ്പിക്കുന്നത്‌ രക്ഷിതാക്കള്‍ 

അഭിമാനമായി കരുതിയിരുന്നുവെന്ന്‌ വിദേശ സഞ്ചാരിയായ മാര്‍ക്കോപോളോ 

രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ബ്രാഹമണര്‍, ക്ഷത്രിയര്‍ എന്നിവര്‍ രോഗശമനത്തിനായി 

ക്ഷേത്രങ്ങളിലേക്ക്‌ കന്യകകളെ അര്‍പ്പിക്കുന്ന രീതി ഉണ്ടായിരുന്നെന്നും പെണ്‍മ 

ക്കള്‍ ദേവദാസികളാവുന്നത്‌ മാതാപിതാക്കള്‍ക്ക്‌ താല്‍പര്യമായിരുന്നുവെന്നും 

റോബര്‍ട്ട്‌ സെവല്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു്‌. കൊല്ലവര്‍ഷം 179ല്‍ രാജരാജചോളന്‍ 

തഞ്ചാവൂര്‍ ബൃഹദീശ്വര ക്ഷേത്രം നിര്‍മ്മിച്ചപ്പോള്‍ 400 ദേവദാസികള്‍ക്ക്‌ അവിടെ 

സ്ഥാനം നല്‍കി. മലയാളി ബ്രാഹ്മണര്‍ ക്ഷേത്രനടത്തിപ്പ്‌ ഏറ്റെടുത്തശേഷം 

നായര്‍ജാതിയില്‍ നിന്നും സ്ത്രീകളെ തെരഞ്ഞെടുത്ത രീതി 1811ല്‍ തിരുവിതാം 
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കൂര്‍ ക്ഷേത്രനിയന്ത്രണം ഏറ്റെടുത്തശേഷവും തുടര്‍ന്നിരുന്നു. (്രാഹ്മണാധി 

പതൃത്തോടെ ദേവദാസികള്‍ ബ്രാഹ്മണരുടെ ഭോഗവസ്തുവായി പരിണമി 

ക്കുകയും അവര്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന ആദരവും പദവിയും നഷ്ടപ്പെടുകയും ചെയ്തു. 

3.1.2 ജാതിവ്യവസ്ഥ 

കേരളീയ ജീവിത സാഹചര്യത്തില്‍ വളര്‍ന്നുവന്ന ്രാഹ്മണാധിപത്യമാണ്‌ 

ജാതിവ്യവസ്ഥയിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌. സമുഹത്തില്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുകയും 

നിലനിര്‍ത്തുകയും ചെയ്യണമെങ്കില്‍ തങ്ങള്‍ക്കും പൊതുജനത്തിനുമിടയില്‍ ഒര 

തിര്‍ത്തിരേഖ ഉണ്ടായിരിക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവശ്യമാണെന്ന ബ്രാഹ്മണ ചിന്താ 

ഗതിയാണ്‌ ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ ആവിര്‍ഭാവത്തിന്‌ വഴിയൊരുക്കിയത്‌. അവര്‍ 

സമ്പത്തും അധികാരവും സംരക്ഷിക്കുവാനുള്ള വ്യവസ്ഥകള്‍ ഉണ്ടാക്കി. 

ബ്രാഹ്മണാധിപത്യം വേരുറച്ചതോടെ ജാതിവ്യവസ്ഥ രൂക്ഷമായി. 

ജാതിവ്യവസ്ഥയിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നില്ല ്രാവിഡസംസ്കാരം. തൊഴില്‍, 

വാസസ്ഥലം എന്നിവ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള വിഭജനമായിരുന്നു സമൂഹത്തിലു 

ണ്ടായിരുന്നത്‌. കുറവര്‍, മറവര്‍, പാണര്‍, വേടര്‍ എന്നിവര്‍ക്കെല്ലാം സമൂഹത്തില്‍ 

മാന്യമായ സ്ഥാനമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. പാണര്‍ അറിവുള്ളവരായിരുന്നു. ജാതി 

യുടെ പേരിലുള്ള വിവേചനമോ തീണ്ടലോ ജനത്തെ ബാധിച്ചിരുന്നില്ല. 

സംഘകാല സമൂഹത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയായിരുന്നു സ്ത്രീകള്‍ക്കുണ്ടായി 

രുന്ന ഉന്നത പദവി. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിനും സ്ധേച്ഛചുക്കനുസൃതമായി 

തൊഴില്‍ ചെയ്യുന്നതിനുമുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യമുണ്ടായിരുന്നുവെന്നതിന്‌ കവിയായ 

ഒവ്വയാര്‍ ഉദാഹരണമാണ്‌. സമരദേവതയായ കൊറ്റവൈയെ ആരാധിച്ചിരുന്നു'. 

വിവാഹത്തിന്‌ വധുവിന്റെ മാതാപിതാക്കള്‍ക്ക്‌ വരന്‍ പൊന്‍പണം കൊടുക്കുന്ന 

സ്ര്പ്രദായമുണ്ടായിരുന്നു. സംഘകാലത്തിലേതെന്നു കരുതുന്ന തൊല്‍ക്കാപ്പിയ 

ത്തില്‍ ഭരണവര്‍ഗത്തെ അരചജാതിയെന്നും കച്ചവടക്കാരെ വണികജാതിയെന്നും 

പരാമര്‍ശിച്ചിരിക്കുന്നു. ഇത്‌ ആര്യന്മാരുടെ വരവോടെ ദ്രാവിഡ സാമുഹിക ജീവിത 
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ത്തില്‍ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യത്തിന്റെ വിത്തുപാകിയതിന്റെ സൂചനയാണ്‌. അധിവസി 

ക്കുന്ന പ്രദേശങ്ങളുടേയും തൊഴിലിന്റെയും അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള വിഭജനം 

ബ്രാഹ്മണാധിപതൃത്തിനു മുമ്പു തന്നെ കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്നുവെന്നതിന്‌ 

മറ്റൊരു തെളിവാണ്‌ സംഘസാഹിത്ൃത്തിലെ ൭എന്തിണകള്‍, ഒതാല്‍ക്കാച്ചിയ 

ത്തിലെ ഏനോര്‍, ഉയര്‍ന്തോര്‍ എന്ന മേലോര്‍ വിഭാഗം, ആടിയോര്‍, വിന്നതൈര്‍ 

എന്നീ കീഴാള വിഭാഗം തുടങ്ങിയ പരാമര്‍ശങ്ങള്‍. പുലവര്‍, പൊരുന്നര്‍, പറയര്‍ 

എന്നിവര്‍ സമൂഹത്തില്‍ ഉന്നത സ്ഥാനീയരായിരുന്നു. സമൂഹത്തിന്റെ ഗ്പീതിയും 

അധികാരവും ബ്രാഹ്മണര്‍ സമ്പാദിച്ചെടുക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതാണ്‌ കേരളത്തിന്റെ 

സാമൂഹികാധഃപതനത്തിന്‌ കാരണമായത്‌. 

മലയാള ജാതികള്‍ക്കിടയില്‍ ഏറ്റവും യാഥാസ്ഥിതികര്‍ നമ്പൂതിരിമാരാണ്‌. 

നമ്പുതിരിമാര്‍ക്കിടയില്‍ ശുദ്ധ നമ്പുതിരി ്രാഹ്മണരും താഴ്ന്ന ജാതി ്രാഹ്മണരു 

മുണ്ടായിരുന്നു. മുസ്സത്‌ എന്ന വിഭാഗത്തിന്‌ നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കൊപ്പമിരുന്ന്‌ ഭക്ഷണം 

കഴിക്കാനനുവാദമുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും വിവാഹബന്ധത്തിനോ യാഗാദികര്‍മങ്ങള്‍ 

ചെയ്യാനോ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നില്ല. പാരമ്പര്യ വൈദ്യന്മാരുടെ കുടുംബത്തെ 

മൂസ്സത്‌ എന്നാണ്‌ വിളിച്ചിരുന്നത്‌. ്രാഹ്മണരില്‍ മേല്‍ജാതി 8, ന്യൂനജാതി 2, 

അന്തരാളജാതി 12 എന്നാണ്‌ കണക്ക്‌. നമ്പൂതിരിമാരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഒരി 

ടത്തു നിന്ന്‌ മറ്റൊരിടത്തേക്കു പോയാല്‍ അശുദ്ധമായി. ജാതിയുടെ ശുദ്ധാശുദ്ധിക 

ളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ധാരണകള്‍ സവര്‍ണനെ അവര്‍ണരായ സ്ത്രീ പുരുഷന്മാ 

രുടെ സാമീപ്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ അകറ്റി. ബ്രാഹ്മണ മേല്‍ജാതികള്‍ ഭക്ഷണം പാകം 

ചെയ്യുന്നത്‌ ആചാരപ്രകാരമാണ്‌. പാചകം ചെയ്യുന്ന സമയത്തും ശുദ്ധി പുലര്‍ത്താ 

നായി നനഞ്ഞ തുണി ധരിക്കാന്‍ കുട്ടികളെ പഠിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌ എന്ന കാഞ്ച ഏല 

യ്യയുടെ നിരീക്ഷണം” ആ കാലഘട്ടത്തിലെ ജാത്യാചാരങ്ങളില്‍ നമ്പൂതിരിമാര്‍ 

ബദ്ധശ്രദ്ധാലുക്കളായിരുന്നുവെന്ന്‌ തെളിയിക്കുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ ശുദ്ധാ 

ശുദ്ധ സങ്കല്‍പമനുസരിച്ച്‌ മേല്‍ജാതിക്കാര്‍ പരിശുദ്ധരും താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരുടെ 
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ശാരീരികാധ്വാനം അശുദ്ധവുമായിരുന്നു. മനുഷ്യബന്ധങ്ങളെ മൊത്തം ബാധിച്ച 

ശുദ്ധാശുദ്ധ സങ്കല്‍പം ജാതികളുടെ സ്വതന്ത്രമായ ചലനക്ഷമതയും ഇടപഴകലും 

അസാധുവാക്കിത്തീര്‍ത്തു. ജനനം, മരണം, ആര്‍ത്തവം എന്നിവയെല്ലാം അശുദ്ധി 

യായി കണക്കാക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 

അന്തണര്‍, അരചര്‍, വണികര്‍ തുടങ്ങിയവരെ മേലാളന്മാരായും ദരിദ്രരായ 

ജോലിക്കാരെ കീഴോര്‍ വിഭാഗവുമായാണ്‌ പരിഗണിച്ചിരുന്നത്‌. അടിമവേല 

ചെയ്തിരുന്ന ആണിനും പെണ്ണിനും ആഹാരവും വസ്ത്രവും മാത്രമായിരുന്നു 

പ്രതിഫലം". ചുരുക്കത്തില്‍ അവരുടെ അധ്വാനത്തിന്റെ ഫലം മേലാളരുടെ 

കൈകളിലായിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ സമുഹത്തില്‍ ഉന്നത സ്ഥാനമാണുണ്ടായിരു 

ന്നുവെന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു അനുശാസനീകപര്‍വത്തില്‍ സൂച 

നയുണ്ട്‌. 

ജന്മം കൊണ്ടേ സാധിക്കാവു തദ്ര്രാഹ്മണ്യം 

കര്‍മ്മം കൊണ്ടാര്‍ക്കുമേ സാധിക്കരുതല്ലോ " 

എന്നത്‌ ബ്രാഹ്മണമഹത്വത്തെയാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നുത്‌. പതിനഞ്ച്‌, പതിനാറ്‌ നൂറ്റാ 

ണ്ടുകളില്‍ ്രാഹ്മണാധീശത്തം സമൂഹത്തില്‍ ശക്തമായിരുന്നു. അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ ദശരഥമഹാരാജാവിന്റെ പുത്രന്മാരുടെ ജനനവുമായി 

ബന്ധപ്പെട്ട ജാതകര്‍മത്തിനു ശേഷം ഭുദേവന്മാര്‍ക്ക്‌ സ്വര്‍ണം, രത്നം മുതലായ 

പദാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ ദാനം ചെയ്തതായി എഴുത്തച്ഛന്‍ എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. ബാലകാണ്ഡ 

ത്തില്‍, സ്വഭാവശുദ്ധിയുള്ളവരും കുലശീലങ്ങളാചരിക്കുന്നവരും വേദവിജ്ഞാനി 

കളും ഗൃഹസ്ഥരുമായ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ വസ്ത്രങ്ങളും പശുക്കളും അതിരില്ലാത്ത 

വിധം സമ്പത്തും ശ്രീരാമന്‍ ദാനം ചെയ്തതായി പറയുന്നു. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ദാനം 

ചെയ്യുക എന്നത്‌ ഏറ്റവും മഹത്തായ കര്‍മമായാണ്‌ അന്നത്തെ സമുഹം കണ്ടിരു 

ന്നതെന്ന്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 
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കേരളം മുഴുവന്‍ ആധിപത്യത്തിലാക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യമനുസരിച്ച്‌ സമുഹ 

ത്തെ അനുകുലമാക്കിയെടുക്കാന്‍ നമ്പുതിരിമാര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യം, 

തൊഴില്‍ വിഭജനം എന്നിവയെക്കുറിച്ചുളള വിശദീകരണങ്ങള്‍ അര്‍ത്ഥശാസ്ത്ര 

ത്തിലുണ്ട്‌. ബ്രാഹ്മണന്‌ പ്രത്യേക ആവാസകേന്ദ്രവും ക്ഷത്രിയന്‌ ഭരണാധിപന്റെ 

്രാന്ത്രപദേശങ്ങളും, വൈശ്യന്‌ താല്‍ക്കാലിക കുടിയിരിപ്പുകളും, ശൂദ്രന്‌ മറ്റുള്ളവ 

രുമായി ബന്ധപ്പെടാത്ത ഗൃഹങ്ങളും സ്വീകരിക്കാമായിരുന്നു. ശുദ്രര്‍ക്ക്‌ മാളി 

കപടിപ്പുരയും വാഹനവും നിഷേധിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു”. മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട ശാന്തി 

പര്‍വത്തില്‍ ശുദ്രധര്‍മം വിശദീകരിക്കുന്നിടത്ത്‌ അന്നത്തെ സാമൂുഹികാന്തരീക്ഷം 

തെളിഞ്ഞുകാണുന്നു. 

ബ്രഹ്മന്‍ തന്നംരഘി ജാതനായതു ശൂദ്രനല്ലോ 

കര്‍മവുമവനേതുമില്ലല്ലോ, നിരൂപിച്ചാൽ 

ദാസനായ്‌ ദ്വിജകുലപാദസേവയും ചെയ്തു 

വാസനയാലേ തേഷാം വൃത്തിയും കഴിക്കണം ” 

എല്ലാം തങ്ങള്‍ക്കധീനമാക്കുക എന്ന സ്വ്വാര്‍ത്ഥചിന്തയോടെയുള്ള ആര്യന്മാരുടെ 

സമീപനമാണ്‌ രാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലും തെളിഞ്ഞു 

കാണുന്നത്‌. രാക്ഷസന്മാരുടെ താവളമായ വനങ്ങളില്‍ താമസമുറപ്പിച്ച്‌ തങ്ങളുടേ 

തായ അധികാരം സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുവാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ ആര്യന്മാരുടെ ഭാഗത്തുനി 

ന്നുണ്ടാവുന്നത്‌. വനങ്ങളില്‍ തങ്ങളുടെ സ്വൈരജീവിതത്തിന്‌ തടസ്സമായി നില്‍ക്കു 

ന്നവരോട്‌ രാക്ഷസവംശം ഗ്പതികരിക്കുന്നത്‌ അവരുടേതായ സ്വഭാവത്തോടെയാ 

ണ്‌. വനങ്ങള്‍ കയ്യേറി രാക്ഷസരെ തുരത്തി അധികാരം സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുവാനുള്ള 

ആര്യന്മാരുടെ ശ്രമം മഹാഭാരതയുദ്ധത്തെ പോലും സ്വാധീനിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശൂര്‍പ്പണ 

ഖയുടെ അംഗഛേദ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അക്കാലത്തെ സമൂഹത്തിന്റെ മനോനിലയാണ്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 
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ബ്രാഹ്മണമേല്‍ക്കോയ്മ ശക്തമായിരുന്ന മധ്യകാലഘട്ടത്തില്‍ അവര്‍ണ 

സമുദായക്കാരെ ഈദ്യോഗിക പദവികളിലുള്‍പ്പെടുത്തുകയോ രാജ്യഭരണവുമായി 

ബന്ധപ്പെട്ട കാര്യകര്‍തൃത്വം നല്‍കുകയോ ചെയ്തിരുന്നില്ല. അവരുടെ വേഷ(ക 

മം, ആഭരണം, വാഹനം, പാത്രങ്ങള്‍, ഗൃഹനിര്‍മാണം തുടങ്ങി സകലതിനും നിയ 

മങ്ങള്‍ ചിട്ടപ്പെടുത്തിയിരുന്നു. ജാതികള്‍ക്കിടയില്‍ തര്‍ക്കവിഷയങ്ങളുണ്ടായാല്‍ 

വിധി കല്‍പ്പിച്ചിരുന്നത്‌ ്രാഹ്മണരായിരുന്നതിനാല്‍ നിയമം നീതിയുക്തമായി 

രുന്നില്ല. സ്വര്‍ണാഭരണങ്ങളോ, വെള്ളിയാഭരണങ്ങളോ അണിയാനോ, വിവാഹ 

ത്തിന്‌ പന്തലിട്ട സദ്യ നടത്തുവാനോ നല്ല വീട നിര്‍മിച്ചു താമസിക്കുവാനോ 

അവര്‍ണര്‍ക്ക്‌ അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നില്ല. കുടുംബത്തിലെ പുരുഷന്മാരുടെ ഇഷ്ട 

ങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ഭക്ഷണം പാകം ചെയ്യാന്‍ പെണ്‍കുട്ടികളെ പരിശീലിപ്പിക്കുമായി 

രുന്നു. ബ്രാഹ്മണ പുരുഷന്‍ നന്നായി ഭക്ഷണം കഴിക്കുന്നത്‌ ദൈവം നന്നായി 

ഭക്ഷണം കഴിക്കുന്നതിനു തുല്യമാണെന്ന്‌ ്രാഹ്മണപെണ്‍കുട്ടി ചെറുപ്പത്തിലേ 

പഠിച്ചിരിക്കും. ഈ കുടുംബങ്ങളില്‍ ദൈവവും പുരുഷന്മാരും പല തലത്തിലും 

സമാനരാണ്‌. പക്ഷേ ഞങ്ങളുടെ കുടുംബത്തില്‍ ഇതല്ല സ്ഥിതി എന്ന കാഞ്ച 

ഏലയ്യയുടെ തുറന്നെഴുത്ത്‌" അക്കാലത്ത്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കും അവര്‍ണ ജാതി 

ക്കാര്‍ക്കുമിടയിലെ വൈരുധ്യങ്ങള്‍ ്രതിഫഘലിപ്പിക്കുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥ ഉച്ചനീച 

ത്വശ്രേണിയിലായതിനാല്‍ മുകളിലുള്ള ജാതിക്കാര്‍ക്കു കീഴില്‍ കഴിഞ്ഞുകൊള്ള 

ണം കീഴ്ജാതിക്കാര്‍ എന്നതായിരുന്നു വ്യവസ്ഥ. കീഴ്ജാതിക്കാരുടെ അധമനില 

സൂചിപ്പിക്കുന്ന ചിഹ്നങ്ങള്‍ ദൈനംദിന ജീവിതത്തിലും ഭാഷയിലും സമസ്തമേഖ 

ലയിലും നിറഞ്ഞുനിന്നിരുന്നുവെന്ന്‌ ജെ.ദേവിക അടയാളപ്പെടുത്തുന്നു”. ഭക്ഷണം, 

പാര്‍പ്പിടം, വസ്ത്രം എന്നിവപോലും ജാതി തിരിച്ചറിയുന്ന രീതിയിലാണ്‌ ഉണ്ടായി 

രുന്നത്‌. നമ്പുതിരി ഭവനങ്ങള്‍ ഇല്ലം എന്ന പേരിലും ആഡ്യ നമ്പുതിരിയുടേത്‌ 

മന, പറയന്റേത്‌ ചേരി, ചെറുമന്റെ വീട്‌ ചാള, കൊല്ലന്‍, ആശാരി, ചാലിയന്‍, 

തീയൻ എന്നിവരുടെത്‌ പുര എന്ന പേരിലും അമ്പലവാസിയുടെ വീട്‌ വാരിയം, 

പിഷാരം എന്നും നായരുടേത്‌ തറവാട്‌, ഭവനം എന്നിങ്ങനെയുമാണ്‌ വിളിക്കപ്പെട്ടി 
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രുന്നത്‌. ്രിസ്തുവിന്‌ പിമ്പ്‌ എ.ഡി.1290 കാലഘട്ടത്തില്‍ സമൂഹത്തില്‍ ജാതിവ്യവ 

സ്ഥക്ക്‌ ഏറെ പ്രാധാന്യമുണ്ടായിരുന്നതായി റൊമീല ഥാപ്പര്‍ വീക്ഷിക്കുന്നു. 

പുരോഹിതന്മാര്‍ ്രാഹ്മണരെപ്പോലെ മത്രബോധകരും സമൂഹത്തിന്റെ ്രധാന 

ഭാഗമായിരുന്നു". ഭക്ഷണത്തിലും ഈ വേര്‍തിരിവ്‌ പ്രകടമായിരുന്നു. സവര്‍ണര്‍ക്ക്‌ 

മാത്രമേ നെയ്യ്‌, ചുട്ടട, കൊഴുക്കട്ട, ഓട്ടട തുടങ്ങിയ പലഹാരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി ഉപ 

യോഗിക്കുവാനുള്ള അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂ. ്രാഹ്മണരുടെ ഭക്ഷണം അ 

മൃതേത്തും താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരുടേത്‌ കരിക്കാടിയായും വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. 

ജ്യാത്യധിഷ്ഠിതമായ സാമുഹികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ അവര്‍ണരും സ്ത്രീകളും അസ്വ 

തന്ത്രരായിരുന്നു. 

3.2 അടിമസമ്മ്വദായം 

കേരളത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യം ശക്തമായതോടെ അവരുടെ ഇച്ഛക്കനു 

സരിച്ച്‌ സമുഹം മാറി. ക്ഷേത്രങ്ങളുടെ കുത്തകയും സാമ്പത്തികമേല്‍ക്കോയ്മയും 

ബ്രാഹ്മണരുടെ ആത്മീയ മാര്‍ഗദര്‍ശികളായുളള സ്വയം അവരോധിക്കലും സാമു 

ഹികഘടനയെ കീഴ്മേല്‍ മറിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥയും ഉച്ചനീച 

ത്വവും ബ്രാഹ്മണരുടെ സ്വാര്‍ത്ഥതാല്‍പര്യങ്ങളുടേയും അധീശചിന്തയുടേയും പരി 

ണിതഫലങ്ങളായിരുന്നു. ഈ അധികാരബോധത്തിന്റെ ഫലമാണ്‌ കേരളത്തില്‍ 

വളര്‍ന്നുവന്ന അടിമസ്ര്പദായം. ശരീരം കൊണ്ടും ജീവിതം കൊണ്ടും ഉടമക്ക്‌ 

അടിമപ്പെടുന്ന അവസ്ഥാവിശേഷമാണിത്‌. അടിമകളാവുന്നതോടെ സ്വന്തം ഇഷ്ടാ 

നിഷ്ടങ്ങളില്‍ നിന്നും സാമൂഹികബന്ധങ്ങളില്‍ അവര്‍ അടര്‍ത്തിമാറ്റപ്പെടുന്നു. 

ചൊല്തികാരത്തിലെ അടിമൈ, കുട്ടിമൈ ്രയോഗങ്ങള്‍ മധ്യകാല കേരളത്തില്‍ 

അടിമത്തം ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. അടിമകളെ വാങ്ങുകയോ 

വില്‍ക്കുകയോ ചെയ്യുന്നതിന്‌ യാതൊരു തടസ്സവുമുണ്ടായിരുന്നില്ല.. അടിമകളെ 

സൂക്ഷിക്കണമെങ്കില്‍ സര്‍ക്കാരിന്‌ അടിമക്കാശ്‌ നല്‍കണമായിരുന്നു. 1800ല്‍ മല 

ബാറിലെത്തിയ ബുൂക്കാനനും കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന അടിമസമ്മ്രദായത്തെ 
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ക്കുറിച്ച്‌ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌ . ഓരോ അടിമക്കും കായികശേഷിക്കനുസരിച്ച്‌ 

കുലി നിശ്ചയിക്കുന്ന രീതിയുണ്ടായിരുന്നു. കായികശേഷിയുള്ള അടിമക്ക്‌ ഒരാ 

ഴ്ചയില്‍ രണ്ടിടങ്ങഴി നെല്ലാണ്‌ കൂലി. ആണാളിന്‌ 12 മുഴവും പെണ്ണാളിന്‌ 14 

മുഴവും കച്ചയാണ്‌ ഒരു വര്‍ഷത്തേക്ക്‌ നല്‍കിയിരുന്നത്‌. ധര്‍മരാജാവിന്റെ കാലത്ത്‌ 

വേലക്കു ്രാണിയുള്ള അടിമപ്പെണ്ണിന്‌ 300 പണവും പുരുഷന 250 പണവും വില 

യുണ്ടെന്നും അടിമയെ കൊല്ലാനുള്ള അധികാരം ഉള്‍പ്പടെ എല്ലാ അവകാശവും 

ഉടമക്കുണ്ടെന്നുമുള്ള" അച്യുതവാര്യരുടെ പരാമര്‍ശത്തില്‍ നിന്നും സ്ത്രീ അടിമ 

ക്കാണ്‌ കുടുതല്‍ വില കിട്ടിയിരുന്നതെന്നത്‌ വ്യക്തമാവുന്നു. ചോളരാജാവ്‌ പന്തീ 

രായിരം അടിമകളെ ഇറക്കുമതി ചെയ്തിരുന്നുവെന്നും സുന്ദരികളായ 

യവനസ്ത്രീകളെ പരിചാരികമാരായി രാജധാനിയില്‍ പാര്‍പ്പിച്ചിരുന്നുവെന്നും ലതി 

കാനായര്‍ എഴുതുന്നു”. 

ജാതിവ്യവസ്ഥ സൃഷ്ടിച്ച അസമത്വത്തിന്റേയും അനീതിയുടേയും ഗ്പൃതിഫ 

ലനമായിരുന്നു അടിമത്തം. കേരളത്തില്‍ അടിമസമ്വ്രദായത്തിന്റെ ആരംഭം തെളി 

യിക്കുന്നതിനുള്ള രേഖകളൊന്നുമില്ലെന്നും പ്രാചീനകാലം തൊട്ടേ അതിവിടെ 

ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നും വേലായുധന്‍ പണിക്കശ്ശേരി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു൦. ജന്മനാ 

അടിമകളായവര്‍, കുറ്റവാളികളെ സമുദായശഭ്രഷ്ട കല്‍പിച്ചു അടിമകളാക്കല്‍, കടം 

വീട്ടാന്‍ നിവൃത്തിയില്ലാതെ സ്വമേധയാ അടിമകളാവുന്നവര്‍, വിലക്കു വാങ്ങുന്ന 

അടിമകള്‍ എന്നിങ്ങനെ നാലുതരം അടിമകളെക്കുറിച്ച്‌ ജയിംസ്‌ ഫോര്‍ബസ്‌ 

സൂചിപ്പിക്കുന്നു” വ്യക്തികളുടെ കീഴിലല്ലാതെ സര്‍ക്കാരിനു കീഴിലും അടിമകളു 

ണ്ടായിരുന്നു. സര്‍ക്കാരിനുള്ള വരുമാന മാര്‍ഗമായിരുന്നു ഇത്‌. കേരളീയ സമുഹ 

ത്തെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കാനായിട്ടും തിരിഞ്ഞ്‌ നിന്നുകൊണ്ടുള്ള ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദി 

ക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുന്ന ഒരന്വേഷണവുമായിട്ടാണ്‌ യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ജാതി അടിമവ്യ 

വസ്ഥിതിയെക്കുറിച്ച്‌ു ഇന്ന്‌ നാം പഠിക്കുന്നതെന്ന്‌ പി. സനല്‍മോഹന്‍ അഭിപ്രായ 

പ്പെടുന്നു. നിന്ദ്യമായ അടിമത്ത സ്രമ്പദായം അസമത്വത്തിന്റെ സൂചകങ്ങളായി 

മാറുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ ഇവ തെളിയിക്കുന്നു. നിരവധി സഞ്ചാരികളുടെ സഞ്ചാര 
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ക്കുറിപ്പുകള്‍ കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന അടിമസമ്മ്രദായത്തിലേക്കു വെളിച്ചം 

വീശുന്നുണ്ട്‌. 1812ല്‍ റാണി ലക്ഷമിഭായി അടിമത്തം നിരോധിച്ചെങ്കിലും അയിത്താ 

ചാരങ്ങളുടെ പേരില്‍ സ്വാതന്ത്യവും അവകാശങ്ങളും താഴ്ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ 

നിഷേധിക്കപ്പെട്ടു. 

3,3 ശിക്ഷാരീതി 

ജാതിവ്യവസ്ഥ രൂക്ഷമായിരുന്ന മധ്യകാലകേരളത്തിലെ ശിക്ഷാനടപടികള്‍ 

എപ്പോഴും ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ അനുകൂലമായിരുന്നു. മോഷണം, ഗോഹത്യ തുടങ്ങിയ 

വയ്ക്ക്‌ അധമജാതികള്‍ക്കു വധശിക്ഷ വിധിച്ചപ്പോള്‍ (്രാഹ്മണരെ വധശിക്ഷയില്‍ 

നിന്നും ഒഴിവാക്കിയിരുന്നു. സാധാരണ കുറ്റത്തിനുപോലും താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരെ 

പീരങ്കി വായോടു ചേര്‍ത്തു നിറയൊഴിച്ചോ, ആനയെക്കൊണ്ടു ചവിട്ടിച്ചോ കൊല്ലു 

മായിരുന്നു. ജാതിയുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലായിരുന്നു സതൃപരീക്ഷണങ്ങള്‍ നടന്നി 

രുന്നത്‌. സദാചാരകുറ്റം നമ്പൂതിരി സ്ത്രീയില്‍ ആരോപിക്കപ്പെട്ടാല്‍ ആരോപണ 

വിധേയയാകുന്ന സ്ത്രീ ശുചീന്ദ്രം ക്ഷേത്രത്തില്‍ വെച്ച്‌ തിളച്ച നെയ്യില്‍ 

കൈമുക്കി സത്യം ചെയ്ത്‌ നിരപരാധിത്വം തെളിയിക്കണമെന്ന നിയമവ്യവസ്ഥയു 

ണ്ടായിരുന്നു. തിളച്ച നെയ്യില്‍ കൈമുക്കുന്ന രീതിയെക്കുറിച്ച്‌ മാഹ്വാന്‍ സൂചി 

പപിക്കുന്നുണ്ട്‌ കുറ്റം തെളിയിക്കുവാനായി ജലപരിീക്ഷ, അഗ്നിപരീക്ഷ, തുലാപരീ 

ക്ഷ, വിഷപരീക്ഷ എന്നിവ നടത്തിയിരുന്നതായി ചൈനീസ്‌ സഞ്ചാരിയായ 

ഹ്യൂയാന്‍സാങ്ങിന്റെ കുറിപ്പില്‍ പറയുന്നു”. ബ്രാഹ്മണജാതിയില്‍പെട്ു സ്ത്രീ പുരു 

ഷന്മാര്‍ക്ക്‌ ഹീനജാതിക്കാരായ സ്ത്രീ പുരുഷന്മാരുമായുള്ള സംസര്‍ഗം 

ശിക്ഷാര്‍മായ കുറ്റമായതിനാല്‍ കുറ്റം ചെയ്തതിനു അവരെ അടിമകളാക്കുക 

എന്നതായിരുന്നു ശിക്ഷ. അവര്‍ണ ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ ഉയര്‍ന്ന ജാതിയില്‍പെട്ട 

സ്ത്രീയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട കുറ്റത്തിന്‌ വധശിക്ഷയാണ്‌ നല്‍കിയിരുന്നത്‌. 

സ്ത്രീകള്‍ക്കാവട്ടെ മോഷണകുറ്റത്തിനു പോലും തലമൊട്ടയടിച്ച നാടുകടത്തല്‍ 

ശിക്ഷ നല്‍കിയിരുന്നു. കടുത്ത കുറ്റങ്ങൾക്കും സ്ത്രീകളെ വധശിക്ഷക്ക്‌ വിധേയ 
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രാക്കാറില്ല. ജാത്യാചാരവിരുദ്ധമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന നായര്‍ സ്ത്രീകളെ രാജാവ്‌ 

ക്രിസ്ത്യാനികള്‍ക്കും മുസ്ലീംങ്ങള്‍ക്കും വില്‍ക്കും. എന്നാല്‍ ഇക്കാര്യം പുറത്തറി 

യുന്നത്‌ കുടുംബത്തിന്‌ മാനഹാനിയുണ്ടാക്കുമെന്നതിനാല്‍ ബന്ധുക്കള്‍ അവളെ 

വകവരുത്തിയിരിക്കും. കഴുവേറ്റല്‍, കെട്ടിത്താഴ്ത്തല്‍, മുക്കാലിയില്‍ കെട്ടി അടി 

ക്കല്‍ തുടങ്ങിയ നീചമായ സതൃപരീക്ഷകളെക്കുറിച്ച്‌ ജെയിംസ്‌ ഫോര്‍ബസ്‌ 

സഞ്ചാരകുറിപ്പില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌ ”. മണ്ണാപ്പേടി, പുലപ്പേടി എന്നിവ 

നിര്‍ത്തലാക്കിക്കൊണ്ട്‌ കോട്ടയം കേരളവര്‍മ കൊല്ലവര്‍ഷം 841ല്‍ പുറപ്പെടുവിച്ച 

വിളംബരത്തില്‍ ഈ കല്‍പന ലംഘിക്കുന്നവരെ മാത്രമല്ല സ്ത്രീകളുടെ ഗര്‍ഭ 

ത്തില്‍ കിടക്കുന്ന കുട്ടികളെപ്പോലും വെട്ടി നുറുക്കുന്നതാണ്‌ എന്നാണുള്ളത്‌. 

ഇതില്‍ നിന്നും ആ കാലഘട്ടത്തിലെ ശിക്ഷാരിതികളുടെ കാഠിന്യം മനസ്സിലാക്കാ 

വുന്നതാണ്‌. 

3.3.1 സ്മാര്‍ത്തവിചാരം 

നമ്പൂതിരി സ്ത്രീകളുടെ പാതിവ്വത്യവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട നിലനിന്നിരുന്ന 

ശിക്ഷാസമ്ത്രദായമാണ്‌ സ്മാര്‍ത്തവിചാരം. നമ്പുതിരിസ്ത്രീക്കുമേല്‍ അപവാദവപ്ര 

ചരണമുണ്ടായാല്‍ കുടുംബാംഗങ്ങള്‍ തന്നെ രാജാവിന്റെ അനുവാദത്തോടെ, 

രാജാവിന്റെയോ പ്രതിപുരുഷന്റേയോ സാന്നിധ്യത്തില്‍ ജാര്‍ത്തന്മാരുടെ ആചാര 

്രകാരം വിചാരണ നടത്തുന്നു. കുറ്റം തെളിഞ്ഞാല്‍ ശ്രഷ്ഠ്‌ കല്‍പിച്ചു സമുദായ 

ത്തില്‍ നിന്നു പുറത്താക്കും. കുറ്റം ചുമത്തപ്പെട്ട സ്ത്രീയെ ““ സാധനം” എന്നാണ്‌ 

സംബോധന ചെയ്തിരുന്നത്‌. ചടങ്ങുകള്‍ കഴിയുന്നതോടെ കുറ്റാരോപിതയാകപ്പെ 

ടുന്ന സ്ത്രീയും കുടുംബാംഗങ്ങളുമായുള്ള എല്ലാ ബന്ധവും ഇല്ലാതെയാകുന്നു. 

സ്ത്രീക്കുമേൽ സംശയമുണ്ടായാല്‍ ദാസികള്‍ മുഖേന സമീപസ്ഥന്മാര്‍ 

തുമ്പുണ്ടാക്കുന്ന ദാസീവിചാരം, സംശയത്തിനടിസ്ഥാനമുണ്ടെന്നു കണ്ടാല്‍ 

സ്ത്രീയെ കുടുംബങ്ങളില്‍ നിന്നും വേര്‍പെടുത്തി ആരുമായും സമ്പര്‍ക്കമുണ്ടാ 

വാത്ത വിധം പ്രത്രേക സ്ഥലത്തു താമസിപ്പിക്കുന്ന അഞ്ചാം പുരയിലാക്കല്‍, 
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സ്മാര്‍ത്തവിചാരത്തിനുള്ള അനുമതി കിട്ടിക്കഴിഞ്ഞാല്‍ സാധനത്തിന്റെ തറവാട്ടു 

കാരെ എല്ലാ ഇടപാടുകളില്‍ നിന്നും അകറ്റിനിര്‍ത്തിയുള്ള സ്മാര്‍ത്തന്റെ ചോദ്യം 

ചെയ്യല്‍, സാധനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ആളിന്റേയോ ആളുകളുടേയോ പേരുവിവരം 

ഉറച്ചുകഴിഞ്ഞാലുള്ള സ്വരൂപം ചൊല്ലല്‍, സാധനവുമായുള്ള എല്ലാ ബന്ധവും 

വിച്ഛേദിപ്പിക്കുന്ന ഉദകവിച്ഛേദം, അന്തര്‍ജനത്തെ പന്തലിലിരുത്തുന്ന ശുദ്ധഭോജനം 

എന്നിവയാണ്‌ സ്മാര്‍ത്തവിചാരത്തിന്റെ ആറ്‌ ഘട്ടങ്ങശ്‌. സാധനത്തെക്കൊണ്ട്‌ 

സത്യം പറയിപ്പിക്കാന്‍ പുരയിലേക്ക്‌ വിഷപ്പാമ്പുകളെ കടത്തിവിട്ട നടപടി പുരു 

ഷാധിപത്യ നീതിയുടെ പ്രതിഫലനമാണ്‌. ബ്രാഹ്മണന്‍ സ്ധവേച്ഛചര്രകാരം ജീവിക്കാം. 

എന്നാല്‍ നമ്പൂതിരി സ്ത്രീകളെ വിലക്കുകയും നിയന്ത്രിക്കുകയും ചെയ്ത അധി 

കാരബോധം അവരുടെ ജീവിതനിലയെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥ ക്രൂര 

മായി നിലനിന്ന മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ ജാത്യാചാരങ്ങള്‍ സ്ത്രീസമുഹത്തെ പ്രതി 

കുലമായി ബാധിച്ചുവെന്ന്‌ ഈ സംഭവങ്ങള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

3.൫4 ആചാരങ്ങള്‍ 

ജാതിവ്യവസ്ഥ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ നിരവധി ആചാരങ്ങള്‍ മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ 

നിലനിന്നിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യം ശക്തമായതോടെ അധഃപതിച്ച കേരളീയ 

സാമൂഹികാന്തരീക്ഷം കൂടുതല്‍ കലുഷമാക്കുകയായിരുന്നു അന്നത്തെ ആചാര 

ങ്ങള്‍. സമ്പത്ത്‌ കയുടക്കിയും അധീശത്തം സ്ഥാപിച്ചും സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം 

നിഷേധിച്ചും സവര്‍ണര്‍ നടപ്പിലാക്കിയ ആചാരങ്ങള്‍ ഇരുണ്ട കേരളീയാവസ്ഥയെ 

തുറന്നു കാണിക്കുന്നു. ജാതിവ്യവസ്ഥ കര്‍ശനമായതോടെ സമൂഹത്തിന്റെ സര്‍വ 

മേഖലകളിലും അതിന്റെ സ്വാധീനമുണ്ടായി. ക്രൂരമായ ജാത്യാചാരങ്ങളാണ്‌ 

പിന്നീട്‌ നടപ്പിലായത്‌. 

3.4.1 സതി 

വൃത്യസ്ത സഞ്ചാരക്കുറിപ്പുകള്‍ മധ്യകാല കേരളത്തില്‍ സതി നിലനിന്നി 

രുന്നുവെന്ന്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. പതിനാലാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആദ്യപാദത്തില്‍ കേരള 
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ത്തിലെത്തിയ ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറി ്രയര്‍ ജോര്‍ഡാനുസിന്റെ സതിയെക്കുറി 

ച്ചുള്ള നിരീക്ഷണം ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ഭാര്യ ഭര്‍ത്താവിന്റെ ചിതയില്‍ ചാടി ആത്മ 

ത്യാഗം ചെയ്യുന്ന വിചിത്രമായ ഒരു സമ്മ്രദായമുണ്ടിവിടെ. ഇതിന്‌ സ്ത്രീകളെ 

ആരും നിര്‍ബന്ധിക്കേണ്ടതില്ല, സ്വമനസ്സാലെയാണ്‌ അവരത്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. വിവാഹ 

വേദിയിലേക്ക്‌ അണിഞ്ഞൊരുങ്ങി വരുന്നതുപോലെ തികഞ്ഞ സന്തോഷത്തോടെ 

യാണ്‌ ആത്മാഹുതി ചെയ്യാന്‍ ഭര്‍ത്താവിന്റെ ചിതയിലേക്ക്‌ അവര്‍ വരുന്നത്‌. ഒരാ 

ളുടെ ചിതയില്‍ അഞ്ച്‌ യുവതികള്‍ ചാടി ജീവത്യാഗം ചെയ്യുന്നത്‌ ഞാന്‍ കണ്ടു. 

ഈ അഞ്ചു പേരും അയാളുടെ ഭാര്യമാരായിരുന്നുവത്രെ'. പുറനാനൂറില്‍ കുട്ടു 

വന്‍ കീരനാര്‍ പാടിയിട്ടുള്ള ഒരു പാട്ടും പൊതിയില്‍മലയില്‍ ആയിക്കുടി ആസ്ഥാ 

നമാക്കി രാജ്യം ഭരിച്ചിരുന്ന കേരള രാജാവായ അണ്ടിരന്റെ ജഡം ചിതയിലേറ്റി 

പ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യമാര്‍ ഉടന്തടിയേറി മരണം വരിച്ചതും കേരളത്തില്‍ 

സതി നിലനിന്നിരുന്നുവെന്നതിനുള്ള വ്യക്തമായ തെളിവാണെന്നും വേലായുധന്‍ 

പണിക്കശ്ശേരി നിരീക്ഷിക്കുന്നു. പുരുഷാധികാരം എങ്ങനെ സ്ത്രീകളെ നിയന്ത്ര 

ണത്തിലാക്കിയെന്നു തെളിയിക്കുന്ന ആചാരമായിരുന്നു സതി. പാണ്ഡുവിന്റെ മര 

ണത്തോടെ മാദ്രി ചിതയില്‍ ചാടി മരിക്കുന്നതായി മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട സംഭവ 

പര്‍വത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 

കാമിനിയായ മാദ്രി കുടവേ തീയില്‍ച്ചാടി 

കാമനു സമനായ കാമുകനോടു ചേര്‍ന്നാള്‍ ൦“ 

എന്നാല്‍ പാണ്ഡുവിന്റെ മരണത്തിനു ശേഷം കുന്തി ഭര്‍ത്താവിനെ അനുഗമി 

ക്കാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചുവെങ്കിലും മക്കളെ സംരക്ഷിക്കുവാന്‍ തനിക്കു കഴിവില്ലെന്നു 

പറഞ്ഞ്‌ കുന്തിയെ പിന്തിരിപ്പിച്ച്‌ മാദ്രി ഭര്‍ത്താവിനെ അനുഗമിക്കുകയാണ്‌ മഹാഭാ 

രതത്തില്‍. യുദ്ധത്തിൽ ചരമമടഞ്ഞവരുടെ ഭാര്യമാര്‍ ചിതയില്‍ചാടി ആത്മാഹുതി 

നടത്തിയതായി സൂചനകളില്ല. എവിടെയും സതിയെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളില്ല. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ യുദ്ധത്തിനു പുറപ്പെടുന്ന രാവണന്‍ മണ്ഡോദ 
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രിയോടു പറയുന്നത്‌ തന്നെ രാമന്‍ വധിക്കുകയാണെങ്കില്‍ സീതയെയും കൊന്ന്‌ 

തീയില്‍ ചാടി മരിക്കാനാണ്‌. ആ സന്ദര്‍ഭത്തിലും സതിയുടെ പരാമര്‍ശങ്ങളില്ല. 

എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലത്ത്‌ സതി ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കാവുന്ന സൂചനകള്‍ 

മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടില്‍ മറ്റെവിടെയുമില്ല. 

3.4.2 തീണ്ടല്‍ 

കേരളത്തില്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ ഭാഗമായുണ്ടായ ആചാരമായിരുന്നു 

തീണ്ടല്‍. നമ്പൂതിരിമാരും ഇതര ജാതിയില്‍പെട്ടവരും തമ്മിൽ എത്ര അകലം 

പാലിക്കണമെന്ന്‌ വ്യവസ്ഥയുണ്ടായിരുന്നു. നമ്പുതിരിമാരില്‍ നിന്നും ക്ഷത്രിയന്‍ 

12 അടി, നായര്‍ക്ക്‌ 24 അടി, കമ്മാളന്‍ 36 അടി, ഈഴവന്‍ 48 അടി, പറയന്‍ 60 

എന്ന വിധത്തിലായിരുന്നു തീണ്ടാപ്പാട. ജാതികളുടെ ക്രമീകരണം അധീശവര്‍ഗ 

ത്തിന്റെ താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമാണെന്നതിന്റെ തെളിവാണ്‌ തീണ്ടാപ്പാട. 

തീണ്ടല്‍ ലംഘിക്കപ്പെട്ടാല്‍ മരണശിക്ഷവരെ ലഭിക്കുമായിരുന്നു. 

3.4.3 വേളിയും സംബന്ധവും 

നമ്പൂതിരി കുടുംബത്തില്‍ എത്ര സഹോദരന്മാരുണ്ടെങ്കിലും മൂത്ത 

ആള്‍ക്കുമാത്രമേ വേളിക്ക്‌ അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നുള്ളു. മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ നായര്‍ 

സ്ത്രീകളുമായി സംബന്ധമാവാമെന്നായിരുന്നു വ്യവസ്ഥ. സംബന്ധത്തിലുണ്ടാ 

വുന്ന കുട്ടികള്‍ക്കുമേല്‍ പിതാവായ നമ്പൂതിരിക്ക്‌ യാതൊരു ഉത്തരവാദിത്തവും 

ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ഒറ്റക്കു പുറത്തിറങ്ങാനുള്ള അനുവാദമുണ്ടായിരു 

ന്നില്ല. അത്യാവശ്യ അവസരങ്ങളില്‍ ദാസിമാര്‍ക്കൊപ്പം മറക്കുട പിടിച്ച്‌ പുറത്തിറ 

ങ്ങാനേ അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നുളളു. 

3.4.4 കെട്ടുകല്യാണം 

മധ്യകാലകേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്ന ആചാരമാണ്‌ കെട്ടുകല്യാണം. കല്യാ 

ണത്തിനു പതിനഞ്ചു ദിവസം മുമ്പേ ചടങ്ങുകള്‍ തുടങ്ങും. ശുഭമുഹൂര്‍ത്തത്തില്‍ 
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പന്തല്‍കാല്‍ നാട്ടുന്ന പന്തല്‍ പൊഴുത, വധുവിന്റെ അമ്മാവന്‍ കണിയാനെ സമീ 

പിച്ചു മുഹൂര്‍ത്തം കുറിക്കുന്ന ചാര്‍ത്തുപടി, വധുവിന്റെ വീടിന്റെ അറവാതിലിനു 

മുമ്പില്‍ അടുപ്പില്‍ അഷ്ടമംഗല്യം വെച്ച്‌ വധുവിനെക്കൊണ്ട്‌ പ്രദക്ഷിണം വെപ്പി 

ക്കുകയും കലത്തില്‍ നെല്ലുപുഴുങ്ങുകയും ചെയ്യുന്ന അഷ്ടമംഗല്യം എന്നീ ചട 

ങ്ങുകളിലുടെയാണ്‌ കെട്ടുകല്യാണം തുടങ്ങുക. താലികെട്ടും സദ്യയും കഴിഞ്ഞ്‌ 

നാലാം ദിവസത്തെ കുളിയോടെ കെട്ടുകല്യാണം അവസാനിക്കുന്നു. പലപ്പോഴും 

ഒരു സ്ത്രീക്കുതന്നെ നാലഞ്ചു ഭര്‍ത്താക്കന്മാര്‍ സംബന്ധത്തിനായെത്തുന്നത്‌ അ 

പൂര്‍വമായിരുന്നില്ല. കുടുംബത്തിലെ മൂത്ത ആള്‍ കല്യാണം കഴിച്ച്‌ കൊണ്ടുവ 

രുന്ന സ്ത്രീ പല ചടങ്ങുകളും ക്രിയകളും കഴിഞ്ഞ്‌ അനുജന്മാര്‍ക്ക്‌ ഭാര്യയായി 

ത്തീരുന്നതും വിരളമായിരുന്നില്ല്‌' 

അക്ബര്‍ ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ ഭരണകാലത്ത്‌ എഴുതപ്പെട്ടുവെന്ന്‌ പറയപ്പെ 

ടുന്ന തുഹ്ഫത്തുല്‍ മുജാഹിദീനില്‍ അക്കാലത്ത്‌ കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്ന ആചാ 

രങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശങ്ങളുണ്ട്‌ . 1496ല്‍ കോഴിക്കോട്ടെത്തിയ ജനോവക്കാര 

നായ സ്റ്റെഫാനോ കേരളത്തിലുണ്ടായിരുന്ന വിവാഹരീതികളെക്കുറിച്ചും ബഹു 

ഭര്‍തൃത്വത്തെക്കുറിച്ചും വിശദീകരിക്കുന്നു. 

3,45 ബഹുഭര്‍തൃത്വവും ബഹുഭാര്യാത്വവും 

മക്കത്തായികളായ ചോളപാണ്ഡ്യവിജയനഗര രാജാക്കന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ 

ബഹുഭാര്യാത്വമുണ്ടായിരുന്നു. പിതൃത്വം വഴി ഉണ്ടായിരുന്ന ഗോത്രങ്ങളിലെല്ലാം 

പുരുഷാധിപത്യം ശക്തമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ മാതൃത്വം വഴി ക്രമം തുടര്‍ന്നു 

പോന്ന കുടുംബങ്ങളിലെല്ലാം ബഹുഭര്‍തൃത്വം നിലനിന്നിരുന്നു. ഗോത്രതലവന്മാ 

രുടെ ഇടയില്‍ കണ്ടുവന്ന രീതിയാണ്‌ ബഹുഭാര്യാത്വം. ആയ്ആണ്ടിരന്റെ ഒന്‍പതു 

പത്നിമാരെക്കുറിച്ചുള്ള പരാമര്‍ശം ഗണേഷ്‌ കെ.എന്‍. ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. പുരു 

ഷന പരസ്ത്രീയെ പ്രാപിക്കാം എന്നാല്‍ സ്ത്രീക്കത്‌ പാടില്ല എന്ന നിബന്ധന 

സംഘംകൃതികളില്‍ വ്യക്തമായി കാണാം”. മലയരയന്‍, ഉളളാടന്‍, ഉനരാളി, പുല 
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യന്‍, പറയന്‍ എന്നിവര്‍ക്കിടയില്‍ ബഹുഭര്‍തൃത്വം നിലനിന്നിരുന്നു. അകനാടന്മാര്‍ 

തങ്ങളുടെ മുത്തമകളെ ഭാര്യയാക്കി വെച്ചിരുന്നു. വിധവകള്‍ ഭര്‍ത്ൃസഹോദരനെ 

വിവാഹം കഴിക്കുന്ന സമ്്രദായം മലയരയര്‍, കാണിക്കാര്‍, പുലയര്‍, പറയര്‍ എന്നി 

വര്‍ക്കിടയിലുണ്ടായിരുന്നു. ഉരരാളി, മണ്ണാന്‍, ഉള്ളാടന്‍ എന്നിവര്‍ക്കിടയില്‍ ഭാര്യ 

മരിച്ചാല്‍ ഭാര്യാസഹോദരിയെ വിവാഹം കഴിക്കുന്ന സ്മ്്രദായമുണ്ടായിരുന്നു. 

എഴുത്തച്ഛന്റെ കാലത്ത്‌ നിലനിന്നിരുന്ന ബഹുഭാര്യാത്വവും ബഹുഭര്‍ത്യ 

ത്വവും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലും അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലും കാണാം. 

ദശരഥനും രാവണനും ഒന്നിലധികം ഭാര്യമാരുണ്ടായിരുന്നു. സഹോദരന്മാര്‍ ഒരു 

സ്ത്രീയെ വിവാഹം കഴിക്കുന്ന സമ്്രദായം പഞ്ചപാണ്ഡവരുടേയും ദ്രപദിയു 

ടെയും വിവാഹത്തിലൂടെ ചിത്രണം ചെയ്യപ്പെടുന്നു. 

3,4.6 മരുമക്കത്തായം 

കുടുംബസ്വത്തിന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചാവകാശം മരുമക്കള്‍ക്കാവുന്ന സ്സ്്രദായ 

മാണ്‌ മരുമക്കത്തായം. മരുമക്കളുടൈ രക്ഷാധികാരികള്‍ അമ്മാവന്മാരായിരിക്കും 

അമ്മാവന്റെ കാലശേഷം മുത്ത സഹോദരിയുടെ മുത്ത മകനാണ്‌ അവകാശി. 

സ്ത്രീയില്‍ അധിഷഠിതമായിരുന്നു വംശത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്‌. കേരളത്തില്‍ മരുമ 

ക്കത്തായത്തിന്റെ ഉത്ഭവം പത്താം ശതകത്തിനു ശേഷമാണ്‌ എന്ന്‌ പി.ടി. ശ്രീനി 

വാസയ്യര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌ . കൂട്ടുവിവാഹ സ്മ്്രദായത്തില്‍ പിതൃത്വം സംശ 

യത്തിന്റെ നിഴലിലായത്‌ പിന്തുടര്‍ച്ചാവകാശത്തില്‍ മാതാവിന്റെ സ്വാധീനം വർധി 

ക്കുന്നതിന്‌ വഴിയൊരുക്കി. മാതൃപാരമ്പര്യസ്്രദായം അപരിഷ്കൃത യുഗത്തിന്റെ 

അന്ത്യംവരെയുണ്ടായിരുന്നു. പരിഷ്കൃതയുഗത്തിലേക്കു കടന്നതോടെ വ്യക്തി 

കള്‍ക്ക്‌ സ്വത്തവകാശമുണ്ടാവുകയും പുരുഷന്റെ മേധാവിത്തം വര്‍ധിക്കുകയും 

ചെയ്തു. ഒരു സ്ത്രീക്ക്‌ ഒരു പുരുഷന്‍ എന്ന വ്യവസ്ഥയായതോടെ പിതൃപാര 

മ്പര്യം രൂപം കൊണ്ടു. ആ നിലക്ക്‌ മരുമക്കത്തായം മാനവസമുദായത്തിന്റെ വികാ 

സത്തില്‍ പരിഷ്കൃത യുഗമാരംഭിക്കുന്നതിനു മുമ്പ്‌ എല്ലാ രാജ്യങ്ങളിലുമുണ്ടായി 
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രുന്നുവെന്നും അത്‌ അപരിഷ്കൃത യുഗത്തിന്റെ സ്വഭാവമാണെന്നുമുള്ള 

ഏംഗല്‍സിന്റെ സിദ്ധാന്തം അച്യുതവാര്യര്‍ ഉദ്ധരിക്കുന്നുണ്ട്‌ . മരുമക്കത്തായക്കാ 

രെല്ലാം നായന്മാരായിരുന്നില്ല. വടക്കെ മലബാറിലെ തീയര്‍, ഈഴവസമുദായ 

ത്തിലെ ചില വിഭാഗക്കാര്‍, മരുമക്കത്തായ രീതി പിന്തുടര്‍ന്നു വന്ന മഹിള വിഭാഗ 

ക്കാര്‍, പുലയര്‍, മറ്റു കീഴാള ജാതിക്കാര്‍, ഇവരിലാര്‍ക്കും നമ്പുതിരി സംബന്ധമി 

ല്ലായിരുന്നുവെന്നു ജെ. ദേവിക സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു൦. 

മരുമക്കത്തായ സമ്മ്രദായമുള്ള കുടുംബങ്ങളില്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ശക്തമായ 

ഇടം ഉണ്ടായിരുന്നു. സ്ത്രീകള്‍ നല്‍കിയ സ്ഥലത്ത്‌ നിര്‍മിച്ച പുരുഷന്മാര്‍ക്കുള്ള 

പള്ളികള്‍ പലതും സ്ത്രീകളുടെ പേരിലാണ്‌ അറിയപ്പെട്ടത്‌. 1ടദദലെ മദിരാശി 

മരുമക്കത്തായ ആക്‌ മരുമക്കത്തായത്തിനു നിയമസാധുത നല്‍കി. ഇതനുസരിച്ച്‌ 

ഇല്ലത്തെ സ്ത്രീപുരുഷന്മാര്‍ക്ക്‌ കുടുംബങ്ങളില്‍ അവകാശമായി. മുത്ത പുത്ര 

ന്മാര്‍ക്കല്ലാതെയുള്ളവര്‍ക്ക്‌ സ്വജാതിയില്‍ നിന്ന്‌ വിവാഹം കഴിക്കാമെന്നും കുട്ടി 

കള്‍ക്ക്‌ ഇല്ലം വക സ്വത്തില്‍ അവകാശമുണ്ടെന്നും വന്നു. 1976ല്‍ കേരള നിയമ 

സഭ പാസാക്കിയ കുട്ടുകുടുംബനിരോധന നിയമം അനുസരിച്ച്‌ മക്കത്തായം നില 

വില്‍ വന്നു. 

മധ്യകാലകേരളത്തിന്റെ ആരംഭഘട്ടത്തില്‍ വ്യാപകമായിരുന്ന പെണ്‍വഴി 

അവകാശങ്ങളാണ്‌ പിന്നീട്‌ തായ്വഴിയായി മാറിയതെന്നും മരുമക്കത്തായത്തിലേ 

ക്കു വഴിതെളിച്ചതെന്നും കരുതാം. ആര്യന്മാര്‍ ശ്രാവിഡന്മാരുമായി ചേര്‍ന്നതോടെ 

കേരളത്തിലെ ദായക്രമം മാറുകയായിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യത്തിന്‌ മുമ്പുവരെ 

മക്കത്തായമായിരുന്നു നിലനിന്നിരുന്നതെങ്കില്‍ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യത്തോടെ മരുമ 

ക്കത്തായത്തിലേക്ക്‌ സമൂഹം പരിവര്‍ത്തനപ്പെട്ടു. പതിനൊന്നാം ശതകമായപ്പോ 

ഴേക്കും കേരളത്തിലെ ദായക്രമം മരുമക്കത്തായമായി മാറിയിരുന്നു. തായ്വഴി 

ക്കുള്ള അവകാശങ്ങളുള്‍പ്പെട്ട കുടുംബവ്യവസ്ഥയാണ്‌ മരുമക്കത്തായ ദായ്ക്രമ 
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ത്തിലുള്ളത്‌. കുട്ടുകുടുംബവ്യവസ്ഥയില്‍ സ്വത്ത്‌ നിയമപ്രകാരം സ്ത്രീകളില്‍ 

നിക്ഷിപ്തമായിരുന്നുവെങ്കിലും കുടുംബകാരണവരാണ്‌ കൈകാര്യം ചെയ്യുക. 

മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന മരുമക്കത്തായസമ്മ്രദായത്തെക്കു 

റിച്ച്‌ നിരവധി സഞ്ചാരികള്‍ കുറിച്ചുവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാജാക്കന്മാരുടെ പിന്തുടര്‍ച്ചാവ 

കാശികള്‍ മക്കളല്ല സഹേദരിമാരുടെ മക്കളാണ്‌. രാജ്യത്തെ രാജവംശാവലിയുടെ 

ശരിയായ തായ്ത്തടി സ്ത്രീകളിലാണ്‌ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നത്‌ എന്ന്‌ ബാര്‍ബോസ 

കുറിക്കുന്നു". പതിനാലാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആദ്യപാദത്തില്‍ കേരളത്തിലെത്തിയ 

ഗ്രയര്‍ ജോര്‍ഡാനുൂസ്‌ രാജാവിന്റെ പിന്തുടര്‍ച്ചാവകാശം മക്കള്‍ക്കല്ല മരുമ 

ക്കള്‍ക്കാണ്‌ എന്നു കുറിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മധ്യകാല കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന മരുമ 

ക്കത്തായ സമ്പ്രദായം വിദേശ സഞ്ചാരികളുടെ ശ്രദ്ധയില്‍പെട്ടിരുന്നുവെന്ന്‌ 

സഞ്ചാരകുറിപ്പുകള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. കേരളത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന മരുമക്കത്തായ 

സമ്പ്രദായത്തില്‍ മക്കള്‍ക്ക്‌ കിട്ടേണ്ടതായ സ്വത്ത്‌ മരുമക്കള്‍ക്ക്‌ പോകുന്നത്‌ 

സംബന്ധിച്ച്‌ കുടുംബത്തിലുണ്ടാവുന്ന ്രയാസങ്ങളെകുറിച്ചും സ്വത്ത്‌ മക്കള്‍ക്ക്‌ 

കൊടുത്താല്‍ മരുമക്കള്‍ക്ക്‌ സ്വത്തവകാശത്തിന്‌ കോടതിയെ സമീപിക്കാന്‍ കഴി 

യുന്ന സാഹചര്യത്തെക്കുറിച്ചും വില്യം ലോഗന്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു്‌. പതി 

നൊന്നാം ശതകത്തിലുണ്ടായ ചേരചോള യുദ്ധം മുലം നമ്പുതിരിമാര്‍ക്കു മതാധിപ 

ത്യവും കേരളത്തിലെ ജന്മിത്തത്തിന്റെ ഉടമക്കാരെന്ന പദവിയും ലഭിച്ചതായും 

ഇത്‌ മക്കത്തായത്തില്‍ നിന്നും മരുമക്കത്തായത്തിലേക്കുള്ള പരിവര്‍ത്തനത്തിനു 

കാരണമായെന്നും ശ്രീധരമേനോന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. മരുമക്കത്തായവ്യവസ്ഥ 

യില്‍ സ്വത്തവകാശം തലമുറയില്‍ നിന്നും തലമുറയിലേക്ക്‌ നീങ്ങിയിരുന്നത്‌ 

സ്ത്രീകളിലൂടെയായിരുന്നു. വംശത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്‌ പെണ്‍മക്കളിലൂടെയാണെ 

ന്നതിന്റെ നിലയും വിലയും ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നതൊഴിച്ചാല്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ ്രത്യേക 

പരിഗണനയൊന്നുമുണ്ടായിരുന്നില്ല.. കുടുംബത്തില്‍ കാരണവര്‍സ്ഥാനം എന്നും 

ആണിനായിരുന്നു. 
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3.4.7 മണ്ണാപ്പേടി, പുലപ്പേടി 

ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ നല്ല ഉദാഹരണമാണ്‌ മണ്ണാപ്പേടി, പുലപ്പേടി എന്നീ 

ആചാരങ്ങള്‍. ഒരു നിശ്ചിത ദിവസത്തില്‍ പറയന്‍, പുലയന്‍, മണ്ണാന്‍ എന്നീ 

തീണ്ടല്‍ ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ മേല്‍ജാതിയില്‍പെട്ട സ്ത്രീകളെ തൊടാനുള്ള അനുവാദ 

മുണ്ടായിരുന്നു. ഈ ആചാരത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിദേശസഞ്ചാരിയായ ബാര്‍ബോസയാ 

ണ്‌ ആദ്യമായി രേഖപ്പെടുത്തിയത്‌. കാവുകളില്‍ താഴ്ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ പ്രവേ 

ശനം നല്‍കിയിട്ടുള്ള ദിവസങ്ങളില്‍ ഉയര്‍ന്ന ജാതിയില്‍പെട്ടവരെ താഴ്ന്ന ജാതി 

ക്കാര്‍ തൊട്ടാല്‍ അവള്‍ അവര്‍ക്കൊപ്പം പോയിരിക്കണം. സത്രീകളുടെ അവകാശ 

ങ്ങളിലുള്ള കടന്നുകയറ്റമായിരുന്നു ഈ ആചാരം. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം 

നിഷേധിച്ചിരുന്ന കാലത്ത്‌ അവര്‍ പുറത്തിറങ്ങാതിരിക്കാതിരിക്കാനുള്ള പുരുഷ 

നിര്‍മിത സൃഷടിയായിരുന്നിരിക്കണം ഈ ആചാരം. ശിക്ഷിക്കപ്പെട്ട അന്യപുരു 

ഷനൊപ്പം പോകാന്‍ മടിക്കുന്ന സ്ത്രീകളെ വീട്ടുകാര്‍ വധിക്കുമായിരുന്നു 

വെന്നതും ഈ ദുരാചാരം നിര്‍ത്തലാക്കിയ വീരകേരളവര്‍മ നായന്മാരാല്‍ കൊല്ല 

പ്ലെട്ടുവെന്നതും വിരോധാഭാസമാണ്‌. സ്ത്രീ കുടുംബത്തിലും സമൂഹത്തിലും 

എത്രമാത്രം ഒറ്റപ്പെട്ടിരുന്നുവെന്നതിന്റെ നേര്‍കാഴ്ചയാണ്‌ ഈ ദുരാചാരം. 

3.5 ജന്മിസമ്മ്രദായം 

മധ്യകാലത്തെ സാമൂഹിക മാറ്റത്തിന്റെ ഫലമായിരുന്നു ജന്മിസ്രമ്പദായം. 

ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ഭൂമി ആചന്ദ്രതാരമോ സന്തതി ഗ്രവേശമോ ദാനം നല്‍കിയിരുന്ന 

ഏര്‍പ്പാടാണ്‌ ജന്മിസ്ര്്ദായത്തിന്‌ തുടക്കമിട്ടത്‌. ഈ സ്ര്്രദായത്തിലൂടെ ഭൂമി 

ദാനം ചെയ്യപ്പെട്ടവനു പുറമെ സന്തതികള്‍ കൂടി അവകാശികളാവുകയായിരുന്നു”. 

സൂക്ഷ്മമായി നിരീക്ഷിച്ചാല്‍ ഭൂമിയില്‍ നിന്നുള്ള വിളവിന്റെ അവകാശമാണി 

തെന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 

നാട്ടുനടപ്പനുസരിച്ചു ഭൂമി ജന്മമായി ലഭിച്ച നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്ക്‌ അതില്‍ അലം 

ഘനീയമായ അവകാശമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ഭൂമിയുമായുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ അടി 
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സ്ഥാനത്തില്‍ സാമൂഹികമായ മാനൃതപോലും നിര്‍ണയിക്കപ്പെട്ടിരുന്നുവെന്നതു 

കൊണ്ട്‌ ഭുമിയിന്മേലുള്ള നിയന്ത്രണം ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാര്‍ക്കായിരുന്നു. ഭുവുടമക 

ളായ നമ്പുതിരിമാര്‍ക്കാണ്‌ ജന്മിയെന്ന സ്ഥാനവും പദവിയും ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. ഭുമി 

യിന്മേല്‍ അവകാശികള്‍ എന്നപോലെ ഉല്‍പന്നത്തിന്റെ ഭൂരിശതമാനത്തിന്മേലുള്ള 

അവകാശവും നമ്പൂതിരിമാര്‍ക്കായിരുന്നു. ഇത്‌ കാഴ്ചദ്രവ്യങ്ങളായും സമ്മാനങ്ങ 

ളായും ജന്മിമാരുടെ കൈകളിലെത്തിയിരുന്നു. ജന്മിസ്ന്്രദായത്തിലേറ്റവും പ്രധാന 

പ്പെട്ട വസ്തുത ആത്മീയലോകത്തുതന്നെ മേല്‍ക്കോയ്മയുള്ളവര്‍ എന്ന സമ്മതി 

നേടിയെടുക്കാനായ ബ്രാഹ്മണര്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സമ്മാനങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നതിലുടെ ആരാ 

ധനാ മൂര്‍ത്തികളേയും ദൈവങ്ങളേയും തൃപ്തിപ്പെടുത്താനാവുമെന്ന ധാരണയും 

സമൂഹത്തില്‍ വളര്‍ത്തിയെടുത്തു എന്നതാണ്‌. ഇവിടെ സാമ്പത്തിക നേട്ടത്തി 

നായി മതത്തെ കൂട്ടുപിടിക്കുകയാണ്‌ നമ്പുതിരിമാര്‍ ചെയ്തത്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ആധിപ 

ത്യകാലത്തും ജന്മിമാരായിരുന്നു ഭുമിയുടെ ഉടമകള്‍. അവര്‍ക്ക്‌ ഭൂമി വില്‍ക്കേണ്ട 

ആവശ്യവുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. ഭൂമിയുടെ ഉടമകളല്ലെങ്കിലും സാമാന്യജനത്തിന്‌ 

ഉല്‍പാദനപ്രകിയയില്‍ പങ്കാളികളാകാന്‍ സാധിച്ചു എന്നത്‌ ഈ സ്മ്മ്രദായ 

ത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. ഉല്‍പാദനരംഗം ഇങ്ങനെയൊക്കെയായിരുന്നെങ്കിലും 

തനിക്കെതിരായി നില്‍ക്കുന്ന കുടിയാനെ വിലക്കുവാനും പുറത്താക്കുവാനും 

ജന്മിക്കു കഴിയുമായിരുന്നു. 

3.5 എഴുത്തച്ചന്‍: നവോത്ഥാന കവി 

ജാതിവ്യവസ്ഥയിലധിഷ്ഠിതമായ സമൂഹത്തോടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ നില 

പാടുകളും സാമൂഹിക നവോത്ഥാനത്തിന്‌ പ്രത്യേകിച്ച്‌ സ്ത്രീകളുടെ ഉന്നമന 

ത്തിനുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ സംഭാവനകളും പരിശോധിക്കപ്പെടേണ്ടതാണ്‌. സന്മാര്‍ഗ 

ബോധം, ഭക്തി, ആത്മത്യാഗസന്നദ്ധത ഇവയെല്ലാം തികഞ്ഞ ഒരു യുവലോകം 

ഉണര്‍ന്നു. നാട്ടാരുടെ ആത്മസത്തക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നൊരു നിലയുണ്ടായി. എഴുത്തച്ഛന്‍ 

നാടിന്റെ കവി മാത്രമല്ല, പ്രവാചകന്‍ കൂടിയായിരുന്നു” എന്ന ചേലനാട്്‌ അച്യുത 

133



മേനോന്റെ നിരീക്ഷണം എഴുത്തച്ഛന്‍ എങ്ങനെ ഒരു നവോത്ഥാനനായകനായി 

എന്നു സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 

3.6.1. കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ 

ജാതിവ്യവസ്ഥ സമൂഹത്തില്‍ പടര്‍ന്നുപിടിച്ച മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ 

ബ്രാഹ്മണരും വ്രഭുക്കന്മാരും നാടുവാഴികളും താഴ്‌ന്ന ജാതിക്കാരെ പുച്ഛ 

ത്തോടെയായിരുന്നു കണ്ടിരുന്നത്‌. അറിവും, ഭൂമിയും ക്ഷേത്രസമ്പത്തും കൊണ്ട്‌ 

സമ്പന്നരായ ബ്രാഹ്മണര്‍ കീഴ്ജാതിക്കാരെ വിദ്യ അഭ്യസിക്കുവാന്‍ അനുവദിച്ചിരു 

ന്നില്ല. വേദപാഠശാലകളും സഭാമഠങ്ങളും ്രാഹ്മണര്‍ക്കു മാശ്രമാണ്‌ ്രവേശനം 

അനുവദിച്ചത്‌. വടക്കെ മലബാര്‍ മുതല്‍ തെക്കന്‍ തിരുവിതാംകൂര്‍ വരെയുള്ള 

പ്രദേശങ്ങളില്‍ സകല ജനതക്കും വിദ്യ അഭ്യസിക്കാനായി ഗ്രാമീണപളളിക്കുട 

ങ്ങള്‍ ഉയര്‍ന്നു വന്നിരുന്നു. എല്ലാ ദേശങ്ങളിലും ആശാന്മാരും കുടിപ്പള്ളിക്കൂട 

ങ്ങളും എഴുത്തുപള്ളികളുമുണ്ടെന്ന 1777ല്‍ കേരളത്തിലെത്തിയ ആസ്ട്രിയന്‍ 

വിനോദസഞ്ചാരി ബര്‍ത്തലോമ്യോയുടെ വിവരണങ്ങളില്‍ നിന്നും കുടിപ്പള്ളിക്കൂട 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നുവെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാം”. എഴുത്തുപള്ളികള്‍, കുടിപ്പ 

ളളിക്കൂടങ്ങള്‍ എന്ന പേരുകളില്‍ വിളിക്കപ്പെടുന്ന വിദ്യാഭ്യാസ സ്ഥാപനങ്ങളിലാ 

യിരുന്നു വിദ്യാരംഭത്തിന്റെയും എഴുത്തുവിദ്യയുടേയും തുടക്കം. ഹിന്ദുക്കളുടെ 

പാരമ്പര്യ വിദ്യാഭ്യാസ സ്ഥാപനങ്ങളാണ്‌ ഗുരുകുലങ്ങള്‍. ആണ്‍കുട്ടികള്‍ മാത്രമല്ല 

പെണ്‍കുട്ടികളും ഗുരുകുലങ്ങളില്‍ അഥവാ ആശാന്‍ പള്ളിക്കുടങ്ങളില്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ 

ജ്ഞാനം ആര്‍ജിച്ചിരുന്നു എന്ന്‌ വില്യം ലോഗന്‍ എഴുതുന്നു”. 

വിദ്യാസമ്പാദനം സാര്‍വത്രികമാക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ ആരംഭിച്ച 

കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ കേരളചരിത്രത്തില്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട. കളരിക 

ളുടെ മറ്റൊരു രൂപമാണ്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടങ്ങള്‍. അവിടങ്ങളില്‍ എഴുത്തച്ചഛുന്മാര്‍ 

ആയിരുന്നു വിദ്യ അഭ്യസിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌. വടക്കെ മലബാറില്‍ ഗുരുക്കള്‍ എന്നൊരു 

ജാതിതന്നെ എഴുത്താശാനായിട്ടുണ്ട്‌. ഒരു പള്ളിക്കൂടം വളപ്പിന്റെ പേര്‍ തന്നെ എഴു 
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ത്തച്ഛന്റെവിട എന്നാണ്‌. പള്ളിക്കൂടത്തിലെ പള്ളി എന്ന ഭാഗം ഈ ആദിപാഠശാല 

കളുടെ ജൈനമോ, ബദ്ധമോ ആയ പാരമ്പര്യമാണെന്നു കരുതുന്നവരുണ്ട്‌ ”. 

എഴുത്തുപള്ളികളിലെ അധ്യാപകന്റെ പേര്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ എന്നോ എഴുത്താശാന്‍ 

എന്നോ ആയിരിക്കും. എഴുത്തുപള്ളികളില്‍ ആശാനാണ്‌ കുട്ടികളെ എഴുത്തിനിരു 

ത്തുക. 

ഉച്ചനീചത്വങ്ങളുള്ള സാമൂഹികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ അസ്രാഹ്മണര്‍ക്കു വിദ്യ 

അഭ്യസിക്കുവാനായി ഉയര്‍ന്നുവന്ന കുടിപളളിക്കുടങ്ങള്‍ മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ 

സാമൂഹിക മാറ്റത്തിന്‌ നാന്ദി കുറിക്കുകയായിരുന്നു. ബ്രാഹ്മണര്‍ അറിവിന്റെ 

സമ്പാദനത്തിലുടെ അധീശത്തം സ്ഥാപിച്ചെടുത്തപ്പോള്‍ അറിവ്‌ സമ്പാദനം വഴി 

തിരിച്ചറിവിലേക്ക്‌ സമുഹത്തെ ഉയര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുവരിക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ 

്രവര്‍ത്തിച്ച കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ ജാതിവിവേചനം കൊണ്ട്‌ കീഴ്ജാതിക്കാരെ 

പൊറുതിമുട്ടിച്ച ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കുള്ള മറുപടിയായിരുന്നു. അക്ഷരം പഠിക്കുകയാണ്‌ 

അറിവ്‌ നേടിയെടുക്കാനുള്ള നല്ല മാര്‍ഗമെന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ പിന്നീട ഹിന്ദുസമു 

ദായത്തിലെ പിന്നോക്ക വിഭാഗക്കാരെയും മുസ്ലീം സമുദായത്തിലെ മൊല്ലാക്കമാ 

രെയും ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷണറിമാരെയും (്പചോദിപ്പിച്ച ഘടകം. 

നമ്പൂതിരിമാര്‍ അധികാരം സ്ഥാപിക്കുന്നതിനുമുമ്പേ കേരളത്തിലുണ്ടായി 

രുന്ന ബുദ്ധന്മാര്‍ ബൌനദ്ധക്ഷേത്രങ്ങള്‍ പാഠശാലകളാക്കി. ബുദ്ധന്മാരുടെ പ്രവൃത്തി 

കളില്‍ അസഹിഷ്ണുത പൂണ്ട ബ്രാഹ്മണര്‍ കേരളത്തിലെ ബനദ്ധക്ഷ്േതങ്ങള്‍ 

ഹിന്ദുക്ഷേത്രങ്ങളാക്കി മാറ്റി. ബുദ്ധന്മാര്‍ നിര്‍മിച്ച പള്ളിക്കുടങ്ങളും സഭാമണ്ഡല 

ങ്ങളും ഉട്ടുപുരകളാക്കി. ഒമ്പതുമുതല്‍ പതിമുന്നാം നൂറ്റാണ്ടുവരെ ബൌദ്ധരപയാ 

ണത്തിനു നേതൃത്വം വഹിച്ചത്‌ ഹൈദരാബാദിന്റെ വടക്കു പടിഞ്ഞാറു 

പ്രവര്‍ത്തിച്ച വ്യാപനീയം, ദ്രാവിഡം എന്നീ സംഘടനകളായിരുന്നു. ഇതില്‍ ദ്രാവി 

ഡസംഘത്തില്‍ പെട്ടവര്‍ നിരക്ഷരരായ ഗ്രാമീണര്‍ക്ക്‌ അക്ഷരവിദ്യ നല്‍കുകയും 

ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ ഇടപെടാന്‍ രാജ്യത്തെ ഓരോ പനരനും അവകാശമുണ്ടെന്ന്‌ 
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ജനത്തെ ബോധ്യപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്തു. ഇതറിഞ്ഞ അലാവുദ്ദീന്‍ ഖില്‍ജിയുടെ 

ഭൃത്യന്‍ മാലിക്‌ കാഫര്‍ ജനങ്ങളെ ദ്രോഹിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. പൊട്ടലക്കരയില്‍ 

നിന്നും രക്ഷപ്പെട്ട കേരളത്തിലെത്തിയവര്‍ക്ക്‌ സാമൂതിരി അഭയവും എഴുത്ത 

ചന്‍സ്ഥാനവും നല്‍കി. ശൂദ്രരെ അക്ഷരം പഠിപ്പിക്കുക എന്നതായിരുന്നു അവ 

രുടെ ചുമതല. തിരുകൊച്ചി വഴി തിരുവിതാംകൂറിലെത്തിയ ബരനദ്ധര്‍ വാഴുന്നവ 

രുടെ അനുമതിയോടെ എഴുത്തുപുരകളും എഴുത്തുപള്ളികളും സ്ഥാപിച്ച്‌ സാധാര 

ണക്കാരനെ വിദ്യ അഭ്യസിപ്പിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. ഇങ്ങനെ എഴുത്തു പഠിപ്പിക്കുന്ന 

തൊഴിലില്‍ ഏര്‍പെട്ടവര്‍ അവരവരുടെ വംശപൂര്‍വികരായ മുന്‍തലമുറയോടു 

ചേര്‍ന്ന്‌ ജീവിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയതോടെ എഴുത്താശാന്മാരില്‍ ഗണകന്‍, പണിക്കര്‍, 

ആശാന്‍ തരകന്‍, യോഗീഗുരുക്കള്‍, ചാലിയര്‍, ഇഴവക്കുറുപ്പ്‌ എന്നീ ജാതികളുണ്ടാ 

യി. പൊട്ടലക്കരയില്‍ നിന്നും വന്ന കടുപ്പട്ട ഗോത്രക്കാരില്‍ ഭൂരിപക്ഷം പേരും 

അന്യജാതികളില്‍ ലയിക്കാതെ എഴുത്തുപഠനത്തില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങി നിന്ന്‌ “എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ എന്ന ജാതിയായി നിലനിന്നു. എഴുത്തിന്റെ അച്ഛന്‍ എന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം വരു 

ന്ന, വിദ്യ പഠിപ്പിക്കുന്നവരുടെ ഒരു പുതിയ ജാതികുടി പതിനഞ്ചാം ശതകത്തോടെ 

കേരളത്തില്‍ പിറവിയെടുത്തു”. ജാതികളെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്നിടത്ത്‌ “എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ എന്ന ജാതിയെ ലോഗന്‍ അതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. ദായക്രമത്തിന്റെ കാര്യ 

ത്തിലൊഴിച്ച്‌ മറ്റെല്ലാത്തിലും നായര്‍ സമുദായത്തിന്റേതെന്നു പറയാവുന്ന പ്രത്യേ 

കതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊളളുന്ന ഒരു വിഭാഗമുണ്ട്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ജാതി. എഴുത്തച്ഛന്‍ 

കടുപ്പൊട്ടന്‍ ജാതിയില്‍ പെട്ട ആളാണെന്ന്‌ എഡ്ഗാര്‍ തേസ്റ്റിന്റെയും പത്മനാഭമേ 

നോന്റെയും നിരീക്ഷണങ്ങളെ രേഖപ്പെടുത്തിയും ഈ ജാതിയില്‍ പെട്ടവര്‍ പ്രധാ 

നമായും മഞ്ചല്‍ക്കാരും ഉപ്പും എണ്ണയും മറ്റും ചുമക്കുന്നവരുമാണ്‌ അവരെ ചക്കാ 

ലനായരായി തെറ്റിദ്ധരിക്കാന്‍ ഇതൊരു കാരണമാവാം എന്ന എച്ച്‌. എ. 

സ്റ്റുവര്‍ട്ടിന്റെ അഭി്രായത്തെ ഉദ്ധരിച്ചും ബാലകൃഷ്ണക്കുറുപ്ച്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സമകാലികനായിരുന്ന മേല്പത്തൂര്‍ നാരായണ ഭട്ടതിരിയെക്കുറി 
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ച്ചുള്ള വിവരങ്ങള്‍ ലഭ്യമായിരുന്നിട്ടും എഴുത്തച്ഛനെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരങ്ങള്‍ 

കെട്ടുകഥകളാല്‍ മൂടപ്പെട്ടത്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ താണപടിയിലുള്ള സാമൂഹികനിലയാ 

ലായിരിക്കുമോ എന്ന്‌ ടി.ബി. വിജയകുമാര്‍. സംശയിക്കുന്നു. തുഞ്ചത്തെഴുത്ത 

ച്ന്റെ രാമായണം വായിക്കാന്‍ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടങ്ങളിലെ ആശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ഉല്‍സാഹ 

മായിരുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്‍ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടങ്ങളുടെ നേത്ൃസ്ഥാനത്തുണ്ടായിരുന്നത്‌ 

എഴുത്താശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ഉണര്‍വേകി. 

3.6.1.1 എഴുത്താശാന്‍ 

എഴുത്താശാന്‍ ഒരു പ്രത്യേക ജാതിയെ കുറിക്കുന്ന വാക്കായിരുന്നില്ല. 

എഴുത്താശാന്മാരായി പ്രവര്‍ത്തിച്ച ഗണകന്മാര്‍, പണിക്കര്‍, കണിയാന്‍, എഴുത്ത 

ച്ചന്‍, യോഗിഗുരുക്കള്‍, തരകന്‍, ചാലിയന്‍, ഈഴവകുറുപ്പ്‌ എന്നിവരെല്ലാം തന്നെ 

ദളിതന്മാരായിരുന്നുവെന്ന്‌ മാത്രമല്ല തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്‍ പരദേശത്തുനിന്നും 

ഉന്നതവിദ്യാഭ്യാസം നേടിയശേഷം തന്റെ ജ്യേഷ്ഠനും അവരുടെ തന്നെ 

വംശപൂര്‍വ്വികരായ ഹിന്ദുക്കളും നടത്തിവന്ന കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ വിപുലീകരിച്ചു 

അവിടെത്തന്നെ ഉന്നത വിദ്യാഭ്യസം നല്‍കി എന്നും പറയുന്നു”. വംശപൂര്‍വികര്‍ 

തുഞ്ചന്‍പറമ്പില്‍ തുടങ്ങിവെച്ച ചെറിയ കുടിപ്പള്ളിക്കുടവും വിദ്യാര്രദാനത്തി 

നായി ഉപയോഗപ്പെടുത്തി. ചക്കാല നായര്‍ വിഭാഗത്തില്‍ പെട്ട ആളാണ്‌ എഴുത്ത 

ച്ചന്‍ എന്ന വാദങ്ങളെ നിരാകരിക്കുന്നു ഈ വാദങ്ങള്‍. തുഞ്ചത്ത്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

തഞ്ചാവുരിലും തമിഴ്‌ തെലുങ്കു വിദ്യാപീഠങ്ങളിലും ചെന്ന്‌ ഉന്നതവിദ്യാഭ്യാസം 

നേടിയതിനെക്കുറിച്ച്‌ സി. രാധാകൃഷ്ണന്‍ തീക്കടല്‍ കടന്ന്‌ തിരുമധുരം എന്ന 

നോവലില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. എഴുത്താശാന്മാര്‍ പലപ്പോഴും ജന്മി ഭവനങ്ങളില്‍ 

താമസിച്ച്‌ തങ്ങളുടെ തൊഴില്‍ ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ജാതിയില്‍ പിന്നോക്കക്കാരെങ്കിലും 

എഴുത്തുവിദ്യയുടെ ആശാന്മാരായതിനാല്‍ സമൂഹത്തില്‍ അവര്‍ ആദരണീയരായി 

രുന്നു. ധനിക കുടുംബങ്ങളിലധികവും പെണ്‍കുട്ടികളായിരുന്നു വിദ്യ അഭ്യസിച്ചി 

രുന്നതെന്ന്‌ തമ്പന്‍ തമ്പുരാന്റെ സാമുതിരിയും കോഴിക്കോടും എന്ന കൃതി അവ 

ലംബമാക്കി ഗംഗാധരന്‍ ചെങ്ങാലൂര്‍ എഴുതുന്നു”. 
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തുച്ഛ വരുമാനമായിരുന്നു എഴുത്താശാന്‍മാര്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ചിരുന്നത്‌. വിദ്യാ 

രംഭത്തിന്‌ ചെറിയ ദക്ഷിണ ലഭിക്കും. ആശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കുന്ന കൂലിയെക്കുറിച്ചു 

“ആശാന്‍ ഈരണ്ടുമാസം കൂടുമ്പോള്‍ ഓരോകുട്ടിയും രണ്ടുപണം വീതം ദക്ഷിണ 

കൊടുക്കണം. ചിലര്‍ പണമായിട്ടല്ല നെല്ലായിട്ടാണ്‌ കൊടുക്കുക. ചില സ്ഥലങ്ങ 

ളില്‍ ആശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ശമ്പളം കൊടുക്കുന്നത്‌ ക്ഷേത്രാധികാരികളോ നാട്ടു്രമാണി 

കളോ ആണ്‌ എന്ന്‌ ബര്‍ത്തലോമ്യോ എഴുതുന്നു”. ക്ഷേരതാധികാരികളോ നാട്ടുപ്ര 

മാണികളോ ആണ്‌ ചില സ്ഥലങ്ങളില്‍ ആശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ശമ്പളം കൊടുത്തിരുന്നത്‌, 

ഭാസ്കരനുണ്ണിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ആശാന്മാര്‍ക്ക്‌ ഓണം, വിഷു, കുട്ടികളുടെ 

പിറന്നാള്‍ മുതലായ ദിവസങ്ങളില്‍ വിശേഷാനുഭവങ്ങളും വിദ്യാരംഭം ദിവസമായ 

പുജയെടുപ്പിന്‌ ്രത്യേക ഗുരുദക്ഷിണയും നെല്ലും നല്‍കാറുണ്ടായിരുന്നു”. 

3,6.1,2 ്രന്ഥപൂജയും എഴുത്തുവിദ്യയും 

ഗ്രന്ഥപുജയും എഴുത്തുവിദ്യയും ഉള്‍പ്പെട്ട വിദ്യാരംഭം കുന്നി മാസത്തിലെ 

വിജയദശമി നാളിലാണ്‌ നടക്കുക. രാമായണമുള്‍പ്പടെയുള്ള ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ പൂജക്കു 

വെക്കും. നീണ്ട ്രതാനുഷ്ഠാനങ്ങളോടെയാണ്‌ വിദ്യാരംഭ ചടങ്ങുകളും ഗ്രന്ഥപു 

ജയും നടക്കുക. വിദ്യാരംഭചടങ്ങിനെക്കുറിച്ച്‌ ബാര്‍ത്തലോമ്യോ വിശദീകരിക്കുന്നു 

ണ്ട്‌”. വില്യം ലോഗന്റെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ നിലത്തെഴുത്തില്‍ നിന്നു തുടങ്ങുന്ന ചട 

ങ്ങ'ല്‍ അമരകോശം, രാമായണം, ഭാഗവതം, വ്യാകരണങ്ങൾ, ശാസ്ത്രങ്ങള്‍ 

എന്നിവ പഠിക്കുന്നു. രാമായണ പുരാണേതിഹാസങ്ങള്‍ വായിച്ചു മനസ്സിലാക്കു 

ന്നത്‌ വിജ്ഞാന സമ്പാദനത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്ന ഘട്ടമാണ്‌. വ്യാകരണവും ശാസ്ത്രവും 

പഠിക്കുന്നത്‌ പാണ്ഡിതൃത്തിന്റെ പരമോന്നതിയായി പരിഗണിക്കപ്പെട്ടു പോന്നു”. 

മഹാനവമിദിവസത്തെ പൂജയെക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരിച്ചതിനുശേഷം പതി 

നഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടു മുതല്‍ പതിനേഴാം നൂറ്റാണ്ടുവരെയും നാനം മോനമെന്ന വട്ടെ 

ഴുത്തു ലിപിയിലാണ്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങളില്‍ എഴുത്ത്‌ അഭ്യസിപ്പിച്ചതെന്നും പുരാ 

തനമായ കേരളലിപിയും ഗ്രാവിഡഭാഷയായ തമിഴിന്റെ പൂര്‍വൃവരൂപവുമായ ഈ 
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ലിപിയിലാണ്‌ കേരളത്തിലെ പുരാതന രേഖകള്‍ മിക്കവാറും എഴുതപ്പെട്ടിട്ടുള്ള 

തെന്നും ഭാസ്കരനുണ്ണി എഴുതുന്നു”. മുപ്പത്തിയൊന്ന്‌ അക്ഷരങ്ങളാണ്‌ നാനം 

മോനം അക്ഷരമാലയിലുള്ളത്‌. വിദ്യാരംഭച്ചടങ്ങിലുള്ള ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സ്വാധീ 

നത്തെ സംബന്ധിച്ചും നാനം മോനം അക്ഷരമാലയെക്കുറിച്ചും കെ. സുഗതന്‍ 

വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

വിദ്യാരംഭ ചടങ്ങ്‌ കഴിഞ്ഞാല്‍ ഗണിതം, കാവ്യനാടകാലങ്കാരാദികള്‍, 

വ്യാകരണം, തച്ചുശാസ്ത്രം, സര്‍പ്പശാസ്ത്രം, ഹസ്തിശാസ്ത്രം എന്നീ വിഷയ 

ങ്ങള്‍ പഠിപ്പിക്കുന്നു. ഇവയ്ക്കൊപ്പം കാവ്യം, വൈദ്യശാസ്ത്രം, സസ്യശാസ്ത്രം, 

തര്‍ക്കശാസ്ത്രം, ജ്യോതിശാസ്ത്രം, ധര്‍മശാസ്ത്രം, മന്നം, കായികാഭ്യാസങ്ങള്‍, 

ഹസ്തിലുഭയും (കുന്തം ഏറ്‌, പന്തു കളി, കോലടി, ചതുരംഗം) തുടങ്ങിയവ 

ആശാന്മാര്‍ ശിഷ്യന്മാരെ പഠിപ്പിക്കുന്നു. 

കുടിപ്പള്ളിക്കുടത്തില്‍ കുട്ടികള്‍ മഹാഭാരതം, രാമായണം എന്നിവ വായി 

ക്കാനും എഴുതാനും ശീലിച്ചിരുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്റെ മലയാള പരിഭാഷ വന്നതോടെ 

അത്‌ സാര്‍വത്രികമായി പാരായണത്തിനുപയോഗിച്ചു തുടങ്ങി. അവര്‍ണരെ 

സാന്ധിച്ചിടത്തോളം വിദ്യയുടെ സുവര്‍ണകാലഘട്ടമായിരുന്നു കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങ 

ളുടെ കാലഘട്ടം. ബുദ്ധമതം ക്ഷയിച്ച്‌ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യം ശക്തമായതോടെ 

നാവിലെഴുത്ത്‌ “നമോസ്തു ജിനതം എന്നതിനുപകരം “ഓം ഹരിശ്രീ ഗണപ 

തയേ നമ: എന്നായി. കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങളില്‍ എഴുത്തു്രതലങ്ങളായി താളിയോ 

ലകളായിരുന്നു ഉപയോഗിച്ചിരുന്നത്‌. 

തങ്ങള്‍ക്കുമാര്രം കുത്തകയായിരുന്ന അറിവ്‌ കീഴ്ജാതിക്കാര്‍ സ്വായത്തമാ 

ക്കുന്നതില്‍ ത്രാഹ്മണര്‍ അസഹിഷ്ണുക്കളായിരുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ 

ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ട കാലഘട്ടത്തില്‍ അവ ചൊല്ലിക്കേട്ടായിരിക്കണം സ്ത്രീകളും 

കുട്ടികളുമടക്കമുള്ള ശൂദ്രന്മാര്‍ ആ സാഹിത്യം ആസ്വദിച്ചത്‌. പള്ളിക്കൂടത്തിലെ 

എഴുത്തച്ഛനും കൂത്തു പറയുന്ന ചാക്യാന്മാരും അവയെ കഥാപ്രസംഗ രൂപത്തില്‍ 
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വ്യാഖ്യാനിച്ച്‌ ജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ പ്രചരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ടാകുമെന്ന്‌ എം.ജി.എസ്‌ നാരായ 

ണന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു൦. 

3.6.1.3 കുടിപ്പള്ളിക്കൂടവും സ്ര്തീകളും 

എഴുത്താശാന്‍ കുടുംബത്തിലെ എല്ലാ അംഗങ്ങള്‍ക്കും എഴുത്താശാന്മാരാ 

വാനുള്ള യോഗൃത ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും മുതിര്‍ന്ന ആളാണ്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടം നട 

ത്തിക്കൊണ്ടു പോവുക. എഴുത്താശാന്മാരുടെ ഭാര്യമാര്‍ എഴുത്തമ്മമാര്‍ എന്നാണ്‌ 

വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. എഴുത്തമ്മമാര്‍ പൊതുവെ വിദ്യാസമ്പന്നരായിരുന്നെങ്കിലും 

തൊഴിലില്‍ ആശാനെ സഹായിക്കുക എന്നതിലായിരുന്നു അവര്‍ വ്യാപ്ൃതരായിരു 

ന്നത്‌. മലബാര്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ എഴുത്തമ്മമാര്‍, തിരുവിതാംകൂര്‍ ്രദേശങ്ങളില്‍ 

ആശാത്തി, തിരുകൊച്ചിയില്‍ പട്ടത്ത്യാരമ്മ, ചാലിയവര്‍ഗത്തില്‍പെട്ട ആശാന്റെ 

ഭാര്യ ചാലിയത്തി, ജ്യോതിഷിയായ എഴുത്താശാന്റെ ഭാര്യ കണിയാട്ടി എന്നിങ്ങ 

നെയാണ്‌ വിളിക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. കുടിപ്പള്ളിക്കുടക്കാലത്ത്‌ പെണ്‍കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ വിദ്യാ 

ഭ്യാസത്തിനുള്ള സനകര്യമുണ്ടായി എന്നുള്ളത്‌ പ്രസക്തമാകുന്നു. ധര്‍മശാസ്ത്ര 

നിയമങ്ങളാല്‍ വീട്ടിനുള്ളില്‍ തളക്കപ്പെട്ടുകിടന്ന അക്കാലത്ത്‌ സ്ത്രീക്ക്‌ വിദ്യ 

ആര്‍ജിക്കാനായി എന്നത്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കുട വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ്രധാന സവിശേഷ 

തയായി കണക്കാക്കാം. ്രാഹ്മണരുടെ എതിര്‍പ്പുകളെയെല്ലാം അവഗണിച്ചുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കൂടങ്ങള്‍ വഴി എഴുത്തച്ഛന്‍ സാര്‍വത്രിക വിദ്യാഭ്യാസമെന്ന 

ലക്ഷ്യത്തിനായി പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. രാമായണവും മഹാഭാരതവും പതിനെട്ടു പുരാ 

ണങ്ങളും വായിക്കാനും എഴുതാനും പള്ളിക്കുടത്തിലെത്തിയവര്‍ ശീലിച്ചു. 

എഴുത്തിനിരിക്കുന്ന ആണ്‍കുട്ടികളും പെണ്‍കുട്ടികളും ഒന്നിച്ചിരുന്നാണ്‌ 

പഠിക്കുക. പെണ്‍കുട്ടികളെ ശ്രീകൃഷ്ണചരിതം മണി്രവാളം, രാമായണം ഇരുപ 

ത്തിനാലു വൃത്തം, പത്തുവൃത്തം, പതിന്നാലു വൃത്തം, ശീലാവതിപ്പാട്ട മുതലായവ 

്രത്യേകം പഠിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. പ്രാഥമികവിദ്യാഭ്യാസം പൂര്‍ത്തിയാക്കി കഴിഞ്ഞാല്‍ 

ഉപരിപഠനം നടത്തണം എന്നാഗ്രഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ വ്യാകരണമോ, കാവ്യനാടകാല 

ങ്കാരങ്ങളോ, ഗുരുക്കന്മാരുടെ കീഴില്‍ പഠിക്കാം. ഉപരിപഠനത്തില്‍ താല്‍പര്യമി 
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ല്ലാത്ത പുരുഷന്മാര്‍ കളരികളില്‍ പോയി പരിശീലനം നേടുന്നു. സ്ത്രീകള്‍ രാമാ 

യണം, ഭാരതം, ഭാഗവതം, തുടങ്ങിയ കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളുടെ വായനക്കും 

കൈകൊട്ുിക്കളിക്കും പരിശീലനം നേടും. കളരികളിലെ വിദ്യാഭ്യാസത്തില്‍ 

ആണ്‍-പെണ്‍ ഭേദമുണ്ടായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ തെളിവുകള്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നുവെന്നും 

അക്ഷരവിദ്യക്കുശേഷം ശീലാവതി, സീതാദുഃഖം എന്നീ നാടന്‍പാട്ടുകളും നാലു 

ഗണിതക്രിയകളും പ്രാഥമികപാഠമായി അഭ്യസിപ്പിച്ചിരുന്നുവെന്നും കേരള ചരിശ്രം 

സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു?. പഴയ യാഥാസ്ഥിതിക ചട്ടക്കുടിനുള്ളില്‍ നിന്നും പുറത്തു 

കടന്ന്‌ അക്ഷരം അഭ്യസിക്കുക വഴി അറിവിന്റെ പുതിയ ലോകത്തെത്താന്‍ കുടിപ്പ 

ള്ളിക്കൂടവിദ്യാഭ്യാസം വഴിയൊരുക്കിയെന്ന്‌ ഈ കുറിപ്പുകള്‍ തെളിയിക്കുന്നു. 

അക്ഷരങ്ങളുടെ മഹത്ത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ ജാതൃധിഷ്ഠിത സമൂഹത്തിലും എഴുത്ത 

ചന്‍കുടിലുകളിലെ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ബോധ്യമുണ്ടായിരുന്നു. 

സാമൂഹികപരിവര്‍ത്തനം ലഭ്യമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ തുടങ്ങിയ കുടിപ്പള്ളിക്കുട 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്ത്രീയെന്നോ പുരുഷനെന്നോ പ്രത്യേക ജാതിയെന്നോ ഉള്ള വേര്‍തിരി 

വുകളില്ലായിരുന്നു. സാമൂഹികവും സാംസ്കാരികവുമായ അസമത്വം ഭേദിച്ചുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയത്‌. അസ്രാഹ്മണര്‍ അറിവ്‌ നേടുക എന്നത്‌ 

സങ്കല്‍പിക്കാന്‍ കഴിയാതിരുന്ന കാലത്ത്‌ പൂര്‍വികരുടെ നയം സ്വീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ സൃഷ്ടിച്ച സാമൂഹിക സാംസ്കാരിക വിപ്ലവം സമൂഹ നിര്‍മിതിയില്‍ 

നാഴികക്കല്ലായി. ്രിട്ടീഷുകാരുടെ വരവോടുകൂടി 1890ൽ സര്‍ക്കാര്‍ ഉത്തരവോടെ 

കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ നിര്‍ത്തലാക്കിയെങ്കിലും പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ ചുവടു 

വെപ്പ്‌ അസ്രാഹ്മണരെ മാനസികമായി ബലപ്പെടുത്തിയിരിക്കണം. 

3,6.2 ബുദ്ധമതസ്വാധീനം 

ജാതിമത വേര്‍തിരിവുകളില്ലാതിരുന്ന സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ ബുദ്ധ-ജൈന 

മതങ്ങളുടെ കേരളത്തിലേക്കുള്ള വരവ്‌. ഇതേക്കുറിച്ചു ചരിത്രകാരന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ 

വ്യത്യസ്ത അഭിപ്രായങ്ങളാണുള്ളത്‌. 
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ജാതിമതവര്‍ഗവര്‍ണ വിവേചനമില്ലാതെ സര്‍വജനത്തിനും വിദ്യാഭ്യാസം 

ലഭ്യമാക്കുക എന്നതായിരുന്നു ബുദ്ധമതത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന തത്ത്വം. അറിവി 

ലുടെ മോക്ഷം നേടുന്നതിനായി ജൈന-ബുദ്ധ ദേവാലയങ്ങളോടനുബന്ധിച്ച്‌ 

വിദ്യാലയങ്ങള്‍ നടത്തിവന്നിരുന്നു. അങ്ങനെയാണ്‌ എഴുത്തുപള്ളി, പളളിക്കൂടം 

എന്നീ പേരുകളുണ്ടായത്‌. കേരളത്തിലെ വിദ്യാലയങ്ങളെ പളളിക്കൂടമെന്നും എഴു 

ത്തുപള്ളികളെന്നും വിളിച്ചത്‌ ബനദ്ധന്മാരാണ്‌. കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങളിലെ വിദ്യാരംഭ 

നാളില്‍ കുട്ടികളുടെ നാവില്‍ മോതിരം കൊണ്ടെഴുതുന്ന “നമോസ്തു ജിനതം” എ 

ഴുത്താശാന്മാരുടെ ബരദ്ധപാരമ്പര്യത്തെയാണ്‌ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യ 

മൃഗാദികളോട കരുണയും ദയയും സ്വികരിച്ച ബുദ്ധമതം എല്ലാ ദു:ഖത്തിനും കാര 

ണമായ തൃഷ്ണ ഉപേക്ഷിക്കണമെന്ന്‌ നിഷ്കര്‍ഷിക്കുന്നു. ബുദ്ധകാലഘട്ടത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ ബ്രാഹ്മണാധിപത്യ കാലഘട്ടത്തിലേക്കുളള പരിവര്‍ത്തനമാണ്‌ ബുദ്ധമത 

ആശയങ്ങളെ കുടുതല്‍ പ്രസക്തമാക്കുന്നത്‌. സ്നേഹം, ദയ എന്നിവയിലുന്നിയ 

ബരദ്ധാശയങ്ങളാണ്‌ ജനങ്ങളെ ബുദ്ധമതത്തിലേക്കടുപ്പിച്ചത്‌. 

3.6.2.1 ബുദ്ധകാലത്തിലെ ഥേരിമാര്‍ 

ബുദ്ധമതത്തില്‍ ആകൃഷ്ടരായി ബുദ്ധ സന്യാസികളുടെ സംഘത്തിലെ 

ത്തിയ ജ്ഞാനവൃദ്ധരായ സ്ത്രീകളാണ്‌ ഥേരിമാര്‍. സ്വന്തം താല്‍പര്യത്തിനനുസ 

രിച്ച്‌ ബുദ്ധസംഘത്തില്‍ ചേര്‍ന്ന സുമേധ, ബുദ്ധഭിക്ഷുണിയാവാന്‍ താല്‍പര്യപെട്ു 

സംഘത്തില്‍ ചെന്ന കഥ എഴുതിയ ജൃഷിദാസി, തന്റെ ശരീരത്തെക്കുറിച്ച്‌ 

വര്‍ണിച്ച ജീവകന്‍ സ്വന്തം കണ്‌ ചൂഴ്ന്നെടുത്ത്‌ കൊടുത്ത്‌ ശാരീരിക സനന്ദര്യം 

ക്ഷണികവും നശ്വരവുമാണെന്നും ബോധ്യപ്പെടുത്തിക്കൊടുത്ത ശുഭയെന്ന ഭിക്ഷു 

ണി, ജീവിത ദുരിതത്തില്‍ നിന്നും രക്ഷ നേടി ബദ്ധസംഘത്തില്‍ ചേര്‍ന്ന ഭദ്രകു 

ണ്ഡലകേശി, തന്റെ രണ്ടാം ഭര്‍ത്താവിന്റെ ആദ്യഭാര്യ തന്റെ മകള്‍ തന്നെയാ 

ണെന്നു തിരിച്ചറിഞ്ഞതോടെ ജീവിതവിരക്തിവന്ന്‌ ബദ്ധസംഘത്തില്‍ ചേര്‍ന്ന 

ഉല്‍പലവര്‍ണ, വൈശാലിയിലെ ഗണികയായ അംബപാലി, മറ്റൊരു ഗണികയായ 
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പത്മാവതി തുടങ്ങി ഗണികകളും അവിവാഹിതകളും വിധവകളും ഭിക്ഷുണീ മന്ദി 

രങ്ങളിലെത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. മനര്യരാജാക്കന്മാരുടെ കാലത്താണ്‌ ഥേരികള്‍ രചിച്ച ഗാന 

ങ്ങള്‍ ലിഖിതമായി സൂക്ഷിച്ചതെന്ന്പറയപ്പെടുന്നു””. ഭിക്ഷു സംഘത്തില്‍ ചേരാന്‍ 

തല്‍പര്യപ്പെട്ടവര്‍ക്ക്‌ അനുകൂലമായ നിലപാടാണ്‌ ബുദ്ധന്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌ എന്ന്‌ 

ഗഥേരീഗാഥകള്‍ വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 

3,6,2.2 ബുദ്ധകാലഘട്ടത്തിലെ സ്ര്തീ 

സ്ത്രികളെ ഭിക്ഷുസംഘത്തില്‍ ചേര്‍ക്കുന്നതിനോട്‌ തുടക്കത്തില്‍ യോജി 

ചചില്ലെങ്കിലും അധ്യാത്മികജീവിതത്തോടുള്ള അവരുടെ താല്‍പര്യത്തെ ബുദ്ധന്‍ 

പിന്നീട്‌ മാനിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 

മാതൃസഹോദരി ഗൌതമീദേവിയാണ്‌ ഭിക്ഷുണികള്‍ക്കായി ആശ്രമമുണ്ടാ 

ക്കാന്‍ ബുദ്ധനെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. നൂറുകണക്കിന്‌ സ്ത്രീകള്‍ സന്യാസത്തിലേക്ക്‌ 

തല്‍പരരായെത്തി. ഇവരില്‍ നിരവധിപേര്‍ ഥേരീഗാഥകള്‍ രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഭിക്ഷുണീ 

മന്ദിരങ്ങളിലെത്തിയവരില്‍ ഗണികകളും, വിധവകളും, അവിവാഹിതരും വൃദ്ധ 

കളും ഉണ്ടായിരുന്നതായി ഥേരീഗാഥകള്‍ തെളിയിക്കുന്നു. അമേരിക്കന്‍ സാമു 

ഹിക പ്രവര്‍ത്തകയായ റീത്ത ഗ്രോസ്സറിന്റെ അഭിര്രായത്തില്‍ സ്ത്രീ വിരുദ്ധത 

അക്കാലഘട്ടത്തിലുണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും ബുദ്ധിസം പൂര്‍ണമായും സ്ത്രീ വിരുദ്ധമാ 

ണെന്നു പറയാനാവില്ല”. വര്‍ത്തമാനകാല വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ ഭരണാധികാരികളില്‍ 

കുടുതലും സ്ത്രീകളായിരുന്നുവെങ്കില്‍ യുദ്ധക്കൊതിയും യുദ്ധാഹ്വാനവും ഉണ്ടാ 

കുമായിരുന്നില്ല. രാജ്യങ്ങള്‍ക്കിടയിലുള്ള സഹകരണവും ഐക്യവും വര്‍ദ്ധിക്കുമാ 

യിരുന്നു”. രാജ്യം ഭരിക്കാന്‍ സ്ത്രീ പ്രാപ്തയാണെന്ന ദലൈലാമയുടെ നിരീ 

ക്ഷണം സ്ത്രീസ്വത്വത്തെ അംഗീകരിക്കലാണ്‌. 

3.6.2.3 നവോത്ഥാന ചിന്ത 

രാഷ്ട്രീയമായും സാമുഹികമായും പരിതാപാവസ്ഥയിലായിരുന്ന കേരളിയ 

സമൂഹത്തെ ഉയര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുവരാന്‍ ഭക്തിയിലൂടെ മാത്രമേ സാധിക്കൂ എന്നു 
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തിരിച്ചറിഞ്ഞ എഴുത്തച്ഛന്‍ ആദ്യം ചെയ്തത്‌ സാര്‍വത്രിക വിദ്യാഭ്യാസത്തിനായി 

സനാകര്യമൊരുക്കുകയായിരുന്നു. ഭക്തിയിലുടെ വിദ്യ, വിദ്യയിലൂടെ മോക്ഷം 

എന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ കാഴ്ചപ്പാട. പാഠശാലകളില്‍ താഴ്ന്ന ജാതി 

ക്കാര്‍ക്ക്‌ പ്രവേശനം നിഷേധിച്ചപ്പോള്‍ സാര്‍വത്രിക വിദ്യാഭ്യാസത്തിനായി തന്റെ 

ഗൃഹം പളളിക്കൂടമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ സധൈര്യം മുന്നോട്ടുവന്നു. വിദ്യ അഭ്യസിക്കുന്ന 

തിന്‌ അവര്‍ണനെന്നോ, സവര്‍ണനെന്നോം, സ്ത്രീയെന്നോ, പുരുഷനെന്നോ വിവേ 

ചനമില്ലെന്ന ര്രഖ്യാപനമായിരുന്നു പള്ളിക്കൂടം വഴിയുള്ള വിദ്യാഭ്യാസം. ബ്രാഹ്മ 

ണാധിപത്യം സ്ത്രീക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം നിഷേധിച്ചപ്പോള്‍ കഴിവും വിവേകവുമുള്ളവ 

രാണ്‌ സ്ത്രീകള്‍ എന്ന ചിന്തയും വിശ്വാസവും തന്റെ കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളിലൂടെ 

്രാഹ്മണരുള്‍പ്പെടുന്ന സമൂഹത്തെ അറിയിക്കാന്‍ ധൈര്യപ്പെട്ടു. അത്യാഗ്രഹമാണ്‌ 

സര്‍വ ദുഃഖത്തിനും അടിസ്ഥാന കാരണമെന്നും എഴുത്തച്ഛന്‍ വിശ്വസിച്ചു. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു അയോധ്യാകാണ്ഡം ലക്ഷ്മണോപദേശത്തില്‍ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ കാഴ്ചപ്പാട്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. 

ദേഹം നിമിത്തമഹംബുദ്ധി കൈകൊണ്ടു 

മോഹം കലര്‍ന്നു ജന്തുക്കള്‍ നിരൂപിക്കും 

ബ്രാഹ്മണോഹം നരേന്ദ്രോഹമാഡ്യോഹമെ- 

ന്നാമ്രേഡിതം കലര്‍ന്നീടും ദശാന്തരേ 

ജന്തുക്കള്‍ ഭക്ഷിച്ചു കാഷ്ഠിച്ചു പോകിലാം 

വെന്തുവെണ്ണീറായ്‌ ചമഞ്ഞുപോയീടിലാം 

മണ്ണിനുകീഴായ്‌ കൃമികളായ്‌ പോകിലാം 

നന്നല്ല ദേഹം നിമിത്തം മഹാമോഹം ” 

ദേഹമാണ്‌ ജീവിതമെന്നു നിനച്ച്‌ അതില്‍ ശ്രമിച്ച്‌ ചിന്തിച്ച മോഹത്തിനടിമപ്പെടു 

ന്നത്‌ ഒരിക്കലും നല്ലതല്ലെന്ന ആശയം ദ്യോതിപ്പിക്കുക വഴി അമിതമായ മോഹ 

ത്തിന്‌ മനുഷ്യര്‍ അടിമപ്പെടേണ്ടെന്നും ശരിയായ അറിവിലൂടെ മാത്രമേ തിരിച്ചറി 
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വിലെത്തു എന്നും സമൂഹത്തെ ബോധ്യപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. ഞാന്‍ എന്ന 

ബോധം അര്‍ത്ഥശുന്യമാണെന്നും അറിവിലൂടെ സ്വയം ശുദ്ധീകരിക്കാനാവു 

മെന്നും (്പചരിപ്പിച്ചു. മാനവികതയിലധിഷഠിതമായ സമൂഹത്തെ കെട്ടിപ്പടുക്കുക 

എന്ന ലക്ഷ്യത്തിലേക്ക്‌ നീങ്ങാന്‍ ബുദ്ധമതതത്ത്വങ്ങള്‍ എഴുത്തച്ഛന്‌ ്രചോദനമാ 

യിട്ടുണ്ട്‌. ബുദ്ധമതം മുന്നോട്ടുവെച്ച സമത്വം, സാഹോദര്യം, മോക്ഷം, അഹിംസ, 

കര്‍മബോധം എന്നിവയെല്ലാം എഴുത്തച്ഛനെ സ്വാധിനിക്കുകയുണ്ടായി. ബൌദ്ധ 

ആശയങ്ങളിലെ സാര്‍വജനീനത്വം എഴുത്തച്ഛനെ ആകര്‍ഷിച്ചു എന്നത്‌ കിളിപ്പാട്ടു 

കൃതികളില്‍ വെളിപ്പെടുന്നു. അസാന്മാര്‍ഗിക പാതയിലൂടെ സഞ്ചരിക്കുന്ന സമൂ 

ഹത്തെ ഉണര്‍ത്താന്‍ ഈ തത്ത്വങ്ങള്‍ക്കാവുമെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ വിശ്വസിച്ചു. 

““ബോധഹിീനന്മാര്‍ക്കറിയാംവണ്ണം” രാമായണം രചിക്കുന്നതായി അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ ചൂചനയുണ്ട്‌. 

സോദരരുടെ സാംസ്കാരികോന്നമനം എഴുത്തച്ഛന്റെ ജീവിത ലക്ഷ്യമായി 

രുന്നു. ചേലനാട്ട അച്യുതമേനോന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ സമരം കൊണ്ടും 

അതിന്റെ അനാശാസ്യ ഭീകരഫലങ്ങള്‍ കൊണ്ടും തളര്‍ന്നു കഴിഞ്ഞതിനാല്‍ 

ആധ്യത്മികമായ ഉത്തേജനത്തിലേക്ക്‌ ദാഹത്തോടെ നോക്കിക്കൊണ്ടിരുന്ന കാല 

ത്തിന്റെ സന്തതിയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍”. കാലത്തിന്റെ പ്രവണതകളെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 

ബോധത്തോടെ നിരീക്ഷിക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ ശ്രമിച്ചതായി കാണാം. മധ്യകാല 

കേരളത്തിലെ ജീര്‍ണിച്ച സമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തിയതില്‍ എഴു 

ത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ക്ക്‌ നിസ്തൂലമായ പങ്കാണുള്ളത്‌. രാമായണമഹാഭാരതാദി കിളി 

പ്പാട്ടുകൃതികള്‍ ജനങ്ങളുടെ കയ്യിലെത്തിയതോടെ അവ വീടുകളില്‍ നിതൃ പാരാ 

യണത്തിനുപയോഗിച്ചു തുടങ്ങി. സമൂഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന അനീതികള്‍ക്കെ 

തിരെ കിളിപ്പാട്ടുകൃതികളിലുടെ ശബ്ദമുയര്‍ത്തി സമൂഹത്തെ പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ 

പാതയിലേക്കു നയിച്ചു എന്നതിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ പ്രസക്തി. 
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അബ്രാഹ്മണരുടെ ജ്ഞാനസമ്പാദനത്തിന്‌ അക്ഷീണം ഗ്രയത്നിച്ച എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ സാമൂഹിക പരിഷ്കരണം തന്റെ കാവ്യസരണിയിലൂടെ സാധ്യമാക്കുകയാ 

ണുണ്ടായത്‌. ആത്മാഭിമാനവും നിര്‍ഭയത്വവുമുള്ള സമൂഹത്തെ കെട്ടിപ്പടുക്കാ 

നാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യവും, പുരുഷാധിപത്യവും, 

സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ സ്വാധീനവും സ്ത്രീയെ രണ്ടാംകിട വസ്തുവായി വീട്ടിനു 

ള്ളില്‍ ഒതുക്കിനിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ അമ്മ മകന നല്‍കുന്ന ഉപദേശം ഇ(്രകാരമാണ്‌. 

അദ്ധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട അയോധ്യാകാണ്ഡത്തില്‍ 

രാമനെ നിത്യം ദശരഥനെന്നുള്ളി 

ലാമോദമോടുനിരുപിച്ചുകൊള്ളണം 

എന്നെ ജനകാത്മജയെന്നുറച്ചുകൊള്‍ 

പിന്നെ അയോധ്യയെന്നോര്‍ത്തീടടവിയെ 

മായാവിഹിനമീവണ്ണമുറപ്പിച്ചു 

പോയാലുമെങ്കില്‍ സുഖമായ്‌ വരിക തേ! ” 

എന്ന ലകഷ്മണനുള്ള സുമിത്രയുടെ ഉപദേശം സമൂഹനിീതി അനുസരിച്ചുകൊ 

ള്ളുക എന്ന താക്കീതാണ്‌. അധികാരഘടന നിര്‍മിച്ചുവെച്ച നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയ 

യായ സ്ത്രീയുടെ ബലഹിനമായ ഭാഷണമാണ്‌. 

അറിവിലൂടെ സാമൂഹിക പരിഷ്കരണം എന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ 

ലക്ഷ്യം. വ്യക്തികളുടെ മനസ്സിന്റെയും ചിന്തയുടെയും ശുദ്ധീകരണം തദ്വാരാ 

സമൂഹ ശുദ്ധീകരണം എന്നതായിരുന്നു മഹാകവിയുടെ അഭിലാഷം. പതിനാറും 

പതിനേഴും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്ന വര്‍ഗമായ ശൂദ്രരുടെ സാമൂഹി 

കവും സദാചാരപരവുമായ പുനരുത്ഥാനത്തിന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ വഹിച്ച നിര്‍ണായക 

മായ പങ്കിനെ പത്തൊമ്പതും ഇരുപതും നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ താഴ്ന്ന വര്‍ഗമായി കണ 

ക്കാക്കപ്പെട്ടിരുന്ന ഈഴവരുടെ സമുദ്ധാരണത്തിന്‌ വേണ്ടിയുള്ള ശ്രീനാരായണഗു 

രുവിന്റെ പരിശ്രമത്തോട ഇളംകുളം കുഞ്ഞന്‍പിള്ള താരതമ്യപ്പെടുത്തുന്നു”. രാജ്യ 
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ഭരണ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നതോടൊപ്പം ്രാഹ്മണവര്‍ഗത്തിന്റെ കാപട്യങ്ങ 

ളെയും അനീതികളെയും തുറന്നുകാട്ടുകയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്തത്‌. 

സമൂഹത്തിനുവേണ്ടി പ്രതികരിക്കുക വഴി സമൂഹചിന്തയെ നവീകരിക്കുവാന്‍ 

ശ്രമിച്ചു. അങ്ങനെ കാലത്തിന്റെ സാമുഹിക-സാംസ്കാരിക നവോത്ഥാനത്തില്‍ 

ഭാഗമാവാന്‍ എഴുത്തച്ഛനു കഴിഞ്ഞു. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട യുദ്ധകാ 

ണ്ഡത്തില്‍ വിഭീഷണനെ ശ്രീരാമസന്നിധിയില്‍ സ്വീകരിക്കുന്നതു സംബന്ധിച്ച 

സംവാദത്തിലെ ശ്രീരാമന്റെ പ്രഖ്യാപനം അക്കാലത്ത്‌ സമുഹത്തില്‍ നിലനിന്നി 

രുന്ന ജാതിവിവേചനത്തിനെതിരായുള്ള വിളംബരമാണ്‌. 

ജാതിനാമാദികള്‍ക്കല്ല ഗുണഗണ 

ഭേദമെന്നത്രെ ബുധന്മാരുടെ മതം ” 

കേരളീയ സമുഹത്തില്‍ ജാതിക്കെതിരെ ഉയര്‍ന്ന സ്വാതന്ത്ര വിളംബരമാണിത്‌. 

പ്രതികൂല സാഹചര്യങ്ങളെ മറികടന്ന്‌ സമുഹത്തെ നവീകരിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച കവി 

യാണ്‌ തുഞ്ചത്ത്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ ആരംഭത്തിലുണ്ടായ 

നവോത്ഥാന നായകന്മാരെയും നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനങ്ങളെയും സ്വാധീനിച്ച 

കവി സമുഹത്തെ നവോത്ഥാനത്തിലേക്ക്‌ നയിച്ചു എന്നത്‌ പ്രസക്തമായ വസ്തു 

തയാണ്‌. സ്മൃതിശാസ്ത്ര നിയമങ്ങള്‍ സമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന 

അന്തരീക്ഷത്തില്‍ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥിതിക്ക്‌ കീഴ്പ്പെടേണ്ടിവന്നെങ്കിലും തന്നാലാ 

വുംവിധം അവയെ പ്രതിരോധിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചുവെന്നത്‌ എഴുത്തച്ഛനേയും കാലഘ 

ടുത്തെയും സംബന്ധിച്ച്‌ സാമൂഹികവിപ്ലവമായിരുന്നു. 

3,7 സ്മൃതിശാസ്ര്തങ്ങളിലെ സ്ത്രീനിലപാടുകള്‍ 

മധ്യകാല കേരളീയ സമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ച സ്മൃതിശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥ 

ങ്ങളുടെ സ്ത്രീസമൂഹത്തോടുള്ള നിലപാടുകള്‍ വിശകലനം നടത്തുകയാണ്‌ ഈ 

ഭാഗത്ത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ അനുരണനങ്ങള്‍ സമൂഹത്തിന്റെ സര്‍വമണ്ഡലങ്ങ 

ളിലും വ്യാപിച്ചു. ബ്രാഹ്മണ നിര്‍മിതമായ സ്മൃതികള്‍, ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, സുത്ര 

147



ങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ജാതി വ്യവസ്ഥയിലും പുരുഷാധികാരത്തിലും ഉന്നിയുള്ള 

തും താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരെയും സ്ത്രീകളെയും ചുഷണം ചെയ്യാനുതകുന്നതായിരു 

ന്നു. പുരുഷാധിപത്യ സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ പാര്‍ശ്വവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ടു. 

സ്മൃതിശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥങ്ങളും സൂത്രങ്ങളും സമുഹത്തെ കയ്യിലൊതുക്കിയിരുന്ന 

സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടും മഹാഭാരതം 

കിളിപ്പാട്ടും പ്രചരിക്കുന്നത്‌. നീചമായ ആചാരങ്ങളും ജാതിവ്യവസ്ഥയും സമു 

ഹത്തെ ഗ്രസിക്കുമ്പോഴും കീഴ്ജാതിക്കാരെയും സ്ത്രീകളെയും പാര്‍ശ്വവല്‍കൃത 

വിഭാഗമായി മാറ്റി നിര്‍ത്തുന്ന അക്കാലത്തെ ്രാഹ്മണനിര്‍മിത നിയമങ്ങളെ പ്രതി 

രോധിച്ചുകൊണ്ടായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികള്‍ എഴുതപ്പെട്ടതും പ്രചരിച്ചതും. 

മധ്യകാല കേരളീയ സമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ച മനുസ്മൃതി, ശാങ്കരസ്മൃതി, ശുക്ര 

നീതി, അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രം, ചാണക്ൃയസുത്രങ്ങള്‍ എന്നിവയുടെ സ്ത്രീയോടുള്ള നില 

പാടുകള്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളുടെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ പരിശോധിക്കുന്നു. 

3.7.1 മനുസ്മൃതി 

പ്രാചീന-മധ്യകാല കേരളീയ സമൂഹത്തെ സ്വാധീനിച്ച ധര്‍മശാസ്ത്രമാണ്‌ 

മനുസ്മൃതി. മനുവിന്റെ പരമ്പരയിലുള്ള ഭൃഗുമഹര്‍ഷിയുടെ ഉപദേശ്രപകാരം 

ശിഷ്യന്‍ രചിച്ചതാവാം മനുസ്മൃതിയെന്നും ബി.സി. രണ്ടാം ശതകത്തോടുകുടി 

ഇതിന്റെ രചന നടന്നിരിക്കണമെന്നും മനുസ്മൃതിയുടെ ആമുഖത്തില്‍ പറയുന്നു”. 

ഭൃഗുമഹര്‍ഷിയെയാണ്‌ മനുസ്മൃതിയുടെ കര്‍ത്താവായി കരുതുന്നത്‌. മനുസ്മൃതി 

ഭൃഗുസംഹിത എന്നും അറിയപ്പെടുന്നു. ബ്രാഹ്മണ പ്രഭാവകാലത്ത്‌ നിര്‍മിതമായ 

മനുസ്മൃതി ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ഏറെ ആനുകുല്യങ്ങൾ നല്‍കുന്നു. ജാതിക്രമത്തെക്കു 

റിച്ച്‌ വിശദീകരിക്കുന്നതോടൊപ്പം സ്ത്രീ സമൂഹത്തിനുമേല്‍ നിയന്ത്രണങ്ങളും 

ചുമത്തുന്നുണ്ട്‌. 

വിവാഹത്െക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരിക്കുന്നിടത്ത്‌ ചെമ്പന്‍മുടി ഉള്ളവളും അധി 

കാംഗിയും നിത്യരോഗിണിയും രോമശുന്്യയും ബഹുരോമവതിയും പരുഷഭാഷി 
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ണിയും പിംഗളാക്ഷിയുമായ കന്യകയെയും സഹോദരനില്ലാത്തവളെയും പിതാവി 

നെക്കുറിച്ച്‌ നിശ്ചയമില്ലാത്തവളെയും വിവാഹം കഴിക്കരുത്‌ എന്നാണ്‌ ഉപദേ 

ശിക്കുന്നത്‌. വൃത്ൃയസ്ത ജാതികളില്‍ നിന്ന്‌ പുരുഷന്‌ വിവാഹം കഴിക്കാം എന്നത്‌ 

ബഹുഭാര്യാത്വം നിലനിന്നിരുന്നുവെന്നതിന്റെ സൂചനയാണ്‌. ബഹുഭര്‍തൃത്വപരാ 

മര്‍ശങ്ങള്‍ മനുസ്മൃതിയിലില്ല. പുരുഷപക്ഷപാത പാതി(വ്വത്യമാണ്‌ മനുസ്മൃതി 

നിഷ്കര്‍ഷിക്കുന്നതെന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ പരിഗണന നല്‍കാതെ 

തികച്ചും ഏകപക്ഷീയമായ വിവരണങ്ങളാണ്‌ വിവാഹത്തെ സംബന്ധിച്ചുളളത്‌. 

ബ്രാഹ്മം, ദൈവം, ആര്‍ഷം, പ്രാജാപത്യം, ആസുരം, ഗാന്ധർവം, രാക്ഷസം, 

പൈശാചം എന്നീ എട്ടുതരം വിവാഹങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ വിവരിക്കുന്നു. അംബ, അംബി 

ക, അംബാലികമാരെ ഭീഷമര്‍ പിടിച്ചുകൊണ്ടുപോയി വിവാഹം കഴിപ്പിച്ചത്‌ രാക്ഷ 

സവിവാഹത്തിനുദാഹരണമാണ്‌. മഹാഭാരതം ശാകുന്തള കഥയില്‍ ഗാന്ധര്‍വ 

വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഏത്‌ കന്യകയെ വേള്‍ക്കണമെന്ന്‌ നിര്‍ദ്ധേ 

ശിക്കുന്ന മനുസ്മൃതി ഏത്‌ തരം പുരുഷനെ കന്യക വേള്‍ക്കണമെന്നു പറയുന്നി 

ലല. 

ഇച്ഛക്കനുസരിച്ച്‌ ര്രവര്‍ത്തിക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം സ്ത്രീക്കുണ്ടായി 

രുന്നില്ല. ഭര്‍ത്താവ്‌ എതു സ്വഭാവക്കാരനായാലും സ്ത്രീ ശുശ്രൂഷിച്ചു കൊ 

ളളണമെന്ന തികച്ചും പുരുഷപക്ഷപാതപരവും സ്ത്രീവിരുദ്ധവുമായ സ്മൃതി 

നിലപാട്‌ നിര്‍മിതിവാദം എതിര്‍ക്കുന്നു. സ്ത്രീധര്‍മം വിവരിക്കുന്ന മനുസ്മൃതി 

പുരുഷധര്‍മത്തെക്കുറിച്ചെവിടെയും പരാമര്‍ശിക്കുന്നില്ല. സ്വതന്ത്രയാവാനാഗ്രഹി 

ക്കുന്ന സ്ത്രീ ആധുനികകാലത്തും പാര്‍ശ്വവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നു. ഭരണഘടനയെ 

ന്നപോലെ ഏതുകാലത്തും സമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിക്കുവാന്‍ മനുസ്മൃതിക്കായിട്ടു 

ണ്ട്‌. അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കപ്പെട്ട അരുതുകളില്‍ നിന്നും മോചനം നേടി പുതിയ സമു 

ഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുകയെന്ന ആധുനിക സ്ത്രീയുടെ നിര്‍മിതിബോധമാണ്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളില്‍ പ്രകാശിക്കുന്നത്‌. 
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സ്ത്രീയെന്നാല്‍ വംശവര്‍ദ്ധനവിനുള്ള ഉപകരണം മാത്രമാണെന്നതായി 

രുന്നു നില. പുരുഷന്മാര്‍ സ്ത്രീകളെ അസ്വതന്ത്രകളാക്കി നിർത്തണമെന്നു പറയു 

മ്പോള്‍ തന്നെ സ്ത്രീകള്‍ പൂജിക്കപ്പെടുന്ന കുലത്തില്‍ ദേവതകള്‍ പ്രസാദിക്കുന്നു 

എന്ന വൃത്യസ്ത സമീപനമാണ്‌ കാണാനാവുക. വിധവാ വിവാഹം നിഷേധിക്ക 

പെട്ടിരുന്നു. സ്ത്രീ അബലയല്ലെന്നും അംഗീകരിക്കപ്പെടേണ്ടവളാണെന്നുമുള്ള 

തിരിച്ചറിവ്‌ പല സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും എഴുത്തച്ഛനെ നയിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും പ്രതി 

രോധങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം സ്മൃതിനിയമങ്ങള്‍ ഉറപ്പിക്കുകയും പാതി(ര്വത്യം മഹത്വ 

വല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നതായി രാമായണമഹാഭാരതാദികളില്‍ കാണുന്നു 

ണ്ട്‌. 

3,7.2 ശാങ്കരസ്മൃതി 

ബ്രാഹ്മണനിര്‍മിത നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ എങ്ങനെ സമുഹത്തെ തങ്ങളുടെ അധീ 

നതയിലാക്കുവാന്‍ സാധിച്ചു എന്നുള്ളതിന്റെ മറ്റൊരു തെളിവാണ്‌ ശാങ്കരസ്മൃതി 

അഥവാ ലഘുധര്‍മപ്രകാശിക. മുപ്പത്തിയാറ്‌ അധ്യായങ്ങളുള്ളതില്‍ പന്ത്രണ്ട്‌ 

അധ്യായം മാത്രമേ കണ്ടെത്തി പ്രസിദ്ധീകരിച്ചിട്ടുളളു. ശാങ്കരസ്മൃതിയില്‍ വിവരി 

ക്കപ്പെട്ട അറുപത്തിനാല്‌ അനാചാരങ്ങള്‍ സ്ത്രീകളെ അനുസശരിപ്പിക്കുന്നതിനു 

വേണ്ടി നിര്‍മിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌. ആചാരങ്ങള്‍ പലപ്പോഴും സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ പ്രതികൂല 

മായാണ്‌ ഭവിക്കാറ്‌. ലഘുധര്‍മ പ്രകാശികയുടെ പന്ത്രണ്ടാമധ്യായത്തില്‍ നാലാം 

പാദത്തിലാണ്‌ അറുപത്തി നാല്‍ അനാചാരങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള വിവരണമുളളത്‌. 

വിവാഹത്തിനുള്ള കന്യകയെ തെരഞ്ഞെടുക്കല്‍, സ്ത്രീകള്‍ പാലിക്കേണ്ട ധര്‍മം, 

രജസ്വല ധര്‍മം എന്നിവയെക്കുറിച്ച്‌ വിശദീകരണങ്ങളുണ്ട്‌. പത്നി ഭര്‍ത്താവുണ്ട 

ഇലയില്‍ ഉണ്ണണം, ഭര്‍ത്താവിന്‌ വിരോധമായൊന്നും പറയരുത്‌, ഭര്‍ത്താവിന്‌ മറ്റു 

ഭാര്യമാരുണ്ടെങ്കില്‍ അവരെ സഖികളെപോലെ കരുതണം എന്നിവ മുന്നോട്ടു 

വെക്കുന്ന പക്ഷപാതനയം ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. കാളിദാസശാകുന്തളം നാലാമങ്ക 

ത്തില്‍ പ്രിയന്‍ അപ്രിയം പറഞ്ഞാലും കോപിക്കരുതെന്നും സപത്നീജനത്തെ 
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്രിയസഖിക്കൊപ്പം കരുതുക എന്നും കണ്വന്‍ ശകുന്തളയോടു പറയുന്നുണ്ട്‌. 

ഭര്‍ത്താവെന്ന ഈശ്വരവിഗ്രഹത്തെ നിതൃവും പൂജിക്കണമെന്നതു മാത്രമല്ല 

ഭര്‍ത്താവിന്റെ കാല്‍ കഴുകിയ വെള്ളം അവള്‍ക്ക്‌ ഗംഗാതീര്‍ത്ഥത്തിനു തുല്യമാ 

ണെന്നു പറയുന്നത്‌ അക്കാലത്തെ സ്ത്രീയുടെ മനോഭാവമാണ്‌ സ്പഷ്ടമാ 

ക്കുന്നത്‌. 

സ്ത്രീ ആരെന്നും എന്തെന്നും പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥിതിയും നീതി 

ശാസ്ത്ര സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങളും നിര്‍ണയിച്ചിരുന്ന കാലഘട്ടത്തില്‍ കവിയുടെ 

നൈതികബോധം കഥാപാത്രങ്ങളിലുടെ ആവിഷകരിക്കുമ്പോഴും സ്മൃതിനി 

യമങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ചുളള ആദര്‍ശസ്ത്രീസങ്കല്‍പം രാമായണ-മഹാഭാരതങ്ങളില്‍ 

പ്രാധാന്യത്തോടെ വിശദീകരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

3.7.3 ശുക്രനീതി 

ജംബുദ്വീപില്‍ മഹാരാജാവായി അഭിഷേകം ചെയ്യപ്പെട്ട വൃഷപര്‍വാവിന്‌ 

രാജഭരണം പ്രജാക്ഷേമകരമാക്കിത്തീര്‍ക്കാന്‍ ശുക്രാചാര്യര്‍ രചിച്ച നിതിശാസ്ത്ര 

മാണ്‌ ദണ്ഡനീതിശാസ്ത്രം. ദണ്ഡനീതിശാസ്ത്രം ഇന്ന്‌ ലഭ്യമല്ല. അതിന്റെ 

സംഗ്രഹമായ ശു്രനീതീ എന്ന്‌ ആരാല്‍ എഴുതപ്പെട്ടു എന്നും വ്യക്തമല്ല. 1882ല്‍ 

മദ്രാസ്‌ സര്‍ക്കാരിന്റെ ഒപ്പര്‍ട്ട ആയിരുന്ന ഡോ. ഗുസ്താവ്‌ ക്രമപ്പെടുത്തിയെടുത്ത 

ശുക്രനീതി 19൭4ല്‍ അലഹബാദിലെ ബദുര്‍ഗങഞ്ച്‌ ഭുവനേശ്വരി ആശ്രമത്തില്‍ നിന്നു 

സുധീന്ദ്രനാഥ വസു എന്ന പ്രസാധകന്‍ ഇംഗ്ലീഷില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതാണെന്ന്‌ 

ശുക്രനീതി പരിചയത്തില്‍ ഗംഗാധരന്‍ ചെങ്ങാലൂര്‍ എഴുതുന്നു”. മാടമ്പ്‌ ചിത്രന്‍ 

നമ്പൂതിരിയുടെ ശു്രനീതി മലയാള വിവര്‍ത്തനം കൊല്ലവര്‍ഷം 1102ലാണ്‌ ്രസി 

ദ്ധീകരിക്കപ്പെട്ടത്‌. 

സ്ത്രീകളോടുള്ള പെരുമാറ്റം, സ്വത്തവകാശം, കന്യാദാന നിര്‍ദേശങ്ങള്‍, 

രജസ്വലയായിരിക്കുമ്പോള്‍ ആചരിക്കേണ്ടവ എന്നിവയെല്ലാം വിശദീകരിക്കുന്നു 
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ണ്ട്‌. ഓരോ വ്യക്തിയുംം സൂക്ഷിക്കേണ്ട ധാര്‍മികതയെകുറിച്ച്‌ ശുക്രനീതി മുന്നാം 

അധ്യായത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

ശുക്രകാലത്ത്‌ സമൂഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന ആചാരങ്ങളും സ്ത്രീക്ക്മേല്‍ 

കല്‍പിക്കപ്പെട്ട നിയന്ത്രണങ്ങളും അന്നത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥകളെ വെളിപ്പെടുത്തു 

ന്നു. ശുക്രകാലത്ത്‌ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യ വ്യവസ്ഥയാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണ 

നിര്‍മിത നിയമങ്ങളായിരുന്നു സമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നത്‌. സമുഹത്തില്‍ 

സ്ത്രീ ആചരിക്കേണ്ട നിയമങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നാലാം അധ്യായം ചതുരര്‍ത്ഥ പ്രകര 

ണത്തില്‍ സവിസ്തരം പ്രതിപാദിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശുദ്ധാശുദ്ധ സങ്കല്‍പങ്ങള്‍ അടി 

ച്ചേല്‍പിച്ച്‌ സ്ത്രീയെ മാറ്റി നിര്‍ത്തുന്നതിനെ ശുക്രനീതിയും അനുകൂലിക്കുന്നു. 

തീണ്ടാരിയായാല്‍ സ്ത്രീ അനുവര്‍ത്തിക്കേണ്ടതെന്തെല്ലാം എന്നതും വിസ്തരിച്ചു 

പറയുന്നുണ്ട്‌. മിശ്രവിവാഹം അനുകൂലിക്കുന്ന ശു്രനീതി വിധവാ വിവാഹം, 

വിവാഹമോചനം എന്നിവ അനുകൂലിക്കുന്നില്ല. 

ബ്രാഹ്മണനിര്‍മിതമായ നിയമങ്ങള്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ അമിത നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ 

ഏര്‍പ്പെടുത്തിയിരുന്നുവെന്ന്‌ ശുര്രനീതിയില്‍ നിന്ന്‌ തെളിയുന്നു. ഓരോ നിയമവും 

ഏകപക്ഷീയവും സ്ത്രീവിരുദ്ധവുമായിരുന്നു. 

3.7.4 അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രം 

പ്രാചീന ഭാരതത്തിലെ ജനങ്ങളുടെ ജീവിതവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട നിയമ 

ങ്ങളും രാഷ്ടതന്ത്രങ്ങളും ഗ്രതിപാദിക്കുന്ന ഗ്രന്ഥമാണ്‌ കനടില്യന്റെ അര്‍ത്ഥശാ 

സ്ത്രം. അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രത്തിന്റെ കാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ വൃത്യസ്ത അഭി്രായങ്ങളാണു 

ള്ളത്‌”. 

ഒരു ക്ഷേമരാഷ്ട്രം എങ്ങനെ കെട്ടിപ്പടുക്കാം എന്നതിനെക്കുറിച്ച അര്‍ത്ഥ 

ശാസ്ത്രം വ്യക്തമാക്കുന്നു. കേന്ദ്രീകൃത ഭരണ വ്യവസ്ഥ, സാമ്പത്തിക വിഭവ 

ങ്ങളുടെ ഉപഭോഗം എന്നിവയെക്കുറിച്ചും വിശദീകരണങ്ങളുണ്ട്‌. കടില്യന്റെ 
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കാലത്ത്‌ ജനത്തിന്‌ ഭുമി വാങ്ങുന്നതിനും വില്‍ക്കുന്നതിനുമുളള അവകാശമുണ്ടാ 

യിരുന്നു എന്നത്‌ പൊതുജനത്തിനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്ത്തെയാണ്‌ കാണിക്കുന്നത്‌. 

സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ രാജസന്നിധിയില്‍ ചെന്ന്‌ പരാതി ബോധിപ്പിക്കുവാനുള്ള സ്വാത 

ന്ത്യമുണ്ടായിരുന്നു. സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസം പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു. സ്ത്രീകള്‍ 

ആഭരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ അമിത (്രാധാന്യം കല്‍പിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ മാത്രമല്ല അത്‌ ഭര്‍ത്യ 

മതികള്‍ അനുഭവിച്ചിരുന്ന സുഖസകര്യങ്ങളായേ കരുതിയിരുന്നുള്ളൂ. വിധവക 

ള്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്രം അനുവദിച്ചിരുന്നില്ല. ബന്ധുക്കളുടെ അനുവാദത്തോടെയല്ലാതെ 

അവകാശപ്പെട്ട സ്വത്ത്‌ കൈവശംവെക്കാന്‍ വിധവകള്‍ക്ക്‌ അവകാശമുണ്ടായിരുന്നി 

ലല. 

അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രകാലത്ത്‌ ഗണികകള്‍ക്ക്‌ പ്രത്യേക പരിഗണന നല്‍കിയിരു 

ന്നു. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥക്കനുസരിച്ചുളള തൊഴില്‍വിഭജനമാണ്‌ അക്കാലത്തു 

ണ്ടായിരുന്നത. അതുകൊണ്ടുതന്നെ സ്വത്തുവിഭജനത്തില്‍ അസമത്വം ഗ്രകടമായി 

രുന്നു. ഒരു കാലഘട്ടത്തിലെ സമുഹചിത്രം അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രത്തില്‍ പ്രതിഫലിക്കു 

ന്നുണ്ട്‌. രാജ്യഭരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ സഭാപര്‍വത്തില്‍ നാരദന്‍ പാണ്ഡവര്‍ക്കു 

നല്‍കുന്ന ഉപദേശത്തില്‍ പുതിയസമൂഹത്തിന്റെ മുദ്രകള്‍ ഉണ്ടെന്നും അര്‍ത്ഥശാ 

സ്ത്രത്തിലെ പല ആശയങ്ങള്‍ക്കും അവിടെ സ്ഥാനമുണ്ടെന്നും സുനില്‍. പി. ഇള 

യിടം നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. 

3.8 എഴുത്തച്ചന്‍ കൃതികളിലെ സമൂഹനിര്‍മിതി 

സാമൂഹികവും രാഷ്ട്രീയവും സാമ്പത്തികവുമായ അധഃപതനത്തിന്റെ 

കാലഘട്ടമായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റേത്‌. വൈദേശികാധിപത്യം, നാടുവാഴികള്‍ക്കിട 

യിലെ പരസ്പര സ്പര്‍ദ്ധ, വൈരം, ഭോഗാലസന്മാരായ ബ്രാഹ്മണരുടെ കുത്ത 

ഴിഞ്ഞ ജീവിതം, ജാതിവ്യവസ്ഥ, വിദ്യാഭ്യാസരംഗത്തെ ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍, എന്നിവ 

പാരമൃത്തിലെത്തി നില്‍ക്കുന്ന സാമൂഹീകാന്തരീക്ഷത്തില്‍ ജനസ്സുകളെ വിമലീക 

രിക്കുവാനും തദ്വാരാ കെട്ടുറപ്പുള്ള സമുഹത്തെ പുനരുജ്ജീവിപ്പിച്ചെടുക്കുവാനും 
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ആധ്യാത്മികമായ ഒരുണര്‍വ്‌ ജനമനസ്സുകളില്‍ ഉണ്ടാക്കിയെടുക്കേണ്ടത്‌ അത്യാവ 

ശ്ൃമാണെന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ വിശ്വാസം. ഭൂൃതുമതികളായ സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ 

അമ്പലങ്ങളില്‍ പോകാനോ ഈശ്വരനാമം ഉച്ചരിക്കാനോ അനുവാദമുണ്ടായിരുന്നി 

ല്ല. സാമൂഹമേധാവിത്തമെന്ന സവര്‍ണശാഠ്യത്തെ എതിര്‍ത്ത്‌ വേദശാസ്ത്രങ്ങള്‍ 

അഭ്യസിക്കാന്‍ തുനിഞ്ഞതിലൂടെ ജ്ഞാനസമ്പാദനം ഒരു ്രത്യേക വിഭാഗത്തിന്റെ 

കുത്തകയാണെന്ന ധാരണയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ തിരുത്തിയത്‌. 

മധ്യകാലഘട്ടത്തില്‍ രാജ്ഞിക്ക്‌ രാജാവിന്റെ അനന്തരാവകാശികളെ പ്രസ 

വിച്ചു കഴിഞ്ഞാല്‍ ഈശ്വരഭജനവുമായി മുന്നോട്ടുള്ള ജീവിതം തുടര്‍ന്നുകൊണ്ടു 

പോവുകയേ നിവ്യത്തിയുണ്ടായിരുന്നുളളു. ഭരണപരമായോ, രാഷ്ട്രീയപരമായോ 

ഉള്ള ചര്‍ച്ചകളില്‍ രാജ്ഞിമാരുടെ അഭി്രായമോ, തീരുമാനങ്ങളോ ചോദിക്കു 

കയോ കേള്‍ക്കുകയോ ചെയ്യുന്ന പതിവുണ്ടായിരുന്നില്ല.. അധ്യാത്മരാമായ 

ണത്തില്‍ പുത്രജനനത്തിനു മുമ്പു നടത്തിയ പുത്രകാമേഷ്ടി കര്‍മം നിശ്ചയിച്ച 

പ്പോഴോ നടത്തുന്നതുമായി ബന്ധപ്പെട്ടോ, ശ്രീരാമന്റെ അഭിഷേകവുമായി ബന്ധ 

പ്പെട്ട തീരുമാനങ്ങളെടുക്കുമ്പോഴോ രാജ്ഞിമാരുടെ അഭിപ്രായം ആരാഞ്ഞിരുന്നി 

ല്ല. പുരുഷാധിപത്യ വ്യവസ്ഥയുടെ അനുരണങ്ങളായിരുന്നു ഇതെല്ലാം. അധികാര 

ദുഷ്ര്രഭുത്വം എഴുത്തച്ഛന്‍ എതിര്‍ക്കുകയും സാമൂഹീകാന്തരീക്ഷത്തില്‍ നിലനി 

ന്നിരുന്ന അനാചാരങ്ങളെ കവിതകളില്‍ അവതരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. ജാതിചി 

ന്തക്കതീതമായി ധാര്‍മികതയിലുൂന്നിയ വിദ്യാസമ്പന്നമായ നവസമുൂഹത്തെയാണ്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ സ്വപ്നം കണ്ടത്‌. സ്ത്രീ ആദരിക്കപ്പെടേണ്ടവളും സ്നേഹിക്കപ്പെടേ 

ണ്ടവളുമാണെന്ന മനോവിചാരം കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളില്‍ തെളിയുന്നു. 

3.8.1 സീത 

രാമനേക്കാള്‍ രാമായണകഥ മുന്നോട്ടു കൊണ്ടുപോകുന്ന ചാലക ശക്തി 

യാണ്‌ സീത. ഉല്‍പത്തികഥകളനുസരിച്ച്‌ സീത വൃത്യസ്തപേരുകളില്‍ വിശേഷി 

പ്പിക്കപെടുന്നു". 
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ദേവാ ഹ വൈ ്രജാപതിമ ബ്രുവന്‍ കാ സീതാ കിം 

രൂപാമിതി സ ഹോ വാ ച പ്രജാപതി: സാ സീതേതി 

മുലപ്രകൃതിരുപത്വാത്‌ സാ സീതാ പ്രകൃതി: സ്മൃതാ 

പ്രണവ പ്രകൃതി രൂപത്വാത്‌ സാ സീതാ ഗ്രകൃതി രുച്യതേ 

സീതാ ഇതി (്തിവര്‍ണ്ണാത്മാ. സാക്ഷാന്മായാമയി ഭവേത്‌ HB 

ഒരിക്കല്‍ ദേവന്മാര്‍ ബ്രഹ്മാവിനോട്‌ സീതാദേവി ആരാണെന്നും രൂപം എന്താ 

ണെന്നും അന്വേഷിച്ചപ്പോള്‍ ശക്തിതേജസ്സുകള്‍ ചേര്‍ന്ന മഹാമാതാവാണ്‌ സീത. 

മുല്രകൃതി ആയിരിക്കുന്ന കാരണത്താല്‍ ആ ദേവീമാതാവിനെ പ്രകൃതി എന്നു 

വിളിക്കുന്നു. മാത്രമല്ല ്രണവ പ്രകൃതിരൂപിണി എന്ന അവസ്ഥയിലും പ്രകൃതി 

തന്നെയാണ്‌. മൂന്നു വര്‍ണമുള്ള സീത എന്ന നാമം യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ യോഗമായ 

യാണ്‌ എന്നായിരുന്നു ്രഹ്മാവിന്റെ മറുപടി. 

വ്യത്യസ്ത രാമായണ രചയിതാക്കളെ സീത എങ്ങനെ സ്വ്വാധിനിച്ചു 

വെന്നും അവരുടെ രാമായണ കാവ്യങ്ങള്‍ ഏതു വിധത്തില്‍ സമൂഹത്തെ പ്രതിഫ 

ലിപ്പിക്കുന്നുവെന്നും പരിശോധിക്കുകയും ഇവ മുന്നോട്ടു വെക്കുന്ന കാഴ്ചപ്പാടു 

കളെ എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാടുകളുമായി താരതമ്യവിശകലനം നടത്തുകയും 

ചെയ്യേണ്ടതുണ്ട്‌. വാല്മീകിരാമായണം, കമ്പരാമായണം, കണ്ണശ്രാമായണം, 

അധ്യാത്മരാമായണം, അധ്യാത്മ രാമായണം കിളിച്ചാട, കൃത്തിവാസരാമായണം, 

ശ്രീരാമചരിതമാനമാനസ്ം എന്നിവക്കൊപ്പം രഘ്യവംശം, ഭാഷാ തമാമായണം ചന്ധ്ു 

എന്നിവയും വിശകലനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. 

3.8.11 വാല്മീകിരാമായണം 

വാല്‍മീകിരാമായണത്തിലെ സീത ന്പ്വന്തം വ്യക്തിത്വത്താല്‍ പ്രബ 

ലയായിത്തീര്‍ന്നവളാണ്‌. വൃത്യസ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ സീത എങ്ങനെ ഇടപെടുന്നു 

വെന്നതിനൊപ്പം വാല്‍മീകിരാമായണത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കി പില്‍കാലത്ത്‌ രചി 
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ക്കപ്പെട്ട രാമായണങ്ങള്‍ക്ക്‌ എങ്ങനെ പ്രചോദനമായെന്നും പരാശോധിക്കുകയാ 

ണിവിടെ. 

ബാലകാണ്ഡം എഴുപത്തി മൂന്നാം സര്‍ഗത്തിലാണ്‌ സീത ആദ്യമായി 

്രത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ശ്രേഷ്ഠധനുസ്സ്‌ കാണാന്‍ രാമലക്ഷ്മണന്മാരൊത്ത്‌ മിഥില 

യിലെത്തുന്ന വിശ്വാമി്രനോട്‌ സീതയുടെ ജനനത്തെക്കുറിച്ചും വീരശുല്‍കമായി 

ഗ്രഖ്യാപിച്ചതിനെക്കുറിച്ചുമുള്ള ജനകന്റെ ഭാഷണം വീര്യം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച്‌ കന്യ 

കയെ വേശക്കുന്ന സ്രമ്പദായം വാല്‍മീകിരാമായണത്തിന്റെ കാലത്തുതന്നെ ഉണ്ടാ 

യിരുന്നുവെന്നതിന്റെ സൂചനയാണ്‌. അഗ്നിസമക്ഷത്തില്‍ സീതയെ രാമന്‌ അഭി 

മുഖമായി നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌ ജനകന്‍ “ഇവളെ കൈക്കൊളളുക്‌” എന്ന്‌ പറഞ്ഞതു 

കേട്ട ഭൂഷിമാരും ദേവന്മാരും പതിവ്രത, മഹാഭാഗ്യവതി, നിഴല്‍പോലെ അനുഗമി 

ക്കുന്നവള്‍ എന്നാണ്‌ സീതയെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭര്‍ത്താവിനു നിഴലായി കുടെ 

യുണ്ടാവണം എന്ന സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ സ്ത്രീ നിര്‍വചനങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമാ 

ണത്‌. അഭിഷേകം മുടങ്ങിയതും വനവാസത്തിനു പോകേണ്ടതുമായ വിവരങ്ങള്‍ 

അറിയിക്കുവാനായി എത്തിയ രാമന്റെ മുഖം വിവര്‍ണമായിരിക്കുന്നതെന്തെന്ന 

സീതയുടെ ചോദ്യത്തിന്‌ മഹത്തായ കുലത്തില്‍ പിറന്നവളെ, ധര്‍മമറിയുന്നവളെ, 

ധര്‍മമാചരിക്കുന്നവളെ എന്ന രാമന്റെ അഭിസംബോധനയില്‍ സ്ത്രീ എങ്ങനെയാ 

യിരിക്കണം എന്നതിന്റെ ധ്വനിയാണുള്ളത്‌. 

ഇഹത്തിലായാലും പരത്തിലായാലും സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ തുണ ഭര്‍ത്താവാണ്‌. 

അയോധ്യാ കാണ്ഡം ഇരുപത്തിയേഴാം സര്‍ഗത്തില്‍ മധുഗന്ധിയായ വനങ്ങളില്‍ 

നിതൃവും പതിയെ ശുശ്രൂഷിച്ചുകൊണ്ട്‌ ബ്രഹ്മചര്യമനുഷ്ഠിച്ച്‌ സംതൃപ്തയായി 

കഴിയും, ഭക്ഷിച്ചതിനു ശേഷം ഭക്ഷിക്കും എന്നു തുടങ്ങി വനത്തിലേക്കു പോകു 

മ്പോള്‍ കുടെ കൊണ്ടുപോകാന്‍ സീത വാശി പിടിക്കുകയാണ്‌. വനത്തിലേക്ക്‌ 

പുറപ്പെടുമ്പോഴുള്ള രാമസീതാസംവാദം സ്ത്രീ സംരക്ഷിക്കപ്പെടേണ്ടവളാ 

ണെന്നും ഭര്‍ത്താവിന്റെ കാല്‍ക്കീഴിലേ അവള്‍ സുരക്ഷിതയാവൂ എന്ന വിധം 
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പുരുഷ വീര്യത്തെ ഉറപ്പിക്കുകയാണ്‌. സ്ധേച്ഛക്കനുസരിച്ച്‌ പുരുഷന്‌ ജീവിക്കാം. 

എന്നാല്‍ സ്ത്രീ പതിവ്രതയായിരിക്കണം. പുരുഷ കല്‍പിത പാതിവ്രത്യം 

സ്ത്രീയെ അനുസരിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള ആയുധമാണ്‌. താന്‍ പതി്രതയാണെന്ന 

സീതയുടെ ചിന്തയും പതി(്വതേ എന്ന ശ്രീരാമന്റെ സംബോധനയും സീതയിലെ 

സ്ത്രീയുടെ വിധേയത്തത്തിന്റെ അനുരണനങ്ങളാണ്‌. പാതി(വത്യത്തിന്റെ പേരി 

ലാണ്‌ രാമന്‍ സീതയെ ഉപേക്ഷിക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ രാജധര്‍മത്തിനപ്പുറം ആണധി 

കാരത്തിന്റെ ധാര്‍ഷ്ട്യമാണ്‌ വ്ൃക്തമാക്കുന്നത്‌. അയോധ്യാകാണ്ഡം ഇരുപത്തി 

യെട്ടാം സര്‍ഗത്തില്‍ വനത്തിലെ കഷടപ്പാടുകളെക്കുറിച്ച്‌ വിവരിക്കാനൊരുങ്ങു 

മ്പോഴുള്ള അബലേ എന്ന രാമന്റെ അഭിസംബോധന സ്ത്രീ അബലയാണെന്ന 

ആണധികാര നിര്‍ണയമാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. വനത്തിലേക്കു കൊണ്ടുപോകണ 

മെന്ന ആവശ്യം രാമന്‍ അംഗീകരിക്കില്ലെന്നു മനസ്സിലായപ്പോള്‍ കോപിഷടയായ 

സീത പരിഹാസ ഭാവത്തോടെ പറയുന്നത്‌ മിഥിലാധിപനായ പിതാവ്‌ രാമനെ 

ജാമാതാവാക്കിയപ്പോള്‍ പുരുഷരുപമുള്ള സ്ത്രീയാണെന്നാണോ കരുതിയിരി 

ക്കുക എന്നാണ്‌. ഭര്‍ത്താവിനെ മാത്രം ആശ്രയിച്ചിരിക്കുന്ന തന്നെ പരിതൃജിച്ചു 

പോകാന്‍ തക്കതായി വിഷണ്ണനാക്കുന്നതും ഭയപ്പെടുത്തുന്നതുമെന്താണ്‌ എന്ന 

താണ്‌ സീതയുടെ ചോദ്യം. സീതയിലെ രണ്ടു വൃത്യസ്ത ഭാവങ്ങളാണ്‌ ഇവിടെ 

്രകടമാവുന്നത്‌. കേണപേക്ഷിച്ചിട്ടും തന്റെ വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ രാമന്‍ യാതൊരു 

വിലയും കല്‍പ്പിക്കുന്നില്ലെന്നറിയുമ്പോള്‍ സീത ക്രുദ്ധയാവുന്നു. ദൈവങ്ങളായല്ല 

സാധാരണ മനുഷ്യരായാണ്‌ രാമനെയും സീതയെയും വാല്‍മീകി അവതരിപ്പിച്ചിട്ടു 

ള്ളത്‌. പ്രാചീന മധ്യകാല സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീ എങ്ങനെയെല്ലാം മാനസികമായും 

ശാരീരികമായും വിധേയപ്പെട്ടു ജീവിച്ചു എന്നുള്ളതിന്റെ വ്യക്തമായ ചിത്രമാണ്‌ 

ഈ രാമസിീതാ സംവാദം. 

സുതീഷ്ണാശ്രമത്തില്‍ നിന്നും യാത്ര പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ തനിക്കു പറയാ 

നുള്ള കാര്യങ്ങള്‍ സീത രാമനെ ധരിപ്പിക്കുന്നു. വിവേകത്തോടെയും പക്വതയോ 

ടെയുമുള്ള വചനങ്ങള്‍ സീതയുടെ വ്യക്തിത്വമാണ്‌ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നത. 
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അസത്യവചനം, പരസ്ത്രീ ഗമനം, വൈരം കൂടാതെയുള്ള ഹിംസ എന്നിവയാണ്‌ 

കാമജങ്ങളായ വ്യസനങ്ങളായി സീത പറയുന്നത്‌. ഇതില്‍ അസത്യവചനം, 

പരസ്ത്രീ ഗമനം എന്നിവ ഒരിക്കലും രാമനില്‍ നിന്നുണ്ടാകയില്ലെന്ന്‌ സീതക്കറി 

യാം. എന്നാല്‍ വൈരം കൂടാതെയുള്ള ഹിംസ രാമനിലുണ്ട്‌ എന്നത്‌ സീതയെ 

വിഷമിപ്പിക്കുന്ന. ആരണ്യകാണ്ഡം ഒന്‍പതാം സര്‍ഗത്തില്‍ ദണ്ഡകത്തില്‍ വസി 

ക്കുന്ന രാക്ഷസന്മാരെ വൈരം കുടാതെ ഹിംസിക്കുന്നതിനെ സീത എതിര്‍ക്കുന്നു. 

വനത്തില്‍ കയറി വനവാസികളെ ഹിംസിക്കരുതെന്നും അന്യരുടെ പ്രദേശത്തു 

കടന്നുകയറി യുദ്ധംചെയ്ത്‌ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കരുതെന്നുമുളള ആവശ്യം 

സീതയുടെ വ്യക്തിത്വം പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നു. സ്ത്രീകള്‍ എന്നും എങ്ങും ശാന്തി 

ആഗ്രഹിക്കുന്നവരാണ്‌. അന്യനാടുകളില്‍ ചെന്ന്‌ സ്വന്തം നിയമങ്ങള്‍ അടി 

ച്ചവേല്‍പിച്ച്‌ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുന്നതില്‍ സ്ത്രീകള്‍ തല്‍പരരല്ല. രാക്ഷസരെ 

വെറുതെ വിടുക എന്നതാണ്‌ സീത നല്‍കുന്ന ഉപദേശം. സീതാവാക്ൃത്തെക്കു 

റിച്ച്‌ പി. ഗീത ഇങ്ങനെ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. രാമന്റെതിനേക്കാള്‍ എത്രയോ ധാര്‍മിക 

മാണിവിടെ സീതയുടെ നിലപാട്‌. സാഹചര്യത്തിനനുസരിച്ച്‌ ആത്മവിശ്വാസ 

ത്തോടെ നിലപാടറിയിക്കുന്ന സീതയെയാണ്‌ സീതാവാക്യസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ദര്‍ശി 

ക്കുവാനാവുക. 

സീതയെക്കുറിച്ച്‌ സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്‍ അഭിവപ്രായപ്പെട്ടത്‌ നാളെ എല്ലാ 

മിത്തുകളും മറന്നേക്കാം, വേദങ്ങളും സംസ്കൃതഭാഷ തന്നെയും മറഞ്ഞേക്കാം. 

എന്നിരുന്നാലും സീത ഇവിടെയുണ്ടാകും. യഥാര്‍ത്ഥ ഭാരതസ്ത്രീയാണ്‌ സീത 

എന്നാണ്‌. സ്ത്രീകള്‍ മിന്നല്‍പിണര്‍ പോലെ ചഞ്ചലകളും ശരം പോലെ 

തീഷ്ണതയുള്ളവരും ഗരുഡനെപോലെയും വായുപോലെയും വേഗമുളളവരുമാ 

ണ്‌. സീതക്ക്‌ ഈ ദോഷങ്ങളില്ലെന്നാണ്‌ അഗസ്ത്യമുനി രാമനെ തിിറയിക്കുന്നത്‌. 

ലക്ഷ്മണനോട്‌ പരുഷമായി, സംസാരിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ സീത ഒരു സാധാ 

രണ സ്ത്രീയാകുന്നു. ലങ്കയില്‍ തടവില്‍ കഴിയവേ മനസ്സുമാറ്റാന്‍ ശ്രമിച്ച രാവണ 

നോട്‌ സ്വന്തം പത്നിയില്‍ അതൃയപ്തനായി അന്യപുരുഷന്മാരുടെ പത്നിമാരില്‍ 
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സംതൃപ്തി കണ്ടെത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന വിഡ്ഡി ശപിക്കപ്പെട്ടവനാണെന്നറിയുക 

എന്ന്‌ സീത (്പതികരിക്കുന്നു. ലങ്കയിലെത്തിയ ഹനുമാനോട്‌ പവിത്രയായ താന്‍ 

രാമനെയല്ലാതെ മറ്റൊരു പുരുഷനെ സ്പര്‍ശിക്കില്ലെന്നും രാവണന്‍ കടത്തി 

ക്കൊണ്ടു പോന്നപ്പോള്‍ തികച്ചും അശരണയായിരുന്നുവെന്നും പറയുന്നിടത്ത്‌ രാമ 

നോടുള്ള വിധേയത്തം (്പകടമാവുന്നു. 

ഇക്ഷ്വാകുവംശത്തിന്റെ സത്കീര്‍ത്തിക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ സീതയെ വീണ്ടെ 

ടുത്തത്‌ എന്നറിയിക്കുന്ന രാമനോട ജനകമഹാരാജാവിന്റെ പുത്രിയായതിനാല്‍ 

ജാനകി എന്നറിയപ്പെടുന്നുവെങ്കിലും ഭൂമിയില്‍ നിന്നാണ്‌ ജന്മമെടുത്തതെന്നുള്ള 

സീതയുടെ ഓര്‍മപ്പെടുത്തല്‍ രാമനുള്ള താക്കീതാണ്‌. സീതയുടെ വിശുദ്ധി അറി 

യാമായിരുന്നിട്ടും അഗ്നിപരീക്ഷണത്തിന്‌ വിധേയയാക്കുകയും അത്‌ കാമാസക്തി 

മൂലം താന്‍ സ്വവീകരിച്ചുവെന്ന്‌ ജനം കുറ്റപ്പെടുത്തുമോ എന്ന ഭയത്താലാണെന്ന്‌ 

പറയുകയും ചെയ്ത രാമന്റെ നീതി സീത ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. അപവാദ്രപചരണമ 

റിഞ്ഞ്‌ രാമാനുജ്ഞയാല്‍ സീതയെ വാല്മീകിയുടെ ആശ്രമത്തിലുപേക്ഷിച്ച 

ലക്ഷ്മണനോട്‌ രാമനുള്ളതായി സീത നല്‍കുന്ന സന്ദേശം സ്ത്രീക്ക്‌ ഒട്ടും വില 

കല്പിക്കാത്ത പുരുഷ നീതിയോടുള്ള വിമര്‍ശനാത്മക നിലപാടാണ്‌. 

ദുഷ്കീര്‍ത്തിയും അപമാനഭിതിയും മുലം തന്നെ പരിതൃജിച്ചതിനെ വിമര്‍ശിച്ചു 

കൊണ്ട്‌ ഏകപ്രഭുവും ആശ്രയുവുമായിരുന്നിട്ടും ഇതു ചെയ്യരുതായിരുന്നുവെന്ന 

സീതയുടെ സന്ദേശം രാമന്റെ ഭര്‍ത്ൃയധര്‍മത്തിനു നേരെയുള്ള ചുണ്ടുവിരലാണ്‌. 

“പനരസമൂഹത്തിനു മുമ്പില്‍ പാതി(ര്വത്യം തെളിയിക്കട്ടെ” എന്ന സന്ദേശവും 

പരസ്യവിചാരണയും നല്‍കിയ അപമാനത്തില്‍ നിന്നും ഭൂ്രവേശത്തിലൂടെ സീത 

മോചനം നേടുന്നു. പുരുഷസമൂഹം നിര്‍മിച്ചുവെച്ച പാതിര്വത്യമല്ല സീതയെ വിജ 

യിപ്പിച്ചത്‌. മറിച്ച നിശ്വയദാര്‍സ്്യവും ആത്മവിശ്വാസവുമാണ്‌. തങ്ങള്‍ക്കുണ്ടാകുന്ന 

അസഹിഷ്ണുതാഭാരം സ്ത്രീയില്‍ ചുമത്തുകയെന്ന പുരുഷ നീതിയാണ്‌ രാമനും 

ഗ്കടിപ്പിക്കുന്നത്‌. രാമന്റെ പെരുമാറ്റത്തോട തന്റെടത്തോടെ പ്രതികരിക്കുകയാണ്‌ 

സീത. 
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3,8.12 കമ്പരാമായണം 

വാല്‍മീകിരാമായണം ഉപജീവിച്ചു തമിഴില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട സ്വതന്ത്ര കൃതി 

യാണ്‌ ഇരാമാവതാരം എന്ന കമ്പരാമായണം”. മൂലകൃതിയില്‍ നിന്ന്‌ കമ്പരാമായ 

ണം എങ്ങനെ വേറിട്ടു നില്‍ക്കുന്നുവെന്നും സീതയെ നിര്‍മിച്ചെടുത്തുവെന്നും പരി 

ശോധിക്കുകയാണിവിടെ. 

വാല്മീകിരാമായണം ഉപജിവിച്ചെഴുതിയ കൃതിയെങ്കിലും അല്പം വ്യതി 

യാനം കമ്പര്‍ വരുത്തിയിട്ടുണ്ട. ശൈവചാപം ഒടിച്ച്‌ സീതയെ വേള്‍ക്കുന്നതിനു 

മുമ്പു തന്നെ സീതയും രാമനും കണ്ടുമുട്ടുന്നുണ്ട. സീതാപഹരണ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

മുലഗ്രന്ഥത്തിലെ രാവണന്‍ സീതയെ കയ്യിലെടുത്തുകൊണ്ടുപോവുകയാണ്‌. 

എന്നാല്‍ ഇവിടെ പര്‍ണശാലയോടെ പൊക്കിയെടുത്തു പോവുകയാണ്‌. അപഹ 

രിച്ചു കൊണ്ടുപോകുമ്പോഴും രാവണന്‍ സീതയെ സ്പര്‍ശിക്കുന്നില്ല, തമിഴ്‌ 

രാമായണമനുസരിച്ച്‌ ഒരു യോജന ആഴത്തില്‍ ഭൂമി കുഴിച്ച്‌ സീതയോടൊപ്പം 

പര്‍ണശാലയും തന്റെ രഥത്തില്‍ വെച്ചു. രാവണന്‌ പരസ്ത്രീസ്പര്‍ശംകൊണ്ട്‌ 

മരിക്കും എന്ന ശാപം ലഭിച്ചിരുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇങ്ങനെ ചെയ്തതെന്ന്‌ കാമില്‍ 

ബുല്‍ക്കെ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു"”. 

ആരണ്യകാണ്ഡത്തില്‍ പര്‍ണശാലയില്‍ നിന്നും വരുന്ന ലക്ഷ്മണന്‍ 

സീതയുടെ കഠോര വാക്കുകളെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ സ്ത്രീയുടെ വാക്കുകള്‍ 

ഒരിക്കലും കേള്‍ക്കേണ്ടതില്ലെന്നും അത്‌ കേട്ടതാണ്‌ എല്ലാ ദുഃഖത്തിനും കാരണ 

മായതെന്നുമുള്ള രാമന്റെ പ്രതികരണം സ്ത്രീയോടുള്ള പുരുഷ നിലപാടാണ്‌ 

വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. രാമനെയോര്‍ത്ത്‌ ദുഃഖിക്കുന്ന സീതയോട്‌ ദേവിയെ എടുത്ത്‌ 

ശ്രീരാമസ്വാമിയുടെ പാദത്തില്‍ കൊണ്ട്‌്ചെന്ന്‌ വെക്കാന്‍ തനിക്കു കഴിയുമെന്ന്‌ 

ഹനുമാന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ ഭഗവാനല്ലാതെ മറ്റൊരു പുരുഷന്‍ തന്നെ തൊടാന്‍ സമ്മ 

തിക്കില്ല എന്ന സീതയുടെ മറുപടിയില്‍ പാതിവ്വത്യമെന്ന കിരീടത്തില്‍ സ്വയം 

തൃപ്തയാകുന്ന സ്ത്രീയുടെ മാനസിക നിലയാണ്‌ തെളിയുന്നത്‌. 
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യുദ്ധകാണ്ഡത്തില്‍ രാവണവധത്തിനു ശേഷം സീതയെ കൂട്ടിക്കൊണ്ടു 

വരുവാന്‍ ലങ്കയിലെത്തിയ വിഭീഷണന്റെ പതി(രവതാധര്‍മത്തെക്കുറിച്ചുളള ഓര്‍മ 

പ്പെടുത്തല്‍ പുരുഷമേല്‍ക്കോയ്മക്കു കീഴില്‍ സ്ത്രീകള്‍ അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ടു കഴി 

ഞ്ഞിരുന്നുവെന്നതിന്റെ ദൃഷ്ടാന്തമാകുന്നു. രാവണവധത്തിനു ശേഷം രാമസന്നി 

ധിയിലെത്തിയ സീതയോട്‌ കുലസ്ത്രീധര്‍മമെന്തെന്നറിയാമോ എന്നാണ്‌ രാമന്‍ 

ചോദിക്കുന്നത്‌. ജാതിയും മാതാപിതാക്കളുമില്ലാത്ത ഒരുവളെ പത്നിയാക്കാന്‍ 

മാത്രം എന്തു പാപമാണ്‌ ചെയ്തിട്ടുള്ളതെന്നു മനസ്സിലാകുന്നില്ലെന്നു പറയുന്ന 

രാമനോട അയോനിജകളായ സ്ത്രീകളെല്ലാം ഗണികമാരാണോ എന്ന്‌ ചോദി 

ക്കാനുള്ള തന്റേടം സീത (്പദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നു. പുരുഷാധിപത്യധാര്‍ഷട്യം മാത്രമല്ല 

ജാതിവ്യവസ്ഥ സമൂഹത്തെ പൂര്‍ണമായും നിയന്ത്രിച്ചിരുന്നുവെന്നതാണ്‌ രാമസീ 

താസംവാദത്തില്‍ പ്രകടമാകുന്നത്‌. 

അപവാദകഥയറിഞ്ഞപ്പോള്‍ മുലകൃതിയില്‍ നിന്നു വൃത്യസ്തമായി 

സീതയെ ഗൌതമമഹര്‍ഷിയുടെ ആശ്രമത്തിനു സമീപം ഉപേക്ഷിക്കുവാനാണ്‌ 

രാമന്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. രാമനു സീത സന്ദേശം നല്‍കുന്ന സന്ദര്‍ഭം കമ്പരാമാ 

യണത്തിലില്ല. സീതയെ പരിതൃജിച്ചതിലൂടെ സ്വാര്‍ത്ഥമായ പുരുഷനീതി നടപ്പാ 

ക്കപ്പെടുകയായിരുന്നു. അയോധ്യയില്‍ വെച്ച്‌ രാജമാതാക്കളുടെ ആവശ്യ്രകാരം 

രാവണരുപം വരക്കുന്നതു കണ്ട രാമന്‍ കോപം മൂത്ത്‌ സീതയെ കാണേണ്ടെന്നും 

കാട്ടില്‍ കൊണ്ടുപോയി വധിച്ചു കളയാണമെന്നും ലക്ഷ്മണനോട്‌ ആവശ്യപ്പെ 

ടുകയാണ്‌. അപമാനിതയായ സീത തന്നെ മനസ്സിലാക്കാത്ത ഭര്‍ത്താവിനൊപ്പം 

ജീവിക്കാന്‍ കഴിയില്ലെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ഭൂര്രവേശം നടത്തുകയാണുണ്ടായത്‌. മലയാള 

ത്തിലെ സീതാദുഃഖമെന്ന കിളിപ്പാട്ട ഈ കഥയെ ഉപജീവിക്കുന്നു. എല്ലാ അപമാ 

നവും ഭര്‍ത്താവിനുവേണ്ടി സഹിച്ചിട്ടും തന്റെ വ്യക്തിത്വത്തെ ചോദ്യം ചെയ്ത 

രാമന്റെ ചെയ്തികളോടുള്ള ഉചിതമായ പ്രതികരണമാണ്‌ സീതയുടെ ഭൂഗ്രവേ 

ശം. രാമനോടുള്ള വിധേയത്തം സംസാരത്തിലും പ്രവൃത്തിയിലും പ്രകടമായിരു 
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ന്നുവെങ്കിലും അനിതിയോട്‌ ശക്തമായ രീതിയില്‍ പ്രതികരിക്കുന്നവളായിട്ടാണ്‌ 

കമ്പര്‍ സീതയെ അവതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

3,8.13 അധ്യാത്മരാമായണം 

അധ്യാത്മരാമായണ കാലത്തെ സമുഹത്തില്‍ സ്ത്രീ അവസ്ഥ എങ്ങനെ 

യായിരുന്നുവെന്ന്‌ സീതയിലുടെ പഠിക്കുന്നതോടൊപ്പം ആദികാവ്യത്തിലെ സീത 

യില്‍ നിന്നുമുള്ള സാജാത്യവൈജാത്യങ്ങളെ പരിശോധിക്കുകയും പില്‍ക്കാല 

രാമായണങ്ങള്‍ എങ്ങനെ അധ്യാത്മരാമായണത്തെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു എന്ന്‌ വിശക 

ലനം നടത്തുകയുമാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

ഭക്തി, ജ്ഞാനം, കര്‍മം എന്നിവയുടെ ഏകീികരണമാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായ 

ണത്തിലുള്ളത്‌. രാമന്‍ പര(്രഹ്മമായും സീത മായയായും ചിത്രീകരിക്കപ്പെടുന്നു. 

മിഥിലയില്‍ രാമന്‍ വില്ലെടുത്ത്‌ ഞാണ്‍ വലിക്കവേ വില്ലൊടിയുകയും അതുകണ്ട്‌ 

സീത ആനന്ദത്തോടെ പട്ടുവസ്ത്രങ്ങളണിഞ്ഞ്‌ മുത്തുമാലയും കമ്മലുമണിഞ്ഞ്‌ 

വലതുകയ്യില്‍ സ്വര്‍ണമാലയുമായി വന്ന്‌ രാമന്റെ കഴുത്തിലണിഞ്ഞു എന്ന്‌ പറ 

യുന്ന ഭാഗത്താണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണത്തില്‍ സീത ആദ്യമായി പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്ന 

ത്‌. 

ആദികാവ്ൃത്തില്‍ വനയാത്രക്കൊരുങ്ങുന്ന രാമനോട്‌ താന്‍ മുമ്പേ 

പോകാം രാമന്‍ പിന്നാലെ നടക്കണമെന്നും തന്നെക്കുടാതെ പോകുന്നത്‌ ഉചിത 

മല്ലെന്നും കോപത്തോടെയാണ്‌ സീത (്രതിവചിച്ചത്‌. ആദികാവ്യത്തിലെ സീത 

യുടെ പരിഹാസഭാവത്തെ അധ്യാത്മരാമായണക്കാരന്‍ ബോധപൂര്‍വം ഒഴിവാക്കി 

യിരിക്കുന്നു. രാമന്‍ ഭക്ഷിച്ചിട്ടു ശേഷിക്കുന്ന ഫലമൂലാദികള്‍ അമൃതിനു തുല്യവും 

രാമനൊപ്പം നടക്കുമ്പോള്‍ ദര്‍ഭകളും കാശങ്ങളും മുള്ളുകളും പൂവിരിപ്പിന്‌ സമ 

വുമാകും എന്ന്‌ പറയുന്നിടത്ത്‌ സീതയുടെ ഭര്‍ത്യവിധേയത്തം തെളിഞ്ഞു കാണു 

ന്നു. 
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അധ്യാത്മരാമായണം ഏഴാം സര്‍ഗത്തില്‍ മാരീചാഗമനത്തിനു മുമ്പു 

സീതയോട്‌ ഒരു വര്‍ഷത്തേക്ക്‌ അഗ്നിയില്‍ ഒളിക്കണമെന്നും പര്‍ണശാലയില്‍ 

മായാസീതയെ നിര്‍ത്തണമെന്നും പറയുന്നതിലൂടെ പ്രതികരണ ശേഷിയുള്ള 

യഥാര്‍ത്ഥ സീതയെ ഒളിപ്പിച്ച ആദര്‍ശവനിതയായ മായാസീതയെ അവതരിപ്പിക്കു 

വാനാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണകാരന്‍ ശ്രമിച്ചത. അവസരത്തിനൊത്ത്‌ ശക്തമായി 

പ്രതികരിക്കുന്ന യഥാര്‍ത്ഥ സീതയുടെ സ്വത്വബോധം പുരുഷമേലാളന്മാരില്‍ 

അസഹിഷ്ണുത ഉണ്ടാക്കിയിട്ടുണ്ടാവാം. മായാസീതയുടെ അവതരണത്തിലുടെ 

സ്ത്രീയുടെ സ്വത്വബോധവും സ്വാതന്ത്യബോധവും വിലങ്ങണിയപ്പെടുന്നു. ആര 

ണ്ൃയകാണ്ഡം ഏഴാം സര്‍ഗത്തില്‍ സീതാപഹരണത്തിനായെത്തുന്ന രാവണന്‍ 

ആദികാവ്യത്തില്‍ നിന്നു വൃതിരിക്തമായി സീതയെ മണ്ണോടെ കൊണ്ടു 

പോയെന്നും സ്ത്രീയെ ബലാല്‍ സ്പര്‍ശിക്കാന്‍ മുതിര്‍ന്നാല്‍ തല പൊട്ടിപോകു 

മെന്ന ശാപം ഭയന്നാണ്‌ ഈ പ്രവൃത്തിയെന്നുമാണ്‌ അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 

സുന്ദരകോണ്ഡത്തില്‍ അശോകവനികയിലിരിക്കുന്ന സീതക്കു മുന്നില്‍ 

്രലോഭനങ്ങളുമായെത്തുന്ന രാവണനോട്‌ സീത പ്രതികരിക്കുന്നത്‌ ഒരു പുല്‍ 

ക്കൊടി താഴേക്കിട്ട അതിലേക്കു നോക്കിയാണ്‌. പതിര്വതകള്‍ പരപുരുഷന്റെ 

നേരെ നോക്കാറില്ല, അവശ്യ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ എന്തെങ്കിലും ജഡവസ്തു വെച്ച്‌ 

അതില്‍ നോക്കിക്കൊണ്ടാണ്‌ പറയുക. പുല്‍ക്കൊടി അര്‍ത്ഥവത്തായ പ്രതീകമാ 

ണെന്നും രാവണന്‍ പതിവ്രതയുടെ ദൃഷ്ടിയില്‍ പുല്‍ക്കൊടി മാത്രമാണെന്നും 

അധ്യാത്മരാമായണകാരന്‍ പറയുന്നു. 

യുദ്ധാനന്തരം സീത രാമസന്നിധിയിലെത്തിയപ്പോള്‍ കാര്യാര്‍ത്ഥം നിര്‍മിച്ച 

മായാസീതയെ നോക്കി രഘുനന്ദനന്‍ രാമന്‍ പറയാന്‍ പാടില്ലാത്ത വാക്കുകള്‍ ഉച്ച 

രിച്ചു എന്ന്‌ അധ്യാത്മരാമായണം യുദ്ധകാണ്ഡം സര്‍ഗം പന്ത്രണ്ടില്‍ രേഖപ്പെടു 

ത്തുന്നു. സീതയുടെ അഗ്നിപ്രവേശത്തിനു കാരണമായതും ഈ വാക്കുകളാണ്‌. 

പുരുഷാജ്ഞക്കു മുന്നില്‍ തലകുനിക്കുന്ന ആദര്‍ശവനിതയായ മായാസീതയോട്‌ 
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രാമന്‍ നീചമായി പെരുമാറുമ്പോള്‍ അവിടെ തല കുനിക്കപ്പെടുത്‌ ഒരു കാലഘട്ട 

ത്തിലെ സ്ത്രീ സമൂഹമാണ്‌. അഗ്നിപരിക്ഷയിലുടെ പുറത്തെത്തുന്ന യഥാര്‍ത്ഥ 

സീത ശിക്ഷിക്കപ്പെടുന്നത്‌ ഉത്തരകാണ്ഡം നാലാം സര്‍ഗത്തില്‍ പരിത്യാഗത്തിലൂ 

ടെയാണ്‌. സഭാമധ്യത്തില്‍ പരിശുദ്ധി തെളിയിക്കുകയാണെങ്കില്‍ സീതയെ 

സ്വീകരിക്കുമെന്ന രാമവചനത്തിനുള്ള മറുപടിയാണ്‌ സീതയുടെ അന്തര്‍ധാനം. 

അപമാനം സഹിക്കവയ്യാതെ ഭൂമിദേവിയെ വിളിച്ച്‌ ശപഥം ചെയ്തത്‌ മായാസീത 

യായിരുന്നില്ല എന്നത്‌ ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. 

3.8.1.4 കണ്ണശ്ൂരാമായണം 

തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്റെ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിനു മുമ്പ്‌ 

പതിനാലാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ മലയാളത്തില്‍ ആദ്യമായുണ്ടായ സമ്പൂര്‍ണ രാമായണ 

മാണ്‌ കണ്ണശ്ശരാമായണം. നിരണത്ത്‌ രാമപ്പണിക്കര്‍ വാല്മീകിരാമായണം ഉപജീവി 

ച്ചെഴുതിയ കൃതിയാണിത്‌. ആ അര്‍ത്ഥത്തില്‍, നൂറ്റാണ്ടുകളോളം നിസ്സഹായമായി 

വിലപിച്ച ഒരു ജനതയെ മുന്നില്‍ക്കണ്ടുകൊണ്ട്‌ നിരണത്ത്‌ രാമപ്പണിക്കരെഴുതിയ 

കണ്ശ്ശൂരാമായണത്തില്‍ പാവപ്പെട്ടവന്റെ കണ്ണീരും വേപഥുവുമുണ്ടെന്ന്‌ 

കണ്ശ്ശൂരാമായണത്തിന്റെ ഉള്ളുര പറയുന്നു. വാല്‍മീകിരാമായണത്തെ ഉപജീവി 

ച്ചെഴുതിയതാണെങ്കിലും സ്വതന്ത്ര വിവര്‍ത്തനമാണ്‌ രാമപ്പണിക്കര്‍ നിര്‍വഹിച്ചിരി 

ക്കുന്നത്‌. 

കണ്ണശ്ശൂരാമായണത്തിന്റെ രചനാകാലത്തെക്കുറിച്ച്‌ വൃത്ൃയസ്ത അഭിപ്രായ 

ങ്ങളാണുള്ളത്‌'. കണ്ശ്ൂരാമായണത്തില്‍ സീതയുടെ സാന്നിധ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

പരാമര്‍ശം രാമന്‍ വില്ലു കുലക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തിലാണുള്ളത്‌. അയോധ്യാകാണ്ഡം 

ഇരുപത്തി ഏഴാം സര്‍ഗത്തില്‍, വനത്തിലേക്കു കൊണ്ടുപോയില്ലെങ്കില്‍ പ്രാണ 

ത്യാഗം ചെയ്യുമെന്നു പറയുന്നതില്‍ സീതയുടെ ഭര്‍ത്യവിധേയത്തമാണ്‌ പ്രകടമാ 

വുന്നത്‌. വാല്മീകിരാമായണം എട്ടാം സര്‍ഗത്തില്‍ പ്രതിപാദിച്ചിരിക്കുന്ന സീത 

രാമനു നല്‍കുന്ന ധര്‍മോപദേശം ഒട്ടും വിട്ടുകളയാതെ പതിനഞ്ച്‌, പതിനാറ്‌, 
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പതിനേഴ്‌, പതിനെട്ടു പാട്ടുകളിലായി ഉള്‍ക്കൊള്ളിച്ചിരിക്കുന്നു. അന്യന്റെ ഭാര്യയും 

യാതൊരു അടിസ്ഥാനവുമില്ലാത്ത വിരോധവും, മറ്റുള്ളവര്‍ പറയുന്നതെല്ലാം ഏറ്റെ 

ടുക്കുന്നതും ദുഃഖത്തിനു കാരണമാവുമെന്ന്‌ സീത രാമനെ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. 

വനവാസികളെ വാസസ്ഥലങ്ങളില്‍ കടന്നുകയറി യുദ്ധം ചെയ്ത്‌ കൊന്നൊടു 

ക്കാന്‍ അവകാശമില്ലെന്നും അത്‌ ധര്‍മമല്ലെന്നും സീത രാമനെ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കു 

ന്നു. മധ്യകാല കേരളീയ സമൂഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന ്രാഹ്മണാധിപതൃത്തി 

ന്റെയും, പുരുഷാധിപതൃത്തിന്റെയും സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങളുടേയും സ്വാധീനം കണ്ണശ്ശ 

നിലും കാണുന്നുണ്ട്‌. 

മാരീചന്റെ മായയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട സീതപറയുന്ന പരുഷ വര്‍ത്ത 

മാനത്തോട്‌ നന്മയില്ലാത്ത വാക്കുകള്‍ പറയുന്നത്‌ സ്ത്രീകളുടെ പതിവാണ്‌ എന്നാ 

യിരുന്നു ലക്ഷ്മണന്റെ പ്രതികരണം. ഇത്‌ കാലഘട്ടത്തിന്റെ സ്വരമാണ്‌. യുദ്ധ 

ത്തില്‍ രാമലക്ഷ്മണന്മാര്‍ നാഗാസ്ത്രമേറ്റു തളര്‍ന്നു വീഴുകയും അവര്‍ മരിച്ചു 

വെന്ന്‌ പ്രചരിപ്പിച്ച്‌ ആ കാഴ്ച കാണിച്ചു കൊടുക്കാനായി രാക്ഷസികള്‍ സീതയെ 

യുദ്ധരംഗത്തെത്തിച്ചപ്പോഴുള്ള സീതയുടെ പ്രതികരണം സ്വയംബോധമുള്ള 

സ്ത്രീയുടെതാണ്‌ ”. 

രാവണവധത്തിനുശേഷം കൊട്ടാരത്തിലെത്തിയ സീതയെ കാണാന്‍ ധൃതി 

കൂട്ടുന്ന വാനരപ്പടയെ കാവല്‍ക്കാര്‍ അകറ്റിനിര്‍ത്താന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ കോപിക്കുന്ന 

രാമന്‍ വീടും മൂടുപടവും മാത്രമല്ല, അച്ചടക്കമാണ്‌ കുലസ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ആഭരണം. 

അതിനാല്‍ മൂടുപടം മാറ്റുക, സീതയെ എല്ലാവരും കാണട്ടെ എന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌. 

രാമാജ്ഞയില്‍ പുരുഷനിര്‍വചനങ്ങള്‍ക്കപ്പുറം സ്ത്രീ കടക്കരുതെന്ന ധ്വനി (als 

മാണ്‌. പുരുഷാധിപത്യ സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീയുടെ അവസ്ഥയെന്തെന്ന്‌ കണ്ണശ്ശൂന്‍ 

വ്യക്തമാക്കുന്ന ഭാഗമാണ്‌ യുദ്ധകാണ്ഡം. സര്‍ഗം നൂറ്റിപതിനഞ്ചിലെ സീതാ 

സമാനയനം എന്ന ഭാഗത്തുള്‍കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഈ സന്ദര്‍ഭം എങ്ങനെ 

കുലസ്ത്രീപദവി സ്ത്രീക്കുമേൽ കെട്ടിവെക്കപ്പെട്ടുവെന്നും അച്ചടക്കം അനുസരണ 
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യുടെ ഭാഗമാക്കി സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രണത്തിനു വിധേയയാക്കി എന്നും വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നു. 

സീതയെ സ്വീകരിച്ചതിലൂടെ സുര്യവംശത്തിനേറ്റ കളങ്കം ഇല്ലാതായി എന്നു 

രാമന്‍ പറയുന്നുന്നതില്‍ നിന്നും കായികബലം പുരുഷനാണെന്നും അതുപയോ 

ഗിച്ച്‌ തങ്ങള്‍ വിജയം നേടുന്നുവെന്നുമുള്ള ധാര്‍ഷ്ട്യമാണ്‌ വ്ൃക്തമാകുന്നത്‌. 

കായികബലമല്ല ബുദ്ധിയും വിവേകവുമാണ്‌ ഒരാള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടതെന്ന്‌ സീത തെളി 

യിക്കുന്നുണ്ട്‌. അറിവില്ലാത്ത സ്ത്രീകളോട മുഡന്മാരായ പുരുഷന്മാര്‍ പറയുന്നതു 

പോലെ പറയാന്‍ പാടുണ്ടോ എന്നും ചോദിക്കുന്നു. ഇത്രനാളും കൂടെക്കഴി 

ഞ്ഞിട്ടും തന്നെ മനസ്സിലാക്കാത്ത പുരുഷകേസരി എങ്ങനെ രാജ്യം ഭരിക്കും. 

സത്യാവസ്ഥ മനസ്സിലാക്കാതെ ക്ഷോഭത്താല്‍ എന്തെങ്കിലും വിളിച്ചുപറയുന്ന 

ആള്‍ എങ്ങനെ പ്രജാഹിതം മനസ്സിലാക്കും എന്നതും സീതയുടെ സംസാരത്തില്‍ 

ധ്വനിക്കുന്നുണ്ട്‌. സ്ത്രീയെ മാനസികവും ശാരീരികവുമായി പീഡിപ്പിക്കുക എന്ന 

പുരുഷനീതിയാണ്‌ അഗ്നിപരീക്ഷയില്‍ നടപ്പാക്കിയത്‌. പരിശുദ്ധി തെളിയിക്കാതെ 

സീതയെ സ്വീകരിച്ചാല്‍ കാമാതുരനാണെന്ന്‌ പഴിയുണ്ടാവുമെന്നും അതില്ലാതാ 

ക്കാന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌ അഗ്നി പരീക്ഷണത്തിന്‌ കൂട്ടുനിന്നതെന്നുമുള്ള വാക്കുകളിലെ 

ധാര്‍മികത രാജാവിനു യോജിച്ചല്ലെന്ന്‌ സീത അറിയിക്കുന്നു. ഒരിക്കല്‍ കൂടി അപ 

മാനിതയാവാന്‍ ഒരുക്കമല്ലെന്ന ദ്യഡ്ദനിശ്വയമാണ്‌ സീതയുടെ അന്തര്‍ധാനം. ഈ 

മുഹൂര്‍ത്തം ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ നീതിയെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. 

3.8.1.5 കൃത്തിവാസരാമായണം 

ബംഗാളി സാഹിതൃത്തില്‍ ജനപ്രീതി നേടിയ രാമായണമാണ്‌ പതിനാറാം 

നുറ്റാണ്ടില്‍ കൃത്തിവാസഓത്ധ രചിച്ച ശ്രീരാമപാഞ്ചാലി അഥവാ കൃത്തി 

വാസരാമായണം”. കൃത്തിവാസരാമായണം വാല്‍മീകിരാമായണത്തിന്റെ ഗഡീയ 

പാഠം ആശ്രയിച്ചുള്ളതാണ്‌. മലയാളത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛനുള്ള ജനപ്രീതിയും 

സ്ഥാനവുമാണ്‌ ബംഗാളില്‍ കൃത്തിവാസദാത്ധക്കുള്ളത്‌. കൃത്തിവാസരാമായണ 
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കാലത്തെ സാമൂഹിക സ്വഭാവം മനസ്സിലാക്കുന്നതോടൊപ്പം സീത എങ്ങനെ 

നിര്‍മിച്ചെടുക്കപ്പെട്ടു എന്നും വൃത്യസ്ത ചുറ്റുപാടുകളോട പ്രതികരിക്കുന്നതെങ്ങ 

നെയെന്നും വിശകലനം ചെയ്യുന്നു ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

സ്വയംവരത്തിനെത്തിയ രാമന്‍ വില്ലു കുലക്കാന്‍ നേരത്താണ്‌ സീത രംഗ 

പ്രവേശം ചെയ്യുന്നത്‌. വനവാസത്തിന്‌ പോവാനൊരുങ്ങുമ്പോള്‍ താനും വരുന്നു 

ണ്ടെന്ന്‌ പറഞ്ഞ സീതയെ തടഞ്ഞ്‌ അമ്മയെ ശുശ്രൂഷിക്കണമെന്ന്‌ രാമന്‍ ആവശ്യ 

പ്പെട്ടപ്പോള്‍ ഭര്‍ത്താവിനെ പരിചരിക്കുമ്പോള്‍ സുഖദു:ഖങ്ങള്‍ തുല്യമാണെന്നും 

താന്‍ ദാസിയായി കൂടെ വരാമെന്നുമാണ്‌ സീത പറയുന്നത്‌. പത്നിയെന്ന നിലയി 

ലല്ല ദാസിയെന്ന നിലയില്‍ രാമനെ പരിചരിച്ചുകൊള്ളാം എന്നത്‌ മാനസിക 

മായും ശാരീരികമായുമുള്ള അടിമത്തം അംഗീകരിക്കുന്നു എന്നാണര്‍ത്ഥമാക്കുന്ന 

ത്‌. കൃത്തിവാസരാമായണ കാലത്ത്‌ ബംഗാളില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന സാമുഹിക വ്യവ 

സ്ഥിതിയും അന്നത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥയുമാണ്‌ ഈ സംവാദം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

വനയാത്രക്കനുവദിക്കാത്ത രാമനോട്‌ ഒടുവില്‍ കോപത്തോടെ മന്ദബുദ്ധിയെപോ 

ലെയുള്ള ആള്‍ക്കാണല്ലോ തന്നെ പിതാവ്‌ നല്‍കിയതെന്ന്‌ പരിതപിക്കുന്നു. 

സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ പ്രതികരിക്കാന്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ സാധിക്കുമെന്ന്‌ തെളിയി 

ക്കുന്നു ഈ സന്ദര്‍ഭം. സ്ത്രീയുടെ ബുദ്ധിയും വിവേകവും പുരുഷന്‍ ഭയക്കുന്നു 

വെന്ന്‌ കൃത്തിവാസനും സമ്മതിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭമാണിത്‌. അനസൂയയോട്‌ എല്ലാ 

സമ്പത്തും ഭര്‍ത്താവാണെന്നും ഭര്‍ത്താവിനെ സേവിക്കുന്നത്‌ മഹാഭാഗ്യമായാണ്‌ 

കരുതുന്നതെന്നുമുള്ള ര്രതികരണത്തില്‍ ആദര്‍ശസ്ത്രീയുടെ വിധേയത്തമാണ്‌ 

പ്രകടമാവുന്നത്‌. 

ആരണ്യകാണ്ഡത്തില്‍ ശരഭംഗാശ്രമത്തില്‍ വെച്ച്‌ രാമന്‍ മുനിമാര്‍ക്കു 

വാക്കു കൊടുത്തതില്‍ അസ്വസ്ഥയായ സീത രാക്ഷസന്മാരുമായി കലഹവും 

യുദ്ധവും ഉണ്ടാവുന്നതിനെ എതിര്‍ത്തു. രാക്ഷസന്മാര്‍ അധിവസിക്കുന്ന വനത്തി 

ലെത്തി അവരെ ഇല്ലായ്മ ചെയ്യാനുള്ള രാമന്റെ ഉദ്ദേശ്യം നല്ലതല്ലെന്നും, കയ്യില്‍ 
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ആയുധമിരുന്നാല്‍ മനുഷ്യന്റെ ബുദ്ധി നശിക്കുമെന്നും ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. എത്ര 

മേല്‍ സ്ത്രീയെ മാനസികവും ശാരീരികവുമായി വിധേയയാക്കിയാലും സന്ദര്‍ഭങ്ങ 

ള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ഉചിതമായ തീരുമാനം കൈക്കൊള്ളാന്‍ സ്ത്രീക്കാവുമെന്നും സീത 

തെളിയിക്കുന്നു. മനുഷ്യരായാണ്‌ രാമനും സീതയും അവതരിക്കപ്പെടുന്ന 

തെങ്കിലും ചില സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ രാമനും സീതക്കും ദൈവത്വം കല്പിക്കാനും 

കൃത്തിവാസന്‍ മറക്കുന്നില്ല. മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ അവതാരമാണ്‌ രാമന്‍ എന്നു 

രാവണനെ അറിയിക്കുന്ന സീത ലങ്കയില്‍ വെച്ച്‌ പ്രലോഭനത്തിനു മുതിരുന്ന രാവ 

ണനെ തന്റേടത്തോടെയാണ്‌ പ്രതിരോധിക്കുന്നത്‌. 

രാവണവധത്തിനുശേഷം വീഭീഷണനൊപ്പം മടങ്ങാനിരിക്കവെ അവിടെയെ 

ത്തുന്ന മണ്ഡോദരി രാമന്‍ സംശയദൃഷ്ടിയോടെ കാണുമെന്നും സന്തോഷം 

അധികകാലം നീണ്ടുനില്‍ക്കുകയില്ലെന്നും സീതയെ ശപിക്കുന്നു. മണ്ഡോദരി 

ശാപം കൃത്തിവാസരാമായണത്തിലെ സവിശേഷതയാണ്‌. രാവണവധത്തിനുശഷം 

വിഭീഷണന്‍ സീതയെ രാമനരികിലെത്തിച്ചപ്പോള്‍ പരുഷമായി പ്രതികരിച്ച രാമ 

നോട്‌ വീര്യത്തോടെ പ്രതികരിക്കുന്ന സീതയാണ്‌ കൃത്തിവാസരാമായണത്തിലു 

ളളത്‌. 

ഉത്തരകാണ്ഡത്തില്‍ രാമാനുജ്ഞയാല്‍ വാല്മീകിമഹര്‍ഷിയുടെ തപോവ 

നത്തില്‍ ഉപേക്ഷിക്കപ്പെട്ട സീത രാമനെ ശപിക്കുന്നു. ജന്മജന്മാന്തരങ്ങളിലും 

രാമന്‍ തനിക്കു ഭര്‍ത്താവായിരിക്കണമെന്ന സീതാവാക്യം ബഹുഭാര്യാത്വത്തെ 

സൂചിപ്പിക്കുന്നു. പുരുഷന്‌ സ്ത്രീ എന്നും ഇച്ഛചക്കനുസരിച്ചുള്ള പാവയാണെന്ന 

മധ്യകാല സാമൂഹിക നിലപാടിനെതിരെയാണ്‌ കൃത്തിവാസന്റെ സീത ശബ്ദമു 

യര്‍ത്തുന്നത്‌. സ്ത്രീയെ സ്വത്രന്തരായി വിടരുതെന്നും അവര്‍ എപ്പോഴും നിയന്ത്ര 

ണത്തിലായിരിക്കണമെന്നുമുള്ള സമൂഹത്തിന്റെ മനോഭാവമാണ്‌ സീതക്കുള്ള 

ഓരോ പരീക്ഷണത്തിനു പിറകിലുമുള്ളത്‌. ഉത്തരകാണ്ഡത്തില്‍ വാല്മീകി 

മഹര്‍ഷിയോടൊപ്പം രാജസഭയിലെത്തിയ സീതയോട്‌ എല്ലാവരുടെയും മുന്നില്‍ 
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വെച്ച്‌ പരീക്ഷ നടത്തണമെന്നാവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ അയോധ്യയിലെ എത്ര കുലവധു 

ക്കള്‍ വീണ്ടും അഗ്നിപരീക്ഷ നേരിടാന്‍ സഭയില്‍ വന്നിട്ടുണ്ട്‌ എന്ന സീതയുടെ 

ചോദ്യം രാമനെന്ന പുരുഷനോടു മാത്രമല്ല അക്കാലത്തെ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥ 

യോടുമുളളതാണ്‌. സ്വന്തം താല്‍പര്യത്തിനനുസരിച്ച്‌ സ്ത്രീയെ അപമാനിക്കാ 

മെന്ന പുരുഷനിതിക്കുള്ള മറുപടിയായിരുന്നു സ്ത്രീയുടെ അന്തര്‍ധാനം. 

3.8.1.6 ശീരാമചരിതമാനസം 

ഗോസ്വാമി തുളസീദാസ്‌ രചിച്ച കൃതിയാണ്‌ ശ്രീരാമചരിതമാനസം. ഇത്‌ 

തുളസീദാസ രാമായണം എന്ന പേരിലും അറിയപ്പെടുന്നു". മലയാളത്തില്‍ 

തുഞ്ചത്ത്‌ എഴുത്തച്ഛനും തമിഴില്‍ കമ്പര്‍ക്കുമുള്ള അതേ ബഹുമാനൃതയാണ്‌ 

ഹിന്ദിയില്‍ തുളസിീദാസിനുള്ളത്‌. ശ്രീരാമചരിതമാനസത്തില്‍ ഭക്തിക്കാണ്‌ പ്രാമു 

ഖ്യം. രാമചരിതമാനസത്തിന്റെ പ്രധാന അടിസ്ഥാനം അധ്യാത്മരാമായണമാ 

ണെന്നു കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെയും' കഥാഗതിയില്‍ പ്രായേണ വാല്‍മീകി മഹര്‍ഷിയെ 

അനുകരിച്ചിരിക്കുകയാണെങ്കിലും ആദികാവ്യത്തിന്റെ തര്‍ജ്ജമയാണിതെന്നു 

പറഞ്ഞുകൂടായെന്ന്‌ തുളസീദാസരാമായണം മാനസ്രപവേശികയില്‍ വെണ്ണിക്കുളം 

ഗോപാലക്കുറുപ്പും ്രസ്താവിക്കുന്നു”. രാമചരിതമാനസത്തിന്റെ രചനാകാലത്തെ 

ക്കുറിച്ചും വ്ൃത്യസ്തനിരീക്ഷണങ്ങളാണുള്ളത്‌'. 

തുളസീദാസരാമായണത്തില്‍ സീത ആദ്യമായ്‌ പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്നത്‌ തോഴി 

പുഷ്പവാടികയില്‍ വെച്ച്‌ രാമലക്ഷ്മണന്മാരെ കണ്ടതായി അറിയിക്കുന്ന അവസര 

ത്തിലാണ്‌. വനവാസത്തിനു പോകണമെന്ന ആവശ്യം ദുഃഖത്തോടെയും വിധേയ 

ത്തോടെയുമാണ്‌ സീത രാമനു മുമ്പില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭര്‍തൃവിയോഗത്തില്‍ 

സ്ത്രീക്ക്‌ സ്വൈരജിവിതമില്ലെന്ന വിവരണങ്ങള്‍ മധ്യകാലഘട്ടത്തിലെ സാമൂഹിക 

സ്വഭാവമാണ്‌ കാണിക്കുന്നത്‌. 

സ്മൃതിനിയമങ്ങളോടുള്ള വിധേയത്തം കൃത്തിവാസരാമായണത്തില്‍ വ്യക്ത 

മാണ്‌. ഭര്‍തൃപാദം സേവിക്കുക, പാദങ്ങള്‍ കഴുകി ജീവിക്കുക, കാല്‍ത്തണലില്‍ 
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ജീവിക്കുന്നത്‌ സുഖകരം എന്നീ വിശ്വാസങ്ങളെല്ലാം അക്കാലത്ത്‌ സ്ത്രീ മാനസി 

കവും ശാരീരികവുമായി അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ടിരുന്നുവെന്നതിന്റെ ്രതിഫലനമാണ്‌. 

ദേവിയായി ദര്‍ശിക്കപ്പെട്ട സീതക്കു പോലും അന്നത്തെ സാമൂഹിക വിവേചന 

ത്തില്‍ നിന്നും മോചനം നേടാനായില്ല. അത്രിമഹര്‍ഷിയുടെ അശ്രമത്തില്‍ നിന്നും 

മടങ്ങുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അനസൂയ സീതക്കു നല്‍കുന്ന ധര്‍മോപദേശം ധര്‍മ 

ശാസ്ത്ര നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ കീഴ്പ്പെട്ടുള്ളതാണ്‌. സീതയെ ആദരിക്കുന്ന വ്യക്തി 

ത്വമാണ്‌ രാമന്റെതെങ്കിലും അക്കാലത്തെ സാമൂഹികനീതിയാണ്‌ ചിത്രണം 

ചെയ്യപ്പെടുന്നത്‌. 

3.8.1.7 അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട 

സമൂഹത്തിന്റെ ഏതുമണ്ഡലത്തിലും സ്ത്രീ അരികുവല്‍ൽക്കരിക്കപ്പെട്ടു 

കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഇതര രാമായണങ്ങളിലെ സീത നിര്‍മിതികളില്‍ നിന്ന്‌ വിഭിന്ന 

മായി എഴുത്തച്ഛന്റെ സീത എങ്ങനെ നവസമുഹരുപീകരണപ്രകിയയില്‍ പങ്കാളി 

യാകുന്നുവെന്ന്‌ പരിശോധിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ രാമനും സീതയും ദൈവികാവതാരങ്ങ 

ളാണ്‌. വില്ല്‌ മുറിഞ്ഞതിന്റെ ശബ്ദം കേട്ട രാജാക്കന്മാര്‍ നടുങ്ങിയപ്പോള്‍ സീത 

മയില്‍പേടപോലെ സന്തോഷവതിയായി എന്നു പറയുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ ആദ്യ 

മായി സീത രംഗത്തെത്തുന്നത്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലെ സവിശേഷ സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൊന്നാണ്‌ 

വനയാത്ര. വനത്തിലേക്കു പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ മാതാവായ കാസല്യയോടു രാമന്‍ 

പറയുന്നത്‌ അച്ഛന്റെ ആഗ്രഹമെന്തെന്നോ അത്‌ സ്വന്തം ആഗ്രഹമായി സ്വീകരി 

ക്കണം എന്നാണ്‌. സ്ത്രീക്കുമേൽ ചാര്‍ത്തപ്പെട്ട ഉത്തമ ഭാര്യാപദവിയെക്കുറിച്ചാണ്‌ 

രാമന്‍ ഓര്‍മിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഭര്‍ത്താവിന്റെ ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്കു കീഴ്പ്പെട്ടു ജീവിക്കുന്നവ 

ളാണ്‌ ഉത്തമഭാര്യയെന്ന സങ്കല്‍പത്തെ രാമനിലൂടെ വെളിപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ എഴു 

ത്തച്ഛന്‍. രാമന്‍ കാട്ടിലേക്കു പോകുന്നത്‌ തടയാന്‍ മാതാവെന്ന നിലയിലുള്ള 
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കാസല്യയുടെ അവകാശം വിലമതിക്കപ്പെടുന്നില്ല.. വനയാത്രയറിഞ്ഞുള്ള ഭര 

തന്റെ പ്രതികരണവും അക്കാലത്ത്‌ സ്ത്രീ എത്രത്തോളം അവഗണിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 

എന്നതിനു തെളിവാണ്‌. സ്മൃതികള്‍, നീതിശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ എന്നിവ കേരളീയ 

സമൂഹത്തെ ആഴത്തില്‍ സ്വ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ടാകാം എന്നു വ്യക്തമാക്കുന്നു രാമന്റെ 

വാക്കുകള്‍. സ്ത്രീ വീട്ടിനുള്ളില്‍ അടങ്ങിയൊതുങ്ങിക്കഴിയേണ്ടവളാണെന്നതാണ്‌ 

പുരുഷനിശ്ചവയം. എന്നാല്‍ ഇതേ സ്മൃതി-നീതി ശാസ്ത്ര നിയമങ്ങളെ 

മുന്‍നിര്‍ത്തിയാണ്‌ കാട്ടിലേക്ക്‌ രാമനെ അനുഗമിച്ചേ തീരു എന്ന്‌ സീത വാശി 

പിടിക്കുന്നത്‌, 

മുന്നില്‍ നടപ്പന്‍ വനത്തിനു ഞാന്‍ മമ 

പിന്നാലെ വേണമെഴുന്നള്ളുവാന്‍ ഭവാന്‍ 

എന്നെപിരിഞ്ഞു പോകുന്നതുചിതമ- 

ല്ലൊന്നുകൊണ്ടും ഭവാനെന്നു ധരിക്കണം “ 

താന്‍ മുന്നില്‍ നടക്കുമെന്നാണ്‌ സീത പ്രതികരിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ യാതൊരു 

സ്വാതന്ത്യവും അനുവദിക്കാതിരുന്ന സാമുഹീകാന്തരീക്ഷത്തിലിരുന്നുകൊണ്ടാണ്‌ 

ഞാന്‍ മുന്നില്‍ നടക്കുമെന്ന്‌ സീത പറയുന്നത്‌. സാമുഹിക നിയമങ്ങളോടുള്ള 

വിധേയസ്വഭാവമാണ്‌ സീതയില്‍ പ്രകടമാവുന്നത്‌. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

വാല്‍മീകിരാമായണത്തില്‍ പരിഹാസത്തോടെയാണ്‌ സീത മറുപടി പറയുന്നതെ 

ങ്കില്‍ വര്‍ധിച്ച ദുഃഖത്തോടെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ സീതയുടെ മറുപടി. വന 

യാത്രക്ക്‌ രാമന്‍ വിലക്കിയപ്പോൾ സീതയുടെ ഗ്പൃതികരണത്തിലും ആയിത്തീര്‍ക്ക 

പ്പെടുന്ന സ്ത്രീയുടെ വിധേയത്തം (പകടമാണ്‌. നിഴലാവുക, പാതിവ്രത്യമനുഷ്ഠി 

ക്കുക, ഉച്ചിഷ്ടം കഴിക്കുക തുടങ്ങി സ്ത്രീയെ പറഞ്ഞു പഠിപ്പിക്കുകയും, നിയന്ത്ര 

ണമേര്‍പ്പെടുത്തുകയും ഭര്‍ത്താവുണ്ടെങ്കിലേ ഭാര്യയുള്ള എന്ന ബോധം 

സ്ത്രീസമൂഹത്തിനുമേല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുകയും ചെയ്ത സമൂഹത്തില്‍ പുരുഷനു 

കീഴപ്പെട്ടുള്ള ജീവിതത്തിലാണ്‌ സംതൃപ്തി എന്ന്‌ സീതയെക്കൊണ്ട്‌ പറയിപ്പിച്ച 
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അധികാരവ്യവസ്ഥയുടെ ചിത്രമാണ്‌ ഇവിടെ തെളിയുന്നത്‌. പുരുഷനില്ലാതെ 

പ്രകൃതിക്കോ ഗ്രകൃതിയില്ലാതെ പുരുഷനോ നിലനില്‍പില്ല. ്രാണാവസാനം വരെ 

പിരിയില്ലെന്ന്‌ ആണയിട്ടു പറയുന്ന സീതയുടെ മനോവിചാരം അധ്യാത്മരാമാ 

യണം മുലകൃതിയേക്കാള്‍ വ്യക്തമായി അവതരിപ്പിക്കുന്നു കിളിപ്പാട്ടില്‍. മഹ 

ത്ത്വവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ട പാതിവ്വത്യം ഉറപ്പിക്കപ്പെടുകയാണ്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍. പുരു 

ഷാധികാര നിര്‍മിതിയായും ബ്രാഹ്മണനിര്‍മിതിയായും വിശേഷിപ്പിക്കാവുന്ന നിയ 

മങ്ങളാല്‍ സ്ത്രീജീവിതം ഓരോ ഘട്ടത്തിലും, എങ്ങനെ നിയന്ത്രിക്കപ്പെട്ടിരുന്നു 

എന്നും സീതയുടെ മറുപടിയില്‍ വ്യക്തമാണ്‌. കുലസ്ത്രീയെന്നും, പതി്രതയെ 

ന്നും, ധര്‍മപത്നിയെന്നും വിളിച്ച്‌ അതില്‍ അഭിമാനിക്കുന്നവളെന്ന മാനസികാടിമ 

ത്തത്തിലേക്ക്‌ സീത ഒതുങ്ങുന്നു. അനുസരണയുള്ളവളും ഭര്‍തൃപാദസേവ നട 

ത്തേണ്ടവളുമാണ്‌ സ്ത്രീയെന്നുറപ്പിച്ച സാമൂഹിക സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ എഴുത്ത 

ചചന്‍ ആദര്‍ശ സ്ത്രീയായി സീതയെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം, രാമചരിതമാനസം എന്നിവയിലേതുപോലെ തന്നെ 

സീതാപഹരണത്തിനു മുമ്പായി കിളിപ്പാട്ടിലെ സീതയും മായാസീതയായി മാറു 

ന്നു. പ്രതികരിക്കുന്ന സീതയെ അഗ്നിയിലൊളിപ്പിച്ച്‌ മായാസീത രംഗത്തു നിറ 

ഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്നു. സ്ത്രീ അന്യപുരുഷനെക്കുറിച്ചു ചിന്തിക്കരുത്‌, അന്യപുരുഷന്റെ 

മുഖത്ത്‌ നോക്കരുത്‌ തുടങ്ങിയ സാമുഹിക നിയമങ്ങളായിരിക്കണം മായാസീ 

തക്കു പിറകിലെ പ്രേരണാ ഘടകം. യുദ്ധം കഴിയുവോളവും പ്രതികരണശേഷി 

യുള്ള യഥാര്‍ത്ഥ സീത അഗ്നിയിലൊളിച്ചിരിക്കുകയായിരുന്നു. കൃതികള്‍ അതതു 

സമൂഹത്തെ അവതരിപ്പിക്കുന്നുവെന്നും, സമൂഹത്തിന്റെ കണ്ണാടിയാണെന്നും, 

അവ പുതിയ സമൂഹങ്ങളോട്‌ സംവദിച്ചു കൊണ്ടേയിരിക്കുന്നുവെന്നുമുള്ള ചിന്ത 

കള്‍ക്കു മുമ്പിൽ മായാസീത വിലങ്ങു തടിയാവുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥ സീതയുടെ വേദന 

കളെയും വികാര വിചാരങ്ങളെയും, രോഷത്തെയും, നിസ്സുഹായതയെയും പ്രതി 

രോധത്തെയും പ്രകാശിപ്പിക്കാന്‍ മായാസീതക്ക്‌ കഴിയില്ല. സീത രാക്ഷസനായ 

രാവണന്റെ കൈവശമായിരുന്നുവെന്ന വിചാരം ഭക്തന്മാര്‍ക്ക്‌ അസഹ്ൃയവും അസം 
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ഭവ്യവുമായി തോന്നിത്തുടങ്ങി. അതുകൊണ്ട്‌ ഉപാസ്യദേവതയുടെ അഭിമാന സംര 

ക്ഷണത്തിനു വേണ്ടി ഭക്തിഭാവം സീതയുടെ ഒരു ഛായ മാത്രം അപഹരിച്ചതായി 

സ്വീകരിച്ചു എന്ന്‌ കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. ഇതേ ഭക്തി മായാസീതാ 

വതരണത്തിലേക്ക്‌ എഴുത്തച്ഛനെ നയിച്ചിരിക്കാം. യുദ്ധാനന്തരം അയോധ്യയി 

ലെത്തിയ സീതയോടുള്ള രാമന്റെ പ്രതികരണമാണ്‌ അഗ്നിപ്രവേശത്തിനിടയാക്കി 

യത്‌. ആ സന്ദര്‍ഭത്തിലും വ്യക്തിത്വം അടിമപ്പെടുത്താന്‍ സീത ത്ല്‍പര്യപ്പെടുന്നി 

ല്ല. മായാസീതയെ കണ്ട രാമന്‍ കോപത്തോടെ പലതും പറഞ്ഞു എന്നാണ്‌ എഴു 

ത്തച്ഛനെഴുതുന്നത്‌. സ്വന്തം മനസ്സിനെ നിയന്ത്രിക്കാന്‍ പഠിച്ചവളും കഴിവുള്ളവളു 

മാണ്‌ സീത. ആരാണോ മനസ്സിനെ നയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ട്‌ മഹത്വമാര്‍ന്ന ഹൃദയ 

ത്തോടെ മുന്നേറുന്നത്‌ അവന്‌ ഓന്നതൃത്തിലെത്താന്‍ കഴിയുന്നു. ബുദ്ധിയില്ലാ 

ത്തവനും സംസ്കാരമില്ലാത്തവനും അശുദ്ധ ഹൃദയത്തോടുകൂടിയവനും 

ജനനമരണ വലയത്തില്‍പെട്ട്‌ സംസാരസാഗരത്തിലുഴറുന്നു. ഒരിക്കലും മഹനീയ 

പീഠത്തിലേറാനാവില്ല. കിളിപ്പാട്ടിലെ സീത അഭിമാനിയും നിശ്ചയദാര്‍ഡ്്യമുള്ളവ 

ളുമാണ്‌. ആരുടേയും അപമാനം ഏറ്റുവാങ്ങേണ്ടതില്ലെന്നുള്ള സ്ത്രീയുടെ ഉറച്ച 

മനസ്സാണ്‌ ഒടുവില്‍ ഭൂമിയില്‍ നിന്നും മറയുന്നതിലുടെ തെളിയുന്നത്‌. പാതി(്വ 

ത്യവും ചാരിത്രരവും സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിക്കുന്നതിനുളള ഉപകരണങ്ങളാക്കി 

ധാര്‍ഷ്ട്യം പുലര്‍ത്തുന്ന പുരുഷനിര്‍മിത സമൂഹത്തിനുള്ള മറുപടിയാണ്‌ സീത 

യുടെ അന്തര്‍ധാനം. 

സത്യം ഞാന്‍ ചൊല്ലീടുന്നതെല്ലാരും കേട്ടുകൊള്‍വിന്‍ 

വ്യത്തമെന്‍ പതിന്നാലുപേരുമുണ്ടറിഞ്ഞിട്ടു 

ഭര്‍ത്താവു തന്നെയൊഴിഞ്ഞനൃപുരുഷന്മാരെ 

ചിത്തത്തില്‍ കാംക്ഷിച്ചേനില്ലേകദാ മാതാവേ! ഞാന്‍ ” 

ജാതിവ്യവസ്ഥയും അധികാരവും സ്ത്രീകളെ പൂര്‍ണമായും നിയന്ത്രിച്ചിരുന്ന 

അക്കാലത്ത്‌ ഭര്‍ത്താവിന്‌ കീഴ്പെട്ടു ജീവിക്കേണ്ടവളും കൈമാറ്റ വസ്തുവുമാ 
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ണെന്നും, ഭര്‍ത്താവിന്റെ കാല്‍ക്കീഴിലാണ്‌ തന്റെ സ്ഥാനം എന്നതില്‍ അഭിമാനി 

ക്കേണ്ടവളാണെന്നുമുളള ചിന്ത അവളില്‍ വളര്‍ത്തിയെടുത്ത്‌ ഒതുക്കി നിര്‍ത്തുന്ന 

സാമൂഹിക അന്തരീക്ഷത്തില്‍ നിന്നും പുറത്തു കടക്കാനുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ വ്യഗ്ര 

ത അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ പലപ്പോഴായി കാണാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ 

സ്ത്രീ പൂര്‍ണമായും നിശബ്ദയാക്കപ്പെട്ട കാലത്താണ്‌ “ഞാന്‍ പറയുന്ന സത്യം 

എല്ലാവരും കേട്ടുകൊള്ളണ'മെന്ന്‌ സീത പറയുന്നത്‌. സ്ത്രീയുടെ സത്യത്തെ 

ഗനിക്കാത്ത സമൂഹത്തോട്‌ മഹാഭൂരിപക്ഷം സ്ത്രീകളുടെ ശബ്ദമായാണ്‌ സീത 

പ്രതികരിക്കുന്നത്‌. പതിര്രതയായിക്കൊണ്ടുതന്നെയാണ്‌ സീതയുടെ അന്തര്‍ധാനം. 

മണ്ഡോദരി, താര, സീത എന്നീ മുന്നു സ്ത്രീകളെ യഥാക്രമം രാക്ഷസകു 

ലത്തിലെ രാജ്ഞി, വാനരകുലത്തിലെ രാജ്ഞി, മനുഷ്യകുലത്തിലെ രാജ്ഞി 

എന്ന രീതിയില്‍ താരതമ്യപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ രാക്ഷസകുലത്തിലെ നാരിമാരില്‍ 

സവിശേഷ വൃൃക്തിത്വമാണ്‌ മണ്ഡോദരിയുടേതെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കുവാനാവും. പര 

സ്പരം സ്നേഹവും ബഹുമാനവും സൂക്ഷിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും ഒരിക്കലും രാവ 

ണന്റെ നിലപാടുകളെ മാറ്റാന്‍ മണ്ഡോദരിക്കാവുന്നില്ല. വാനരകുലത്തിലെ നാരി 

മാരില്‍ ശ്രദ്ധേയയാണ്‌ സുഗ്രീവന്റെ പത്നിയായിരുന്ന രുമ. ബാലിയുടെ അധികാ 

രവും ശക്തിയും കണ്ട്‌ ബാലിയുടെ ഭാര്യയാവുകയും ബാലി വധിക്കപ്പെടടതിനു 

ശേഷം വീണ്ടും സുഗ്രീവന്റെ ഭാര്യയാവുകയും ചെയ്യുന്ന രുമ ത്രന്തശാലിയും 

ചാഞ്ചല്യപ്പെടുന്ന മനസ്സുള്ളവളുമാണ്‌. സന്ദര്‍ഭത്തിനനുസരിച്ച്‌ മാറുന്ന രുമ ്രലോ 

ഭനങ്ങള്‍ക്കു കീഴ്പ്പെട്ടു പോകുന്നവളാണ്‌. എന്നാല്‍ ഇവരില്‍ നിന്നെല്ലാം വ്യത്യ 

സ്തയാണ്‌ മനുഷ്യകുലത്തിലെ സീത. രാവണനാല്‍ അപഹരിക്കപ്പെട്ട ദുഃഖിത 

യായി ലങ്കയില്‍ കഴിയവേ തനിക്കുള്ളതെല്ലാം, തന്നെത്തന്നെയും അടിയറവ്‌ വെച്ച്‌ 

താന്‍ സീതയുടെ ദാസനാവുമെന്നും രാജ്ഞിയെപ്പോലെ ലങ്കയില്‍ വാഴാമെന്നും 

രാവണന്‍ അറിയിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും ര്രലോഭനങ്ങള്‍ക്കൊന്നും സീതയെ കീഴ്പ്പെടു 

ത്താന്‍ സാധിക്കുന്നില്ല. സമ്പത്തിനോ, അധികാരത്തിനോ, സനന്ദരൃത്തിനോ 
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തന്നെ ഒരിക്കലും കീഴ്പ്പെടുത്താനാവില്ലെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ സീത തെളിയിക്കുന്നു. 

ഒരു വര്‍ഷം ലങ്കയില്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടും വാക്കുകൊണ്ടോ, സ്പര്‍ശം കൊണ്ടോ, നോടും 

കൊണ്ടോ, സീതയെ തനിക്കനുകൂലമാക്കിയെടുക്കാന്‍ രാവണന്‌ കഴിയുന്നില്ല. 

ഏതു സന്ദര്‍ഭത്തിലും സീത രാവണനു മുന്നില്‍ ഉറച്ചു നില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. പരിത്യാഗ 

ത്തിനു ശേഷം പരിശുദ്ധി തെളിയിച്ചാല്‍ സ്വീകരിക്കാമെന്ന രാമന്റെ നിലപാട്‌ 

തള്ളിക്കൊണ്ട്‌ സ്വന്തം നീതിയും ന്യായവും നിര്‍ണയാധികാരവും സ്വാതന്ത്ര്യവു 

മാണ്‌ സീത നടപ്പിലാക്കിയത്‌. അന്തഃസംഘര്‍ഷങ്ങളിലൂടെ ജീവിച്ച സീത അഭിമാ 

നിയായിരുന്നു. അതിനാലവര്‍ ലോകത്തെ വിട്ടുപോയി. സീത ജീവിച്ചിരുന്നുവെ 

ങ്കില്‍ വീണ്ടും രാമന്‍ സംശയത്തിന്റെ കാരമുള്ളുകള്‍ കുത്തിയിറക്കി സീതയെ 

പീഡിപ്പിക്കുമായിരുന്നു. അപ്പോഴും സീതക്കു ലഭിക്കുന്നത്‌ നരകജീവിതം തന്നെ. 

മരണം സീതയെ മഹത്ത്വത്തിലേക്കുയര്‍ത്തി”. 

സ്ത്രീയെ വസ്തുവല്‍ക്കരിക്കുന്ന പുരുഷ നിലപാടിനെതിരെ നില്‍ക്കുന്ന 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സീത സ്ത്രീയുടെ അഭിമാനത്തിന്‌ വിലയും മൂല്യവുമുണ്ടെന്നും 

തെളിയിക്കുന്നു. സ്ത്രീകളുടെ മഹത്ത്വം സീതയിലൂുടെ ലോകത്തിന്‌ വെളിപ്പെടു 

ത്തിക്കൊടുക്കുകയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്തത്‌. സ്വന്തം നിലപാടുകളില്‍ ഉറച്ചു 

നില്‍ക്കുമ്പോഴും രാമന്റെ നിലപാടുകളെ മാറ്റിയെടുക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ സീതക്കാ 

വുന്നുണ്ട്‌. 

ഭോജചമ്പുവിന്റെ സ്വാധീനമുള്ള ഇരുപതു ഗ്രബന്ധങ്ങളുടെ ആകരമായ 

ഭാഷാരാമായണം ചമ്പുകാരനും സ്വയംവര സമയത്ത്‌ വരണമാല്യവുമായി സീത 

രാമനരികിലെത്തുന്ന സന്ദര്‍ഭം എഴുത്തച്ഛനും മനോഹരമായി വര്‍ണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

മാരീചന്റെ നിലവിളി സന്ദര്‍ഭവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ലക്ഷമണനെ സീത ശകാ 

രിക്കുന്ന ഭാഗത്ത്‌ അധ്യാത്മരാമായണക്കാരനെ പിന്തുടരുന്നുണ്ടെങ്കിലും വിശദീകര 

ണങ്ങളിലേക്ക്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ കടക്കുന്നില്ല. എഴുത്തച്ഛന്റെ രാമന്‍ ഏകപത്നീ(വ്വത 

ക്കാരനാണ്‌. ആദികാവ്യത്തിലും രഘുവംശത്തിലും രാമന്‍ ഏകപത്നീവ്രതക്കാര 
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നാണ്‌. പരിത്യക്തയായ സീതയുടെ കാഞ്ചന പ്രതിമവെച്ചാണ്‌ രാമന്‍ യാഗം 

ചെയ്തത്‌. രാമായണത്തിലോ രഘുവംശത്തിലോ എവിടെയെങ്കിലും രാമന്‍ രണ്ടാ 

മത്‌ വിവാഹം കഴിച്ചതായി പറയുന്നില്ല. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട സുന്ദരരകാണ്ഡത്തിലെ രാവണനു മുന്നില്‍ 

പുല്‍ക്കൊടി നുള്ളിയിട്ട സീത കയര്‍ത്തു സംസാരിക്കുന്ന ഭാഗം അതി(്രാധാന്യ 

ത്തോടെ അധ്യാത്മരാമായണം മുലകൃതിയിലും ഭാഷാരാമായണം ചമ്പവുവിലും 

ആവിഷര്‍കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മഹാഭാരതത്തിലെ രാമായണകഥയില്‍ പ്രലോഭനത്തിനായി 

വന്ന രാവണനോട്‌ തന്റെ ദ്ൃയഡ്ദനിശ്ചയത്തില്‍ നിന്ന്‌ വൃതിചലിക്കുവാന്‍ തയ്യാറ 

ല്െന്ന്‌ സീത അറിയിക്കുന്നുണ്ട. പരപുരുഷനായ രാവണന്‌ പുല്ലിന്റെ വില 

പോലും കല്‍പ്പിക്കാതെയാണ്‌ സീത പുല്ലിലേക്കു നോക്കി സംസാരിക്കുന്നത്‌. 

അഥവാ സീത അക്കാലത്തെ സാമൂഹിക നീതി പാലിച്ചതാവാം. ഈ സന്ദര്‍ഭ 

ത്തില്‍ സീതയുടെ ആത്മവിശ്വാസമാണ്‌ പ്രകടമാവുന്നത്‌. ലങ്കയില്‍ നിന്നു മടങ്ങി 

കിഷ്കിന്ധയിലെത്തുമ്പോള്‍ വാനരപത്നികളെ കാണണമെന്ന്‌ സീത ആഗ്രഹം 

പറയുന്ന ഭാഗം ആദികാവ്യത്തിലില്ല. എഴുത്തച്ഛന്റെ സീത അവരെ അയോധ്യയി 

ലേക്ക്‌ ക്ഷണിക്കുന്നുണ്ട. രാവണവധത്തിനുശേഷം സീതയെ സ്വീകരിക്കുവാന്‍ 

അവിന്ധ്yയന്‍ രാമനോടാവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ശുനകന്‍ സ്പര്‍ശിച്ച ഹവിസ്റ്റുപോലെ 

സ്വീകരിക്കുവാന്‍ യോഗ്യയല്ലെന്ന മറുപടി കേട്ട സീത മൂര്‍ച്ചിച്ചു നിലം 

പൊത്തിയെന്നാണ്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ രാമായണകഥയിലുള്ളത്‌. രാമന്റെ 

മുഖത്തെ കോപഭാവം കണ്ട്‌ അഗ്നികുണ്ഡം തീര്‍ക്കാന്‍ സീത ലക്ഷമണനോ 

ടാവശ്യപ്പെടുകയാണ്‌ കിളിപ്പാട്ടില്‍. ഇതുപോലെ നിരപരാധിത്വത്തിന്റെ ആന്തരിക 

ബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ മിന്നുന്ന സീതയുടെ ഒരൊറ്റ നോട്ടം ജനങ്ങളുടെ അപവാദക 

ലുഷമായ നാക്കുകളെ നിശബ്ദരാക്കുകയും അവരുടെ തല നാണം കൊണ്ടു 

കുനിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തുവെന്ന്‌ രഘുവംശത്തിലെ വരികള്‍ ഉദ്ധരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 

എന്‍.വി.പി. ഉണ്ണിത്തിരി എഴുതുന്നു”. ഭക്തിയാണ്‌ ആത്യന്തിക ലക്ഷ്യമെങ്കിലും 

അക്കാലത്തെ സമൂഹത്തോടുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാടാണ്‌ സീതയിലൂടെ 
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അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ടത്‌. ഇത്തരം നിലപാടുക 

ളായിരിക്കാം എഴുത്തച്ഛനെ കാലാതിവര്‍ത്തിയായ ഗ്രതിഭയാക്കുന്നതും വര്‍ത്തമാന 

കാല സമൂഹത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങള്‍ നടന്നു വരാ 

നുള്ള സാഹചര്യമൊരുക്കുന്നതും. 

3.8.2 ശബരി 

രാമായണത്തില്‍ ഏറെ ശ്രദ്ധിക്കപ്പെട്ട വ്യക്തിത്വമാണ്‌ ശബരിയുടേത്‌. 

സ്ത്രീവിദ്യാഭ്യാസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ വീക്ഷണവും വാല്‍മീകിരാമായ 

ണം, കമ്പരാമായണം, അധ്യാത്മരാമായണം, കഞണ്ണശൂരാമായണം, ക്യത്തിവാസരാ 

മായണം, ഗ്തീരാമചരിതമാനസം എന്നീ കൃതികളിലെ ശബരിയില്‍ നിന്നും എഴു 

ത്തച്ഛന്റെ ശബരിക്കുള്ള സവിശേഷതയെന്തെന്നും പരിശോധിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

വാല്മീകിരാമായണം ആരണ്യകാണ്ഡത്തിലാണ്‌ ശബരിയെക്കുറിച്ചുള്ള 

പരാമര്‍ശമുള്ളത്‌. മാതംഗാശ്രമത്തിലേക്കുള്ള വഴി പറഞ്ഞുകൊടുത്തിട്ട രാമനോടു 

കബന്ധന്‍ പറയുന്നത്‌ മാതംഗാശ്രമത്തിലെ മഹര്‍ഷി പോയെന്നും ശബരി രാമ 

ദര്‍ശനത്തിനുശേഷം സ്വര്‍ഗത്തിലേക്കു പോകും എന്നാണ്‌. ശബരിയുടെ കഥയില്‍ 

ഭക്തിയുടെയും തപസ്സിന്റെയും ഫലമെന്തെന്നതാണ്‌ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. അജ്ഞയും 

ഭക്തികൊണ്ട്‌ രാമദര്‍ശനത്താല്‍ മുക്തി നേടിയവളുമല്ല വാല്മീകിയുടെ ശബരി. 

ഭക്തയും രാമദര്‍ശനം കാത്തിരിക്കുന്നവളുമാണെങ്കിലും ഹീനയാണെന്നേോ, 

അജ്ഞയാണെന്നോ വാല്മീകിരാമായണത്തിലില്ല. ആത്മവിദ്യയുടെ ശക്തി 

കൊണ്ട്‌ ജ്വലിക്കുന്ന തേജോരുപിണിയാണ്‌ ശബരി എന്ന്‌ ലീലാവതി എം. അഭി 

പ്രായപ്പെടുന്നു”. വാല്മീകിരാമായണത്തില്‍ രാമനും ശബരിയും തമ്മിലുള്ള 

സംഭാഷണത്തിനിടെ സീതയെക്കുറിച്ചു സംസാരിക്കുന്നില്ല. ഒരു സന്ദര്‍ഭത്തിലും 

ശബരിയെ അജ്ഞയായോ കാട്ടുജാതിക്കാരിയായോ ചിത്രീകരിച്ചിട്ടില്ല. 

വേടസ്ത്രീയായി ജനിച്ചു ശാപമോക്ഷത്തിനായി കാത്തിരിക്കുന്ന ശബരിയെ 

യാണ്‌ കമ്പരാമായണത്തില്‍ കാണാനാവുക. സുഗ്രീവനെ സുഹൃത്തായി സ്വീകരി 
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ച്ചാല്‍ സീതാന്വേഷണം സുസാദ്ധ്യമായിത്തീരുമെന്ന്‌ രാമനെ അറിയിച്ച ശേഷം 

ശബരി ശാപമോക്ഷം നേടി എന്നാണ്‌ കമ്പരെഴുതുന്നത്‌ “. 

അധ്യാത്മരാമായണം മുലകൃതിയില്‍ ആരണ്യകാണ്ഡം പത്താം സര്‍ഗത്തി 

ലാണ്‌ രാമന്റെ ശബരീ സന്ദര്‍ശനം പരാമര്‍ശിച്ചു കാണുന്നത്‌. വാക്കിനും മന 

സ്റിനും ഗോചരനല്ലാത്ത രാമന്‍ തനിക്കെങ്ങനെ ദൃശ്യനായെന്ന്‌ സംശയിക്കുന്ന 

ശബരിയില്‍ താന്‍ സ്ത്രീയാണെന്നും പുരുഷനു കീഴപ്പെട്ടു ജീവിക്കുന്നവളാണെ 

ന്നുമുളള ബോധമാണ്‌ തെളിയുന്നത്‌. രണ്ടാമതായി, വനവാസിയും കാട്ടാളത്തിയും 

താഴ്ന്നജാതിയിലുള്ളവളുമണെന്ന ബോധം. മൂന്നാമതായി മുഡ്വയയും, അജ്ഞാനി 

യുമായ സ്ത്രീയെന്ന ബോധം. സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌, പ്രത്യേകിച്ചും താഴ്ന്ന ജാതിയില്‍ 

പെട്ടവര്‍ക്ക്‌ വിദ്യ നിഷേധിക്കപ്പെട്ട കാലമായിരുന്നു അത്‌. പുരുഷനെന്നോ 

സ്ത്രീയെന്നോ ഉള്ള ്രത്യേകതകള്‍ കൊണ്ടല്ല ഭക്തികൊണ്ടാണ്‌ തന്റെ ദര്‍ശനം 

സാധ്യമായതെന്ന്‌ ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നതോടൊപ്പം ഭക്തിസാധനയിലൂടെ ഈ ജന്മ 

ത്തില്‍ തന്നെ മുക്തിയും സാധ്യമാകുമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ രാമന്‍ ഒന്‍പതുവിധം ഭക്തി 

ശബരിക്കുപദേശിച്ചു കൊടുക്കുന്നു. രാമദര്‍ശനം സാധ്യമായ ശബരി പിന്നീട്‌ 

അഗ്നിപ്രവേശം നടത്തി. വിദ്യയെക്കുറിച്ചും ജ്ഞാനത്തെക്കുറിച്ചും ബോധ്യമുള്ളവ 

ളായ ശബരി മോക്ഷം നേടി എന്നാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം മുലത്തിലുള്ളത്‌. ഒരു 

കാലഘട്ടത്തിന്റെ ജാതീയമായ വേര്‍തിരിവുകള്‍ എങ്ങനെ സ്ത്രീകളെ ബാധിച്ചു 

വെന്ന്‌ ശബരികഥ വ്യക്തമാകുന്നു. 

കണ്ശ്ശൂരാമായണത്തില്‍ രാമനും ശബരിയും തമ്മിലുള്ള സംഭാഷണത്തില്‍ 

സീത വിഷയമായി വരുന്നില്ല. രാമനാല്‍ അനുഗ്യഹീതയായെന്ന്‌ ബോധ്യപ്പെട്ട 

തോടെ ശബരി അഗ്നിപ്രവേശം നടത്തി. ശബര്യാശ്രമ പ്രവേശത്തെക്കുറിച്ച്‌ 

കണ്ണശന്‍ കൂടുതല്‍ വിവരിക്കുന്നില്ല. കൃത്തിവാസരാമായണത്തില്‍ കബന്ധന്‍ 

ശബരിയെക്കുറിച്ചു പരാമര്‍ശിക്കുന്നില്ല. 
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നീചജാതിയിലുളളവളും അധമയും മുഡ്രസ്ത്രീയുമായ താനെങ്ങനെ 

വാഴ്ത്തും എന്നാണ്‌ ശ്രീരാമചരിതമാനസത്തിലെ ശബരി രാമനോടു ചോദിക്കുന്ന 

ത്‌. അധമയായ നാരി പോരാത്തതിന്‌ ജാതിയില്‍ താണവളുമായ താനെങ്ങനെ ഭഗ 

വാനെ സ്തുതിക്കുമെന്നാണ്‌ ശബരിയുടെ വിഷമം. കാട്ടുവാസികള്‍ അസ്പൃശ്യത 

അനുഭവിക്കുന്നവരാണ്‌. സ്ത്രീയും ബുദ്ധിയും ജ്ഞാനവുമില്ലാത്തവളുമാണ്‌ 

താനെന്ന്‌ ശബരി സ്വയം വിലയിരുത്തുന്നു. ശബരീകഥ അവതരിപ്പിക്കുന്നതില്‍ 

തുളസീദാസ്‌ അധ്യാത്മരാമായണമാണ്‌ സ്വീകരിച്ചിട്ടുള്ളതെന്നു വ്യക്തം. മധ്യകാല 

ഘട്ടത്തിലെ സ്ത്രീകളോടുള്ള സമൂഹത്തിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌ ഇവിടെ വ്യക്തമാ 

കുന്നത്‌. സമ്പത്തോ ജാതിയോ കുടുംബ പ്രതാപമോ അല്ല ഭക്തിയാണ്‌ പ്രധാന 

മെന്ന്‌ രാമന്‍ പറയുന്നു. 

അനന്തരകാല രാമകഥാസാഹിതൃത്തില്‍ ശബരിയുടെ കഥയുടെ രൂപം 

മിക്കവാറും അധ്യാത്മരാമായണമനുസരിച്ചാണെന്ന്‌ ആനന്ദരാമായണം, പത്മപ്യരാ 

ണം, മഞ്ജുളരാമായണം. രാമശ്ീതാവലി, രാമചന്ദ്രിക, രാമചരിതമാനസം ഇവയെ 

പരാമര്‍ശിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഫാ. കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെ അഭിവപ്രായപ്പെടുന്നു. ഭര്‍തൃശാപം 

നിമിത്തം വനത്തില്‍ കഴിയുകയും പിന്നീട രാമദര്‍ശനം വഴി ശാപമോക്ഷം 

സിദ്ധിച്ച ശബരികഥ പറയുന്ന രഘുരാജസിംഹന്റെ രാമരസ്പികാവലി,യെക്കുറിച്ചും 

കാമില്‍ ബുല്‍ക്കെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു”. 

3.8.2.1 അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു 

ആധ്യാത്മികബോധം ജനമനസ്സുകളില്‍ ഉണര്‍ത്തുന്നതിലൂടെ സമൂഹത്തെ 

പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുക എന്നത്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ ര്രധാന ലക്ഷ്യമായിരുന്നു. ഗ്രതി 

കൂല സാഹചര്യത്തില്‍ നവസമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്‌ 

എത്രത്തോളം സാധിച്ചു എന്നത്‌ പരിശോധിക്കേണ്ടതാണ്‌. 

കാനനപശ്ചാത്തലത്തില്‍ ജീവിക്കുന്ന ശബരിക്ക്‌ അധ്യാത്മരാമായണം 

കിളിപ്പാട്ടില്‍ മഹനീയ സ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. കണ്ട മാത്രയില്‍ ശബരി രാമന്റെ 
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പാദാംഭോരുഹയുഗത്തില്‍ സമ്പതിച്ചു എന്നാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ എഴുതുന്നത്‌. വിദ്യ 

യിലൂടെ അറിവ്‌ എന്നത്‌ സ്രാഹ്മണര്‍ കുത്തകയാക്കിവെക്കുകയും ജാതിവിവേച 

നവും സ്ത്രീവിവേചനവും രുക്ഷമായിരിക്കുകയും ചെയ്ത മധ്യകാല സ്ത്രീസമു 

ഹത്തെയാണ്‌ ശബരി പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കും സ്ത്രീകള്‍ക്കും 

വിദ്യ നിഷേധിച്ചിരുന്ന സാമുഹികാന്തരീക്ഷത്തിലിരുന്ന്‌ ശബരി പറയുന്നത്‌ 

ജ്ഞാനമില്ലാത ഹീനജാതിയിലുള്ള മൂഡ് 

ഞാനിതിനൊട്ടുമധികാരിണിയല്ലയല്ലോ "” 

എന്നാണ്‌. സ്ത്രീയെന്ന നിലയിലും കാനനവാസിയെന്ന നിലയിലും മാനസികാടി 

മത്തത്തിന്‌ കീഴ്പ്പെട്ട ശബരിയെ ജ്ഞാനോപദേശത്തിലുടെ ആത്മീയമായ 

ന്നതൃത്തിലെത്തിക്കുന്നു എഴുത്തച്ഛന്റെ രാമന്‍. അത്തരമൊരു സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

പുരുഷ സ്ത്രീ ജാതി നാമാശ്രമാദികളല്ല 

കാരണം മമ ഭജനത്തിനു ജഗത്രയേ 

എന്ന പ്രഖ്യാപനം വിപ്ളവകരമായ ചുവടുവെപ്പായി കണക്കാക്കാം. പുരുഷനോ 

സ്ത്രീയോ എന്നതല്ല ഭക്തിയാണ്‌ പ്രധാനം എന്ന്‌ ശബരിയെ ബോധ്യപ്പെത്തുക 

യാണ്‌. എഴുത്തച്ഛനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ജാതി എന്നത്‌ യുക്തിക്കു നിരക്കുന്ന 

തായിരുന്നില്ല. ഒരാളുടെ ഗുണം ഒരിക്കലും ജാതിയും പേരുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു കിട 

ക്കുന്നില്ല. 

വിദ്യ അഭ്യസിക്കുക എന്നത്‌ എഴുത്തച്ഛനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം മൂല്യമു 

ളളതും മഹത്തരവുമാണ്‌. യഥാര്‍ത്ഥജ്ഞാനം ഒരാളിലുള്ള ഞാനെന്ന ഭാവം ഇല്ലാ 

താക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. സ്വയം വിശകലനത്തിലൂടെയും വിലയിരുത്തലിലു 

ടെയും ഇത്‌ സാധ്യമാകുന്നു. ആത്മസാക്ഷാത്കാരത്തിലൂടെ സ്വയം ബ്രഹ്മമാ 

വുന്നുവെന്ന തിരിച്ചറിവിലെത്തുന്നു എന്ന ആദിശങ്കരതത്ത്വം എഴുത്തച്ഛനെ ഏറെ 

സ്വാധിനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. സ്വയം ബ്രഹ്മമാണെന്ന അവസ്ഥയിലേക്കെത്തുക എന്നതു 
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ജീവിതത്തിന്റെ ലക്ഷ്യമാണെന്ന്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട പറയുന്നു. വ്യ 

ക്തിത്വവികസനം ഒരാളില്‍ ഞാനെന്ന ഭാവത്തെ ഇല്ലാതാക്കുന്നു. നല്ല വ്യക്തികളു 

മായുള്ള സമ്പര്‍ക്കം ഒരാളെ നിസ്സംഗതാഭാവത്തിലെത്തിക്കുന്നു. ഇതുതന്നൊണണ്‍ 

വൈരാഗ്യം. വൈരാഗ്യം മോഹമില്ലായ്മയിയിലേക്കും മോഹമില്ലായ്മ അചഞ്ചല 

തയിലേക്കും അചഞ്ചലത മുക്തിയിലേക്കും നയിക്കുന്നു. അധ്യാത്മരാമായണം 

കിളിപ്പാട്ടില്‍ ശബരിയെ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോഴും ഇതേ തത്ത്വത്തിന്റെ സ്വാധീനം 

എഴുത്തച്ഛനില്‍ കാണാവുന്നതാണ്‌. 

മനുഷ്യന്‍ ഒരു സമൂഹജീവിയാണ്‌. അവരവരുടെതായ ഉത്തരവാദിത്തം 

അറിയുകയും പൂര്‍ത്തീകരിക്കുകയുമാണ്‌ ധര്‍മവും സത്യവും. ധര്‍മത്തെ സാമൂഹി 

കക്ഷേമത്തിനു വേണ്ടി പ്രയോജനപ്പെടുത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. സ്വയമേവ പ്രകാശിക്കു 

ന്നതും എല്ലായ്‌പ്പൊഴും പ്രകാശരുപത്തിലുള്ളതുമായ ആത്മാവാണ്‌ ഇക്കാണുന്ന 

വിശ്വത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നത്‌. സര്‍വാത്മാവും വിശ്വസാക്ഷിയും അതുതന്നെയാ 

ണ്‌. പ്രജ്ഞാനഘസനസ്വരുപവും മറ്റൊന്നല്ല. അദ്വീതീയവും സത്യജ്ഞാനാനന്ദ 

സ്വരൂപവുമായ ബ്രഹ്മത്തെ കര്‍മത്താലോ സാധനയാലോ പ്രാപിക്കാനാവില്ല. 

ജ്ഞാനത്താല്‍ മാത്രമേ അതിനെ അടുത്തറിയാനാവൂ. ആരാണോ അതിനെ അറി 

യുന്നത്‌, അവരുടെ ആഗ്രഹങ്ങള്‍ മുഴുവനും സാധിക്കുന്നു. താന്‍ ഏകമായ ്രഹ്മ 

മാണെന്ന കരുതലോടെയും ബ്രഹ്മത്തിനും തനിക്കും വ്യത്യാസമില്ലെന്ന തിരിച്ചറി 

വോടെയും (്രഹ്മത്തെ അറിയുന്ന ജ്ഞാനി ബ്രഹ്മമായിത്തീരുന്നു എന്ന്‌ കഠരു 

ദ്രോപനിഷത്ത്‌ പറയുന്നു". ഇയൊരു തിരിച്ചറിവിനെക്കുറിച്ച്‌ സമൂഹത്തെ 

ബോധ്യപ്പെടുത്തുക എന്നത്‌ . ഉത്തരവാദിത്തമായി എഴുത്തച്ഛന്‍ കരുതി. സഹാനു 

ഭുതിയും സ്നേഹവുമുളളവരായിരിക്കുക, വിനയാന്വിതരും ത്യാഗിയുമായിരിക്കുക 

തുടങ്ങിയ ഗുണങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വ്യക്തിയെ രുപപ്പെടുത്തിയെടുക്ക 

ലാണ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ ലക്ഷ്യമെന്ന്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നു. സാര്‍വലനരകിക സ്നേഹം, സഹാനുഭൂതി, ക്ഷമ, മറ്റുള്ളവര്‍ക്കുവേണ്ടി 

ത്യാഗം ചെയ്യല്‍, ധര്‍മത്തിന്റെ പാതയിലുടെ സഞ്ചരിക്കുക, വിവേകിയായിരിക്കുക 
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എന്നീ ആശയങ്ങളെയാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലൂടെ എഴുത്തച്ഛന്‍ 

മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. വേദാന്തവും തത്ത്വചിന്തയും കഥയിലൂടെ അവതരിപ്പിക്കുക 

യാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലൂടെ. 

വിദ്യാ ചവിദ്യാം ചയസ്തദേവേദോഭയം സഹ 

അവിദ്യയാ മൃത്യും തീര്‍ത്ത്വാ വിദ്യയാമൃതമശ്നുതേ ” 

വിദ്യ എന്ന ജ്ഞാനത്തെയും അവിദ്യ എന്ന കര്‍മത്തെയും ഒന്നിച്ച്‌ മനസ്സിലാക്കി 

കര്‍മാനുഷ്ഠാനങ്ങളില്‍ കൂടി മരണത്തെ തരണം ചെയ്ത്‌ അമരത്വം പ്രാപിക്കുന്നു 

വെന്ന്‌ ഈശാവാസ്യോപനിഷത്ത്‌ പറയുന്നു. രാമദര്‍ശനത്താല്‍ പരിപുതയായ 

ശബരി സുകൃതാത്മാക്കള്‍ക്കരികിലേക്കു പോയി. വിവേകിയും ഇന്ദ്രിയനിഗ്രഹം 

കഴിഞ്ഞവളുമാണ്‌ ശബരി. ഫലമുലങ്ങള്‍ ശേഖരിച്ചുവെച്ച്‌ രാമന്റെ വരവിനായി 

കാത്തിരുന്ന ശബരിയുടെ നിഷ്കാമഭക്തിയാണ്‌ ശ്രീരാമനിലേക്കടുപ്പിച്ചത്‌. ഭക്തി 

കൊണ്ട്‌ ആത്മസ്വരൂപം (്പാപിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞവളാണ്‌ ശബരി. ജീവിച്ചിരിക്കു 

മ്പോള്‍ തന്നെ കൈവല്യം സിദ്ധിച്ചവള്‍. അങ്ങനെയുള്ളവര്‍ ദേഹമല്ലാതായി 

ത്തീര്‍ന്നാലും ബ്രഹ്മസ്വരൂപമാകുന്നുവെന്ന്‌ അധ്യാത്മോപനിഷത്ത്‌ പറയുന്നു”. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിന്റെ രചനാകാലത്ത്‌ സമൂഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന 

ഉച്ചനീചത്വങ്ങളെ എങ്ങനെ മറികടക്കാമെന്ന്‌ ശബരിയെ മുന്‍നിര്‍ത്തി സമൂഹ 

ത്തോട്‌ സംവദിക്കുകയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍. സ്വന്തം കര്‍മത്തിലൂടെ അപകര്‍ഷതാ 

ബോധത്ത അതിജീവിച്ചു ആത്മീയമായ ഈന്നതൃത്തിലെത്താന്‍ ശബരിക്കു കഴിയു 

ന്നു. സ്ത്രീക്കു സാധ്യമാകാത്തതായി ഒന്നുമില്ലെന്ന്‌ തെളിയിക്കപ്പെടുകയാണിവി 

ടെ. വൃത്യസ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലായി കഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെ അവയെ ചോദ്യം 

ചെയ്തുവെന്നിടത്താണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ ഗ്രസക്തി. ആത്മവിദ്യാസമ്പാദനത്തിലുടെ 

ആത്മീയമായ ഓന്നതൃത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന ശബരിയെ അവതരിപ്പിക്കുന്നിടത്ത്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ ജീവിതനിരീക്ഷണം കുടുതല്‍ വ്യക്തമാകുന്നു. 
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തീര്‍ത്ഥസ്നാനം, തപസ്സ്‌, ദാനം, വേദാധ്യയനം, ക്ഷേത്രോപവാസം, യാഗം 

എന്നിവയോ ഈശ്വരനെ പൂജിക്കുന്ന പൂജാകേന്ദങ്ങളോ പുജാരീതികളോ അല്ല 

നിഷ്കളങ്കമായ, നിഷ്കാമമായ ഭക്തിയാണ്‌ പരമപ്രധാനം. വ്യക്തിയില്‍ അന്തര്‍ലീ 

നമായിരിക്കുന്ന ഗുണം ജാതിയും പേരുമായും ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നില്ലെന്നതാണ്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ മതം. സ്ത്രീയായാലും, പുരുഷനായാലും പക്ഷിമൃഗാദികളായാലും 

ഭക്തിയുണ്ടാകുമ്വോള്‍ തത്ത്വാനുഭൂുതിയും തദ്വാരാ മോക്ഷവും ലഭിക്കുന്നു. 

സ്ത്രീ അറിവ്‌ സമ്പാദിക്കുക എന്നാല്‍ സമുഹം അറിവ്‌ സമ്പാദിക്കുക 

എന്നാണര്‍ത്ഥം. കുടിപ്പള്ളിക്കുടങ്ങള്‍ വഴി സര്‍വജനതക്കും വിദ്യാഭ്യാസത്തിനുള്ള 

സനകര്യം എന്ന ചിന്തയിലേക്ക്‌ എഴുത്തച്ഛനെ എത്തിച്ചത്‌ താഴ്ന്ന ജാതിക്കാരോ 

ടുള്ള വിവേചനമാണ്‌. പ്രതികൂലമായ സാഹചര്യത്തില്‍ അതേ സമൂഹത്തിന്റെ 

ഭാഗമായിരുന്ന്‌ എഴുതേണ്ടി വന്നപ്പോഴും ഒരാളുടെ ഗുണം നിര്‍ണയിക്കുന്ന 

ഘടകം ജാതിയല്ലെന്ന്‌ തന്റെ കിളിപ്പാട്ട കൃതികളിലൂടെ തെളിയിക്കാന്‍ എഴുത്തച്ച 

നായി എന്നതാണ്‌ വസ്തുത. ബോധഹീനന്മാര്‍ക്കറിയാം വണ്ണം രാമായണം ചമ 

ക്കുന്ന കാര്യം അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിന്റെ തുടക്കത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛനെഴു 

തുന്നുണ്ട. അജ്ഞാനികളെ ജ്ഞാനത്തിലൂടെ ആത്മബോധത്തിലേക്കെത്തിക്കുക 

എന്നതായിരുന്നു എഴുത്തച്ഛന്‍ ലക്ഷ്യമിട്ടത്‌. 

3.8.2.2 ശബരി ഇതരകാഴ്ചപ്പാടുകളില്‍ 

വാലമീകിരാമായണത്തിലെ ശബരിക്ക്‌ ധര്‍മനിഷ്ഠവചസ്സുകളിലൂടെ പരമഭ 

ക്തയുടെ സ്വരൂപം മാത്രമല്ല ആചാര്യസ്വരൂപം കൂടി ലഭിച്ചതായി കാണുന്നു. 

ശബരി നടത്തുന്ന അഗ്നിപ്രവേശത്തെക്കുറിച്ചുള്ള റൊമീല ഥാപ്പറിന്റെ നിരീക്ഷണം 

പ്രസക്തമാണ്‌. ഗോത്രവര്‍ഗക്കാരുടെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ അഗ്നിപരീക്ഷ നടത്തുന്നത്‌ 

ശബരിയാണ്‌. മുഖ്യധാരാ സംസ്കൃതിയുമായി ഗോത്രവര്‍ഗക്കാര്‍ക്ക്‌ ബന്ധവുമു 

ണ്ടെന്നാണ്‌ ഇത്‌ തെളിയിക്കുന്നത്‌ “. 
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കവിതയിലും ചിത്രങ്ങളിലും ശബരി ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. രാഷ്രീയ 

പരമായും കലാപരമായും ശബരി ചിത്രീകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്്‌. ശബരിയുടെ ജീവിത 

വുമായി ബന്ധപ്പെട്ട പരമ്പര നന്ദലാല്‍ ബോസ്‌ ചിത്രീകരിച്ചത്‌ 1941 ലാണ്‌. ഒരു 

സന്താള്‍ സ്ത്രീ യുവതി, മധ്യവയസ്ക, വൃദ്ധ എന്നീ മുന്നവസ്ഥകളിലാണ്‌ ചിത്രീ 

കരിക്കപ്പെട്ടത്‌. ഐതിഹൃപുരാണങ്ങളെ സ്വന്തം കാഴ്ചപ്പാടിലാണ്‌ അദ്ദേഹം അവ 

തരിപ്പിച്ചത്‌. അതുല്‍ ദോദിയയുടെ സൃഷ്ടിയിലൂടെ 2006ലാണ്‌ നന്ദലാലിന്റെ ചിത്ര 

ങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധിക്കപ്പെട്ടത്‌. ബോസിന്റെ സങ്കല്‍പത്തിലെ ശബരിയായി ദോദിയ വരച്ചത്‌ 

കയ്യിൽ ഫലം കരുതാത്ത, പ്രത്യേക ജാതിമതത്തില്‍ പെടാത്ത, സ്വന്തമായി വീടു 

പോലുമില്ലാത്ത സ്ത്രീ രൂപമാണ്‌“. നിലവിലുണ്ടായിരുന്ന സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥിതി 

കളെ ചോദ്യം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ശബരിയെ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോഴും “മുഡമാരായ 

നാരികള്‍ക്കെന്നാകിലും” ഭക്തിയുണ്ടാകുമ്പോള്‍ തത്ത്വാനുഭൂതിയുണ്ടാകുമെ 

ന്നാണ്‌ എഴുത്തച്ഛനെഴുതുന്നത്‌. 

3.8.3 ്രപദി 

മഹാഭാരതത്തിലൂടെ കടന്നു പോകുമ്പോള്‍ മുലകഥയിലും ഉപകഥകളിലു 

മായി നിരവധി സ്ത്രീകളെ കണ്ടെത്താനാവും. എന്നാല്‍ ഒരു സ്ത്രീയെന്ന നില 

യില്‍ ഏറ്റവും അപമാനിക്കപ്പെട്ട ്രാപദി വ്യത്യസ്ത കൃതികളില്‍ എങ്ങനെ നിര്‍മി 

ക്കപ്പെട്ടുവെന്നും അക്കാലത്തെ സാമൂഹിക നിയമങ്ങള്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കുമേല്‍ അടി 

ച്ചേല്‍പ്പിച്ച നിയമങ്ങളോട്‌ എങ്ങനെ പ്രതികരിക്കുന്നുവെന്നും നവസമുഹനിര്‍മിതി 

യില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ എങ്ങനെ ദ്രപദിയെ ്രയോജനപ്പെടുത്തിയെന്നും വിശകലനം 

ചെയ്യുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

3.8.3.1 മഹാഭാരതം 

്രപദി ജനിച്ചപ്പോള്‍ ക്ഷത്രിയന്മാരുടെ ക്ഷയത്തിന്‌ കാരണമാവുമെന്ന 

അശരീരിയുണ്ടായതായി മഹാഭാരതത്തിലുണ്ട്‌. സ്വന്തം തീരുമാനങ്ങളും താല്‍പര്യ 
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ങ്ങളും ത്യജിച്ച്‌ പാണ്ഡവരുടെ സന്തോഷത്തിലും സന്താപത്തിലും പങ്കാളിയായി 

രുന്ന ദ്രപദി വിവാഹ സന്ദര്‍ഭം മുതല്‍ സ്വര്‍ഗാരോഹണം വരെ പാണ്ഡ 

വര്‍ക്കൊപ്പമുണ്ടായിരുന്നു. 

ശ്രപദിയുടെ വിഷമങ്ങളെല്ലാം ഈ ലോകത്തു തന്നെ ജീവിക്കുന്ന മനുഷ്യ 

രില്‍ നിന്നാണുണ്ടായത്‌. നാഥാവതിയെങ്കിലും അനാഥാവതിയായാണ്‌ ദ്രപദി 

ചിത്രീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ദ്രപദിയുടെ അവസ്ഥകള്‍ അതേ തീവ്രതയോടെ മഹാ 

ഭാരതത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ഇരാവതി കാര്‍വെ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. 

മഹാഭാരതത്തില്‍ പ്രധാന സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളായി ദ്രപദി, കുന്തി, ഗാന്ധാരി 

എന്നിവരെയാണ്‌ റൊമീല ഥാപ്പര്‍ ചുൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നത്‌. ദ്രപദിയാണ്‌ മഹാഭാര 

തയുദ്ധത്തിന്‌ കാരണമെന്നത്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ മുഖ്യകഥാപാത്രത്തിന്റെ സവി 

ശേഷതയാണ്‌ എടുത്തുകാണിക്കുന്നതെന്നും റൊമീല ഥാപ്പര്‍ കണ്ടെത്തുന്നു". 

ബ്രാഹ്മണഗൃഹത്തില്‍ വെച്ചു അതിഥി ബ്രാഹ്മണന്‍ പാണ്ഡവന്മാരോട്‌ 

പാഞ്ചാല രാജ്യത്തെക്കുറിച്ചും കൃഷ്ണയെക്കുറിച്ചും സംസാരിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തി 

ലാണ്‌ മഹാഭാരതത്തില്‍ പാഞ്ചാലിയെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യമായി പരാമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

മധ്യമപാണ്ഡവനായ അര്‍ജുനന്‍ വേട്ടിട്ടുു അഞ്ചുപേരുടേയും പത്നിയാവുക, 

രാജസഭയില്‍ വെച്ച്‌ വസ്ത്രാക്ഷേപത്തിനിരയാവുക, സ്വന്തം മക്കളെ യുദ്ധത്ത 

നിടെ വഞ്ചനയില്‍ നഷടപ്പെടുക തുടങ്ങി ജീവിതത്തിലുടനീളം ധര്‍മത്തിന്റെ 

പേരില്‍ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇരയായ ദ്രപദിയാണ്‌ മഹാഭാരതത്തിലുള്ളത്‌. പണ 

യപ്പെട്ട വിവരമറിഞ്ഞപ്പോള്‍ ധര്‍മപുത്രര്‍ സ്വയം പണയപ്പെടുത്തി ദുര്യോധനന്‌ 

അടിമപ്പെട്ടശേഷമാണോ തന്നെ പണയപ്പെടുത്തിയത്‌ എന്നതായിരുന്നു ദ്രപദിക്ക്‌ 

അറിയേണ്ടിയിരുന്നത്‌. വസ്ത്രാക്ഷേപ സമയത്ത്‌ മനനം പാലിച്ചതിന്‌ സദസ്യരെ 

അവള്‍ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. 

യുധിഷ്ഠിരന്‍ അടിമയായതോടുകുടി പാഞ്ചാലിയും അടിമയായെന്നും 

ചതിയിലൂടെയാണ്‌ ശകുനി തോല്‍പിച്ചതെങ്കിലും പരാജിതരെന്ന്‌ യുധിഷ്ഠിരന്‍ 
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സമ്മതിച്ചതുകൊണ്ട്‌ വിധി കല്‍പിക്കുവാന്‍ താന്‍ അശക്തനാണെന്ന്‌ ഭീഷ്മര്‍ 

അറിയിച്ചപ്പോഴുള്ള ദ്രൌപദിയുടെ മറുപടി വിവേകമതിയും തന്റേടമുള്ളവളുമായ 

സ്ത്രീയുടെ അടയാളപ്പെടുത്തലായിരുന്നു. പണയത്തിന്റെ പേരില്‍ താനപമാനിക്ക 

പ്പെട്ടത്‌ അവള്‍ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. സ്ത്രീ ഭര്‍ത്താവിനെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്ന സ്രമ്പ 

ദായമില്ലാതിരുന്ന കാലത്താണ്‌ തന്നെ പണയപ്പെടുത്തിയ യുധിഷ്ഠിരന്റെ നടപ 

ടിയെ ദ്രപദി വിമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. താന്‍ ദാസിയോ അദാസിയോ ജിതയോ അജി 

തയോ എന്നാണ്‌ ദ്രപദി ചോദിക്കുന്നത്‌. മുടിപിടിച്ചു വലിച്ച ദുശ്ശാസനന്റെ മാറു 

പിളര്‍ന്ന്‌ രക്തത്തില്‍ മുക്കിയ കൈകൊണ്ടേ താനിനി മുടി കെട്ടിവെക്കു എന്ന 

ദ്രൌപദിയുടെ പ്രതിജ്ഞയും മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിലേക്കു നയിച്ച ്രധാന സംഭവമാ 

യിരുന്നു. 

ദുര്യോധനനെ ശകാരിച്ചശേഷം ദ്രപദിയെ അടുത്തു വിളിച്ച്‌ വരം 

ചോദിക്കുവാനാവശ്യപ്പെട്ട ധൃതരാഷ്ര്രരോട്‌ ഒന്നാമത്തെ വരമായി പാണ്ഡവ 

ന്മാരുടെ മോചനവും രണ്ടാമത്തെ വരമായി രഥങ്ങളോടും ആയുധങ്ങളോടും കൂടി 

ഭീമാര്‍ജ്ജുനന്മാരും നകുലസഹദേവന്മാരും ദാസൃത്തില്‍ നിന്നും സ്വതന്ത്രരാവണ 

മെന്നും മുന്നാമത്തെ വരം ചോദിക്കാനാവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ലോകം ധര്‍മത്തെ നശി 

പ്പിക്കുമെന്നും അതുകൊണ്ട്‌ മൂന്നാമത്തെ വരം വാങ്ങുവാന്‍ താന്‍ താല്‍പര്യപ്പെടു 

ന്നില്ലെന്നുമായിരുന്നു മറുപടി. പാണ്ഡവന്മാരുമൊത്ത്‌ ദ്വൈതവനത്തില്‍ കഴിയവേ 

ക്ഷമ പാലിക്കേണ്ട സന്ദര്‍ഭമല്ല ബലരപയോഗമാണ്‌ ആവശ്യമുള്ളതെന്നും ക്ഷ(്രി 

യവീര്യം പ്രകടിപ്പിക്കേണ്ട സമയമാണിതെന്നും ധര്‍മപുത്രരെ ദ്രപദി ഓര്‍മപ്പെടു 

ത്തുന്നുണ്ട്‌. 

ആരണ്യപര്‍വത്തില്‍ പാഞ്ചാലിയും സതൃഭാമയും തമ്മിലുള്ള സംഭാഷണ 

ത്തിനിടെ എങ്ങനെയാണ്‌ അഞ്ചു ഭര്‍ത്താക്കന്മാരെയും അവര്‍ക്കൊരു പരാതിയുമി 

ല്ലാത്തവണ്ണം ഒത്തൊരുമിച്ചു കൊണ്ടുപോവുന്നതെന്ന സത്യഭാമയുടെ ചോദ്യ 

ത്തിനുള്ള മറുപടി ഉറപ്പിക്കപ്പെട്ട പാതിര്വത്ൃത്തിന്റെതാണ്‌. കാമ്യകവനത്തില്‍ 
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വെച്ച്‌ തന്നെ ബലമായി കടത്തിക്കൊണ്ടു പോകാനൊരുങ്ങിയ ജയദ്രഥനോട്‌ താന്‍ 

ഗ്രലോഭനങ്ങള്‍ക്കു വഴങ്ങുന്നവളല്ല എന്നാണവള്‍ പ്രതികരിക്കുന്നത്‌. അര്‍ദ്ധരാത്രി 

യില്‍ ഉറങ്ങിക്കിടക്കുകയായിരുന്ന മക്കളെയെല്ലാം ക്രൂരമായി വധിച്ച അശ്വത്ഥാമാ 

വിനെ പിടിച്ചുകെട്ടി മുന്നില്‍ കൊണ്ടുവന്നപ്പോള്‍ അതുവരെയുണ്ടായിരുന്ന പ്രതി 

കാരാഗ്നിക്കു പകരം കാരുണ്യം നിറഞ്ഞ സ്ത്രീഹൃദയമായിരുന്നു ദ്രാപദിയില്‍ 

കണ്ടത്‌. സ്വന്തം നിലപാടുകള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നവളാണ്‌ ദ്രപദിയെങ്കിലും അക്കാ 

ലത്തെ നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ കീഴപ്പെട്ട ജീവിക്കുന്നവളാണ്‌ 

3,8.3.2 ഭാരതമാല 

നിരണത്ത്‌ ശങ്കരപ്പണിക്കര്‍ രചിച്ച ഭാരതമാല മഹാഭാരതത്തെ ഉപജീവിച്ച്‌ 

മലയാളത്തില്‍ എഴുതപ്പെട്ട ആദ്യത്തെ ഗ്രന്ഥമാണ്‌. ഭാരതമാലയുടെ രചനാകാലം 

കൊല്ലം ആറാം ശതകമാണെന്ന്‌ പൊതുവെ അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടതായും സരസ്വതി 

പൊന്നറ ഭാരതമാലയുടെ ആമുഖത്തിലെഴുതുന്നു". 

ആദിപര്‍വം മുതല്‍ സ്വര്‍ഗാരോഹണ പര്‍വം വരെ ഇരുപത്‌ പര്‍വങ്ങളിലാ 

യാണ്‌ ഭാരതമാലയില്‍ മഹാഭാരതകഥ വിവരിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ദ്രാപദീസ്വയംവരവേളയി 

ലാണ്‌ ദ്രൌപദി ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ദ്രൌപദീ സ്വയംവരം മഹാഭാരതത്തില്‍ ആദി 

പര്‍വത്തിലും ഭാരതമാലയില്‍ സംഭവ പര്‍വത്തിലുമാണ്‌ വര്‍ണിച്ചിട്ടുളളത്‌. സ്വയം 

വര സമയത്ത്‌ കര്‍ണന്‍ വില്ലെടുത്തു കുലച്ചെങ്കിലും സൂതനെ താന്‍ വരിക്കുകയി 

ല്ലെന്നു ദ്രാപദി പറയുന്ന ഭാഗം ഭാരതമാലയിലില്ല. ്രപദിയോടുള്ള കര്‍ണന്റെ 

വിരോധം വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ച സുപ്രധാന കാരണമായിരുന്നു സ്വയംവര സഭയില്‍ കര്‍ണന്‍ 

അപമാനിതനായത്‌. സഭാപര്‍വത്തിലാണ്‌ ചുതുകളിയെക്കുറിച്ചുള്ള വിവരണമു 

ള്ളത്‌. കറുത്തവള്‍ എന്നാണ്‌ ഭാരതമാലക്കാരന്‍ ദ്രൌപദിയെ വിശേഷിപ്പിച്ചിരിക്കു 

ന്നത്‌. കള്ളച്ചുതിൽ പണയം വെക്കപ്പെട്ട വിവരമറിഞ്ഞപ്പോള്‍ 
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““മുല്‍പ്പൊഴുതെന്നെ പണയം വെച്ചോ 

മുമ്പരചന്‍ തോറ്റോ അരികെ ” ™ 

എന്നാണ്‌ ദ്രപദി പ്രതികരണം. പോരുക മുറ്റമടിപ്പാന്‍ എന്നു പറഞ്ഞുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ പാഞ്ചാലിയെ സഭയിലേക്ക്‌ വലിച്ചിഴച്ചത്‌. വസ്ത്രാക്ഷേപത്താല്‍ ദുഃഖി 

തയും അപമാനിതയുമായ അവള്‍ ഭീമന്‍ ദുര്യോധനനെയും, സഹദേവൻ ശകുനി 

യെയും, അര്‍ജ്ജുനന്‍ കര്‍ണനെയും വധിക്കുമെന്ന്‌ സഭയില്‍ വെച്ചുതന്നെ 

്രതിജ്ഞ ചെയ്യുന്നു. ഇഷ്ടമുള്ള വരം ആവശ്യപ്പെട്ടു കൊള്ളാന്‍ ധൃതരാഷ്ട്രര്‍ 

പറയുന്നതും ദ്രൌപദി സ്വീകരിക്കുന്നതും ഭാരതമാലയിലുണ്ട്‌. 

വ്യാസമഹാഭാരതത്തില്‍ താന്‍ അപമാനിക്കപ്പെടാന്‍ ഇടയായതിനെക്കുറിച്ചു 

സഭയില്‍ തന്റേടത്തോടെ ചോദ്യങ്ങള്‍ ഉന്നയിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഭാരതമാലയില്‍ അത്തരം 

ചോദ്യം ചെയ്യലുകള്‍ ദ്രപദിയുടെ ഭാഗത്തു നിന്നുണ്ടാവുന്നില്ല. തന്നെ രക്ഷിക്ക 

ണമെന്നു മാത്രമാണ്‌ ഭീഷ്മരടങ്ങുന്ന സഭയോട്‌ അവള്‍ (്പാര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. നിലവി 

ലിരിക്കുന്ന വ്യവസ്ഥിതിയെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്ന ദ്രപദിയല്ല ഭാരതമാലയില്‍ സഭാ 

പര്‍വത്തില്‍ അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ട ദ്രപദി. 

ആരണ്യപര്‍വത്തില്‍ പാഞ്ചാലിയെ ജയദ്രഥന്‍ പിടിച്ചുകൊണ്ടുപോകു 

മ്പോള്‍ “ഹാ വിധി!” എന്നാണ്‌ ദ്രപദി വിലപിക്കുന്നത്‌. വിരാടപര്‍വത്തില്‍ 

പാണ്ഡവരുടെ അജ്ഞാതവാസത്തിനിടെ കീചകന്റെ ഉപ്രദവം സഹിക്കവയ്യാതെ 

ഭീമന്റെ മാറില്‍ വീണ്‌ കരയുന്ന ദ്രപദിയെ ഭാരതമാലയില്‍ കാണാം. മഹാഭാരത 

ത്തില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തത പുലര്‍ത്തുന്ന ഭാഗമാണിത്‌. “കടുകെ കൊല്‍വന്‍ 

സുതനെ” എന്നു പറഞ്ഞ ഭീമനോട്‌ “കൊന്നു മുടിക്കിന്റേനെ' എന്നാണ്‌ പ്രതികര 

ണമെങ്കിലും പൊതുവില്‍ തന്റെടിയല്ല ഭാരതമാലയിലെ ദ്രൌപദി. തന്റെ അഞ്ച്‌ മക്ക 

ളെയും അശ്വത്ഥാമാവ്‌ വധിച്ചുവെന്ന വാർത്തകേട്ട അതീവ ദുഃഖിതയാവുന്ന 

ദ്രപദി പണ്ഡിതന്മാരെ പോലെ ഇനി ഐശ്വര്യത്തോടെ വാഴുക എന്നാണ്‌ യുധി 
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ഷ്ഠിരനോട്‌ പറയുന്നത്‌. മക്കളെയും ധൃഷ്ടദ്യുമ്നനെയും കൊലചെയ്ത്‌ ഓടി 

പ്പോയ അശ്വത്ഥാമാവിന്റെ ചുഡ്രാമണി കൊണ്ടുവരാനും അവള്‍ ആവശ്യം ഉന്നയി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. മഹാഭാരതം ആരണ്ൃയപര്‍വത്തില്‍ വിശദീകരിക്കപ്പെട്ട പതിവ്രതാമാ 

ഹാത്മ്യം, സ്ത്രീസ്വഭാവം, വിവാഹധര്‍മം, സ്ത്രീരക്ഷ തുടങ്ങിയവയൊന്നും ഭാരത 

മാലയില്‍ പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടില്ല.. പുരുഷാധികാരവും ജാതിവ്യവസ്ഥയും സ്മൃതിഗ്രന്ഥ 

ങ്ങളും വേരുന്നിയ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ഭാരതമാല രചിക്കപ്പെട്ടതെങ്കിലും 

അവയുടെ വിവരണങ്ങള്‍ ഭാരതമാലയിലില്ല. 

3.8.3.3 ചെറുശ്ശേരിഭാരതം 

മഹാഭാരതത്തിലെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ശക്തമായ സാന്നി 

ധ്യമാണ്‌ ദ്രൌപദിയുടേത്‌. വൃത്യസ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ ദ്രപദിയില്‍ നിന്നുണ്ടാവുന്ന 

ഗ്രതികരണങ്ങള്‍ മഹാഭാരതത്തിന്റെ ഗതി നിര്‍ണയിക്കുന്നു. മഹാഭാരതവും ഭാരത 

മാലയും അപേക്ഷിച്ച്‌ സ്വന്തമായ ശൈലിയിയില്‍ മൂലകൃതിക്ക്‌ യാതൊരു 

കോട്ടവും തട്ടാതെയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരിഭാരതത്തിന്റെ രചന". 

ചെറുശ്ശേരിഭാരതത്തില്‍ പത്തൊമ്പതാം അധ്യായത്തിലാണ്‌ ദ്രൌപദി പ്രത്യ 

ക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ചെറുശ്ശേരിയുടെ സര്‍ഗാത്മകത പ്രതിഫലിക്കുന്ന അനേകം 

സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ ഭാരതഗാഥയിലുണ്ട്‌. മായാസഭയിലേക്കുള്ള ദുര്യോധനന്റെ പ്രവേ 

ശനം നര്‍മത്തിന്റെയും പരിഹാസത്തിന്റെയും ഭാഷയില്‍ വര്‍ണിച്ചതോടൊപ്പം 

മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിനു കാരണമായെന്നാണ്‌ കവി എഴുതുന്നത്‌. മായാസഭയി 

ലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചപ്പോഴുള്ള ദുര്യോധനന്റെ ചെയ്തികള്‍ കണ്ട്‌ പാഞ്ചാലി 

കൈകൊട്ടിച്ചിരിച്ചു വെന്നാണ്‌ കവി വര്‍ണന. പാഞ്ചാലീവസ്ത്രാക്ഷേപമോ ധൃത 

രാഷ്ട്രരുടെ വരമോ സംബന്ധിക്കുന്ന പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ ഭാരതഗാഥയിയിലില്ല. അമ്മ 

യെന്ന നിലയിലും സ്ത്രീ എന്ന നിലയിലും ദ്രപദി അനുഭവിക്കുന്ന വേദന 

അതേ തീവ്രതയോടെ ഭാരതഗാഥയില്‍ അവതരിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട. എന്നാല്‍ വിവേക 

മതിയും ക്ഷമയുടെ പര്യായവുമാണ്‌ സ്ത്രീ എന്നുറപ്പിക്കുന്നു ഭാരതഗാഥയിലെ 
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നാല്‍പത്തിമൂന്നാം അധ്യായം. അഞ്ചു മക്കളെയും കൊലപ്പെടുത്തിയ അശ്വത്ഥാമാ 

വിനെ പഞ്ചപാണ്ഡവന്മാര്‍ പിടിച്ചുകെട്ടി ദ്രപദിക്കു മുമ്പില്‍ കൊണ്ടുവന്നപ്പോള്‍, 

മക്കളെ കൊന്നവനെങ്കിലും ഗുരുവിന്റെ മകനാണെന്നതിനാല്‍ അവനെ കെട്ടഴിച്ചു 

വിടാന്‍ പറയുന്ന ദ്രപദിയിലുടെ വിവേകമതിയായ സ്ത്രീയെ കാണിച്ചു തരു 

ന്നുണ്ട്‌ ചെറുശ്ശേരി. ജയ്രഥനാല്‍ പാഞ്ചാലി അപഹരിക്കപ്പെടുന്നതോ, 

പാഞ്ചാലീ-സത്ൃഭാമ സംവാദമോ ഭാരതഗാഥയിലില്ല. സ്വന്തം നിലപാടുകള്‍ 

വ്യക്തമാക്കുന്ന ദ്രാപദിയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരിഭാരതത്തിലുള്ളത്‌. 

3.8.3.4 മഹാഭാരതംകിഭിപ്പാട്ട 

ജനന മരണാദി ദുഃഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായ അജ്ഞാനത്തെ മുലത്തോടെ 

നശിപ്പിക്കുന്ന സര്‍വേശ്വര കര്‍മത്തേക്കാള്‍ ശ്രേഷ്ഠം ജ്ഞാനമെങ്കില്‍ ഹിംസവപ്രധാ 

നമായ യുദ്ധത്തിന്‌ പ്രോത്സാഹിക്പിക്കുന്നതെന്തിനെന്ന അര്‍ജുനന്റെ ചോദ്യത്തിന്‌ 

നിഷ്കാമകര്‍മാനുഷ്ഠാനത്താല്‍ ചിത്തശുദ്ധി സമ്പാദിച്ചവര്‍ കര്‍മങ്ങളെ ഉപേ 

ക്ഷിച്ച്‌ ആത്മവിചാരം ചെയ്യണം, ഫലകാംക്ഷകുടാതെ കര്‍മം ചെയ്യുക, ചിത്ത 

ശുദ്ധി സമ്പാദിച്ചതിനു ശേഷം ജ്ഞാനനിഷ്ഠക്കര്‍ഹത നേടണം എന്നാണ്‌ 

കൃഷ്ണന്‍ ഉപദേശിക്കുന്നത്‌. 

താന്‍ ജീവിക്കുന്ന കാലത്തെ അരുതായ്മകളെക്കുറിച്ച്‌ തികഞ്ഞ ബോധ്യ 

മുള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാടുകള്‍ എങ്ങനെ ദ്രപദിയുടെ അവതരണത്തില്‍ 

്രതിഫലിക്കുന്നു എന്നതിനൊപ്പം രാമായണം കിളിപ്പാട്ട, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു 

എന്നീ കൃതികളുടെ നിലപാടെന്തെന്നും പരിശോധിക്കുന്നു. സ്വയംവരത്തില്‍ ഒരു 

ഘട്ടത്തില്‍ കര്‍ണന്‍ ജയിക്കുമെന്നായപ്പോള്‍ സൂതനെ വരിക്കുകയില്ല എന്നു 

്രപദി പറഞ്ഞതായും വില്ലു താഴെ വെച്ച്‌ കര്‍ണന്‍ മടങ്ങിയതായും മൂലഗ്രന്ഥ 

ത്തിലുണ്ട്‌. കര്‍ണന്‍ വില്ലെടുത്തു കുലക്കുന്നതായ പരാമര്‍ശങ്ങളൊന്നും മഹാഭാ 

രതം കിളിപ്പാട്ടിലില്ല. 
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പുരുഷന്റെ ഇംഗീതമാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നതെന്നും സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ ഒന്നില 

ധികം ഭര്‍ത്താക്കന്മാരോടൊപ്പമുള്ള ജീവിതം സമുഹം അനുവദിക്കില്ലെന്നുമാണ്‌ 

പൂര്‍വജന്മത്തില്‍ നാളായണി ശങ്കരനോടു പറയുന്നത്‌. ദുര്യോധനന്റെ മായാസഭാ 

ഗ്രവേശം കിളിപ്പാട്ടിലില്ല. കള്ളച്ചുതിൽ പണയം വെക്കപ്പെട്ട ്രപദിയെ സഭയി 

ലേക്കു കുട്ടിക്കൊണ്ടുവരാന്‍ ദുതനെയാണ്‌ മൂലഗ്രന്ഥത്തിലും ഭാരതമാലയിലും 

പറഞ്ഞയച്ചതായി കാണുന്നത്‌. കിളിപ്പാട്ടില്‍ ദുശ്ശലാസനനെയാണ്‌ ദുര്യോധനന്‍ 

ഏല്പിക്കുന്നത്‌. മുറ്റമടിക്കാന്‍ വരാന്‍ എന്നാക്രോശിച്ചു സമീപിച്ച ദുശ്ശാസനനോട 

““പോരുവാനുള്ള വിഷമമെനിക്ക്‌” എന്ന്‌ പറഞ്ഞെങ്കിലും പണ്ഡിതരും ഗുരുശ്രേ 

ഷഠരുമടങ്ങുന്ന സഭയില്‍ രജസ്വലയായ സ്ത്രീയെ മുടിക്കുപിടിച്ച്‌ വലിച്ചിഴച്ചുകൊ 

ണ്ടുവന്ന പുരുഷനീതി ചോദ്യം ചെയ്യപ്പെട്ടില്ല. പുരുഷന്‌ തന്റെ ഇംഗിതം എങ്ങ 

നെയും സ്ഥാപിച്ചെടുക്കാം, തങ്ങളുടേതായ കായികബലം സ്ത്രീക്കുമേൽ പ്രയോ 

ഗിച്ച്‌ അവളെ നിശബ്ദയാക്കാം. പാണ്ഡവപത്നിയായ ദ്രപദിക്കുപോലും മോച 

നമുണ്ടായില്ലെന്ന്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. സ്ത്രീ പുരുഷന്റെ ജംഗമസ്വത്തു 

മാത്രമാണെന്ന സ്മൃതിനിയമവും, നികൃഷ്ടമായ അടിമസമ്മത്രദായവും നിലനിന്നി 

രുന്ന കാലത്തെ ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌ ദ്രപപദിയിലൂടെ ആവിഷര്‍കരിക്കുന്നത്‌. 

യുധിഷ്ഠിരന്‍ ദ്രൌപദിയെ പണയം വെച്ചത്‌ താന്‍ പണയപ്പെടുന്നതിനു മുമ്പോ 

പിമ്പോ എന്ന ലഘു വിഷയമല്ല, ഗൌരവമേറിയ മറ്റൊന്നാണ്‌ ഇതില്‍ ആണ്ടുകിട 

ക്കുന്നതെന്നു നമുക്കു കാണാന്‍ കഴിയേണ്ടതാണെന്ന്‌ മാരാര്‍ പറയുന്നു". പുരു 

ഷന്റെ മുന്നില്‍ സ്ത്രീ ശബ്ദിച്ചുകുടാ, സ്വന്തം അഭിപ്രായങ്ങളോ കാഴ്ചപ്പാടോ 

വെളിപ്പെടുത്തിക്കൂുടാ എന്നീ നിയന്ത്രണങ്ങള്‍ സ്ത്രീക്കുമേൽ അടിച്ചേല്‍പിച്ച കാല 

ഘട്ടത്തിലാണ്‌ അപമാനിക്കപ്പെട്ടവള്‍ ധാര്‍മികത ചോദ്യം ചെയ്യുന്നത്‌. അന്ത്യമായ 

ഉത്തരം ലഭിക്കാതെ വന്നപ്പോഴാണ്‌ സ്വാധികാരത്തോടെ നൂറ്‌ കഈരവരും, 

കര്‍ണനും ശകുനിയും യുദ്ധത്തില്‍ വധിക്കപ്പെടുമെന്ന്‌ അവള്‍ ശപിക്കുന്നത്‌. 

ഗാര്‍ഹികതയുടെ ലോകത്ത്‌ സ്ത്രീകള്‍ അധികാരം ഉറപ്പിക്കുന്നത്‌ പ്രതീകാ 

ത്മകബലംകൊണ്ടെന്നപോലെ ഭനതികാധികാരബലംകൊണ്ടുമാണെന്ന ഉമാചക്ര 
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വര്‍ത്തിയുടെ നിരീക്ഷണം സുനില്‍ പി ഇളയിടം പരാമര്‍ശിക്കുന്നു”. ദപദിയുടെ 

ശാപവചനങ്ങള്‍ കേട്ട ഭയന്ന ധൃതരാഷ്ര്രര്‍ അവള്‍ക്കിഷ്ടമുളള വരം ചോദിച്ചു 

കൊള്ളാനാവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുടെ ദാസ്യവും ഭൃത്ൃര്പവൃത്തിയുമില്ലാ 

തെയാക്കണമെന്നാണ്‌ ദ്രപദി ആവശ്യപ്പെട്ടത്‌. ചുതുകളി രാജാവിന്‌ ചേര്‍ന്നത 

ല്െന്ന സാമൂഹിക നിയമത്തിന്‌ ധര്‍മപുത്രരും അതീതനല്ല. ദ്രപദിയുടെ ശാപവാ 

ക്കിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌ കരവരുടെ ധാര്‍ഷ്ട്യം മാത്രമല്ല ധര്‍മത്തില്‍ അടിയുറച്ച 

വനെന്ന്‌ പുകള്‍പെറ്റ ധര്‍മപുത്രരുടെ ചെയ്തികളുമാണ്‌. 

ആത്മനാശകമായ നരകത്തിലേക്കുള്ള മുന്നു ദ്വാരങ്ങളാണ്‌ കാമവും 

ക്രോധവും ലോഭവും. അതിനാല്‍ മൂന്നും ഉപേക്ഷിക്കേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകതയെ 

ക്കുറിച്ച്‌ വിദുരര്‍ ധൃതരാഷ്ട്രര്‍ക്ക്‌ ഉപദേശിക്കുന്നുണ്ട. അന്യന്റെ ധനം അപ 

ഹരിക്കുന്നതിനുള്ള ആഗ്രഹത്താല്‍ വിവേകം നഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌ വിദുരഫലം 

സൃഷ്ടിക്കും. ദ്രപദിയുടെ വിവേകമില്ലായ്മയല്ല മറിച്ച്‌ കനരവരുടെ 

അധികാരബോധവും സ്ത്രീ എന്നും കാല്‍കിഴിലായിരിക്കണമെന്ന ധാര്‍ഷ്ട്യവു 

മാണ്‌ മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിലെത്തിച്ചതെന്ന്‌ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട സാക്ഷ്യപ്പെടു 

ത്തുന്നു. 

പാണ്ഡവരുടെ അജ്ഞാതവാസ കാലത്ത്‌ വിരാടദേശത്ത്‌ കഴിയവേ കീച 

കന്റെ ഉപദ്രവം സഹിക്കാനാവാതെ കീചകനെ വധിക്കണമെന്നാണ്‌ ദ്രപദി ഭീമ 

നോടു പറയുന്നത്‌. സ്ത്രീ അബലയാണെന്ന ചിന്തയോടു കൂടി കയ്യൂക്കും 

മെയ്യുക്കും സ്ത്രീയോടു കാണിക്കുന്ന പുരുഷാഹങ്കാരത്തിന്‌ ദ്രപദി വിധിക്കു 

ന്നത്‌ വധം തന്നെയാണ്‌. ഐഷികപര്‍വത്തില്‍ അഞ്ചു മക്കളെയും ധൃഷ്ടദ്യുമ്ന 

നെയും ചതിയിലുടെ വധിച്ച അശ്വത്ഥാമാവിന്‌ ദ്രപദി വിധിച്ചതും വധശിക്ഷ 

തന്നെയായിരുന്നു. ദുഃഖവും കോപവുമാണ്‌ ദ്രൌപദിയുടെ ഉള്ളിലപ്പോള്‍. പൊതു 

സഭയില്‍ അപമാനിതയായപ്പോള്‍ ചൂതുകളിയില്‍ തോറ്റ യുധിഷ്ഠിരനു മുന്നില്‍ 

വിധേയത്തത്തോടെ നില്‍ക്കുന്ന ദ്രരപദിയല്ല യുദ്ധത്തില്‍ തന്നെ അപമാനിച്ചവര്‍ 
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വധിക്കപ്പെടും എന്നു വിളിച്ചു പറയാന്‍ ധൈര്യം കാണിച്ചവളാണ്‌ മഹാഭാരതം 

കിളിപ്പാട്ടിലെ ദ്രാപദി. വര്‍ത്തമാനകാലത്തും സ്ത്രീയുടെ നിസ്സഹായതക്കുമേല്‍ 

അധികാരം പ്രയോഗിക്കുന്ന ദുശ്ശാസനന്മാരുണ്ടെന്നും നിരവധി ദ്രൌപദിമാര്‍ ഉദയം 

കൊളേളണ്ടതുണ്ടെന്നും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. ആത്മബലമു 

ളളവളായ ദ്രപദിയുടെ ചോദ്യങ്ങളുടെ ധര്‍മസന്ദിഗ്ധത ആണധികാരവ്യവസ്ഥ 

ക്കുള്ളിൽ പരിഹരിക്കപ്പെടാതെ നില്‍ക്കുന്നു. ലിംഗപദവിയെക്കുറിച്ചുള്ള സാമുഹി 

കധാരണകളിലെ സങ്കിര്‍ണതയാണ്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

3.8.4 ശകുന്തള 

ചരിത്രം പരിശോധിച്ചാല്‍ സ്ത്രീയെ രണ്ടാംകിടക്കാരിയായി മാത്രമേ പരിഗ 

ണിച്ചിരുന്നുള്ളുവെന്നു കണ്ടെത്താനാകും. ഇത്തരം കാഴ്ചപ്പാടും സമീപനരീ 

തിയും സമൂഹത്തില്‍ വളര്‍ത്തിയെടുത്തതില്‍ സ്മൃതിഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്കുള്ള സ്വാധീനം 

വലുതാണ്‌. പ്രാചീനകാലത്തും മധ്യകാലഘട്ടത്തിലും രചിക്കപ്പെട്ട കൃതികള്‍ 

പലതും പുരുഷകഥാനുഗായികളായാണ്‌ കണ്ടെത്താനാവുക. ശകുന്തളയെന്ന 

ഇതിഹാസകഥാപാത്രം പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെടുകയും പുനരാഖ്യാനം ചെയ്യപ്പെടു 

കയുമുണ്ടായിട്ടുണ്ട. ഇതിഹാസ കഥാപാത്രങ്ങളില്‍ ഏറെ ശ്രദ്ധിക്കപ്പെട്ട ശകുന്ത 

ളയെ ആധുനിക സാമുഹിക സാഹചര്യത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ പഠിക്കുന്നതിലൂടെ 

ആ കഥാപാത്രത്തോടുള്ള വ്യത്യസ്ത സാമൂഹികവിക്ഷണമെന്തെന്നും പിന്നീടുള്ള 

സാമൂഹികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ ശകുന്തള ഏതുവിധത്തിലുള്ള സ്വാധീനം ചെലുത്തി 

യെന്നും കണ്ടെത്താനാവും. 

3.8.4.1 മഹാഭാരതം 

വ്യാസമഹാഭാരതം ആദിപര്‍വത്തിലാണ്‌ ശകുന്തളോപാഖ്യാനമുള്ളത്‌ ”. 

പ്രഥമദ്ൃഷ്ടിയില്‍ത്തന്നെ ശകുന്തളയില്‍ അനുരുക്തനായ രാജാവ്‌ എട്ടുവിധത്തി 

ലുള്ള വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ ശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ പറയുന്നുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ഗാന്ധര്‍വ 

വിവാഹത്തിനു നിര്‍ബന്ധിച്ചപ്പോള്‍ ദുഷ്യന്തനില്‍ തനിക്കുണ്ടാവുന്ന പു്രനെ 
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യുവരാജാവാക്കണമെന്നും ദുഷ്യന്തന്റെ കാലശേഷം അവന്‍ രാജാവാകുകയും 

വേണം എന്ന നിബന്ധനയോടെ ശകുന്തള ദുഷ്യന്തനുമായുള്ള ഗാന്ധര്‍വ വിവാഹ 

ത്തിനു സമ്മതം മുളി. നിശ്വയദാര്‍ഡ്യമുളള ശകുന്തളയെയാണ്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

കാണാനാവുക. ധര്‍മിഷ്ഠന്‍ എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട രാജാവ്‌ ശകുന്തളയ്ക്കു 

നല്‍കിയ വാക്കു പാലിച്ചില്ല. സമയമായിട്ടും ദുഷ്യന്തന്‍ വരാത്തതിനാല്‍ വിവാഹി 

തകളായ സ്ത്രീകള്‍ ബന്ധുഗൃഹങ്ങളില്‍ അധികകാലം താമസിക്കുന്നത്‌ ശരിയ 

ല്ലെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ ശകുന്തളയെയും കുമാരനെയും ദുഷ്യന്തരാജാവിന്റെ രാജധാനിയി 

ലേക്കു കൂട്ടിക്കൊണ്ടു പോകാനായി ശിഷ്യന്മാരെ ഏല്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌ കണ്വമുനി. 

കാലഘട്ടത്തിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ വ്യക്തമാക്കപ്പെടുന്ന സന്ദര്‍ഭമാണിത്‌. 

തന്റെ മുന്നിലെത്തിയ പത്നിയേയും മകനെയും മനസ്സിലാക്കിയിട്ടും അപ 

രിചിതഭാവം നടിച്ച്‌ പരിഹസിക്കുകയും സ്ത്രീകള്‍ അസത്യം പറയുക സാധാരണ 

യാണെന്നും അതാരും വിശ്വസിക്കില്ലെന്നും ആക്ഷേപിക്കുന്ന ദുഷ്യന്തനോട 

ദൃഡനിശ്ചയത്തോടെയാണ്‌ ശകുന്തള പ്രതികരിക്കുന്നത്‌. സത്യധര്‍മങ്ങള്‍ വെടി 

യുന്ന മനുഷ്യനെ ക്രുദ്ധനായ സര്‍പ്പത്തെക്കാള്‍ ഭയക്കണം. സത്യവിരുദ്ധമായി 

ഗ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ദുഷ്യന്തനൊപ്പമുള്ള വാസം അഭികാമ്യമല്ലെന്നും തന്റെ പുത്രന്‍ 

രാജ്യം ഭരിക്കുമെന്നുമാണ്‌ ശകുന്തള പറയുന്നത്‌. 

അശരീരി ഇല്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ ശകുന്തള അപമാനിതയായി മടങ്ങേണ്ടിവരു 

മായിരുന്നു എന്നും ശകുന്തളോപാഖ്യാനം ദ്യോതിപ്പിക്കുന്നു. അശരീരി വാക്കിനെ 

ക്കുറിച്ച കുട്ടിക്കൃഷണമാരാര്‍ ഇപ്രകാരം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. ഈ പരീക്ഷാവസര 

ത്തില്‍ ശകുന്തളയുടെ അകൈതവമായ ധീരോദാത്ത വാക്യങ്ങള്‍ കേട്ടിട്ട സദ 

സൃര്‍ക്കു സത്യം ബോധ്യപ്പെട്ടു എന്ന വാസ്തവത്തിന്‌ ഒരു കലാരൂപം കൊടു 

ത്തതു മാത്രമാണ്‌ അശരീരി വാക്ക്‌. അതൊരു ദിവ്യവസ്തുവാണെങ്കില്‍, അതു 

സത്യത്തിനു മുമ്പില്‍ തുറക്കുന്ന ദിവ്ൃത തന്നെയാണ്‌". മകനെയും കൂട്ടി കൊട്ടാര 
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ത്തിലെത്തിയപ്പോഴുള്ള ശകുന്തളയുടെ പ്രഖ്യാപനം അക്കാലത്തെ സാമൂഹിക 

നിയമങ്ങളുടെ ലംഘനമാണ്‌. 

റൊമീളഥാപ്പറിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ വനവാസി മേഖലയിലുള്ള സ്ത്രീ 

യായാണ്‌ ശകുന്തള ചിത്രീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഇത്‌ കഥാപാത്രത്തിന്റെ സാമൂഹിക 

ഘടനയെ സ്വാധിനിച്ചിട്ടുണ്ട. വനവാസികള്‍ സര്‍വരെയും തുല്യരായാണ്‌ കാണു 

ന്നത്‌. ആ സന്ദേശം ഉള്‍ക്കൊണ്ടുകൊണ്ടാണ്‌ അവള്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌". തന്റെ തീരു 

മാനങ്ങള്‍ വെളിപ്പെടുത്താന്‍ കരുത്തുള്ളവളാണ്‌ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലെ ശകു 

ന്തള. സ്ത്രീകള്‍ക്കായി നിര്‍ദ്ദേദേശിക്കപ്പെട്ട ജീവിതമാതൃകകളില്‍ നിന്നും വൃതിച 

ലിച്ച്‌ ഏതൊരു സാഹചര്യത്തിലും അടിപതറാതെ വികാരത്തിന്‌ അടിമപ്പെടാതെ 

സ്വതന്ത്യബോധത്തോടെയും സ്വാധികാരത്തോടെയും തന്റെ അവകാശങ്ങള്‍ ഉന്ന 

യിക്കുവാന്‍ തക്ക ശേഷിയുള്ള വളാണ്‌. 

3.8.4.2 കാളിദാസശാകുന്തളം 

ഇതിഹാസത്തില്‍ ദുഷ്യന്ത രാജാവ്‌ കണ്വാശ്രമത്തിലെത്തുമ്പോള്‍ സഖി 

മാര്‍ ശകുന്തളക്കൊപ്പമുണ്ടായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ അഭിജ്ഞാന ശാകുന്തളം നാടക 

ത്തിൽ ദുഷ്യന്തന്‍ കണ്വാശ്രമത്തിലെത്തുമ്പോള്‍ ശകുന്തളയ്ക്കൊപ്പം തോഴിമാ 

രായി അനസുയയും പ്രിയംവദയുമുണ്ട്‌. ശകുന്തളയുടെ ജീവിതകഥ മുഴുവന്‍ 

ദുഷ്യന്തനു വിവരിച്ചു കൊടുക്കുന്നത്‌ അനസുയയാണ്‌. ഇതിഹാസത്തില്‍ ദുഷ്യ 

ന്തനെ ഏകപത്നിക്കാരനായാണ്‌ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. ശകുന്തളയെ കണ്ടപാടെ കാമ 

പരവശനാകുന്ന ദുഷ്യന്തനോട്‌ ശകുന്തളയെ സ്വ്വീകരിക്കണമെന്ന്‌ പറയുന്നതോ 

ടൊപ്പം രാജാക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ പല ഭാര്യമാരുണ്ടെന്നാണ്‌ കേള്‍വിയെന്നും അരുമത്തോ 

ഴിയെ ചൊല്ലി ബന്ധുക്കള്‍ക്കു വ്യസനിക്കാനിടയാവാത്ത വിധം നിറവേറ്റുമാറാ 

കണം എന്നുമുള്ള അനസുയയുടെ അപേക്ഷക്ക്‌ പലരെയും പരിഗ്രഹിച്ചിട്ടുണ്ടെ 

ങ്കിലും ആഴി ചുറ്റുന്ന ഴിയും നിങ്ങളുടെ തോഴിയും മാത്രമാണ്‌ എന്റെ വംശത്തി 

നുള്ള ഗ്രതിഷ്ഠ എന്നതായിരുന്നു ദുഷ്യന്തന്റെ മറുപടി. ദുഷ്യന്തന്റെ മറുപടിയില്‍ 
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തന്നെ അന്തഃപുരത്തില്‍ വേറെയും സ്ത്രീകളുണ്ടായിരുന്നുവെന്നത്‌ വൃക്തമാണ്‌. 

ഗാന്ധര്‍വ വിവാഹത്തിന്‌ നിര്‍ബന്ധിക്കുമ്പോള്‍ മകനെ യുവരാജാവായും ദുഷ്യ 

ന്തന്റെ മരണശേഷം രാജാവായും വാഴിക്കണമെന്നുമുള്ള വ്യക്തമായ കരാറിന്റെ 

അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ ഇതിഹാസത്തിലെ ശകുന്തള സമ്മതിക്കുന്നതെങ്കില്‍ അത്ത 

രമൊരു കരാറിനോ ഉടമ്പടിക്കോ മുതിരുന്നവളല്ല കാളിദാസന്റെ ശകുന്തള. തന്റേടി 

യായ ശകുന്തളയാണ്‌ ഇതിഹാസത്തിലുള്ളത്‌ എന്നാല്‍ തന്നെ ഉപരദവിക്കുന്ന 

വണ്ടിനെപ്പോലും തടയുവാനാവാതെ കഷടപ്പെടുന്ന മുഗ്ദയാണ്‌ കാളിദാസന്റെ 

ശകുന്തള. 

അഭിജ്ഞാനശാകുന്തളം നാടകത്തിലെ മര്‍മ്രപധാനമായ സന്ദര്‍ഭമാണ്‌ 

ദുര്‍വാസാവിന്റെ ശാപം. ഹസ്തിനപുരിയിലെത്തിയ ഗര്‍ഭിണിയായ ശകുന്തളയെ 

ശാപത്താലാണ്‌ ദുഷ്യന്തന്‍ തിരിച്ചറിയാതിരുന്നത്‌. ഇതിഹാസത്തിലെ ശകുന്തള മ 

കനായ സര്‍വദമനനുമൊത്താണ്‌ രാജസദസ്സിലെത്തുന്നത്‌. ദുര്‍വാസാവിന്റെ ശാപ 

കഥയിലൂടെ ദുഷ്യന്തന്‍ കീര്‍ത്തിമാനും ധര്‍മിഷ്ഠനുമായ രാജാവാണെന്ന്‌ ഉറപ്പി 

ക്കാനാണ്‌ കാളിദാസന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. മോതിരം കാണുന്നതോടെ ദുഷ്യന്തന്‍ 

നടന്നതെല്ലാം ഓര്‍മവരുന്നുണ്ട്‌. ഇതിഹാസത്തില്‍ കൊട്ടാരത്തിലെത്തിയ ശകുന്ത 

ളയെ അറിഞ്ഞിട്ടും അറിഞ്ഞില്ലെന്നു ഭാവിക്കുകയാണ്‌ ദുഷ്യന്തന്‍. അശരീരി മുല 

മാണ്‌ ശകുന്തള രക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ദുഷ്യന്തന്റെ പ്രതികൂല പ്രതികരണത്തിലും 

തികഞ്ഞ തന്റേടം പാലിക്കാന്‍ ശകുന്തളക്കു കഴിയുന്നുണ്ട്‌. തനിക്കു പറയാനു 

ളളതു പറയാന്‍ ഇതിഹാസത്തിലെ ശകുന്തള ആര്‍ജവം കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. അശ 

രീരി വന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ മൂലകഥയില്‍ ശകുന്തള സ്വീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഇത്തരം 

സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ സത്യം തെളിയിക്കാന്‍ ദിവൃശക്തികള്‍ വേണ്ടിവരുന്നു എന്നത്‌ 

സാമൂഹിക നിയമങ്ങള്‍ സ്ത്രീയെ എത്രത്തോളം ദുര്‍ബലപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു 

വെന്നതിന്റെ പ്രതൃക്ഷ ഉദാഹരണങ്ങളാണ്‌. ഗുരുജനങ്ങളെയും മാതാപിതാക്ക 

ളെയും ശുശ്രൂഷിക്കുക, സപത്നിമാരോട്‌ പ്രിയതോഴികളോടെന്ന പോലെ പെരുമാ 

റുക, ഭര്‍ത്താവു കോപിച്ചാലും കോപത്തോടുകൂടി എതിരു പ്രവര്‍ത്തിക്കാതിരിക്കു 
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ക, ആശ്രിതരോട്‌ ദാക്ഷിണ്യം കാണിക്കുക, ഭാഗ്യങ്ങളില്‍ അഹങ്കരിക്കാതിരിക്കുക. 

ഇത്തരത്തിലെല്ലാം ഗ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നവര്‍ ഗൃഹിണികളാകുന്നു. അല്ലാത്തവര്‍ കുല 

ത്തിന്‌ ആധികളായിത്തീരുന്നു എന്നാണ്‌ ഭര്‍തൃഗൃഹത്തിലേക്കു യാത്രയാകുന്ന 

ശകുന്തളക്ക്‌ കണ്വമഹര്‍ഷി നല്‍കുന്ന ഉപദേശം. കാളിദാസനും ഇവയ്ക്കു വിധേ 

യനാണ്‌ എന്നതാണ്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭം സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീയെക്കുറിച്ചുള്ള കാളി 

ദാസന്റെ ആശയങ്ങള്‍ കേവലം സ്തുതിപരമോ ദോഷൈകദൃഷ്ടിയിലുടെയു 

ളളതോ അല്ല. മറിച്ച്‌ ആസ്വാദാത്മകവും അര്‍ത്ഥവത്തുമാണ്‌. അവയില്‍ സഹാനു 

ഭൂതിയുടെയും യാഥാര്‍ത്ഥ്യബോധത്തിന്റെയും സ്പര്‍ശമുണ്ട്‌. കണ്വശിഷ്യന്മാരുടെ 

കൂര്‍ത്തുമൂര്‍ത്ത യുക്തിശരങ്ങള്‍ ദുര്‍വാസാവിന്റെ ശാപം കൊണ്ടു ദുഷ്യന്തന്റെ 

ഓര്‍മയ്ക്കുമേല്‍ മുടിയ കാര്‍മേഘപടലത്തില്‍ ഒരു വിള്ളല്‍ പോലും ഉണ്ടാക്കുന്ന 

തില്‍ പരാജയപ്പെട്ടപ്പോള്‍ പ്രക്ഷുബ്ധമായ ആത്മാവിനെ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്ന ശകു 

ന്തളയുടെ കണ്ണീരോടുകുടിയ ഒരൊറ്റ നോട്ടത്തിന്‌ ആ മേഘപടലത്തെ തുള 

ക്കാനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ബോധത്തെ ഒട്ടൊന്നിളക്കാനും കഴിഞ്ഞു". മഹാകവി 

രവീന്ദ്രനാഥ ടാഗോറിന്റെ വീക്ഷണത്തില്‍ യുവത്വത്തിന്റെതായ ഉര്‍ജ്ജവും 

ഓജസ്സും സ്വര്‍ഗവും ഭൂമിയും പോലെ കാളിദാസന്റെ ശകുന്തളയില്‍ സമ്മേളിച്ചിട്ടു 

ണ്ട്‌. ലോകത്തെക്കുറിച്ച്‌ മനസ്സിലാക്കിയാണ്‌ അവള്‍ ജീവിച്ചത്‌. വനവാസിയും 

പുറംലോകവുമായി ബന്ധമില്ലാത്തവളുമായിരുന്നെങ്കിലും പുറംലോകത്തെക്കുറിച്ച 

വള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായ ധാരണയുണ്ട്‌“. ഇരാവതി കാര്‍വെയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ 

മനോഹരമായ കാവ്യമായതിനാല്‍ കാളിദാസശാകുന്തളം സാഹിതൃത്തില്‍ ചിര്രര 

തിഷ്ട നേടി. എന്നാല്‍ ശകുന്തള എന്ന കഥാപാത്രത്തിന്റെ സ്വാഭാവിക ശക്തി 

നഷ്ടപ്പെട്ടു” 

മഹാഭാരതം മൂലകൃതിയിലെ ശകുന്തളയും കാളിദാസന്റെ ശകുന്തളയും 

പാതി(്വത്യ കിരീടം ചൂടപ്പെട്ടവരാണ്‌. സ്മൃതികളുടെ സ്വാധീനം വ്യക്തമായി ഇവ 

രില്‍ പ്രതിഫലിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണട്‌. മൂലകൃതിയിലെ തന്റേടിയായ ശകുന്തളയുടെ 

സ്ഥാനത്ത്‌ ദുര്‍ബലയായ ശകുന്തളയെ കാളിദാസന്‍ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ ഭോഗ 
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വസ്തുവായി മാത്രം സ്ത്രീയെ കാണുന്ന സാമൂഹികാന്തരീക്ഷമാണ്‌ തെളിയുന്ന 

ത്‌. മഹാഭാരതത്തിലെ ശകുന്തളയെക്കാള്‍ പില്‍ക്കാല സമുഹമനസ്സുകളില്‍ കാളി 

ദാസന്റെ ശകുന്തള നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കാന്‍ കാരണവും ഇതു തന്നെയായിരിക്കണം. 

ശക്തയായി പ്രതികരിക്കുന്ന സ്ത്രീയല്ല പുരുഷാധിപത്യസമൂഹത്തിന്‌ സ്വീകാര്യ 

യായിട്ടുള്ളത്‌. തങ്ങളുടെ ഇംഗിതത്തിനനുസരിച്ച്‌ രൂപപ്പെട്ടുവരുന്ന വസ്തുവിനെ 

യാണ്‌. പില്‍ക്കാല നാടകങ്ങള്‍, സിനിമ, ഗാനങ്ങള്‍ എന്നിവയിലെല്ലാം കണ്ടുവന്ന 

സ്വാധീനത മഹാഭാരതത്തിന്റെതല്ല. പുരുഷാധിപത്യത്തിന്റെ ചുണ്ടുവിരലിനനുസ 

രിച്ച്‌ സഞ്ചരിക്കുന്ന വസ്തുവിന്റെ സ്വാധീനമാണത്‌. 

3.8.4.3 ചെറുശ്ശേരിഭാരതം 

മഹാഭാരതത്തെ മുഖ്യാവലംബമാക്കുന്നുവെങ്കിലും ചില സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ 

കാളിദാസ ശാകുന്തളത്തെയും ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌ ചെറുശ്ശേരി. കണ്വാശ്രമ 

ത്തിലെത്തി ശകുന്തളയെ ആദ്യമായി കണ്ടപ്പോള്‍ തന്നെ കാമപാരവശ്യത്തോടെ 

ദുഷ്യന്തന്‍ തന്റെ മനോവിചാരം അറിയിച്ചപ്പോള്‍ ശകുന്തള പ്രതികരിക്കുന്നതില്‍ 

വിധേയത്തമാണ്‌ കാണുന്നത്‌. ഓരോ ഘട്ടങ്ങളിലുമുളള സ്ത്രീജീവിതം ആശ്രിത 

യായിട്ടാണ്‌. പുരുഷാധികാരം അധീശത്തം സ്ഥാപിച്ച സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയില്‍ 

നിയമങ്ങള്‍ പാലിക്കുന്ന ആദര്‍ശവനിതയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരിയുടെ ശകുന്തള. 

കാളിദാസശാക്കുന്തളത്തിലും ചെറുശ്ശേരി ഭാരതത്തിലും ദുര്‍വാസാവിന്റെ 

ശാപം സു്രധാന ഘടകവും കഥയ്ക്ക്‌ വലിയ വഴിത്തിരിവുമാകുന്നു. കാളിദാസ 

ശാകുന്തളത്തിൽ ശകുന്തള ്രാഹ്മണപൂജ മറന്ന്‌ ദുഷ്യന്തനെ ഓര്‍ത്തിരുന്നതിനാ 

ലാണ്‌ ദുര്‍വാസാവിന്റെ ശാപം ഏല്‍ക്കേണ്ടിവരുന്നത്‌. ചെറുശ്ശേരിഭാരതത്തില്‍ 

മോതിരം പുഴയില്‍ വീണപ്പോള്‍ അവള്‍ അലറിക്കരഞ്ഞതാണ്‌ ശാപത്തിനു കാര 

ണമായത്‌. ദുഷ്യന്തന്റെ കൊട്ടാരത്തിലെത്തി സംസാരിക്കുന്ന ശകുന്തളയെ സാധാ 

രണ സ്ത്രീയായിട്ടാണ്‌ ഭാരതഗാഥ അവതരിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഇഷ്ടപ്പെട്ട ഭാര്യയാ 

ക്കിയിട്ടു ഉപേക്ഷിച്ചതെന്തുകൊണ്ടാണ്‌ എന്ന്‌ തൂണിന്റെ മറവില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ 
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ശകുന്തള ചോദിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീക്ക്‌ യാതൊരു സ്വാതന്ത്യവും അനുവദിക്കാതി 

രുന്ന കേരളീയ കുടുംബങ്ങളിലെ സ്ത്രീയുടെ പ്രതിനിധിയാണ്‌ ഭാരതഗാഥയിലെ 

ശകുന്തള. തൂണിന്റെ മറവില്‍ നിന്ന്‌ സംസാരിക്കുന്ന ശകുന്തള അക്കാലഘട്ടങ്ങ 

ളില്‍ വാതിലിനു മറവില്‍ നിന്ന്‌ സംസാരിക്കുന്ന സ്ത്രീകളെ ഓര്‍മിപ്പിക്കുന്നു. 

പുരുഷനിര്‍വചനത്തിനുള്ളില്‍ ഒതുങ്ങി നില്‍ക്കുന്നവരാണ്‌ കാളിദാസന്റെയും 

ചെറുശ്ശേരിയുടെയും ശകുന്തള. മൂന്ന്‌ ഉപാധികളിലൂടെ മൂന്നു തലങ്ങളിലായി 

സ്ത്രീക്കുമേൽ നിയ്രന്തണ സംവിധാനങ്ങള്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ടതിനെക്കുറിച്ച്‌ 

ഉമാചക്രവര്‍ത്തി നിരീക്ഷിക്കുന്നുണ്ട. ഒന്നാമതായി പ്രത്യയശാസ്ത്രം, രണ്ട്‌ 

സ്ത്രീകളെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നതിനുള്ള അവകാശം, മുന്ന്‌ തെറ്റായ നടപടികള്‍ക്ക്‌ 

സ്ത്രീകളെ ശിക്ഷിക്കുവാനും അച്ചടക്കം പുനഃസ്ഥാപിക്കുവാനും രാജാവിന്‌ 

നല്‍കിയിട്ടുള്ള അധികാരം". അഭിജ്ഞാനശാകുന്തളമാണ്‌ ശകുന്തളോപാഖ്യാന 

ത്തിനായി ഭാരതഗാഥക്കാരന്‍ സ്വീകരിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 

സ്ത്രീകള്‍ക്കായി പറഞ്ഞുവെച്ചിട്ടുളള നിയമങ്ങള്‍ അവളെ എത്രമാത്രം 

ഒതുക്കി നിര്‍ത്തുന്നു എന്നതിലേക്കാണ്‌ ദുര്‍വാസാവിന്റെ ശാപം ചെന്നെത്തുന്നത്‌. 

അരുതായ്മകള്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ നിയന്തണരേഖ കല്‍പിക്കുന്നതിന്റെ ഉദാഹരണമാണ്‌ 

ശകുന്തള. പുരുഷസങ്കലല്‍പത്തിനനുസരിച്ചുള്ള സ്ത്രീനിര്‍മിതിയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരിഭാ 

രതത്തില്‍ കണ്ടെത്താനാവുക. 

3.8.4.4 മഹാഭാരതം കിളിപ്പാടു 

കേരളീയ ജനമനസ്സുകളിലേക്ക്‌ ആഴത്തിലിറങ്ങിയ കൃതികളാണ്‌ മഹാഭാ 

രതം കിളിപ്പാട്ടും അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടും. മഹാഭാരതം മുലകൃതിയെ ഉപ 

ജീവിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ കിളിപ്പാട്ടിന്റെ രചന നടന്നിട്ടുള്ളതെങ്കിലും സ്വന്തം വീക്ഷണ 

കോണില്‍ നിന്ന്‌ മുലകഥയ്ക്ക്‌ കോട്ടം തട്ടാതെ വിപുലീകരിച്ചാണ്‌ മഹാഭാരതം 

കിളിപ്പാട്ട രചിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ശകുന്തളനിര്‍മിതിയില്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാട്‌ പരിശോ 

ധിക്കുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത. 

199



മഹാഭാരതം മുലകൃതിയില്‍ ആദിപര്‍വത്തിലും കിളിപ്പാട്ടില്‍ സംഭവപര്‍വ 

ത്തിലുമാണ്‌ ശകുന്തളയുടെ കഥ വിവരിച്ചിട്ടുളളത്‌. ആദ്യദര്‍ശനത്തില്‍ ശകുന്ത 

ളയില്‍ അനുരുക്തനായ ദുഷ്യന്തന്‍ അവളെ ഗാന്ധര്‍വ വിവാഹത്തിനു പ്രേരിപ്പി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. മുലകൃതിയില്‍ നിന്നും വൃത്യസ്തമായി ദുര്‍ബലയായ ശകുന്തളയെ 

ചെറുശ്ശേരി അവതരിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ സ്വന്തമായ വ്യക്തിത്വമുള്ള ധീരയായ ശകുന്തള 

യെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. ഗാന്ധര്‍വ വിവാഹത്തിനു നിര്‍ബന്ധി 

ക്കുന്ന ദുഷ്യന്തനു മുമ്പില്‍ മകനെ രാജാവാക്കണമെന്ന നിബന്ധനവെച്ച്‌ സത്യം 

ചെയ്യിപ്പിച്ചിട്ടാണ്‌ ശകുന്തള വിവാഹത്തിന്‌ സമ്മതം പറയുന്നത്‌. പുരുഷാജ്ഞക്കു 

കീഴ്പെട്ടു, സ്വന്തം താല്‍പര്യങ്ങള്‍ അടിച്ചമര്‍ത്തി, അസ്വതന്ത്രയായി ജീവിക്കുന്ന 

സ്ത്രീസമൂഹമല്ല എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്വപ്നത്തിലുണ്ടായിരുന്നത്‌. കീഴ്പ്പെടലില്‍ സ്ത്രീ 

ജീവിതം ഹോമിക്കപ്പെട്ട സാമുഹിക വ്യവസ്ഥിതി എഴുത്തച്ഛനിലുണ്ടാക്കിയ അനു 

രണനങ്ങളായിരിക്കണം സ്ത്രീ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിലൂന്നിയ നവസമുഹനിര്‍മിതിക്കായി 

തന്റെ സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങളെ സജ്ജരാക്കുവാന്‍ എഴുത്തച്ഛനെ പ്രേരിപ്പിച്ചിരിക്കു 

ക. ഭര്‍ത്താവിനെ അനുസരിക്കലല്ല തന്റെ അഭിപ്രായം തുറന്നു പറഞ്ഞ്‌ ദുഷ്യന്ത 

നെക്കൊണ്ട്‌ സത്യം ചെയ്യിപ്പിച്ചെടുക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ ശകുന്തളക്കു കഴിഞ്ഞു. 

ഈ ചിന്താഗതി തന്നെയായിരിക്കണം മഹാഭാരതം മുലകൃതിയിലെ ശകുന്തളയെ 

സ്വീകരിക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്‌ ്രചോദനമായത്‌. കമാരത്തില്‍ പിതാവും യവന 

ത്തില്‍ ഭര്‍ത്താവും വാര്‍ധക്യത്തില്‍ പുത്രനും സംരക്ഷിക്കണമെന്നാണ്‌ കണ്വന്‍ 

ശകുന്തളയെ അറിയിക്കുന്നത്‌. ഭാരതഗാഥയില്‍ ഇത്‌ ശകുന്തള ദുഷ്യന്തനോടു പറ 

യുന്നതായാണുള്ളത്‌. മനുസ്മൃതിയില്‍ ദമ്പതീധര്‍മം വിവരിക്കുന്നിടത്താണ്‌ ഈ 

പരാമര്‍ശമുള്ളത്‌. 

മകനെയും കൊണ്ട്‌ ദുഷ്യന്തന്റെ രാജമന്ദിരത്തിലെത്തിയ ശകുന്തളയോട 

അപമര്യാദയോടെയാണ്‌ ദുഷ്യന്തന്‍ പെരുമാറിയത്‌. ശകുന്തളയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞിട്ടും 

അിറയാത്തവിധം നിഷഠുരവചനങ്ങള്‍ ചൊല്ലിയ ദുഷ്യന്തനു നേരെ അവള്‍ 

തീഷ്ണമായ നോട്ടം നോക്കി എന്നാണെഴുത്തച്ഛനെഴുതിയത്‌. തന്റെ ജന്മത്തെ 
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ചോദ്യം ചെയ്യുകയും കളവു പറയുകയാണെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും 

ചെയ്ത ദുഷ്യന്തനോട ശക്തമായി പ്രതികരിക്കുന്നുണ്ടവള്‍. ഇവിടെ മൂലഗ്രന്ഥകാ 

രനൊപ്പം നില്‍ക്കുന്ന എഴുത്തച്ഛനെയാണ്‌ കാണാന്‍ കഴിയുക. 

താന്‍ പറയുന്നത്‌ തികച്ചും സത്യമാണെന്ന ബോധം ശകുന്തളയ്ക്കുണ്ടായി 

രുന്നു. പുരുഷന്റെ അടിമയല്ല ചരകവര്‍ത്തിക്കൊപ്പം നില്‍ക്കാന്‍ യോഗ്യയായവളാ 

ണെന്ന ബോധമാണ്‌ ശകുന്തളയിലുളളത്‌. ദുഷ്യന്തന്‍ വിവാഹം ചെയ്തു 

എന്നതുകൊണ്ട്‌ അടിമയല്ലെന്നും ശകുന്തള തെളിയിക്കുന്നു. ആ ബോധമാണവളെ 

തന്റേടത്തോടെ പ്രതികരിക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നത്‌. രാജാവിനെ ആശ്രയിക്കാതെ 

യാണ്‌ പുത്രനെ വളര്‍ത്തിയത്‌. പ്രാചീനകാലത്തെ സ്ത്രീയുടെ ആത്മവിശ്വാസവും 

സ്വാശ്രയശീലവും ഉദാഹരിക്കുന്ന മാതൃകയാണ്‌ ഇതിഹാസത്തിലെ ശകുന്തള. 

ഇതില്‍ ഇളവ്‌ വരുത്തിക്കുടാ എന്ന നിഷ്കര്‍ഷ കൊണ്ടായിരിക്കണം ഭാരതം കിളി 

പ്പാട്ടിൽല്‍ ഈ സംഭാഷണം എഴുത്തച്ഛന്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. 

അശരീരി കേട്ടതോടെ ദുഷ്യന്തന്‍ ശകുന്തളയെ സ്വീകരിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. 

സ്ത്രീ പുരുഷനു വിധേയയായി നില്‍ക്കേണ്ടവളാണെന്ന മധ്യകാലഘട്ടത്തിലെ 

നിയമത്തെയാണ്‌ ശകുന്തള പ്രതിരോധിക്കുന്നത്‌. മുലഗ്രന്ഥകാരനെ അതേപടി 

സ്വീകരിച്ച്‌ തന്റേടിയും, ആത്മവിശ്വാസമുള്ളവളുമായ സ്ത്രീയായി ശകുന്തളയെ 

അവതരിപ്പിക്കാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്‌ പ്രേരണയായത്‌ മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ നിലനിന്നി 

രുന്ന രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹികവുമായ സാഹചര്യങ്ങളായിരുന്നിരിക്കണം. 

സതൃം, ധര്‍മം, കര്‍മം എന്നിവയില്‍ അടിയുറച്ചു വിശ്വസിക്കുന്ന ശകുന്തള 

യുടെ കണ്ണീരോടുകൂടിയ നോട്ടം ദുഷ്യന്തനെ ഒന്നിളക്കി എന്നാണ്‌ കാളിദാസ 

ശാകുന്തളത്തിൽ പറയുന്നത്‌. സീത തന്റെ ഭര്‍ത്താവിന്റെ അരികിലേക്കു തിരിച്ചു 

പോയില്ല. ശകുന്തള പോയി. ഇരുവരും ഒരുപോലെ മഹാശയകളും അഭിമാനികളു 

മാണ്‌. പക്ഷേ രണ്ടുപേരുടെയും പരിസ്ഥിതികള്‍ വിഭിന്നങ്ങളത്രെ എന്ന്‌ എന്‍. 

വി.പി ഉണ്ണിത്തിരി എഴുതുന്നു". ഇരുണ്ട കാലഘട്ടത്തില്‍ പ്രത്യാശയുടെ ഉണര്‍വി 
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ലേക്കാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ സമൂഹത്തെ ഉയര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുവന്നതെന്ന്‌ അദ്ദേഹ 

ത്തിന്റെ കിളിപ്പാട്ടു കൃതികള്‍ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. 

3.8.5 അംബ 

മഹാഭാരതത്തിലെ സവിശേഷ കഥാപാത്രമാണ്‌ അംബ. ഇതിഹാസപുരാ 

ണങ്ങളിലെ മറ്റേതു കഥാപാത്രങ്ങളില്‍ നിന്നും അംബ വേറിട്ടു നില്‍ക്കുന്നു. 

സ്ത്രീയുടെ നിശ്ചയദാര്‍ഡ്യം സാമുഹിക പരിവര്‍ത്തനത്തെ എത്രത്തോളം സ്വാധീ 

നിക്കുന്നു എന്നതോടൊപ്പം എഴുത്തച്ഛന്റെ വീക്ഷണകോണില്‍ അംബ എങ്ങനെ 

നിര്‍മിക്കപ്പെട്ടു എന്നും പഠിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

മഹാഭാരതം ഉദ്യോഗപര്‍വത്തില്‍ ശിഖണ്ഡിയെക്കുറിച്ചാരാഞ്ഞ ദുര്യോധ 

നന്‌ ശിഖണ്ഡിയുടെ ചരിത്രം ഭീഷ്മര്‍ പറഞ്ഞു കൊടുക്കുന്നതാണ്‌ അബോപാ 

ഖ്യാനം. ആധുനിക കാലത്തുപോലും ഏറെ ശ്രദ്ധേയവും ചര്‍ച്ചാ വിഷയവുമായി 

ടുള്ള ്രാന്‍സ്ജന്‍ഡറുകളുടെ ലിംഗപദവി എന്ന വിഷയം ഗാരവത്തോടെ അവത 

രിപ്പിച്ചിട്ടുള്ള കൃതിയാണ്‌ മഹാഭാരതം. വൃത്യസ്ത കഥാപാത്രങ്ങളുടെ ജീവിതാവ 

സ്ഥകളെ ചിത്രീകരിക്കുന്നതിലൂടെ വൃത്യസ്ത സാമൂഹികാവസ്ഥകളില്‍ ലിംഗപ 

ദവി നിര്‍ണയം എങ്ങനെയായിരുന്നു എന്ന്‌ വ്യകതമാകുന്നു. സ്വന്തം നിശ്ചയം നട 

പ്പിലാക്കാനും സ്ത്രീക്കുമേൽ അടിച്ചേല്‍പിക്കപ്പെട്ട നിയ്ന്തണങ്ങള്‍ മറികടക്കാനും 

ലിംഗപരമായ അതിരുകള്‍ ഭേദിക്കാനും അംബക്കു കഴിയുന്നു. 

3.8.5.1 മഹാഭാരതം 

കാശിരാജാവിന്റെ മക്കളായ അംബ, അംബിക, അബാലിക എന്നിവരുടെ 

സ്വയംവരത്തിനു ചെന്ന ഭീഷ്മര്‍ വീരശുല്‍കകളായി പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെട്ട മുന്നുപേ 

രെയും രഥത്തിലേറ്റിക്കൊണ്ടുവന്നത്‌ സ്വയംവരത്തില്‍ പങ്കെടുക്കാനെത്തിവരെ 

യെല്ലാം പരാജയപ്പെടുത്തിയാണ്‌. സ്മൃതി-നീതിശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ പറയപ്പെട്ടിട്ടുള്ള 

എട്ട തരം വിവാഹങ്ങളില്‍ രാക്ഷസവിവാഹത്തോടാണ്‌ ഇതിന്‌ സാമ്യം. 
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അപഹരണത്തോടെ ഭീഷ്മരുടെ സ്വത്തായി മാറിയ അംബയെ സ്വീകരി 

ക്കാന്‍ തയ്യാറല്ലെന്ന്‌ സാല്വയന്‍ അവളോട്‌ തുറന്നു പറയുന്നതോടെയാണ്‌ അംബ 

യുടെ പ്രതികാരവാഞ്ച തുടങ്ങുന്നത്‌. സ്ത്രീ പുരുഷന്റെ സ്വത്താണെന്നും പുരു 

ഷേച്ഛക്കനുസരിച്ച്‌ കൈകാര്യം ചെയ്യുവാനുള്ള അവകാശം പുരുഷനുണ്ടെന്നു 

മുള്ള നീതി സമൂഹത്തില്‍ ബലപ്പെട്ടിരുന്ന കാലത്ത്‌ സ്ത്രീശബ്ദം എങ്ങനെ 

സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടുകാണുമെന്നത്‌ ചിന്തിക്കേണ്ടതാണ്‌. ്രണയം ബോധ്യപ്പെടുത്താന്‍ 

ശ്രമിച്ചാലും പുരുഷാധിപത്യനീതി തെല്ലും പരിഗണിക്കില്ലെന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ 

അംബയുടെ ഉള്ളിലെ അഗ്നി എരിയിച്ചത്‌. തന്നെ ആശ്രയിച്ച സ്ത്രീക്കു നൽകിയ 

വാക്കു പാലിക്കാന്‍ പരശുരാമനും നിലപാടില്‍ ഉറച്ചു നിന്നുകൊണ്ട്‌ ഭീഷ്മരും പര 

സ്പരം യുദ്ധം ചെയ്തു. ജയപരാജയങ്ങളില്ലാത്ത യുദ്ധത്തിനും കാരണക്കാരി 

അംബ തന്നെ. അവള്‍ ആശ്രയിച്ച പരശുരാമനോ പരശുരാമനെയും ഭീഷ്മരെയും 

അനുനയിപ്പിച്ച്‌ യുദ്ധം നിര്‍ത്തിച്ച നാരദനോ അംബയുടെ പ്രതികാരാഗ്നിയെ ശമി 

പ്പിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. അകൃത്രവണനും പരശുരാമനും അനര്‍ഹമായി ഇടപെട്ടതു 

കൊണ്ടാണ്‌ അംബ ഭീഷ്മരുടെ നേര്‍ക്കുള്ള വെറും പ്രതികാരമുര്‍ത്തിയായി മാറി 

പ്പോയതെന്ന്‌ കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാര്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു". ഭീഷ്മവധമെന്ന ലക്ഷ്യ 

ത്തിനായി ദേഹം വെടിഞ്ഞ്‌ ദ്രുപദരാജാവിന്റെ മകളായി ജനിക്കുകയും ആണ്‍കുട്ടി 

യെപ്പോലെ വളര്‍ന്ന്‌ പിന്നീട സ്ഥുണാകര്‍ണനെന്ന ഗന്ധര്‍വനുമായി ലിംഗമാറ്റം 

നടത്തുകയും ചെയ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ മഹാഭാരതത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ലിംഗ 

മാറ്റ ശസ്ത്രകിയ കണ്ടുപിടിച്ചിട്ടില്ലാത്ത കാലത്താണ്‌ അംബയുടെ ലിംഗമാറ്റം 

മഹാഭാരതം അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. അംബയില്‍ നിന്ന്‌ ശിഖണ്ഡിയിലേക്കുള്ള 

പ്രയാണത്തിനിടയില്‍ വാശിയും പകയുമാണ്‌ അംബയെ നയിച്ചത്‌. സര്‍വംസഹ 

യായും ഉഗ്രരുപിണിയായും മാറാന്‍ സ്ത്രീക്കു സാധിക്കുമെന്ന്‌ അംബ തെളിയിക്കു 

ന്നു. പരിതൃജിക്കപ്പെട്ടുവെന്ന തോന്നലില്‍ നിന്നും ഉത്ഭവിച്ച ്രതികാരാഗ്നിയാണ്‌ 

അംബയെ ശിഖണ്ഡിയിലെത്തിച്ചത്‌. സ്വയം ഉണ്ടാക്കിയെടുത്ത അഗ്നിയില്‍ ഉരുകി 

ത്തീര്‍ന്നെങ്കിലും ഭീഷ്മരുടെ വധത്തിന്‌ നിമിത്തമാവാന്‍ ശിഖണ്ഡിക്കു കഴിഞ്ഞു. 
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ഭീഷ്മവധം ലക്ഷ്യമാക്കിയുളള അംബയുടെ യാത്ര ശിഖണ്ഡിയുടെ പിറവി 

യിലും ഭീഷ്മവധത്തിലുമെത്തിച്ചു. മഹാഭാരതയുദ്ധത്തില്‍ നിര്‍ണായക പങ്കുവ 

ഹിച്ച കഥാപാത്രമാണ്‌ ശിഖണ്ഡി. 

3.8.5.2 ഭാരതമാല 

മഹാഭാരതത്തില്‍ വ്യത്യസ്തത പുലര്‍ത്തുന്ന കഥാപാത്രമായ അംബയുടെ 

കഥ മഹാഭാരതത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ഭാരതമാലയില്‍ വളരെ ചുരുക്കിയാണ്‌ അവത 

രിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. അംബ പരശുരാമനെ സമീപിച്ചതും ശേഷം ഗപാണത്യാഗം 

ചെയ്യുന്നതും പിന്നീട ദ്രുപദരാജാവിന്റെ മകളായി ജനിച്ചതും പുരുഷത്വം സ്വീകരി 

ച്ചൃതുമായ കഥ നാലുവരികള്‍ക്കിടയിലൊതുക്കിയുളള അവതരണമാണ്‌ ഭരതമാല 

യിലുള്ളത്‌. 

ഭീഷ്മപര്‍വത്തില്‍ കൃഷ്ണന്റെ ഉപദേശത്താല്‍ ശിഖണ്ഡിയെ മുന്‍നിര്‍ത്തി 

അര്‍ജുനന്‍ ഭീഷ്മരെ എയ്തുവീഴ്ത്തി. ഇരുജന്മങ്ങളിലുമായി അണയാത്ത പ്രതി 

കാരാഗ്നിയില്‍ നിന്നും രുപം കൊണ്ട ഭീഷ്മവധം എന്ന ലക്ഷ്യം ശിഖണ്ഡിയെ 

സംബന്ധിച്ച്‌ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കപ്പെടുകയായിരുന്നു ഭീഷ്മവധത്തോടെ. മഹാഭാര 

തത്തില്‍ സ്ത്രീകളുടെ യാതനകള്‍ യഥാതഥമായി അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട. മഹാ 

ഭാരതം ഉപജിവിച്ചെഴുതപ്പെട്ട ഭാരതമാലയില്‍ വിശദീകരണങ്ങളില്ലെങ്കിലും അംബ 

യുടെ കഥ ആശയമുള്‍ക്കൊണ്ടുകൊണ്ട്‌ അവതരിപ്പിച്ചിട്ുണ്ട്‌. 

3.8.5.3 ചെറുശ്ശേരിഭാരതം 

ഭാരതഗാഥ എന്നറിയപ്പെടുന്ന മചറുശ്ശേരിഭാരതം എട്ടാം അധ്യായത്തിലാണ്‌ 

അംബയുടെ കഥ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. സ്വയംവരസദസ്സില്‍ നിന്ന്‌ കാശിരാജാ 

വിന്റെ മൂന്നു പുത്രിമാരെയും ഭീഷ്മര്‍ കടത്തിക്കൊണ്ടു വരുന്നതും സാല്വനും 

ഭീഷ്മരും തമ്മില്‍ നടന്ന പോരുമെല്ലാം അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ മൂലഗ്രന്ഥത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ യാതൊരു വ്യതിയാനവും വരുത്തിയിട്ടില്ല. ആണും പെണ്ണുമല്ലാത്ത ശിഖ 
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ണ്ഡിയോട്‌ യുദ്ധം ചെയ്യാന്‍ ഭീഷ്മര്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച വിമുഖതയാണ്‌ അംബയെ 

ലക്ഷ്യത്തിലെത്തിച്ചത്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ നിന്നു വൃതിരിക്തമായി രണ്ടധ്യായങ്ങളി 

ലായാണ്‌ അംബയും ശിഖണ്ഡിയും അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. ഭാരതഗാഥയിലെ 

അംബയും ശിഖണ്ഡിയും പ്രതികാരാഗ്നി ജ്വലിക്കുന്ന മഹാഭാരതത്തിലെ അംബ 

യില്‍ നിന്നും ശിഖണ്ഡിയില്‍ നിന്നും വൃത്യസ്തരാണ്‌. ഭാരതഗാഥയില്‍ അംബ 

യുടെയും ശിഖണ്ഡിയുടെയും കഥ വളരെ ചുരുക്കിയാണ്‌ ചെറുശ്ശേരി അവതരിപ്പി 

ചചിട്ടുള്ളത്‌. 

3.8.5.4 മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടു 

അംബയെ വിചിത്രവീര്യനു വിവാഹം ചെയ്തുകൊടുക്കാന്‍ ഭീഷ്മര്‍ തീരു 

മാനിച്ചപ്പോഴാണ്‌ സാല്വനുമായുള്ള ബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ അംബ വെളിപ്പെടുത്തുന്ന 

ത്‌. വീര്യം (പദര്‍ശിപ്പിച്ച അംബയെ കടത്തിക്കൊണ്ടുപോന്നതിലൂടെ രാക്ഷസവിവാ 

ഹത്തിനു വഴിയൊരുക്കുകയാണ്‌ ഭീഷ്മര്‍ ചെയ്തത്‌. സര്‍വരാലും പരിതൃജിക്ക 

പ്പെട്ടപ്പോള്‍ അഭിമാനിയായ അംബയില്‍ പക വര്‍ദ്ധിച്ചതോടെയാണ്‌ കഠിനതപസ്സ 

നുഷഠിക്കുന്നതും ബാഹുലേയനില്‍ നിന്ന്‌ മാല കരസ്ഥമാക്കുന്നതും. മാല ധരി 

ക്കുന്നവര്‍ ഭീഷ്മരെ വധിക്കുമെന്നായിരുന്നു വരം. മാലയുടെ കഥ ഭാരതഗാഥ 

യിലും പരാമര്‍ശിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട. വീര്യം പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച്‌ കന്യകയെ സ്വന്തമാക്കുക 

എന്ന തീര്‍ത്തും പുരുഷപക്ഷപാതപരമായ രീതി അക്കാലത്ത്‌ നിലനിന്നിരുന്നു 

എന്നതിനെ കുറിച്ച്‌ ആധുനികസമുഹത്തോട്‌ സംവദിക്കുകയാണ്‌ അംബോപാ 

ഖ്യാനത്തിലൂടെ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്തത്‌. 

സാല്നാലും ഭീഷ്മരാലും തൃജിക്കപ്പെട്ട അംബയുടെ മനസ്സില്‍ ഭീഷ്മവധം 

മാത്രമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. അതിനുവേണ്ടി ജീവത്യാഗം ചെയ്യാന്‍ പോലും ധൈര്യം 

കാണിച്ചവളാണ്‌ അംബ. പുനര്‍ജന്മത്തില്‍ ദ്രുപദന്റെ മകളായ ശിഖണ്ഡിനിയായി 

ജനിച്ചെങ്കിലും ആണിനെപോലെ വളര്‍ന്ന അവളുടെ ഉള്ളില്‍ ഭീഷ്മരോടുള്ള പ്രതി 

കാരചിന്തയാണ്‌ വളര്‍ന്നത്‌. ലക്ഷ്യപുര്‍ത്തിക്കായി ഗന്ധര്‍വനില്‍ നിന്നും പുരു 

205



ഷത്വം സ്വീകരിച്ചു. സമൂഹത്തിലെ പുരുഷമേല്‍ക്കോയ്മയും സ്വന്തം അനുഭവങ്ങ 

ളുമായിരിക്കണം ലിംംഗമാറ്റത്തിന്‌ അംബയെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. ജീവത്യാഗവും ലിംഗ 

കൈമാറ്റവും ഒരു സ്ത്രീയുടെ മനോവീര്യവും ലക്ഷ്യബോധവും എങ്ങനെയായിരി 

ക്കുമെന്ന്‌ തെളിയിക്കുന്നു. 

ചാരിത്രൃശങ്കയുടെയും ഭയത്തിന്റെയും പേരില്‍ ഒരിക്കല്‍ തന്നെ നിരാക 

രിച്ച സാല്വനെ സമീപിക്കാന്‍ അംബ വീണ്ടും തയ്യാറാകാതിരുന്നത്‌ അവളുടെ 

അഭിമാനബോധത്താലാണ്‌. ഈയവസ്ഥയില്‍ ന്ച്വന്തം വീട്ടിലേക്ക്‌ കയറിചെന്നാല്‍ 

അവിടെയും വിലയുണ്ടാവില്ലെന്നവള്‍ക്ക്‌ വീണ്ടുവിചാരമുണ്ടായിരിക്കാം. സ്ത്രീയാ 

ണെന്നു കരുതി തനിക്കു നേരെ പ്രയോഗിക്കപ്പെട്ട ആധിപത്യത്തെ ഇല്ലായ്മ 

ചെയ്യാനുള്ള നിശ്ചയദാര്‍സഡ്്യമാണ്‌ അംബയെ നയിക്കുന്നത്‌. മുലകൃതിയില്‍ പിതാ 

വിന്റെ അടുത്തേക്കു തിരിച്ചുപോകേണ്ടെന്നു മാതാമഹനായ ഹോത്രവാഹനന്‍ 

അംബയോടു പറയുന്നുതായി കാണുന്നു. വിവാഹിതയായവള്‍ പിതൃഗ്യഹത്തില്‍ 

തിരിച്ചെത്തിയാല്‍ ബന്ധുക്കളില്‍ നിന്നുണ്ടാവുന്ന അവഹേളനവും നിന്ദയും 

അക്കാലത്ത്‌ അസഹ്യമായിരിക്കണമെന്ന്‌ എം. ലീലാവതി അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു”. 

വീട്‌, സമൂഹം എന്നിവ നിര്‍വചിച്ചു നല്‍കുന്ന പദവിക്കപ്പുറത്തേക്ക്‌ നീങ്ങുവാന്‍ 

സ്ത്രീക്ക്‌ അവകാശമില്ലെന്ന അലിഖിതനിയമം സ്ത്രീസമൂഹത്തെ കീഴ്പ്പെടുത്തിയ 

കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അംബയെ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. പൊതു ഇട 

ങ്ങള്‍ സ്ത്രീക്കുമുമ്പില്‍ വിഘ്നമായി നിന്ന കാലത്താണ്‌ സ്ത്രീയായി ജനിച്ചു 

വളര്‍ന്ന്‌ പുരുഷത്വം സ്വീകരിച്ച്‌ സര്‍വാരാധ്യനായ ഭീഷ്മരുടെ ജീവനുവേണ്ടി 

വാശിയോടെയും പകയോടെ നടന്ന അംബ അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. വിവാഹം കഴി 

ക്കാനാഗ്രഹിച്ച സാല്വനാലും, അപഹരിച്ച ഭീഷ്മരാലും തൃജിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ 

പിതാവ്‌ നോക്കുമെന്നു പ്രതീക്ഷിക്കാതെ സ്വഗൃഹത്തിലേക്കു മടങ്ങാതെ പകയു 

ടെയും പ്രതികാരത്തിന്റെയും അഗ്നിയില്‍ അംബ കൊരുത്തെടുത്തത്‌ സ്വത്വ 

ബോധം അവളിലുണര്‍ത്തിയ ആത്മവിശ്വാസമാണ്‌, 
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പകലും രാത്രിയും, സായാഹ്നവും പ്രഭാതവും, ശിശിരവും വസന്തവും 

വീണ്ടൂം വരുന്നു, കാലം ഇങ്ങനെയെല്ലാം കളിക്കുന്നു, ആയുസ്തവസാനിക്കുന്നു 

വെങ്കിലും ആഗ്രഹം മനുഷ്യനെ വിട്ടകലുന്നില്ലെന്ന ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ശ്രീശ 

ങ്കുരന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ എഴുത്തച്ഛനെ സ്വാധിീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. പരിധിവിട്ട ആഗ്രഹം 

മനുഷ്യനെ ബന്ധിക്കുന്നു. പ്രാണായാമം, പ്രത്യാഹാരം, നിത്യവും അനിത്യവുമേ 

തെന്ന വിചാരം, ജപത്തോടെയുള്ള സമാധി പരിശീലനം ഇവ ശ്രദ്ധയോടെ ചെയ്യ 

ണമെന്ന ശങ്കരതത്ത്വം എഴുത്തച്ഛന്‍ സ്വീകരിക്കുന്നു. 

നിര്‍ണയാവകാശം സ്ത്രീ സ്വായത്തമാക്കിയെടുക്കുന്ന ഭാവിയാണ്‌ എഴുത്ത 

ച്ച പ്രത്യാശിക്കുന്നത്‌. സമൂഹബോധത്തിലും ചരിത്രത്തിലും യഥാകാലം ഉറപ്പി 

ച്ചുവെച്ച സ്ത്രീകല്‍പനകളാണ്‌ അംബ നിരാകരിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യകുലം ഒരാണ്‍ 

സങ്കല്‍പമാണെന്നും പുരുഷന്‍ യഥാര്‍ത്ഥസ്വത്വവും സ്ത്രീ അപരസ്വത്വവുമാ 

ണെന്നുമുള്ള ചിന്ത സ്ത്രീയെ രണ്ടാംകിടക്കാരിയെന്ന വിവേചനത്തിലേക്കു നയി 

ക്കുന്നു. അത്തരം സാമൂഹിക കാഴ്ചപ്പാടുകളെ അംബ വെല്ലുവിളിക്കുന്നു. സ്വന്ത 

മായ തീരുമാനങ്ങളും അവ വെളിപ്പെടുത്താവുന്ന ഇടങ്ങളും സ്ത്രീക്ക്‌ അ്രാപ്യമാ 

ണെന്നു പ്രഖ്യാപിച്ച അധികാരവ്യവസ്ഥയെ അംബ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. അടിച്ച 

മര്‍ത്തലുകളെ ഇല്ലാതാക്കാന്‍ ലിംഗകൈമാറ്റം നടത്തി ലൈംഗികവിപ്ലവമാണ 

അംബ സൃഷ്ടിച്ചത്‌. രാഷ്ട്രീയ സാമുഹിക മതപരമായ ചിന്താധാരകള്‍ക്കുള്ളില്‍ 

തളച്ചിടപ്പെടുന്ന ലിംഗപദവി ഇവിടെ നിഷ്ര്രഭമാക്കപ്പെടുന്നു. സ്വന്തം നിലക്ക്‌ 

കാര്യങ്ങള്‍ നടത്തുവാനും അവകാശങ്ങള്‍ നേടിയെടുക്കാനും പ്രാപ്തിയുള്ളവ 

ളാണ്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ അംബ. വെറുമൊരലങ്കാരവസ്തുവല്ല താനെന്ന 

ബോധ്യം അംബക്കുണ്ടായിരുന്നു. ബൌദ്ധികമായ കഴിവുകള്‍ കൊണ്ടുതന്നെ ഇച്ഛ 

ചെല്ലുന്നിടത്തെത്താന്‍ സ്ത്രീക്കു സാധിക്കുമെന്ന പ്രഖ്യാപനം കുടിയാണ്‌ എഴു 

ത്തച്ഛന്‍ അംബയിലൂടെ സാധ്യമാക്കിയെടുക്കുന്നത്‌. 

പ്രത്യേക കാലഘട്ടത്തിലെ സവിശേഷ സാമുഹിക സന്ദര്‍ഭത്തിനകത്ത്‌ 

നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ തന്നെ അതിനാല്‍ സ്വ്വാധീനിക്കപ്പെടുകയും അതിലെ അനീതി 
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കളെ ചോദ്യം ചെയ്യുകയും ശുദ്ധീകരണ (്രക്രിയയിലൂടെ പുതിയ സമൂഹനിര്‍മി 

തിക്ക്‌ അടിത്തറയൊരുക്കുകയും ചെയ്തു എന്നിടത്താണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ പ്രസ 

ക്തി. പകയുടെ അഗ്നിയില്‍ എരിഞ്ഞടങ്ങിയെങ്കിലും സ്ത്രീയെ തളച്ചിടുന്ന നിയമ 

ങ്ങളെ നിരാകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്വന്തം നീതി നടപ്പാക്കി കെട്ടുറപ്പുള്ള സ്ത്രീസമൂഹ 

ത്തിന്‌ അടിത്തറ ഉറപ്പിക്കുവാന്‍ അംബയ്ക്കു കഴിഞ്ഞു. 

സുബ്രഹ്മണ്യനില്‍ നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്ന മാലയുമായി അംബ അന്വേഷിച്ചു നട 

ക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. ്രുപദപുരത്തിന്റെ കവാട 

ത്തില്‍ മാല വെച്ചു മടങ്ങുന്ന അംബയോട ഭീഷ്മരെ കാലനും പേടിക്കണമെന്നതി 

നാല്‍ മാല തിരികെയെടുക്കുവാനാണ്‌ യജ്ഞസേനന്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. അസാ 

ധ്യമായി ഒന്നുമില്ലെന്ന തിരിച്ചറിവോടെ ലക്ഷ്യപൂര്‍ത്തീകരണത്തിന്‌ അംബ തയ്യാ 

റാവുന്നത്‌ ആത്മശക്തികൊണ്ടാണ്‌. മനസ്സ്‌ ഏതില്‍ ആസക്തമായിരിക്കുന്നുവോ 

അതേ ഫലം ലഭിക്കുമെന്നും ചെയ്യപ്പെട്ട കര്‍മഫലം അനുഭവിച്ച്‌ കര്‍മം ചെയ്യുവാ 

നായി ഈ ലോകത്ത്‌ വീണ്ടും വന്നെത്തുന്നുവെന്നും ബൃഹദാരണ്യകോപനിഷത്ത്‌ 

പറയുന്നു. ഉദ്ദിഷ്ടകാരൃത്തിനായി പുനര്‍ജനിക്കുകയും ലക്ഷ്യ്രാപ്തിയിലെത്തു 

കയും ചെയ്ത അംബ ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ അധികാരബോധത്തെയാണ്‌ ചോദ്യം 

ചെയ്യുന്നത്‌. 

മൂലകൃതിയോട ആത്മാര്‍ത്ഥത പുലര്‍ത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ മഹാഭാ 

രതം കിളിപ്പാട്ട രചിച്ചത്‌. താന്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന കാലത്തെ സാമൂഹിക സാഹചര്യങ്ങ 

ളുടേയും അനുഭവങ്ങളുടെയും വെളിച്ചത്തില്‍ ഉര്‍ജ്വസ്വലരായി ചിത്രീകരിക്കാന്‍ 

എഴുത്തച്ഛന്‍ ശ്രമിച്ചതിന്റെ ഫലമാണ്‌ കിളിപ്പാട്ടു കൃതികളിലെ സ്ത്രീകഥാപാത്ര 

ങ്ങള്‍. മൂലഗ്രന്ഥത്തിലുള്ള്ര വിവരണമില്ലെങ്കിലും അംബയുടെയും ശിഖണ്ഡിയു 

ടെയും കഥാവതരണത്തിലൂടെ പുരുഷപക്ഷപാതപരവും ബ്രാഹ്മണപക്ഷപാതപര 

വുമായ നിലപാടുകളെ എഴുത്തച്ഛന്‍ (്രതിരോധിക്കുന്നു. തന്റെ കൃതികളിലുടെ 

സമൂഹത്തെ പുനരുജീവിപ്പിച്ചെടുക്കാനും തന്മൂലം സന്മാര്‍ഗത്തിലൂന്നിയ ഒരു 
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പുതുസമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുവാനും ഒരു പരിധിവരെ കവിക്കു കഴിയുന്നു. 

അപമാനിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീത്വത്തിന്റെ വിങ്ങലുകളാണ്‌ മഹാഭാരതം സ്ത്രീപര്‍വം 

വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. യുദ്ധത്തിന്റെ ദുരന്തം അനുഭവിക്കുന്ന സ്ത്രീകളുടെ (്പതിനി 

ധിയാണ്‌ ഗാന്ധാരി. ജീവിച്ചിരിക്കുന്ന നിരവധി സ്ത്രീകളുടെ വിലാപമാണ്‌ ഗാന്ധാ 

രിയിലൂടെ പുറത്തെത്തിയത്‌. ഒടുവില്‍ ആദര്‍ശ സ്ത്രീസങ്കല്‍പത്തില്‍ നിന്നും 

പുറത്തു കടക്കുന്ന ഗാന്ധാരി അധികാരഘടനയെ ശപിക്കുന്നു. പുരുഷന്‍ നിര്‍മി 

ചെടുക്കുന്ന ആദര്‍ശാത്മക സ്ത്രീത്വസങ്കല്‍പത്തോടുള്ള ്രതിരോധമാണത്‌. 

പുരുഷനിര്‍ണയങ്ങള്‍ക്കും സ്മൃതിശാസ്ത്ര നിയമങ്ങള്‍ക്കും അതീതമായ ജീ 

വിതസാഹചര്യം സൃഷടിച്ചെടുക്കാനാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

സ്ത്രിസ്വാതന്ത്ര്രത്തിന്‌ വിഘാതമാവുന്ന അധികാരബോധത്തെ ചോദ്യം ചെയ്ത്‌ 

നവസമൂഹനിര്‍മിതിയില്‍ പങ്കാളിയാവാന്‍ എഴുത്തച്ഛനു കഴിയുന്നുവെന്ന്‌ അധ്യാ 

ത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടു, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട എന്നീ കൃതികള്‍ തെളിയിക്കുന്നു. 
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അധ്യായം 4 

എഴുത്തചന്‍ കൃതികളുടെ സ്പ്വാധീനം പില്‍ക്താല 

മലയാളസാഹിതഴ് കൃതികളിതര്‍ 

മനുഷ്യ ജീവിതത്തെ സ്വാധീനിച്ച കൃതികളാണ്‌ മഹാഭാരതവും രാമായണ 

വും. തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛന്റെ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടും അധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പ്പാട്ടു പില്‍ക്കാല മലയാളസാഹിത്യ കൃതികളെ എങ്ങനെ സ്വാധിനിച്ചുവെന്ന്‌ 

പരിശോധിക്കുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. സമകാലിക സാമൂഹിക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

എന്തുകൊണ്ട്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികള്‍ വായിക്കപ്പെടുന്നുവെന്നും സാഹിത്യകൃതി 

കളില്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ സാമൂഹിക നവോത്ഥാന മൂല്യങ്ങള്‍ എങ്ങനെ (്രൃതിഫലി 

ക്കുന്നുവെന്നും കണ്ടെത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. എഴുത്തച്ഛനില്‍ നിന്നും പുതിയ കാലകൃതി 

കളിലെത്തുമ്പോള്‍ എന്തു സാംസ്കാരിക നിര്‍മിതിയാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നതെന്നും 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ ആവര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നുണ്ടോ എന്ന്‌ വിശ 

കലനം ചെയ്യാന്‍ ശ്രമുക്കുന്നു. 

4,1 ആധുനികതാ്രവണതകള്‍ എഴുത്തച്ചനു ശേഷം 

സ്വന്തമായ നിലപാടുകളിലുടെ നിലനില്‍ക്കുന്ന സാമുഹികവ്യവസ്ഥകളെ 

അതിജിവിച്ചുകൊണ്ട്‌ സമൂഹനിര്‍മിതി സാധ്യമാക്കാന്‍ ഒരു പരിധിവരെ എഴുത്ത 

ച്ചനു കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. സാംസ്കാരിക നവോത്ഥാനത്തില്‍ പങ്കാളിയാവാന്‍ എഴുത്ത 

ചനനും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട, അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ട എന്നീ കൃതി 

കള്‍ക്കും കഴിഞ്ഞതെങ്ങനെയെന്നും മുന്‍ അധ്യായങ്ങളില്‍ വിശകലനം നടത്തുക 

യുണ്ടായി. എഴുത്തച്ഛനു ശേഷം രചിക്കപ്പെട്ട കൃതികളിലെ ആധുനികതാ്രവണത 

കളെക്കുറിച്ചുളള ഒരന്വേഷണമാണിവിടെ നടത്തുന്നത്‌. 
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4.1.1 ആടുക്കഥകള്‍ 

കഥകളിയുടെ സാഹിത്യരുപമാണ്‌ ആട്ടക്കഥ. ദശരഥപത്നിമാരെ കേന്ദ്രക 

ഥാപാത്രങ്ങളാക്കിയും പായസവിതരണകഥ ഇതിവൃത്തമാക്കിയും കൊട്ടാരക്കര 

തമ്പുരാന്‍ രചിച്ച പുത്രകാമേഷ്ടി, സ്വയംവരകഥ പറയുന്ന സീതാസ്വയംവരം, 

സീതാപഹരണം ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിട്ടുള്ള ബാലിവധം ആട്ടക്കഥ, സീതയെ വശത്താ 

ക്കാന്‍ രാവണന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള സേതുബ 

ന്ധനം എന്നീ ആട്ടക്കഥകളെല്ലാം ഉണ്ടെങ്കിലും സ്ത്രീനിര്‍മിതി ഉള്ളതായി കണ്ടെ 

ത്താനായിട്ടില്ല. കൊട്ടാരക്കര തമ്പുരാനു ശേഷം കുന്തി, ഹിഡിംബി എന്നിവരെ 

കഥാപാത്രങ്ങളായി കോട്ടയം തമ്പുരാന്‍ രചിച്ച ബകവധം, ഭീമന്‍ കല്യാണസനഗ 

ന്ധികം അന്വേഷിച്ചുപോകുന്ന മഹാഭാരതകഥ ആസ്പദമാക്കിയുള്ള കല്യാണസന 

ഗന്ധികം എന്നീ ആട്ടക്കഥകള്‍ സാഹിത്യരംഗത്തുണ്ടായെങ്കിലും സ്ത്രീജീവിതം 

ആവിഷകരിക്കാന്‍ പര്യാപ്തമായിരുന്നില്ല. 

മലയാളത്തില്‍ ആട്ടക്കഥയെ ജനകീയമാക്കിയത്‌ ഉണ്ണായിവാര്യരും ഇരയി 

മ്മന്‍തമ്പിയുമാണ്‌. ഉണ്ണായിവാര്യരുടെ നളചരിതം, ഇരയിമ്മന്‍തമ്പിയുടെ കീചക 

വധം, സതീദേവി മുഖ്യകഥാപാത്രമായുള്ള ദക്ഷയാഗം, ഉത്തരാസ്വയംവരം തുട 

ങ്ങിയ ആട്ടക്കഥകളില്‍ ദമയന്തിയെ മുഖ്യ കഥാപാത്രമാക്കി ഉണ്ണായിവാര്യര്‍ രചിച്ച 

നളചരിതം ആട്ടക്കഥയും ദ്രൌപദിയെ കേന്ദ്ര കഥാപാത്രമാക്കി ഇരയിമ്മന്‍ തമ്പി 

രചിച്ച കീചകവധവുമാണ്‌ സാഹിത്യലോകത്ത്‌ ശ്രദ്ധ പിടിച്ചുപറ്റിയത്‌. വ്യത്യസ്ത 

മനുഷ്യാവസ്ഥകളാണ്‌ മഹാഭാരതം ആസ്പദമാക്കി രചിക്കപ്പെട്ട ആട്ടക്കഥകളില്‍ 

നിര്‍ധാരണം ചെയ്യപ്പെട്ടത്‌. രണ്ട്‌ ആട്ടക്കഥകള്‍ക്കു ശേഷം ഏറെ ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടു 

ആട്ടക്കഥയാണ്‌ അംബയെ കേന്ദ്രത്തില്‍ നിര്‍ത്തിക്കൊണ്ട്‌ ഒളപ്പമണ്ണ രചിച്ച അംബ. 

എഴുത്തച്ഛന്റെതായ നവോത്ഥാന മൂല്യങ്ങളും കാഴ്ചപ്പാടുകളും പത്തൊമ്പതാം 

നുറ്റാണ്ടില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട നളചരിതം, കീചകവധം എന്നീ ആട്ടക്കഥകളിലും ഇരു 
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പതാം നുറ്റാണ്ടില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട അംബയിലും എങ്ങനെ പ്രതിഫലിക്കുന്നു എന്ന്‌ 

കണ്ടെത്താന്‍ ശ്രമിക്കുകയാണിവിടെ. 

4.1.1.1 നളചരിതം ആടുക്കഥ 

പതിനേഴാം ശതകത്തിന്റെ ആദ്യത്തിലോ പതിനെട്ടാം ശതകത്തിന്റെ അവ 

സാനത്തിലോ ജീവിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ കരുതപ്പെടുന്ന ഉണ്ണായിവാര്യര്‍ രചിച്ചതാണ്‌ 

നളചരിതം ആട്ടക്കഥ. ചേദിരാജ്യത്തില്‍ താമസം തുടങ്ങുന്നതിനു മുമ്പ്‌ ചേദീമാ 

താവിനോട ദമയന്തി പറയുന്നത്‌ അന്യരായ പുരുഷന്മാരോട്‌ താന്‍ മിണ്ടുകയില്ലെ 

ന്നാണ്‌. രാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ രാമനെയല്ലാതെ മറ്റൊരു പുരുഷനെയും താന്‍ 

വരിക്കുകയില്ലെന്ന നിലപാടുള്ള സീത പുല്‍ക്കൊടി നുള്ളിയിട്ട അതിലേക്കു 

നോക്കിയാണ്‌ രാവണനോടു സംസാരിക്കുന്നത്‌. പാതിര്വതൃത്തിന്റെ പേരില്‍ 

സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന പുരുഷനിലപാടാണ്‌ ഇവിടെ പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. 

സ്ത്രീയോടുള്ള ഇത്തരം പുരുഷനിലപാടുകള്‍ സ്ത്രീ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ ചിത്രീ 

കരണത്തില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇത്‌ ഉണ്ണായിവാര്യരെ സ്വാധിനിച്ചി 

രിക്കാം. സ്ത്രീയെ തന്റേടിയായി അവതരിപ്പിക്കുന്നതില്‍ എഴുത്തച്ഛന്‍ ്പദര്‍ശിപ്പിച്ച 

താല്പര്യം ഉണ്ണായിവാര്യരുടെ ദമയന്തീചിത്രണത്തിലും പ്രകടമാണ്‌. നളനെ 

അന്വേഷിച്ചുള്ള യാത്രയില്‍ ആത്മവിശ്വാസത്തോടെ ്രതിബന്ധങ്ങളെ അവള്‍ അ 

തിജീവിക്കുന്നു. പത്നിക്ക്‌ പതി തന്നെയാണ്‌ ലോകമെന്ന ധാരണ വെച്ചു 

പുലര്‍ത്തുന്നുവെങ്കിലും ധീരയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ ദമയന്തി. സ്വന്തമായ വ്യക്തിത്വം 

കാത്തുസുക്ഷിക്കുന്ന ദമയന്തിയെയാണ്‌ ഉണ്ണായിവാര്യരും അവതരിപ്പിച്ചത്‌. നളനും 

പുഷ്കരനും ദമയന്തിക്കും ഭൂൃതുപര്‍ണനും ്രാഹ്മണനും തനതായ വ്ൃക്തിത്വമു 

ണ്ട്‌. വിപദിധൈര്യത്തിന്റെയും പ്രണയവായ്പിന്റെയും നയജ്ഞതയുടെയും 

ദിവ്യപ്രഭ ചൂഴ്ന്നവളാണ്‌ എം ലീലാവതിക്ക്‌ ദമയന്തി.' കഥാപാത്ര സൃഷ്ടിയിലുള്ള 

വാരൃരുടെ കുശലത നളചരിതത്തിലുടനീളം പ്രതിഫലിക്കുന്നുണ്ട്‌. നള-ദമയന്തി 

കഥാവിവരണം മഹാഭാരതത്തിലുളള്ര്,ര മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലില്ല. കിളിപ്പാട്ടിലെ 
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നളോപാഖ്യാനത്തില്‍ ഒരു കാലഘട്ടത്തിലെ സത്രീയവസ്ഥകളെ അതിജീവിക്കുന്ന 

ദമയന്തിയെ വായിച്ചെടുക്കാം. തന്റേടം, ആത്മാഭിമാനം തുടങ്ങിയ കുലീനതാ 

ഗുണങ്ങളെ വ്യക്തമാക്കിക്കൊണ്ടാണ്‌ ദമയന്തി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നതെന്നാണ്‌ കുട്ടിക്യൃ 

ഷ്ണമാരാര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടത്‌. ദമയന്തി എന്ന വ്യക്തിയെ പൂര്‍ണമായും ഉള്‍ക്കൊ 

ണ്ടുകൊണ്ടാണ്‌ ഉണ്ണായിവാര്യര്‍ കഥാപാത്രത്തെ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. നായികയുടെ 

വ്യക്തിത്വം പ്രകടമാക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ നളചരിതം ആട്ടക്കഥയിലുണ്ട്‌. 

വ്യക്തിഗതമായ അനുഭവങ്ങളും സംഘര്‍ങ്ങളും തെളിഞ്ഞുകാണുന്ന ഭാവലോക 

മാണ്‌ നളചരിതം ആട്ടക്കഥയിലേത്‌. ദുരന്തങ്ങളില്‍ വ്യസനിച്ചിരിക്കുകയല്ല മറിച്ച്‌ 

സ്വന്തം വ്യക്തിത്വവും ഉണര്‍ന്നിരിക്കേണ്ടതിന്റെ അത്യാവശ്യകതയും തിരിച്ചറിഞ്ഞ 

ദമയന്തിയെയാണ്‌ ഉണ്ണായിവാര്യര്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. പാതിര്വത്യം അലങ്കാരവും 

അഭിമാനവുമായി കൊണ്ടു നടക്കുന്ന ദമയന്തിയല്ല ആട്ടക്കഥയിലുള്ളത്‌. നളദമയ 

ന്തിമാര്‍ പരസ്പരബന്ധം പരീക്ഷിക്കപ്പെടുന്നിടത്ത്‌ നളന്റെ പാതിര്വത്യ ഉപദേശ 

ങ്ങളെ അപ്രസക്തമാക്കിക്കൊണ്ട്‌ “ഞാനത്രേ സാപരാധാ എന്നാകില്‍ ഞാന 

ഖേദാ” എന്നു പറയാന്‍ ദമയന്തി ശക്തിയാര്‍ജിക്കുന്നുവെന്ന്‌ പി. ഗീത നിരീക്ഷി 

ക്കുന്നു. ആധുനികതയുടെ ഭാവതലത്തില്‍ രചിക്കപ്പെട്ട നളചരിതം ആട്ടക്കഥ 

അധികാരത്തിന്റെ ആധിപത്യത്തിനെതിരായി പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുന്നു. മധ്യകാല 

രാഷ്ട്രീയ സാഹചര്യങ്ങളോടുള്ള പ്രതിരോധം കൃതിയില്‍ ഉയര്‍ന്നുവരുന്നുണ്ട്‌. 

പാതിവ്വത്യമഹിമയില്‍ ഉറച്ചു നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ ദമയന്തി ഗ്രതികരി 

ക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ സ്വാതന്ത്രയബോധത്തിലാണ്‌ ആട്ടക്കഥയിലെ ദമയന്തി ഇടപെ 

ടുന്നത്‌. 

4.1.12 കിച്കവധം ആടുക്കഥ 

ആടുക്കഥാരംഗത്ത്‌ സ്വന്തമായ ഇടം നേടിയ ഇരയിമ്മന്‍തമ്പി രചിച്ചതാണ്‌ 

കീചകവധം ആട്ടക്കഥ (1783-1856). പൊതുസഭയില്‍ വെച്ചുള്ള വസ്ത്രാക്ഷേപത്തി 

ലൂടെ ചുഷണത്തിനിരയായ ദ്രപദിക്ക്‌ ഇരയിമ്മന്‍ തമ്പിയുടെ കീചകവധം ആട്ട 
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ക്കഥയില്‍ അജ്ഞാതവാസക്കാലത്ത്‌ വിരാടദേശത്ത്‌ മാലിനിയെന്ന പേരില്‍ താമ 

സിക്കവേ നേരിടേണ്ടി വന്ന ദുരിതങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള വര്‍ണന കാണാം. പതിമാ 

രില്‍ നിന്ന്‌ നീതി ലഭിക്കാതെ പോയ ഇതിഹാസകഥാപാത്രമാണ്‌ പാഞ്ചാലി. രാജ 

സഭയില്‍ വെച്ച്‌ ദ്രപദിയോടുള്ള കീചകന്റെ പെരുമാറ്റം എഴുത്തച്ഛന്‍ വര്‍ണിക്കു 

ന്നുണ്ട്‌. കീചകവധം ആട്ടക്കഥയില്‍ ഇരയിമ്മന്‍ തമ്പിയുടെ കഴിവുകള്‍ ്രകടമാവു 

ന്നുണ്ടെന്ന്‌ ശുരനാട്ടുകുഞ്ഞന്‍ പിള്ള ഇരയിമ്മന്‍തമ്പിയുടെ ആട്ടക്കഥകള്‍ക്കുള്ള 

അവതാരികയില്‍ രേഖപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. പദങ്ങളിലും അതിലും കൂടുതലായി കീച 

കസമീപത്തേക്കു പോകുന്ന മാലിനിയുടെ വിഷാദത്തെ വര്‍ണിക്കുന്ന ദണ്ഡ 

കത്തിലുമാണ്‌ കവിയുടെ വിസ്മയനീയമായ പ്രാഗല്ഭ്യം കാണാന്‍ കഴിയുന്നത്‌ 

വിരാടരാജാവിനോടു കീചകനെക്കുറിച്ചു പരാതി പറഞ്ഞിട്ടും യാതൊരു ഗ്രയോജ 

നവുമുണ്ടായില്ല. ഗന്ധര്‍വപതിമാരെക്കുറിച്ച്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും നിസ്സഹായ 

യായ സ്ത്രീയുടെ ഭയവിഹ്വലതകള്‍ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലും കീചകവധം ആടു 

ക്കഥയിലും പ്രകടമാണ്‌. വസ്ത്രാക്ഷേപ സമയത്ത്‌ സഭയില്‍ നിശബ്ദരായിരുന്ന 

പതിമാര്‍ വിരാടത്തിലും നിശബ്ദരായിരിക്കുമെന്ന്‌ ദ്രപദിക്ക്‌ ഉത്തമബോധ്യമുണ്ട്‌. 

പാണ്ഡവരുടെ പത്നിയായിരുന്നിട്ടും അപമാനിക്കപ്പെട്ട താന്‍ ദാസിയായിരിക്കു 

മ്പോഴുള്ള അവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ അവള്‍ ബോധവതിയാണ്‌. പുരുഷസമൂഹത്തിന്റെ 

നിലപാടില്‍ സ്ത്രീ എത്രമാത്രം അരക്ഷിതത്വം അനുഭവിക്കുന്നുവെന്നതിന്റെ അനു 

രണനങ്ങളാണ്‌ കിളിപ്പാട്ടിലും ആട്ടക്കഥയിലുമുള്ള ദ്രപദിയില്‍ പ്രതിഫലിക്കു 

ന്നത്‌. എഴുത്തച്ഛന്റെ സാമൂഹികബോധം ഇരയിമ്മന്‍തമ്പിയിലുണ്ടാക്കിയ 

സ്വാധീനം കീചകവധം ആട്ടക്കഥയില്‍ പ്രകടമാണ്‌. സ്ത്രീയവസ്ഥകള്‍ വ്യക്തമാ 

ക്കുമ്പോഴും മനക്കരുത്താര്‍ജിച്ച, വ്യക്തിത്വത്തെ അറിയുകയും പരിഗണിക്കുകയും 

ചെയ്തുകൊണ്ടാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ തന്റേടിയായ ദ്രപദിയെ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. കഥാ 

പാത്രത്തിന്റെ വ്യക്തിത്വത്തോട പരമാവധി കൂറു പുലര്‍ത്താന്‍ ഇരയിമ്മന്‍തമ്പി 

കീചകവധം ആട്ടക്കഥയില്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട. അരുതാത്തത്‌ മോഹിച്ചാലുള്ള ഗതിയെ 

ന്തായിരിക്കുമെന്ന്‌ കിളിപ്പാട്ടിലെ. ദ്രപദി കീചകനെ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. തന്നെ 
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മോഹിച്ചാല്‍ സീതയെ കാംക്ഷിച്ച രാവണന്റെ ഗതിയായിരിക്കും സംഭവിക്കുക 

യെന്നാണ്‌ ആട്ടക്കഥയിലെ ദ്രൌപദി പറയുന്നത്‌. പുരുഷനു മുന്നില്‍ തനകുനി 

ച്ചുനില്‍ക്കുന്ന വിധേയയായ ദ്രപദിയല്ല മറിച്ച്‌ തന്റെ നിലപാടുകള്‍ തുറന്നു പറ 

യാന്‍ ധൈര്യപ്പെടുന്ന ദ്രപദിയെയാണ്‌ ഇരയിമ്മന്‍ തമ്പി അവതരിപ്പിച്ചത്‌. 

സ്ത്രീകള്‍ പുരുഷന്മാരുടെ മുഖത്തുനോക്കി സംസാരിക്കില്ലായിരുന്ന കാലഘട്ട 

ത്തിലാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ദ്രപദിയെക്കൊണ്ടു പ്രതികരിപ്പിച്ചത്‌. എഴുത്തച്ഛനാല്‍ 

സ്വാധീനിക്കപ്പെട്ടുകൊണ്ടുതന്നെ മധ്യകാലഘട്ടം സ്ത്രീക്കുമേൽ ചുമത്തിയ ഏക 

പക്ഷീയ നിയമങ്ങളെ തള്ളിക്കളയുന്ന ദ്രപദിയാണ്‌ ആട്ടക്കഥയില്‍ അവതരിപ്പി 

ക്കപ്പെട്ടത്‌. കീചകവധത്തില്‍ കീചകന്റെ മുഖത്തു നോക്കി താക്കീതു നല്കാന്‍ 

സൈര്‍൪ന്ധരിയായ മാലിനി ധൈര്യപ്പെടുന്നു. എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്വാധീനമുണ്ടെങ്കിലും 

പുരുഷപക്ഷ സാമൂഹിക നിയമങ്ങളോട്‌ സമരസപ്പെടാന്‍ ആട്ടക്കഥയിലെ ദമയ 

ന്തിയും ദ്രപദിയും തയ്യാറാവുന്നില്ല. 

4.1.13 അംബ 

അംബ എന്ന ഇതിഹാസ കഥാപാത്രത്തെ കേന്ദ്രമാക്കി ഒളപ്പമണ്ണ 1973ല്‍ 

രചിച്ച ആട്ടക്കഥയാണ്‌ അംബ. വീര്യവാനായ ഭീഷ്മര്‍ ആട്ടക്കഥയില്‍ വിമര്‍ശിക്ക 

പ്പെടുന്നു. സ്വയംവരത്തിനെത്തുന്ന രാജാക്കന്മാരെയെല്ലാം പരാജയപ്പെടുത്തി 

മുന്നു കന്യകമാരെ കടത്തിക്കൊണ്ടുപോകുന്ന ഭീഷ്മരുടെ നടപടി അക്കാലത്ത്‌ 

ക്ഷ്തിയനീതിയാണെങ്കിലും ആ ക്ഷാത്രവീര്യത്തെ ആട്ടക്കഥാകാരന്‍ അനുകൂലി 

ക്കുന്നില്ല. അവരുടെ മനസ്സറിയാന്‍ ഭീഷ്മര്‍ ശ്രമിച്ചതുമില്ല. മഹാഭാരതത്തില്‍ നിന്നു 

വ്യത്യസ്തമായി സാല്വനുമായുള്ള വിവാഹത്െക്കുറിച്ച അംബ പറയുന്നത്‌ വിചി 

ത്രവീര്യനോടാണ്‌. സാല്വനെക്കുറിച്ച്‌ ഭീഷ്മര്‍ അറിയുന്ന നിമിഷം അവളെ തിരിച്ചു 

പോകാനനുവദിക്കുന്നുവെങ്കിലും അത്‌ ഭീഷ്മരുടെ ധര്‍മിഷ്ഠതയായി ആട്ടക്ക 

ഥയില്‍ അംഗീകരിക്കുന്നില്ല.. സാലനെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഒരു പുരുഷന്‍ പാണിഗ്ര 

ഹണം നടത്തിയ സ്ത്രീയെ സ്വീകരിക്കാന്‍ പരുഷം അനുവദിക്കുന്നില്ല. ഭീഷ്മ 
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രുടെ ഈദാര്യം സ്വീകരിക്കുവാന്‍ ആണിന്റെ അഹന്ത അനുവദിക്കുന്നില്ല. 

്രതിജ്ഞ പാലിക്കുന്നതില്‍ ഭീഷ്മര്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച ഈത്സുക്ൃവും അംബയോടുള്ള 

അനീതിയും ആട്ടക്കഥയില്‍ വിമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നു. സ്ത്രീയെ പണയം വെച്ച നടപടി 

യുധിഷ്ഠിരന്റെ അധികാരപരിധിയില്‍പ്പെട്ടതാണോ എന്ന ചോദ്യത്തിനുത്തരം പറ 

യാതെ അത്‌ യുധിഷ്ഠിരന്‍ തീരുമാനിക്കട്ടെയെന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ ഒഴിഞ്ഞ്‌ മാറാന്‍ 

ഭീഷ്മരെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌ സ്ത്രീയെ ബലാത്കാരം ചെയ്ത പൂര്‍വചരിത്രം ഭീഷ്മനു 

ളളതുകൊണ്ടുതന്നെയാണെന്ന്‌ എം.ലീലാവതി നിരീക്ഷിക്കുന്നു. സ്ത്രീയുടെ ഉടമ 

പുരുഷനാണെന്ന ധാര്‍ഷ്ട്യമാണ്‌ ഭീഷ്മരുടെ പ്രവൃത്തിയില്‍ പ്രകടമാവുന്നത്‌. 

പുരുഷാധീശപരമായ ലിംഗപദവി എങ്ങനെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുന്നുവെന്ന്‌ ആട്ട 

ക്കഥ തെളിയിക്കുന്നു. ആണധികാരം വിമര്‍ശിക്കപ്പെടുകയും സ്വാധികാരമുള്ളവ 

ളായി സ്ത്രീ നിര്‍മിക്കപ്പെടുകയുമാണ്‌ ആട്ടക്കഥയില്‍. ഈ നിര്‍മാണപ്രകിയയാണ്‌ 

രാമായണമഹാഭാരതങ്ങളുടെ പുനരാവിഷ്കാരങ്ങളില്‍ പ്രകടമാവുന്നത്‌. സ്ത്രീയു 

ടെയും പുരുഷന്റെയും ലിംഗപദവിയുടെ നിര്‍വചനത്തിലും സംസ്ഥാപനത്തിലും 

എറ്റവുമധികം ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ട പ്രാചീനപാഠങ്ങളിലൊന്ന്‌ മഹാഭാരതമാ 

വണമെന്ന്‌ സുനില്‍. പി. ഇളയിടം നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. സ്വത്വബോധമുള്ള അംബ 

യാണ്‌ ആട്ടക്കഥയില്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

4.12 കവിതകള്‍ 

ഇതിഹാസപുരാണ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ തങ്ങളിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനം കവി 

കള്‍ അവരുടേതായ സാമൂഹികവീക്ഷണ തലങ്ങളില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ സ്വച്ഛന്ദമായി 

ആവിഷര്‍കരിക്കുന്നു. ഇത്തരത്തില്‍ നിരവധി കൃതികള്‍ മലയാള സാഹിത്ൃത്തിലു 

ണ്ടായിട്ടുണ്ട. സാമൂഹിക്രശ്നങ്ങളില്‍ ഉന്നിക്കൊണ്ട്‌ ഇതിഹാസപുരാണ 

ങ്ങളിലെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ ആവിഷകരിക്കപ്പെടു കൃതികളാണ്‌ 

പഠനത്തിനായി ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. കുമാരനാശാന്‍, വള്ളത്തോള്‍ നാരായണമേ 

നോന്‍, സുഗതകുമാരി എന്നിവരുടെ കവിതകളാണ്‌ വിശകലനം ചെയ്യപ്പെടുന്നത്‌. 
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ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളിലെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളെ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ അവ 

യില്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്വാധീനവും കാഴ്ചപ്പാടുകളും ആശയങ്ങളും എന്തുകൊണ്ട്‌ 

പുനര്‍നിര്‍മിക്കപ്പെടുന്നുവെന്നും പരിശോധിക്കുന്നു. 

4.1.2.1 ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത 

1919 ലാണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത രചിക്കപ്പെട്ടത്‌. ഭക്തിയും തത്ത്വചി 

ന്തയും കുമാരനാശാന്റെ മിക്ക കൃതികളിലും സമ്മേളിക്കുന്നു. ദീര്‍ഘവീക്ഷണത്തി 

ലെഴുതപ്പെട്ട കവിതകളില്‍ ആത്മീയതയും മനസ്സും ശരീരവും തമ്മിലുള്ള പര 

സ്പര പൂരകത്വവും, സ്ത്രീകളുടെ വേദനകളും വിഷയമായിട്ടുണ്ട്‌. 

ഭുപ്രവേശത്തിനു തലേനാള്‍ വാല്മീകിആശ്രമത്തിലെ തോട്ടത്തിലിരിക്കു 

മ്പോഴുളള സീതയുടെ ചിന്തകളാണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയുടെ വിഷയം. 

പൂര്‍വാനുഭവങ്ങളേയും ഭാവിയേയും പറ്റിയാണ്‌ സീത ചിന്തിക്കുന്നത്‌. മാനുഷിക 

മായ തലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ സീതയുടെ വികാരവിലോഭനങ്ങള്‍ അവതരിപ്പിക്കു 

മ്പോഴും സമൂഹത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കു നേരിടേണ്ടി വരുന്ന അനീതികള്‍ 

പകര്‍ത്താന്‍ കുമാരനാശാനായി എന്നിടത്താണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയുടെ 

്രസക്തി. ലൌകിക ജീവിതത്തിലേക്കൊരു തിരിച്ചുപോക്കില്ലെന്നു സീത ചിന്തിക്കു 

ന്നതും ആസക്തികളില്‍ നിന്നെല്ലാം മുക്തയാണെന്നു തിരിച്ചറിയുന്നതും അനുഭവ 

ങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌. ജീവിതത്തില്‍ വന്നുചേരുന്ന ദുരിതങ്ങളില്‍ സങ്കട 

പ്പെടേണ്ടതില്ലെന്ന്‌ സ്വയം സമാധാനിക്കുന്നത്‌ ദൃയഡദനിശ്ചയത്താലാണ്‌. 

ഭര്‍ത്താവെന്ന നിലയിലും രാജാവെന്ന നിലയിലും രാമനോടുള്ള 

സ്നേഹവും ബഹുമാനവും മനസ്സില്‍ സുക്ഷിക്കുന്നതോടൊപ്പം രാമന്റെ ചെയ്തി 

കളെ ശക്തമായി വിമര്‍ശിക്കുന്നവളാണ്‌ ആശാന്റെ സീത. പ്രശസ്തരായ ali 

വര്‍ത്തിമാര്‍ പോലും ധര്‍മത്തില്‍ നിന്ന്‌ വൃതിചലിക്കുമ്പോള്‍ സജ്ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ജീവിതം ദുരിതമയമായിത്തീരുന്നുവെന്ന്‌ രാമന്റെ ചെയ്തികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കി 
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സീത ചിന്തിക്കുന്നു. പുരുഷനെതിരെ ശബദിക്കാത്ത പതിവ്രത മാര്‍ഗത്തില്‍ നിന്നു 

വൃതിരിക്തമായി ചിന്തിച്ചുവെന്നതാണ്‌ ആശാന്റെ സീത കുടുതല്‍ ചര്‍ച്ചകള്‍ക്ക്‌ 

വഴിപ്പെടാനുള്ള കാരണവും. 

നെടുനാള്‍ വിപിനത്തില്‍ വാഴുവാ- 

നിടയായ്‌ ഞങ്ങളതെന്റെ കുറ്റമോ? 

പടുരാക്ഷസച്രകവര്‍ത്തിയെ- 

ന്നുടല്‍മോഹിച്ചതു ഞാന്‍ പിഴച്ചിതോ? 

രാവണനാല്‍ അപഹരിക്കപ്പെട്ടത്‌ തന്റെ കുറ്റംകൊണ്ടാണോ എന്നാണ്‌ സീത 

ചിന്തിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീകളുടെയും ശുദ്രന്മാരുടേയും സ്വാതന്ത്രത്തെ തമസ്കരി 

ക്കുന്ന ധര്‍മശാസ്ത്രം പിന്തുടരുകയും തപസ്സുചെയ്തുവെന്ന ഒറ്റക്കാരണത്താല്‍ 

ശൂദ്രനെ വധിക്കുകയും ചെയ്ത രാമന്റെ സദ്ഗുണങ്ങളെല്ലാം തന്നെ പിരിഞ്ഞ 

തോടെ ഇല്ലാതായിട്ടുണ്ടെന്നുമാണ്‌ സീത വിശ്വസിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ രാമന്‍ 

സ്നേഹത്തോടെ പെരുമാറിയിരുന്നത്‌ വിസ്മരിക്കാന്‍ സീതക്കാവുന്നില്ല. ശ്രുതി- 

സ്മൃതി നിയമങ്ങളനുസരിച്ച്‌ ജീവിക്കുന്ന പതിര്രതയേയും ശ്രുതി-സ്മൃതി നിയമ 

ങ്ങള്‍ പിന്തുടര്‍ന്ന്‌ അനീതി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന രാമനെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്ന തന്റേ 

ടിയായ സീതയെയും ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയില്‍ കാണാം. അധ്യാത്മരാമാ 

യണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ പതിവ്രതാരത്നമായി അവരോധിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള സീത ഒരു 

സന്ദര്‍ഭത്തിലും വ്യക്തിത്വത്തെ അപമാനിക്കാന്‍ ആരേയും അനുവദിക്കുന്നില്ല. 

സീതയുടെ ഈ ദ്വൈതഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തായാട്ടു ശങ്കരന്റെ നിരീക്ഷണം 

ആശാന്‌:നവോത്ഥാനകവ? എന്ന കൃതിയെ അവലംബമാക്കി എം. ലീലാവതി പരാ 

മര്‍ശിക്കുന്നു. ഭര്‍ത്താവിന്റെ തെറ്റുകള്‍ കാണുകയും എണ്ണിയെണ്ണിപ്പറയുകയും 

പിന്നീട്‌ ഭര്‍തൃഹിതത്തെ ചോദ്യം ചെയ്യാതെ വഴങ്ങുന്ന പതി്രവതയായി രൂപാന്തരം 

പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്നവളാണ്‌ കാവ്യപരിസമാപ്തിയിലെ സീത എന്നാണ്‌ ശങ്ക 

രന്റെ അഭിപ്രായം”. കാടിന്റെ സംസ്കാരവുമായുള്ള ഇണക്കവും ബഹുമാനവും 
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പതിഭക്തിയും സീതയുടെ പ്രത്യേകതകളായി അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ 

കണ്ടെത്താനാവും. 

സ്ത്രീത്വത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്ന പുരുഷാധികാരത്തെ എഴുത്തച്ഛനും കുമാര 

നാശാനും വിഷയമാക്കുന്നുണ്ട്‌. ഭുപ്രവേശത്തിനു തലേനാളുണ്ടായ ചിന്തകള്‍ 

ആശാന്റെ സീതയെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തുകയാണുണ്ടായത്‌. അതേ സന്ദര്‍ഭ 

ത്തില്‍ അപമാനിക്കപ്പെടാന്‍ തയ്യാറാവാത്ത സീതയെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരി 

പ്പിച്ചത്‌. വി.വി ഗോവിന്ദന്‍ നായരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ കേവലം ഭര്‍തൃപരിത്യക്ത 

യായ സീതയുടെ ചിന്തകളല്ല, ലോകം വെടിയാറായ, ആത്മപരിപാകം കൈവന്ന 

സീതയുടെ ചിന്തകളാണ്‌ ആശാന്റെ വിഷയം. 

സ്ത്രീശബ്ദം പുറത്തു കേള്‍ക്കരുതെന്ന പുരുഷനിതിക്കെതിരായി പുരു 

ഷാധികാര വ്യവസ്ഥയില്‍ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളെക്കൊണ്ടു ശബ്ദിപ്പിച്ചു എന്നത്‌ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ വിപ്ലവാത്മകമായ ചുവടുവെയ്പായിരുന്നു. അവശ്യ സന്ദര്‍ങ്ങളില്‍ 

എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ ശക്തമായി പ്രതികരിക്കുന്നുണ്ട്‌. കുമാരനാ 

ശാന്റെ സീതാകാവ്യത്തിലെ വിമര്‍ശനഭാഗത്തെക്കുറിച്ച്‌ സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌ 

രേഖപ്പെടുത്തിയത്‌ സീതാകാവ്യത്തിലെ വിമര്‍ശനഭാഗം വരുത്തിയ മാറ്റം, 

സ്ത്രീയുടെ സ്വാഭാവികശബ്ദം വളരെക്കാലമായി കേട്ടിട്ടില്ലാത്ത സാഹിത്യത്തിന്റെ 

മച്ചകത്ത്‌ അവളുടെ തെളിഞ്ഞ അന്തര്‍നാദത്തിന്റെ മാണ്‍പുറ്റ മാറ്റൊലി പരത്തി 

എന്നാണ്‌.എന്നതത്രേ' എന്നാണ്‌. 

സ്ത്രീകളെ അവഹേളിക്കുന്ന പുരുഷമേധാവിത്തപരമായ സാമൂഹികവ്യ 

വസ്ഥയോടു കലഹിക്കുകയാണ്‌ ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയിലെ സീത. ഭാരതസം 

സ്കാരത്തിനുള്ളിലെ സ്ത്രീവിരുദ്ധതയുടെ കോട്ടകൊത്തളങ്ങള്‍ കാണിച്ചുതരി 

കയും അവയ്ക്കെതിരായ നിലപാട്‌ സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു ചിന്താവിഷ്ട 

യായ സീത എന്നാണ്‌ വത്സലന്‍ വാതുശ്ശേരി നിരീക്ഷിക്കുന്നത്‌*. സ്ത്രീവിരുദ്ധ 

മായ സാമൂഹിക നിലപാടുകളോട്‌ സീത പ്രതിഷേധിക്കുന്നു. അധ്യാത്മരാമാ 
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യണം കിളിപ്പാട്ടിലെ സീത നിശ്ചവയദാര്‍ഡ്്യമുള്ളവളാണ്‌. കാലത്തിന്റെ ദുരിതങ്ങള്‍ 

ചിത്രണം ചെയ്യുമ്പോഴും സീതയുടെ വ്യക്തിത്വത്തെ മുല്യവത്തായി കവി കാണു 

ന്നുവെന്നു തെളിയിക്കുന്ന നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാ 

ട്ടിലുണ്ട്‌. സ്ത്രീയുടെ ഭാഗധേയം നിശ്ചയിക്കുന്നത്‌ അവള്‍ മാത്രമാണെന്ന പ്രഖ്യാ 

പന മാണ്സീതയുടെ അന്തര്‍ധാനം. ഇതേ വിപ്ലവാത്മകതയാണ്‌ ചിന്താവിഷട 

യായ സീതയിലും പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ നിരവധി സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലായി സ്ത്രീവി 

രുദ്ധമായ പെരുമാറ്റവും സംസാരവും നേരിടേണ്ടി വരുന്നതില്‍ നിന്ന്‌ ദൈവിക 

അവതാരമായി അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ട സീതക്കു പോലും മോചനമുണ്ടായിട്ടില്ല. പുരു 

ഷന്റെ ഇച്ഛയായിരിക്കണം സ്ത്രീയുടെയും ഇച്ഛ. അതിനപ്പുറത്തേക്ക്‌ തീരുമാനമെ 

ടുക്കുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം സ്ത്രീക്കില്ലെന്ന പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥയുടെ 

നിര്‍ണയത്തെ മറികടക്കാനുള്ള ശ്രമം എഴുത്തച്ഛന്റെ ഭാഗത്തുനിന്നുണ്ടാവുന്നു 

ണ്ട്‌. നിലമുഴുമ്പോള്‍ ലഭിച്ചവള്‍ ഒടുവില്‍ അമ്മയുടെ മടിയിലേക്കുതന്നെ മടങ്ങി 

പ്പോകുന്നത്‌ സ്വന്തം തീരുമാനത്തിന്മേലാണ്‌. സ്മൃതി നിയമങ്ങള്‍ നിര്‍മിച്ചുവെച്ച 

സ്ത്രീയല്ല, രാമന്റെ ചെയ്തികളെ കാര്യകാരണസഹിതം ചോദ്യം ചെയ്യുന്നവളാണ്‌ 

ആശാന്റെ സീത. സത്യം ഗ്രഹിക്കാതെ അധികാര ഗര്‍വാല്‍ രാമനെടുക്കുന്ന തീരു 

മാനങ്ങള്‍ വിമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നു. കുറ്റങ്ങള്‍ പത്നിയില്‍ ആരോപിച്ച സ്വന്തം ശാഠ്യം 

നടപ്പിലാക്കുന്ന രാമനെ വിമര്‍ശിക്കുന്ന സീത പുരുഷാധികാര കല്‍പനകളെ 

ലംഘിക്കുന്നു. ഒരു കാലഘട്ടത്തിലെ സാമൂഹിക സങ്കീര്‍ണതകളും നീതിബോധ 

വുമാണ്‌ ആശാന്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. നാവില്ലാത്തവരുടെ നാവായി മാറാന്‍ 

ആശാന്റെ സീതക്കു കഴിയുന്നു. 

4.1.2.2 കൊച്ചുസീത 

പുരാണങ്ങളെയും ചരിത്രത്തെയും അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള വിഷയങ്ങളി 

CMG വള്ളത്തോളിന്റെതായി നിരവധി കൃതികളില്‍ പ്രധാനമാണ്‌ കൊച്ചുസീത 
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എന്ന ഖണ്ഡകാവ്യം. കവി നല്‍കുന്ന സാമൂഹിക സന്ദേശം കവിതകളില്‍ എവപ്ര 

കാരം പ്രതിഫലിക്കുന്നുവെന്നത്‌ ര്രധാനമാണ്‌. സ്നേഹത്തിന്റെ ആര്‍ദ്രസാന്നിധ്യ 

മുള്ളിടത്തെല്ലാം വാഴുന്ന തുല്യഭാവം വിട്ട പുരുഷന്‍ അധികാരമോ ആജ്ഞാഭാ 

വമോ സ്വധേച്ഛാനീതത്വമോ പ്രകടിപ്പിക്കുകയാണെങ്കില്‍ അതിനെ ധിക്കരിക്കുന്ന 

പ്രവണതയുള്ള സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങള്‍ വള്ളത്തോളിന്റെ സര്‍ജനവ്രകിയയില്‍ 

രൂപംകൊണ്ടു എന്നും ലീലാവതി എം നിരീക്ഷിക്കുന്നു". കവിയുടെ സ്ത്രീസ 

HOdalo ഇതിഹാസപുരാണ കഥാപാത്രങ്ങളെ കേന്ദ്രീകരിച്ചുളള കവിതകളെ അടി 

സ്ഥാനമാക്കി പരിശോധിക്കുന്നതോടൊപ്പം എഴുത്തച്ഛന്റെ നവോത്ഥാന ചിന്തകള്‍ 

അവയിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനമെന്തെന്നും പരിശോധിക്കുകയാണിവിടെ. കൊച്ചു 

സീത, അച്ഛനും മകളും എന്നീ കവിതകളാണ്‌ പഠനത്തിനു വിധേയമാക്കുന്നത്‌. 

തലമുറകളായി ആചരിക്കുന്ന വേശ്യാധര്‍മത്തിന്റെ മഹത്ത്വവും വൈശിക 

കല അഭ്യസിക്കാതിരുന്നാലുണ്ടായേക്കാവുന്ന ദുരിതങ്ങളും എത്രത്തോളം പ്രയാ 

സമേറിയതാണ്‌ വേശ്യാതൊഴില്‍ എന്നും വൈശികതന്ത്രത്തില്‍ വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

കുലത്തൊഴിലായ വേശ്യാവൃത്തിയെക്കുറിച്ചു ചെമ്പകവല്ലിയെ മുത്തശ്ശി ബോധ്യ 

പ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നുവെങ്കിലും രാമായണവായനയിലുടെ തന്നെ സ്വാധീനിച്ച 

സീതയെപ്പോലെയാവാനായിരുന്നു അവളുടെ ആഗ്രഹം. 

സീതയെപ്പോലെ സുസ്ഥിരചാരിത്രോ- 

പേതയാകണമെന്നൊരാശംസയാല്‍ 

സാധുരാമായണത്തിന്റെ രാജ്യത്തു 

നീതിലംഘനക്കാരിയായ്ത്തീര്‍ന്നു ഞാന്‍! 

വിട്ടുപോയ്‌ ദേവി സീതയ്ക്കു നൈവേദ്യം 

മൃഷ്ടമായൊരുക്കാ' നെന്നിടയ്ക്കിടെ 

പട്ടിണിക്കിട്ടു, തള്ളയില്ലാത്തൊരു 

കുട്ടിയാമെന്നെ മുത്തശ്ശി രുഷ്ടയായ്‌ ” 
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താന്‍ ജീവിക്കുന്ന കാലഘട്ടത്തിലെ ദുരാചാരങ്ങള്‍ കണ്ടു മടുത്ത കവിയുടെ 

സാമൂഹിക, സാമുദായിക വ്യവസ്ഥയോടുള്ള പ്രതിഷേധമാണ്‌ കൊച്ചുസീത. 

സമുദായ ആചാരങ്ങള്‍ പാലിക്കാത്ത ചെമ്പകവല്ലിയുടെ മനോഭാവവും പ്രവൃ 

ത്തിയും അധാര്‍മികമാണെന്നവളെ ധരിപ്പിച്ച്‌ പരിഹസിക്കുന്ന മുത്തശ്ശി ഒരു കാല 

ഘട്ടത്തിലെ സമൂഹത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയാണ്‌. 1927ലാണ്‌ കൊച്ചുസീത രചിക്കപ്പെട്ട 

ത്‌. സ്ത്രീ സ്വതന്ത്രയല്ലെന്നും കുടുംബത്തിനോ സമൂഹത്തിനോ സമുദായത്തിനോ 

അടിമപ്പെട്ടു ജീവിക്കേണ്ടവളാണെന്നുമുള്ള നിയമാവലികള്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ച്‌ 

സ്ത്രീയെ നിയന്ത്രിച്ചു നിര്‍ത്തുന്ന സാമൂഹിക പ്രവണതകള്‍ക്കുള്ള മറുപടിയാണ്‌ 

കൊച്ചുസീത. സ്വന്തമായ തീരുമാനങ്ങളെടുക്കാന്‍ സ്വവാതന്ത്ര്യമില്ലാതിരുന്ന 

സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ ശബ്ദമാണ്‌ ചെമ്പകവല്ലിയിലൂടെ വള്ളത്തോള്‍ കേള്‍പ്പിച്ചത്‌. 

ദേവദാസി എന്ന ഒരു വര്‍ഗം മാത്രമല്ല ഗണികാവൃത്തി കൈക്കൊണ്ടിട്ടുള്ളതെന്നും 

ലോകത്തിലെമ്പാടും ചാരിത്രധനം സൂക്ഷിക്കാന്‍ മൃത്യുവിന്റെ പെട്ടിയല്ലാതെ 

മറ്റൊന്നും കിട്ടാത്ത നിസ്സഹായരായ സോദരിമാര്‍ ഉണ്ടെന്നും എം. ലീലാവതി എഴു 

തുന്നു". കൊച്ചുസീതയുടെ കണ്ണീരിന്‌ കവി അത്രത്തോളം മുല്യം കല്‍പിക്കുന്നു. 

ചാരിത്രയഭംഗം ഭയന്ന്‌ ഒരെഴുത്തെഴുതിവെച്ച്‌ മുത്തശ്ശിയില്‍ നിന്നും രക്ഷപ്പെട്ടോ 

ടുന്ന ചെമ്പകവല്ലി പിന്നീട ആത്മഹതൃ ചെയ്യുകയാണ്‌. സ്ത്രീയുടെ ജീവനും 

ജീവിതവും ചോദ്യം ചെയ്യുന്നതിനെ വിചാരണ ചെയ്യുകയാണ്‌ ചെമ്പകവല്ലിയുടെ 

കത്ത്‌. താനുള്‍പ്പെട്ട സ്ത്രീസമൂഹത്തെ സ്വതന്ത്രമായി ജീവിക്കാനനുവദിക്കാത്ത 

നിയമങ്ങള്‍ പൊളിച്ചുകളയേണ്ടതിന്റെ ആവശ്യകത വെളിപ്പെടുത്തുകയും 

ഓര്‍മപ്പെടുത്തുകയുമാണ്‌ ചെമ്പകവല്ലി കത്തിലുടെ. സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ ദുരിത 

മുഖങ്ങളാണ്‌ കൊച്ചുസീതയില്‍ അനാവരണം ചെയ്യപ്പെടുന്നത്‌. വള്ളത്തോള്‍ ഭാര 

തീയസ്ത്രീത്വത്തിന്റെ സമകാലിക പ്രശ്നങ്ങളില്‍ ദു:ഖിതനായിരുന്നു. സ്ത്രീവി 

രുദ്ധത വിചാരണ ചെയ്യുന്ന കത്ത്‌ ലോകത്തിനു മുമ്പിലാണ്‌ വള്ളത്തോള്‍ തുറ 

ന്നുകാട്ടുന്നത്‌. സ്വാതന്ത്ര്യം കാംക്ഷിക്കുന്നവളാണ്‌ ചെമ്പകവല്ലി. തന്റെ വ്യക്തിത്വം 

അടിയറവ്‌ വെക്കാന്‍ അവള്‍ ഒരിക്കലും തയ്യാറായിരുന്നില്ല. സമത്വബോധവും 
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അധീശബോധവും തമ്മിലുള്ള ഏറ്റുമുട്ടലില്‍ ആദ്യത്തേതു വിജയിക്കുന്നു. സീത 

മാരാവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്ന സ്ത്രീകളും സ്ത്രീകള്‍ സീതമാരാവണമെന്ന്‌ WO! 

ക്കുന്ന പുരുഷന്മാരും ഉള്ള സമുഹത്തില്‍ സ്ത്രീകള്‍ അടിമകളാണ്‌. അഭിമാന 

ത്തോടെ ജീവിക്കാന്‍ സമുഹം അനുവദിക്കാത്ത സാഹചര്യമാണുള്ളത്‌. സ്ത്രീവി 

രുദ്ധമായ സാമൂഹിക നിലപാടുകളെ സീത പ്രതിരോധിക്കുന്നു. കേരളത്തില്‍ 

നിലനിന്നിരുന്ന സംബന്ധവ്യവസ്ഥയുടെ സുചനകള്‍ കൊച്ചുസീതയില്‍ കണ്ടെ 

ത്താവുന്നതാണ്‌. സ്വന്തം താല്‍പര്യങ്ങള്‍ പരിഗണിക്കപ്പെടാതെ ചെറുപ്രായത്തില്‍ 

സംബന്ധത്തിനു കീഴ്പ്പെടേണ്ടി വരുന്ന പെണ്‍കുട്ടികളുടെ ദൈന്യതയും സംബ 

ന്ധത്തിലെ സ്ത്രീവിരുദ്ധതയും കവിതയില്‍ ചിത്രണം ചെയ്യപ്പെടുന്നു. 

പുരുഷന്റെ സൃഷ്ടിയായ ദുഷിച്ച സാമുദായികവ്യവസ്ഥമുലം സ്ത്രീകള്‍ 

ക്കുണ്ടായിട്ടുള്ളടത്തോളം കഷ്ടപ്പാട ഒരിക്കലും പുരുഷന്മാര്‍ക്കുണ്ടായിട്ടില്ലെന്ന്‌ 

കൊച്ചുസീതയുടെ ഉപോൽല്‍ഘാതത്തില്‍ കുട്ടികൃഷ്ണമാരാര്‍ എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. 

ഇത്‌ ദേവദാസീസംഘത്തെസ്സംബന്ധിച്ചുള്ളതല്ലേയെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ഒഴിയേണ്ടെന്നും 

മരുമക്കത്തായത്തിലെ കുപ്പകളെ ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നതുകൂടിയാണ്‌ ഈ കവിത 

യെന്നും കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാര്‍ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു". പുരുഷാധികാര വ്യവസ്ഥി 

തിയെ പ്രതിക്കൂട്ടിൽ നിര്‍ത്തി വിചാരണ ചെയ്യുന്നു സീതയുടെ ഭൂപ്രവേശം. 

തന്നെ അവഗണിക്കുകയും അപമാനിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന സാമൂഹികവ്യവസ്ഥ 

യോട ഗപതിഷേധിച്ചുകൊണ്ട്‌ ആത്മഹത്യ ചെയ്യുകയാണ്‌ ചെമ്പകവല്ലി. കവിയുടെ 

ജീവിതവിക്ഷണവും ആത്മീയമായ അന്വേഷണവുമാണ്‌ കൊച്ചുസീത. അധാര്‍മി 

കമായ സാമൂഹികവ്യവസ്ഥിതിയില്‍ ജീവിക്കുമ്പോഴും അതിനോടു പ്രതിഷേധി 

ക്കുന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ നിലപാടിന്റെ അനുരണനങ്ങള്‍ വള്ളത്തോളിലും പ്രതിഫലി 

ക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇത്തരത്തില്‍ ചോദ്യങ്ങളിലുൂടെയും അന്വേഷണങ്ങളിലൂടെയും ഇതി 

ഹാസപുരാണങ്ങള്‍ പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 

234



4,123 അച്ചനും മകളും 

1926ല്‍ വള്ളത്തോള്‍ രചിച്ച ഖണ്ഡകാവ്യമാണ്‌ അച്ഛനും മകളും. കശ്യപാ 

ശ്രമത്തില്‍ ഒരിക്കല്‍ മഹര്‍ഷിയെ സന്ദര്‍ശിക്കാനെത്തിയ വിശ്വാമിത്രന്‍ അവിചാരി 

തമായി ശകുന്തളയെ അവിടെ വെച്ചു കാണുകയും അവളെ തിരിച്ചറിയുകയും 

ചെയ്യുന്ന പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ അച്ഛനും മകളും എന്ന കവിത വളരുന്നത്‌. വള്ള 

ത്തോളിന്റെ ജീവിതവീക്ഷണം കവിതയിലുടനീളം നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

മുക്താത്മന്‍, പിറന്നന്നേ വനത്തില്‍ മാതാപിത്യ- 

തൃക്ത ഞാന്‍ കബ്Nര്‍ഷിയാലെടുത്തു പോറ്റപ്പെട്ടോള്‍, 

മന്നനാം ദുഷ്യന്തനാല്‍ ഗാന്ധര്‍പരിനീത,- 

യെന്നുടെ ജനകനോ, വിശ്രുതന്‍ വിശ്വാമിത്രന്‍” 

പരസഹായം അത്യാവശൃയമുണ്ടായിരുന്ന ജനന ദിവസം തന്നെ മാതാപിതാ 

ക്കള്‍ ഉപേക്ഷിച്ചു. പിന്നീട ഗാന്ധര്‍വവിധിയാല്‍ വിവാഹം ചെയ്യപ്പെട്ടവളായ തന്നെ 

ഭര്‍ത്താവും ഉപേക്ഷിച്ചു. ധര്‍മസംരക്ഷകനാണ്‌ രാജാവ്‌. ധര്‍മശാസ്ത്രകാരന്മാര്‍ 

അംഗീകരിച്ച വിവാഹമാണ്‌ ഗാന്ധർവം. എന്നിട്ടും ഉപേക്ഷിക്കപ്പെട്ടു. അത്‌ തന്റെ 

നിയോഗമാണ്‌. അത്ഭുതപ്പെടാനൊന്നുമില്ലെന്നാണ്‌ ശകുന്തള വിശ്വാമിത്രനോടു 

പറയുന്നത്‌. സ്ത്രീയുടെ നിസ്സഹായാവസ്ഥയാണ്‌ കവി തുറന്നു കാട്ടുന്നത്‌. 

അച്ഛനും മകളും എന്ന കാവ്യത്തില്‍ ശകുന്തള സ്വന്തം അച്ഛനെ കണ്ടെത്തുന്ന 

മനലികമായ കാവ്യസന്ദര്‍ഭം അദ്ദേഹം സൃഷ്ടിക്കുന്നു. തനിക്ക്‌ ഭര്‍ത്താവില്‍ നിന്ന്‌ 

അനുഭവിക്കേണ്ടിവന്ന തിരസ്കാരം ആദ്യം അനുഭവിക്കേണ്ടി വന്നത്‌ അച്ഛനില്‍ 

നിന്നാണെന്ന അവളുടെ ഹൃദയം തകര്‍ന്ന ദു:ഖത്തിന്‌ സമാശ്വാസം നല്‍കാന്‍ 

പിതാവായ വിശ്വാമിത്രനും കഴിയുന്നില്ല. മനുഷ്യത്വവും മാനവികതയുമാണ്‌ കവി 

അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. ഉപേക്ഷിച്ചുപോയ പിതാവിന്‌ ഒരിക്കലും ഒരുത്തരംകൊണ്ടും 

ശകുന്തളയുടെ വേദന പരിഹരിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ അവളുടെ വാക്കുകളില്‍ വ്യക്ത 

മാണ്‌. മകളെ ഭര്‍ത്താവ്‌ ഉപേക്ഷിച്ചുപോയതറിഞ്ഞ വിശ്വാമിത്രന്‍ ദുഷ്യന്തനെ 
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ശപിക്കാനൊരുങ്ങിയപ്പോള്‍ സമ്മര്‍ദ്ദം നിറഞ്ഞ മനസ്സോടെയാണ്‌ വിശ്വാമിത്രനെ 

ശകുന്തള ശാന്തനാക്കുന്നത്‌. സംഘര്‍ഷഭരിതമാകേണ്ടിയിരുന്ന അന്തരീക്ഷം ശാന്ത 

മാക്കിമാറ്റാന്‍ ശകുന്തളക്കു കഴിഞ്ഞു. അച്ഛനും അമ്മയ്ക്കുമില്ലാത്ത ദു:ഖവും കരു 

തലും മറ്റാരില്‍ നിന്നും (്രതീക്ഷിക്കേണ്ടതില്ല. നിരാലംബയായ തനെക്കുറിച്ചു 

ഇത്രനാളും ചിന്തയില്ലാതിരുന്ന അച്ഛന്‌ പെട്ടന്നുണ്ടായ സ്നേഹമാണിത്‌. പരിത്യ 

ജിച്ച ഭര്‍ത്താവിനെ ശപിക്കാന്‍ ഒരര്‍ഹതയുമില്ലെന്നാണ്‌ അവളുടെ മറുപടിയിലുള്ള 

സൂചന. പെട്ടന്നൊരു ദിനമുണ്ടായ സ്നേഹത്താല്‍ വിശ്വാമിത്രന്‌ ദുഷ്യന്തനോട്‌ 

കോപിക്കുവാനുള്ള ധാര്‍മിക അധികാരമില്ലെന്ന ചിന്തയാണ്‌ ശകുന്തളയില്‍ 

അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. പുരുഷനു മുന്നില്‍ സ്ത്രീ ശബ്ദിക്കരുതെന്ന കാലഘട്ട 

ത്തിന്റെ നിയമം പേറുന്ന ശകുന്തളയല്ല അച്ഛനും അമ്മയും ഉപേക്ഷിച്ചതിന്റെ മാന 

സികപീഡ ഇത്രയും കാലം മനനമായി സഹിച്ച ഒരു സ്ത്രീയുടെ വൈകാരികത 

നിറഞ്ഞ ഭാഷണമാണത്‌. ആരാലെങ്കിലും പരിതൃജിച്ചുകൊള്ളട്ടെ എന്നാലും 

താന്‍മുലം മകന ദുരന്തമുണ്ടായിക്കുടാ എന്നാണ്‌ അവള്‍ പറയുന്നത്‌. പഴയ ഇതി 

വൃത്തങ്ങളില്‍ പുതുമയുടെ രസബിന്ദുക്കള്‍ തളിച്ച്‌ ചൈതന്യം സൃഷ്ടിക്കുവാന്‍ 

വള്ളത്തോളിനുള്ള കൈവിരുതിന്റെ ഉത്തമനിദര്‍ശനമത്രേ അച്ഛനും മകളും 

എന്നാണ്‌ ഉണ്ണികൃഷ്ണന്‍ നായരുടെ നിരീക്ഷണം”. ശാപവാക്കുകള്‍ കൊണ്ട്‌ 

മോചനമില്ലാത്ത ദുരിതത്തിലേക്ക്‌ തള്ളിയിടരുതെന്നാണ്‌ ശകുന്തള ആവശ്യപ്പെടു 

ന്നത്‌. തന്നെ സദസ്സില്‍ വെച്ച്‌ അപമാനിച്ച ദുഷ്യന്തനെ വിമര്‍ശിക്കുകയും വിചാ 

രണ ചെയ്യുകയും ചെയ്യുന്ന പ്രതികരണശേഷിയുള്ള ശകുന്തളയാണ്‌ അധ്യാത്മരാ 

മായണം കിളിപ്പാട്ടിലുള്ളത്‌. വിശ്വാമിത്രന്‍ ആശ്രമത്തിലെത്തുന്നതും വള്ളത്തോ 

ളിന്റെ സംഭാവനയാണ്‌. വിശ്വാമിത്രനോട്‌ തന്റെ നിലപാടുകള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്ന 

ഭാഗം ശകുന്തളയുടെ വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ ഈന്നത്യമാണ്‌ വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. പുരു 

ഷമേധാവിത്തത്തോടും സാമുഹിക നിലപാടുകളോടുമുള്ള പ്രതിഷേധത്തില്‍ 

എഴുത്തച്ഛന്റേതോയ അനുരണനങ്ങള്‍ വള്ളത്തോളിലും ്രകടമാവുന്നു. ഒരു കാല 

ഘട്ടത്തിന്റെ സാമൂഹികസ്വഭാവം എടുത്ത്കാണിക്കുമ്പോഴും സ്ത്രീയും 
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പുരുഷനും സമശീര്‍ഷരാണെന്ന ചിന്ത എഴുത്തച്ഛനിലും വള്ളത്തോളിലും ഗ്രതിഫ 

ലിക്കുന്നുവെന്നതിന്റെ നിദര്‍ശനങ്ങളാണ്‌ അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടും 

അച്ഛനും മകളും. 

4.1.2.4 പാദപ്രതിഷ്ഠ 

അവഹേളമിക്കപ്പെടുന്ന സ്ത്രീത്വത്തിനു വേണ്ടിയുള്ള പോരാട്ടമാണ്‌ സുഗത 

കുമാരിക്ക്‌ കവിത. ആധുനികതയുടെയും കാല്പനികതയുടെയും സമഞ്ജസസ 

മ്മേളനമാണ്‌ സുഗതകുമാരി കവിതകള്‍. അവ സാമൂഹികവും കാല്‍പനികവുമായ 

തലങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കള്ളുന്നു. ജീവിതസത്യത്തിനായുള്ള അന്വേഷണവും കണ്ടെത്ത 

ലും കവിതകളുടെ പ്രത്യകതകളാണ്‌. കവിതയില്‍ പ്രത്യാശയുടെ കിരണങ്ങള്‍ 

കാണാം. സുഗതകുമാരിയുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ നിസ്സഹായതയിലാരംഭിച്ച്‌ നിസ്സ 

ഹായതയിലവസാനിക്കുന്ന മനുഷൃശരീരാവസ്ഥകള്‍, പ്രേമഭാജനത്തെ പ്രദ 

ക്ഷിണം വെക്കുന്ന ഹൃദയവികാരങ്ങള്‍, ദീപനാളത്തെ ചുഴന്നുഴറുന്ന ശലഭങ്ങള്‍, 

സൂര്യനെ വലംവെച്ചു വണങ്ങുന്ന ഭൂമി, നിതൃനൂുതനമായ ജീവിതചശക്രം- ഇങ്ങനെ 

നൂറുദാഹരണങ്ങള്‍ എന്റെ മുന്നില്‍ വന്നു നിറയുകയാണ്‌. പക്ഷേ, ഇക്കാണുന്ന 

തെല്ലാം, ഈ അനസ്യൂത ചലനങ്ങളെല്ലാം ഒഴുകിവീണു വിലയം പ്രാപിക്കുന്ന 

സമുദ്രം ശാന്തിയുടേതാണെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കാതെ വയ്യ”. മനുഷ്യജീവിതത്തിലെ 

കേവലദു:ഖങ്ങളും ദുരവസ്ഥകളും സുഗതകുമാരിക്കവിതകളിലെ മുഖ്യ വിഷയമാ 

ണ്‌. സാമൂഹികമോ ദേശീയമോ രാഷ്ട്രാന്തരീയമോ ആയ അനുഭവങ്ങളെ തന്റെ 

താക്കിമാറ്റാനും സ്വകാര്യവത്കൃതമായ ആ അനുഭൂതികളെ ആത്മനിഷ്ഠമായ 

ഉഷ്മളതയോടെ ആവിഷ്കരിക്കാനും സുഗതകുമാരിക്കു കഴിയുമെന്ന്‌ കെ.എം 

ജോര്‍ജ്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു". പാദ്രപതിഷ്ഠ, ഒരു രാമായണരംഗം എന്നീ കവിതക 

ളാണ്‌ പഠനത്തിനായുപയോഗപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

1990ല്‍ ഇറങ്ങിയ തുലാവര്‍ഷപ്പച്ചയെന്ന കവിതാസമാഹാരത്തിലാണ്‌ പാദ 

പ്രതിഷ്ഠ എന്ന കവിതയുള്ളത്‌. ശ്രീരാമനാൽ പരിതൃജിക്കപ്പെട്ട സീതയെ കേന്ദ്ര 
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കരിച്ചെഴുതിയ കവിതയില്‍ തന്റെ ആത്മാവില്‍ പ്രതിഷധഠിക്കപ്പെട്ട സീതയുടെ പാദ 

ങ്ങളെക്കുറിച്ചാണ്‌ കവി വിവരിക്കുന്നത്‌. 

ശിശുവായ സീതയുടെ പാദസരമണിഞ്ഞ പാദങ്ങള്‍, മംഗല്ൃയചിഹ്നങ്ങള്‍ 

ചാര്‍ത്തിച്ചുവപ്പിച്ച പാദങ്ങള്‍, വനവാസകാലത്ത്‌ രാമനാല്‍ മൈലാഞ്ചിച്ചാറണി 

യിക്കപ്പെട്ട പാദങ്ങള്‍, ലങ്കാധിപതിയായ രാവണന്‍ പ്രേമാഭ്യര്‍ത്ഥനയോടെ നമിച്ച 

പ്പോള്‍ പുറകോട്ടു വലിച്ച പാദങ്ങള്‍, യുദ്ധശേഷം ഭര്‍ത്താവിന്റെ പരുഷവചസ്സുകള്‍ 

കേട്ട്‌ അഗ്നികുണ്ഠത്തിലേക്കു നീങ്ങിയ പാദങ്ങള്‍, പട്ടാഭിഷേക സന്ദര്‍ത്തില്‍ ദേവ 

ന്മാര്‍ നമിച്ച പാദങ്ങള്‍, വനവാസകാലത്ത്‌ മുള്ളു തട്ടി മുറിഞ്ഞപ്പോള്‍ വേദനയക 

റിയ രാമനെക്കുറിച്ചു ചിന്തിച്ച്‌ കണ്ീരുവീണ പാദങ്ങള്‍, അശ്വമേധയജ്ഞത്തില്‍ 

രാമനരികിലിരുന്ന കാഞ്ചനസീതയുടെ പാദങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ സീതയുടെ എട്ടു 

തരം അവസ്ഥയിലെ പാദങ്ങളുമല്ല കവിമനസ്സില്‍ പ്രതിഷധിക്കപ്പെട്ടത്‌. കഥാന്ത്യ 

ത്തില്‍ ഭൂമി പിളര്‍ന്ന്‌ മറയാനൊരുങ്ങനമ്പോള്‍ ആദ്യം അപ്രത്ൃക്ഷമാവുന്ന 

സീതയുടെ പാദങ്ങളാണ്‌ കവി അഗ്നിയാലശ്രുവാല്‍ ഇളകാതുറപ്പിച്ചുവെചിരിക്കു 

ന്നത്‌. ആ പാദങ്ങള്‍ കണ്ണീരുകൊണ്ടാണ്‌ രാമന്‍ അര്‍ച്ചന ചെയ്യുന്നത്‌. അര്‍ത്ഥന 

ആരും അറിയുന്നില്ല. വാസ്തവത്തില്‍ എല്ലാ മോഹവലയത്തില്‍ നിന്നും ബന്ധന 

ങ്ങളില്‍ നിന്നും സീത മുക്തയായിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ സീതയുടെ പ്രോജ്വല വ്യക്തിത്വം വെളി 

പ്പെടുന്ന സന്ദര്‍മാണ്‌ അന്തര്‍ധാനം. പുരുഷാധിപത്യം കയ്യേറിയ ഒരു സാമൂഹിക 

വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ സ്ത്രീയുടെ അവസ്ഥയെന്തെന്നത്‌ കാണിച്ചുതരിക മാത്രമല്ല 

സ്ത്രീസമൂഹത്തോടൊപ്പം നില്‍ക്കുന്ന എഴുത്തച്ഛനെയും കാണാം. ഇനി പുരുഷേ 

ചുക്കനുസരിച്ച്‌ ആദര്‍ശവനിതയാവാന്‍ താനൊരുക്കമല്ലെന്ന നിശ്വയദാര്‍ഡ്യം കൂടി 

യാണ്‌ ഭൂമീവാസം മതിയാക്കാന്‍ സീതയെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. സ്ത്രീയുടെ മാനസിക 

സ്വാതന്ത്ര്യമെന്നത്‌ പുരുഷന്റെ രദാര്യമല്ല. ആ മാനസിക സ്വാതന്ത്ര്യമാണ്‌ 

അന്തര്‍ധാനത്തിലേക്ക്‌ സീതയെ നയിച്ചത്‌. കവിയുടെ ഉള്ളിലുള്ള മാനവിക 
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താബോധമാണ്‌ പാദ്്രരതിഷ്ഠ എന്ന കവിതയുടെ മുഖമുദ്ര. ഭുപ്രവേശം ഗ്രതികാ 

രമല്ല മറിച്ച്‌ സീത എന്ന സത്രീയുടെ വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ ര്രകാശനമാണ്‌. മാനസിക 

സ്വാതന്ത്രമാണ്‌. ലോകം പുരുഷന്റേതു മാത്രമല്ല സ്ത്രീയുടേതുകൂടിയാണെന്നും 

പുരുഷനിര്‍ണയം മാത്രമല്ല സ്ത്രീനിര്‍ണയത്തിനുകൂടി വിലയുണ്ടെന്നുമുള്ള 

്രഖ്യാപനമാണ്‌ ഭൂഗ്രവേശം. ചരിത്രത്തിലെ ഇരുളില്‍ നിന്നും സ്വാധികാരത്തിന്റെ 

പുതുലോകത്തിലേക്കുള്ള സ്ത്രീയുടെ കടന്നുവരവാണ്‌ പാദ്രപതിഷ്ഠ. പരമാധി 

കാരത്താല്‍ സ്വയം നിര്‍ണയിച്ച ഭൂര്രവേശമാണത്‌. രാമന്റെ കണ്ണുനീരിനേക്കാള്‍ 

സീതയുടെ കണ്ണുനീര്‍ ഹൃദയത്തിലേറ്റിയ കവിയെയാണ്‌ പാദ്രപതിഷ്ഠയില്‍ 

കണ്ടെത്താനാവുക. 

4.1.2.5 ഒരു രാമായണരംഗം 

രാമായണകഥയില്‍ തന്റെ താല്‍പര്യങ്ങളെല്ലാം ഉള്ളിലൊതുക്കി തിരശ്ശീല 

ക്കപ്പുറം നിലകൊണ്ട ഉര്‍മിള എന്ന കഥാപാത്രം കവിയിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീന 

മാണ്‌ ഒരു രാമായണരംഗം എന്ന കവിതയ്ക്കാധാരം. ഗാര്‍ഹികമണ്ഡലത്തില്‍ 

സ്ത്രീ നിശബ്ദയാക്കപ്പെടുന്നതിന്റെ വ്യക്തമായ ഉത്തരമാണ്‌ ഉര്‍മിള എന്ന കഥാ 

പാത്രം. രാമായണകഥയിലെ അദൃശ്യ കഥാപാത്രം എന്നു വിശേഷിപ്പിക്കാവുന്ന 

ഉനര്‍മിളയുടെ ചിന്തകളിലൂടെ പുരുഷമേല്‍ക്കോയ്മയുള്ള സമൂഹത്തില്‍ അവഗ 

ണിക്കപ്പെടുന്ന സ്ത്രീത്വത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുകയും കാണാമറയത്തുനിന്നും 

ഉനര്‍മിളയെ പുറത്തുകൊണ്ടുവരികയുമാണ്‌ കവി ചെയ്യുന്നത്‌. 

വനവാസത്തിനു പുറപ്പെടുന്നതിനു മുമ്പായുള്ള ശ്രീരാമന്റെ ലക്ഷ്മണ 

നുള്ള ഉപദേശവും ലക്ഷ്മണന്റെ അമ്മ സുമിത്രയോടുള്ള യാത്രപറച്ചിലും 

ആരേയും ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്ന വിധത്തില്‍ രാമായണത്തിലുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ പത്നി 

യായ ഉനര്‍മിളയെ ബോധപൂര്‍വമോ അബോധപൂര്‍വമോ രാമായണരചയിതാക്കള്‍ 

വിസ്മരിച്ചിരിക്കുന്നു അഥവാ തിരശ്ശീലക്കു പുറത്തിരിത്തിയിരിക്കുകയാണെന്നു 

കരുതേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. രാമായണത്തിലെ മുഖ്യ ശ്ലോകമായി കരുതുന്ന ഒന്നാണ്‌ 
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വനവാസത്തിനു പോകാനൊരുങ്ങുന്ന ലക്ഷ്മണന്‌ മാതാവായ സുമിത്ര നല്കുന്ന 

ഉപദേശം. എന്നാല്‍ ഈ സന്ദര്‍ത്തില്‍ ഒരിടത്തും ലക്ഷ്മണന്‍ ഉര്‍മിളയോടു 

യാത്ര പറയുന്നതായുള്ള പരാമര്‍ശമില്ല. രാമായണത്തിലുടനീളം അങ്ങനെ അദ്യ 

ശൃയായി ഉര്‍മിള നിലകൊള്ളുന്നു. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തെ പരിവര്‍ത്തനപ്പെടുത്തു 

കയും ഉമിളയിലെ വ്യക്തിത്വത്തെ മറനീക്കി പുറത്തുകൊണ്ടു വരികയുമാണ്‌ 

സുഗതകുമാരി ഈ കവിതയിലൂടെ. ഒരു സാമൂഹിക സ്ഥാപനത്തിനും ആധുനിക 

സ്ത്രീയെ നിശബ്ദയാക്കാനാവില്ലെന്നുമുള്ള ര്രഖ്യാപനമാണ്‌ ആ കവിത. 

ലക്ഷമണന്‍ അമ്മയോടു യാത്ര പറയുന്നതു കുടാതെ ഉര്‍മിളയോടും 

യാത്ര പറയുന്നതായി സുഗതകുമാരി വിഭാവനം ചെയ്യുന്നു. ലക്ഷ്മണന്റെ യാത്ര 

പറച്ചിലും ഉര്‍മിളയുടെ യാത്രപറച്ചിലുമാണ്‌ കവിതയ്ക്കു വിഷയമാകുന്നത്‌. 

ഭാര്യയുടെ സ്നേഹം ഭാരമെന്നാണ്‌ ഭര്‍ത്താവിന്റെ വാദം. ഭാര്യയെക്കുറിച്ചു 

ചിന്തിക്കുകയോ ആ അനുരാഗം മനസ്സില്‍ക്കൊണ്ടുനടക്കുകയോ ചെയ്താല്‍ 

തനിക്ക്‌ രാമസീതമാരെ ശ്രദ്ധിക്കാന്‍ പറ്റില്ലെന്നാണ്‌ ലക്ഷ്മണവാദം. രാമന്റെ വന 

വാസവിവരമറിഞ്ഞ്‌ കോപം പൂണ്ട ലക്ഷമണന്‍ പകുതിയെങ്കിലും ശ്രദ്ധയും 

ആത്മാര്‍ത്ഥതയും ഉര്‍മിളയോടു കാണിച്ചിരുന്നുവെങ്കില്‍ രാമന്റെ നിഴലായല്ലാതെ 

വാഴ്ത്തപ്പെടുമായിരുന്നു. പതിനാലു വര്‍ഷം അയോധ്യപരിപാലിച്ച ര്‍മിള 

ഭര്‍ത്താവിനൊപ്പം വനത്തിലേക്കു പോയിരുന്നുവെങ്കില്‍ രാമായണകഥയുടെ ഗതി 

യെന്താവുമായിരുന്നുവെന്നും ചിന്തിക്കാവുന്നതാണ്‌. 

ഭാര്യയുടെ സ്നേഹം മുഡവും ഭാരവുമാണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ ഉനര്‍മിളക്കു 

പ്രതികരിക്കാനവസരം നല്കാതെ പോകുന്ന ലക്ഷ്മണനെ കവിക്ക്‌ ന്യായീകരി 

ക്കാനാവുന്നില്ല. വനയാത്ര നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടതിനുശേഷം വളരെ നേരം ദാനകര്‍മ 

ത്തിനായി ഏറെ നേരം രാമന്‍ ചെലവഴിക്കുന്നുണ്ട. ഈ അവഗണനയില്‍ പ്രതി 

ഷേധിക്കുക മാത്രല്ല കാഞ്ചനണസീതയില്‍ പ്രാധാനൃയത്തോടെയാണ്‌ ശ്രീകണ്ഠന്‍ 

നായര്‍ ഉര്‍മിളയെ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. 
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പതിനാലു വര്‍ഷത്തെ വനവാസം കഴിഞ്ഞ്‌ സീതയും രാമനും ലക്ഷമ 

ണനും അയോധ്യയിലേക്കു വരുന്നതിന്റെ തലേ നാള്‍ ഓരോ സംഭവങ്ങളെയും 

കുറിച്ചുളള ഉനര്‍മിളയുടെ ചിന്തകളെക്കുറിച്ച്‌ വിജയകുമാരിയമ്മ എഴുതുന്നുണ്ട്‌. 

വനയാത്രാവേളയില്‍ കുടെവരുന്നുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ വേണ്ട എന്നാക്രോശിച്ച 

ലക്ഷമണന്‍ ഒരിക്കലെങ്കിലും തിരിഞ്ഞുനോക്കുമെന്ന്‌ പ്രതിക്ഷിച്ചെങ്കിലും 

അതുണ്ടായില്ല. കഠോരഹൃദയം തണുപ്പിക്കാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന തിരിച്ചറിവില്‍ ഒരു 

പുതിയ ഉര്‍മിള രൂപപ്പെടുകയായിരുന്നു. സമാശ്വസിപ്പിച്ച സുമിത്രയോട തന്റെ 

സ്ഥാനം എന്നും പിന്നിലാണെന്നാണ്‌ അവള്‍ പറയുന്നത്‌. മൌനത്തെ വാചാല 

മാക്കിയവള്‍ ശോകത്തെപ്പോലും ശോഭയാക്കിയവള്‍ എന്നാണ്‌ വിജയകുമാരിയമ്മ 

ഉനര്‍മിളയെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ ഉര്‍മിളയെക്കുറിച്ച്‌ കുടുതല്‍ വിവരണ 

ങ്ങളില്ല. സ്ത്രീയുടെ സ്വത്വബോധത്തെയും സ്വാതന്ത്യത്തെയും കുറിച്ചു ബോധ്യ 

മുള്ള എഴുത്തച്ഛന്‍ എന്തുകൊണ്ട്‌ ഉനര്‍മിളയെ കാണാതെപോയി എന്നത്‌ ചോദ്യ 

മായി അവശേഷിക്കുന്നു. സ്ത്രീഅടിമത്തത്തിലൂന്നിയ സാമൂഹിക സന്ദര്‍ത്തില്‍ 

നിന്നുകൊണ്ട്‌ സകല അധികാരനിയമങ്ങളെയും തിരസ്കരിച്ച്‌ സ്ത്രീയെക്കൊണ്ടു 

ശബ്ദിപ്പിച്ച എഴുത്തച്ഛന്റെ വിപ്ലവചിന്ത സുഗതകുമാരിയുടെ ഉര്‍മിളയില്‍ മുറ്റി 

നില്ക്കുന്നു. സ്ത്രീ നിശബ്ദയാക്കപ്പെട്ട ഒരു കാലത്തെ സമുഹവ്യവസ്ഥയെ 

സ്വന്തം കൃതികളിലൂടെ ചോദ്യം ചെയ്ത്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ മറയത്തിരുത്തിയ ഉര്‍മിള 

പുനര്‍നിര്‍മിക്കപ്പെട്ടതിലൂടെ എഴുത്തച്ഛനും വായിക്കപ്പെടുന്നു. 

4.1.3 നോവല്‍ 

കേരളീയ സാമൂഹികജീവിതത്തിലുണ്ടായ വൃത്യസ്ത അനുഭവമണ്ഡല 

ങ്ങള്‍ പ്രതൃക്ഷീകരിക്കപ്പെട്ട സാഹിതൃരുപമാണ്‌ നോവല്‍. പരാണിക സ്ത്രീക 

ഥാപാത്രങ്ങള്‍ മലയാള നോവലില്‍ എങ്ങനെ ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ടുവെന്നും നവോ 

ത്ഥാന ചിന്തകള്‍ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ പുനര്‍നിര്‍മിതിയെ എങ്ങനെ സ്വാധീനിക്കു 
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ന്നുവെന്നും പരിശോധിക്കുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. പി. കെ ബാലകൃഷ്ണന്‍ രചിച്ച 

ഇനി ഞാനുറങ്ങട്ടെ, എം.ടി വാസുദേവന്‍ നായരുടെ രണ്ടാമൂഴം, കെ സുരേന്ദ്രൻ 

രചിച്ച സീതായനം എന്നിവയാണ്‌ പഠനത്തിലുള്‍പ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നത്‌. 

4.1.3.1 ഇനി ഞാനുറങ്ങട്ടെ 

കൊടുങ്ങല്ലൂര്‍ കുഞ്ഞിക്കുട്ടന്‍ തമ്പുരാന്റെ വ്യാസഭാരതം വിവര്‍ത്തനം, 

കുട്ടികൃഷ്ണമാരാരുടെ ഭാരതപര്യടനം എന്നീ കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കി 

ബാലകൃഷ്ണന്‍ പി. കെ രചിച്ച നോവലാണ്‌ ഇന ഞാന്റുറങ്ങടെ. ദ്രൌപദി എന്ന 

കേന്ദ്രകഥാപാത്രത്തിലൂടെയാണ്‌ നോവലിന്റെ വളര്‍ച്ച. 

ഇതിഹാസകാരന്റെ ജീവിതദര്‍ശനത്തിനും ധര്‍മ്രപബോധനത്തിനും മൂല്യ 

സങ്കല്പത്തിനും അനുയോജ്യമായ വിധം ദ്രപദിയുടെയും മറ്റു കഥാപാത്രങ്ങളു 

ടെയും പുന:സൃഷ്ടി നടത്തുവാന്‍ ഇനി ഞാന്‍ ഉറങ്ങട്ടെയില്‍ പി.കെ. ബാലക്യൃ 

ഷ്ണന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ പി. രമേശന്‍ വിലയിരുത്തുന്നു“. ഇതിഹാസകഥാപാ 

ശ്രമായ ദ്രപദി വ്ൃത്യസ്തതലങ്ങളിലായി നോവലില്‍ അവതരിപ്പിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

പാണ്ഡവരുടെ ഭാര്യ എന്ന നിലയില്‍ തന്റെ ജീവിതവും നേരിടേണ്ടിവന്ന അനുഭ 

വങ്ങളും അവള്‍ വിലയിരുത്തുന്നു. മഹാഭാരതയുദ്ധം പാണ്ഡവര്‍ വിജയിച്ചതിനു 

ശേഷം എല്ലാം മറന്ന്‌ ഉറങ്ങുവാന്‍ പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുമ്പോഴും മനസ്സില്‍ അശുഭചിത്രങ്ങ 

ളാണ്‌ തെളിയുന്നത്‌. നേടിയെടുത്ത വിജയത്തില്‍ മതിമറന്ന്‌ ആഹ്ലാദിക്കുവാന്‍ 

അവള്‍ക്കാവുന്നില്ല. ഓരോ യുദ്ധവും സ്ത്രീക്കാണ്‌ കൂടുതല്‍ ദുരിതവും നഷ്ടവു 

മുണ്ടാക്കുന്നതെന്ന്‌ ഉറപ്പിക്കപ്പെടുകയാണിവിടെ. അഞ്ചു ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുടെ ഭാര്യ 

യായിരുന്നിട്ടും തനിക്ക്‌ സ്നേഹം ലഭിച്ചില്ലെന്നു ചിന്തിക്കുന്ന ദ്രപദി ഈ നോവ 

ലില്‍ അപനിര്‍മിക്കപ്പെടുന്നു. സഭയില്‍ വെച്ച്‌ അവഹേളിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ പഞ്ചപാ 

ണ്ഡവരുടെയും കൈകാലുകള്‍ ബന്ധിച്ചത്‌ ധര്‍മശങ്കകളാണ്‌. യുദ്ധവിജയം നേടി 

യിട്ടും യുധിഷ്ഠിരന്‌ സ്വസ്ഥതയില്ലാത്തതിന്റെ കാരണം കര്‍ണനെക്കുറിച്ചുള്ള 

ചിന്തകളും പശ്വാതാപവുമാണെന്ന്‌ അവള്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. ഇപ്പോള്‍ എല്ലാറ്റിനു 
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മൊടുവില്‍ മരിച്ച കര്‍ണന്റെ സ്മരണ ശിഷ്ട ജീവിതത്തിന്റെ പുറന്തോടുപോലും 

ഭസ്മീകരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ അവള്‍ തിരിച്ചറിയുകയാണ്‌. അനുകൂലമോ പ്രതികൂലമോ 

ആയ ഭാവത്താല്‍ കര്‍ണന്‍ ദ്രപദിയിലുണ്ടാക്കിയ സ്വാധീനമാണിവിടെ തെളിയി 

ക്കപ്പെടുന്നത്‌. തന്നോടുള്ള സ്നേഹം ഒരു നിമിഷം പോലും പതിമാര്‍ക്ക്‌ അന്ധ 

മായ മനോവ്യാപാരമായിരുന്നില്ല. എന്നിട്ടും ഭാര്യയെന്ന നിലയിലുള്ള ജീവിതം 

സദാ നീറ്റുകയായിരുന്നുവെന്ന്‌ അവള്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. വിരാടദേശത്ത്‌ കീചകന്‍, 

സഭാമധ്യത്തില്‍ ദുര്യോധന-ദുശ്ലാസനാദികള്‍, വനത്തില്‍ വെച്ച്‌ ജയ്രദഥന്‍ എന്നി 

വരാല്‍ നേരിടേണ്ടി വന്ന അപമാനം ഉള്ളു പൊള്ളിക്കുകയാണ്‌. നിറഞ്ഞ സഭയില്‍ 

വെച്ച്‌ വസ്ത്രമുരിയപ്പെടുന്ന അവസ്ഥയേക്കാള്‍ ഭീകരമായ അപമാനം ഒരു 

സ്ത്രീക്കു വേറെയുണ്ടോ എന്നവള്‍ ചിന്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. ദുശ്ശാസനന്റെ മാറിലെ രക്ത 

ത്തില്‍ മുക്കിയ കൈകൊണ്ടു മുടികെട്ടു എന്ന ശപഥമെല്ലാം ആ സംഭവത്തിന്റെ 

തുടര്‍ച്ചയാണ്‌. മനസ്സില്‍ കത്തിയ ദ്വേഷത്തിന്റെ തീ അണയാതെ സൂക്ഷിച്ചതുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ നിര്‍ണ്ണായക ഘട്ടങ്ങളിലെല്ലാം സുവ്യക്തമായ തീരുമാനമെടുക്കാനും 

ഗ്രതിസന്ധിഘട്ടങ്ങളെയെല്ലാം അതിജീവിക്കുവാനും വേണ്ട ശക്തി രപ 

ദിക്കുണ്ടായതെന്ന്‌ രമേശന്‍ പി നിരീക്ഷിക്കുന്നു. 

ഭര്‍ത്താക്കന്മാര്‍ക്കൊപ്പം വനത്തിലേക്കു തിരിക്കുമ്പോള്‍ മക്കളെക്കുറി 

ച്ചോര്‍ത്തില്ലെന്ന്‌ വ്യസനിക്കുന്ന ദ്രാപദിയെ പി. കെ. ബാലകൃഷണന്‍ അവതരിപ്പി 

ക്കുന്നുണ്ട. വനയാത്രക്കു പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ സഹദേവനെ പ്രത്യകം ശ്രദ്ധി 

ക്കണമെന്ന കുന്തിയുടെ വാക്കുകളില്‍ നിറഞ്ഞു നിന്ന വാത്സല്യവും കരുതലും 

മക്കളുടെ കാര്യത്തില്‍ തനിക്കുണ്ടായില്ലെന്ന്‌ കുറ്റബോധത്തോടെ ഓര്‍ക്കുന്ന 

അവള്‍ അസ്വസ്ഥമാകുന്നു. മക്കളുടെ കാര്യമോര്‍ത്ത്‌ വിലപിക്കാനുള്ള ധാര്‍മിക 

അവകാശം പോലും തനിക്കില്ല എന്നോര്‍ത്ത്‌ അവള്‍ക്ക്‌ നെഞ്ചുരുകുന്നു. 

ധര്‍മത്തിന്റെ മഹത്ത്വം ആവര്‍ത്തിച്ചുറപ്പിക്കുമ്പോഴും അതിലടങ്ങിയിരി 

ക്കുന്ന യുക്തി എന്താണെന്ന്‌ ഏതൊരാളും രണ്ടാമതൊന്ന്‌ ചിന്തിക്കുന്ന വിധത്തി 
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ലാണ്‌ പി. കെ ബാലകൃഷണന്‍ ദ്രൌപദിയുടെ ചിന്തകള്‍ അവതരിപ്പിചചിരിക്കുന്നത്‌. 

സ്വന്തം വ്യക്തിത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായ ബോധമുളളവളായാണ്‌ അധ്യാത്മരാ 

മായണം കിളിപ്പാട്ടിലെ ദ്രപദി അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. അപമാനിക്കപ്പെടുന്ന ഘട്ട 

ങ്ങളിലെല്ലാം അവള്‍ ശക്തമായി പ്രതിഷേധിക്കുന്നുണ്ട്‌. അഞ്ച്‌ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരും 

ധര്‍മത്തിന്റെ പേരില്‍ ബന്ധിക്കപ്പെട്ട മനമവലംബിക്കുമ്പോള്‍ സ്വയം രക്ഷക്ക്‌ 

താന്‍ മാത്രമേയുള്ളു എന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുകയും പ്രതികരിക്കുകയുമാണ്‌ എഴുത്ത 

ച്ഛന്റെ ്രപദി. 

സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ചുള്ള ഓരോ പ്രവൃത്തിക്കും ബാലകൃഷ്ണന്റെ 

ദ്രപദി ന്യായീകരണങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുന്നുണ്ട്‌. കായികബലത്താലും ബനദ്ധികബ 

ലത്താലും ശ്രേഷ്ഠരെന്നു പറയപ്പെടുന്ന അഞ്ച്‌ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുണ്ടായിട്ടും സ്വന്തം 

സ്വത്വം പുരുഷനിശ്വയത്തില്‍ ഒതുക്കപ്പെടുന്നു എന്നത്‌ സ്ത്രീ നേരിടുന്ന എറ്റവും 

വലിയ പ്രതിസന്ധിയാണെന്ന എഴുത്തച്ഛന്റെ വീക്ഷണത്തോടു ബാലകൃഷ്ണന്‍ 

യോജിക്കുന്നവെന്ന്‌ നോവല്‍ തെളിയിക്കുന്നു. ഈ സ്വത്വപ്തിസന്ധിയാണ്‌ നോവ 

ലിന്റെ അടിസ്ഥാനം. ഇതേ സ്വത്വ്രതിസന്ധികളും സംഘര്‍ങ്ങളും ആധുനിക 

സ്ത്രീജീവിതങ്ങളെ പിന്തുടരുന്നുവെന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ വര്‍ത്തമാനകാലത്തും 

രാമായണ മഹാഭാരതങ്ങള്‍ പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെടുന്നതിന്‌ കാരണമാവുന്നത്‌. 

സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തിനടിസ്ഥാനം ശരീരമല്ലെന്നും ആത്മീയമായ സംയോഗം 

സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തില്‍ സാധ്യമാണെന്നും കൃഷ്ണനും പാഞ്ചാലിയുമായുള്ള 

ബന്ധത്തിലുടെ തെളിയിച്ച്‌ സ്വന്തം കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടില്‍ 

അവതരിപ്പിക്കുകയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ചെയ്തത്‌. ഇതേ വിപ്ലവബോധത്തിന്റെ അനു 

രണനങ്ങള്‍ ഇനി ഞാനുറങ്ങട്ടെയിലും ്രതിഫലിക്കുന്നു 

4.1.3.2 രണ്ടാമൂഴം 

ദ്രൌപദിയെ നായികാസ്ഥാനത്തും ഭീമനെ നായകസാഥാനത്തും പ്രതി 

ഷഠിച്ച്‌ എം. ടി വാസുദേവന്‍ നായര്‍ രചിച്ച നോവലാണ്‌ രഞണ്ടാമുഴം. പുരാണേതി 
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ഹാസങ്ങളിലെ സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളാല്‍ സ്വാധീനിക്കപ്പെട്ട രചിക്കപ്പെട്ട നിരവധി 

കൃതികളുണ്ട്‌. ഈ കഥാപാത്രങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ദ്രപദിയെപ്പോലെ അപമാനത്തിനി 

രയായ മറ്റൊരു സ്ത്രീയുമുണ്ടാവില്ല.. ഭീമസേനനെക്കുറിച്ചുള്ള ദ്രപദിയുടെ 

വ്യത്യസ്ത വിചാരതലങ്ങളാണ്‌ ബാലകൃഷ്ണനും എം. ടി വാസുദേവന്‍ നായരും 

അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. താനെപ്പോഴും ദ്രൌപദിയുടെ മനസ്സില്‍ രണ്ടാമുഴക്കാരനാ 

ണെന്ന ബോധം ഭീമനെ മഥിച്ചിരുന്നുവെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ രണ്ടാമുഴ 

ത്തിലുള്ളത്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ നിന്ന്‌ രണ്ടാമുഴത്തിലേക്ക്‌ എന്നതിനപ്പുറം, രണ്ടാമു 

ഴത്തിലുടെ മഹാഭാരതത്തിലേക്ക്‌ എന്നു പറയാവുന്ന നിലയിലൊരു സ്വാധീനം 

ഇതിനകം ആ കൃതി കൈവരിച്ചിടുണ്ട്‌. 

സ്വര്‍ഗാരോഹണയാത്രക്കിടെ ദ്രപദി വീണ വിവരം യുധിഷ്ഠിരനെ അറി 

യിച്ചപ്പോള്‍ അഞ്ച്‌ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരില്‍ അര്‍ജുനനെ മാത്രമേ സ്നേഹിച്ചിരുന്നുള്ളു 

എന്നതിനാല്‍ ദേഹത്തോടെ സ്വര്‍ഗം പൂകാന്‍ ഇനി സാധിക്കില്ലെന്നായിരുന്നു 

ഭീമനു കിട്ടിയ മറുപടി. വനവാസകാലത്ത്‌ ദ്രൌപദിക്കു വേണ്ടി വാദിച്ചതും ആവശ്യ 

ങ്ങളറിഞ്ഞ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചതും രണ്ടാമുഴക്കാരനായിരുന്നു. കല്യാണസൌനഗന്ധികത്തി 

നായി ആവശ്യമുന്നയിച്ചതും കീചകന്റെ ഉപദ്രവത്തില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെട്ടോടി അഭ 

യം (്രാപിക്കുന്നതും ഭീമനിലാണ്‌. തന്റെ മകനാണ്‌ കര്‍ണന്‍ എന്ന്‌ കുന്തി വെളി 

പ്പെടുത്തിയ നിമിഷം സന്യസിക്കാന്‍ പോവുകയാണെന്ന്‌ ധര്‍മപുത്രര്‍ (പ്രഖ്യാപി 

ച്ചപ്പോള്‍ എല്ലാ പാണ്ഡവരും ഭീമന്‍ രാജാവാകുന്നതിനോടു യോജിച്ചു. യുധി 

ഷ്ഠിരന്‍ സന്യാസിയായാല്‍ താന്‍ ബലന്ധരയുടെ ദാസിയാകേണ്ടി വരുമെന്നതി 

നാല്‍ ഭീമന്‍ രാജാവാകുന്നതിനെ ദ്രൌപദി എതിര്‍ക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 

വൃത്യസ്ത വീക്ഷണകോണുകളിലുടെയാണ്‌ സാഹിതൃത്തില്‍ പുരാണക 

ഥാപാത്രങ്ങള്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. പ്രതിഭാറായിക്ക്‌ സ്ത്രീത്വത്തിന്റെ 

സമസ്യകള്‍ക്കെതിരെ പോരാടുന്ന സ്ത്രീചിത്തത്തിന്റെ ആവിഷ്കാരം മാത്രമല്ല 

എറെ യാജ്ഞസേന്‌. ലോകമെമ്പാടുമുള്ള മനുഷ്യവര്‍ഗത്തിനുവേണ്ടി സംസാരി 
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ക്കുന്ന ഒരാധുനിക മനസ്സാണ്‌ എന്റ യാജ്ഞസേന്‌' എന്നതാണ്‌ ദ്രപദിയെക്കു 

റിച്ചുള്ള കാഴ്ചപ്പാട്‌. എല്ലാ വ്യഥയും അവഗണനയും സഹിച്ച്‌ മനനിയായിരിക്കുന്ന 

ശ്രപദിയല്ല വ്യാസമഹാഭാതത്തിലും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടിലുമുള്ളത്‌. 

സ്ത്രീയെന്ന നിലയില്‍ തനിക്കു നേരിടേണ്ടിവന്ന സര്‍വ അനീതികളോടും അതത്‌ 

സമയത്ത്‌ പ്രതികരിച്ചവളാണവള്‍. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അനീതിയോടു പ്രതികരി 

ക്കുന്ന ഭീമനോട ആദരവും ബഹുമാനവും അവള്‍ മനസ്സില്‍ സുൂക്ഷിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

രണ്ടാമുഴക്കാരനെന്ന ബോധമാര്‍ഗത്തിലുടെ സഞ്ചരിക്കുന്നവനായി ചിത്രണം 

ചെയ്യപ്പെടുമ്പോഴും ഭീമന്റെ ആത്മാര്‍ത്ഥതയും സത്യസന്ധതയും ദ്രൌപദി തിരിച്ച 

റിയുന്നതായി നോവലില്‍ ആവിഷര്‍കരിക്കുന്നു. ബഹുഭര്‍തൃത്വസമ്്രദായം നിലനി 

ന്നിരുന്ന സമൂഹത്തില്‍ ജീവിക്കുകയായിരുന്നതുകൊണ്ടാവണം ആ സമ്മ് 

ദായത്തെ ദ്രൌപദി എതിര്‍ക്കാതിരുന്നത്‌. സുഭദ്രയുടെ വരവ്‌ തന്നെ എതുരീതിയില്‍ 

ബാധിക്കുമെന്നും തനിക്ക്‌ എന്തു സ്ഥാനമായിരിക്കും നിശ്ചയിക്കപ്പെടുക എന്നും 

അവള്‍ ആശങ്കപ്പെടുന്നുണ്ടെങ്കിലും ആത്മവിശ്വാസവും വിവേകവും ഏത്‌ പ്രതിസ 

ന്ധിയിലും ഉചിതമായ തീരുമാനങ്ങളെടുക്കാന്‍ ദ്രപദിയെ സഹായിക്കുന്നു. അപ 

മാനിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീത്വവും പ്രതികാരാഗ്നിയുമായി പഞ്ചപാണ്ഡവരെ പരിചരിക്കു 

ന്നവളാണ്‌ ഇതിഹാസത്തിലെ ദ്രപദി. ഇതില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തയാകുന്നു രണ്ടാ 

മുഴത്തിലെ ദ്രപദി. ബഹുഭര്‍തൃത്വവും നമ്പൂതിരിമാരുടെ സംബന്ധവും നിലനി 

ന്നിരുന്ന കേരളീയ സാമൂഹിക സാഹചര്യത്തില്‍ ഭര്‍ത്താക്കന്മാര്‍ക്ക്‌ ലൈംഗിക 

പങ്കാളിയാകുക എന്ന ധര്‍മമാണ്‌ അവള്‍ക്ക്‌ നിറവേറ്റാനുണ്ടായിരുന്നത്‌. ഇതിഹാ 

സകഥയില്‍ ഉറച്ചുനിന്നുകൊണ്ട്‌ പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ ചിന്തകളിലുടെ 

സ്ത്രീജീവിതത്തിലെ സമസ്യകളെയും സാധ്യതകളെയും നോവലില്‍ ചുണ്ടിക്കാ 

ണിക്കുന്നു. ഈ സാധ്യതകളാണ്‌ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ പുനര്‍നിര്‍മിതിക്ക്‌ അടിസ്ഥാ 

നമാവുന്നത്‌. ഇതിഹാസ കഥയും കഥാപാത്രങ്ങളും സ്വീകരിച്ച്‌ വ്യക്തിപരമായ 

വീക്ഷണത്തിനടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഒരു കാലഘട്ടത്തെയും സാമൂഹികസാഹ 
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ചര്യങ്ങളെയും പുനര്‍നിര്‍മിക്കുകയാണ്‌ എം ടി. വാസുദേവന്‍ നായര്‍ രണ്ടാമുഴത്തി 

ലുടെ. 

4.1.3.3 സീതായനം 

വാല്മീകിരാമായണം അവലംബമാക്കി 1990ൽ രചിക്കപ്പെട്ട കെ.സുരേന്ദ്രന്റെ 

നോവലാണ്‌ സീതായനം. സീതയുടെയും രാമന്റെയും ബന്ധം മാത്രം കേന്ദ്രമാ 

ക്കുന്ന നോവലിനു വഴങ്ങുന്ന രംഗങ്ങള്‍ വാല്‍മീകിരാമായണത്തിലില്ലാത്തതിനാല്‍ 

പല രംഗങ്ങളും പുതിയതായി സങ്കല്പിക്കേണ്ടിവന്നുവെന്ന്‌ സുരേന്ദ്രന്‍ തന്നെ 

നോവലിന്റെ ആമുഖത്തില്‍ പറയുന്നു. രാമായണത്തില്‍ വൃത്യസ്ത സന്ദര്‍ഭങ്ങ 

ളില്‍ പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്ന സീത പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെടുകയാണ്‌. സ്ത്രീ-പുരുഷ സ 

ങ്കുല്‍പത്തിനനുസരിച്ച്‌ മാത്രം ചലിക്കുന്ന പാവയായും പുരുഷകാമനകളെ തൃപ്തി 

പ്പെടുത്തുന്ന വസ്തുവായും കരുതപ്പെട്ടിരുന്ന കാലവും പുരുഷബോധവും നോവ 

ലില്‍ വിമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നു. സീതയെ കേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ നോവലിന്റെ 

വളര്‍ച്ചയെങ്കിലും ശക്തയായ കഥാപാത്രമായി ഉര്‍മിളയും സീതയോടൊപ്പമുണ്ട്‌. 

ലങ്കയില്‍വെച്ച്‌ കാമപാരവശ്യത്തോടെയെത്തിയ രാവണനോട്‌ എന്റെ മന 

സ്റോടെ എന്റെ ശരീരം നിങ്ങള്‍ കണ്ടിട്ടുമില്ല, തൊട്ടിട്ടുമില്ല്‌ എന്നു കയര്‍ക്കുന്ന 

സീത ശരീരമെന്നത്‌ തന്റെ സ്വാതന്ത്ര്മാണെന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിക്കുകയാണ്‌. സഹോദരി 

യായ ശൂര്‍പ്പണഖയോട രാമലക്ഷ്മണന്മാര്‍ ചെയ്ത അക്രമത്തിന്‌ പകരം വീട്ടുക 

എന്നതു മാത്രമാണ്‌ സീതാപഹരണത്തിലുടെ താന്‍ ഉദ്ദേശിച്ചതെന്നു പറയുന്ന 

രാവണനോട്‌ പകരം വീട്ടേണ്ടത്‌ അവരോടാണെന്നും അതിന്‌ തന്നെയെന്തിനു 

ബലാല്‍ക്കാരമായി കൊണ്ടുപോന്നു എന്നുമാണ്‌ സീത ചോദിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രീ 

നിശബ്ദയായിരിക്കണമെന്നും അവളുടെ താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ യാതൊരു വിലയുമി 

ലെന്ന അധികാരബോധത്തെയാണ്‌ സീത ചോദ്യം ചെയ്യുന്നത്‌. യഥാകാലം നില 

നിന്നുപോന്ന അധികാരവ്യവസ്ഥയും സ്ത്രീചുഷണവും നോവല്‍ രചനയിലുണ്ടാ 
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ക്കിയ അനുരണനങ്ങളാണ്‌ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ പുനരാവിഷ്കരണത്തിലേക്ക്‌ നയി 

ചത്‌. 

വനയാത്രക്കു പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ താനുമുണ്ടെന്ന ര്‍മിളയുടെ ആവശ്യം 

നിരാകരിക്കുന്ന ലക്ഷ്മണനോട്‌ സീതക്കു ജേഷ്ഠന്റെ കുടെ പോയേ തീരു 

എങ്കില്‍ എനിക്ക്‌ എന്തുകൊണ്ട്‌ എന്റെ ഭര്‍ത്താവിന്റെ കുടെ വന്നുകൂടാ എന്നു 

ചോദിക്കുന്ന ഉനര്‍മിള സുരേന്ദ്രന്റെതായ പാത്രസ്യഷ്ടിയാണ്‌. തിരശ്ശീലക്കപ്പുറം 

മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന മഹാഭാരതത്തിലെ ഉര്‍മിളയെ മറനീക്കി പുറത്തുകൊണ്ടുവന്ന്‌ 

അവള്‍ക്കും നാവുണ്ടെന്ന്‌ തെളിയിക്കുകയാണ്‌ നോവല്‍. സീതയെ സംബന്ധിക്കു 

ന്ന പല സന്ദര്‍ങ്ങളിലും ഈര്‍മിളയുടെ ഇടപെടല്‍ കാണാം. ശ്രദ്ധിക്കപ്പെടാതെ 

പോകുന്ന കഥാപാത്രങ്ങളും രംഗത്തെത്തുന്നുണ്ട്‌. ഉനര്‍മിളയെക്കുറിച്ച്‌ വിഭീഷണ 

പുത്രിയായ കലയോടാണ്‌ സീത പറയുന്നത്‌. 

കാലത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണതകളാണ്‌ സീതായനത്തിലുടനീളം തെളിഞ്ഞു 

കാണുന്നത്‌. കല്മഷം നിറഞ്ഞ നിശബ്ദതയല്ല ശബ്ദഘോഷമാണ്‌ സീതായന 

ത്തില്‍ കേള്‍ക്കാനാവുക. പുരുഷനിശ്ചയത്തിനുള്ളിലുള്ളതു മാത്രമല്ല സ്ത്രീ. 

അവള്‍ക്ക്‌ അവളുടെതായ വ്ൃക്തിത്വമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ കഥാപാത്രങ്ങളിലുടെ തെളിയി 

ക്കുകയാണ്‌ നോവലില്‍. ഈയൊരു സങ്കല്പമാണ്‌ സീത, ഉനര്‍മിള എന്നീ കഥാ 

പാത്രങ്ങളുടെ പുനരാവിഷ്കരണത്തിനടിസ്ഥാനം. സാമൂഹികസാഹചര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

വിധേയപ്പെടേണ്ടിവന്നപ്പോഴും എഴുത്തച്ഛനിലുണ്ടായ സ്ത്രീസ്വത്വനിര്‍മിതിബോധം 

സീതായനത്തില്‍ പല സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും പ്രതിഫലിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും എല്ലാ വിവേ 

ചനങ്ങളില്‍ നിന്നുമുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യ പ്രഖ്യാപനമാണ്‌ സീതായനത്തിലുളളത്‌. 

4.1.4 നാടകം 

ഇതിഹാസപുരാണ കഥകളടിസ്ഥാനമാക്കി നിരനധി നാടകങ്ങള്‍ മലയാള 

ത്തിലുണ്ടായിട്ടുണ്ട. പൌരാണിക സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളെ കേന്ദ്രമാക്കി കുട്ടമത്ത്‌ 

രചിച്ച ദേവയാനിചരിതം, രുഗ്മാഗചരിതം, നടുവത്തച്ഛന്‍ രചിച്ച ഭഗവദ്മത്‌, 
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കൂട്ടിക്കുഞ്ഞുതങ്കച്ചിയുടെ അജ്ഞാതവാസം, അച്യുതമേനോൻ ടി.സിയുടെ സംഗ? 

തമമനഷധം, ചക്രപാണി വാര്യരുടെ സംഗിതഹരിശ്ചന്ദം, കൈനിക്കര കുമാരപി 

ളളയുടെ മോഹം എന്നിവയെല്ലാം ജനശ്രദ്ധ പിടിച്ചുപറ്റിയ നാടകങ്ങളാണ്‌. 

എന്നാല്‍ ഇവയൊന്നും സ്ത്രീകഥാപാത്രചിത്രണത്തില്‍ പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ 

സംഭാവനകളൊന്നും ഗ്രകാശിപ്പിച്ചിട്ടില്ലന്നതാണ്‌ വസ്തുത. തോട്ടക്കാട്ട ഇക്കാവ 

മ്മയുടെ സ്ുഭഗ്ദാര്‍ജുനം, സി. എന്‍. ശ്രീകണ്ഠന്‍ നായരുടെ കാഞ്ചനസീത എന്നീ 

നാടകങ്ങളാണ്‌ പഠനത്തിനായി ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌, 

4.1.4.1 സുഭദ്രാര്‍ജുനം 

8919ല്‍ തോട്ടക്കാട്ട ഇക്കാവമ്മ രചിച്ച ഭാഷാനാടകമാണ്‌ സ്ുഭദ്ദാര്‍ജുനം. 

സമൂഹത്തിലും സാഹിതൃത്തിലും മുഖ്യധാരയില്‍ നിന്നും സ്ത്രീ അകറ്റി 

നിര്‍ത്തപ്പെട്ട കാലഘട്ടത്തില്‍ സ്ത്രീക്ക്‌ വേണ്ടി ശബ്ദമുയര്‍ത്തിയ എഴുത്തുകാരി 

യാണ്‌ തോട്ടക്കാട്ട ഇക്കാവമ്മ. നിലനില്‍ക്കുന്ന രാഷ്ട്രീയസാമൂഹിക സാഹചര്യ 

ങ്ങളോട്‌ കലഹിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌ സ്ത്രിഎഴുത്തുകാര്‍ രംഗത്തെത്തിയത്‌. 

സാഹിത്യരംഗത്ത്‌ സ്ത്രീകള്‍ക്കു നേരെയുളള അവഗണനക്കെതിരെ തോട്ടക്കാട്ട 

ഇക്കാവമ്മ രചിച്ച നാടകമാണ്‌ സുഭഗ്ദാര്‍ജുനം. 

നാടകത്തിന്റെ പൂര്‍വഭാഗത്ത്‌ സൂത്രധാരന്‍ ലളിതപദങ്ങള്‍ കൊണ്ടും മനോ 

ഹരസന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ കൊണ്ടും ഭംഗിയുള്ളതായ ഒരു പുതിയ നാടകം ഉപയോഗിക്കണ 

മെന്നു പറയുമ്പോള്‍ നടി തോട്ടക്കാട്ട ഇക്കാവമ്മയുടെ പേരാണ്‌ പറയുന്നത്‌. 

യോഗ്യന്മാരായ പുരുഷന്മാരാര്‍ക്ക്‌ മാത്രം സാധിക്കുന്ന കാവ്യരചന ഒരു സ്ത്രീ 

നടത്തിയാല്‍ നന്നാവില്ലെന്ന സൂത്രധാരന്റെ മറുപടിയില്‍ ഒരു കാലഘട്ടത്തിന്റെ 

ശബ്ദമാണ്‌ മുഴങ്ങുന്നത്‌. പുരുഷന്മാരാല്‍ സാധ്യമായ എന്തു കാര്യവും സ്ത്രീക്കു 

സാധിക്കുമെന്ന നടിയുടെ മറുപടി ലിംഗസമത്വത്തിന്റെ വിളംബരമാണ്‌. 

മല്ലാരി്രിയയായ ഭാമ സമരം 

ചെയ്തീലയോ, തേര്‍തെളി 
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ച്ചില്ലേ പണ്ടു സുഭദ്ര, പാരിതു ഭരി 

ക്കുന്നില്ലേ വികടോറിയ? 

മല്ലാക്ഷീമണികള്‍ക്കു പാടവമിവ 

യ്ക്കെല്ലാം ഭവിച്ചീടുകില്‍ 

ചൊല്ലേറും കവിതയ്ക്കുമാത്രമിവ 

രാളല്ലെന്നു വന്നീടുമോ ൦” 

പുരുഷാധീശസമുഹത്തോടുള്ള എഴുത്തുകാരിയുടെ നിലപാടാണ്‌ ഇത്‌. ചിന്താ 

സ്വാതന്ത്രം പോലും സ്ത്രീക്ക്‌ നിഷേധിച്ചിരുന്ന, എഴുത്തുസ്വാതന്ത്ര്യം ്രായോഗി 

കമല്ലാതിരുന്ന ഒരു കാലത്ത്‌ സ്ത്രീകളോടുള്ള വിവേചനത്തിനെതിരെ അക്ഷര 

ങ്ങളെ ആയുധമാക്കിയവരാണവര്‍. സ്വന്തം നിലപാട്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നതില്‍ അവര്‍ 

പുലര്‍ത്തിയ ധൈഷണികതയും ആര്‍ജവവും സാഹിത്യരംഗത്ത്‌ വിപ്ലവം സൃഷ്ടി 

ച്ചു. ലിംഗവിവേചനത്തിനെതിരെ കലഹിക്കാനും സ്വന്തം കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ അവത 

രിപ്പിക്കാനും ഇക്കാവമ്മക്ക്‌ കഴിഞ്ഞത്‌ അവര്‍ സ്വായത്തമാക്കിയ വിദ്യാഭ്യാസം 

കൊണ്ടാണ്‌. 

ജ്ഞാനമില്ലാത്ത സ്ത്രീകള്‍ക്കിടയില്‍ വിദുഷികളുമുണ്ടെന്ന അറിവിലുളള 

സന്തോഷം സുഭഗദ്രാര്‍ജുനത്തിന്റെ മുഖവുരയില്‍ മാനവിക്രമ ഏട്ടന്‍ രാജ പങ്കുവെ 

ക്കുന്നു. ഇത്രയും ഫലവത്തായ കാര്യം ്രായേണ തര്‍ക്കവ്യാകരണാദി ശാസ്ത്ര 

പണ്ഡിതന്മാരായ വിദ്വാന്മാര്‍ക്കുകൂടി അസാധ്യമായിട്ടുള്ളതാകുന്നു. പ്രായേണ 

അജ്ഞമാരായ സ്ത്രീകളില്‍ വിദുഷികളും കവികളും ഇപ്രകാരം ഉണ്ടായിരി 

ക്കുമോ എന്ന്‌ ഹിപ്പാനേ അവകാശമില്ല. കാര്യസ്വഭാവം ഇങ്ങനെയായിരിക്കു 

മ്പോള്‍ നമ്മുടെ മലയാളത്തില്‍ അവിടവിടെയായി അല്പം പൊന്നില്‍ പരിമളം 

പോലെ സകലജനങ്ങള്‍ക്കും കതുകത്തെ ഉണ്ടാക്കിത്തീര്‍ക്കുമെന്നത്‌ നിസ്സംശയ 

മാണ്‌. ഈ സുഭ്ര്രാര്‍ജുനം ഇതുവരെ ഉണ്ടായിട്ടുള്ള എല്ലാ ഭാഷാനാടകങ്ങളെയും 

ലാളിത്യംകൊണ്ടും മാധുര്യംകൊണ്ടും അതിശയിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നു പറയുന്ന 
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തിന്ന്‌ ഞാന്‍ ഒട്ടും മടിക്കുന്നില്ല എന്നാണ്‌ കേരളവര്‍മ വലിയകോയിത്തമ്പുരാന്‍ 

പ്രശംസിച്ചത്‌. 

ഇക്കാലത്തൊരുപെണ്ണുതെറ്റുകളകന്നുള്ളോരെഴുത്തെങ്കിലും 

മുക്കാലുംശരിയാക്കിയിങ്ങെഴുതിയാലൊച്ചല്ലതാശ്ചവര്യമാം 

ഇക്കാണുന്നൊരുചാരുനാടകമദുഷ്ടാക്ലിഷ്ടശബ്ദാര്‍ത്ഥമാ 

യിക്കാവമ്മചമച്ചതോര്‍ത്തുമുഴുകുന്നുള്ളത്ഭുതാംഭോനിധൌ ” 

സ്ത്രീസാധ്യമല്ലാത്ത കൂട്ടത്തിലാണ്‌ കവിധര്‍മത്തെ സ്ത്രീകള്‍ വെച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 

ഇപ്പോള്‍ അതു സാധ്യമാണെന്നുള്ള വിവേകം അവര്‍ക്കുണ്ടാകുന്നതോടുകുടി 

വേറെ പല കാര്യത്തിലും കണ്ണുതുറക്കുവാന്‍ വഴിയുണ്ട്‌. ഈ അവസ്ഥകള്‍ 

നോക്കുമ്പോള്‍ സ്ത്രീജാതിയില്‍ തുഞ്ചത്തെഴുത്തച്ഛനെന്ന സംജ്ഞക്ക്‌ ഈ ഗ്രന്ഥ 

കാരി അര്‍ഹയാണെന്ന്‌ എല്ലാവരും സമ്മതിക്കുമെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ വിശ്വസിക്കുന്നുവെ 

ന്നാണ്‌ വിദ്യാവിനോദിനി എഴുതിയത്‌. സ്ത്രീകളുടെ എഴുത്തിനെ പരിഹസിച്ച 

ആണ്‍ക്കോയ്മക്ക്‌ എഴുത്തിലൂടെ അവര്‍ മറുപടി നല്‍കി. പുരുഷാധികാരത്തിനെ 

തിരെ ആധുനികസ്ത്രീ നിര്‍മിച്ചെടുത്ത നവലോകമാണ്‌ സുഭദ്രാജുനം പരിചയ 

പ്പെടുത്തുന്നത്‌. 

4.1.4.2 കാഞ്ചനസീത 

പനരാണിക സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളെ കേന്ദ്രമാക്കിയുള്ള ശ്രീകണ്ഠന്‍ 

നായരുടെ നാടകുത്രയത്തിലെ ആദ്യ ഖണ്ഡമായ സാകേതവും മധ്യഖണ്ഡമായ 

ലങ്കാലക്ഷ്മിയും നായക പ്രാധാന്യമുള്ള നാടകങ്ങളായതിനാല്‍ നായികാ(്രാധാ 

ന്യമുള്ള കാഞ്ചനസീതയാണ്‌ പഠനത്തിനായി തെരഞ്ഞെടുത്തിട്ടുള്ളത്‌. രാമായണ 

ത്തിലെ പ്രധാന കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളാണ്‌ കാഞ്ചനസീതയിലെ ഇതിവൃത്തം. അശ്വമേ 

ധയാഗത്തിന്റെ ആരംഭ കഥയാണ്‌ നാടകത്തിന്റെ ഇതിവൃത്തം. അശ്വമേധയാഗം 

നടക്കണമെങ്കില്‍ രാജാവ്‌ പത്നീസമേതനായാണ്‌ യജ്ഞത്തില്‍ പങ്കാളിയാവേണ്ട 

ത്‌. സീതാപരിത്യാഗം നടന്നതിനാല്‍ രാമന്‍ യാഗം നടത്താന്‍ കഴിയാതെ വന്നു. 
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ഇക്കാരണത്താലാണ്‌ വസിഷ്ഠമഹര്‍ഷി രാമനെ പുനര്‍വിവാഹത്തിനു നിര്‍ബന്ധി 

ക്കുന്നതെങ്കിലും രാമന്‍ അനുകുലിക്കുന്നില്ല.. കനസല്യയും ഉര്‍മിളയും ലക്ഷ്മ 

ണനും ഭരതനും രാമന്റെ പുനര്‍വിവാഹം എതിര്‍ക്കുന്നു. ഒടുവില്‍ വസിഷ്ഠമ 

ഹര്‍ഷിയുടെ അനുവാദത്തോടെ കാഞ്ചനസീതയെ അരികിലിരുത്തിയാണ്‌ രാമന്‍ 

യജ്ഞം പൂര്‍ത്തികരിക്കുന്നത്‌. 

കാഞ്ചനസീതയില്‍ മുഖ്യധാരയിലുള്ള കഥാപാത്രമാണ്‌ ഉര്‍മിള. രാമായ 

ണത്തിലെ നിശബ്ദകഥാപാത്രമായ ഉര്‍മിള മനനം ഭഞ്ജിച്ചു പുറത്തുവരിക 

മാത്രമല്ല സീതക്കുള്ള നീതി നിഷേധത്തിനെതിരെ ശക്തമായി പ്രതികരിക്കുന്നുമു 

ണ്ട്‌. വ്ൃക്തിധര്‍മവും രാജധര്‍മവും തമ്മിലുളള പോരാട്ടത്തില്‍ രാജധര്‍ത്തിനാണ്‌ 

രാമന്‍ പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നത്‌. സീതാപരിത്യാഗത്തില്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച ആദര്‍ശനി 

ഷ്ഠതതന്നെയാണ്‌ പുനര്‍വിവാഹനിരസനത്തിലും നാം കാണുന്നത്‌ എന്ന്‌ അയ്യപ്പ 

പ്പണിക്കര്‍ കാഞ്ചനസിതയുടെ അവതാരികയില്‍ പറയുന്നു. ഉരര്‍മിളയും കാസ 

ല്യയും കുടുംബജിവിതത്തിന്റെയും സ്ത്രൈണഭാവത്തിന്റെയും പ്രതിനിധികള്‍ 

മാത്രമല്ല, രാമന്റെ അസ്വസ്ഥമായ അന്തഃകരണത്തിന്റെ ബാഹ്യചോദനകളാണെന്ന്‌ 

അയ്യപ്പപ്പണിക്കര്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെ സ്വാതന്ത്ര്യ 

ഗ്രഖ്യാപനങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന എഴുത്തച്ഛന്‍ പുറത്തിരുത്തിയ ഉര്‍മിളയും അതേ 

സ്വത്വബോധമുള്ളവളാണെന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുകയാണ്‌ നാടകത്തില്‍. 

ബഹുഭാര്യാത്വം നിലനിന്നിരുന്ന കാലഘട്ടത്തില്‍ ആ സ്മ്മത്രദായത്തിന്‌ 

വിധേയയായ സ്ത്രീയാണ്‌ കനസല്യ. ഇതേ സമ്്രദായമാണ്‌ അയോധ്യയുടെ 

ഐശ്വര്യം ക്ഷയിക്കാനുള്ള പ്രധാന കാരണമെന്ന്‌ കനസല്യ ഉര്‍മിളയോടട്‌ 

സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട. ബഹുകാര്യവ്ൃയഗ്രനാണ്‌ പുരുഷന്‍. റാണി രാജാവല്ല റാണി 

സ്ത്രീയാണെന്ന കാസല്യയുടെ വാക്കുകള്‍ ഒരു കാലഘട്ടത്തില്‍ സ്ത്രീ അനു 

ഭവിച്ച യാതനകളും അവ അതിജീവിക്കാനുള്ള ഉള്‍പ്രേരണയുമാണ്‌. 
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തപശ്ചര്യ ജാതിയില്‍ ഉന്നതരായ ബ്രാഹ്മണനു മാത്രം വിധിച്ചിട്ടുളളതാ 

ണെന്ന ലക്ഷ്മണന്റെ വാക്കുകള്‍ സമുഹത്തില്‍ നിലനിന്നിരുന്ന ജാതിബോധത്തെ 

യാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ആര്യാധിനിവേശത്താല്‍ സ്വന്തം ഇടം പോലും നഷടപ്പെ 

ടുന്ന അനാര്യന്മാരുടെ ദയനീയാവസ്ഥ എന്തായിരിക്കുമെന്നും ഇവിടെ തെളിയു 

ന്നു. ആര്യവംശര്രതിഷ്ഠക്ക്‌ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യം അനുപേക്ഷണീയമാണെന്ന്‌ ലക്ഷ്മ 

ണന്‍ പറയുമ്പോള്‍ ജാതിമേധാവിത്തത്തിന്റെ അലകള്‍ പതിനാലു വര്‍ഷം കഴി 

ഞ്ഞിട്ടും മാഞ്ഞിട്ടില്ലന്നു വേണം കരുതാന്‍. അയോധ്യയിലിന്നോളം സ്ത്രീശ 

ബ്ദം ഉയര്‍ന്നിട്ടില്ലെന്ന ഉര്‍മിളക്കുള്ള താക്കീതില്‍ സ്ത്രീസമൂഹം അനുഭവിച്ചി 

രുന്ന പാരതന്ത്ര്രമാണ്‌ പ്രകടമാവുന്നത്‌. സ്ത്രീ സ്വന്തം വീക്ഷണമോ അഭിപ്രാ 

യമോ തുറന്നുപറയേണ്ടതില്ലെന്നതാണ്‌ സൂചന. 

്രജാധര്‍മമെന്ന പേരിലുള്ള രാമന്റെ ചെയ്തികള്‍ വിമര്‍ശിക്കുന്ന ഉനര്‍മിള 

കാഞ്ചനസീതയിലെ തിളങ്ങുന്ന കഥാപാത്രമായി പരിലസിക്കുന്നു. ആര്യാവര്‍ത്ത 

ത്തിലെ ഒരംഗനക്കും നാളെ ജീവിതം ഭദ്രമല്ലെങ്കില്‍ അതിന്നുത്തരവാദി രാമന്‍ 

മാത്രമാണെന്ന്‌ പറയുന്ന ഉഈര്‍മിള ആധുനിക സ്ത്രീവര്‍ഗത്തിന്റെ നാവായി മാറു 

ന്നു. പുരുഷന്‌ കീഴിപ്പെട്ട ജീവിക്കേണ്ടവളല്ല സ്ത്രീ. സതൃം വിളിച്ചുപറയുമ്പോള്‍ 

രാജ്യദ്രോഹമെന്ന പേരില്‍ കുറ്റപ്പെടുത്തുന്ന പുരുഷ നൈതികത ഉനര്‍മിള വിചാര 

ണചെയ്യുന്നു. ധര്‍മിഷ്ഠനായ രാജാവിന്റേതെന്ന്‌ സ്വയം പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന രാമരാജ്യ 

ത്തില്‍ എത്‌ സ്ത്രീക്കാണ്‌ സുരക്ഷിതത്ത്വമുള്ളതെന്ന അവളുടെ ചോദ്യം പുരുഷ 

സമൂഹത്തിനു നേരെയുള്ള വിരല്‍ചുണ്ടലാണ്‌. 

ജനകന്റെ വളര്‍ത്തുമകളാണെങ്കിലും ഒന്നിച്ചുകളിച്ചുവളര്‍ന്നവള്‍ എന്ന നില 

യില്‍ മാണ്ഡവി, ശ്രുതകീര്‍ത്തി എന്നിവരേക്കാള്‍ സീതയുമായുള്ള മാനസിക 

ഐക്യം മൂലമാവണം സീതയുടെ ദുരനുഭവങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട സന്ദര്‍ഭങ്ങളി 

ലെല്ലാം രാമനെ ഉര്‍മിള ചോദ്യം ചെയ്യുന്നത്‌. കാഞ്ചണസീതയെന്നാണ്‌ പേരെ 

ങ്കിലും ഉര്‍മിളയാണ്‌ നാടകത്തെ മുന്നോട്ടു നയിക്കുന്ന ചാലകശക്തി. 
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പുരുഷമേധാവിത്ത സമുഹവും സ്ത്രീയുടെ പാരതന്ത്ര്യാവസ്ഥകളും ജാതി 

മേല്‍ക്കോയ്മയും കാഞ്ചനസീതയിലെ സമുഹത്തെ സംഘര്‍ഭരിതമാക്കുന്നു. 

ജാതിവ്യവസ്ഥയോടുള്ള എതിര്‍പ്പും സ്ത്രീപുരുഷസമത്വത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള 

പോരാട്ടവും കഥാപാത്രങ്ങളിലുടെ സാധ്യമാക്കുകയാണ്‌ നാടകകൃത്ത്‌. രാമന്‍ 

ഏകപത്നീ്വരതക്കാരനാണ്‌ രാമായണത്തിലും നാടകത്തിലും. സ്ത്രീകളുടെ അടി 

മാവസ്ഥ അവതരിപ്പിക്കുമ്പോഴും സ്ത്രീസ്വാതന്ത്രത്തിന്‌ അതിര്‍വരമ്പുകളില്ലെന്ന 

ധ്വനിയാണ്‌ നാടകത്തിലുള്ളത്‌. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ മറഞ്ഞിരുന്ന 

ഉനര്‍മിളയെ പുറത്തുകൊണ്ടുവരികയാണ്‌ ശ്രീകണ്ഠന്‍ നായര്‍ കാഞ്ചനസീതയിലൂ 

ടെ. സ്ത്രീസമൂഹത്തിന്റെ ശബ്ദമായി മാറാന്‍ നാടകത്തിലെ ഉര്‍മിളക്കു കഴിയു 

ന്നു. 

4.5 ചെറുകഥ 

പുരുഷാധികാരമുള്‍പ്പടെയുള്ള നിരവധി ശക്തികളെ മറികടന്നുകൊണ്ടാണ്‌ 

സ്ത്രീകള്‍ മലയാളസാഹിതൃരംഗത്തെത്തിയത്‌. പുരുഷകേന്ദ്രീകൃത സാഹിത്യ 

രംഗം തങ്ങള്‍ക്കും വഴങ്ങുമെന്ന്‌ എഴുത്തുകാരികള്‍ തെളിയിച്ചത്‌ ആത്മവിശ്വാസ 

ത്തോടെയാണ്‌. സ്ത്രീകളും സാഹിത്യവും തമ്മിലുള്ള പാരസ്പരികതയെക്കുറി 

ചുളള ജീവല്‍സാഹിത്യൃത്തിലെ ശങ്കരന്‍നായരുടെ വാദത്തെ ജെ. ദേവിക ഇപ 

കാരം പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. സ്ത്രീജീവിതത്തിലെ പനിനീര്‍പ്പുക്കളോ മധുരപലഹാര 

ങ്ങളോ മാത്രമായി കണക്കാക്കിയിരുന്ന ഒരു പഴയ കാലമുണ്ടായിരുന്നു. ജീവിതയു 

ദ്ധത്തില്‍ പുരുഷനോടൊപ്പം തോളോടുതോളുരുമ്മിനിന്നുകൊണ്ട്‌ എവിടെയും 

പൊരുതുവാനല്ലേ സ്ത്രീകള്‍ ഇന്നു സന്നദ്ധകളായി ഇറങ്ങിയിരിക്കുന്നത്‌?. 

അധികാരശക്തികളോട്‌ കലഹിച്ചും അവയെ ഗ്രതിരോധിച്ചും സ്വന്തം ഭാഷ 

യുടെയും കാഴ്ചപ്പാടിന്റെയും അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ സാറാ ജോസഫ്‌ കഥകളുടെ 

രചന നിര്‍വഹിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. നിലാവ്‌ അറിയുന്നു എന്ന പന്ത്രണ്ട്‌ കഥകളുള്‍പ്പെടുന്ന 

കഥാസമാഹാരത്തിലെ അശോക എന്ന കഥയാണ്‌ പഠനത്തിനായി ഉള്‍പ്പെടുത്തി 
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യിട്ടുള്ളത്‌. സീതയെ കേന്ദ്രകഥാപാത്രമാക്കിയുള്ള അശോക എങ്ങനെ പുരാണക 

ഥയുടെ പുനരാവിഷ്കരണമാകുന്നു എന്നു പരിശോധിക്കുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

4.15.1 അശോക 

1994ലാണ്‌ അശോക പ്രസിദ്ധീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. രാവണവധത്തിനുശേഷം 

സീതയെ രാമനരികിലെത്തിക്കാനുള്ള വിഭീഷണന്റെ പുറപ്പാടാണ്‌ കഥയുടെ ഇതി 

വൃത്തം. അയോധ്യയിലേക്കു പോകാന്‍ കുളിച്ചു തയ്യാറായിക്കൊള്ളാന്‍ വിഭീഷ 

ണന്‍ പറയുമ്പോള്‍ സീതയിലുണ്ടാകുന്ന മാനസിക പ്രതികരണങ്ങളെ ആസ്പദമാ 

ക്കിയാണ്‌ കഥയുടെ വളര്‍ച്ച. 

അപമാനത്താല്‍ നീറപ്പെട്ട മനസ്സാണോ ശരീരമാണോ എന്താണ്‌ കുളിച്ചു 

കഴുകിക്കളയേണ്ടതെന്നാണ്‌ സീതയുടെ ആലോചന. ചുറ്റും മുഴങ്ങുന്ന വഞ്ചന 

യുടെ സ്വരം സീതയെ അസ്വസ്ഥയാക്കുന്നു. വിഭീഷണന്റെ ശ്രാതൃവഞ്ചനക്ക്‌ സമ്മാ 

നമായിക്കിട്ടിയ രാജ്യാധികാരം സീതയെ വീര്‍പ്പുമുട്ടിക്കുന്നു. വഞ്ചനകൊണ്ട്‌ 

നേടിയ കിരീടം വിഭീഷണന്റെ ശിരസ്സില്‍ ഞെരിഞ്ഞമര്‍ന്നിരിക്കുന്നതായാണ്‌ 

സീതക്കു തോന്നുന്നത്‌. കുളിച്ച്‌ സുഗന്ധലേപനങ്ങള്‍ പൂശിയല്ല കുളിക്കാതെ 

തന്നെ രാമന്റെ അരികിലെത്താനാണ്‌ സീത ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. 

യുദ്ധം സ്ത്രീകളെയും കുഞ്ഞുങ്ങളെയും വിധവകളും അനാഥകളുമാക്കി, 

അരികുവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ട സ്ത്രീകളുടെ നിശബ്ദസങ്കടങ്ങള്‍ സീതയുടെ സ്വസ്ഥത 

കെടുത്തുന്നു. അയോധ്യയിലെത്തിയ രാമന്റെ അലര്‍ച്ചയാണവളുടെ കാതുകളില്‍ 

മുഴങ്ങുന്നത്‌. അധികാരികള്‍ക്ക്‌ നിസ്സഹായരുടെ നിലവിളികളും നിസ്സഹായതയും 

അറിയേണ്ടതില്ല. വ്യക്തിജീവിതത്തില്‍ ധര്‍മമനുഷ്ഠിക്കാത്തവരെങ്ങനെ രാജധര്‍മം 

നിറവേറ്റുമെന്നാണ്‌ സീത ചിന്തിക്കുന്നത്‌. തന്റെതായ കുറ്റങ്ങളും കുറവുകളും 

അംഗീകരിക്കാതെ എല്ലാം സ്ത്രീക്കുമേൽ ചുമത്തി സംതൃപ്തിയടയുന്ന രാമനെ 

കഥാകൃത്ത്‌ വിമര്‍ശിക്കുന്നു. ഭുമിജയെന്നത്‌ അവള്‍ക്ക്‌ ആത്മവിശ്വാസമാണ്‌ 

്രദാനം ചെയ്യുന്നത്‌. രാജധര്‍മം നിറവേറ്റുന്നതിനാണ്‌ പത്നിയെ തൃജിച്ചതെന്നു 
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ഗ്രജകളെ വിശ്വസിപ്പിച്ച രാജാവ്‌ സ്ത്രീയോടു പറഞ്ഞ വാക്കുകള്‍ ഭൂമിയിലെന്നും 

മുഴങ്ങുമെന്നാണ്‌ സീതയുടെ ശാപം. ശാപം രാമന്റെ കീര്‍ത്തിയെ ബാധിക്കുമെ 

ന്നുള്ള ധ്വനിയാണ്‌ സീതയുടെ വാക്കുകളിലുളളത്‌. അധീശത്തം സൃഷ്ടിക്കുന്ന 

തടവറ ഭാവിയില്‍ അധികാരികള്‍ക്ക്‌ വിനയാകുമെന്ന്‌ സീത ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. 

താന്‍ പ്രകൃതിയുടെ ഭാഗമാണെന്ന ചിന്ത സീതയില്‍ അസാധാരണമായ 

അനുഭൂതിയാണ്‌ നിറക്കുന്നത്‌. അതുവരെയുണ്ടായിരുന്ന മരവിപ്പും നിസ്സംഗതയും 

മാഞ്ഞുപോയിരിക്കുന്നു. സ്ത്രീത്വത്തിന്റെ ശക്തി അവളില്‍ പടര്‍ന്നുകയറുകയായി 

രുന്നു. ആത്മവിശ്വാസത്തിന്റെ ചവിട്ടുപടിയില്‍ നിന്ന്‌ സീത രാമനെ വിമര്‍ശി 

ക്കുന്നു. അഗ്നിപ്രവേശം മാശ്രമേ കഥയിലുള്ളൂ. അഗ്നിശുദ്ധിക്കുശേഷമുള്ള തിരിച്ചു 

വരവ്‌ കഥയിലുള്‍പ്പെട്ടിട്ടില്ല. അഗ്നിയെ ശമിപ്പിക്കാന്‍ കഴിവുള്ള, അനാദികാലമായി 

മണ്ണിനുമീതെ വര്‍ഷിക്കപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന മഴകളെ ഉദരത്തില്‍ പേറുന്നവളാ 

യാണ്‌ അവള്‍ സ്്വയം ദര്‍ശിക്കുന്നത്‌. 

അധീശശക്തികള്‍ തൊടുത്തുവിട്ട കുരമ്പുകളൊന്നും തന്നെ സ്പര്‍ശിക്കുക 

യില്ലെന്ന്‌ ഗ്പഖ്യാപിക്കുന്ന സീത സ്വന്തം സ്വത്വത്തില്‍ അഭിമാനിക്കുന്നവളാണ്‌. 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ അയാധ്യയിലെത്തിയ തന്നെ രാമന്‍ സംശയ 

ത്തോടെയാണ്‌ വീക്ഷിക്കുന്നതെന്നു മനസ്സിലാക്കിയ ഉടനെ ചിത തയ്യാറാക്കാന്‍ 

ലക്ഷ്മണനോടാവശ്യപ്പെടുകയാണ്‌. 

തന്റെ സ്വത്വം ഭര്‍ത്താവായാലും അന്യരായാലും ആരുടേയും മുമ്പില്‍ അടി 

യറവു വെക്കാന്‍ തയ്യാറല്ലാത്ത സീതയെയാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. 

പതിയായാലും രാജാവായാലും സ്ത്രീയെ അടിമച്ചങ്ങലയില്‍ കെട്ടിയിടേണ്ടെന്ന്‌ 

രാമനെ ഓര്‍മിപ്പിക്കുന്ന സീതയാണ്‌ അശോകയില്‍ ആവിഷകരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. 

നിസ്സംഗരായ സ്ത്രീകളല്ല ്രതികരണശേഷിയുള്ള സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളിലുടെ 

രാമായണകഥ പുനരാവിഷകരിക്കുകയാണ്‌ സാറാജോസഫ്‌ അശോകയിലുടെ. 
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ആദര്‍ശമാത്ൃയകകളില്‍ നിന്നും സീത പുറത്തുവരുന്നു. മഹാഭാരതം അങ്ങനെ പല 

തായി പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 

4.16 ഗദൃരചനകള്‍ 

പത്തൊന്‍പത്‌, ഇരുപത്‌ നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ ഗദ്യസാഹിതൃരചനകളുടെ വളര്‍ച്ച 

യുടെ ഘട്ടമാണ്‌. ലേഖനം, നിരൂപണം, വിമര്‍ശനം, പഠനം തുടങ്ങി വിവിധ വിഭാഗ 

ങ്ങളിലായി ധാരാളം കൃതികള്‍ ഈ നൂറ്റാണ്ടുകളിലെ സംഭാവനകളായിട്ുണ്ട്‌. 

പുരാണേതിഹാസകഥാപാത്രങ്ങളെ ആസ്പദമാക്കി രചിക്കപ്പെട്ട കുട്ടിക്യൃഷണമാ 

രാരുടെ ഭാരതപര്യടനം പനോളി. വി. എഴുതിയ വാല്മികിയുടട സീത ലളിതാം 

ബിക അന്തര്‍ജനത്തിന്റെ സീത മുതത്‌ സത്യവതി വര, സുനില്‍. പി. ഇളയിട 

ത്തിന്റെ മഹാഭാരതം സാംസ്കാരിക ചരിത്രം എന്നീ കൃതികളാണ്‌ പഠനത്തിനായി 

തെരഞ്ഞെടുത്തിട്ടുളളത്‌. ഭാരതപര്യടനത്തില്‍ തുടങ്ങി മഹാഭാരതം സാംസ്‌കാ 

രിക ചരിത്രത്തിലെത്തുമ്പോള്‍ എന്തു സാംസ്കാരിക നിര്‍മിതിയാണ്‌ ഈ കൃതിക 

ളില്‍ സംഭവിക്കുന്നതെന്നും എഴുത്തച്ഛന്റെ സാമുഹിക നവോത്ഥാന മൂല്യങ്ങള്‍ 

എങ്ങനെ പ്രതിഫലിക്കുന്നുവെന്നും കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌. 

4.1.6.1 ഭാരതപരൃടനം 

മഹാഭാരതം അടിസ്ഥാനമാക്കി കുട്ടികൃഷ്ണമാരാര്‍ രചിച്ച വിമര്‍ശനാത്മക 

പഠനമാണ്‌ ഭാരതപര്യടനം. ശാശ്വതീികങ്ങളായ ജീവിതമുല്യങ്ങളെ അവലംബിച്ച്‌ 

സാഹിത്യാവലോകനം നടത്തുന്ന മാരാര്‍, കക്ഷികള്‍ക്കും ചേരികള്‍ക്കും, കാലിക 

ങ്ങളായ പ്രവണതകള്‍ക്കും അതീതനായി നിന്ന്‌ വിമര്‍ശിക്കുന്നു വെന്ന്‌ പി. 

കെ.പരമേശ്വരന്‍ നായര്‍ അഭി(്പായപ്പെടുന്നു. മഹാഭാരതയുദ്ധാനന്തരം വ്യാസന്റെ 

ഉപദേശ്രപകാരം ദ്വിഗിജയത്തിനായി അശ്വമേധയാഗത്തിനു തയ്യാറായ അര്‍ജുനന്‍ 

യാഗാശ്വവുമായി സൈന്ധവരാജ്യത്തു ഗ്രവേശിച്ചപ്പോള്‍ സൈന്ധവരാജാവും ജയ 

്രഥന്റെ മകനുമായ സുരഥന്‍ ഭീതി പൂണ്ട്‌ ഹൃദയം തകര്‍ന്ന്‌ മരിക്കുന്നു. സുര 

ഥന്റെ മരണത്തോടെ ദുശ്ശള കൈക്കുഞ്ഞിനെയുമെടുത്ത്‌ ഈ കുഞ്ഞിന്റെ ജീവനെ 
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ങ്കിലും തിരിച്ചു തരണേ എന്നു യാചിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭമാണ്‌ ഭാരതപര്യടനത്തിന്റെ 

രചനക്ക്‌ കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാരെ പ്രരിപ്പിച്ചത്‌. 

കാശിരാജാവിന്റെ അംബ, അംബിക, അംബാലിക എന്നീ പെണ്മക്കളെ 

അനുജനായ വിചിത്രവീര്യനു വേണ്ടി ഭീഷ്മര്‍ കടത്തിക്കൊണ്ടുപോന്നു. 

തുടര്‍ന്നുള്ള സംഭവങ്ങളില്‍ അംബയുടെ ജീവിതാനുഭവങ്ങളിലൂടെ മാരാര്‍ കടന്നു 

പോവുകയാണ്‌. താന്‍ അപമാനിക്കപ്പെട്ടതിനു കാരണക്കാരനായവന്റെ പതനം 

മാത്രം ലക്ഷ്യമിട്ട അംബ അകൃത്രവണനും പരശുരാമനും അനര്‍ഹമായി ഇടപെടു 

തുകൊണ്ടാണ്‌ ഭീഷ്മരുടെ നേര്‍ക്കുള്ള വെറും പ്രതികാരമൂര്‍ത്തിയായി മാറിപ്പോ 

യത്‌ എന്ന്‌ മാരാര്‍ പറയുന്നു”. പ്രതിജ്ഞാപാലനത്തിനായി ഭീഷ്മരും ആശ്രിതക്കു 

കൊടുത്ത വാക്കു പാലിക്കുന്നതിനായി പരശുരാമനും തമ്മില്‍ ഏറ്റുമുട്ടിയതിനും 

അംബ ഹേതുവായി. ്രതികാരമൂര്‍ത്തിയായ അംബയെ കുറ്റപ്പെടുത്തുകയല്ല ജീവി 

തത്തിലൊരു സ്ത്രീക്കും നേരിടേണ്ടിവന്നിട്ടില്ലാത്ത സംഘര്‍ഷാനുഭവങ്ങളാണ്‌ 

മാരാരിലൂടെ പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെട്ടത്‌. 

മധ്യകാലഘട്ടത്തിലെ ജാതിവിവേചനത്തിന്റെ ഇരയാണ്‌ കര്‍ണന്‍. കര്‍ണ 

നെന്ന കഥാപാത്രത്തിന്റെ വ്യക്തിമഹത്വമാണ്‌ മാരാര്‍ ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നത്‌. 

ധാര്‍മികമുല്യം പാണ്ഡവര്‍ക്കു കൂടുമെങ്കില്‍, പനരുഷമുല്യം കര്‍ണന്റെ ഭാഗ 

ത്താണ്‌ എറെ എന്നാണ്‌ മാരാരുടെ മതം. ജാതിയുടെ പേരില്‍ അപമാനിക്കപ്പെടു 

കര്‍ണന്റെ ആത്മസംഘര്‍ങ്ങളിലൂടെ ധര്‍മ്രപതിസന്ധികള്‍ അവതരിപ്പിക്കപ്പെടുക 

യാണ്‌. ജീവന്റെ സംരക്ഷണത്തിനുള്ളതാണെന്നറിഞ്ഞിട്ടും കവചകുണ്ഡലങ്ങള്‍ 

ദാനം ചെയ്തത്‌ ആ വ്ൃക്തിമഹത്വമാണ്‌ തെളിയിക്കുന്നതെന്നും മാരാര്‍ സൂചിപ്പി 

ക്കുന്നു. കര്‍ണന്റെ ഗ്രവൃത്തിയില്‍ പ്രദര്‍ശനഛായയില്ലെന്നു മാ്രമല്ല അഭിനനിക്കു 

കയും അനുഗ്രഹിക്കുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. ഭാവോല്‍കൃഷ്ടമായാണ്‌ കര്‍ണന്റെ 

ഭീഷമസന്ദര്‍ശനരംഗം മാരാര്‍ വീക്ഷിക്കുന്നത്‌. പാണ്ഡവര്‍ക്കിടയില്‍ സ്പര്‍ദ്ധയു 

ണ്ടാക്കാന്‍ ദ്രപദിയെ പ്രയോജനപ്പെടുത്താമെന്ന കൌരവരുടെ ആശയത്തോട്‌ 
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യോജിക്കാത്ത കര്‍ണന്‍ ചിന്തിക്കുന്നത്‌ ഒരു പത്നിയില്‍ രമിക്കുന്നവര്‍ തമ്മില്‍ 

പിണങ്ങില്ല എന്നാണ്‌. ബഹുഭര്‍തൃത്വം സ്ത്രീകള്‍ക്ക്‌ അനുവദിക്കപ്പെട്ടിട്ടില്ലാതി 

രുന്ന കാലഘട്ടത്തില്‍ ഒരുവള്‍ക്ക്‌ ഒന്നിലധികം ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുണ്ടാകുക എന്നത്‌ 

സ്ത്രീകള്‍ കൊതിക്കുന്നൊരു മേന്മയായാണ്‌ കര്‍ണന്‍ വീക്ഷിച്ചത്‌. 

ദ്രപദിയെ അപമാനിക്കുന്നത്‌ ചോദ്യം ചെയ്ത വികര്‍ണനോട്‌ കര്‍ണന്‍ 

പറയുന്നത്‌ സ്ത്രീക്ക്‌ ഒരു ഭര്‍ത്താവിനെയേ ദേവന്മാര്‍ വിധിച്ചിട്ടുളളു; ഇവളാകട്ടേ 

പലര്‍ക്കുമുള്ളവളാകയാല്‍ കുലട തന്നെ” എന്നാണ്‌. ബഹുഭാര്യാത്വം പിന്തുടരുന്ന 

പുരുഷന്‍ വീര്യവാനും ബഹുഭര്‍തൃത്വം സ്വീകരിക്കുന്ന സ്ത്രീ കുലടയുമാവുന്നത്‌ 

പുരുഷന്റെ സ്വാര്‍ത്ഥത മൂലമാണ്‌. അവളെ സഭയില്‍ കൊണ്ടുവന്നാലൊന്നുമില്ല- 

ഒറ്റ വസ്ത്രമായാലും കൊള്ളാം, വസ്ത്രമേയില്ലെങ്കിലും കൊള്ളാമെന്ന കാരവസ്വ 

രം കേട്ട്‌ അപമാനിതയായ പാഞ്ചാലിയുടെ പ്രതികരണം ഭീഷ്മാചാര്യരുടെ 

നേര്‍ക്കു തിരിഞ്ഞു. ലോകത്തില്‍ ബലവാനായ പുരുഷന്‍ ധര്‍മത്തെ ഏതു നില 

യില്‍ കാണുന്നുവോ, അതുതന്നെയാണ്‌ ധര്‍മമെന്ന ചിന്തയില്‍, മറ്റുള്ളവരും പറ 

യുന്നു എന്ന ഭീഷ്മരുടെ മറുപടി ആ കാലഘട്ടത്തില്‍ സ്ത്രീസമുഹത്തെ നിയന്ത്രി 

ച്ചിരുന്ന പുരുഷാധിപത്യ വ്യവസ്ഥ എത്രത്തോളം തീ(്വമാണെന്നു ധ്വനിപ്പിക്കുന്നു. 

സ്ത്രീ പുരുഷന്റെ ജംഗമവസ്വത്തു മാത്രമാണെന്നുറപ്പിക്കുന്ന സ്മൃതിയും, നിക്യൃ 

ഷ്ടമായ അടിമസമ്്രദായവും നിലനിന്നിരുന്ന ഒരു കാലത്തെ ജീവിതയാഥാര്‍ത്ഥ്യ 

മാണ്‌ ഈ കഥയിലുളളയെന്ന്‌ മാരാര്‍ പറയുന്നു. കുരവസഭയില്‍ വെച്ച്‌, താന്‍ 

പണയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നുവോ ഇല്ലയോ എന്ന ദ്രൌപദിയുടെ ചോദ്യത്തിന്‌ കൃതമായ 

ഒരുത്തരം നല്‍കാത്ത ഭീഷ്മര്‍ യുധിഷ്ഠിരനാണ്‌ അവള്‍ക്ക്‌ മറുപടി നല്‍കേണ്ട 

തെന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌. തലമുറകളായി കുരുവംശത്തെ രക്ഷിച്ചുപോന്ന ഭീഷ്മര്‍ 

പാഞ്ചാലിക്കുനേരെ നടന്ന അധര്‍മത്തെ തുറന്നു പ്രഖ്യാപിക്കാത്തതെന്തെന്ന്‌ 

മാരാര്‍ സംശയിക്കുന്നു. ധര്‍മിഷ്ഠനെന്നു ഖ്യാതിയുള്ള ഭീഷ്മര്‍ കാലത്തിന്റെ ഭാഗ 

മായിമാറുകയും ധര്‍മശങ്കയിലാവുകയും ചെയ്യുന്നു. പുരുഷനിശ്ചയത്തിനനുസരിച്ച്‌ 

മാത്രം ചലിക്കേണ്ടവളാണ്‌ സ്ത്രീ എന്ന കാലഘട്ടത്തിന്റെ നിയമങ്ങളെ ഒരു സ്ത്രീ 

259



ചോദ്യം ചെയ്യുമ്പോള്‍ ഉത്തരം മുട്ടുന്ന ധര്‍മിഷ്ഠരുടെ നീതിബോധം ഭാരതപര്യടന 

ത്തില്‍ വിചാരണചെയ്യപ്പെടുന്നു. 

യുധിഷ്ഠിരന്റെ ക്ഷമ ആവശ്യത്തില്‍ക്കവിഞ്ഞുള്ള താണെന്നും അതപക 

ടമേ വരുത്തൂവെന്നും (ദനപദി മുന്നറിയിപ്പു നല്‍കുന്നു. ക്രോധമടക്കുന്നവനേ നന്മ 

യുണ്ടാവു എന്ന യുധിഷ്ഠിരന്റെ വാദത്തെ ദ്രപദി അംഗീകരിക്കുന്നില്ല.. സഹോ 

ദരന്റെ ധര്‍മനിഷ്ഠയെ ഭീമനും ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. ധര്‍മിഷ്ഠനായ ആള്‍ക്ക്‌ 

എങ്ങനെ ചൂതുകളി ഭ്രാന്തുണ്ടായെന്നും രാജ്യവും പത്നിയും നഷടപ്പെടുത്തിയ 

ഈ വിനോദം ഒരു രാജാവിനു ചേര്‍ന്നതാണോ എന്നും ചോദിക്കുന്ന ദ്രപദി 

ധര്‍മബോധത്തില്‍ യുധിഷ്ഠിരനേക്കാള്‍ എത്രയോ മുന്നിലാണെന്ന്‌ തെളിയിക്കുന്ന 

സന്ദര്‍മാണിത്‌. മഹാഭാരതത്തില്‍ പാണ്ഡവരുടെ ശരിതെറ്റുകള്‍ ചൂണ്ടിക്കാണി 

ക്കുകയും അധര്‍മത്തെ വിമര്‍ശിക്കുകയും ചെയ്ത്‌ പാണ്ഡവര്‍ക്ക്‌ വഴികാട്ടുന്നവ 

ളാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്റെ ദ്രാപദി. തന്റെ വ്യക്തിബോധത്തിനനുസരിച്ചു ഇതിഹാസപു 

രാണങ്ങളിലെ കഥാപാത്രങ്ങളെ പുനര്‍നിര്‍മിക്കാന്‍ മാരാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. 

ധര്‍മത്തിന്റെ പേരില്‍ ശാന്തനായി കാണുന്ന മഹാഭാരതത്തിലെ യുധിഷ്ഠി 

രനില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തമായി പാതിരാജ്യമെന്ന അവകാശത്തിനു വേണ്ടി വാദി 

ക്കുന്ന യുധിഷ്ഠിരനെയാണ്‌ മാരാര്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. പാണ്ഡവര്‍, ധൃതരാ 

ഷ്രടര്‍, ഗാന്ധാരി, കുന്തി, വിദുരര്‍, ദുര്യോധനന്‍, കര്‍ണന്‍ തുടങ്ങിയവരോടെല്ലാം 

ആസന്നമായ യുദ്ധത്തിന്റെ ഭവിഷ്യത്തുക്കളെക്കുറിച്ചോര്‍മപെടുത്തുന്ന കൃഷ്ണന്‍ 

ശമം എന്നതിനേക്കാള്‍ യുദ്ധത്തിന്റെ അനിവാരൃതയിലാണ്‌ ന്നുന്നത്‌. മഹാഭാര 

ത യുദ്ധം വരുന്നതിനു മുമ്പു തന്നെ അത്‌ ധര്‍മയുദ്ധമായിരിക്കില്ല എന്ന ബോധ്യം 

കൃഷ്ണനുണ്ടായിരുന്നു. 

മഹാഭാരതയുദ്ധം നടക്കുന്നതിനു മുമ്പായി ഭീഷ്മരുടെ അടുത്ത്‌ ആശീര്‍വാ 

ദത്തിനായെത്തുന്ന യുധിഷ്ഠിരനെയും, ശരശയ്യയിലായിരുന്ന നേരത്ത്‌ എത്തുന്ന 

കര്‍ണനെയും മാരാര്‍ താരതമ്യവിശകലനം നടത്തുന്നുണ്ട്‌. ഇതിഹാസകഥാപാത്ര 
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ങ്ങളെയും കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളെയും സുൂക്ഷ്മവിശകലനം നടത്തുന്നതിലൂടെ കുടും 

ബ-സാമൂഹിക (്രശ്നങ്ങള്‍ എങ്ങനെ രാജ്യത്തിന്റെ ആഭ്യന്തര്രപശ്നമായി മാറു 

ന്നുവെന്ന്‌ കണ്ടെത്താനാവും. 

അപമാനത്തിന്റെയും അസഹിഷ്ണുതയുടെയും പേരില്‍ അര്‍ജുനനോ 

ടുള്ള യുധിഷഠിരന്റെയും രഹസ്യരപതിജ്ഞയുടെയും കോപത്തിന്റെയും പേരില്‍ 

ജ്യേഷ്ഠനോടുള്ള അര്‍ജുനന്റെയും പ്രാകൃത പെരുമാറ്റം മാരാര്‍ വിമര്‍ശിക്കുന്നു. 

അവനവനെ തിരിച്ചറിയാതെ സ്വാര്‍ത്ഥതയും, അസഹിഷ്ണുതയും, അധികാര 

ക്കൊതിയും മൂത്ത്‌ പരസ്പരം പോരടിക്കുന്നവരായാണ്‌ മഹാഭാരതത്തിലെ കഥാ 

പാത്രങ്ങളെ മാരാര്‍ അവതരിപ്പിച്ചത്‌. മനസ്സിലെ വിദ്വേഷം ഒളിപ്പിച്ചുവെച്ച പുറത്ത്‌ 

ധര്‍മത്തിന്റെ മേലങ്കിയണിഞ്ഞ്‌ കപടസ്നേഹവും നീതിയും (്ദര്‍ശിപ്പിക്കുകയും 

ഹിംസാത്മകമായി ചിന്തിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ആധുനികമനുഷ്യന്റെ ജീവിതസ 

ന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ടാണ്‌ ഇതിഹാസകഥാപാത്രങ്ങളെ മാരാര്‍ പുനര്‍നിര്‍മിച്ച 

ത്‌. 

ധര്‍മയുദ്ധമെന്നു ഘോഷിക്കപ്പെട്ട മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിനുശേഷമുള്ള ചില 

സന്ദര്‍ഭങ്ങളെ മാരാര്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. തന്നെ ഭീമന്‍ വീഴ്ത്തിയത്‌ അധര്‍മ 

ത്തിലൂടെയാണെന്ന ദുര്യോധനന്റെ പരാതി വെറുമൊരു പരാതിയായല്ല മാരാര്‍ 

കണ്ടത്‌. ധൃഷ്ടദ്യുമ്നന്‍, ശിഖണ്ഡി, ദ്രൌപദിയുടെ സന്താനങ്ങള്‍ തുടങ്ങി നിര 

വധി അപരാധികളെയും നിരപരാധികളെയും ചുട്ടുചാമ്പലാക്കിക്കൊണ്ടുള്ള പ്രതി 

കാരനടപടി അശ്വത്ഥാമാവിന്‌ നല്കിയത്‌ ജീവിതദുരന്തം മാത്രമാണ്‌. ദുരിതങ്ങള്‍ 

മാത്രം ശേഷിപ്പിക്കുന്ന യുദ്ധം ഒരു കാലഘട്ടത്തിനും ഒരു രാജ്യത്തിനും അഭികാമ്യ 

മല്ല. സ്വാര്‍ത്ഥതക്കുവേണ്ടി ബന്ധങ്ങള്‍ മറക്കുന്ന സ്വഭാവം ആധുനിക സാമൂഹിക 

ജീവിതസാഹചര്യങ്ങളില്‍ ഉണ്ടെന്നും അത്‌ വ്യക്തികള്‍ക്കും രാജ്യത്തിനും ആശാ 

സ്യമല്ലെന്നും മാരാര്‍ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. 

പാഠണ്ഡവരെയും കനരവരെയും തുല്യരായി കാണാനാണ്‌ ബലരാമന്‍ 

ഇഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌. അധര്‍മത്തിലൂടെ ദുര്യോധനനെ യുദ്ധത്തില്‍ വീഴ്ത്തുന്ന ഭീമ 
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നോട്‌ കയര്‍ക്കുകയും ശപിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ബലരാമനെയാണ്‌ മാരാര്‍ അവത 

രിപ്പിക്കുന്നത്‌. നിഷ്പക്ഷനായിരുന്നെങ്കില്‍ ശിഷ്യര്‍ തമ്മിലുള്ള യുദ്ധം നോക്കിനി 

ല്ക്കില്ലായിരുന്നു. നിഷ്പക്ഷത സ്വീകരിച്ച ബലരാമന്‍ ഒടുവില്‍ ഭീമനും ദുരേയോ 

ധനനും തനിക്ക്‌ തുല്യരാണെന്നും എന്നാല്‍ കനഈരവന്മാര്‍ യുദ്ധത്തില്‍ നശിക്കു 

ന്നതു കണ്ട്‌ മിണ്ടാതിരിക്കാനാവില്ലെന്നു പറഞ്ഞ്‌ പോയതിലൂടെ പക്ഷപാതിയാ 

യെന്നും മാരാര്‍ വിമര്‍ശിക്കുന്നു. മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിനുശേഷമുള്ള ചില സന്ദര്‍ഭ 

ങ്ങളെ അടിസ്ഥാനമാക്കി ബലരാമന്റെയും കൃഷ്ണന്റെയും സ്വഭാവസവിശേഷത 

AWB വിശകലനം ചെയ്യുന്നതിലൂടെ മഹാഭാരതം മുന്നോട്ടുവെച്ച ചില ധാരണക 

ളുടെ പൊളിച്ചെഴുത്താണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിനു ശേഷം തന്റെ 

ഗ്രിയപ്പെട്ടവര്‍ യുദ്ധക്കളത്തില്‍ മരിച്ചുകിടക്കുന്നതു കണ്ട ഗാന്ധാരി കൃഷ്ണനെ 

ശപിക്കുമ്പോള്‍ അങ്ങനെ സംഭവിക്കുമെന്നും അത്‌ ദൈവഹിതമാണെന്നുമാണ്‌ 

കൃഷ്ണന്റെ പ്രതികരണം. വിചാരിച്ചാല്‍കുടി നടുക്കമുണ്ടാക്കുന്ന നിഷ്പ 

ക്ഷതയെന്നാണ്‌ കൃഷ്ണന്റെ നിലപാടിനെ മാരാര്‍ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. കൃഷ്‌ 

ണനെ ശപിച്ചതിലൂടെ ഗാന്ധാരി തന്റെ തപശക്തി വൃഥാവിലാക്കി. പക്ഷപാതി 

യായി ചിത്രീകരിക്കപ്പെട്ട കൃഷ്ണനെ വ്യാസന്‍ നിഷപക്ഷനാക്കിയത്‌ ശ്രദ്ധിക്കേ 

ണ്ടതാണെന്നും മാരാര്‍ എഴുതുന്നു. സ്വന്തം വ്യക്തിത്വത്തിനും കാഴ്ചപ്പാടിനുമനു 

സരിച്ചാണ്‌ മാരാര്‍ സാഹിത്യവിമര്‍ശനം നടത്തുന്നത്‌. കഥാപാത്രങ്ങളുടെ സൂക്ഷമ 

വിശകലനത്തിലൂടെയാണ്‌ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. നിഷ്പ 

ക്ഷനെന്നു പേരുകേട്ട ബലരാമനിലെ പക്ഷപാതിയെയും കൃഷ്ണനിലെ നിഷ്പ 

ക്ഷനെയും മാരാര്‍ സമൂഹത്തിനു മുന്നിലേക്കു കൊണ്ടുവരുന്നുവെന്നതു മാത്രമല്ല 

ആത്മവഞ്ചന ചെയ്യാത്തവര്‍ക്ക്‌ ലോകത്തില്‍ നിഷപക്ഷനാവുക സാധ്യമല്ലെന്നും 

വൃക്തമാക്കുന്നു. 

മഹാഭാരതയുദ്ധത്തിനു ശേഷം യാഗത്തിനുള്ള അശ്വവുമായി അശ്വസംര 

ക്ഷണാര്‍ത്ഥം സഞ്ചരിക്കുന്ന അര്‍ജുനനു മുന്നിലേക്ക്‌ തന്റെ കുഞ്ഞിന്റെ രക്ഷ 

ക്കായി യാചിച്ചുകൊണ്ടെത്തുന്ന ദുശ്ൂളയുടെ ദീനാവസ്ഥ അര്‍ജുനന്റെ ഉള്ളിലുണ്ടാ 
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ക്കിയ വ്ൃഥഥകളെ അവതരിപ്പിക്കുന്നിടത്ത്‌ അവരവര്‍ നേട്ടമെന്നു കരുതുന്നതൊന്നും 

അവശ്യഘട്ടങ്ങളില്‍ തുണക്കണമെന്നില്ലെന്നും മാരാര്‍ ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. ധൃതരാ 

ഷ്ര്രരുടെയും ഗാന്ധാരിയുടെയും വ്യഥകളും കുന്തിയുടെ മമതാബോധവും 

വ്യക്തിത്വവും ഇവിടെ അടയാളപ്പെടുത്തുന്നു. മഹാഭാരതത്തിന്റെ ആത്യന്തികഫല 

തെൌെക്കുറിച്ചു ചര്‍ച്ചചെയ്യുന്നതോടൊപ്പം കാമക്രോധലോഭമോഹാദികള്‍ നിറഞ്ഞ 

യുദ്ധം സമ്മാനിച്ചത്‌ നിരാശയും ദുരിതങ്ങളുമാണെങ്കിലും ക്ഷമയും സ്നേഹവും 

മോഹങ്ങളില്‍ നിന്നുള്ള മുക്തിയും ജീവിതത്തെ (്രകാശിപ്പിക്കുമെന്നുള്ള സന്ദേശ 

മാണ്‌ തരുന്നത്‌, 

ഭാരതപര്യടനം ഒരേ സമയത്ത്‌ പനരാണികലോകത്തിലും ആധുനികലോക 

ത്തിലും കാലൂന്നി നില്‍ക്കുന്നു. ആധുനിക യുക്തിവിചാരവും മഹാഭാരതത്തെ 

മുന്‍നിര്‍ത്തുന്ന ധര്‍മവിചാരവും കൈകോര്‍ത്ത്‌ നില്‍ക്കുന്ന അതുല്യ രചനയെ 

ന്നാണ്‌ ഭാരതപര്യടനത്തെ സുനില്‍. പി. ഇളയിടം നിരീക്ഷിച്ചത്‌ '. അമാനുഷരായി 

അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള ഇതിഹാസകഥാപാത്രങ്ങളെ മനുഷ്യരായി കണ്ടുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാര്‍ ഭാരതപര്യടനത്തിന്റെ രചന നിര്‍വഹിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. മനു 

ഷ്യമനസ്സിലെ നന്മതിന്മകളെ കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങള്‍ അവലംബമാക്കി എടുത്തു കാണി 

ക്കുകയാണ്‌. മഹാഭാരതത്തോടെ യുദ്ധങ്ങള്‍ അവസാനിക്കില്ലെന്നും ഈ പുനര്‍വാ 

യനകള്‍ ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നു. എത്ര യുദ്ധങ്ങള്‍ ഉണ്ടായാലും മാര്‍ഗങ്ങളും ലക്ഷ്യ 

ങ്ങളും വൃത്യാസപ്പെട്ടേക്കാമെങ്കിലും പരിണിതഫലം കറഠിനമായിരിക്കുമെന്ന്‌ 

ഓരോ പുനര്‍നിര്‍മിതികളും പുനര്‍വായനകളും തെളിയിക്കുന്നു. ഓരോ കഥാപാ 

്രങ്ങളെയും വിമര്‍ശനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുമ്പോഴും അവരിലുള്ള സദ്ഗുണങ്ങളെ 

്രബന്ധകാരന്‍ വിസ്മരിക്കുന്നില്ല. സ്വന്തം കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍, യുക്തി, സനന്ദര്യ 

ബോധം എന്നിവ മുന്‍നിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടാണ്‌ ഓരോ ഇതിഹാസ കഥാപാത്രവും ഭാര 

തപര്യടനത്തില്‍ പുനര്‍നിര്‍മിക്കപ്പെട്ടത്‌. അതത്‌ കാലത്തെ സാമുഹികാവസ്ഥയെ 

വ്ൃയത്ൃയസ്തകഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെയും കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളിലൂടെയും എഴുത്തച്ഛന്‍ 

അവതരിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ കൃതിയെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി വിശകലനം നടത്തുക 
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യാണ്‌ ഭാരതപര്യടനത്തിലൂടെ. മനുഷ്യജീവിതവുമായി താദാത്മ്യപ്പെടുന്നതുകൊ 

ണ്ടാണ്‌ മഹാഭാരതം പുനര്‍വായിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

4.1.6.2 വാല്മീകിയുടെ സീത 

വാലിമീകിരാമായണത്തിലെ രാമനെയും സീതയെയും ആസ്പദമാക്കി 

വി.പനോളി 1961ല്‍ രചിച്ച 37 വോയ്സ്‌ ഓാഫ്‌ വാല്മിക7 എന്ന ഇംഗ്ളീഷ്‌ കൃതി 

യിലെ സീതയെ അധികരിച്ചെഴുതിയ ഭാഗത്തിന്റെ മലയാളവിവര്‍ത്തനമാണ്‌ 

വാല്‍മീകിയുടെ സീത. വാല്‍മീകിരാമായണത്തിലെ സീതയെ പഠിക്കുന്നതോ 

ടൊപ്പം ടൂഷിമാരുടെ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ ആധുനിക ജീവിതത്തിന്റെ ്രായോഗികവശങ്ങ 

ളുമായി ഇണങ്ങിച്ചേരുന്നുണ്ടോ എന്നു കണ്ടെത്താനുള്ള ശ്രമവും ഗ്രന്ഥകാരന്റെ 

ഭാഗത്തുനിന്നുണ്ടാവുന്നുണ്ട്‌. 

വാല്‍മീകിയുടെ സീതയെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്ന 

തിന്റെ ഭാഗമായി പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ജര്‍മന്‍ തത്ത്വചിന്തകനായ 

കാന്റിന്റെയും പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന അമേരിക്കന്‍ കവിയായ 

വിറ്റമാന്റെയും സ്ത്രീകളെക്കുറിച്ചുള്ള കാഴ്ചപ്പാടുകളെ ഗ്രന്ഥകാരന്‍ തുലനം 

ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌”. പുരുഷന്‍ ദിവ്യനാണെങ്കില്‍ സ്ത്രീയും ദിഡ്യയാണെന്നാണ്‌ പനോ 

ളിയുടെ കാഴ്ചപ്പാട്‌. സുദ്യഡ്വവും മാധുര്യപൂരിതവുമായ സ്ത്രീ സമുദായത്തെ-സ 

മ്പൂര്‍ണവും സംപൂതവുമായ മാതൃവര്‍ഗത്തെ ഭുമുഖത്തിന്‌ വാഗാദാനം ചെയ്യുന്ന 

സാഹിത്യമാണ്‌ നമുക്കാവശ്യമെന്ന്‌” വിറ്റമാന്റെ ആശയം എല്ലാ രാജ്യങ്ങള്‍ക്കും 

സ്വീകാര്യമായിരിക്കുമെന്നും പനോളി പ്രതീക്ഷിക്കുന്നു. ആത്മീയജാഞാനസിദ്ധി 

പോലെ ആകാരസനഷ്ഠവത്തിലും അദ്വിതീയയായിരുന്ന സീതയുടെ 

ബാഹൃസനന്ദര്യത്തെക്കാള്‍ ആന്തരികഗുണത്തിനാണ്‌ ആദികവി പ്രാധാന്യം 

നല്കിയത്‌. വിജ്ഞാനം, വിവേകം, ആത്മാര്‍പ്പണം, സംയമം എന്നിവ ഏതൊരു 

പുരുഷനെയും ഈശ്വരാഭിമുഖമാക്കാനും ലക്ഷ്യത്തില്‍ നിന്നു തെറ്റാതെ അവനെ 

രബ്രഹ്മജ്ഞാനവപ്രാപ്തിവരെ എത്തിക്കാനും പോന്നവയാണെന്ന സ്വാമി വിവേകാന 
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നദന്റെ” കാഴ്ചപ്പാടിനോടു യോജിക്കുന്നു ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌. സീതയുടെ സദ്വിചാ 

രം, സദ്പ്രവ്യത്തി, സദ്ജീവീതം എന്നിവകൊണ്ട്‌ ആദര്‍ശസ്ത്രീയുടെ രൂപമാണ്‌ 

AWLIDIAIO}JNS ന്പീത യിലെ സീതക്കുള്ളത്‌. ഈ ഗുണങ്ങളാണ്‌ സീത മറ്റുള്ള 

വര്‍ക്ക്‌ മാതൃകയാവാനുള്ള കാരണമെന്ന്‌ കുമാരനാശാന്റെ ബാലരാമായണത്തെ 

പരാമര്‍ശിച്ചുകൊണ്ട്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നു”. അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടിലെ 

ആദര്‍ശമാതൃകയായ സീതയുടെ ബാഹൃഗുണങ്ങളും ആന്തരികഗുണങ്ങളും 

എഴുത്തച്ഛന്‍ വിവിധ സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലായി വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

വനയാത്രക്കു പുറപ്പെട്ട സന്ദര്‍ഭം സീതയുടെ ജിവിതത്തിലെ ആദ്യത്തെ 

പരീക്ഷണഘട്ടമായാണ്‌ പനോളി അവതരിപ്പിച്ചത്‌. അന്നുവരെ ചോദ്യം ചെയ്യ 

പ്പെടാത്ത ആത്മാര്‍ത്ഥതയാണ്‌ സീത വിമര്‍ശിക്കുന്നത്‌. ലക്ഷ്മണനോട സീത 

ക്കെന്നും ആദരവുണ്ടായിരുന്നുവെന്നത്‌ രാവണന്‍ നന്നായി അറിയാമായിരുന്നു. 

സന്യാസി വേഷത്തിലെത്തിയ രാവണനോട്‌ സ്നേഹസമ്പന്നനും ധര്‍മിഷ്ഠനു 

മായ സഹോദരന്‍ ലക്ഷ്മണന്‍ ജാഗ്രതയോടെ അമ്പുംവില്ലുമേന്തി തങ്ങളോടൊപ്പ 

മുണ്ടെന്ന്‌ സീത പറയുന്നുണ്ട്‌. ഏതൊരു സ്ത്രീയും തന്റെ ഭര്‍ത്താവിനെ ആപ 

ത്തില്‍ നിന്നും രക്ഷിക്കാന്‍ എത്ര താഴ്ന്ന നിലയിലേക്കും പോകും. ഇവിടെ 

സീതയും അത്രയേ ചെയ്തുള്ളുവെന്നാണ്‌ ഗ്രന്ഥകാരന്റെ മതം. 

അതൃഗാധമായ ദു:ഖത്തിലും-മരണാസന്നഘട്ടത്തില്‍പ്പോലും സ്ത്രീക്ക്‌ 

പുര്‍ണ വിശ്വാസത്തോടെ ആശ്രയിക്കാവുന്ന അജയ്യമായ ആയുധമാണ്‌ ചാരി 

്രൃമെന്ന നിലപാട്‌ മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സ്ത്രീകളോടുള്ള സമൂഹമനോഭാവ 

ത്തിനു കീഴ്പ്പെട്ടു നില്‍ക്കുന്നു. രാവണന്റെ ബന്ധനത്തില്‍ ലങ്കയില്‍ കഴിഞ്ഞി 

രുന്ന കാലത്ത്‌ സീതയെ തുണച്ചത്‌ അചഞ്ചലമായ ആത്മവിശ്വാസവും ആത്മാര്‍പ്പ 

ണത്തോടുകുടിയ ഭര്‍തൃഭക്തിയും ഉല്‍കൃഷ്ടജീവിതത്തിന്റെ ഫലമായുള്ള പരിശു 

ദ്ധിയുമാണെന്നുള്ള ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവിന്റെ കാഴ്ചപ്പാട അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാ 

ട്ടിനെ സ്മരിപ്പിക്കുന്നു. സ്മൃതി നിയമങ്ങള്‍ മുന്നോട്ടുവെച്ച പരിശുദ്ധി-ഭര്‍തൃഭക്തി 
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സങ്കല്പങ്ങള്‍ക്കധീനയാണ്‌ സ്ത്രീ എന്നംഗീകരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ അവള്‍ക്കും 

വ്യക്തിത്വമുണ്ടെന്നും സമൂഹത്തില്‍ പുരുഷനു തുല്യയാണെന്നും എഴുത്തച്ഛന്‍ 

സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നുണ്ട. അത്തരമൊരു സ്വാധീനം വാല്മികിയുട സീത യിലും 

തെളിഞ്ഞു കാണുന്നുണ്ട്‌. ദൈവികാവതാരമായല്ല, സാധാരണ മനുഷ്യസ്ത്രീ 

യായി ആധുനികജീവിതസാഹചര്യത്തില്‍ സീതയെ അവതരിപ്പിക്കുകയാണ്‌ 

പനോളി. വാല്‍്മീകിരാമായണത്തിലെ സീതയിലുടെ അന്നത്തെ സ്ത്രീയവസ്ഥ 

കളെ ബോധ്യപ്പെടുത്തുമ്പോഴും ആധുനികസ്ത്രീയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യബോധത്തി 

ലുന്നിക്കൊണ്ടാണ്‌ വാല്മീകിയുടെ സീതയെ പനോളി പഠിക്കുന്നത്‌. വാല്മീകിരാ 

മായണകാലത്തെ നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയപ്പെടുന്നതോടൊപ്പം സ്ത്രീയുടെ ഗുണ 

ങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തി അവളെ അംഗീകരിക്കുന്ന സാഹിതൃകൃതികള്‍ ഉണ്ടാവണമെന്നാ 

ഗ്രഹിക്കുകയും ആ നിലപാടനുസരിച്ച സീതയെ അവതരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു 

എന്നതിലാണ്‌ പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെട്ട സീതയുടെ പ്രസക്തി. 

4.1.6.൫ സീത മുതല്‍ സത്യവതി വരെ 

സ്ത്രീകള്‍ എന്തായിരിക്കണമെന്നും എങ്ങനെയായിരിക്കണമെന്നും ജാതി, 

മതം, ഭരണകുടം, രാഷ്്രീയം എന്നിവ നിശ്ചയിച്ചിരുന്ന കാലത്താണ്‌ സ്വന്തം 

ശൈലിയോടെ സാഹിത്യരംഗത്തേക്കുള്ള ലളിതാംബിക അന്തര്‍ജനത്തിന്റെ രംഗ 

പ്രവേശം. രാമായണത്തിലേയും മഹാഭാരതത്തിലേയും തെരഞ്ഞെടുത്ത സ്ത്രീക 

ഥാപാത്രങ്ങളെ സ്വന്തം വീക്ഷണത്തിനനുസരിച്ച്‌ അവതരിപ്പിക്കുന്ന സീത മുതല്‍ 

സത്യവതിവ൭ര എന്ന കൃതി 1972ലാണ്‌ പ്രസിദ്ധീകൃതമായത്‌. സീത ഭർത്താവി 

നാല്‍ പരിത്യക്തയായവളും നിത്ൃയദു:ഖിതയായവളുമായതിനാല്‍ നമസ്കരിക്കാന്‍ 

യോഗ്യയല്ല. അവളെ നമസ്കരിച്ചാല്‍ ആ ദു:ഖം നമ്മിലേക്കും പകര്‍ന്നാലോ എന്ന 

അമ്മയുടെ വാക്കുകള്‍ കേട്ടാണ്‌ വളര്‍ന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണാധിപത്യം എത്രത്തോളം 

ശക്തമായിരുന്നുവെന്ന്‌ ആ വാക്കുകളില്‍ പ്രകടമാണ്‌. ബ്രാഹ്മണപുരുഷന്മാരുടെ 

വീക്ഷണത്തിന്‌ ്രാഹ്മണസ്ത്രീകള്‍ നലകുന്ന വ്യാഖ്യാനമാണ്‌ അമ്മ സൂചിപ്പിച്ച 
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ഹേതുവെന്നും എം. ലീലാവതി നിരീക്ഷിക്കുന്നു“. അനാര്യയായതിനാല്‍ [enIdan 

ണര്‍ ഒരിക്കലും അംഗീകരിക്കില്ലെന്നറിഞ്ഞിട്ടും സീത അവർക്കെന്നും ആരാധ്യയാ 

യിരുന്നുവെന്നും ലേഖിക നിരീക്ഷിക്കുന്നു. 

അടിമയായല്ല ധീരയും ഉര്‍ജസ്വലയുമായവളായാണ്‌ സീത പരിഗണിക്ക 

പ്പെടുന്നത്‌. സീതക്കല്ലാതെ മറ്റാര്‍ക്കും ഇരുപതാംനുറ്റാണ്ടിലെ സ്ത്രീയെ 

ഉണര്‍ത്തുവാനാവില്ലെന്നും അവര്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. സീതയുടെ ഭൂ്രവേശം കഴി 

ഞ്ഞിട്ടും ആ നന്മയെത്തേടി ലോകം അലയുന്നു. യുഗയുഗാന്തരങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടും 

സ്ത്രീത്വം സീതയുടെ പ്രതീികമായിരിക്കുന്നത്‌ അതുകൊണ്ടാണെന്നാണെന്നവര്‍ 

വിശ്വസിക്കുന്നു. പ്രകൃതിയുടെ മകളാണ്‌, ഭൂമിജയാണ്‌ സീത. വനയാത്രയില്‍ 

താന്‍ മുന്നില്‍ നടക്കുമെന്ന്‌ രാമനോടാജ്ഞാപിച്ചവള്‍, അഗ്നിപ്രവേശത്തിനായി 

ചിത കൂട്ടാന്‍ ലക്ഷ്മണനോടാവശ്യപ്പെട്ടവള്‍, ഒടുവില്‍ സദസ്സിനു മുന്നില്‍ 

ചാരിത്രം തെളിയിക്കണമെന്നു വന്നപ്പോള്‍ അമ്മയെ മനസ്സില്‍ ധ്യാനിച്ച്‌ 

അന്തര്‍ധാനം ചെയ്യുന്ന സീതയെയാണ്‌ ലളിതാംബിക അന്തര്‍ജനം ആധുനിക 

സ്ത്രീക്കുള്ള മാതൃകയായി മുന്നോട്ടു വെക്കുന്നത്‌. 

കൈകേയിയോട്‌ ദശരഥനുള്ള ്രണയവും കാസല്യയോടുള്ള ആദരവും 

ലേഖിക സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. യുദ്ധരംഗങ്ങളില്‍ ദശരഥന്‍ പരിഗണിച്ചത്‌ കൈകേയി 

യെയായിരുന്നെങ്കില്‍ പട്ടമഹിഷിയുടെ സ്ഥാനം അലങ്കരിച്ചത്‌ കാസല്യയായിരു 

ന്നു. പുത്രവിയോഗത്താല്‍ ദു:ഖിതയായ കാസല്യയെയും പുത്രനാല്‍ ഭര്‍ത്സിക്ക 

പ്പെട്ട കൈകേയിയെയും ആശ്വസിപ്പിക്കുന്ന സുമിത്രയുടെ വ്യക്തിമഹത്വം 

ഉയര്‍ത്തികാണിക്കുന്ന ലേഖിക എന്നും സുമിത്രയുടെ സ്ഥാനം ഇരുവര്‍ക്കും പിന്നി 

ലായിരുന്നുവെന്നെഴുതുന്നു. ദശരഥന്റെ സ്ത്രീജിതത്വസ്വഭാവമായിരിക്കാം രാമനെ 

ഏകപത്നീവ്രതക്കാരനാക്കിയതെന്നും രാജധര്‍മത്തിന്റെ പേരില്‍ സീതയെ പരിത്യ 

ജിച്ചതിലെത്തിച്ചതെന്നും അന്തര്‍ജനം വിശ്വസിക്കുന്നു. 
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അമ്മ എന്തുകൊണ്ട്‌ ഒരു കാമുകിയായിരുന്നില്ലെന്നും ഭര്‍ത്താവിനെ സ്വാധീ 

നിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ലെന്നുമുള്ള രാമന്റെ ചിന്തകളെ ലേഖിക പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. 

കൈകേയിയെപ്പോലെ പിതാവിനെ കൈപ്പിടിയിലൊതുക്കുവാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നെ 

ങ്കില്‍ തനിക്ക്‌ അധികാരം നഷടപ്പെടില്ലായിരുന്നുവെന്നു കരുതുന്ന രാമനെ 

വിമര്‍ശിക്കുകയും വരത്തിനു പിന്നില്‍ കൈകേയിയുടെ ദുരയല്ലെന്നും കൈകേ 

യിക്കുണ്ടാവുന്ന പുത്രനെ രാജാവാക്കുമെന്ന്‌ വിവാഹസമയത്ത്‌ കേകയരാജാവിനു 

ദശരഥന്‍ നല്‍കിയ സത്യമാണെന്നും ലേഖനത്തില്‍ ചുണ്ടിക്കാട്ടുന്നു. രാമന്റെ മാ 

താവെങ്കിലും നിശബ്ദയാക്കപ്പെട്ട കസല്യയും ശ്രൂശിക്കപ്പെടുന്ന കൈകേയിയും 

എല്ലാവര്‍ക്കും പിന്നില്‍ ഒരു നിഴലായ്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്ന സുമിത്രയും ലോകത്തിനു 

മുന്നില്‍ വെളിപ്പെടുന്നു. 

രാത്രിയുടെ നിഗൂഡയാമങ്ങളില്‍ തന്റെ അരികില്‍ വരുമ്പോള്‍ പോലും 

സീതാരാമചരിത്രം മാത്രം നിനച്ചിരിക്കുന്ന പ്രിയനെ നോക്കി രര്‍മിള ഒരിക്കലെ 

ങ്കിലും മനസ്സില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കുമോ-ആര്യപുത്രാ, ഒന്നു പറയൂ-ഉര്‍മിളാലക്ഷ്മണ 

ന്മാരെന്ന്‌”. രാമന്റെ സീതാപരിത്യാഗം ഉനര്‍മിളയെ നൊമ്പരപ്പെടുത്തിയിരിക്കണം. 

പതിയുടെ അഭാവത്തിലും കൊട്ടാരം അവള്‍ ശ്രദ്ധിച്ചു. രാമായണത്തിന്റെ മുടുപട 

ത്തിനുള്ളില്‍ നിന്ന്‌ പുറത്തുകടന്ന്‌ ആധുനികസ്ത്രിക്കു നേര്‍വഴി കാട്ടുവാനും 

സ്ത്രീമനസ്സുകളിലെ ഇരുട്ട ഇല്ലാതാക്കുവാനുമാണ്‌ ലേഖിക പ്രാര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌. 

ബഹുഭര്‍തൃത്വം നിലനിന്നിരുന്ന സമൂഹത്തില്‍ ഒന്നിലധികം സ്ത്രീകളെ 

ഭാര്യമാരാക്കി വെച്ചിരിക്കുന്ന രാവണന്റെ നടപടിയില്‍ യാതൊരീര്‍ഷ്യയും 

മണ്ഡോദരി പ്രകടിപ്പിക്കുന്നില്ല.. എന്നാല്‍ സാധ്വികളായ സ്ത്രീകളെ ബലാല്‍ക്കാ 

രമായി കൊണ്ടുവരുന്നത്‌ മണ്ഡോദരി എതിര്‍ക്കുന്നു. സീതയെപ്പോലെ സുചരി 

തയും സാധ്വിയും പതിവ്രതയുമായ മണ്ഡോദരിയെപ്പറ്റി ആദികവി എഴുതുന്നത്‌ 

ഏറെ ആദരവോടെയാണ്‌. പാതി(രവത്യമെന്ന ബഹുമതിയില്‍ നിന്ന്‌ വനനാരിമാരും 

ഒഴിവാക്കപ്പെട്ടിട്ടില്ലന്നു മനസ്സിലാക്കാം. വനജന്യമായ സ്വഭാവമാണ്‌ ഉള്ള 
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തെങ്കിലും മഹത്വം കൊണ്ട്‌ പഞ്ചകന്യകളില്‍ ഒരാളായി മണ്ഡോദരി അവതരിപ്പി 

ക്കപ്പെടുന്നു. പഞ്ചകന്യകളില്‍ മറ്റൊരാളായ അഹല്യ വൈയക്തികഗുണം കൊണ്ട്‌ 

ഉയര്‍ന്നു നില്ക്കുന്ന സ്ത്രീയാണ. 

ബാലിയോടൊപ്പമല്ലാതെ തനിക്കൊരു ജീവിതമില്ലെന്നു പറയുന്ന താര 

പിന്നീട സുഗ്രീവന്റെ പത്നിയായി മാറുന്നതാണ്‌ കാണുന്നത്‌. ഇക്കാരണത്താല്‍ 

താരയെ കുറ്റപ്പെടുത്താനാവില്ലെന്ന്‌ അന്തര്‍ജനം വാദിക്കുന്നു. ഭാര്യാവിരഹത്താല്‍ 

ദുഃഖിതനായ രാമനോട ബാലിവധത്തിനുശേഷം തന്നെക്കുടി കൊല്ലണമെന്നും 

അപ്പോള്‍ വിരഹദു:ഖം അറിയാമല്ലോ എന്നുമാണ്‌ താര പറയുന്നത്‌. പോയ്പോയ 

കാലത്തിന്റെയും വൃത്യസ്ത വര്‍ഗങ്ങളുടെയും ആചാരമര്യാദകള്‍ കണക്കിലെ 

ടുത്തു മാത്രമേ താരയെപ്പറ്റി കല്പിക്കാനാവൂ. ഒരു പക്ഷേ വാനരരാജ്യം ആദിദ്രാ 

വിഡജനപദത്തിലെ ഒരു ഭാഗമാണെന്നും വരാം. അവിടത്തെ ആചാരവിശ്വാസങ്ങ 

ളായിരിക്കാം കിഷ്കിന്ധയില്‍ നിലനിന്നിരുന്നത്‌”. 

്രാവിഡന്മാരെ കീഴ്പ്പെടുത്തി അവരുടെ ഭൂമി കയ്യേറി ആര്യന്മാര്‍ ആധി 

പതൃം സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുന്ന ചിത്രം രാമായണ മഹാഭാരതങ്ങളില്‍ വൃക്തമാണ്‌. 

ഏതൊരു സംഭവത്തിലും സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും സ്ത്രീകളെ മാത്രം കുറ്റക്കാരികളായി 

കാണുന്ന പുരുഷാധീശ നിലപാടുകള്‍ അധികാരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടുകിടക്കുന്നു. 

സ്ത്രീകളെ ഏതു വിധേനയും അവമതിക്കാമെന്ന നിലപാടുകള്‍ക്കുനേരെയുളള 

ശ്രദ്ധ ക്ഷണിക്കല്‍ കൂടിയാണ്‌ ഈ ഗ്രന്ഥം. ജ്യേഷാഠാനുജന്മാര്‍ ഭാര്യമാരെ പര 

സ്പരം വേള്‍ക്കുന്ന സമ്പ്രദായം ദ്രാവിഡ ജനജീവിതത്തില്‍ സംഭവിച്ചിട്ടുള്ള 

താണെന്നും ആചാരങ്ങള്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും ബാധകമാണെന്നും ലേഖിക കരുതുന്നു. 

ശുദ്ധഗതിക്കാരിയും ധര്‍മിഷ്ഠയും സ്നേഹശിീലയുമായ കൈകേ 

യിക്കൊപ്പം പോകണമെന്ന കേകയരാജാവിന്റെ വാക്കുകളാണ്‌ മന്ഥരയെ അയോ 

ധ്യയിലെത്തിക്കുന്നത്‌. കൈകേയി നശിച്ചാല്‍ താനും നശിക്കുമെന്ന്‌ മന്ഥരയെ 

ക്കൊണ്ട്‌ ചിന്തിപ്പിക്കുന്നതും കൈകേയിയോടുള്ള സ്നേഹമാണ്‌. മന്ഥരയെന്ന 
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കഥാപാത്രത്തെ ഒരു വ്യക്തിയായല്ല തത്ത്വമായാണ്‌ അന്തര്‍ജനം വീക്ഷിക്കുന്നത്‌. 

കൈകേയി കുടെകൂട്ടിയ മന്ഥരയുടെ ഉള്ളില്‍ സ്നേഹമാണെങ്കില്‍ ആധുനികകാ 

ലത്ത്‌ തിരശ്ശീലക്കു പിന്നില്‍ നിന്ന്‌ ചരടുവലി നടത്തുന്നത്‌ കുടിലകളായ മന്ഥര 

മാരാണന്ന്‌ ലേഖനം ഓര്‍മപ്പെടുത്തുന്നു. എക്കാലത്തും എല്ലാവരാലും ആദരിക്ക 

പ്പെടുന്ന രാമായണമെന്ന കാവ്യത്തിലെ സര്‍വരാലും ദ്വേഷിക്കപ്പെടുന്ന, വെറുക്ക 

പ്പെടുന്ന, ശപിക്കപ്പെടുന്നകഥപാത്രം മന്ഥര...അതേ മന്ഥരയാണ്‌ രാമായണമെന്ന 

ആദികാവ്യത്തെ അനശ്വരമാക്കിയതെന്നു പി. വിജയകുമാരിയമ്മ അഭിരപായപ്പെടു 

ന്നു. രാമായണയുദ്ധത്തിനു കാരണക്കാരിയായ കുബുദ്ധിയായ ദാസിയായല്ല, 

സ്നേഹസമ്പന്നയും വിവേകിയുമായ തോഴിയായാണ്‌ മന്ഥര ഗ്രന്ഥത്തില്‍ അവത 

രിപ്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

ഏതൊരു മഹാവിപത്തിലും കുലുങ്ങാതെ കര്‍ത്തവ്യം ചെയ്യാനും ചെയ്യിപ്പി 

ക്കാനുമുള്ള മനക്കരുത്ത്‌ വിശ്വസാഹിതൃനായികമാരില്‍ ഈ ഒരേ ഒരുവള്‍ക്ക്‌-പാ 

ണ്ഡവപത്നിയായ പാഞ്ചാലിക്ക്‌ -മാത്രമേയുള്ളു എന്നാണ്‌ ലേഖികയുടെ 

അഭിപ്രായം. കള്ളച്ചുതിൽ പണയമായി അടിമയെന്നവഹേളിക്കപ്പെട്ടപ്പോള്‍ പണ 

യപ്പെട്ട ആള്‍ക്ക്‌ പണയമാക്കാവുന്ന ഒരു വസ്തുവാണോ സ്ത്രീ? ഭാര്യ ഭര്‍ത്താ 

വിന്റെ ക്രയവിക്രയവസ്തുവാണോ? എന്നാണ്‌ ദ്രൌപദി ചോദിക്കുന്നത്‌. സന്ദര്‍ഭ 

ത്തിനനുസരിച്ച്‌ പെരുമാറാനും പ്രവര്‍ത്തിക്കാനുമുള്ള കഴിവും തന്റേടവുമുള്ളവ 

ളാണ്‌ ദ്രൌപദി. പുരുഷന്‍ അവന്റെ ഇച്ഛചക്കനുസരിച്ചു സ്ത്രീയെ വസ്തുവല്‍ക്കരി 

ക്കുന്നതിനെതിരെയുള്ള സ്ത്രീയുടെ പ്രതിഷേധസ്്വരമാണിത്‌. പാഞ്ചാലിയില്ലാത്ത 

പാണ്ഡവര്‍ ശൂന്യരാണെന്നാണ്‌ ലേഖിക പറയുന്നത്‌. ഒരു പക്ഷേ ലോകത്തിലാ 

ദ്യമായി സദസ്സില്‍ നിന്നു വാദിച്ച അഭിഭാഷക ദ്രപദിയായിരിക്കാമെന്ന്‌ അടിക്കുറി 

പ്പായി കൊടുത്തിട്ടുണ്ട്‌”. സ്വാതന്ത്യബോധമുള്ള സ്ത്രീയുടെ പ്രതിഷേധസ്വര 

മാണത്‌. 
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സ്ത്രീയുടെ വീക്ഷണകോണിലൂടെ രാമായണമഹാഭാരതകഥാപാത്രങ്ങളെ 

അവതരിപ്പിക്കുകയാണ്‌ ലേഖിക. സ്ത്രീജീവിതത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണതകള്‍ അവതരി 

പ്പിക്കുന്നതോടൊപ്പം ്രശ്നവല്‍കൃത സമൂഹത്തെ ആധുനികസ്ത്രീജീവിതപരിസ 

രത്തുവെച്ച്‌ പരിചയപ്പെടുത്തുകയാണ്‌ കൃതി. നിസ്സഹായതയില്‍ ഞെരിഞ്ഞമരുന്ന 

സ്ത്രീകളുടെ ദൈനൃതയും നിസ്സംഗതയുമല്ല അവരിലെ ഈര്‍ജവും സ്ഥൈര്യവുമാ 

ആധുനികകാലത്തെ സ്ത്രീ തിരയുന്നത്‌. ഇതിഹാസപുരാണങ്ങളിലെ സ്ത്രീകഥാ 

പാത്രങ്ങളുടെ വ്യക്തിമേന്മ അടയാളപ്പെടുത്തപ്പെടുന്നതോടൊപ്പം സ്ത്രീജീവിതം 

കണ്ണിചേര്‍ക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ള ഇതിഹാസപുരാണ കഥകള്‍ ആധുനികകാലഘട്ടത്തിലും 

പുനര്‍വായിക്കപ്പെട്ടുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ ഈ കൃതി തെളിയിക്കുന്നു. സ്വാത 

ന്ത്രബോധത്തോടെ അനീതികളെ ചോദ്യം ചെയ്യുമ്പോഴും നിര്‍മിക്കപ്പെട്ട നിയ 

മങ്ങളോടുള്ള വിധേയത്തത്തെ വേരറുത്തുമാറ്റാന്‍ എഴുത്തച്ഛന്റെ സ്ത്രീകഥാപാത്ര 

ങ്ങള്‍ക്കാവുന്നില്ല. പാരമ്പര്യ കണ്ണികളെ സ്വയം അറുത്തു മാറ്റി സ്വാതന്ത്ര്യര്രഖ്യാ 

പനം നടത്തുന്നവരെയാണ്‌ ആധുനിക എഴുത്തുകാര്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

4.1.6.4 മഹാഭാരതംഃ സാംസ്കാരിക ചരിത്രം 

വൈരുദ്ധ്യാത്മകമായ മഹാഭാരതം മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത മേഖ 

ലകളിലേക്ക്‌ എങ്ങനെ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലുന്നു എന്ന്‌ വൃത്യസ്ത കഥാസന്ദര്‍ഭങ്ങളെ 

അടിസ്ഥാനമാക്കി വിശദീകരിക്കുന്ന ഗ്രന്ഥമാണ്‌ മഹാഭാരതം:സാംസ്കാരിക 

ചരിതം. ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവിന്റെ വ്യക്തിപരമായ വായനക്കും സനന്ദര്യബോധത്തിനു 

മനുസരിച്ചാണ്‌ മഹാഭാരതം വിലയിരുത്തപ്പെടുന്നത്‌. ഇതിഹാസകൃതി ചരിത്രപര 

മായും സാംസ്കാരികപരമായും പഠിക്കുകയാണ്‌ ഇതില്‍. ഉല്‍പാദനം, ഉപഭോഗം, 

നിയന്ത്രണം, പ്രതിനിധാനം, സ്വത്വം എന്നിവ ഉള്‍പ്പെടുന്ന സാംസ്കാരിക ശൃയംഖ 

ലാബന്ധമാണ്‌ സാംസ്കാരിക നിര്‍മിതിയെ ചരിത്രപരമായ പ്രകൃതിയാക്കി 

ത്തീര്‍ക്കുന്നതെന്നും ഈ സമീപനരീതിയെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ മഹാഭാ 

രതത്തെ പഠനവിധേയമാക്കുന്നതെന്നും സുനില്‍. പി. ഇളയിടം പറയുന്നു”. 
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നിരവധി ചോദ്യങ്ങളാല്‍ സമ്വന്നമാണെങ്കിലും എല്ലാ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്കുമുള്ള 

ഉത്തരം തരാന്‍ മഹാഭാരതത്തിനു കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ടോ എന്നന്വേഷിക്കുമ്പോള്‍ ഇല്ല 

എന്നിടത്താവും എത്തിച്ചേരുക. കൌരവസഭയില്‍ വെച്ച്‌ പാഞ്ചാലി ചോദിക്കുന്ന 

ചോദ്യങ്ങള്‍, യുദ്ധഭൂമിയില്‍ വെച്ച്‌ അര്‍ജുനന്‍ കൃഷ്ണനോടു ചോദിക്കുന്നവ, 

കര്‍ണന്റെ, യൂധിഷഠിരന്റെ, ഗാന്ധാരിയുടെ, തുടങ്ങി നിരവധി ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ഇപ്പോഴും പര്യാപ്തമായ ഉത്തരങ്ങള്‍ ലഭ്യമായിട്ടില്ല. മഹാഭാരതം അവസാനിക്കു 

മ്പോള്‍ കൃഷ്ണന്റെ ഉത്തരമല്ല അര്‍ജുനന്റെ ചോദ്യങ്ങളാണ്‌ അവശേഷിക്കുന്ന 

തെന്ന അമര്‍ത്ത്യസെന്നിന്റെ അഭിഗ്രായം ഗ്രന്ഥകാരന്‍ ഉദ്ധരിക്കുന്നു”. 

മഹാഭാരതത്തിലെ ഏറ്റവും മഹത്തായ പര്‍വമായി ചൂണ്ടിക്കാണിക്കപ്പെടു 

ന്നത്‌ സ്ത്രീപര്‍വമാണ്‌. വിവാഹത്തിലേക്കു പ്രവേശിക്കുമ്പോള്‍ സ്വയം സ്വീകരിച്ച 

അന്ധത ഗാന്ധാരി അഴിച്ചുമാറ്റുന്നത്‌ യുദ്ധഭൂമിയിലാണ്‌. ബന്ധുജനത്തിന്റെ മൃതശ 

രീരങ്ങള്‍ കണ്ട്‌ സഹിക്കവയാതെ ഗാന്ധാരി കൃഷ്ണനെ ശലപിക്കുന്നതും 

കൃഷ്ണന്റെ മറുപടിയും അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടില്‍ അവതരിപ്പിക്കപ്പെട്ടതി 

നെക്കുറിച്ച്‌ ശ്ലാഘിച്ചതിനൊപ്പം സ്ത്രീപര്‍വത്തോടെ മഹാഭാരതാഖ്യാനം ഏതാണ്ട 

വസാനിച്ചതായും ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. മഹാഭാരതത്തിന്റെ പരിണാ 

മഘട്ടവും പാഠചരിത്രവും വിശദീകരിക്കുന്ന ഈ ഭാഗത്ത്‌ മഹാഭാരതം ഒരു പാഠ 

മല്ല പാരമ്പര്യമാണെന്ന കാഴ്ചപ്പാടിലെത്തുന്നതായി കാണാം. മഹാഭാരതകഥ 

യുടെ യഥാര്‍ത്ഥ ഈന്നിത്ൃയം വെളിപ്പെടുന്നത്‌ മഹാഭാരതം കിളിച്ചാട്ടിലാണെന്ന്‌ 

ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌ കണ്ടെത്തുന്നു. 

1580ല്‍ മുഗള്‍ ച്രകവര്‍ത്തിയായ അകബറിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശ്രപകാരം കൊട്ടാര 

ത്തിലെ പേര്‍ഷ്യന്‍-സംസ്കൃതപണ്ഡിതന്മാരുടെ ശ്രമഫലമായാണ്‌ ചരിത്രകാര 

നായ അബുഫസലിന്റെ അവതാരികയോടു കുടി മഹാഭാരതത്തിന്‌ പേര്‍ഷ്യന്‍ഭാ 

ഷയിലുണ്ടായ വിവര്‍ത്തനമായ റസഥ്ന്മാമ പുറത്തുവന്നത്‌. മഹാഭാരതത്തെ ഒരു 

ബ്രാഹ്മണവ്യവഹാരമായി മാത്രം നോക്കിക്കാണുന്ന നമ്മുടെ പരമ്പരാഗതബോധ്യ 
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ങ്ങള്‍ക്കെതിരായ ഏറ്റവും ്രബലമായ വിമര്‍ശനസ്ഥാനംകൂടിയായി റന്ഥമ്ന്ാമ 

അവശേഷിക്കുന്നുവെന്ന്‌ സുനില്‍. പി. ഇളയിടം നിരീക്ഷിക്കുന്നു”. 

ഇതരലൈംഗിക വിഭാഗക്കാര്‍ക്ക്‌ മഹാഭാരതകാലത്തുതന്നെ പ്രാമുഖ്യമു 

ണ്ടെന്നു തെളിയിക്കുന്നു അംബ, അര്‍ജുനന്റെയും ഉലൂപിയുടെയും മകനായ ഇരാ 

വാന്‍, അര്‍ജുനന്റെ ബൃഹന്നള എന്നിവരുടെ കഥകള്‍. ഭീഷ്മരുടെ മരണത്തിന്‌ 

കാരണമാവുന്ന ശിഖണ്ഡിയും, പാണ്ഡവരുടെ അജ്ഞാതവാസക്കാലത്തെ 

അര്‍ജുനന്റെ ബൃഹന്നളാരൂപവും മഹാഭാരതകഥയില്‍ സുപ്രധാന പങ്കു വഹിക്കു 

ന്നു. ധര്‍മാധര്‍മങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള ദ്വന്ദം, ജീവിത നിരര്‍ത്ഥകതകള്‍ തുടങ്ങി വിവിധ 

തലങ്ങളില്‍കുടിയാണ്‌ മഹാഭാരതജിവിതം കടന്നുപോകുന്നതെങ്കിലും അതിന്‌ 

തെളിച്ചവും ഓജസ്സും നല്‍കുന്നത്‌ അതിലെ സ്ത്രീജീവിതങ്ങളാണ്‌. ദുര്യോധ 

നന്റെ ജീവന്‍ പോകുന്നദിവസം വരെയും അനുഗൃഹത്തിനായി അരികിലെത്തിയ 

മകനോട്‌ ധര്‍മം ജയിക്കും എന്നാണ്‌ ഗാന്ധാരി പറയുന്നത്‌. ഒടുവില്‍ യുദ്ധഭൂമി 

യില്‍ വെച്ച്‌ യാദവവംശം നശിക്കുമെന്ന ശാപം കേള്‍ക്കുമ്പോഴും കൃഷ്ണനത് 

സര്‍വാത്മനാ സ്വീകരിക്കുന്നതും ഗാന്ധാരിയോടുള്ള ആദരവും ആ തിക്ഷ്ണസ്വവരര 

ത്തിന്റെ ശക്തിയും അറിയുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌. കുരരവസഭയില്‍വെച്ച്‌ ശപിക്കാനൊ 

രുങ്ങിയ ദ്രാപദിയെ ഗാന്ധാരി തടഞ്ഞില്ലായിരുന്നുവെങ്കില്‍ മഹാഭാരത ജീവിതം 

ശാപങ്ങളാല്‍ കൂടുതല്‍ ദു:സ്സഹമായേനേ. മഹാഭാരതത്തിന്റെ ്രകാശസ്ഥാനമായി 

സുനില്‍. പി. ഇളയിടം അടയാളപ്പെടുത്തുന്ന സ്ത്രീകഥാപാത്രങ്ങളില്‍ ഒരാള്‍ 

ഗാന്ധാരിയാണ്‌. 

യുദ്ധത്തിനുശേഷം ധൃതരാഷ്ട്രരും ഗാന്ധാരിയും വാനവഡ്രസ്ഥത്തിനായി 

പുറപ്പെടുമ്പോള്‍ കൂടെ പോകുന്ന കുന്തിയെ തടഞ്ഞുകൊണ്ട്‌, യുദ്ധത്തിനു പ്രേരി 

പ്പിക്കുകയും പൊരുതി ജയിക്കാന്‍ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടു രാജ്യം 

കിട്ടിയപ്പോള്‍ തങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ചുപോകുന്നതെന്തെന്ന ഭീമന്റെ ചോദ്യത്തിന്‌ 

മോഹമുക്തയായ തനിക്ക്‌ രാജ്യമോഹമില്ലെന്നും ധര്‍മം രക്ഷിക്കാനാണ്‌ താന 

273



ങ്ങനെ പറഞ്ഞതെന്നുമായിരുന്നു കുന്തിയുടെ മറുപടി. ധര്‍മപരിപാലനമാണ്‌ ഉദ്ദേ 

ശിച്ചിരുന്നതെങ്കിലും യുദ്ധത്തില്‍ അതെത്രത്തോളം പാലിക്കപ്പെട്ടു എന്നതിനെക്കു 

റിച്ചുള്ള ആശങ്കയായിരിക്കാം കുന്തിയെക്കൊണ്ടതു പറയിപ്പിച്ചത്‌. നിങ്ങളുടെ അഭി 

മാനം വീണ്ടെടുക്കാനാണ്‌ ഞാന്‍ യുദ്ധം ചെയ്യാന്‍ പറഞ്ഞത്‌. എനിക്ക്‌ രാജ്യം 

വേണ്ട. നിത്യമായ യാതനകളാല്‍ കൂട്ടിയിണക്കപ്പെട്ടതാണ്‌ എന്റെ ജീവിതം. ഇനി 

എനിക്കെന്തിന്‌ രാജ്യം ഇരാവതി കാര്‍വെയുടെ നിരീക്ഷണം ഉദ്ധരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 

കൂന്തിയെന്ന സ്ത്രീകഥാപാത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തന്റെ നിലപാട ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌ 

വ്യക്തമാക്കുന്നു. ചരിത്രത്തിന്റെ അടിത്തറയില്‍നിന്നുകൊണ്ട്‌ മഹാഭാരതം പഠി 

ക്കുകയാണ്‌ ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവ്‌. 

ആധുനിക രചനകളില്‍ ഇതിഹാസപുരാണ കാലഘട്ടങ്ങളിലെ സാമൂഹിക 

വ്യവസ്ഥിതികളെ അവതരിപ്പിക്കുന്നതോടൊപ്പം ഗ്രന്ഥകർത്താക്കൾ സ്വന്തം നില 

പാടുകളും വ്ൃക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. സ്മൃതിശാസ്ത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ അധീനപ്പെട്ടുകൊണ്ടുള്ള 

ധര്‍മനിീതികള്‍ക്കും സ്ത്രീകളെ അടിച്ചമര്‍ത്താന്‍ മാത്രം സൃഷ്ടിച്ച സാമൂഹിക 

ആചാരക്രമങ്ങള്‍ക്കുമെതിരെ വൈയക്തികമായ  സ്വാതന്ത്രബോധത്തിലൂന്നി 

ക്കൊണ്ടാണ്‌ ഓരോ കഥാപാത്രങ്ങളും പുനരാവിഷകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണാ 

ധിപതൃത്തിന്റെയും പുരുഷാധിപത്യത്തിന്റെയും നിര്‍ണയങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ 

സ്വാതന്ത്ര്യത്തിലൂന്നിയ സ്ത്രീയുടെ മൂല്യബോധമാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ അവതരിപ്പിച്ച 

ത്‌. സ്ത്രീഅടിമത്തത്തിന്റെതായ ചരിത്രം പരിശോധിക്കുന്നതോടൊപ്പം 

സ്ത്രിസ്വാതന്ത്രയം വിളംബരം ചെയ്യുന്ന പുതിയ കാലമാണ്‌ ഇതിഹാസപുരാ 

ണങ്ങളുടെ പുനര്‍വായനകളില്‍ വെളിപ്പെടുന്നത്‌. 

274



കുറിപ്പുകള്‍ 

1. ലീലാവതി, എം. 1996, മലയാളകവിതാസാഹിത്യചരിത്രം, മുന്നാം പതിപ്പ്‌, കേരള 

സാഹിത്യ അക്കാദമി, പു. 142 

2, കുട്ടിക്കൃഷ്ണമാരാര്‍, 1989, കല ജീവിതം തന്നെ, മാതൃഭൂമി, പു.229 

3, ഗീത, പി. 2014, സീതയിലെ സീത, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, കേരള ഭാഷാ ഇന്‍സ്ററിറ്റ്യൂട്ട. 

പു.86 

4. നാരായണപിഷാരടി, കെ. പി, 1997, ഇരയിമ്മന്‍തമ്പിയുടെ ആടുക്കഥകള്‍, മുന്നാം 

പതിപ്പ്‌, കേരള സാഹിത്യ അക്കാദമി, പു. 8 

5. ലീലാവതി, എം. 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ പവ്രസിദ്ധീകര 

ണം, പൂ. 882 

6. സുനില്‍, പി. ഇളയിടം. 2020, മഹാഭാരതം സാംസ്കാരികചരിത്രം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 658 

7. കുമാരനാശാന്‍, 1993, ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത, മൂന്നാം പതിപ്പ്‌, പൂര്‍ണ പബ്ദിക്കേ 

ഷന്‍സ്‌, പൂ. 39 

8. ലീലാവതി, എം. 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, പു. 

888 

9, സുകുമാര്‍, അഴീക്കോട്‌. 2012, ആശാന്റെ സീതാകാവ്യം, നാലാം പതിപ്പ്‌, ലിപി 

പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, പു. 45 

10. സുകുമാരന്‍നായര്‍, ചെമ്പൂര്‍. സമ്പാ:, 2006, വള്ളത്തോള്‍ കവിതാപഠനം, ഒന്നാം 

പതിപ്പ്‌, കേരള ഭാഷാ ഇന്‍ സ്റിറ്റയൂട്ട, 217 

11. ലീലാവതി, എം, 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, 

പു.926 

12. നാരായണമേനോന്‍, വള്ളത്തോള്‍, 1930, കൊച്ചുസീത, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, മംഗളോ 

ദയം അച്ചുകൂടം, പു. 44 

13. ലീലാവതി, എം. 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, al}. 

225 

275



14. നാരായണമേനോന്‍, വള്ളത്തോള്‍. 1930, കൊച്ചുസീത, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, മംഗളോ 

ദയം അച്ചുകൂടം 

15. ----------, 2010, മാതൃവന്ദനവും മറ്റു ്രധാന കവിതകളും, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഡി. 

സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 49 

16. ഉണ്ണികൃഷണന്‍നായര്‍, വി 1962, വള്ളത്തോള്‍, മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌, പു. 446 

17. തോമസ്‌, കെ. വി. (സമാഃ), 2014, സാഹിതൃദര്‍ശനം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, ലിപി പബ്ലി 

ക്കേഷന്‍സ്‌ 

18. ജോര്‍ജ്‌, കെ. എം, 2018, ആധുനിക മലയാളസാഹിത്ൃയചരിത്രം ്രസ്ഥാനങ്ങളിലൂ 

ടെ, മൂന്നാം പതിപ്പ്‌, ഡി. സി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, പു. 916 

19. ശ്രീകണ്ഠന്‍നായര്‍, സി. എന്‍. 2002, കാഞ്ചനസീത, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, പൂര്‍ണ പബ്ദി 

ക്കേഷന്‍സ്‌, കോഴിക്കോട്‌ 

20. രമേശന്‍, പി, 2008, ഇനി ഞാന്‍ ഉറങ്ങട്ടെ, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, ഇന്‍സൈറ്റ്‌ ബുക്‌സ്‌, 

പു. 53 

21. അതേ പുസ്തകം, പു. 57 

22. സുനില്‍, പി. ഇളയിടം. 2020, മഹാഭാരതം സാംസ്കാരികചരിത്രം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 555 

23. ഗ്തിഭാ, റായ്‌, 2018, ദ്രയപദി, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 8 

24. സുരേന്ദ്രന്‍, കെ, 1990, സീതായനം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, സാഹിതയ പ്രവര്‍ത്തക സഹ 

കരണ സംഘം, പു. 16 

25, തോട്ടക്കാട്ട, ഇക്കാവമ്മ, 1891, സുഭദ്രാര്‍ജുനം ഭാഷാനാടകം, മൂന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഗുട്ടന്‍ബര്‍ഗ്‌ അച്ചുകൂടം, പു. 15 

26. അതേ പുസ്തകം, പു. 10 

27. അതേ പുസ്തകം, പു. 10 

28. ശ്രീകണ്ഠന്‍നായര്‍, സി. എന്‍, 1961, കാഞ്ചനസീത, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, പൂര്‍ണ 

പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌, പു. 21 

29. ദേവിക, ജെ, 2015, മലയാള സാഹിതൃത്തിലെ തായ്കുലം, സാറാ ജോസഫിന്റെ 

സമ്പൂര്‍ണ്ണ കഥകള്‍, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌,കറന്റ ബുക്‌സ്‌, പു. 11 

276



30. പരമേശ്വരന്‍നായര്‍, പി. കെ. 2014, മലയാള സാഹിതൃ ചരിത്രം, പതിമൂന്നാം പതി 

പ്‌, പു. 271 

31. കുട്ടിക്കൃഷണമാരാര്‍, 2013, ഭാരതപരൃടനം, അന്‍പത്തിയേഴാം പതിപ്പ്‌, 

മാരാര്‍സാഹിതൃരപകാശം, പു. 25-26 

32. അതേ പുസ്തകം, പൂ.52 - 

33. അതേ പുസ്തകം, പു. 57 

34. സുനില്‍, പി. ഇളയിടം. 2020, മഹാഭാരതം സാംസ്കാരികചരിത്രം, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 556 

35. സ്ത്രീകളെ അധ:സ്ഥിതമനുഷ്യജീവികളായിട്ടാണ്‌ കാന്റ്‌ കണ്ടത്‌ എന്നാല്‍ ഒരു 

പുരുഷനായി പിറക്കുന്ന്രത തന്നെ മഹത്ത്വമേറിയാണ്‌ ഒരു സ്ത്രീയായി പിറക്കു 

ന്നതെന്ന വിറ്റ്മാന്റെ അഭിപ്രായത്തെ പനോളി പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. പനോളി. വി. 

1998, വാല്മീകിയുടെ സീത, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌, പു. 2, 4 

36. അതേ പുസ്തകം, പു. 6 

37. പനോളി, വി.1998, വാല്മീകിയുടെ സീത, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌, പു. 

14 

38. അവള്‍ നില്ക്കുന്നപോല്‍ നില്ക്കും 

അവളെപ്പോല്‍ നടന്നീടും 

അവള്‍പോല്‍ ഭുഷയണിയും 

അയോദ്ധ്യയില്‍ നതാംഗിമാര്‍. 

പനോളി, വി. 1998, വാല്മീകിയുടെ സിത, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌, 

പു. 15 

39, പനോളി, വി. 1998, വാല്മീകിയുടെ സീത, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌, പു. 

50 

40. ലീലാവതി, എം. 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, പു. 

988 

41. --------, 2015, ഭാരതസ്ത്രീ, രണ്ടാം പതിപ്പ്‌, ഗുരുവായൂര്‍ ദേവസ്വം, പു.991 

277



42. ലളിതാംബിക അന്തര്‍ജനം, 2012, സീത മുതല്‍ സത്യവതി വരെ, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 49 

43. വിജയകുമാരിയമ്മ, പി. 2009, ഇതിഹാസപുത്രിമാര്‍, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, നാഷണല്‍ 

ബുക്സ്റ്റാള്‍ (വിതരണം), പു. 42 

44. ലളിതാംബിക അന്തര്‍ജനം, 2012, സീത മുതല്‍ സത്യവതി വരെ, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, 

ഡി. സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 69 

45. ്രതീക്ഷിച്ചിരുന്നതുപോലെത്തന്നെ ഈ പണയപ്പെടുത്തല്‍ ദ്രപദി അംഗീകരി 

ക്കുന്നില്ല. അതിസമര്‍ത്ഥയായ പ്രാഡ്വിപാകയെപോലെ അവര്‍ തന്റെ ഭാഗം വാദി 

ക്കുന്നത്‌ വ്യാസന്‍ പകര്‍ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. (ഒരു പക്ഷെ, ലോകത്തില്‍ ആദ്യമായി സദ 

സ്സില്‍ നിന്നു വാദിച്ച അഭിഭാഷക പാഞ്ചാലിയായിരിക്കാം) ലളിതാംബിക 

അന്തര്‍ജനം, 2012, സീത മുതല്‍ സത്യവതി വരെ, ഒന്നാം പതിപ്പ്‌, ഡി. സി. 

ബുക്‌സ്‌, പു. 69 

46. സുനില്‍, പി. ഇളയിടം. 2020, മഹാഭാരതം:സാംസ്കാരിക ചരിശ്രം, ഒന്നാം പതി 

പ്‌, ഡി, സി. ബുക്‌സ്‌, പു. 27 

47. അതേ പുസ്തകം, പു. 65-66 

48. അതേ പുസ്തകം, പു. 588 

49. അതേ പുസ്തകം, പു. 655 

50. അതേ പുസ്തകം, പു. 893 

278



ഉപസംഹാരം 

സമൂുഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും:എഴുത്തച്ഛ൯്‌ ക്ൃതികമള അടിസ്ഥാനമാക്ക? 

യുള്ള ഒരു പഠനം എന്ന ഈ ഗവേഷണത്തില്‍ സമൂഹനിര്‍മിതി സങ്കല്‍പം 

സൈദ്ധാന്തികമായി വിശകലനം ചെയ്യുകയാണ്‌ ആദ്യം ചെയ്തത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ സമു 

ഹനിര്‍മിതിയും സ്ത്രീയും എന്നത്‌ സവിശേഷമായും സമൂഹം, സാമൂഹികബന്ധ 

ങ്ങള്‍, പൊതുമണ്ഡലം എന്നിവ പൊതുവായും വിശകലനം ചെയ്ത്‌ സമുഹ 

നിര്‍മിതിയിലെ സ്ത്രീ ഇടപെടലുകള്‍ എങ്ങനെ എന്നതാണ്‌ പഠിച്ചത്‌. കൊളോ 

ണിയല്‍ ആധുനികത, നവോത്ഥാനം, ആധുനികത എന്നിവ ചരിത്ര പശ്ചാത്തല 

മെന്ന നിലയില്‍ ലഘുവായി പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

മധ്യകാലകേരളത്തിലെ സ്ത്രീജീവിതം മണിപ്രവാളകൃതികള്‍, നാടന്‍പാട്ടു 

കള്‍, തെക്കന്‍ പാട്ടുകള്‍, വടക്കന്‍ പാട്ടുകള്‍, വേദോപനിഷത്തുകള്‍ എന്നിവ അടി 

സ്ഥാനമാക്കി പരിശോധിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മധ്യകാല കേരളീയജീവിതത്തിന്റെ ചിത്രം ഇവ 

യില്‍ നിന്നു ലഭിക്കുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഭക്തിപ്രസ്ഥാനം, എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ 

നൈതികത എന്നിവ വിശകലനം ചെയ്തതിനു ശേഷം അധ്യാത്മരാമായണം കിളി 

പ്പാട്ു, മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ട എന്നീ കൃതികളെ അടിസ്ഥാനമാക്കി എഴുത്തച്ഛന്‍ 

കൃതികളിലെ സാമുഹികജിീവിതം അപഗ്രഥിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 

പ്രബന്ധത്തിന്റെ മുഖ്യഭാഗമായ മുന്നാം അധ്യായം എഴുത്തച്ഛന്‍ കൃതികളിലെ 

സമൂഹനിര്‍മിതിയാണ്‌ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥ സ്ത്രീനിര്‍മിതിയെ 

സ്വാധീനിച്ചതെങ്ങനെയെന്നും പരിശോധിക്കുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ മധ്യകാലകേരളത്തില്‍ 

നിലനിന്നിരുന്ന അടിമസമ്ത്രദായം, ശിക്ഷാരീതി, ആചാരങ്ങള്‍, സ്മൃതികളുടെ 

സ്വാധീനം എന്നിവ പരിശോധിച്ച്‌ സ്ത്രീജീവിതം പഠനത്തിനെടുക്കുകയാണ്‌ 

ചെയ്തത്‌. തുടര്‍ന്നുള്ള ഭാഗത്ത്‌ സീത, ശബരി, ദ്രപദി, ശകുന്തള, അംബ എന്നീ 

കഥാപാത്രങ്ങളെ വൃത്യസ്ത ഇതിഹാസപുരാണ കൃതികള്‍ അടിസ്ഥാനമാക്കി 

അപഗ്രഥിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
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നാലാമധ്യായത്തില്‍ പില്‍ക്കാലത്തുണ്ടായ വൃത്യസ്ത സാഹിത്യരുപങ്ങളിലു 

ള്ള എഴുത്തച്ഛന്റെ രാമായണ-മഹാഭാരതാദി കൃതികളുടെയും കഥാപാത്രങ്ങളു 

ടെയും സ്വാധീനം വിശകലനം ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. 

നിലനില്‍ക്കുന്ന സാമുഹികവ്യവസ്ഥക്കകത്ത്‌ നിന്നുകൊണ്ട്‌ സ്ത്രീസമുഹം 

നേരിടുന്ന നിയമങ്ങളും വെല്ലുവിളികളും (ഗ്പതിരോധിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്വാതന്ത്ര്ൃത്തിലൂ 

ന്നിയ സമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദം എന്ന കാഴ്ചപ്പാടാണ്‌ 

പ്രബന്ധം മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. ജാതി, മതം, പുരുഷകേന്ദ്രിത നിയമങ്ങള്‍, ലിംഗ 

വിവേചനം, ആചാരങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവ നിര്‍വചിച്ചു സ്ത്രീയെ ചരിത്രപരമായി മാറ്റി 

യെടുക്കുക എന്നതാണ്‌ നിര്‍മിതിവാദപരമായ പഠനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. സാമൂഹിക 

സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്കു കീഴില്‍ നിഷ്ക്രിയരായിരിക്കുകയല്ല അവ സ്ത്രീകള്‍ക്കുമേല്‍ 

ചുമത്തിയ നിയമങ്ങള്‍ മറികടക്കാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌ ആധുനികസ്ത്രീ നടത്തിക്കൊ 

ണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. മാനസികവും ശാരീരികവുമായ അടിമത്തത്തില്‍ നിന്നുള്ള മോചന 

ത്തിലുടെ പനരത്വബോധമുള്ള സമൂഹത്തില്‍ സ്വന്തമായ ഇടം ഉറപ്പിക്കുവാനാണ്‌ 

ആധുനികസ്ത്രീ ശ്രമിക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ വിശകലനം ചെയ്യുവാന്‍ പ്രബന്ധത്തി 

ലുടെ സാധിച്ചിടുണ്ട്‌. 

എഴുത്തച്ഛന്‍കൃതികളിലെ സാമൂഹികജീവിതം ജാതിവ്യവസ്ഥ, പുരുഷ 

നിര്‍മിത നിയമങ്ങള്‍, ലിംഗപദവി, സ്മൃതിശാസ്ത്ര നിയമങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവയാല്‍ 

നിര്‍വചിക്കപ്പെടുകയും നിയന്ത്രിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്തതായി രാമായണ-മഹാഭാര 

താദി കിളിപ്പാട്ടുകൃതികളില്‍ ചിത്രണം ചെയ്യപ്പെടുന്നു. സാമൂഹിക അരാജകത്വം 

അതിജീവിക്കാന്‍ സ്ത്രീകള്‍ നടത്തിയ പോരാട്ടങ്ങള്‍ തെക്കന്‍ പാട്ടുകള്‍, വടക്കന്‍ 

പാട്ടുകള്‍ എന്നിവയില്‍ പ്രകടമാണ്‌. വേദകാലത്ത്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം അനുഭവിച്ചിരുന്നെ 

ങ്കിലും ഇതിഹാസകാലമായപ്പോഴേക്കും സ്ത്രീകള്‍ ഗാര്‍ഹികാകത്തളങ്ങളില്‍ ഒതു 

ക്കപ്പെട്ടു. ആണധികാര-ജാത്യധികാര ഘടന നിശ്ചയിച്ചുറപ്പിച്ചതാണ്‌ സ്ത്രീ-പു 

രുഷ വിവേചനം. അത്‌ ്രകൃതിയാല്‍ നിര്‍ണയിക്കപ്പെട്ടതല്ല. 
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പുരുഷപക്ഷപാതപരമായ നിയമങ്ങളിലുടെ സ്ത്രീസമൂഹത്തെ നിയന്ത്രിച്ച്‌ 

അകത്തളങ്ങളില്‍ ഒതുക്കിയതില്‍ സ്മൃതിശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായ 

പങ്കുണ്ടെന്ന്‌ മനുസ്മൃതി, ശാങ്കരസ്മൃതി, ശുക്രനീതി, അര്‍ത്ഥശാസ്ത്രം, ചാണക്യ 

സൂത്രം എന്നിവയുടെ പരിശോധനയില്‍ നിന്നും കണ്ടെത്താനാവുന്നു. സ്മൃതി 

ശാസ്ത്ര ഗ്രന്ഥങ്ങളുടെ സ്വാധീനം രാമായണ -മഹാഭാരതാദി കിളിപ്പാട്ടുകൃതിക 

ളിലും വ്യക്തമാകുന്നുണ്ട്‌. മധ്യകാലകേരളത്തിലെ ജാതിവ്യവസ്ഥയിലുന്നിയ 

സാമുഹികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ ജീവിക്കുമ്പോഴും അതിന്റെ പരിധിയില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ 

സീത, ശബരി, ദ്രൌപദി, ശകുന്തള, അംബ എന്നീ കഥാപാത്രങ്ങളിലൂടെ അധികാര 

ഘടനയെ ചോദ്യം ചെയ്യാനുള്ള ശ്രമം എഴുത്തച്ഛനില്‍ കണ്ടെത്താന്‍ കഴി 

യുന്നുണ്ടെങ്കിലും ഇതിഹാസപുരാണപരമായ ആദര്‍ശസ്ത്രീത്വം ഉറപ്പിക്കുക എന്ന 

തില്‍ രാമായണ-മഹാഭാരതാദി കിളിപ്പാട്ടു കൃതികള്‍ക്കും പങ്കുണ്ട്‌ എന്ന്‌ മനസ്സി 

ലാക്കുവാന്‍ പഠനത്തിലൂടെ കഴിയുന്നുണ്ട്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥക്കെതിരെ പ്രഖ്യാ 

പനങ്ങള്‍ നടത്തുന്ന എഴുത്തച്ഛന്‍പാഠങ്ങളുടെ നവോത്ഥാന മൂല്യം വളരെ പ്രധാന 

പ്പെട്ടതാണ്‌. ചാതുര്‍വര്‍ണ്യവ്യവസ്ഥക്കകത്തുനിന്നാണ്‌ എഴുത്തച്ഛന്‍ ഇത്തരം നില 

പാടുകള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ ഗ്രസക്തമാണ്‌. 

പുരുഷകേന്ദ്രിത സാമൂഹികവ്യവസ്ഥയില്‍ സ്ത്രീകള്‍ അരക്ഷിതരാണെന്ന 

ബോധത്തോടെ സ്വന്തം അനുഭവപരിസരത്തുവെച്ചാണ്‌ ആധുനിക എഴുത്തുകാര്‍ 

രചന നിര്‍വഹിക്കുന്നത്‌. എഴുത്തുകാരുടെ കാഴ്ചപ്പാട, സമീപനരീതി, അഭിരുചി 

എന്നിവയനുസരിച്ചാണ്‌ ഇതിഹാസകഥാപാത്രങ്ങളും സന്ദര്‍ഭങ്ങളും പുനരാവി 

ഷ്കരിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. പുരാണേതിഹാസങ്ങളിലെ കഥാപാത്രങ്ങളുടെ ജീവിത 

സങ്കീര്‍ണതകള്‍ ആധുനിക എഴുത്തുകാരിലുണ്ടാക്കിയ അനുരണനങ്ങളാണ്‌ ഇതി 

ഹാസങ്ങളുടെ പുനരാവിഷ്കാരങ്ങളില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്നത്‌. എഴുത്തച്ഛന്റെ സര്‍ഗാ 

ത്മകശക്തി ആധുനിക എഴുത്തുകാരെ പ്രചോദിപ്പിച്ചിരിക്കണം. സംസ്കൃതഭാഷ 

സാധാരണജനതക്ക്‌ അപ്രാപ്യമായിരുന്ന കാലത്ത്‌ സമൂഹത്തില്‍ പ്രചരിച്ചത്‌ 

അധ്യാത്മരാമായണം കിളിപ്പാട്ടും മഹാഭാരതം കിളിപ്പാട്ടുമാണ്‌. പഴയ വ്യവസ്ഥയെ 
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ക്കുറിച്ച ബോധ്യപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുതന്നെ തങ്ങളുടേതോയ ഇടം ഉറപ്പിക്കുന്ന 

പുതിയ സമൂഹത്തെ നിര്‍മിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌ ആധുനിക എഴുത്തുകാര്‍. നില 

നില്‍ക്കുന്ന സാമുഹിക വ്യവസ്ഥക്കകത്തു നിന്നുകൊണ്ട്‌ സാമൂഹിക അനീതിയെ 

അടയാളപ്പെടുത്താനും ഗ്പതിരോധിക്കാനും ചോദ്യം ചെയ്യാനും സ്വന്തം കൃതികളി 

ലുടെ എഴുത്തച്ഛന്‍ ശ്രമിച്ചതായി ്പബന്ധം കണ്ടെത്തുന്നു. 
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