
13
शिक्षा की भारतीय दृष्‍टि

प्रत्येक समाज की अपनी कतिपय आवश्यकताए ँहोती 
ह ैऔर ये आवश्यकताए ँसमाज के द्वारा, समाज के 
सदस्यों के द्वारा ही परू्ण की जाती हैं। प्रश्‍न ह,ै क्या 
प्रत्येक समाज की आवश्यकताएँ समान होती हैं? 
क्या उन आवश्यकताओ ं के स्रोत समान होते हैं? 
क्या उन आवश्यकताओ ंको परू्ण करने के साधन भी 
समान होते हैं? इस प्रश्‍न के प्रत्युत्तर में पनु: प्रश्‍न समक्ष 
आता ह,ै क्या सभी समाज समान होते हैं? उत्तर ह ै
नहीं, कदापि नहीं। व्यक्‍त‍ि भिन्न हैं तो उन व्यक्‍त‍ियों से 
निर्मित समाज भी भिन्न होते हैं और उन समाजों की 
आवश्यकताए ँभी भिन्न होती हैं। ‘भिन्नता के समाज’ 
में ‘एकत्व’ की आकांक्षा वस्तुत: अति महत्वाकांक्षा 
ह ैजो किसी भी दृष्‍टि से समीचीन नहीं ह।ै भारत का 
समाज भी एक भिन्न प्रकार का समाज ह ैजो भिन्न 

प्रत्येक संस क्ृ ति की अपनी एक शिक्षा होती ह ैऔर प्रत्येक शिक्षा की अपनी एक विशिष्‍ट संस क्ृ ति होती ह।ै  
इस रूप में संस क्ृ ति और शिक्षा एक-दसूरे के साथ परस्पर अतं: संबंधित हैं और एक-दसूरे को निरतर प्रभावित 
करते हैं। संस क्ृ ति का स्वरूप अभौतिक ह ैऔर वह परंपराओ,ं व्यवहार, आचरण या चितंन में प्रतिबिबित होती 
ह।ै इस तरह से अवचतेन में गहरे पैठी संस क्ृ ति मनषु्य की सोच और उस सोच से अनपु्राणित हमारे व्यवहार को 
संचालित करती ह।ै शिक्षा की संस क्ृ ति भी शिक्षा के स्वरूप को व्याख्यायित करती ह ैऔर एक संदर्भ विशषे 
में व्याख्यायित करती ह।ै यह व्याख्या भारतीय संदर्भों में ह ैतो शिक्षा का स्वरूप भी भारतीयता से अनपु्राणित 
होना चाहिए, क्योंकि शिक्षा का उपयोग उसी भारतीय समाज में किया जाना ह।ै यही शिक्षा की भारतीय दृष्‍टि 
ह ैजो भारतीय बच्चे को ही कें द्र में रखते हुए स्वयं को संपादित करती ह।ै प्रस्तुत लेख वस्तुत: इसी प्रश्‍न के 
उत्तरों का अन्वेषण करता ह ैकि अतंत: भारत की शिक्षा का स्वरूप कैसा हो। 

आवश्यकताए ँरखता ह ैऔर शिक्षा भी अपने भिन्न 
स्वरूप के माध्यम से उन आवश्यकताओ ंकी परू्ति 
का साधन और माध्यम बनती ह।ै यह भी सत्य ह ैकि 
शिक्षा सदवै अपनी संस क्ृ ति की जड़ों से जड़ुी रहती 
ह ैऔर उसके प्रति अपनी निष्‍ठा प्रकट करती ह ैऔर 
यह निष्‍ठा पनुः शिक्षा को ही सशक्‍त‍ बनाती ह।ै भारत 
की सामासिक संस क्ृ ति में शिक्षा का स्वरूप क्या हो? 

शिक्षा, ससं्कृ ति और भारतीयता 
शिक्षा का कोई एक सनुिश्‍चि‍त अर्थ नहीं ह।ै समय, 
दशे, काल और वातावरण के अनसुार शिक्षा की 
अवधारणाओ ं में निरतर परिवर्तन आता रहा है। 
तथापि शिक्षा के कतिपय शाश्‍वत सत्य या संवेदनाए ँ
होती हैं, जिनसे हर काल की शिक्षा संचालित होती 
ह।ै इन समस्त संवेदनाओ ंमें सर्वोपरि ह ैमनषु्यता या 
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मानवीय गणुों से ओत-प्रोत व्यक्‍त‍ित्व। इस अर्थ में 
शिक्षा संस्कारवान बनाने का कार्य भी करती ह ैजबकि 
शिक्षा स्वयं में एक संस्कार ह।ै 

शिक्षा के विभिन्न अर्थों का उल्लेख करने वाले 
संस्कृ त-हिदंी कोश (वामन शिवराम आप्टे ) में शिक्षा 
बहृद स्वरूपी और बहुआयामी ह।ै शिक्षा का अर्थ  
ह ै — अधिगम, अध्ययन , किसी कार्य को करने 
के योग्य होने की इच्छा, निष्णात होने की इच्छा, 
अध्यापन, शिक्षण, प्रशिक्षण, ज्ञानभिग्रहण,  
रण शिक्षा, यदु्ध विज्ञान, छह वेदांगों में से एक जिसके 
द्वारा शब्दों का सही उच्चारण तथा संधि के नियम 
सिखाए जाते हैं, विनम्र, विनम्रता, शक्‍त‍ि, कुशलता। 
प्राय: शिक्षा की चर्चा में अध्यापन, प्रशिक्षण स्वत: 
सम्मिलित हो जाते हैं लेकिन जिन बिन्दुओ ंपर चर्चा 
प्राय: नहीं होती, वे हैं रण शिक्षा अौर यदु्ध विज्ञान। 

आज के समय में शिक्षा के अर्थ के रूप में रण 
शिक्षा और यदु्ध विज्ञान का होना थोड़ा नहीं ... बहुत 
अजीब-सा लगता ह।ै रण शिक्षा और यदु्ध विज्ञान, 
इन दोनों पदों को एक बार अलग-अलग दखेने का 
प्रयास करते हैं। सर्वप्रथम यदु्ध विज्ञान के बारे में चर्चा 
करते हैं। इस पद में उसकी संकलपना स्वत: ही स्पष्‍ट 
ह ैकि यदु्ध करने की कला एक विज्ञान ह।ै यदि विज्ञान 
ह ैतो आजमाए हुए सिद्धांतों पर आधारित ह।ै यह 
यदु्ध ऐसा नहीं कि रणभमूि में जाकर योद्धा हाथ में 
कोई भी शस्‍त्र लेकर शत्रु से यदु्ध करने लगेगा। अगर 
ऐसा होगा तो पराजय अवश्यंभावी ह।ै महाभारत में 
अभिमन्यु चक्रव्यूह में चले तो गए थे लेकिन उससे 
बाहर आने का तरीका उन्‍हें मालमू नहीं था। इसी कारण 
वे वहीं शत्रुओ ंके बीच उनसे घिर गए। और उनका 
जो परिणाम हुआ वह हम सभी जानते ही हैं। अब हम 
यह समझ सकते हैं कि यदु्ध करने की अलग-अलग 

रणनीतियाँ होती हैं और यह सामने वाले शत्रु के बल, 
दम, सैन्य पराक्रम और योद्धाओ ंको दखेकर निर्धारित 
की जाती थीं। हर तरह के शत्रु के साथ हर तरह का 
यदु्ध नहीं किया जाता। अगर शत्रु बलशाली ह ैऔर 
हम उसके मक़ुाबले कमतर हैं तो बदु्धिबल का प्रयोग 
करते हुए यदु्ध को अपनी तरफ मोड़ लिया जाता ह।ै 
इतना ही नहीं, शत्रु की चाल को भी समझना इस 
यदु्ध विज्ञान का हिस्सा ह।ै विज्ञान का मतलब होता 
ह—ै विशिष्‍ट ज्ञान, व्यवस्थित ज्ञान, जो परीक्षाओ ं
के, सत्यापन के कई चरणों को पार करते हुए अतंिम 
निष्कर्ष पर पहुचँता ह।ै लेकिन किसी समय विशषे में 
जो अतंिम निष्कर्ष नज़र आता ह,ै दरअसल वह अतंिम 
नहीं ह।ै अतंिम कुछ भी नहीं ह।ै सभी चीज़ें परिवर्तन 
के योग्य हैं। यदु्ध स्वयं में एक भरा-परूा विज्ञान ह ैतो 
इस विज्ञान की ज़रूरत ही क्यों पड़ी? तो जवाब ह ैकि 
यदु्ध तो हर काल में हुए हैं और अतातायी हर यगु में 
हुए हैं तो उनके संहार के लिए यदु्ध में पारंगत होना 
ज़रूरी ह।ै आज, अभी के समय को दखेें तो लगता 
ह ैकि दशे के हर बच्चे को मिलिट्री शिक्षा दी जानी 
चाहिए। अगर यह मिलिट्री शिक्षा दशे के हर बच्चे को 
दी जाती तो आज हमें लगता कि हमारे पास करोड़ों 
मज़बतू बाज ूहैं और इन बाजओु ंपर भरोसा किया जा 
सकता ह।ै यदु्ध विज्ञान और रण शिक्षा में तरह-तरह 
के अस्‍त्र और शस्‍त्र का प्रयोग करने की कुशलता तो 
होगी ही साथ ही शत्रु को परखने, शत्रु का मनोबल 
गिराने और शत्रु को घरेने की तकनीक भी सिखायी 
जाती होगी। हाँ, एक बात और यहाँ समझते चलते हैं 
कि अस्‍त्र और शस्‍त्र में क्या अतंर ह?ै वस्तुत: अस्‍त्र 
का मतलब होता ह ैऐसा हथियार जो फें ककर चलाया 
जाता ह,ै जसेै— तीर, भाला और अभिमतं्रित हथियार। 
और शस्‍त्र ऐसा हथियार ह ैजिसे हाथ में लेकर शत्रु 
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पर प्रहार किया जाता ह।ै जैसे— गदा, तलवार आदि। 
प्राचीन ग्रन्थों में लगभग 36 प्रकार, उससे भी अधिक 
प्रकार, के अस्‍त्र-शास्‍त्रों का उल्लेख मिलता ह ैऔर 
उन सबके प्रयोग के तरीके भी अलग-अलग हैं। आज 
दशे में जिस तरह के हालात बने हुए हैं और आगे भी 
बनेंगे, उस स्थिति में मझु े शिक्षा के ये अर्थ ज़्यादा 
महत्वपरू्ण और प्रासंगिक लगते हैं। लेकिन स्कू लों में 
एनसीसी के नाम पर थोड़ी-सी परेड करा दी, बस हो 
गया कोर्स। धपू-छाँव, सखु-दखु, अच्छा-बरुा सब 
साथ-साथ ही रहता ह।ै आज की शिक्षा व्यवस्था को 
‘आज’ के हालातों से सबक तो लेना ही चाहिए। कम 
से कम यह हुनर तो द ेही दतेी कि गलत और अन्याय 
के प्रति अपना विरोध प्रदर्शित कर सकें ।

शिक्षा और कार्य करने की इच्छा 
शिक्षा, शिक्षा दर्शन और भारत की शिक्षा, ये ऐसे 
चितंन बिद ुहैं जिन्हें जितना ज़्यादा कुरेदा जाए, ये 
उतने ही गहन अर्थ के साथ प्रस्तुत हो जाते हैं। इतना 
ही नहीं कार्य को करने के योग्य होने की इच्छा होना 
भी शिक्षा के दायरे में आता ह।ै इसका यह अर्थ भी ह ै
कि शिक्षा प्राप्‍ति के लिए इच्छा होना भी ज़रूरी ह।ै 
अगर इस इच्छा को जिज्ञासा से जोड़कर दखेा जाये, 
तो बच्चे स्वभाव से ही नया जानने-परखने, ‘प्रयोग’ 
करने के लिए हमशेा लालायित रहते हैं। बच्चों में 
सीखने की यह स्वाभाविक प्रवृत्ति बच्चों के ‘सीखने 
की प्रक्रिया’ का भी मार्ग प्रशस्त करती ह।ै इसलिए 
उनकी इस इच्छा का सम्मान किया जाना चाहिए 
और साथ ही उन्हें ऐसे अवसर दनेे चाहिए जिससे 
वे अपनी जानने-परखने की इच्छा को परूा कर सकें । 
यह बात शिक्षकों के साथ माता-पिता को भी समझनी 
होगी। शिक्षा का एक अर्थ ‘अध्ययन’ भी ह ैऔर इस 

अध्ययन में ‘स्वाध्याय’ की ‘अर्थ छाया’ उपस्थित 
ह।ै स्वाध्याय में ‘स्वय ंअध्ययन करना’ और ‘स्व’ का 
अध्ययन करना भी शामिल ह।ै दोनों ही अर्थों में यह 
अध्ययन पाठ्य-पसु्तक के अध्ययन और परीक्षा के 
लिए अध्ययन तक सीमित नहीं ह।ै इस अर्थ में शिक्षा 
स्वाध्याय से जड़ेु अन्य बिदओु ंको भी महत्व दतेी 
ह,ै जैसे— श्रवण, मनन, निदिध्यासन। यानी जो सनुा, 
जो पढ़ा उसे समझना, उस पर चितंन करना, उसका 
विश्लेषण करना, उसके पक्ष या विपक्ष में अपनी राय 
बनाना और उसे अपने जीवन में उतारना, उसका 
आचरण करना। इस अर्थ में शिक्षा में सनुना, गनुना, 
मंथन करना और फिर उसे कार्य में परिणत करना 
शामिल ह।ै केवल सनुना ही पर्याप्‍त नहीं ह,ै केवल 
चितंन ही पर्याप्‍त नहीं ह ैबल्कि उसे कर्म में उतारना 
ज़रूरी ह।ै कर्म का सिद्धांत शिक्षा का सिद्धांत ह।ै जो 
शिक्षा, जो सीखना, जो अध्ययन करना, जो कुशलता 
कर्म में परिणत नहीं होता— वह शिक्षा ह ैही नहीं, 
‘छलावा’ ह।ै इस संदर्भ में यह ध्यान में रखी जाने 
वाली बात ह ैकि हम शिक्षा के नाम पर अपने बच्चों 
को केवल ‘जानकारी’ न दें बल्कि उन्हें कर्म करने की 
प्रेरणा भी दें। कर्म भी कैसा? कर्म ऐसा जो हित-अहित 
का ध्यान रख।े हित-अहित का ध्यान रखने में विवेक 
की आवश्यकता होती ह ैइसलिए यह कहा जा सकता 
ह ैकि शिक्षा सदवै विवेकपरक होती ह।ै संभवतः यह 
अतिशयोक्‍त‍ि नहीं होगी कि विवेक शिक्षा का पर्याय 
ह।ै इस विवेक का प्रयोग करते हुए बच्चे सही और 
गलत में भी अतंर कर सकें । सही का साथ द ेसकें , 
सत्य के साथ खड़े हो सकें  और गलत का विरोध कर 
सकें । शिक्षा स्कू ल की चाहरदीवारी तक सीमित नहीं 
ह,ै जीवन से जड़ुी हुई शिक्षा अतंत: जीवन को जीने 
में काम आती ह।ै शिक्षा की उपादयेता भी यही ह ैकि 
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वह जीवन को सार्थक रूप में जीने की योग्यता प्रदान 
करे। शिक्षा का दर्शन भी जीवन के इसी तत्व को महत्व 
दतेा ह ैजो कल्याणकारी और सार्थक ह।ै 

वस्तुतः दर्शन, विशेषत: भारतीय दर्शन स्वयं 
में एक व्यापक दृष्‍टि प्रदान करता ह ैजिसके माध्यम 
से जीवन-जगत को उसके बहृत्तर रूप में देखा जा 
सके। दर्शन शब्द ‘दृश’ धातु से बना ह ैजिसका अर्थ 
ह ैअवलोकन करना और यह अवलोकन दो प्रकार 
का हो सकता ह—ै बाह्य और आंतरिक। दोनों रूपों 
में दर्शन सत्य का अन्वेषण करता ह ै और शिक्षा 
भी यही कार्य करती ह ैसत्य का अन्वेषण। ‘दृश्यते 
यथार्थतत्त्वमनेन’ में यही भाव ह,ै जिसके द्वारा यथार्थ 
तत्त्व का ज्ञान होता ह,ै उसे दर्शन कहते हैं। लेकिन 
पाश्‍चात्य परंपरा दर्शन के लिए फिलॉसफ़ी शब्द का 
प्रयोग करती ह ैजिसका अर्थ ह ैज्ञान से प्रेम। इस दृष्‍टि 
से यह स्पष्‍ट ह ैभारत की दर्शनपरक दृष्‍टि दरूगामी 
लक्ष्य पर अवस्थित ह।ै भारत की शिक्षा में भारतीय 
दर्शन की इसी व्यापक और अन्वेषणपरक दृष्‍टि को 
हृदस्थ किए हुए ह।ै इस अर्थ में शिक्षा अन्वेषण से 
प्रस्फुट ित अर्थ पर बल देती ह।ै ‘अर्थ’ की व्यापक 
परिधि में समझ, तार्कि क चिंतन, आलोचनात्मक 
चिंतन, विश्‍लेषण, संश्‍लेषण, सृजनात्मक चिंतन 
और गहन बोध समाहित ह।ै अर्थ के अभाव में शिक्षा 
निरर्थक और यांत्रिक हो जाएगी। सत्य के अन्वेषण में 
अर्थ स्वयमेव सम्मिलित ह।ै शिक्षा के अर्थ का यही 
निहितार्थ ह ै कि बच्चों में सोचने, समझने, चिंतन 
करने, वाद-विवाद करने, असहमति प्रदर्शित करने 
और सवाल पछूने, सवाल उठाने, सवाल खड़े करने 
की कुशलता, हुनर, योग्यता आदि विकास करे, 
जिससे बच्चों की आवाज़ खामोश न होने पाए। 
राष्‍ट्रीय शिक्षा नीति 2020 भी आलोचनात्मक 

चिंतन के माध्यम से ‘खामोशी की संस क्ृ ति’ को 
‘तोड़ने’ पर बल दतेी ह।ै ‘खामोशी’ यूँ भी ‘श्मशान’ 
का हिस्सा होती ह,ै जीवन का नहीं। 

शिक्षा और विनम्रता
शिक्षा और विनम्रता के बीच बेहद प्रगाढ़ संबंध हैं, 
क्योंकि विनम्रता का संबंध हमारे आचार, विचार 
और व्यवहार से ह ैऔर शिक्षा भी समाज में व्यवहार 
कुशलता का गणु विकसित करती ह।ै यह भी सत्य ह ै
कि भाव की विनम्रता विरलों को ही प्राप्‍त होती ह।ै 
भाव की अभिव्यक्‍त‍ि तो विनम्र हो सकती ह ैलेकिन 
स्वयं का भाव का विनम्र होना दरु्लभ ह,ै क्योंकि भाव 
की विनम्रता स्वयं में एक तपस्या ह ैऔर तपस्या में 
‘तप’ भी ह ैऔर ‘ताप’ भी हम जानते हैं कि जब 
मनषु्य के भीतर कर्त्ता का भाव तिरोहित होता ह ैतो 
विनम्रता का उदय होता ह।ै यह ‘आरोह-अवरोह’ की 
संगति बहुत उम्दा भी ह ैऔर उदाहरण भी। शिक्षा 
और विनम्रता के बीच के संबंध की बानगी हमें वामन 
शिवराम आप्टे के संस्कृ त-हिदंी कोश में दखेने को 
मिलती ह।ै वे शिक्षा के अर्थ में विनम्र, विनम्रता का 
उल्लेख करते हैं और विनम्रता शब्द के अर्थ में विनम्र, 
विनय, शिष्‍ट, मदृभुाषी, अवनत, सशुील, आर्य, श्रेष्‍ठ, 
झकुा हुआ, जितेंद्रिय—जिसने अपनी इदं्रियों को वश 
में कर लिया ह ैआदि शब्दों को अपने समक्ष पाते हैं। 
इतना ही नहीं, शब्दकोश में ‘विनयम’् शब्द के अर्थ 
के रूप में ‘शिक्षा’ को भी दखे सकते हैं। हितोपदशे 
के श्‍लोक में कहा गया ह—ै ‘विद्यां ददाति विनयं, 
विनयाद ्याति पात्रताम।् पात्रत्वात ्धनमाप्नोति, धनात ्
धर्मं ततः सखुम॥् अर्थात् ् विद्या मनषु्य को विनम्र 
बनाती ह,ै विनय से मनषु्य योग्यता को प्राप्‍त होता ह,ै 
योग्यता से धन को प्राप्‍त करता ह,ै धन से धर्म प्राप्‍त 
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होता ह ैउस धर्म से सखु प्राप्‍त होता ह।ै मनषु्य की यही 
विनयशीलता उसे योग्य बनाती ह।ै जब हम ‘पात्रता’ 
की बात करते हैं तो हम योग्यता के साथ-साथ सदुृढ़ 
चरित्र की ओर भी संकेत करते हैं और जब हम ‘धर्म’ 
की बात करते हैं तो ‘कर्तव्य, सदाचरण’ की ओर भी 
संकेत करते हैं। यहाँ ‘धर्म’ को उचित कर्म, कर्तव्य के 
अर्थ में ही समझा जाना चाहिए। 

इस रूप में शिक्षा हमें विनम्र रहना सिखाती ह ैऔर 
विनम्रता का गणु विकसित करती ह ैयानी शिक्षा वह 
शिष्‍टाचार सिखाती ह ैजिससे कोई व्यक्‍त‍ि या बच्चा 
समाज में सभ्य तरीके से रह सके। इसे ‘समाजीकरण’ 
के अर्थ में भी लिया जा सकता ह।ै लेकिन यहाँ यह 
समझना भी बेहद ज़रूरी ह ै कि यह विनम्रता न तो 
‘कमज़ोरी’ ह,ै न ही ‘कायरता’ और न ही ‘पलायन’। 
वस्तुत: शिक्षा तार्कि क मनषु्य, विचारशील प्राणी और 
अदम्य साहसी मानव बनने में मदद करती ह।ै राष्‍ट्रीय 
शिक्षा नीति 2020 भी अपने आधार सिद्धांतों के 
अतंर्गत यही कहती ह ैकि ‘शकै्षिक प्रणाली का उद्देश्य 
अच छ्े इसंानों का विकास करना ह,ै जो तर्क संगत 
विचार और कार्य करने में सक्षम हों, जिसमें करुणा 
और सहानभुतूि, साहस और लचीलापन, वैज्ञानिक 
चितंन और रचनात्मक कल्पनाशक्‍त‍ि, नैतिक मलू्य 
और आधार हों। इसका उद्देश्य ऐसे उत्पादक लोगों 
को तैयार करना ह ैजो कि संविधान द्वारा परिकल्पित 
समावेशी और बहुलतावादी समाज के निर्माण में 
बेहतर तरीके से योगदान करे।’ इन पकं्‍त‍ियों को गौर से 
पढ़ने और पकं्‍त‍ियों के बीच पढ़ने के उपरांत यह समझ 
आता ह ैकि राष्‍ट्रीय शिक्षा नीति एक ओर करुणा, 
संवेदना पर बल देती ह ै तो दसूरी ओर तर्क संगत 
विचार और कार्य के सिद्धांत को पोषित करती ह।ै 
जहाँ तर्क संगत विचार और कार्य, मानव को मज़बतू, 

सशक्‍त‍ और साहसी बनाते हैं वहीं करुणा, सहानभुतूि 
विनम्र बनाते हैं। दरअसल, साहस और विनम्रता एक 
ही सिक्के  के दो पहल ूहैं अर्थात ्साहसी होने के साथ 
विनम्र होना और विनम्र होने के साथ साहसी होना। 
लेकिन ये साहस और विनम्रता किसलिए? क्यों और 
किसके लिए? साहस ऐसा जो गलत को गलत कहने 
में संकोच का अनभुव न करे और विनम्रता इसलिए 
जिससे हमारे भीतर ‘दभं, अह’ं का भाव न आए। हाँ, 
स्वाभिमान होना बेहद ज़रूरी ह।ै लेकिन यह साहस 
और विनम्रता तभी आती ह ैजब ज्ञान आता ह ैऔर 
इस ज्ञान के साथ तर्क  पर पकड़ मज़बतू होती ह।ै इसका 
अर्थ ह ैकि ‘ज्ञान की ताकत’ सर्वोपरि ह,ै क्योंकि इससे 
आत्मविश्‍वास आता ह ैऔर जब स्वयं पर विश्‍वास हो 
तो विनम्रता भी दबे पाँव चली ही आती ह।ै 

शिक्षा मनुष्य को यह सीखने में मदद करती 
ह ै कि हमेशा गलत के विरोध में खड़े रहो, चाह े
अकेले ही क्यों न खड़े होना पड़े। अपनी बात कहो, 
लेकिन सध े हुए अदंाज़ में, सधी हुई भाषा में और 
कहते समय विनम्रता होनी चाहिए। गलत को गलत 
कहने के कई अंदाज़ हो सकते हैं। आप चीखकर 
भी उस बात को कह सकते हैं और शांत भाव से 
भी। जब सामने वाला गलत होगा तो वह आपके  
चीखने-चिल्लाने के प्रत्युत्तर में और तेज़ी से 
चिल्लाएगा और इस चिल्लम-चिल्ली में कोई 
रचनात्मक बात हो ही नहीं पाएगी और न ही कोई 
परिणाम निकलेगा। यह सत्य ह ैकि समय, परिस्थिति 
के अनसुार विनम्रता का साथ छोड़ थोड़ा उग्र होना 
पड़ता ह,ै लेकिन इसमें भी सलीका ह।ै आवाज़ में 
तल्खी न होकर वज़न होता ह,ै स्वर तटस्थ और 
ओजपरू्ण होता ह।ै वस्तुतः शिष्‍ट रहते हुए अपनी 
आपत्ति दर्ज़ करने का हुनर शिक्षा ही विकसित करती 
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ह।ै अब सवाल उठता ह ैकि शिक्षा के संदर्भ में विनम्र, 
विनम्रता का क्या औचित्य ह?ै दरअसल गहराई से 
दखेें तो ज्ञात होता कि यह विनम्रता एक तरह का 
संस्कार ह ैजो प्रत्येक व्यक्‍त‍ि में होना चाहिए और 
विनम्रता में अह ंका त्याग भी ह।ै 

शिक्षा हमारे भीतर अनेक गणुों का विकास तो 
करती ह ैही, साथ ही हमें ससुसं क्ृ त भी बनाती ह।ै शिक्षा 
स्वयं में संस्कार तो ह ैही, साथ ही वह संस्कारवान 
होने का माध्यम भी ह।ै इस अर्थ में शिक्षित व्यक्‍त‍ि 
ससं्कारवान, ससुसं क्ृ त होता ह ै जिसे हम अगं्रेज़ी में 
कल्चर्ड कहते हैं जो कल्चर यानी ससं क्ृ ति अथवा 
ससुसं क्ृ त होने से जड़ुा हुआ ह,ै लेकिन इसी दशे का 
एक वर्ग या आबादी ऐसी भी ह ैजिसे संस क्ृ ति शब्द से 
बहुत ही ज़्यादा परहजे ह।ै इस लिहाज से शिक्षा और 
अाध्यात्मिकता में कोई अतंर नहीं रह जाता। लेकिन 
इसी दशे का एक वर्ग या आबादी ऐसी भी ह ै जिसे 
अध्यात्म शब्द से बहुत ही ज़्यादा परहजे ह।ै शिक्षा 
जब विनम्रता सिखाती ह ैतो स्थिति-परिस्थिति के साथ 
ही विनम्रता सिखाती ह ैयानी अपना स्वाभिमान बनाए 
रखते हुए अपनी बात को विनम्रता के साथ प्रस्तुत करने 
का हुनर। विनम्रता का संदर्भ अनेक प्रकार के आयामों 
को उद्घाटित करता ह।ै एक पक्ष तो ह।ै विचार और दसूरा 
भाषा। तीसरा भावना या मतंव्य। यह हो सकता ह ैकि 

हमारी भाषा में तल्खी हो लेकिन अदंाज़ इतना सकूुन 
वाला हो कि उसकी तल्खी नज़रअदंाज़ हो जाती ह ैया 
फिर तल्खी चभुती नहीं ह।ै कभी ऐसा भी होता ह ैकि 
हमारी भाषा में तल्खी नहीं ह ैलेकिन हमारा अदंाज़ 
इतना लाउड हो जाता ह ैकि ‘सीधी’ बात भी उलटी 
नज़र आने लगती ह ैऔर बिना वज़ह मनमटुाव पैदा 
हो जाता ह।ै अब मतंव्य साफ़ हो तो सध ेहुए अदंाज़ में 
अपना पक्ष रखने का हुनर भी तो चाहिए। इस विनम्रता 
के संदर्भ में यह समझना ज़रूरी ह ैकि इसमें वह ताकत 
होती ह ैजिससे हर बेईमान व्यक्‍त‍ि मन ही मन डरता ह ै
और खौफ़ खाता ह।ै भय इस बात का भी कि अपनी 
विनम्रता से कहीं ‘वह विनम्र’ व्यक्‍त‍ि कु-व्यवस्था पर 
आघात न करे।  

इस प्रकार शिक्षा की भारतीय दृष्‍टि भारतीय 
समाज, राजनीति और भौगोलिक एवं समसामयिक 
आवश्यकताओ ंसे संचालित ह।ै शिक्षा और विनम्रता 
का संबंध अत्यंत विलक्षण ह ैजो कहीं भी दरु्बल होने 
को नहीं दर्शाता, बल्कि विनम्रता एक शक्‍त‍ि के रूप 
में प्रकट होती ह।ै राष्‍ट्रीय शिक्षा नीति 2020 भी ऐसे 
ही न्यायसगंत समाज और विवेकशील, बेहतर इसंान 
के निर्माण की अनशुसंा करती ह ै जिसका माध्यम 
ह—ै शिक्षा।
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