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ആമുഖം 

1. പ്ഠനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യവും വ്യാച്തിയും 

ഇരുപതാം നൂറ്റാ ന്റെ ചിന്താമണ്ഡലത്തില്‍ ആഴമുള്ള ചലനങ്ങളു ക്കിയ സൈദ്ധാന്തിക 

ജഞാനപദ്ധതിയാണ്‌ മനോവിജ്ഞാനീയം (മനോവിശ്ശേഷണം/മാനസികാചഗ്രനേം - 15൮/ധാഠലല്ടി). 

ഇഞഞാനോദയആധുനികത (Enlightenment Modernity)w3os slelowodemzemladiod alan” 

വിട്ടുമാറി കലാ-സാഹിത്യ-സാംസ്‌കാരികാന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കുളള മുഖ്യ ഉപാധിയായി മാറി ക്കൊ oon 

മനോവിജഞാനീയ സൈദ്ധാന്തികത സവിശേഷശ്രദ്ധയാകര്‍ഷിച്ചത്‌. അതോടുകൂടി അനേകം സമീചന 

വൃത്യാസങ്ങളുമായി ഈ പഠനപദ്ധതി വിചദുലദ്െട്ടു വന്നു. അവയില്‍ മലയാളസാഹിത്യ-സാംസ്‌കാരികച്രി 

ത്രത്തെ ഏറെ സ്വാധീനിച്ച സിമ “ ഫ്രോയിഡ്‌, സി.ജി. യുങ്ങ്‌, ജാക്‌ ലകാന്‍ എന്നിവരുടെ മനോവിജ്ഞാനീ 

യദര്‍ശനങ്ങളാണ്‌ ഈ ഗവേഷണചഠനം ഉപയോഗക്ടുത്തുന്നത. 

ദ്്രായിഡിയന്‍ മദനോവിദശ്ശേഷണത്തെ അടിസ്ധാനമാക്കിയറുളള ആദ്യകാല സാഹിത്യവിമര്‍ശം 

പ്രധാനമായും എഴുത്തുകാരന്റെ സര്‍ഗാത്മകവ്യക്തിത്വവും സാഹിത്യകൃതിയും തമ്മിലുളള പര 

സ്പരബന്ധത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള അന്വേഷണമായിരുന്നു. ഇതിലൂടെ എഴുത്തുകാരന്‍-കൃതി 

എന്ന ബന്ധവ്യവസ്ായില്‍ സാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രം സൂക്ഷിച്ചിരുന്ന വിശുദ്ധ പരിവേഷങ്ങള്‍ ചോദ്യം ചെയ്യ 

കെടുകയു യി. അബോധം എന്ന സങ്കല്ചനത്തിലദുടെ ആധുനിക സംസ്കാരത്തിന്റെ ശിഴിലവും വിരല 

ദിതവുമായ സ്വഭാവവിശേഷങ്ങളെ തുറന്നു കാട്ടാനുള്ള ചാഠ്യചദ്ധതിയായി മനോവിശ്ശേഷണം സ്വീകരിക്കമെ 

ട്ടു. ആധുനിക മാനവികതയുടെ അറിവനുഭവങ്ങളുടെ ലളിതവത്ക്കരണങ്ങളെയും യുുക്തിനിഷ്ഠത 

യെയും കടന്നാക്രമിച്ചുകൊ “ ബഹുമുഖമായ അദ്വേഷണചദ്ധതിയായി മനോവിദ്ശേഷണം മാറിയഷോോള്‍ 

സാഹിത്യചാഠം (ഖശദ്യേമ്യ ഠല88) അതിനറുവേ ഉറഷദുകള്‍ നല്കുകയായിരുന്നു. ഈ ശകലിതമായ കാഴ്ച 

കളെ സമൂഹാബോധം എന്ന വിചുലമണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ സമന്വയിഭിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളുമായി യുങ്ങിയന്‍ 

അചഗ്രനേ മനോവിജ്ഞാനീയവും (൧൧ല൮൯൧ല 179ലീഠിഠജ7) ആധുനികതയോട്‌ സംവദിക്കുകയു 

യി. അവ മുന്നോട്ടുവെച്ച അതിഭാതിക ആശയലോകത്തെക്കൂടി വിമര്‍ശവിധേയമാക്കിക്കൊ ~ sas 

നാവാദ/അനന്തര സാഹിത്യവായനയുടെ രീതിശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ പ്രമുഖ സ്ഥാനം നേടിക്കൊ “ ലകാനിയന്‍ 

മനോവിശ്ശേഷണവും പ്രബലമായി. 

ഇത്തരത്തില്‍ മനോവിശ്ശേഷണ ചരിത്രത്തെ അതു യതും അത്‌ 

പ്രവര്‍ത്തിതമായതറുമായ സാഹിത്യ-സാംസ്കാരിക സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിന്നുകൊ ” ചരിത്രാത്മകമായ 

പ്രാധാന്യത്തോടെ പരിഗണിക്കാനാണ്‌ ഈ പ്രബന്ധം (രമിക്കുന്നത്‌. അവയുടെ വൃത്യാസങ്ങളെയും സാമ്യ 
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അളെയും വിശകലനം ചെയ്യുന്ന അനേകം പഠനങ്ങള്‍ ഉ യിട്ടു ”_. അതുകൊ റുതന്നെ അത്തരം സമീ 

ചനം ഈ പ്രബന്ധം സ്വീകരിക്കുന്ന. 

ഏതൊരു ചിന്താപദ്ധതിയും ഒരു സാംസ്കാരിക ഇട(ിലമ്മി 6 9ഗലിത്തില്‍ പ്രവര്‍ത്തിതമാ 

കുന്നത്‌ ആ മേഖലയുടെ സാംസ്‌കാരിക പ്രത്യേകതകളിലേക്ക്‌ അതാത്‌ ചിന്താപദ്ധതികള്‍ക്ക്‌ സമാവേശി 

ക്കാനുളള സാധ്യതകള്‍ ൭ കുമ്പോഴാണ്‌. ആധുനിക പിത്ൃകേന്ദ്രിത രാഷ്(്രഘടനയുടെ സ്വാഭാവവിശേ 

ങ്ങളും ആധുനിക മാനവികതായുക്തിയും ലോകബോധത്തെ ഒന്നാകെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന ഘട്ടത്തിലാണ്‌ 

മലയാള സാഹിത്യ-സാംസ്കാരിക ചരിത്രത്തില്‍ മനോവിശ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങള്‍ പ്രസക്തമായ ഇടപെടലുകള്‍ 

൭ ക്കിയെടുക്കുന്നത്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ മനോവിശ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങളും മലയാളസാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രവും 

ചേര്‍ന്ന്‌ സൃഷ്ടിക്കുന്ന സാംസ്‌കാരിക പ്രതിഫ്ലനങ്ങളെ വിമര്‍ശാനാത്മകമായി വിലയിരുത്തുക എന്ന 

താണ്‌ ഈ ഗവേഷണത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. അതിലേറെ സാഹിത്യപാഠത്തിന്റെ അബോധ-അധികാരക്രമഅ 

ളെയും ഭാഷാവ്യവഹാരം, ലിംഗ-ബന്ധവ്യവസ സാമദുഹ്ൃസാംസ്‌കാരിക സവിശേഷതകള്‍ എന്നിവയെല്ലാം 

വിമര്‍ശനവിധേയമാക്കുന്ന സാഹിത്യവിമര്‍ശപാഠ്രാലഃഭുത്തെ മനോവിദ്ശേഷണപരമായ തലങ്ങളില്‍ കഖ ടു 

ക്കാനുള്ള (ത്രമമാണ്‌ ഈ ഗവേഷണം. അത്‌ ഘടനാവാദാനന്തര സാഹിത്യവിമര്‍ശനങ്ങളിലെ ചപൊതറുസമീചന 

GREZOS ചേര്‍ന്നു നില്കുന്ന അന്വേഷണമായി മാറുന്നതെങ്ങനെയെന്നും പരിശോധിക്കുന്നു. 

ലൈംഗികത, മനോരോഗങ്ങള്‍ എന്നിവയെ അടിസഠാനമാക്കിയുള്ള അന്വേഷണങ്ങളായാണ്‌ മന 

ശ്ലാസ്ത്ര സങ്കേതങ്ങള്‍ പൊതുവില്‍ സ്വീകരിക്കകെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലദും അത്ത 

രത്തില്‍ അനേകം മനശ്ലാസ്ത്രകൃതികള്‍, വായനകള്‍ ഉ യിട്ടു . അവ ഈ പഠനത്തിന്റെ സമീപനം 

കണക്കിലെടുത്ത്‌ മാറ്റിവെക്കുന്നു. സ്ത്രീവാദ ചരിത്രവുമായി ബന്ധിിക്കാവുന്ന അനേകം അന്വേഷണ 

അള്‍ മദനോവിശ്ശേഷണ സൈദ്ധാന്തികത വിപുലകെടുത്തിയിട്ടു . വിശദമായ പഠനം ആവശ്യക്ടുന്ന 

അത്തരം ദേഖലകളെയും മറ്റൊരു പഠനത്തിനായി മാറ്റിവെക്കുന്ന. 

2, algdgjalomand 

പഠനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യവും വ്യാപ്തിയും വ്യക്തമാക്കുന്ന മേല്‍ വിവരിച്ച സാഹചര്യങ്ങളിലദുടെ മലയാള 

സാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന പഠനങ്ങള്‍ വളരെ പരിമിതമായി മാത്രമേ ൭ യിട്ടു 

833. all. പവിത്രന്‍ മാതൃഭൂമി ആഴ്ചഷതികില്‍ (2007-2008 ലക്കം 4 മുതല്‍ 49 വരെ) പ്രസിദ്ധീകരിച്ച എം. 

എന്‍. വിജയന്‍ എന്ന കേരളീയ ചിന്തകന്‍ എന്ന ലേഖനസമാഹാരം 6(ഷായിഡിയനിസത്തിന്റെ ed.2%(Sla(al 

സക്തിയിലദന്നി നിന്നുകൊ റുള്ള പഠനം നടത്തുന്നു . അവ ഈ പ്രബന്ധത്തില്‍ ഉപയോഗകടുത്തിയി 

ട്ടു . എന്നാല്‍ അവ എം. എന്‍ വിജയന്റെ എഴുത്തറുകളിലെ രാഷ്(ട്രീയ സാംസ്‌കാരിക നിലപാടുകളെ 

വിശകലനം ഖെയ്തുന്നതിലാണ്‌ കൂടുതല്‍ (ശ്രദ്ധിക്കുന്നത്‌. മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശ പാഠങ്ങളെ ഭാഗിക 

മായി മാ(്രമേ പഠനത്തിനായി പരിഗണിക്കുന്നുള്ളു. 

എം.എന്‍. വിജയന്റെ ്രോയിഡിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണാന്വേഷണങ്ങളുടെ സാമാന്യമായ (പ്രസക്തി 

വ്യക്തമാക്കുന്ന എം. ലീലാവതിയുടെ മതു ൧൫1൦ മ്മം (1988), എം.എന്‍. കാരശ്ശേരിയുടെ ര്തിമ്ലെ്‌ 

ദര്ശനം (1996), എന്‍. (പ്രഭാകരന്റെ നന്മയുടെ മാമരം' (ലേഖനം) എന്നിവ എം.എന്‍. വിജയന്റെ വിമര്‍ശന 

il



ത്തിന്റെ പ്രാധാന്യം വ്യക്തമാക്കുന്നവയാണ്‌. മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ കേസരി മുതല്‍ എം.എന്‍. വിജ 

യന്‍ വരെയുള്ളവരുടെ എഴുത്തുകള്‍ പലപാട്‌ അന്വേഷണവിധേയമാക്കിയിട്ടു . എന്നാല്‍ അവ 

യൊന്നും ദ്ര്രോയിഡിയനിസത്തിന്‌ അവയിലദുള്ള (പ്രസക്തിയെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കടുന്നവ 

യല്ല. എം. ലീലാവതിയുടെ ആദിപ്രരൂപ പഠനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചി. ഹരിയുടെ മനഃശാസ്ത്ര നിരമൂചണ തത്ത്വ 

ങ്ങള്‍ മലയാളത്തില്‍: എം. ലീലാവതിയുടെ സംഭാവനകള്‍ എനന പ്രബന്ധം (എം.ഷില്‍: കേരള യൂണിവേഴ്‌സി 

റി) വിശകലനം ചെയ്യുന്നു . അത്‌ ുദി്രമ്യച്ങശ്‌ സാഹിത്യത്തില്‍ ഒരു പഠനം എന്ന കൃതിയെ അവലം 

ബമാക്കിയുളള സാമാന്യാചഗ്രനേം മാത്രമാണ്‌. അബോധ-അധികാര ബന്ധങ്ങളുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ 

കേന്്രീകരിച്ചുളള പാഠം സാഹിത്യവായനയായി വളര്‍ന്നുവരുന്ന വിമര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ മലയാഉമനോവിശ്ശേഷ 

ണത്തിന്റെ സ്ഥാനം, പുതുപ്രവണതകള്‍ എന്നിവ വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കുന്ന പൂര്‍വ്വചഠനങ്ങള്‍ 

ലഭ്യമല്ല എന്നു കാണുന്നു. 

3, ച്ഠനത്തിന്റെ പ്രസക്തിയും പ്രാനാധ്യവ്ും 

പൂര്‍വ്വചഠനങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണത്തില്‍ കാണുന്ന പരിമിതികള്‍ തന്നെയാണ്‌ ഈ പഠന 

ത്തിന്റെ പ്രധാന പ്രസക്തി. അത്‌ കുടുതല്‍ വിശാലമായ (പ്രശനങ്ങള്‍ മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നു . ട്രായി 

ഡ്‌, യുങ്ങ്‌, ലകാന്‍ എന്നിവരുടെ മനോവിജഞാനീയ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാഹിത്യ-സാംസ്കാരിക വായനാച 

രിത്രത്തിലുളള പ്രാധാന്യമെന്ത്‌! അവ മലയാളസാഹിത്യവിമര്‍ശചരി(ത്രത്തെ എങ്ങനെയാണ്‌ മാറ്റി 

ത്തീര്‍ക്കുന്നത്‌.? അവ ൭ ക്കിയെടുക്കുന്ന നവീനസാധ്യതകള്‍ എന്തെല്ലാം തുടങ്ങിയ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഈ 

ഗവേഷണതമ്രബന്ധം ഉത്തരം ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു .. ആ നിലയ്ക്ക്‌ ചഠനം പ്രസക്തമാണ്‌. മനോവി 

ശ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങള്‍ ചൊതറുവില്‍ തന്നെയും അവ പ്രവര്‍ത്തിതമാകറുന്ന ഇടത്തിന്റെ സാമദൃഹ്യ-രാഷ്്രീയ 

ചരിത്രത്തെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്ന രീതിശാസ്ത്രമാണ്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ മലയാളത്തിലെ മനോവി 

ശ്ശലേഷണ വിമര്‍ശത്തിന്റെ ചരിത്രം വിമര്‍ശനാത്മകമായി വിശകലനം ചെയ്യുന്ന ഈ പഠനം ഒരു സാംസ്‌കാ 

രികാന്വേഷണമായി പ്രസക്തമാകുന്നു. 

4. പ്രഭവസാമന്രികളദും ച്ഠനരീതിശാസ്ത്രവും 

മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലെ, മനോവിജഞാനീയച്രമായ പഠനങ്ങളാണ്‌ ഈ പ്രബന്ധ 

ത്തിന്റെ പ്രാ19മിക ഉപാദാനങ്ങള്‍. അതില്‍തന്നെ ഫ്രോയിഡ്‌; യുങ്ങ്‌, ലകാന്‍ എന്നിവരുടെ സൈദ്ധാന്തിക 

പദ്ധതികളെ ക൭ ടുക്കാവുന്ന രചനകളാണ്‌ തെരെഞ്ഞെടുത്തിട്ടുളളത. അവയുടെ ദര്‍ശനചശ്ചാത്തല 

ത്തില്‍ മലയാളത്തിലെ മനോവിശ്ശേഷണചരമായ വിമര്‍ശചരിത്രത്തെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി വിലയിരു 

ത്തുവാനാണ്‌ (രമിക്കുന്നത്‌. അതിനായി പാഠവിശകലനത്തിന്റെ രീതീശാസ്ത്രമാണ്‌ അവലംബിക്കുന്നത്‌. 

1930 മൂതല്‍ 2007 വരെയദു oo വിമര്‍ശപാഠങ്ങളുടെ വിശകലനത്തിനായി പാഠങ്ങളെ (6069) തെര 

ഞ്ഞെടുക്കുമ്പോള്‍ അവ എഴുത്തറുകാരെ ക്ര്രന്രീകരിച്ചുളളതല്ല മറിച്ച്‌ സൈദ്ധാന്തികമായി സ്വീകരിക്കുന്ന 

നിലപാടാണ്‌ പ്രധാനമായി കാണുന്നത്‌. സാഹിത്യം' എന്ന പരമ്പാരഗത ജനുസ്ണി(ഏലിയല)നകൂറം വിമര്‍ശപാ 

ങ്ങളെ പരിഗണിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിച്ചത്‌. ഓരോ വായനയും ഒരു പുനര്‍വായനയെന്നതിനദുറം നവീനമാ 

യൊരു പാഠത്തെ ഉല്പാദിഭിക്കുന്നു . ഈ പ്രബന്ധം മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലെ തെരഞ്ഞെടുത്ത 

പാഠങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ചുതിയ പാഠങ്ങള്‍ (889) ഉ ക്കിയെദുക്കാനദുളള ശ്രമമാണ്‌ നടത്തുന്നത്‌. 
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5, പ്രബന്ധരദൂച്രേഖ 

ഈ പ്രബന്ധത്തെ അഞ്ച്‌ അധ്യായങ്ങളിലായാണ്‌ (കഥീകരിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. പ്രബന്ധത്തിന്റെ സൈദ്ധാ 

ന്തികസഥീചനമാണ്‌ ഒന്നാം അധ്യായത്തില്‍ അവതരിഭിക്കുന്നത്‌. ര റമധ്യായത്തില്‍ ആദ്യകാല മലയാള 

സാഹിത്യവിമര്‍ശത്തിലെ മനോവിജഞാനീയ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ പ്രയോഗസവിശേഷതകള്‍ വിശകലനം 

ചെയ്യുന്നു. ദ്ര്മായിഡിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങള്‍ വിപുലമായി ഉപയോഗകെടുത്തുന്ന എം.എന്‍. 

വിജയന്റെ വിമര്‍ശപഠഠങ്ങളുടെ വിമര്‍ശനാത്മകചഠനമാണ്‌ മൂന്നാം അധ്യായം. 6(ായിഡിയനിസത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ മാറി മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലെ യുങ്ങിയന്‍ സമീകരണങ്ങളുടെ അര്‍തഠ-സാധ്യതകളാണ്‌ നാലാം 

അധ്യായത്തിന്റെ അന്വേഷണദമേഖല. അഞ്ചാം അധ്യായം ലകാനിയന്‍ മദനോവിദ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങള്‍ മല 

യാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ ഉ ക്കിയ സവിശേഷമായ മാറ്റങ്ങളെ അടയാളദെടുത്താനായി നീക്കിവെച്ചിരി 

ക്കുന്നു. പ്രബന്ധത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞുവന്ന നിഗമനങ്ങളും മനോവിശ്ശേഷണ സൈദ്ധാന്തികത 

തുറന്നു തരുന്ന വിചുലസാധ്യതകളും ഉപസംഹാരം എന്ന ഭാഗത്ത്‌ 6്രോഡീകരിച്ചിരിക്കുന്നു. 
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അഅധ്വായാം ഒന്ന്‌ 

പാശ്ചാത്യമനോവിജഞാനീയത്തിലെ 
സൈഭതാാത്തിക ചുവടുകളും സാഹിത്യവിമര്‍ശവും



GODo - 1 

1.1 ആമുഖം: തത്ത്വചിന്തയില്‍ ധിന്ന്‌ മഗോവിശകല്യത്തിലേക്ക്‌ 

യുറോപ്യന്‍ തത്ത്വചിന്തയുടെ ചരിത്രം ആധുനികമനുഷ്യനെ രൂചക്ടുത്തിയതിന്റെ ചരിത്രം 

കൂടിയാണ്‌. ആധുനികമനുഷ്യന്‍ ‘AMA എന്ന യാഥാര്‍ത്്യത്തോടുകടൂടിയാണ്‌ ചരിത്രത്തില്‍ രംഗപ്രവേ 

ശം ചെയ്തത്‌. പച്ലാറ്റോണിയന്‍ അതിഭാതിക ആശയലോകം (46ല്യബൃദ്പലേി 19ലവ സ്ഥി) 

യാാര്‍ത്മ്യത്തെയും സ്വത്വത്തെയും തമ്മില്‍ ബന്ധിഭിക്കുന്ന ഭാവനാത്മക അനശ്വരതയായി മനസ്സിനെ 

സങ്കല്പിച്ചു. ച്ലാദ്റോയറുടെ ശിഷ്യനായ അരിസ്സോട്ടലിന്റെ തത്ത്വചിന്ത മനസ്സ്‌ എന്ന ബിംബത്തെ, അതീന്ദ്രിയ 

ത്വത്തേയും ഭാതികയാാര്‍ത്്യത്തേയും ബന്ധിരിക്കുന്ന ഇടനിലയായി കാണാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ഈ ര ° 

തത്ത്വചിന്താപദ്ധതികളും യാാര്‍ത്ലൃയത്തെ പുനരുത്ഷാരിരിക്കുന്ന(1ലാ7ഠസ്സബ൦) പ്രവര്‍ത്തനകേന്ദ്ര 

മായാണ്‌ മാനസികഭാവനാത്മകതയെ (4൦0 1൩2൧൩൧) ഏറിയകൂറും വിലയിരുത്തിയത്‌.” ദൈവ 

ശാസ്ത്രകേന്ദ്രിതമായ (1110]ഠ0ഇ1 ല്‍) മധ്യകാലഘട്ടം വരെയും പ്രത്യുല്പാദനപരമായ ഈ ഇട 

നിലസങ്കല്ചത്തിലാണ്‌ മനുഷ്യപ്രവൃത്തികളെ ആകമാനം വ്യാഖ്യാനിച്ചത്‌. 16-00 M399 റിലെ നവോ 

താനമാനവികത (1.ബലിടട൦ം സ്ധനമ്ബപടണ) ഈ സങ്കല്ചത്തെ ചോദ്യം ചെയ്തുതുടങ്ങി. 

(-ോം നൂറ്റാ ‘loa മാന്ത്രികതത്ത്വചിന്തകനായ (11്ബ0൦ 1"വി1ട00ല) ബ്രൂണോ 

(Giordano Bruno 1548-1600), ചരാസെല്‍സസ്‌ (14/90ലിട 1493- 1541), ഷിസിനോ 

(1ണഠ /0ച11ഠ 1433- 1499) എന്നിവര്‍ ചേര്‍ന്ന്‌; സര്‍ഗാത്മകവും രൂപാന്തരശേഷിയുള്ളതും നവീ 

നവദുമായ രീതിയില്‍ തുടര്‍ച്ചയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുവാനുളള ഭാവനാത്മകത മനദുഷ്യനില്‍ നിര്‍ലീനമാണെന്ന്‌ 

വാദിച്ചു. ഭാഷണം, എഴുത്ത്‌, ഓര്‍മ്മ, സ്വപ്നം, കല, സംസ്‌കാരം, യുക്തി തുടങ്ങി മനുഷ്യവ്യക്തിത്വത്തിലെ 

എല്ലാവിധ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടേയും അടിസഠാനം മാനസികഭാവനാശേഷിയാണെന്നതായിരുന്നു ഈ വാദം. 

മാനസികഭാവനാത്മകത ചിന്തയുടെ ഉറവിടം തന്നെയാണെന്നുള്ള (്രൂണോയുടെ സങ്കല്പം പ്ലാറ്റോണി 

യന്‍ പുുനരുത്ലാദന തത്ത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ മാലികമായി വ്ൃത്യാസപെട്ടിരിക്കുന്നു. മാനസിക ഭാവനാശേഷി 

യുടെ പ്രാമികനവീനത അതിഭാതികസാന്നിധ്യത്തെ പിന്‍തള്ളിക്കൊ മനസ്സിനെ ഭാതികമായ 

ഇഞാനതറുടര്‍ച്ചയില്‍ സ്ഥാനകെടുത്തുന്നു. (ബൂണോ, ഇതിലൂടെ സൃഷ്ടികര്‍മ്മത്തിന്‌ ചാകമായ ഒരു 

1



കര്‍ത്തൃത്വത്തെ/വിഷയി(ടധ10]൦0)യെ മനുഷ്യന്റെ ഭാതിക ചരിതോവസ്ഥകളില്‍ സ്ഥാനകെടുത്തുകയാ 

യിരുന്നു. 

റാം നൂറ്റാ റില്‍ ദെക്കാര്‍ത്തിലുടെ (1൩൦ ൨6ടല്ധേടെ, 1590-1050) വസ്തുനിഷ്ഠ(ഭഈ 

തിക)സാന്നിദ്ധ്യമോ, ആത്മനിഷ്ഠ (ദൈവിക) സാന്നിദ്ധ്യമോ ആയി അറിവിനെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയുന്ന 

മനുഷ്യമനസ്സിന്‌ പ്രാധാന്യം ലഭിച്ചു. അറിയുന്ന വ്യക്തിയും അറിവും തമ്മിലുള്ള ദക്കാര്‍ത്തിയന്‍ വിഭജിതാ 

വസാ ആധുനിക യൂറോപ്യന്‍ മനശ്ലാസ്ത്രസിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ കൂടി ആരംഭമായി കരുതാം. ആശയങ്ങളു 

ടേതായ അതീന്ദ്രിയ ലോകത്തുനിന്നും കേവലഭാതികലോകത്തുനിന്നും മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തെയും 

(Human Subjectivity) amgayanqlemm3o (Human Mind) സ്വതതത്രമാക്കുകവഴി അര്‍ത്വ 

alg. dam Mmwmgsg, നിശ്ചിതത്വവും അസ്തിത്വവറുമുള്ള സത്യമായി മനസ്സിനെ സങ്കല്പിക്കാന്‍ ദെക്കാര്‍ത്തിയന്‍ 

ചിന്തയ്ക്ക്‌ സാധിച്ചു. 

ദക്കാര്‍ത്തിനെ തുടര്‍ന്നുവന്ന ഡേവിഡ്‌ ഹ്യൂമിന്റെ 12൭൨0 11ധണ൦, ൩-1779൭ അനൂഭവാത്മക 

വാദം (1:1൩01നവടണ), ഭാതിക-അതിഭാതിക സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളില്ലാത്ത മനുഷ്യഭാവനാശേഷിയെ (11൩0 

109൭൩൭ മുന്നോട്ടുവെച്ചു.” ആശയ-ഭാതിക തലങ്ങളിലൂടെ കൃത്രിമമായി സൌന്ദര്യനിര്‍മ്മിതിയെ സാധ്യ 

മാക്കുന്ന പ്ലാറ്റോണിയന്‍ മനസ്സങ്കല്പത്തെ ഡേവിഡ്‌ ഹ്യദും തിരസ്കരിക്കുന്നു. ഹ്യൂമിന്റെയും ദക്കാര്‍ത്തി 

ന്റെയും വാദങ്ങള്‍ മനസ്സിനു നല്കുന്ന സ്വത(ത്രനില പാശ്ചാത്യതത്ത്വചിന്തയെ യുക്തിയുടെ യറുഗത്തി 

ലേക്ക്‌ നയിക്കുകയായിരുന്നു. 

ഭാവനാത്മകതയുടെ ഭാതികവും ചരിത്രചരവദുമായ അസ്തിത്വമാണ്‌ 18-00 M399 ലെ 

ജ്ഞാനോദയ തത്ത്വചിന്ത (1:1110/ബ്ണബ 1വിഠടഠ്ൃ്ബഗ0യില്‍ നിന്ന്‌ മനശ്ലാസ്ത്രത്തെ നിര്‍മ്മിച്ചെ 

ടുത്തത്‌. വസ്തുതകളെ അനുഭവവേദ്യമാക്കുന്ന അനുഭവചദൂര്‍വ്വമായ (ലാ൧001) ഭാതികസംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളെ 

(Material Categories) amaleoenoad ശ്രമിക്കുന്ന seaomgaias sogdl(Immanuel Kant, 

1724-1804 og യുക്തിനിഷ്ഠ കര്‍ത്തൃത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തത്ത്വചിന്തയാണ്‌ ഇതില്‍ പ്രധാനം. മനു 

ഷ്യമനസ്ലിന്റെ ഭാവനാത്മക്്രര്രിയ (1710 ടേട 0 1൩2൭൩൬൦൩) ഒരേ സമയം ഉല്പാദനപരവും പ്രത്യു 

ല്പാദനചരവറുമാണ്‌, ഭാവനാത്മകത്രര്രിയ യുക്തിയിലേക്ക്‌ പരിവര്‍ത്തികിക്കകെടുന്നു ” തുടങ്ങിയ കാന്റി 

യന്‍ തത്ത്വദര്‍ശനങ്ങള്‍ മനസ്സിനെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണഅളെക്കമൂടി പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നവയാണ്‌. 

ഭാതികലോകത്തിന്റെ തുടര്‍സാന്നിദ്ധ്യമായി മാറുന്ന യാഥാര്‍തമ്യമാണ്‌ അറിവിനെ സൃഷ്ടിക്കുകയും പൂന: 

സൃഷ്ടിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മനുഷ്യമനസ്സ്‌ എന്ന കാന്റിയന്‍ തത്ത്യശാസ്ര്ര സമീപനത്തോടെ, (ബദുണോ 
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യുടെ വാദത്തെ ഓര്‍മ്മികിക്കുംവിധം, കല, തത്ത്വശാസ്ത്രം, മനശ്ശാസ്ത്രം തുടങ്ങിയ എല്ലാ ആധുനിക 

മനുഷ്യജ്ഞാനത്തിന്റെയും ഒഴിച്ചുകടുടാനാവാത്ത അടിസഠാനഘടകമായി മനുഷ്യമനസ്സ്‌ പ്രതിഷ്ഠിക്കമെട്ടു. 

എന്നാല്‍ മനസ്സ്‌-ശരീരം എന്ന ല്യന്ദവീക്ഷണമാണ്‌ കാന്റിയന്‍ ദര്‍ശനം മുന്നോട്ടു വെച്ചത്‌ ഇതിലൂടെ മാന 

സികബിംബങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാന്റ്‌ നല്‍കിയ സ്വാതന്ത്യം, യുറോപ്യന്‍ ചിന്തയിലെ പാരമ്പര്യ ജ്ഞാനസിദ്ധാന്തഅ 

ളെയെല്ലാം മനുഷ്യദകേന്ന്രിത യുക്തിചിന്തയിലേക്ക്‌ തളളിവിട്ടു. മനുഷ്യഭാവനാത്മകത/ഭാവനാശേഷി ആശ 

യങ്ങളുടെ പകര്‍ദോ, പികര്‍മിന്റെ പ്കര്‍ദഷോ ആണ്‌ എന്നതിനറദുചകരം അറിവിനെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കാനുള്ള 

മനുഷ്യന്റെ കഴിവാണ്‌ എന്ന ജ്ഞാനസിദ്ധാന്തപരമായ വ്യതിയാനം (122150൩010 വി) ആധു 

നിക മനുഷ്യനെ ലോകത്തിന്റെ കേന്ദ്രസ്ഥാനത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. ഈ മനുഷ്യകേന്്രിതവാദം (ധന ബണ) 

യുക്തിചിന്തയിലൂടെ സ്വയം വിലയിരുത്തുകയും നവീനമായ ജ്ഞാനമാതൃകകളെ സൃഷ്ടിക്കുകയും 

അതിലൂടെ നന്മതിന്മാസങ്കലപത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ജീവിതത്തെ കരുകിടിദിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ശാസ്ത്രവികാസത്തിന്റേതുകറദുടിയായ ഈ ഘട്ടം വിജ്ഞാനത്തിന്റെ അഭൂതപൂര്‍വ്വമായ പെരു 

ത്തിന്‌ സാക്ഷ്യം വഹിച്ചു. വ്യത്യസ്ത ജഞാനവിഭാഗങ്ങളായി തരംതിരിക്കമപട്ട ശാസ്ത്രമാതൃകകളിലമടെ 

ശാസ്ത്രകേന്ദ്രിതമായ ഒരു സാമൂഹികം (൭റലില റസി) ടുടലെടുക്കുകയും ചെയ്തു. ഇതോടു 

കൂടി മനശ്ശാസ്ത്രം, ഭാഷാശാസ്ത്രം, നാടോടിവിജ്ഞാനീയം, സാമമൂഹൃശാസ്ത്രം എന്നിങ്ങനെ അനേകം 

പ്രുതിയ ശാസ്(്രശാഖകള്‍ രൂപമെട്ടുവന്നു. ജ്ഞാനസിദ്ധാന്തത്തെ Lanocailadwaowil (Critique of 

101൦) പുനസ്സംഘടികിക്കുന്ന കാന്റിയന്‍ വിമര്‍ശന പ്രക്രിയയ്ക്ക്‌ സമാന്തരമായി, മനുഷ്യനെ, 

അവന്റെ മനോവ്യാപാരങ്ങളെ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ വസ്തുനിഷ്ഠതാസങ്കല്ചങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഘടനാ 

ത്മകമായും കര്‍ത്ത്യനിഷ്ഠമായും വ്യാഖ്യാനിക്കുന്ന മനശ്ശാസ്ത്രചഠന പദ്ധതിക്ക്‌ സവിശേഷമായ (ദ്ധ 

ലഭിച്ചു. ആത്മനിഷ്ഠമായി വ്യവഹരിച്ചുപോന്ന സങ്കല്‍പനങ്ങളെ വസ്തുനിഷ്ഠമായ ഒരു പ്രതലത്തിലേക്ക്‌ 

വെട്ടിച്ചുരുക്കുന്ന സങ്കല്പനചരമായ ന്യൂനീകരണം ((0൩ല്ാഡലി 10൦൦൩) ഇതിലൂടെ മനുഷ്യന്‌ 

സംഭവിച്ചു. അതായത്‌ മനുഷ്യമനസ്സ്‌ വ്യാഖ്യാനങ്ങളിലദുടെ വെളിക്ടുന്ന ഭാതികശാസ്(്രചരമായ ഒന്നാ 

ണെന്ന്‌ വന്നു. എല്ലാ സാമൂഹൃശാസ്ത്രങ്ങളേയും ശാസ്(്രത്തിന്റെ പരമാധികാര പദവിയിലേക്കു 

യര്‍ത്തുന്ന ഈ ശ്രമങ്ങള്‍ മനശ്ലാസ്ത്രപഠനപദ്ധതികളെ കുടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണമാക്കുന്നു. 

മനസ്സിനെക്കുറിച്ചുള്ള ശാസ്(തരീയ സമീപനം മനസ്സ്‌ - ശരീരം എന്ന ദ്ൃന്ദ്യാത്മകതയെ തള്ളിക്കളയും 

ന്നു. കാന്റിയന്‍ അനുഭവാത്മകയറുക്തി മനോവ്യാചാരകേന്ദ്രിതമായ ഒരു സാനത്തെ അംഗീകരിക്കുന്നു 

൭ ങ്കിലും അറിവിനെ സ്വരൂപിക്കുന്ന കേവലാസ്തിത്വമെന്ന നിലയില്‍ മനസ്സിനെ ശരീരത്തില്‍നിന്ന്‌ വറി 

ട്ടുകാണുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 
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17-90 1399 റില്‍ ജീവിച്ച ഫ്രഞ്ച്‌ തത്ത്വചിന്തകനായ ബറൂച്ച്‌ സ്പിനോസ (13൮സ൦ Spinoza, 

1 632-107/7) ബാഹ്യമായ ചലനങ്ങളിലൂടെയും ആന്തരികമായ തത്ത്യചിന്തയിലൂടെയും ഒന്നായിത്തീ 

രുന്ന മനശ്ശരീരങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള അദ്ദൈതവാദം അവതരികിക്കുന്നു ട്‌, 18-00 നൂറ്റാട ടു കൂടി 

യുറോപ്യന്‍ തത്ത്വചിന്തയില്‍, മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചും മനസ്സിനെക്കുറിച്ചും രൂപപ്പെട്ട ഈ സമ്പൂര്‍ണ്ണ ചിന്ത 

കള്‍ ആധുനിക മനശ്ശാസ്ര്ര-വൈദ്യശാസ്ര്ര പണ്ഡിതനായ ദ്ര്മായിഡിന്‌ എളുദം സ്വീകരിക്കാനാവുന്നു 

© ഇന്ദ്രിയ വ്യാപാരങ്ങളിലൂടെ മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന മനസ്സിന്റെ നാഡീവ്യദൂഹഘട 

നയില്‍ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ ദ(്യിഡ്‌ നടത്തിയ വൈദ്യശാസ്ത്ര പരീക്ഷണങ്ങളാണ്‌ ആധുനിക മനോവിശ്ശേ 

ഷണ പദ്ധതിയായി വികസിച്ചത്‌” 

ക.2 ആനുനികമനോവിശ്ശേഷ്ണവും സിഗ്മ “ക്ര്കേയിയും 

വിശാലമായ അര്‍ത്രത്തില്‍ മനോവിശ്ശേഷണം അവാ മനോവിശകലനം എന്നത്‌ മനുഷ്യമനസ്സി 

ലൂടെ കടന്നുപോകുന്ന എല്ലാവിധ പ്രര്രിയകളെയും നിരീക്ഷിക്കുന്ന മാനസിക ജീവിതത്തിന്റെ ശാസ്ത്ര 

മാണ്‌. അളന്നു തിട്ടകെടുത്താവുന്ന ഷ്ലങ്ങളുടേയും പരീക്ഷണാത്മക സങ്കേതങ്ങളുടേയും അടിസ്ഥാന 

ത്തില്‍ മദനോവ്യാപാരഅളെക്കുറിച്ച്‌ പുതിയ നിഗമനത്തിലെത്തുകയാണ്‌ മനോവിശ്ശേഷണം ചെയ്യുന്നത്‌. 

വ്യക്തികള്‍ക്കും സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കും ഇടയില്‍ നിരന്തരം വൃത്യാസമെട്ടുകിടക്കുന്ന മനോവ്യാപാരങ്ങളെ 

സാഹചര്യങ്ങളുടെയും പ്രതിഷ്ലനങ്ങളുടെയും (1.ലി൦൦0൩5) അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ചരിത്രവത്കരിക്കുന്ന 

പ്രക്രിയയാണ്‌ ആധുനിക മനശ്ലാസ്ത്രത്തെ മദനോവിശകലന ശാസ്ത്്രമാക്കി മാറ്റുന്നത്‌. 

മദനോവിശകലനം വ്യാഖ്യാനനിഷ്ഠമാണ്‌. മനോരോഗചികിത്സകന്‍ രോഗവിശകലനം നടത്തുന്നത്‌ 

രോഗിയുടെ വികാരവിചാരങ്ങളുടെ ആന്തരാര്‍താങ്ങള്‍ വ്യാഖ്യാനിച്ചു കൊ ണ്‌ എന്ന്‌ ജമ്മറനമ്്ും 

മാഹി കുമൂക്റം (7000746൧9൦ and Human Interest, 1973) gm കൃതിയിലൂടെ 

ഹെബര്‍മാസ്‌ (17൦൩ 11ലാണ്ണമട) വ്യക്തമാക്കുന്നു “ എന്നാല്‍ ഈ വ്യാഖ്യാനനിഷ്ഠത കേവലമായ 

വ്യാഖ്യാനമല്ല; അനിവാര്യതകളെ മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാനുള്ള വിമോചകമായ ഇച്ഛ ന്നധ്യാല്റന/ 

10/ല6ട[)യോടുകൂടിയ വിമര്‍ശനാത്മകയ്രകൃതമുളള ഒരു സൈദ്ധാന്തികപദ്ധതിയാണ്‌. ഈ പ്രത്യേക 

മായ ഇച്ഛാശക്തിയാണ്‌ 19-90 399 ന്റെ ഒടുവില്‍ തത്ത്വചിന്തയറുടേയും വൈദ്ൃശാസ്ത്രത്തിന്റേയും 

മണ്ഡലത്തില്‍ നിന്ന്‌ മനശ്ലാസ്ത്രത്തെ സ്വത്ര്ത്രമാക്കി ആധുനിക സംസ്‌കാരത്തിന്റെ ദമനാത്മകസംഘര്‍ഷ 

അളെ (Repressive Complexes) പുറത്തെടുത്ത്‌ ചികിത്സിക്കുന്ന നവീന മനോവിശ്ശേഷണ 

(05൦ ചലീദ1ടി] പദ്ധതിയെ രൂപകപടുത്തിയത്‌.' 
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മനഃശരീരങ്ങളെയും അവയുടെ പരസ്പരപൂരകമായ വ്യാപാരങ്ങളെയും കുറിച്ചുളള 

ശാസ്ത്രീയനിഗമനങ്ങള്‍ വസ്തുനിഷ്ഠയദുക്തിയിലാണ്‌ ഈന്നിയത്‌. സന്തോഷം, സുഖം, ദുഃഖം, ആഗ്രഹ 

ങ്ങള്‍, കോപം തുടങ്ങിയ വൈകാരിക സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍ പ്രചോദിതമാകുന്ന മനുഷ്യന്റെ അവസ്ധാവ്യതിയാ 

നങ്ങളെ ശാരീരികചലനങ്ങളിലൂടെ പഠിക്കാന്‍ തുടങ്ങി. മനോവ്യാപാരങ്ങള്‍ ഇങ്ങനെ വ്യാഖ്യാനക്ഷമമായ 

തോടെ എന്താണ്‌ മനസ്സ്‌ എന്ന അതിഭാതികമായ ചോദ്യം ഉപേക്ഷിക്കകെട്ടു. വ്യക്തിയെ മനോവ്യാപാരങ്ങളു 

ടെയും ബാഹ്യബന്ധങ്ങളുടെയും അടിസ്മാനത്തില്‍ ശാസ്ത്രീയകര്‍ത്തൃത്വമായി നിര്‍വ്വചിക്കാനുള്ള 

സൈദ്ധാന്തികത രമൂപമെട്ടു. ബിഹേവിയറിസ്സിക; ഘലട്ടന്ാവാദം, മുസ്സാള്‍ട്ട്‌ തുടങ്ങിയ പലതരം മനശ്ശാസ്ത്ര 

പദ്ധതികള്‍ പിന്നീട്‌ വിപുലകെട്ടുവന്നിട്ടു '. എന്നാല്‍ ദ്ര്മായിഡിന്റെ ആധുനിക മനശ്ശാസ്ത്ര അന്വേഷണ 

അളാണ്‌ ലോകചിന്തയെ കീഴടക്കിയത്‌. തന്റെ ജീവിതകാലം മുഴുവന്‍ മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ വിവിധതരം രോഗ 

_അരോഗ വ്യാപാരങ്ങളെ വിശകലനം ചെയ്യുകയായിരുന്നു ക്രോയിഡ്‌. 

വ്യാവസായിക ക ദുപിടൂത്തങ്ങളുടേതായ ഭാതിക പുരോഗതിയും കിര്‍ക്കേഗാദ, നീഷേ (൭01൨ 

Kierkigaard, Frederich Nietzsche) എന്നിവരുടെ അസ്തിത്വവാദ തത്ത്വചി 

നത(൪12വടണബലല വിടപറയും മുതലാളിത്തരാഷ്ട്രീയത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയും ചേര്‍ന്ന വൈവി 

ധ്യമാര്‍ന്ന പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌, ട്ര്രോയിഡ്‌; മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണങ്ങള്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 

ഡാര്‍വ്വിന്റെ ച്രിണാമസിദ്ധാന്തം', നീഷേയുടെ 'ദൈവത്തിന്റെ മരണം, മാര്‍ക്‌സിന്റെ 'വൈരുദ്ധ്യാത്മക 

ഭാതികവാദം' എന്നിവയും അക്കാലത്തെ ജ്ഞാനാധികാരങ്ങളുടെ പ്രാധാന്യമേറിയ അംശങ്ങളായിരുന്നു. 

ഈ സവിശേഷ പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ കാന്റ്‌ നൂറുവര്‍ഷം മുമ്പ്‌ തുടങ്ങിവെച്ച മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ 

യുക്തിനിഷ്ഠ പ്രാതിനിധ്യത്തെ സ്വപ്നങ്ങള്‍, (ഭമാത്മകത, മനോരോഗങ്ങള്‍, കലാസൃഷ്ടികള്‍ എന്നിവയി 

ലൂടെ ദ്രോയിഡ്‌ ഘടനാത്മകമായി വിശകലനം ചെയ്യാന്‍ ആരംഭിച്ചത്‌. സര്‍ഗ്ലാത്മകവും മദനോവൈകല്യമു 

ളളതറുമായ മനദുഷ്യകര്‍ത്ത്യവ്യാപാരങ്ങളെ സാലബന്ധിയായി (Topological) വിഭജിച്ച്‌ ശാസ്ത്രീയമായി 

പഠിച്ചു തുടങ്ങുന്നത്‌ ഈ ചരിത്ര പശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌. മനശ്ശാസ്ത്രം, നരവംശശാസ്ത്രം, മിത്തോളജി തുട 

ങ്ങിയ വിവിധ വിജ്ഞാന ശാഖകളില്‍ പ്രാവീണ്യം നേടിയ ദരഷായിഡിന്റെ പഠനങ്ങള്‍ സാഹിത്യവിമര്‍ശനപര 

മായും (പ്രസിദ്ധങ്ങളാവുകയായിരുന്നു. 

5



1.3 ഷ്രോയിയിയന്‍ സൈകഭ്ധാനിക സങ്കല്പങ്ങള്‍ 

13.1 വിഷടിത ജടനകള്‍ 

സ്വത്വദബോധമാര്‍ജ്ിച്ച ആധുനികമനുഷ്യന്റെ മനോനിലകളെ ദ്ര്്ായിഡ്‌ ബോധാത്മകം 

(0൩5൮0൭), അബോധാത്മകം (1110൩5൮0൮5) എന്ന്‌ ര യി വിഭജിക്കുന്നു. ബോധതലത്തിന്റെ 

അധീശത്വമാണ്‌ പ്രബുദ്ധതാപരമായ ആധുനികതയുടെ (1:1110(ണ്ണബ്്‌ ഠഠിണ്ബ്ധ) കെന്്രം. 

എന്നാല്‍ 6രഷോയിഡ്‌ അബോധത്തിന്റെ അപരത്വത്തെ (൦൨൦൬൭൦൭5) മനസ്സിലാക്കുകയും ഇദ്ദ്‌-ഈഗോ-സു 

൪ ഈഗോ എന്നീ മദുന്ന്‌ മനോദമേഖലകളിലൂടെ മനസ്സിനെ ഘടനാപരമായി വിഭജിക്കുകയും ചെയ്തു. 

ഇറദ്ദ്‌ (കറ) എന്ന പദം അത്‌ എന്നര്‍തമമുളള സര്‍വ്വനാമമാണ്‌. ഈ പ്രയോഗം കൊ ഒരു സര്‍വ്വ 

നാമത്താല്‍ വിരേഷിഭിക്കാവുന്ന ശിശുമനസ്സിനെയാണ്‌ ദ്ര്കോയിഡ്‌ സുചികിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ 

ആദിരദൂപമാണിത്‌. ഇറ്റിന്റെ മണ്ഡലം ഇരൂ താണ്‌; സ്യത്വത്തിന്റെ അപ്രാപ്യതലമാണ്‌. (്രഠാ്മിക ജൈവവാ 

സനകളാല്‍ നിറഞ്ഞ, മെരുങ്ങാത്ത വികാരങ്ങളുടെ ഒരു ഘടനയാണ്‌ gia.’ നന്മതിന്മകളോ, 

യുക്തിയോ സദാചാരമറുല്യങ്ങളോ കാലമോ ചരിഗണിക്കാനാവാതെ, സാമദൃഹ്ൃനിയന്ത്രണങ്ങളില്ലാത്ത 

ആണ്ലാദതത്ത്വത്തിന്‌ (17199൧൭൦ 170൦1൦) കീഴില്‍ ഇദ്ദ്‌ പ്രവര്‍ത്തനനിരതമാവുന്നു. പ്രതീകവത്കരി 

ക്കാന്‍ കഴിയാത്തതും എന്നാല്‍ നിരന്തരം ആവിഷ്കരണത്തിന്‌ കൊതിക്കദുന്നതറുമായ വാസനകളുടെ 

ചുരണത്തിന്‌ ദവ  ഇദ്ദ്‌ നിലകൊള്ളുന്നു. അബോധമദനോവ്യാചാരങ്ങളുടെ, മനുഷ്യന്റെ പ്രാകൃതാവസ്ഥ 

യൂടെ, അറിയകെദാത്ത അടിലദവാണ്‌ ഇദ്ദ. 

യുക്തിക്കും ജാഗ്രതയ്ക്കും വേ യാണ്‌ ഈഗോ (1൭0) നിലകൊള്ളുന്നത്‌. സ്വത്വം, അഹംബോ 

ധം, അഹംമനസ്സ്‌ എന്നെല്ലാം അര്‍തമമുള്ള 'ഈഗോ' ജന്മവാസനകളെ നിയന്ത്രിച്ചു നിര്‍ത്തുന്ന ഒരു രക്ഷാ 

കവചമായാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അതായത്‌ സാമൂഹ്യജീവിതക്രമങ്ങളുടെ സ്വാധീനത്താല്‍ മെരുക്കടെട്ട 

ഇറ്റിന്റെ ഒരു ഭാഗമാണ്‌ ഈഗോ. ജന്മവാസനകളെ യാഥാര്‍ത്മ്യലോകത്തിന്റെ നിയമങ്ങളിലൂടെ (110 

12110ധവാ1ല)യാണ്‌ ഈഗോ നിയന്ത്രിച്ചുനിര്‍ത്തുന്നത്‌. 

താദാത്മ്യപ്രര്രിയകളിലൂടെ വസ്തുതകളെ അബോധം അരിച്ചെടുക്കുന്നത്‌ വഴിയാണ്‌ ഈഗോ 

രൂപീകരണം നടക്കുന്നത്‌. അന്യങ്ങളെ (വൃയക്തി-വസ്തു-ആശയം) മുഴുവനായോ ഭാഗികമായോ സ്വീകരി 

ക്കുന്ന ഈ പ്രക്രിയയാണ്‌ ഇഗോയറദുടെ അടിത്തറ. ഈ താദാത്മ്യപ്രക്രിയയില്‍ ആകര്‍ഷണീയവശങ്ങളെ 

തങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രകക്ഷേചിക്കുന്നതിലൂടെയാണ്‌ (171016000൩) ഈഗോ നിരന്തരം പചരിഷ്കരിക്കകെടുന്നത്‌. 

ഇന്ദ്രിയവേദ്ൃയതയറും ബോധവുുമടങ്ങുന്ന ഒരു വ്യവസ്ഥയുമായി ചേര്‍ത്തദുവെച്ചുളള ഈഗോസങ്കല്‍പം മനദുഷ്യു 

വിഷയീരമൂപീകരണത്തില്‍ പ്രധാനമാണെന്ന്‌ ദ്ായിഡ്‌ സമ്മതിക്കുന്നു *"” സ്നേഹവസ്തറുവിന്റെ നഷ്ഭം 

നികത്താനായി ഈഗോ താദാത്മ്യപ്രക്രിയകളില്‍ ഏര്‍കപട്ടുകൊ രിക്കും. രക്ഷിതാക്കളുമായുള്ള താദാ 
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തആ്യമാണ്‌ ഇവയില്‍ പ്രധാനം. ഇവയില്‍ അച്ഛനുമായുള്ള താദാത്മ്യം സൂര്‍ ഈഗോയുടെ ഒക്രന്രബിന്ദുവാ 

ണ. നിഷേധിക്കകെട്ട വസ്ത്വഭിരതികളുടെ അവക്ഷിപ്തം എന്ന സ്വഭാവമാണ്‌ ഈദഗോയ്ക്കുള്ളത്‌. ഇദ്ദിനു 

മേല്‍ ഗുണാത്മകവിജയം വരിക്കുവാന്‍ ഈഗോയെ പ്രാപ്തമാക്കാനുള്ള ഉപാധിയായി പരിഗണിക്കകെടുന്ന 

മനോവിശ്ശേഷണത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തി ആധുനിക മാനവികദര്‍ശനമായി ദ്ര്മായിഡിയനിസത്തെ വായിച്ചെ 

ടുക്കാന്‍ പ്രയാസമില്ല. സൂര്‍ ഈഗോ (ഭഡ്യാ൦ 1:20) യുടെ, മനസ്സാക്ഷിയുടെ, വിശകലനം ഈ സ്ഥീപ 

നത്തെ ബലദകെടുത്തുന്നതാണ്‌. 

ലക്ഷണമൊത്ത സമൂഹജീവിയായി മനുഷ്യനെ മെരുക്കിയെടുക്കുന്ന (0൩൦൨100൩൦0) ധാര്‍മ്മി 

കതയുടെ തത്ത്വത്താല്‍ (101211 1210൦൮1൦) നിര്‍വ്ൃചിക്കാവുന്നതാണ്‌ സൂദര്‍ ഈഗോ. വ്യക്തി 

യുടെ ദീര്‍ബകാല ആശ്രിതത്ത്വം അവനെ രക്ഷിതാക്കളില്‍ നിന്ന്‌ ചരിശീലികിക്കഷെടുന്ന ശീലങ്ങളിലൂടെ 

മെരുക്കിയെടുക്കുന്നു. ഈഗോയുടെ നിര്‍ബന്ധിത നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയമാകാതെയും ഇറ്റിന്റെ അനി 

യന്ത്രിതത്ത്വത്തിന്‌ വഴികെടാതെയും സാംസ്കാരിക ബോധരദമൂപീകരണത്തിന്‌ പ്രാപ്തമായ വിധം ഇടനില 

യായി സൂദര്‍ ഈഗോ നിലകൊള്ളുന്നു. ഈഗോയില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി അല്ലെങ്കില്‍ വിചരീതമായി, 

മദുന്നാമതൊരുു ശക്തിയായി ഇറ്ദറിന്റെ തളളിക്കയറ്റത്തെ തടഞ്ഞ്‌ സാംസ്കാരിക വിലക്കുകളുടെ അലിഖിത 

നിയമങ്ങളിലൂടെ സൂര്‍ ഈഗോ ഈഗോയെ നേരിടുന്നു.” 

സ്വത്വത്തെ (൭൦1), വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ ഘടനയെ, മദുന്നായി വേര്‍തിരിക്കുന്നു അിലും ഈ വിഭ 

ജനത്തെ കൃത്യമായ അതിര്‍വരമ്പുകളിലദുടെ നിശ്ചയിക്കാന്‍ (രമിക്കേ തില്ല. എന്നാല്‍ മനുഷ്യജീവിത 

ത്തിന്റെ, മനുഷ്യചരിത്രത്തിന്റെ വിവിധ ഘട്ടങ്ങളുമായി ചേര്‍ത്തുവെച്ച്‌ ഈ വിഭജനത്തിന്‌ സാധൂതകള്‍ 

ക൭ ത്താനാവും. പ്രകൃതിയുടെ നിയമങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയനായി ജീവിച്ചിരുന്ന ആദിമമനുഷ്യന്‍ തന്റെ ഇല്ഛ 

കളെ നിയന്ത്രിക്കാന്‍ ഏറെയൊന്നും നിര്‍ബന്ധിക്കകെട്ടിരുന്നില്ല. അതുപോലെ ജീവിതത്തിന്റെ പ്രാമികാ 

വസ്ഥ (ശൈശവാവസ്ഥ) സാമദുഹ്യനിയ്രു്രണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ബോധമുളഉതുമല്ല. ഈയൊരു ഘടനാചരമായ 

(രസ്വഗ്്ധലി) യാാര്‍തമൃത്തിനദുമേലാണ്‌ കുടുംബം, സമൂഹം, രാഷ്ദ്രം തുടങ്ങിയ ആധദുനിക സാമൂഹ്യ 

(ക്രമങ്ങള്‍ രൂപടെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ ഇച്ഛകളും അന്യങ്ങളുടെ നിയമങ്ങളും തമ്മിലുളള സംഘര്‍ഷ 

ങ്ങള്‍, ഈഗോയുടെ സാമൂഹൃക്രമീകരണം എന്നിവയിലൂടെ അബോധം നേടുന്ന സാംസ്കാരിക ജൈവിക 

തയ്ക്ക്‌ ഏല്ക്കുന്ന രോഗാതൂരതയും ഉദാത്തീകരണവും (൭011൩2010൩) ചുഠത്തെടുക്കാനുളള (ശമ 

ളാണ്‌ മനസ്സിനെ അബോധാത്മകമായി പഠിക്കാന്‍ ദരരഷായിഡിനെ ട്പ്രരികിച്ചത്‌. 

ഇറ്റ്‌, ഈഗോ, സൂഷര്‍ ഈഗോ എന്നിങ്ങനെയുള്ള ഘടനയ്ക്ക്‌ ചുറമെ മനുഷ്യമനസ്സിന്‌ ഭബാധം 

(Conscious), ഉപബോധം (171--0൩8വറ്വട), അബോധം (Unconscious) aga@lenanw 333 

മൂന്ന്‌ തലങ്ങള്‍ ദ്രോയിഡ്‌ കല്പിക്കുന്നു. ബോധത്തിനും അബോധത്തിനും ഇടയിലുള്ള ഇടുങ്ങിയ ഇട 
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മാണ്‌ ഉചബോധതലം. ബോധാവസ്ഥയ്ക്കും അബോധാവസ്ഥയ്ക്കും ഇടയിലുള്ള സൂക്ഷ്മസന്ദര്‍ശനങ്ങളി 

ലറൂടെ ഒര്‍മ്മയിലേക്ക്‌ വരുന്ന കാര്യങ്ങള്‍ ഉപബോധത്തിന്റെ ഇടനിലയിലാണ്‌ കേന്ദ്രീകരിക്കകെടുന്നത. 

മനസ്സിന്റെ തലങ്ങളുടെ സ്ാലാലേഖത്തില്‍ (1000ലാ1) നാലില്‍ മുന്ന്‌ ഭാഗവും അബോധമ 

നസ്ലാണ്‌ എന്നതാണ്‌ ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ കാഴ്ചഷാട്‌, ' ജന്മവാസനകളുടെ ഈ അബോധതലമാണ്‌ മനുഷ്യപ്ര 

വര്‍ത്തനങ്ങളെ നിയന്ത്രിച്ചുകൊ രിക്കുന്നത്‌. വ്യക്തിസത്തയുടെ ചാലകശക്തിയായ ഈ അബോധ 

തലം രമൂപദ്വെടുന്നത്‌ ബാല്യകാലാനുഭവങ്ങളിലൂടെയാണ്‌. സ്വച്നങ്ങള്‍, കലാസൃഷ്ടികള്‍, (ഭമാത്മകാനുഭവ 

ങ്ങള്‍, ലൈംഗിക ബന്ധങ്ങള്‍ എന്നിവയിലൂടെ വ്യക്തി (്രകടിഭിക്കുന്ന ദമനാത്മക മാനസികഭാവങ്ങളുടെ 

അര്‍ത്മം മനസ്സിലാക്കാനാണ്‌ ദ്ര്മായ്ഡ്‌ അബോധതലത്തെ ആശ്രയിക്കുന്നത്‌. അങ്ങനെ അനേകം 

ദമിതസംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ കേന്ദ്രമായ അബോധമനോലവ്യാപാരങ്ങളെ അടിസ്മാനമാക്കി മാനസികാചഗ്രന 

തത്ത്വം വിചുലക്ദെടുത്തി. 

ദ്ര്ായിഡിയന്‍ അബോധസങ്കല്പനത്തെ പ്രസക്തമാക്കറുന്നത്‌ ആധുനിക മനുഷ്യന്റെ ലൈംഗിക 

-സാമദൃഹ്യ സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ ചരിത്രപരമായ ഭാതിക സമീപനമാണ്‌. നിയ്ര്ന്രണമില്ലാത്ത ഇരു ദമേഖലയാ 

ണ്‌ അബോധം എന്ന സങ്കല്‍പമാണ്‌ അതദുവരെയു യിരുന്നത്‌. ദമിതമായ മാനസികാവസ്ഥകളുടെ ഈ 

കലവറ തറുറന്നുകൊ റുള്ള പഠനമാണ്‌ മാനസികാചഗ്രനേത്തില്‍ പ്രധാനം. മനുഷ്യന്റെ എല്ലാവിധ 

വൈയക്തിക ഭാവങ്ങളിലുടെയും ശാസ്ത്രീയമായി സഞ്ചരിച്ച്‌; അബോധത്തെക്കുറിച്ച്‌ അതുവരെ 

യു യിരുന്ന നിരീക്ഷണങ്ങളെ അദ്ദേഹം ആധുനിക സംസ്കാര പഠനത്തിനുള്ള ഉപാധിയാക്കി മാറ്റുന്നു. 

അതിലുടെ മനുഷ്യവിഷയി പദൂര്‍വ്വനിശ്ചിതമായ എല്ലാ നിയമങ്ങള്‍ക്കുമഷുറത്തുള്ള ഇല്ലായ്മയാണെന്നും 

ഈഡിഷലൈസേഷനിലറൂടെ ഈ ഇല്ലായ്മയാണ്‌ ഉണ്മയായി രൂപാന്തരം (്രാപിക്കുന്നതെന്നുമുളള ദത്ോയി 

ഡിയന്‍ അബോധത്തിന്റെ വിചപ്ഛവാത്മകനിലചാട്‌ തുറന്നുകിട്ടുന്നു. വൈകാരികതയ്ക്ക്‌ ആന്തരവൈ 

രുദ്ധ്യങ്ങളിലൂന്നിയുള്ള ചരിത്രപരമായ രൂപഘടന നല്‍കുന്നതിലൂടെ ദ്രഷോയിഡിയന്‍ അബോധവിശക 

ലനം ആധുനിക മാനവികതയെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. 

1.32 മൈംഗികോര്‍ജ്ജ സിത്താന്തം (Libido Theory) 

ദ്രോയിഡിന്റെ അന്വേഷണം ക്രരന്രീകരിക്കുന്ന ഒരു പ്രധാനമേഖല ലൈംഗികതയും അബോധ 

ദ്പ്രരണകളും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെക്കുറിച്ചുള്ളതാണ്‌. മനുഷ്യന്റെ അബോധ ജന്മവാസനകളെക്കുറിച്ചുള്ള 

സിദ്ധാന്തത്തില്‍ ലൈംഗികതാരദൂപീകരണ ല്രക്രിയയെ വിശദീകരിക്കാന്‍ ദ്രരോയിഡ്‌ ഉപയോഗിച്ച പദമാണ്‌ 

ജീവിതകാമന/ലൈംഗികോര്‍ജ്ജം അവാ 110100. അമ്മയുമായുള്ള ശൈശവകാല ബന്ധത്തിലൂടെ 

ആരംഭിച്ച്‌ ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷങ്ങളിലൂടെ വളര്‍ന്നാണ്‌ മനുഷ്യലൈംഗികത രമൂപകെടുന്നതെന്നാണ്‌ 

(ADDI വ്ൃക്തമാക്കുന്നത്‌. ലൈംഗികത ഉള്‍കവെടെയുളള എല്ലാ ജീവിതാഭിലാഷങ്ങളും ചേര്‍ന്നതാണ്‌ 

ലൈംഗികോര്‍ജ്ജം. പ്രത്യുല്പാദന (്രവര്‍ത്തനങ്ങളുമായി ബന്ധപെട്ട ലൈംഗിക താല്ചര്യങ്ങള്‍ക്കറുപുറമെ 

ശൈശവഷട്ടം മൂതല്‍ മനുഷ്യന്‍ അനുഭവിക്കാന്‍ ആഗ്രഹിക്കടൂുന്ന എല്ലാവിധ സുഖങ്ങളെയും അത്‌ പ്രതിനി 

ധീകരിക്കുന്നു. ലോകജീവിതത്തെ ആസ്വാദ്യമാക്കുന്ന എല്ലാവിധ വൈകാരിക സുഖങ്ങളെയും 6(ഷായിഡ്‌ 
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ഈ സിദ്ധാന്തത്തിലദുടെ വിശദീകരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. ജിവിതാഭിലാഷങ്ങളെ മുഴുവനായും ഉള്‍ക്കൊ 

ളളുന്ന ഒരാശയമാണ്‌ ലൈംഗികോര്‍ജ്ജ സിദ്ധാന്തം. ആത്മസ്നേഹം (Primary Narcism) agwmad 

മൃത്യുവാഞ്ഛ (106൭0 10560൩00) വരെയുള്ള സ്‌നേഹ-ദ്വേഷ കാമനകള്‍ (15209 ൧൧0 11൩൧൧405) 

ഇതില്‍കകടുന്നു. 

ശൈശവകാല ലൈംഗിക അനുഭവങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ മനുഷ്യന്റെ വ്യക്തിത്വൃസവിശേഷതകള്‍ രൂപ 

കെടുന്നത. ഈ രദൂപീകരണയ്രക്രിയയെ ശൈശവലൈംഗികതയുടെ മൂന്ന്‌ ഘട്ടങ്ങളിലൂടെ ഭ്രഷോയിഡ്‌ വിശ 

ദീകരിക്കുന്നു “- വദനഷട്ടം (0021 ൭൭൭6), ഗുദദശ-മൂലഘട്ടം (൧൧൨൧1 ൭(൭൭6), ജനനേന്്രിയഷട്ടം 

(0018111൦ (ഉ) എന്നിവയാണവ.” 

ശിശുവിന്റെ ജീവിതാനുഭവങ്ങള്‍ അമ്മയുടെ ശരീരത്തിനോട്‌ ഒട്ടിച്ചേര്‍ന്നുകൊ റൂളള ബന്ധത്തി 

ലൂടെയാണ്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. മുലകടൂടി, ചുംബനം തുടങ്ങിയ താദാത്മ്യങ്ങളിലൂടെ വെളിചെടുന്ന ബന്ധ 

മാണ്‌ വദനഷട്ടത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. ഈ ഘട്ടത്തില്‍ ശിശറുവിലു കടുന്ന വൈകാരിക സംതൃ 

പ്തി-അസംത്ൃപ്തി ഭാവങ്ങള്‍ പില്കാല സ്വഭാവങ്ങളെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നു. മുലകുടിയുടെ സ്മരണകള്‍ 

വിരല്‍കുടിക്കലായി മാറുന്നു . കേവലം ശരീരശാസ്ത്രപരമായ സംത്ൃപ്തിയല്ല ഇത്‌, മാനസികോല്ലാസ 

ത്തിന്റേതായ മനുഷ്യേച്ഛകുടിയാണ്‌. വിസര്‍ജ്ജനാവയവങ്ങളുമായി ബന്ധപെട്ട സുഖ-ദുഃഖങ്ങളെ തിരിച്ചറി 

യുന്ന ബട്ടമാണ്‌ ഗുദദശ. ശാരീരിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ നിയന്ത്രണങ്ങളേര്‍ദെടുത്താന്‍ ശീലിക്കുന്ന 

ഈ ഘട്ടം അടിച്ചേല്‍കിക്കുന്ന ചിട്ടകള്‍ പ്രയാസകരമായി അനുഭവിക്കാന്‍ ഇടവരുന്ന കുട്ടി മുതിര്‍ന്നാലും 

വിട്ടുമാറാത്ത അഥിത സംഘര്‍ഷങ്ങളനുഭവിക്കുന്നു. മഞ്ഞനിറത്തോടദുളള അമിതമായ വെറുഷോ ആരാധ 

നയോ ൭ കുക, പിശുക്ക്‌; ചിട്ട, കടുംപിടുത്തം അന്യരെ വേദനികിക്കാനുളള മനോഭാവം (൭൭015൬) 

എന്നിവ ഈ വൈകാരിക സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ അനന്തര ഫലമാണെന്നാണ്‌ 6്രഷോയിഡിയന്‍ നിഗമനം. 

ലൈംഗിക വികാസത്തിന്റെ മദൂന്നാമത്തെ ഘട്ടമാണ്‌ ജനനേന്്രിയഷട്ടം. ബാല്യത്തില്‍ ലൈംഗികാനുഭവഅ 

ളെക്കുറിച്ച്‌' തിരിച്ചറിവു ഠകുന്നില്ലെങ്കിലൂം തന്റെ ജനനേന്ദ്രിയത്തെ തിരിച്ചറിയാന്‍ ആണ്‍കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ 

കഴിയുന്നു '. കേവലമായ ഈ തിരിച്ചറിവ്‌ ലൈംഗികഷട്ടമല്ല, ശാരീരികമായ തിരിച്ചറിവ്‌ മാത്രമാണ്‌ ഈ 

ഏഏട്ടത്തിലു ഠവുന്നത്‌. പെണ്‍കുട്ടിയില്‍ ഈ ഘട്ടത്തില്‍ അഭാവഭീതി (Castration Fear) wo eflono 

സൂയയുമാണ്‌ (10ബ്ബട 1) രൂപദെടുന്നത്‌ എന്ന ദ്ര്ോയിഡിയന്‍ വിശകലനം ഏറെ വിമര്‍ശനാത്മക 

പഠനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിവെച്ചിട്ടു . ഈ മൂന്ന്‌ ഘട്ടങ്ങളിലൂടെ (കൃത്യമായ (കമങ്ങളെന്നര്‍തമമില്ല) കടന്നുപോ 

കുന്ന ശിശു ഈഡിസ്‌ കോംച്ഛുക്‌സിലമുടെയാണ്‌ ലൈംഗികതയെ തിരിച്ചറിയുന്നത്‌ എന്നതാണ്‌ ക്രോയി 

ഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലെ ശൈശവ ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷണം. തുടര്‍ന്നുവരുന്ന 

മനുഷ്യവൈകാരികചരിത്രം ഈഡികസ്‌ കോംപ്ഛകസ്‌ തത്ത്രത്തിന്റേതാണ്‌. 
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1.3.3 ഇരയികല്‍ സഞ്ചാരപ്ഠം 

ഈഡിഷല്‍ സങ്കലന(റ൦ഗധട €ഠ്വാിലുത്തിലൂടെയാണ്‌ ലൈംഗികതയിലധിഷ്ഠിതമായ 

മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വം രൂപഷ്ചെടുന്നത്‌ എന്നതാണ്‌ മാനസികാചഗ്രനേത്തിന്റെ ഒരു പ്രധാന തത്ത്വം. ശിശു 

വിന്റെ (്രാമിക നാര്‍സിസത്തിനുമേല്‍ ക്രമവും നിയമവും ഏര്‍ദ്ദെടുത്താന്‍ അബോധമനസ്സ്‌ ഈഗോ 

രൂപീകരണത്തിനായി (്രമിച്ചുതുടങ്ങുമ്പോഴാണ്‌ ഈഡിലല്‍ സങ്കലനം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 

ഒരു വ്യക്തിയുടെ ലൈംഗികജീവിതം ലൈംശികാനുഭവങ്ങളിലുടെ അന്യ(01116)വുമായി ആണ്ണാ 

ദകരമായി ചങ്കിടുന്നതിലൂടെയാണ്‌ പൂര്‍ണമാകുന്നത്‌. അമ്മയുമായുള്ള താദാത്മ്യമാണ്‌ ശിശുവില്‍ 

ആദ്യം നടക്കുന്നത്‌. വളരുന്നതോടുകറുടി ശിശു അമ്മയില്‍നിന്ന്‌ അകറ്റക്വെടുന്നു (മുലകുടി തൂടങ്ങി ശരീര 

വറുമായറൂളള അകല്‍ച്ച). പിതാവി ന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം തിരിച്ചറിയുന്ന ഘട്ടം കടൂടിയാണിത്‌. അമ്മയില്‍നിന്ന്‌ 

താന്‍ (ആണ്‍കുട്ടി) അകറ്റകെടുന്നത്‌ അമ്മയ്കകുമേല്‍ അച്ഛനറുളള അധികാരം (ലൈംഗിക) കാരണമാ 

ണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്ന കുട്ടിക്ക്‌ (സ്വന്തം ലൈഗികതയെക്കുറിച്ചുളള ബോധമു കുന്ന ഘട്ടം കൂടിയാണി 

ത] അച്ഛന്‍ തന്റെ ശത്രുവാണെന്ന ധാരണയറു ക്കുന്നു. ഇതോടൊഷം അമ്മയോട്‌ തോന്നുന്ന ലൈംഗി 

കമായ അടൂഷമാണ്‌ വസ്ത്വഭിരതിയെക്കുറിച്ചുള്ള നഷ്ടഭീതിയാണ്‌. ഈഡിചഷല്‍ സങ്കലനം സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌.” 

തനിക്ക്‌ പകര്‍ന്നുകിട്ടിയ മാതൃസ്തന്യമാണ്‌, മാതൃരതിയാണ്‌, ഈഡിഷല്‍ സകങ്കലനത്തെ വളര്‍ത്തുന്നത്‌. 

മൂലദാല്‍ നിഷേധിക്കകെടുന്നതിലൂടെ അമ്മയെ നഷ്ടകെടുത്തുന്ന സാന്നിര്ധയമായ പിതാവിനോടുള്ള 

വെറുദ്ധണ്‌ ഈഡിഷല്‍ സങ്കലനത്തെ പോഷികിക്കുന്നത. 

മാത്ൃപരിചരണം ലഭിക്കാനുള്ള, മാതാവിന്റെ ഇച്ഛാപചാത്രമായി മാറാനുള്ള, ഇച്ഛയാണ്‌ മാതൃരതി. 

ഇത്‌ നഷ്ടചെദുത്തദുന്ന പിതാവിനോടുള്ള വിദദ്യഷം, പിതാവിനെ കീഴടക്കി ജയിച്ചുകൊ “ (പിതാവില്‍നിന്ന്‌ 

അംഗീകാരം പിടിച്ചുപറ്റിക്കൊഭ 0 പിതൃഹത്യാമനോഭാവം വളര്‍ത്തിക്കൊട 9) ജീവിതകാമനാചമൂര്‍ത്തി 

ഉള്ള (ര്രമമാണ്‌ ഈഡിഷല്‍ സങ്കലനം. തന്റെ ലൈംഗികാസ്തിത്യം തിരിച്ചറിയുന്ന കൂട്ടി പിതാവിന്റെ 

ഷണ്ഡീകരണ ഭീഷണിക്ക്‌ പാത്രമാകുന്ന അഭാവമാണ്‌ (12019), നിഷ്ക്രിയവദും ര ഠംതരവദുമായ സാന്നിദ്ധ്യ 

മാണ്‌ അമ്മ/സ്ത്രീ എന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നു. ഷണ്ഡീകരണഭീതിയേയും സ്ത്രൈണാഭാവത്തെയും തിരിച്ചറി 

യുന്നതോടൊകം അമ്മയോടുള്ള അഗമ്യഗമയേച്ഛ(1൩൦6ട്00൩6 ൧6ടെ൧9)യെ ദമനം ചെയ്യുന്നുമു * 

പിതാവിനോടുളള മത്സരമനോഭാവം ചദുരുഷലൈംഗികതയെക്കുറിച്ച്‌ അഹംബോധാത്മകമായ ഗര്‍വ്വ്‌ 

കലര്‍ന്ന ആദരവായും മാറുന്നു. പിതൃമധാവിത്വചരമായ ഘടന സൃഷ്ടിക്കുന്ന ഈ സങ്കലനം അമ്മയെ 

നേടാനുള്ള ആഗ്രഹം (മാതൃരതി) ഇതര സ്ത്രൈണബിംബങ്ങളിലൂടെ (കാമുകി, ഭാര്യ) സാര്‍തമകമാക്കു 

ന്നു. അങ്ങനെ പിതൃദമേധാവിത്വചരമായ ലൈംഗികബോധത്തോടുകൂടി സാംസ്കാരിക തുടര്‍ച്ചയില്‍ 

വ്യക്തി കണ്ണിചേരുന്നു. സഹോദരങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള അസദയകലര്‍ന്ന സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കോ (൭1101102 

(ബി) അഗമ്യഗമനേച്ഛയ്ഭക്കോ കാരണമാകുന്നതും ഈഡികല്‍ സങ്കലനമാണ്‌. 
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മാത്ൃരതി തിരിച്ചറിയലും അതില്‍നിന്നുള്ള ദമനാത്മകമായ വിടുതിയും, പിതാവിനെ തിരിച്ചറി 

യലും തന്റെ തന്നെ ലൈംഗികവ്യക്തിത്വത്തെ സ്ഥാപിക്കലും, ചുതിയ സ്നേഹവസ്തുവിനെ ക ദൂപിടി 

ക്കല്‍ എന്നിവയിലദൂടെയുമാണ്‌ മാത്ൃ-ശിശു-പിതൃയ ഈഡിഷല്‍ സഞ്ചാരപം (0060ല്‍ 11ല൦0ന0) 

ച്രൂര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. ഈഡിഷല്‍ സഞ്ചാരപ്രത്തിലറുടെയുളള (്രമികമായ കടന്നുപോകല്‍, ഈഡിദ്ലൈസേ 

ഷന്‍ (0൦൨ല15ല10൩) സന്തുലിതമായ ലൈംഗിക വ്യക്തിത്വത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. കുടുംബത്തിലെ 

വ്യക്തിയിലെന്നതുപോലെ ആധുനിക രാഷ്(്രവ്യവസായിലും ഈ കടന്നുപോകല്‍ മനുഷ്യനെ ചദൂഴന്ന്‌ 

നില്‍ക്കുന്ന അനുകൂല യാഴാര്‍തമ്യമാണ്‌ എന്നതാണ്‌ ദ്ര്രായിഡിയന്‍ സങ്കല്പം. അബോധമനസ്സിലെ അനി 

യന്ത്രിതമായ ഇച്ഛുകള്‍ ആധുനികമനുഷ്യനില്‍ ലൈംഗികതയെ ദമനാത്മകം (1ല്ലാ£ടടഗ) ആക്കുന്നു 

“ എന്നാല്‍ ഈഗോ, ലിബിഡോയെ മറച്ചുവെക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്തുന്നത്‌. അതുവഴി, ശൈശവലൈം 

ഗികതയിലെ (കമരാഹിത്യങ്ങള്‍ ബാഹ്യവസ്തുക്കളിലൂടെ പകരം വെക്കുമ്പോള്‍ അബോധത്തില്‍ ലൈംഗി 

കേച്ഛകള്‍ അനന്തുലിതത്വം സൃഷ്ടിക്കുന്നു. ഈഡില്‍ല്‍ സങ്കലനത്തിലൂടെ മനുഷ്യന്റെ സ്‌നേഹമെന്ന 

വൈകാരികതയുടെ എല്ലാ ഭാവങ്ങളെയും ലൈംഗികതയുമായി ബന്ധികിക്കാന്‍ ദ്ര്മോയിഡ്‌ (്രമിക്കുന്നു. 

മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ഭാഷയില്‍, സ്നേഹവാസന അതിന്റെ ഉല്പത്തിയിലും കാരണങ്ങളിലും ലൈംഗിക 

വാസന തന്നെയാകണം. 

1.3,4  @ado (Repression) 

വ്യക്തിമനസ്സിലെ ആന്തരികചോദനകള്‍ മുഴുവന്‍ ബാഹ്യലോകത്തേക്ക്‌ ചൂറന്തളളാന്‍ കഴിയാതെ 

വരുമ്പോള്‍ ചിലത്‌, (പ്രത്യേകിച്ച്‌ ലൈംഗികമായ ആഗ്രഹങ്ങള്‍, അബോധത്തിലേക്ക്‌ അമര്‍ത്തുകയോ നിയ 

ന്ത്രിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നു. ഇങ്ങനെ മനസ്സ്‌ സ്വയം നിയന്ത്രിക്കുന്ന പ്രര്രിയയാണ്‌ അമര്‍ത്തല്‍ 

അവാ 

ദമനം (110165510൩). ഇത്‌ മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ ഒരു പ്രധാന പ്രതിരോധോപാധിയാണ്‌ (Defence 

Mechanism). സാമൂഹ്യസമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളാല്‍ പ്റുറന്തള്ളാന്‍ കഴിയാതെ 

വരദുന്ന, അബോധത്തിലേക്ക്‌ അമര്‍ത്താനോ നിരോധിച്ച്‌ വെക്കാനോ നിര്‍ബന്ധിക്കദപെടുന്ന വൈകാരി 

കാവശ്യങ്ങള്‍ വ്യക്തിയില്‍ മാനസിക സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. 

വൈയക്തികമായ ശേഷികള്‍ ഓരോ വ്യക്തിയിലദും വ്ൃത്യാസദെട്ടിരിക്കും. ദമിത വികാരങ്ങള്‍ 

സൃഷ്ടിക്കുന്ന സംഘര്‍ഷ്ങ്ങളാല്‍ പരിതസ്ഥിതികളെ നേരിടാന്‍ കഴിയാതെ വരുമ്പോള്‍ ചിലര്‍ ഞരമ്പുരോഗി 

കളായി (പബ്വഠ00൦) മാറുന്നു എന്നാണ്‌ ക്ര്മയിഡ്‌ സിദ്ധാന്തിക്കൂന്നത്‌ . ധാര്‍മ്മികത്വം, വിരസത, 

സ്വപ്നങ്ങള്‍, കലാപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ എന്നിവയിലൂടെ മറ്റുചിലര്‍ ഈ മാനസികസമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളെ പ്രകടമാക്കുന്നു. 

മനോരോഗങ്ങള്‍, നിത്യജീവിതത്തില്‍ വന്നുചേരുന്ന അസംബന്ധങ്ങള്‍, മറവികള്‍, സംസാരത്തിലെ പിഴവു 
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കള്‍ (Slip of Toungue) എന്നിവയും 

ദമനഷ്ലമായുു കടുന്ന സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെ പ്രതിഛലനമാണെന്നാണ്‌ ്രോയിഡിയന്‍ നിരീക്ഷണം. 

ഫോയിഡിനെ സംബന്ധിച്ച്‌ മനുഷ്യവിഷയിയുടെ നിലനില്പുതന്നെ ദമനത്തിലാണ്‌. വിഷയം - 

വിഷയി, സ്വത്വം-ലോകം എന്നിങ്ങനെയുളള എല്ലാവിധ ആധുനിക സാംസ്കാരികവിഭജനങ്ങളും അബോധ 

ഭാവനയില്‍ അടിസാനപരമായ ദമിതാവസ്ഥയെ സൃഷ്ടിക്കുന്നു ~ കുടുംബം, രാഷ്ര്രം, മതം, വിദ്യാ 

ഭ്യാസം തുടങ്ങിയ സാംസ്കാരിക സഠാപനങ്ങളിലദുടെ നിയന്ത്രിക്കദപെടുന്ന ലൈംഗിക ഇല്ലുകളെ അബോധ 

ത്തില്‍ അടക്കം-ദമനം-ചെയ്തുകൊ ണ്‌ ആധുനിക സംസ്കാരം തന്നെ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. അതാ 

യത്‌ മാനസികാചഗ്രജനത്തിന്റെ അടിസ്ഠാനാന്വേഷണം ദമനത്തില്‍ കേന്്രീകരിക്കുന്നു. 6(ഷായിഡിനെ 

സംബന്ധിച്ച്‌ ആധുനിക സംസ്കാരം ദമനാത്മകമാണ്‌ (14ല00ടെട്ഴ൦) എന്ന്‌ ശ്രീവത്സന്‍ നിരീക്ഷിക്കു 

ന്നു” അബോധത്തിലെ ഈ ദമിതവികാരങ്ങളെ പുറത്തെടുക്കാനുളള ഏറ്റവും സുഗമമായ, സുരക്ഷിത 

മായ, മാര്‍ഗഗമെന്ന നിലയിലാണ്‌ ദ്്രായിഡ്‌ സ്വപ്നങ്ങളെ അപചഗ്രധിക്കുന്നത്‌. 

1.3.5 യിദ്്രയുടെ തത്ത്്ദര്‍ശധം 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ വൈകിത്ര്യമാര്‍ന്ന പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള പഠനത്തില്‍ സ്വപ്നങ്ങളുടെ 

അച്രഗ്രനത്തിന്‌ ഫ്രോയിഡ്‌ വളരെയേറെ പ്രാധാന്യം നല്കുന്നു. അബോധത്തിലെ ആഗ്രഹങ്ങളുടെ 

പ്രതീകാത്മകമായ സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ സ്വപ്നങ്ങളെന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിഗമനം. അപസ്മാര രോഗ 

ലക്ഷണങ്ങളുമായി സ്വപ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനപരമായി സാമ്യമു൭ ങ്കിലും സ്വപ്നം ഒരു രോഗാവസ്യല്ല. 

സ്വപ്നത്തിന്‌ കാരണമാകുന്ന സംഗതികള്‍ ഓരോ വ്യക്തിയിലും വൃത്യസ്തമായിരിക്കണം. എങ്കിലും എല്ലാ 

സ്വപ്നങ്ങളും ആഗ്രഹസാക്ഷാത്കാരത്തിന്റെ പ്രതിഷ്ഷനമാണെന്ന ചൊതുനിഗമനത്തിലാണ്‌ എത്തിച്ചേരു 

MO. മനോരോഗ ചികിത്സയുടെ ഭാഗമായാണ്‌ ്രഷോയിഡ്‌ സ്വപ്നങ്ങളെ അചഗ്രഴിക്കുന്നത്‌. സ്വപപ്നഅ്അ 

ളുടെ വിവിധ വശങ്ങളെ സൂക്ഷ്മമായി വിശകലനം ചെയ്തുകൊ “ അദ്ദേഹം ഏറ്റവും വേദനാകരവും 

ഭീതിദവുമായ സ്വപ്നങ്ങളില്‍ പോലും ആഗ്രഹസാക്ഷാത്കാരത്തിന്റേതായ ഒരു ഗദു്മാര്‍ത്മം ഉള്‍ക്കൊള്ളു 

MZ “ എന്ന്‌ സമര്‍ത്മിച്ചു. അങ്അനെ സ്വപ്നങ്ങളുടെ അപഗ്രനേം മനുഷ്യാഭിലാഷങ്ങളുടെ വിച്ഛവകരമായ 

ആഖ്യാനമാകുന്നു. 

സ്വപ്നാപഗ്രജനത്തിലൂടെ അബോധത്തിലെ ഇച്ഛകളെയും സംഘര്‍ഷങ്ങളെയും വ്യക്തമാക്കാനാ 

വുമെന്നത്‌ മാനസികാച്ഗ്രനരീതിയെ ഏറെ സഹായിച്ചു. എന്നാല്‍ ഈ പ്രക്രിയ ഏറെ സൂക്ഷ്മമായ 

വിശകലനം ആവശ്യഷെടുന്ന ഒന്നാണ്‌. സ്വപ്നത്തിലെ ആശയമോ ബിംബമോ അനവധി ചിന്താശ്ൃംഖലകളെ 

പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുമ്പോഴും അവ മിക്കലോഴും കൂടിഭിണഞ്ഞാണ്‌ കിടക്കുക. സ്വപ്നത്തിലെ മുഴുവന്‍ 

ആശയങ്ങളും മനോവിശ്ശേഷകന്റെ മുന്നില്‍ തുറന്നുകിട്ടുന്നില്ല. സ്വപ്നങ്ങളുടെ ആന്തരഘടകം (Latent 

(0൩ബീ) പലദ്ധോഴും നിരവധി അംശങ്ങളെ ഒളിച്ചുവെക്കുന്നു ” (1101൩). അബോധചരമായ ഈ 
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ഒഴിവാക്കല്‍, (്രമീകരിക്കല്‍ (൩5൧൧൩൭), ആധുനിക സംസ്കാരത്തിന്റെ സ്വഭാവം തന്നെയാണ്‌. 

ബാഹ്യസത്ത (42ബ16ട[ 0൩/ബ്)യിലൂടെ സ്വപ്നങ്ങളുടെ ഉറവിടം ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. ലീന 

wom(Latent Content)m3o @iaslmaom(Manifest ഠബബ്ബുയും സ്വപ്നത്തിന്റെ ര “ വിഭാഗ 

അളല്ല. പ്രകടിത സത്തയിലദുടെ ലീനസത്തയിലേക്കെത്തിച്ഛേരാനുള്ള സൂക്ഷ്മമായ ശ്രമമാണ്‌ മനോവിശ്ശേ 

ഷണത്തിലെ സ്വപ്നാപ(്രനം. പ്രച്ഛന്നവേഷത്തില്‍ ചുറത്തുവരുന്ന സ്വപ്നങ്ങളിലെ പ്രതീകവത്കരണം 

(രന്പാഠ11ടല00൩), വിശദാംശവിപുലീകരണം (൭00൩0൧ 1:1ലാഠല0ഠ0൩ 01 1.ബട0൬) എന്നിവ 

വിശ്ശേഷകന്റെ അചഗ്രനോപാധികളാണ്‌. 

മനുഷ്യന്റെ ബാല്യകാലത്ത്‌ ജന്മമെടുത്തതും ഭരാഗാതുരമായി വളര്‍ന്നതറുമായ അടങ്ങാത്ത അഭി 

ലാഷങ്ങളുടെയും മെരുങ്ങാത്ത വികാരങ്ങളുടെയും ഒടുങ്ങാത്ത ഉതകണ്ഠകളുടെയും പ്രതീകാത്മക 

പ്രതിനിധാനമാണ്‌ മാനസികാച്ര്രനത്തിലൂടെ ഭര്രോയിഡ്‌ ക൭ ത്തുന്നത്‌. ഇവയെ പ്രതീകാത്മക/വിശ 

ദാംശ വിപുലീകരണ തന്ത്രങ്ങളൂപയോഗിച്ചുകൊ “ സ്വതന്ത്രസംയോജന (11൦ ൧ടടഠധലമ്ഥാി ച്ര്രി 

യയിലദൂടെ വിശകലനം ചെയ്യുന്നു. ഈ അപധഗ്രനം രോഗി ഒളിക്കുന്ന പല അനുഭവങ്ങളും അവയ്ക്ക്‌ പിന്നി 

ലുള്ള ഭൂതകാലാനുഭവങ്ങളും (ശരദ്ധിച്ചുകൊ ദുള്ളതാണ്‌. ലൈംഗികസ്വഭാവത്തോടുകൂടിയ അനുഭവങ്ങ 

ഉറയിരിക്കും ഇവയില്‍ ഏറെയും. ഇത്തരം അപച്രനവേളകളില്‍ രോഗിക്ക്‌ അചഗ്രദിതാവിനോട്‌ രക്ഷക 

നോടെന്നപോലെ അനുഭവകെടുന്ന മാനസികാവസ്ഥയെ വിധേയത്വ/താദാതആ്്യമനോഭാവം 

(1നമ്ഥല്‌൦൦൧൦൦) എന്നുപറയുന്നു. രോഗിയോട്‌ അചഗ്രഴിതാവിന്‌ തോന്നുന്ന മാനസികമായ വര്‍ദ്ധിച്ച 

അടൂഷത്തെ വിചരീതതാദാത്മ്യ മനോഭാവം (൫0൩ല 1 സ്ഥല എന്നും വിളിക്കുന്നു. 

സ്വപ്നങ്ങളിലെ ആശയങ്ങളെ സെന്‍സര്‍ ചെയ്ത്‌ പുറത്തറുവിദുന്ന സാന്ദ്രീകരണം 

(0൩ഠ0൩൭ല൮൨1൦൬), സ്വപ്നത്തിലൂടെ ആവിഷ്കൃതമാകുന്ന ആശയങ്ങള്‍ ബിംബങ്ങള്‍ അതിന്റെ യാര്‍ത്ാ 

രൂപത്തെ വിട്ട്‌ മറ്റൊന്നിനെ പകരം വെക്കുന്ന സ്ഥാനാന്തരീകരണം (11510120 ണെബ) എന്നിവ മനുഷ്യമ 

നസ്സിന്റെ സര്‍ഗ്ഗാത്മക സ്വഭാവമാണെന്ന്‌ ദ്ര്ായിഡ്‌ വിലയിരുത്തി. ഇതിലൂടെ ഉദാത്തീകരിച്ച 

(൭011൩൮൦0) വികാരങ്ങളാണ്‌ കലാസൃഷ്ടിയായി മാറുന്നത്‌ എന്ന നിഗമനം 6(ഷായിഡിന്റെ സ്വപ്നാപ 

ഗ്രനേത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. സര്‍ഗ്ഗഭാവനയുടെ തുടക്കം ദിവാസ്വപ്നങ്ങളിലാണ്‌. സാധാരണ ദിവാസ്വപ്ന 

അള്‍ക്കും അനിയ്ന്ത്രിതഭാവനയിലദൂടെയുള്ള കലാകാരന്റെ ദിവാസ്വപ്നങ്ങള്‍ക്കറും തമ്മില്‍ ബന്ധമു . 

ബാല്യം നഷ്ടകെട്ട്‌ പ്രായചൂര്‍ത്തിയിലേക്കെത്തറദുന്ന മനുഷ്യന്‍ കളികാട്ടങ്ങള്‍ ഉപേക്ഷിക്കുകയും ദിവാസ്വച്ന 

ങ്ങളിലൂടെ സര്‍ഗ്ഗസൃഷ്ടിയില്‍ ഏര്‍ക്ചെടുകയും ചെയ്യുന്നു എന്ന്‌ ക്രോയിഡ്‌ സര്‍ഗാത്മക സാഹിത്യകാ 
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രനും ദിവാസ്വപ്നം കാണലദും' എന പ്രബന്ധത്തില്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. ഭാവനയുടെ അനിയന്ത്രിതപ്രവാ 

ഹമല്ല സാഹിത്യം. അബോധത്തിന്റെ ഉണര്‍ന്നു്രവര്‍ത്തിക്കല്‍ നിയന്ത്രിതചോദനയായി മാറുന്നു ~ 

ഇങ്ങനെ അനിയന്ത്രിത ഭാവനയെ നിയന്ത്രിതഭാവനയാക്കി മാറ്റുന്ന പ്രക്രിയകളാണ്‌ ഉദാത്തീകരണം, 

പ്രതീകവത്കരണം (൭൮൬൩00115൮110൩) എന്നിവയെല്ലാം. ഇതിലദുടെ കലാകാരന്റെ അബോധപ്രേരണക 

ളും സമൂഹത്തിന്റെ ബോധമണ്ഡലവും തമ്മിലുള്ള അകലം കുറയുന്നു. സര്‍ഗ്ലാത്മകതയെക്കുറിച്ചുളള ഈ 

ന്യൂനീകരണ തത്ത്വം പ്രധാനമാണ്‌. 

ദിവാസ്വപ്നങ്ങളെ സര്‍ഗസൃഷ്ടികളാക്കി മാറ്റുന്ന പ്രക്രിയ എഴുത്തുകാരന്റെ (കവിയുടെ ഏറ്റവും 

സ്വകാര്യമായ രഹസ്യമാണ്‌. ഇങ്ങനെ ഏറ്റവും രഹസ്യമായ സര്‍ഗ്ര്രിയ നടത്താനുള്ള ഈര്‍ജ്ജം സ്വരദൂപി 

ക്കുന്നത്‌ മിബിഡോ ഉദാത്തവത്കരിച്ചാണ്‌. അതുകൊ ണ്‌ സര്‍ഗക്രിയയില്‍ ആനന്ദം ഉളവാകുന്നത്‌. 

കലാസൃഷ്ടികള്‍ എങ്ങനെ ൭ കുന്നു എന്നത്‌ വിശകലനത്തിലറുടെ പഠിക്കാന്‍ സാധ്യമല്ല എന്നും സര്‍ഗാ 

ത്മകസാഹിത്യകാരന്റെ മുമ്പില്‍ മനോവിശകലനകാരന്‍ ആയുധം വെച്ച്‌ കീഴടങ്ങേ വന്നിരിക്കുന്നു 

എന്നും ആശ്ചര്യകെട്ട ക്രോയിഡ്‌ തന്നെ ഇത്തരത്തില്‍ ലൈംഗികമായ ന്യൂനീകരണത്തിലദൂടെ സാഹിത്യ 

കാരന്റെ സര്‍ഗശേഷി വിശകലനവിധേയമാണെന്‌ സ്ഥാപിക്കുന്നു.” 

സ്വച്നങ്ങള്‍, സാഹിത്യസൃഷ്ടികള്‍ എന്നിവയിലൂടെ അതീന്ദ്രിയ യാാര്‍ത്്യങ്ങളെ ഇത്തരത്തില്‍ 

തുറന്നുകാട്ടുകവഴി വ്യക്തിലീവിതത്തിന്റെയും സാമുഹ്യബന്ധങ്ങളുടേതുമായ ആവിഷ്കാരങ്ങളിലെ 

യാാര്‍തമ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിലവിലു യിരുന്ന മാലികത നഷ്ഭദ്വെടുന്നു. സ്വപ്നങ്ങളിലെ ഒളിച്ചുവെക്കലും കലാ 

കാരന്റെ ഉദാത്തീകരണവും സാംസ്‌കാരികമായ ദമിതാവസ്മയെ സുചികിക്കുന്നു. 

13.6 ഭാവിയുടെ സാഹസികത 

അബോധമനസ്സില്‍ നിന്ന്‌ വരുന്ന, സംസാരത്തിലെ പിഴവുകള്‍ (Paraprexes), aosn3a, 

ബിംബങ്ങള്‍, മനസ്സിന്റെ കല്പനകള്‍, സ്വപ്നങ്ങള്‍ എന്നിവയെ മനോരോഗിയുടെ ഭൂതകാല ലൈംഗിക 

ജീവിതവുമായി ചേര്‍ത്തറുവെല്ചുകൊ “ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന ശാസ്ത്രീയ ചികിത്സാപദ്ധതിയാണ്‌ (aloiaall 

കമായ അര്‍തമത്തില്‍ മാനസികാചഗ്രനേം. രോഗി പ്രകടികിക്കുന്ന പ്രതിരോധപ്രവണതകളും (ഒളിച്ചുവെ 

ക്കല്‍), അചഗ്രദിതാവിനോട' കാണിക്കുന്ന വിധേയത്വ മനോഭാവവും ഇതില്‍ പ്രധാനമാണ്‌. സ്വതന്ത്രസം 

യോജന മാര്‍ഗഗമുപയോഗിച്ചുകൊ “ രോഗിയെ സംസാരിക്കുന്നതിനനുവദിച്ചുകൊ ണ്‌ അചഗ്രനം 

നടത്തുന്നത്‌. മനുഷ്യനില്‍ ഒളിഞ്ഞറുകിടക്കുന്ന ജനമവാസനാചരമായ സങ്കലനങ്ങളെയും വര്‍ത്തമാന 

കാലജീവിതത്തിലെ മാനസികാഘാതങ്ങളെയും അപ്ഗ്രടിതാവ്‌ സൂക്ഷമമായി വിലയിരുത്തുന്നു. അതി 

ലൂടെ അബോധത്തില്‍ അമര്‍ത്തകെട്ട ലൈംഗികവാസനകളെയും ആഗ്രഹങ്ങളെയും ഈഡിഷല്‍ സങ്കലന 

അളെയും പേറുന്ന വ്യക്തിയേയും വ്യക്തി ബന്ധങ്ങളെയും മനോവൈകല്യങ്ങളെയും വെളികെടുത്തുക 

യായിരുന്നു ദ്രഷായിഡ്‌ ചെയ്തത്‌. ഇച്ഛാചൂര്‍ത്തിക്കായി മനുഷ്യര്‍ നടത്തുന്ന പലതരം താദാത്മ്യപ്രക്രിയ 

കളില്‍, സ്വപ്നാചഗ്രനേം പോലെ കലാമപ്രവര്‍ത്തനവും വളരെ പ്രധാനമാണ്‌. കാരണം അത്‌ ലൈംഗിക- 

ആഗ്രഹലോകങ്അളുടെ ഉദാത്തീകരിച്ച/സാന്ദ്രീകരിച്ച ആവിഷ്ക്കാരമാണ്‌. മാത്രമല്ല അത്‌ അചഗ്രിതാവിന്‌ 
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ഏറ്റവും എളുകത്തില്‍ ലഭിക്കുന്ന വസ്തുപാഠമാണ്‌ (00 19). മനുഷ്യമനോവ്യാപാരങ്ങളുടെ ഈ 

ഭാതികസാന്നിദ്ധ്യം മനോവിശ്ശേഷണത്തെ വിപുലകെടുത്തദുന്നു. മനോവിശ്ശേഷണപദ്ധതിയുടെ ഏറ്റവും 

സജീവമായ കൊടുക്കല്‍ വാങ്ങലുകള്‍ അങ്ങനെ സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്റേതായി. 

മാനസികാചഗ്രനേത്തിലെ സൈദ്ധാന്തികസങ്കല്പനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ സാഹിത്യകൃതി 

യുടെ ഉളളടക്കം അചഗ്രിക്കുക, മാനസികാച്ഗ്രനേ തത്ത്വങ്ങളെ എഴുത്തുകാരന്റെ മാനസികാനുഭവഅ 

ളെയും സ്വകാര്യ സംഘര്‍ഷങ്ങളെയും മനസ്സിലാക്കാനുപയോഗിച്ചുകൊ “ സാഹിത്ൃകൃതിയെ സമീപിക്കുക 

എന്നീ രീതികളാണ്‌ ആദ്യകാലത്ത്‌ വികസിച്ചുവന്നത്‌. സാഹിത്യപഠഠത്തിലൂടെ (190) സൂചിതമാകുന്ന 

സവിശേഷമായ അര്‍ത്മങ്ങളെ പ്രദത്യകമായ ചരിത്രസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ (1115101൨ 0൩൦൧൧) വിശകലനം 

ചെയ്യാന്‍ മാനസികാചഗ്രനേതത്ത്വം ഉപയോഗിക്കുമ്പോള്‍ പാഠം പുതിയ അര്‍തങ്ങള്‍ ഉല്പാദിഭിക്കുന്നു 

“ എഴുത്തുകാരനും വായനക്കാരനദുമിടയില്‍ പാഠം വിനിമയം ചെയ്യുന്ന അബോധചരമായ 

അര്‍ത്രങ്ങള്‍, പാഠാന്തരബന്ധങ്ങള്‍ (10 0൦സ്വലി1ഥ) എന്നിവ മാനസികാച(്രനേ വിമര്‍ശത്തെ ഒരു 

സാംസ്‌കാരികചാഠാചദഗ്രന പദ്ധതിയാക്കി മാറ്റുന്നു . വ്യക്തിയില്‍ (എഴുത്തുകാരനോ വായനക്കാര 

നാ) നടക്കുന്ന സംഘനനങ്ങളും (0൩000൩) സഠാനാന്തരീകരണങ്ങളും (121501൧0 ണബണി) വിശ 

കലനം ചെയ്യുകവഴി സാമൂഹ്യമായ പ്രശ്്‌നങ്ങളെക്കൂടി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സാധ്യതകള്‍ മാനസികാച്്രരനം 

മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നു - ശൈശവലൈംഗികതയദുമായി ബന്ധിരിച്ചുള്ള പശ്ചാത്ഥതി (1൦ ഇടെടിഠന) 

വ്യക്തികര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെയും സാമദൃഹൃകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെയും അചഗ്രനമായി മാറ്റാന്‍ വായനയ്ക്ക്‌ കഴി 

യുന്നു. മാനസികാചഗ്രജനപരമായ, oilelowoaeaom Goeempaemeanc (Clinical Observation) 

വായനയെ നവീകരിച്ചുകൊ “പുതിയ പാഠങ്ങള്‍ ഉല്പാദിഭിക്കുന്നു. 

മനോരോഗങ്ങള്‍ മുഖ്യമായും ഭൂതകാല ലൈംഗിക കാരണങ്ങളാലാണു വുന്നത; അബോധ 

ത്തിന്റെ വിശകലനത്തിലമൂടെയുള്ള മാനസികാച്രനേ ചികിത്സയാണ്‌ ഇതിനുവേ ത്‌; ഇതിലൂടെ 

ഈഗോയെ കേന്ന്രീകരിച്ച്‌ ശാസ്ത്രീയവും യറുക്തിനിഷ്ഠവദുമായ ജീവിതം സാധ്യമാക്കാം എന്നിങ്ങനെയുള്ള 

പ്രാമിക നിഗമനങ്ങളിലൂടെ ആധുനികനായ ദ്രോയിഡിനെയാണ്‌ നമുക്ക്‌ ലഭിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ 

അബോധം, ലൈംഗികോര്‍ജ്ജം, ദമനം തുടങ്ങിയവയെ ചരിത്ര/ഭാതിക സംവര്‍ഗങ്ങളിലമൂടെ വിലയിരുത്തു 

കവഴി മനസ്സിനെക്കുറിച്ച്‌' നിലവിലു യിരുന്ന ജഞാനസങ്കല്പനങ്ങളില്‍ വിള്ളലുകള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നു ~ 

ഇന്മവാസനാപരമായി കാണുന്ന മനോവ്യാപാരങ്ങള്‍ക്കകുറം നവീനവും ചരിത്രാത്മകവുമായ ഒരു 

സംവര്‍ഗമായി മനുഷ്യമനസ്സിനെ /(മനുഷ്യവിഷയിയെ അത്‌ പുറത്തുകൊ റുവന്നു. ദ്ര്മായിഡിയന്‍ 

സൈദ്ധാന്തികതയുടെ ചരിത്ര പ്രാധാന്യങ്ങളെ ഇങ്ങനെ വ്യക്തമാക്കാം: 
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മനുഷ്യനില്‍ മീനമായിക്കിടക്കുന്ന സര്‍വ്വസാധാരണമായ ഒരു ഗുണമായി ലൈംഗികതയെ 

നിര്‍വചിച്ചു. 

ലൈംഗികത അടിസധാനചരമായി ദമനാത്മുക സംഘര്‍ഷങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ വികസിക്കുന്നത്‌. 

ഈ ദമിത ലൈംഗികതയിലറദൂടെയാണ്‌ ആധുനിക മനുഷ്യന്‍/സംസ്‌കാരം അതിന്റെ നിലനില്പ്‌ 

സാധ്യമാക്കുന്നത്‌. 

ഈ ദദിത സംസ്കാരം പിതൃകേന്ദ്രിതമായ ഘടനയോടുകൂടിയതാണ്‌. 

ദ്ര്ോയിഡിയന്‍ ഈഡിഷലൈസേഷന്‍ അബോധത്തിന്റെ ചരി(ത്രവത്ക്കരണം/ ഇല്ലായ്മയെ gem 

യാക്കി മാറ്റല്‍ എന്നതിലമുടെ മനുഷ്യവിഷയിയെ സങ്കീര്‍ണവും വൈവിധ്യപൂര്‍ണ്ണവുമായ ഭാതി 

കാസ്തിത്വമായി വികസിഭിക്കുന്നു. 

മനോവ്യാപാരങ്ങളെ ഭാതിക യാധാര്‍തമ്യങ്ങളിലൂടെ യുക്തിചൂര്‍വ്വം നിരത്തുകവഴി മനുഷ്യനിലെ 

അതിഭാതികസത്തയെക്കുറിച്ചുളള ചിന്തകളില്‍നിന്ന്‌ യുക്തിയുടെ യദുഗത്തിലേക്കുളള അന്വേഷ 

ണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേഗം കൂടി. 

ദ്രരോയിഡിയന്‍ അബോധത്തിലൂടെ ചിന്തകള്‍ യാഥാര്‍ത്യത്തെ പ്രതിനിധാനം ലെയ്യുന്നു എന്ന 

യുക്തിയുടെ അസ്തിത്വം ചോദ്യം ചെയ്യദെട്ടു. 

ആത്മരതി (ലലട്യപരമായ അസ്തിത്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ ബാഹ്യലോകബന്ധത്തിലേക്ക്‌ ക്രോയിഡി 

യന്‍ വിശകലനം മാറിയധോള്‍ മനുഷ്യത്വത്തെക്കുറിച്ചുളള ജൈവ്രകൃതിചരനിരീക്ഷണങ്ങള്‍ (ളീ 

വശാസ്ത്രകേന്ദ്രിതത്വം - 13101ഠ0ഇല 10 ണ്ബബ൦ണ) ഉപേക്ഷിക്കമെടുകയും ലിംഗപദവിചര 

മായ സാമദൃഹ്യാന്വേഷണമായി മനോവിശ്ലേഷണം മാറുകയും ചെയ്തു. 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ ഏല്ലാ വ്യാപാരങ്ങളും ഇങ്ങനെ വിലയിരുത്തകെട്ടതോടുകൂടി ലോകത്തെ ഭരി 

3m &3elnadg(Privileged class)acam’ an3ajana സങ്കല്പത്തിന്‌ ന്യൂനീകരണം സംഭവിച്ചു. 

ആധുനിക മനുഷ്യനില്‍ നടക്കുന്ന എല്ലാവിധ സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെയും വികസിതരമൂപമാണ്‌ ആധുനിക സമൂ 

ഹത്തിന്റേത്‌. ദ്രോയിഡിയനിസം ചിന്താചരിത്രത്തില്‍ ഒന്നാകെയു ക്കിയ മാറ്റങ്ങള്‍ അബോധത്തിന്റെ 

രൂപചപെടലിനും അതിലദൂടെയുള്ള മനുഷ്യവിഷയിയുടെ ശിിലീകരണങ്ങള്‍ക്കും ഇട നല്‍കി. 

പിത്ൃകേന്ദ്രിതമായ കുടുംബ-രാഷ്(്രഘടനയിലെ സ്ത്രൈണാന്യത (Female otherness) 

സ്ത്രൈണ -ലൈംഗിക വിശുദ്ധിയി('ല൩൩ബ0൦ റാഥന്ഥറ)ലൂടെയുള്ള ആധുനിക രാഷ്(്രസക്കല്ചത്തെ 

രൂപക്ടുത്തി. വംശശുദ്ധിയേയും രാഷ്ര്രഘടനയെയും ബന്ധിരിച്ച്‌ ഹിറ്റ്ലര്‍ നടത്തിയ ജൂതകൂട്ടക്കൊല, 
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ലോകയുദ്ധങ്ങളിലൂടെ മനുഷ്യന്‍ കാണിച്ച മനോരോഗതറുല്യമായ അധികാരക്രൂരതകള്‍, വര്‍ണവ്യത്യാസ 

ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലുള്ള സാമ്ാജ്യത്വാധീശത്യം എന്നിവയെല്ലാം ആധുനിക ലോകത്തിലെ ശാസ്ത്ര 

മാനവ യുക്തികളെ ചോദ്യം ചെയ്യാന്‍ ദ്ചപ്രരികിക്കുന്നു * 

മത്സരാധിഷ്ഠിത ഭാതിക സംസ്കാരം സ്വത്വവും ലോകവും തമ്മിലുളളതും ബോധവും അബോ 

ധവും തമ്മിലദൂള്ളതുമായ ഉഭയഭാവ (210101൦൦) സംഘര്‍ഷങ്ങളെ ശോചനീയമായി നിലനിര്‍ത്തുന്നു. 

അതുതന്നെ ഈഡിക്ലൈസേഷനിലദുടെ അബോധത്തെ «eenj(Other)owlad അനിവാര്യ സാന്നി 

ദ്ധ്ൃത്തില്‍ ഉറഭിക്കുന്നു. 

ആധുനിക രാഷ്(്രഘടനയെ നിര്‍ണയിക്കുന്ന ഒരു അടിസ്ഥാന പ്രത്യയ 

ശാസ്ത്ര(10൦01ഠഇ്)ുമായ അബോധം, ലൈംഗികതയുടേതാണെന്ന്‌ ദ്്രോയിഡിയനിസം കാണിച്ചു 

തരുന്നു. ആധുനിക മനദുഷ്യന്‍ ഈ ലൈംഗിക പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിലേക്ക്‌ (ടി 10൦010) 'സാങ്ക 

ല്പിക'മായി പ്രാതിനിധ്യം ems3awoen. ciloMacailoilea3zea mow (Gender Status) 29 (ool 

നിധ്യം ഒരു തെറ്റായ തിരിച്ചറിവിന്റെ ഷമാണ്‌. യാഥാര്‍ത്യത്തെ (1081), പ്രത്യയശാസ്ത്രപരമായ 

അര്‍ത്മത്തെ തുറന്നുകാണിക്കാന്‍ (രമിച്ചത്‌ ആധുനിക മനുഷ്യന്റെ പൊതുവായ വസ്തുനിഷ്ഠ-ശാസ്ത്ര 

യുക്തിയെ അതിവര്‍ത്തിച്ചു നില്‍ക്കുന്നു. മറ്റു ചിന്തകരില്‍ നിന്ന്‌ ദര്മായിഡിനെ ഒവര്‍തിരിക്കുന്നത്‌ മാന 

സികാചഗ്രനേത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തികവും പ്രായാഗികവറുമായ നിലപാടുകള്‍ കൊ ~ ഈ കാലഷ്ട്ട 

ത്തിലെ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ തഅമെര്‍റ്റിത്തന്നെയുളള ബോധ്യങ്ങളെയും ബോധ്യമില്ലായ്മകളെയും വെളിദ്പെടു 

ത്തുക എന്നതാണ്‌. മനുഷ്യന്റെ യുക്തിബോധത്തിനു പിന്നില്‍ അതിനെ നിര്‍ണയിക്കുന്ന ഒരു അബോ 

ധത്തെ നിരൂപിക്കുക വഴി ദ്രഷയിഡിന്റെ മനശ്ശാസ്ത്രം ഉത്തരാധുനികതയ്ക്ക്‌ വളരെ മുമ്പുതന്നെ മനു 

AOD കേന്ദ്രപ്രമേയമാക്കി വളര്‍ന്നുവന്ന ആധുനികതയുടെ ജ്ഞാനവ്യവസ്ഥയുമായി ഒരു വിച്ലേദം 

സൃഷ്ടിക്കുന്നു “” സൊസദൂറിയന്‍ ഭാഷാശാസ്ത്രവും തുടര്‍ന്നുവരുന്ന മനോവിശ്ലേഷണ പഠനങ്ങളും [പ്ര 

രത്യേകിച്ച്‌ ലകാന്‍) ഇരുപതാം നൂറ്റാ റിലെ വൈജ്ഞാനിക രീതിശാസ്ത്രത്തെ ഈ തത്ത്ൃത്തിന്റെ അടി 

സഠാനത്തിലാണ്‌ വികസിഭിക്കുന്നത്‌. മനോവ്യാപാരങ്ങളിലെ സങ്കീര്‍ണ്ണതകളിലദുടെ aalglaas നവീന 

കര്‍ത്തൃത്വത്തെ ഭാഷാര്‍ജനത്തിന്റെയും (Language acquisition)  eosoewailmgnsa3o 

(ത്മ ഗേന്ധാലഥ) അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ആധുനികാനന്തര കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ (ഭമാത്മകത 

വിശകലനം ചെയ്യുന്നു '. 

്രോയിഡിയന്‍ അബോധം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ചരിത്രാത്മകതയാണ്‌ അതിന്‌ ഇതര 

സാമൂഹൃശാസ്ത്രങ്ങളിലുള്ള സ്വാധീനം (വൈജ്ഞാനിക വിഭജനങ്ങളിലെ അന്തരമില്ലായ്മയേയും) വര്‍ദ്ധികി 

ക്കുന്നത്‌. ആധുനികോത്തരനായ ദ(ഷായിഡ്‌ മനുഷ്യവ്യാപാരങ്ങളുടെയെല്ലാം അടിസ്ഠാനം അബോധേച്ഛ 
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കളാണെന്നു പറയുന്നു. മനോവ്യാപാരങ്ങളുടെ അര്‍തറവും കാരണങ്ങളും ഭാതികസാഹചര്യങ്ങളിലൂടെ 

ശാസ്ത്രീയമായി വിശകലനം ചെയ്യാമെന്നു വന്നതോടുകൂടി മനുഷ്യന്‍ എന്ന ബഹുമാന്യചദവിക്ക്‌ ന്യൂനീ 

കരണം സംഭവിക്കുന്നു “- സൂക്ഷ്മമായ അര്‍ത്ത്തില്‍ ആധുനികതയുടെ (,1ഠ00ഞ്ബ്ധ) മനുഷ്യകേ 

ന്ദരിതവാദത്തെ ഇത്‌ മറികടക്കുന്നു. ഭാതിക തുടര്‍ച്ചയിലൂടെ ദൈവത്തിന്റെ/വിധിയുടെ പദൂര്‍വ്വനി 

ശ്വിതലോകത്ത്‌ കാഴ്ച്ചക്കാരന്‍ മാത്രമായിരുന്ന മധ്യകാലമനുഷ്യനെ ഭാവനാത്മകത/ഭാവനാശേഷി, മനസ്സ്‌ 

എന്നിവയിലൂടെ പുതിയ അറിവായി/കര്‍ത്തൃത്വമായി അച്ഗ്രഭിക്കുന്നു. ഭാതികസംവര്‍ഗങ്ങളിലൂടെ ലോക 

വ്യവഹാരങ്ങളുടെ അര്‍ത്ഥവും സാധ്യതയും നിര്‍ണയിക്കാന്‍ പ്രാപ്തനായ മനുഷ്യനെ പ്രപഞ്ചത്തിലെ ഇത 

രാംഗങ്ങള്‍ക്കിടയിലെ മൂല്യവത്തായ ഒരു ഘടകമായി വിലയിരുത്തുന്നു. 

ഭാഷയിലദൂടെയുള്ള കര്‍ത്തൃത്വാച(്രനേമെന്ന ആശയം ആരംഭിക്കുന്നത്‌ ്രോയിഡിയന്‍ മാനസി 

കാപ്രര്രനേത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. ഭാഷയുടെ നിയമങ്ങളാണ്‌ മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന 

മെന്നതരത്തിലദുളള പില്ക്കാല പഠനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇത്‌ വഴിവെച്ചു. മനുഷ്യനെ യുക്തിചിന്തയുടെ അധിചതി 

യായി കാണുന്ന ഒരു (ക്രമത്തില്‍ നിന്ന്‌ അബോധത്തിലെ ആഗ്രഹങ്ങളുടേയും സമ്മാര്‍ദ്ദങ്ങളുടേയും ചരി 

ത്രത്തിലേക്ക്‌ സമന്വയിഭിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു എന്നതാണ്‌ ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ ഇതരചിന്തകരില്‍ നിന്ന്‌ 

ദ്രോയിഡിനെ വ്ൃത്യസ്തനാക്കറുന്നത. 

ബാല്യകാലത്തു യ വിലോഭനാനുഭവങ്ങളാണ്‌ മനോരോഗങ്ങള്‍ക്കുള്ള മൂലകാരണമെന്നത്‌ 

മനോവിശ്ശേഷണ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ അതിവാചാലമായ അനുമാനമായിരുന്നെന്ന്‌ ്രോയിഡ്‌ തന്നെ സമ്മതി 

ക്കുന്നു ° On Narcism, Beyond Pleasure 10൩൬൦൬1൦ തുടങ്ങിയ പില്‍ക്കാലരചനകള്‍, (രമാ 

ത്മകാനുഭവങ്ങള്‍ മനുഷ്യവ്യക്തിത്വത്തില്‍ സവിശേഷസ്ഥാനം നേടുന്നത്‌ ഫ്രോയിഡ്‌ വിശകലനം ചെയ്തുന്നു 

ഈ (ഭമാത്മക-സര്‍ഗാത്മകഭാവനയുടെ മൂല്യം തേടിയാണ്‌ യുങ്ങ്‌ ആര്‍ക്കിടൈകഷുകളെയും സമൂ 

ഹാബോധത്തെയും വിശകലനം ചെയ്തുന്നത്‌. ആധുനികശാസ്ത്രം സൃഷ്ടിച്ച നശീകരണയുക്തിയുടെ 

പശ്ചാത്തലത്തില്‍ യൂറുങ്ങിയനിസം മനസ്സിന്‌ പൂതിയ വ്യാഖ്യാനം നല്കാനുള്ള ശ്രമമാണെന്ന്‌ കര ത്താന്‍ 

കഴിയും. 

ഭാഗം - 2 

യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്മാന്തികത: ചരിത്രത്തിലെ മദൂല്0ന്[ഷ്ണങ്ങള്‍ 

20-90 399 ന്റെ സാഹിതൃഭാവനയെ ഏറെ സ്വാധീനിച്ച മനശ്ലാസ്്രചണ്ഡിതനാണ്‌ കാള്‍ 

ഗുസ്താവ്‌ യുങ്ങ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അപഗ്രജനാത്മക ഒനശ്ലാസ്ത്രം (൧൧൮൮൯ 2൭൨൧10) 

ദ്ര്മോയിഡിന്‍ മനോവിശ്ശേഷണവുമായുള്ള വിയോജികുകളിലദുടെയാണ്‌ പ്രശസ്തമാകുന്നത്‌. സൈക്ക്‌ 

(psyche), സൈക്കിക്‌ (൮0൭ ബ്വ൦, സ്വത്വം (8റവി) തുടങ്ങിയ പദങ്ങളിലൂടെയുള്ള വിശകലനങ്ങള്‍ 

ബോധത്തെയും അബോധത്തെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതും വ്യക്തിമനസ്സ്‌ വിശാലമായ പ്രപഞ്ചവുമായി 
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സ്ഥാപിക്കുന്ന ബന്ധങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ളതുമായ പഠനമാണ്‌. വ്യക്തിയുടെ സഹജാവബോധങ്ങളെ ചരിത്ര 

ത്തിലെ അനാദിയായ പ്രതീകങ്ങളുമായി യോജികിച്ചുകൊ “ എങ്ങനെ ചരിത്രത്തെ കൂടുതല്‍ ദൃഡമായ 

സാംസ്കാരിക ഘടനയാക്കി നിലനിര്‍ത്താമെന്നുള്ളതായിരുന്നു യൂങ്ങിയന്‍ അപചഗ്രനമനോവിജഞാ 

നീയത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനാന്വേഷണം. ഇതിനായി അദ്ദേഹം ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ (൧.൧ല6൬ടെ) അനിമ-അ 

law, (Anima-Animas), aaganoemiow., (Collective unconscious), ayeolmmadaMo 

(Individuation) ajmeiow പ്രധാനകെട്ട സൈദ്ധാന്തിക സങ്കല്പനങ്ങളെ രൂപഷ്ചെടുത്തി. e(adolavl 

യന്‍ ഭാതികവാദത്തിന്റെ അതിസാഹസികതയെ ചെറുക്കുന്ന അതീത മനശ്ലാസ്ത്രമായി (16000 

1ടട/൩01ഠ0ഇ) ചരിത്രം യുങ്ങിയന്‍ സിദ്ധാന്തത്തെ സ്വീകരിക്കുന്നു - ആധുനിക സാഹിത്യവിമര്‍ശന 

ത്തിലെ ആത്മരദുപീകരണവും സംസ്കാരവും തമ്മിലുളള സംഘട്ടനങ്ങളെയും സംലയനങ്ങളെയും വിശക 

ലനം ചെയ്യുന്നതിന്‌ അപ്ര്രനോത്മക മനോവിജ്ഞാനീയം മുട്നോട്ടുവെക്കുന്ന രീതിശാസ്ത്രം ആദിപ്രരൂ 

പഠാധിഷ്ഠിത സമദഹാബോധത്തിന്റേതാണ്‌. അവയ്ക്ക്‌ സാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലുളള സ്ഥാനം സൂക്ഷ്മ 

മായി വിലയിരുത്തേ തു * 

ബോധാബോധങ്ങളുടെ സംഘര്‍ഷങ്ങളും ആദിരൂപങ്ങളില്‍ (1101നഠില 1ണമളടെ) കെന്ദ്രീക 

രിച്ച ജന്മവാസനകളും (105110൦൭) ചേര്‍ന്ന്‌ ഉദ്ഗ്രദിതമാകുന്ന യുങ്ങിയന്‍ സങ്കല്പനമാണ്‌ വ്യക്തിത്വ 

സ്ഥാപനം (1201200൩). ഈ പ്രക്രിയയിലെ അബോധഘടകങ്ങളായി അനിമ-അനിമസ്‌; പെഴ്‌ 

സോണ-ഛായ, അത്തര്‍മുഖ-ബഹിര്‍മുഖ വ്യക്തിത്വ വിഭാഗങ്ങള്‍ (Introvert-Extrovert 

1ട/൩01ഠഇലല്‍ 1൮൬6), ആദിമാതാവ്‌, ആദിപിതാവ്‌, വീരനായകന്‍, ദിവ്യശിശു, സ്വപ്ന പുരാണങ്ങള്‍, 

മിത്തുകള്‍ എന്നീ സമൂഹാബോധ ആദിപ്രരൂപങ്ങളും, അതീന്ദ്രിയത്വമുള്‍ക്കൊള്ളുന്നവയും പുനരവതാര - 

പരിണാമസങ്കല്പങ്ങളായ അമാൂര്‍ത്ത/ അദൃശ്യ ആദിപ്രരൂപങ്ങളും ഈ വിശാല സാംസ്കാരിക സംവ 

ദത്തിന്റെ ഉപഠാധികളായി പഠിക്കാവുന്നതാണ്‌. 

2.1 സമദൂഹാബോനം: ആദിമാനവന്റെ വെളിചാടുുകള്‍ 

മനസ്സിനെയും മനോവ്യാപാരങ്ങളെയും വിശകലനം ചെയ്യുവാന്‍ യൈക്ക്‌ (൧5൨൨൭), 

സൈക്കിക്‌ (09/്വഠ) എന്നീ പദങ്ങളാണ്‌ യുങ്ങ്‌ തെരഞ്ഞെടുക്കുന്നത്‌. ബോധമനസ്സിന്‌ ചുറമേയുള്ള 

അബോധത്തെ യുങ്ങ്‌ വ്ൃയക്ത്യബോധം (൮0൦ട0൩ല ധ൩൦൩ടവഠ്വടു), സമൂഹാബോധം (011 ഗസ്സ 
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UNCONSCIOUS) agadlarac aileailangaM3. Malad ajaMseandW ayaOaaAailecd.AMA630S3e3 

ടിയ അബോധത്തിന്റെ ഉപരിതലത്തെയും സാമൂഹ്യാബോധം സാമാന്യമായ അധോഘടനയെയും സൂചി 

ദിക്കുന്നു. വ്യക്തിയുടെ സമൂഹാബോധമനസ്സ്‌ സമുഹത്തിലെ ഇതരാംഗങ്ങളുമായി പൊതുവായ സാമ്യത 

പുലര്‍ത്തുന്നു. വ്യക്തിയുടെ പ്രാമികമായ മനോഘടന അബോധാധിഷ്ഠിതമാണ്‌. എന്നാല്‍ ഇത്‌ (aldig 

മികഷട്ടം മാത്രമാണ്‌. അബോധത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ അഹ(ഈദോത്തിന്റെ ഇടപെടലിലൂടെ ഏകീ 

കൃതവും സന്തുലിതവുമായ ബോധഘടനയിലേക്ക്‌ സമാദവശികിക്കുന്നതിനുളള നിരന്തര പരിശ്രമങ്ങള്‍ 

വ്യക്തിയില്‍ ലീനമാണ്‌. അബോധത്തിന്റെ പ്രക്ഷേപണങ്ങളെ പിന്‍വമികിച്ചുകൊ ° (withdrawal of 

projections) ഈഗോ നടത്തുന്ന സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ സാമൂഹ്യാബോധവുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ വ്യക്തിത്വമൂര്‍ണത 

യിലെത്തുന്നു എന്ന സങ്കല്പനത്തിലൂടെയാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയം സമ(്രതയാര്‍ജിക്കു 

നത്‌. ആത്മ്്ഞാനപ്രതീതമായ (കിലണ്ബല ടുന്സാഠ115ണ) സംഘര്‍ഷങ്ങളിലേയ്ക്കുറുളള പരിണാമ 

പ്രക്രിയയിലമൂടെ മാത്രദേ വ്യക്തിത്വസരാപനം (100100200൩) സാധ്യമാവുകയുള്ളൂ. ഈ ച്ര്ര്്രി 

യയെ ചൂര്‍ണമാക്കുന്നതിന്‌ വ്യക്തിയെ പ്രാപ്തമാക്കുന്ന സമുഹാബോധമനസ്സും ആദിപ്രരൂപങ്ങളും 

വിശകലനം ചെയ്യേ തദ . 

2.2  qoaganoemiomangy (Collective Unconscious) 

വിദൂരഭൂതകാലങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഉത്ഭവിച്ച്‌ തലമുറകളിലൂടെ സം(കരമിക്കകെടുന്ന വ്യക്തിയുടെ എല്ലാ 

വിധ സര്‍ഗാത്മകവ്ൃത്തികളുടെയും ഉറവിടമാണ്‌ സമൂഹാബോധമനസ്സ്‌. അബോധാത്മകമായ ആദിരൂപ 

അളുടെയും ജന്മവാസനാസിദ്ധമായ ബിംബങ്ങളുടെയും (10൬൩07 ഫറ നടനബല്‍ ന്നമളടെ) 

കലവറയാണ്‌ സമദുഹാബോധമനസ്സ്‌. ജന്മവാസനകളെ ഫ്രോയിഡ്‌ ലൈംഗി കോര്‍ജ്ജത്തിന്റെ അടിസ്ഠാന 

ത്തിലാണ്‌ വിശകലനം ചെയ്യുന്നതെങ്കില്‍ യുങ്ങില്‍ അത്‌ മൂല്യവത്തായ ബിംബങ്ങളാണ്‌ (Images). 

അനാദികാലങ്ങളിലൂടെ ആദിബിംബങ്ങള്‍ രദൂപാന്തരം പ്രാപിച്ചാണ്‌ ആദിപ്രരൂപങ്ങളായി അബോധത്തിന്റെ 

ആഴങ്ങളില്‍ നിറയുന്നത്‌. മാറി മാറി വരുന്ന കാലത്തിന്റെ സവിശേഷ ഭാവനകളുടെ / ചുരാവൃത്തചര 

മായ അനുഭവങ്ങളുടെ കലവറയാണത്‌.” മനസ്സിന്റെ അബോധത്തെ പരിഷ്ക്കരിച്ചുകൊ “ നിലകൊ 

ളളുന്ന ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടെ കലവറയാണ്‌. ഓരോ വ്യക്തിയുടെയും അബോധമനസ്സിന്റെ അനാദിയായ 

നിഗൂഡ അനുഭവനിക്ഷേചമായി സ്വകാര്യതയ്ക്കും വൈയക്തികതയ്ക്കുമകദുറം വ്യക്തിയെ മനുഷ്യവര്‍ഗ 

ത്തിന്റെ ഭാഗമാക്കി മെരുക്കിയെടുക്കുന്നത്‌ ഈ സമൂഹാബോധമനസ്സാണ്‌. 

ദദേശകാലങ്ങളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന നിര്‍വ്യക്തികതയാര്‍ന്ന / സാര്‍വജനീനതാ സങ്കല്ചങ്ങളിലൂടെ 

ആധുനികതയുടെ ആതന്തരികയദുക്തികള്‍ തേടിഖോകദുകയാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയം. ബോധ 

മനസ്സിന്‌ അറിഞ്ഞദുകൊ ക്രമീകരിക്കാനാവാത്ത അനുഭവങ്ങളെ നിര്‍വ്വചിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച ആധു 

നികമനറുഷ്യന്‍ ആദിമ സംസ്‌കാരങ്ങളിലാണ്‌ വേരുകള്‍ കഖ൭ ത്തുന്നത്‌. സാമൂഹ്യാകാരം പൂ ” 
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സാംസ്കാരിക വ്യക്തിത്വത്തെ നന്മ-തിന്മാ സങ്കല്ചങ്ങളുടെയും നവീകരണപ്രവണതകളുടെയും 

അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിലയിരുത്തുന്നതറുവഴി സമദുഹാബോധമനസ്സ്‌ എന്ന സങ്കല്പനം ആധുനികകാ 

ലത്തിന്റെ വിനാശകരമായ അംശങ്ങളെ പ്രതിരോധിക്കാനുളള ഉര്‍ജ്ജമദന്വേഷിക്കുകയാണ്‌. ബോധതല 

ത്തിന്റെ (്രമീകൃതാസ്തിത്വം സാമദൂഹ്യാബോധത്തെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണങ്ങളെ (രദ്ധേയമാക്കുന്നു ~ 

വ്യക്ത്യബോധം, സമഷ്ട്യബോധം എന്നിവയെ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ ഭവര്‍തിരിവിലെത്തിക്കാതെ അവയുടെ പര 

സ്പരചേര്‍ച്ചയിലദൂന്നിയ വിശകലനരീതികളാണ്‌ സമൂഹാബോധാധിഷ്ഠിത മനോവിശ്ശേഷണചദ്ധതികളി 

ലൂടെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌. 

2,8 ആദിയ്രരദൂച്ങ്ങള്‍ 

സമൂഹാബോധമനസ്സിന്റെ ഉള്ളട്ടക്കമായിട്ടുള്ള സാകാര-നിരാകാര സത്തകളാണ്‌ ആദിപ്രരൂപ 

അള്‍. യുങ്ങ്‌ തന്റെ രചനകളിലദുടനീളം ആദിപ്രരൂപങ്ങളെ വിവിധ രീതിയില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്നു * 

ഗ്രീക്ക്‌ ഭാഷയിലെ ൧0൨6൧൬൦൭ എന്ന പദത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ ൧.൨6 ൬൦ എന്ന പദത്തിന്റെ നിഷ്ചത്തി. 

പ്രാരംഭ മാതൃകകകള്‍ (0ലേബ്നഉ ൮൫൧൦൩൭) എന്നാണ്‌ ഗ്രീക്കില്‍ ആ പദത്തിന്റെ അര്‍തം. പ്ലാറ്റോ 

മുതലദുള്ള പാശ്ചാത്ൃതത്ത്വചിത്തകര്‍ ആര്‍ക്കിടൈദ്‌ എന്ന പദം വിവിധാര്‍തങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിച്ചിട്ടു * 

മനോവിജഞാനീയപഠനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനഘടകമായി ആധികാരികതയോടുകൂടിയ ഘടനാത്മകവിശക 

ലനം നടത്തിയതുവഴി യൂങ്ങ്‌ ആദിപ്രരൂപചഠനങ്ങളുടെ തുടക്കക്കാരനായി. അചഗ്രനെ മനശ്ശാസ്ത്ര 

ത്തില്‍ ൧൧൨6൬ ല ട൩൦0൦01 എനന പ്രത്യേക വിഭാഗം തന്നെ രദൂപകടുകയു യി.” വ്യക്തിമനസ്സിലെ 

അനാദിയായ ജീവിതാനുഭവങ്ങളുടെ നിഗൂഡ നിക്ഷേപമായി മാറുന്ന ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ സ്വകാര്യ 

തയ്ക്കും വൈയക്തികയ്ക്കുമഷുറമുള്ള വ്യക്തിയെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന പ്രതീക്ഷാചൂര്‍ണമായ ധര്‍മ്മമാണ്‌ 

നിര്‍വൃഹിക്കടുന്നത്‌. 

സ്വപ്നത്തിലോ (ഭമാത്മകാനുഭവങ്ങളിലോ വിശ്വാസാധിഷ്ഠിതമായ ജീവിതത്തിലോ സാമൂഹ്യബ 

ന്ധങ്ങളിലോ പ്രത്യക്ഷദഖവടുന്ന സാര്‍വജനീനബിംബങ്ങളെയെല്ലാം ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ എന്ന ഗണത്തില്‍പെടു 

ത്താവദുന്നതാണ്‌. പചെഴ്‌സോണ, അനിമ, അനിമസ്‌, ഛായ, സ്വത്വം, തുടങ്ങിയ മനുഷ്യന്റെ വൈകാരി 

കസ്വത്വവുമായി ബന്ധകട്ടാണ്‌ ഓരോ ആര്‍ക്കിടൈല്‍ ബിംബവും സവിശേഷമായ അര്‍തംം നേടുന്നത്‌. 

മനദുഷ്യജീവിതവുമായി പ്രാമിക ബന്ധം സ്ഥാപിക്കുന്ന വൈകാരിക സ്ഴിരത നേടിയ എല്ലാ ബിംബ 

ളെയും ആദിപ്രരൂപങ്അളെന്ന്‌ വിളിക്കാമെന്ന്‌ യുങ്ങ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു 

ഒരാശയത്തിലദൂടെയോ ക്രാചാത്രത്തിലുടെയോ പ്രവൃത്തിയിലൂടെയോ സംഭവത്തിലമൂടെയോ, 

സഠാപനങ്ങളിലദുടെയോ കാലാന്തരത്തില്‍ മനുഷ്യമനസ്സില്‍ വസ്തുരമപമാര്‍ജ്ിക്കുന്ന സാര്‍വ്വലയകികഷട 

നയാണ്‌ ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടേത്‌. അതിപുരാതനവും അജേഞയവദുമായ ഒരംശം തന്നെയാണ്‌ ആരദിച്ര 

രൂപമായി പരിണമിക്കുന്നതെന്നു പറയാം. ജീവിതത്തിന്റെ ഏതവസായെയും പ്രതിനിധീകരിക്കാന്‍ പാക 

ത്തില്‍ ആദിപ്രരമൂചങ്ങള്‍ വിപുലഷ്ചെടുന്നതായി കാണാം." 

2.4 സമദ(്രതയദുടെ തത്ത്ദര്‍ശനം 
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മനസ്സിലാ റു കിടക്കുന്ന അനുഭവങ്ങളെയോ ആശയങ്ങളെയോ ഏറ്റവും സമര്‍തമോയി ആവി 

ഘ്കരിക്കാന്‍ ബാഹ്യലോകത്തുനിന്ന്‌ കര ജുക്കുന്ന വസ്തുവോ, ആശയമോ പ്രതിഭാസമോ ആണ്‌ ആദി 

ബിംബങ്ങള്‍ (111൩007൨ ലി 1ണഒഉടെ). മനുഷ്യവൈകാരികതയുടെ അടിസ്ഥാനപരമായ ആവിഷ്ക്കാര 

രൂപമാണിത്‌. ഓരോ വ്യക്തിയുടെയും മൂല്യങ്ങളുടെയും വിശ്വാസങ്ങളുടെയും സങ്കല്പങ്ങളുടെയും 

സാന്ദ്രീകൃതരൂപമായി, സാമൂഹൃസ്വത്വത്തിലെ സാര്‍വ്വജനീനാനുഭവങ്ങളായി, മാറുമ്പോള്‍ ഈ ബിംബങ്ങള്‍ 

ആദിപ്രരദുപങ്ങളായി സ്വീകരിക്കകെടുന്നു. 

വ്യക്തിയുടെ അബോധമനസ്സിന്റെ സത്കീര്‍ണഭാവങ്ങള്‍ സമുഹാബോധത്തിലദൂടെ സവിശേഷസത്ത 

യായി അനന്തമായി കൈമാറ്റം ചെയ്യദ്വെടുകയാണ്‌. അതായത്‌ അബോധത്തിന്റെ ച്‌അഅലകളില്‍ നിന്ന്‌ 

ഈദഗോയിലദൂടെ സാന്്രീകരണ പ്രക്രിയയ്ക്ക്‌ വിധേയനാകുന്ന വ്യക്തി കാല-ദേശവര്‍ഗ്ഗുപരിമിതികളില്ലാത്ത 

സമഗ്രവ്യക്തിയായി രൂപാന്തരം പ്രാപിക്കുന്നതിന്‌ സഹായിക്കറുന്ന സംഘര്‍ഷ നിരപേക്ഷമായ സത്ത 

യായാണ്‌ ആദിപ്രരൂചങ്ങള്‍ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. ആദ്യകാലത്ത്‌ മനുഷ്യമനസ്സില്‍ പലതരം (പ്രാഗ്ബിംബങ്ങള്‍ 

മാത്രമേ പ്രകടമാകുന്നുള്ളൂ. അവിടെ അബോധത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ മുഖ്യം. അബോധത്തിലെ 

ആദിമഭാവവും പ്രാഗ്പ്രരൂപസാന്നിര്ധ്യവും വികാസദശ പ്രാപിക്കുന്നതിന്‌ സമാന്തരമായി സാമൂഹ്യാബോ 

ധവും ആദിപ്രരൂപങ്ങളും പരസ്ചരം വിലയിച്ച്‌ നിര്‍വ്യക്തികമായ സന്തുലനം വ്യക്തിക്ക്‌ നേടിക്കൊടുക്കു 

MZ. ഈ സമ്പദൂര്‍ണ്ണവ്യക്തിത്വഷട്ടത്തില്‍ ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടെ നിയതത്വവും രൂപപരമായ ഐക്യവും, 

അനാദിത്വവുമാണ്‌ സമൂഹാബോധത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. 

ഈഗോയറുമായദുള്ള ബോധപൂര്‍വ്വമായ സംവാദത്തിലൂടെ ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ ദേശീയവും 

സാംസ്‌കാരികവും മതചരവുമായ സവിശേഷതകള്‍ ആര്‍ഭിക്കുന്നു . അതുകൊ “ സമൂഹാബോധമന 

സ്സിലെ ആദിപ്രരൂചങ്ങള്‍ ഓരോ കാലഷട്ടത്തിന്റേയും ഓരോ ദേശത്തിന്റെയും പ്രത്യേകതകള്‍ പ്രകടികി 

ക്കുന്നു. മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ അബോധസംഘര്‍ഷങ്ങള്‍, ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടെ പരിണാമസങ്കല്പം, സമദുഹാ 

ബോധമനസ്സിന്റെ തദ്ദേശീയ സവിശേഷതകള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ആധുനിക സംസ്കാരചഠനരീതികളെ 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു . ആധുനികസംസ്കാരത്തിന്റെ ആരംഭമെന്നത്‌ നിരന്തര സംഘര്‍ഷങ്ങളിലദുടെയും 

കൃത്രിമനിയന്ത്രണങ്ങളിലൂടെയും സാധ്യമാകുന്ന ഒന്നാണ്‌. ആുനികരാഷ്ട്രരൂപവത്കരണത്തില്‍ 

ഓരോ പ്രദേശത്തിലെയും വിശ്വാസ ആചാരക്രമങ്ങള്‍ക്കും അവയെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന കാലക്ഷക്കമുള്ള 

ബിംബങ്ങള്‍ക്കും വലിയ പങ്കു . സവിശേഷവ്യക്തിത്വനില കൈകൊള്ളുന്ന പൊതുവായ പ്രത്യയശാസ്ത്ര 

സന്ദര്‍ഭത്തിലേക്ക്‌ ഓരോ വ്യക്തിയും പ്രതീകാത്മകമായി പ്രതിനിധാനം ചെയ്യചെടുന്നതിലൂടെയാണ്‌ 

(symbolic representation) രാഷ്ര്രം അതിന്റെ പ്രജകള്‍ക്കുുമേല്‍ രാഷ്ട്രീയ അധീശത്വം സ്വാപിച്ചെ 

ടുക്കുന്നത്‌. ആധുനികതയെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ സങ്കല്പത്തിന്റെ മനോവിജഞാനീയചരമായ അന്വേഷണച 

ദ്ധതിയാണ്‌ യൂങ്ങിയന്‍ സമൂഹാബോധ - ആദിപ്രരൂപപഠനം. 
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2.5 യിജലദും വെളിച്ചവും 

പ്രച്ഛന്ന മുഖം, പ്ലായ (170150൩൭ ലാ0ി ൭1900൭) എന്നീ സങ്കല്പനങ്ങളിലുടെ വ്യക്തി, സമദൂഹാ 

ബോധത്തില്‍ എങ്ങനെ സ്വയം പ്രതിഫലിക്കദ്പെടുന്നു എന്ന കാര്യം യുങ്ങ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു . 

'പെഴ്‌സോണ' ഒരു സാമുഹ്യ പ്രതിഭാസമാണ്‌. അത്‌ മറ്റൊരാളിനോട്‌ തുല്യമായി ബന്ധക്വെടാന്‍ വെമ്പുന്ന 

വ്യക്തിസത്തയുടെ ഒരു പ്രത്യേകതയാണ്‌. മറ്റു വ്യക്തികളുടെ സാന്നിദ്ധ്യവും ആവശ്യവും അനുസരിച്ച്‌ 

സ്വന്തം പെരുമാറ്റങ്ങളെയും സ്വഭാവരീതികളെയും (പ്രത്യേകമായ രീതിയില്‍ മെരുക്കിയെടുക്കുന്ന, ലോക 

വൂമായി കണ്ണിചേര്‍ക്കുന്ന, സാമദൂഹൃതലത്തെയാണ്‌ പചെഴ്‌സോണ എന്നര്‍തമമോക്കുന്നത്‌.” അന്യനുമാ 

യുളള ഒരു തരം താദാത്മ്ൃയപ്രക്രിയിലദുടെ തന്റെ ആവശ്യങ്ങളെയും അന്യരുടെ ആവശ്യങ്ങളെയും അത്‌ 

പ്രകടികിക്കുന്നു. 

വ്യക്തിയുടെ അബോധമനസ്സിന്റെ അനിയന്ത്രിത പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളാണ്‌ ഛായകള്‍ (51൭00൫). 

സാമൂഹ്യമായ നിയന്ത്രണങ്ങളാണ്‌ ഇത്തരം പ്രവൃത്തികളെ സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. തന്നിലെ തന്നെ നിരന്തരം 

എത്തിനോക്കുന്ന അസംതൃപ്തവും ദുരന്താത്മകവുമായ മാനസിക ഭാവമാണ്‌ ഛായ.” 

2.6 അഹത്തിന്റെ അച്രാര്‍ദ്ധങ്ങള്‍ 

മുഖംമൂടിയും ഛായയും തറൂല്യമായുള്ള വ്യക്തിത്വമാണ്‌ പുരുഷന്റേതും സ്ര്രീയുടേതും. ചുരു 

ഷന്റെ ഛായ മറ്റൊരു ചൂരുഷന്‍ വഴിയും സ്ര്രീയുടെ ഛായ മറ്റൊരു സ്ത്രീ വഴിയുമാണ്‌ (പ്രകടമായ 

(ബോധമനസ്സില്‍) തലത്തില്‍ മൂര്‍ത്തമാകുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അബോധമനസ്സ്‌ ബോധതലത്തിന്‌ പൂരകമായി 

എന്നും നിലകൊള്ളുന്നു എന്നത്‌ വ്ൃയക്തിയെക്കുറിച്ചുളള യുങ്ങിന്റെ നിരീക്ഷണത്തിന്റെ അനിഷേധ്യതല 

മാണ്‌. അതില്‍ പുരുഷന്റെ അബോധമനസ്സ്‌ പകൂതി സ്ത്രൈണാംശം കലര്‍ന്നതാണ്‌ (Aa 

complementary 1ബ്ബന്ന൦ 0േബ0. പുരുഷനിലെ ഈ സ്ത്രൈണപ്രത്യേകതകളെ യുങ്ങ്‌ 

അനിമ (21൬2൧) എന്ന്‌ വിളിക്കുന്നു. അതുപോലെ സ്ത്രീയുടെ അബോധത്തില്‍ ലീനമായിക്കിടക്കുന്ന 

പുരുഷാംശത്തെ അനിമസ്‌ (ദബിസ്ധട) എന്നും പേരിട്ടിട്ടു “” അതായത്‌ ഒരു വ്യക്തിയില്‍ സ്ത്രൈണ- 

പ്രുരദുഷഠാംശങ്ങള്‍ ഒരുമിച്ച്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്നു. ഇന്ത്യന്‍ പാരമ്പര്യത്തിലെ അര്‍ദ്ധനാരീശ്വര സങ്കല്ചത്തോടദു 

ക്കുന്നതാണിത. 

സ്ത്രീ-പുരുഷ ലൈംഗിക സംയോഗത്തെ (ഭഖഡമി) ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ യുങ്ങ്‌ വിശകലനം 

ചെയ്യുന്നു ". ലൈംഗികാകര്‍ഷണങ്ങളെ മാതൃത്വത്തിലൂടെ വളര്‍ന്ന്‌ വികസിക്കുന്നതും തുടര്‍ന്ന്‌ കാലാതി 

വര്‍ത്തിയായ നൈരന്തര്യബിംബവാഹകമായി തീരാനുളള ശക്തിയായദുമാണ്‌ അചഗ്രന മനോവിജ്ഞാനീ 

യം പരിഗണിക്കുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ ആദിപ്രരൂപപരമായ ഒരു ബിംബസാന്നിര്യമാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ മനോവിശ 
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കലനപദ്ധതി സ്ത്രീക്ക്‌ നല്കുന്നത്‌. പുരുഷന്‍ സ്ത്രീത്വത്തെ ചൂഴ്ന്ന്‌ നില്ക്കുന്ന മാന്ത്രികവും ഹൃദയാ 

വര്‍ജ്ജകവറുമായ ശക്തിവിശേഷത്തിലേക്ക്‌ തന്നെ പ്രക്ഷപണം (2101000൩) ചെയ്യുകയാണ്‌. ഈ രീതി 

യില്‍ ആധുനികമായ പിതൃദായക അന്യവത്ക്കരണത്തിലാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ മനോവിശകലനം എത്തിച്ചേരു 

MO. ആദിമാതാവ്‌ എന്ന ആദിപ്രരൂപത്തിന്റെ വിശകലനത്തിലൂടെ പുരാതനമായ സ്ത്രൈണകേന്ദ്രിത 

ത്വത്തെ പുനാരാനയിക്കാനുള്ള (്രമങ്ങള്‍ ശക്തമാണ്‌. ഗുപ്തവും നിഗമുഡവുമായ സൃഷ്ടി സങ്കല്പത്തി 

ലൂടെ വിവരിക്കക്വെടുന്ന അനിമ സങ്കല്ചമാണ്‌ പുരുഷന്റെ ആത്മാവ്‌. 

അനിമ/അനിമസ്‌; പ്രല്ലൂന്നമുഖം/ഛായ, ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ എന്നിവയിലൂടെ വ്ൃക്ത്യബോധവും 

ടല 1൩൦0005൮) ഈഗോയും സമദൂഹാബോധത്തില്‍ സംഘര്‍ഷാത്മകമായി സമന്വയിക്കുന്ന 

താണ്‌ യൂുങ്ങിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയത്തിന്റെ അന്വേഷണമേഖല. ഈ പ്രകിയ വ്യക്തിത്വം സ്ഠാപിക്കല്‍ 

(1൩൨൦൨൦0൩) എന്ന അന്തിമമായ ലക്ഷ്യമുള്ളതാണ്‌. 

2.7 സമദൂഹാബോനയത്തില്‍ മുങ്ങിത്താഴുന്ന അഹം 

ഒളിഞ്ഞിരിക്കുന്ന അഭിലാഷങ്ങള്‍, വൈയക്തികബന്ധങ്ങള്‍ എന്നിവ വൈയക്തിക സ്വപ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

കാരണമാകും. ആദിപ്രരൂപാത്മകമായ ബിംബങ്ങള്‍ വ്യക്തിസ്വപ്നങ്ങളെ സാമുഹൃസ്വപ്നങ്ങളാക്കി മാറ്റു 

ന്നു. വ്യക്തിയിലെ പ്രത്യാശകള്‍, നിരാശകള്‍, എന്നിവയിലൂടെയും സ്ത്രീ-പുരുഷ വ്ൃന്പ്യവൈരുദ്ധ്യങ്ങളിലൂ 

ടെയും (1310൦ 010005110൩) രൂപകെടുന്ന വൈരുദ്ധ്യാത്മക സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ എല്ലാ സ്വപ്നങ്ങളിലും 

മിത്തുകളിലും പുരാണസങ്കല്ചങ്ങളിലും ഉ൭ ന്നുള്ളത്‌ പ്രധാനമാണ്‌. ആദിപ്രരൂപങ്ങളാല്‍ അധീശത്വം 

നേടുന്ന സമദൂഹാ ബോധമനസ്സ്‌ ഈ സംഘര്‍ഷങ്ങളെ മെരുക്കിയെടുത്ത്‌ വ്യക്തിയെ സാമദുഹ്യാകാരത്തിലെ 

പരൂര്‍ണവ്യക്തിത്വമാക്കി മാറ്റുന്നു . വ്ൃക്തിത്വസ്ഥാപനം (1൨01൨റ്ധല്വഠ0൩) എന്നതിലമൂടെയാണ്‌ ഇതിനെ 

യൂങ്ങ്‌ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. സമഗ്രതയറുടെ ഒരു പ്രധാനഭാഗം ബോധമനസ്സാണ്‌. അറിയക്െടാത്തതും 

അതിരുകളില്ലാത്തതുമായ മനുഷ്യ സ്വപ്നങ്ങള്‍, ആകസ്മികപെരുമാറ്റങ്ങള്‍, എന്നിവയെല്ലാമടങ്ങിയ 

വ്യക്തിയെ സമദുഹാബോധമനസ്സറ്‌ പൂര്‍ണ്ണതയിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. പരമമായ ആത്മജ്ഞാനത്തിലദുടെയുള്ള 

മാനസികമായ ഈ ഏകതയാണ്‌ 1001ധന്ധലിഠ൩. സദസ്ധിരവും സത്യസന്ധവും സ്വയംനിയന്ത്രിതവും 

ഠിണ്ണമ്ഥഠനഇ ഉം ആയ നിലയില്‍ വ്യക്തി ആര്‍ജിക്കുന്ന സമഗ്രതയാണിത്‌.  അഹംബോയത്തിന്‌ ഗര്‍ഹ 

ണീയമായി അനുഭവകെടുന്ന കാമപ്രവണതകളും അഹംബോധത്തിന്റെ ആത്മചരിചാലനപ്രവണതയും 

തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷമാണ്‌ വ്യക്തിത്വ സ്ധാപനത്തിലമൂടെ പരിഹരിക്കകെടുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ ജീവിത നിയുക്ത 

തയും മാനസിക ജാധ്യവും (179%/ബ്വ൦ ൩൦൭) തമ്മിലുളള സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ അപഗ്രജനമനോവിജ്ഞാ 

നീയത്തിന്റെ അന്വേഷണമേഖലയായി മാറുന്നു. 
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മനോരോഗിയറുടെ കുറ്റബോധം ജീവിതനിയുക്തത പചദൂര്‍ത്തീകരിക്കാത്തതിനാലുളളതാണ്‌. 

ഈയൊരു മതസദാചാര സങ്കല്പങ്ങളിലൂടെ കടന്നാണ്‌ വ്ൃക്തിത്വസ്ഥാപനം സാധ്യമാകുന്നത്‌. മാനസികാ 

ചന്ഗരനേത്തിന്റെ ഷ്ലമായി കിട്ടിയ ശാസ്ത്രസത്യങ്ങളെ അചഗ്രജനമനശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റെതായ പുതിയ 

രീതിയില്‍ വ്യാഖ്യാനിക്കുകയോ അല്ലെങ്കില്‍ തള്ളിക്കളയുകയോ ചെയ്യുന്നതില്‍ ദ്രോയിഡ്‌ ആശങ്കകെടു 

കയു യി.” എന്നാല്‍ 'ആദിപ്രരൂപത്തിന്റെ വസ്തദുവത്കകരണത്തിലൂടെ മാനസിക പ്രവര്‍ത്തനഅ 

ളെക്കുറിച്ച്‌ യുങ്ങ്‌ നടത്തുന്ന വിശകലനം ചരിത്രത്തില്‍ ഇടം നേടുന്നു. ഈ അന്വേഷണ്ര(്രിയ സാമൂ 

ഹൃദ്രേണിയില്‍ ചിന്താപരമായ/സര്‍ഗാത്മകമായ ഉയര്‍ച്ച/ഏകതയുള്ള (൩൬൪0196൭55) വ്യക്തിയെ നിര്‍മ്മി 

ച്ചെടുക്കുകയാണ്‌. ഒരു വ്യക്തിയുടെ വ്യക്തിത്വസ്മാപനം (1001200൩) യുങ്ങിന്‌ തികച്ചും അര്‍താ 

വത്തായ പരിപൂര്‍ണതയാണ്‌. ആധുനികത സൃഷ്ടിച്ച ദൃന്്വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെയും കവിഞ്ഞ്‌ മനറദുഷ്യവിഷ 

Ololoe aillozaomoemiow (Conscious Dichotomy)aam അത്‌ നിരസിക്കുന്നു. 

2.8 GAGialagalaidgiacano 

ഓരോ ജീവിതാവസ്ഥയിലദും (പ്രത്യക്ഷദ്വെടുന്ന വൈകാരിക-വിശ്വാസ്ര്രമങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ ആദി 

പ്രരൂപങ്ങള്‍ വിവിധതരങ്ങളായി പ്രത്യക്ഷദവെടുന്നു. ആദിമാതാവ്‌, ആദിപിതാവ്‌, ദിവ്യപുരുഷന്‍, ദിവ്ൃശിശു 

എന്നിങ്ങനെയുളള മൂര്‍ത്തബിംബങ്ങളിലൂടെയും രദൂചാന്തരപ്രാപ്തി ചിഹങ്ങളിലൂടെ പ്രത്യക്ഷമ്ദെടുന്ന 

അമൂര്‍ത്ത ബിംബങ്ങളിലൂടെയും പ്രകൃതി പ്രതിഭാസങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തിലു കുന്ന ഉദയ-അസ്ത 

മയങ്ങളുടെ പരിണാമ ബിംബങ്ങളിലദൂടെയും ഇവയെ വര്‍ഗീകരിക്കുന്നു . 

2,8,1 @dlaomoa’ (Mother Archetype) 

ആദിമാതാവ്‌ എന്ന ആദിപ്രരൂപത്തിന്റെ വിശകലനത്തിലൂടെ ആദിപ്രരൂചങ്ങളുടെ പൊതറുവായ 

വൈവിധ്യങ്ങളെ എടുത്തുകാണിക്കാവുന്നതാണ്‌. അമ്മ, അമ്മൂമ്മ, ര നമ്മ, അമ്മായിയമ്മ എന്നീ രൂപ 

ഭേദങ്ങളോടെ വ്യക്തിത്വവുമായി ബന്ധകെടുന്ന സ്ത്രൈണസാന്നിദ്ധ്യങ്ങളെയെല്ലാം നഴസ്‌, ഭരണാധിച 

എന്നിങ്ങനെയുളള പൊതുവായ വ്യവഹാരസന്ദര്‍ഭങ്ങളിലും സ്(്രീകേന്ദ്രിത ആദിരൂപങ്ങളിലേക്ക്‌ നിന്ന്‌ 

സ്വാംശീകരിക്കുന്നു. ഈ ്ര(്രിയയിലൂടെ വ്യക്തിനിഷ്ഠാനുഭവങ്ങളെ ആത്മനിഷ്ഠതലത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്ക 

ക്െടുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഇത്തരം സ്ഥാനാന്തരണങ്ങള്‍ പ്രതീകാത്മക വിശ്വാസങ്ങളുടെ തലത്തിലേക്കെ 

ത്തുമ്പോള്‍ ദൈവമാതാവ്‌, കന്യാമറിയം തുടങ്ങിയവയിലൂടെ മാതൃത്വത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്ന മതാ 

ത്മക ആദിപ്രരൂപമായും മാറുന്നു. ആരാധനാലയങ്ങള്‍, സ്ഠാപനങ്ങള്‍, രാജ്യം മുതലായവയും അമ്മ 

യെന്ന സംരക്ഷക ആദിമാതാവിന്റെ രൂപാന്തരമാണ്‌ (ഭാരതമാതാവ്‌ എന്ന്‌ ഇന്ത്യയെ വിശേഷികിക്കറുന്നു 

ല്ലോ). ഭൂമി, നദികള്‍, വനങ്ങള്‍ എന്നീ മനുഷ്യസൃഷ്ടിക്ക്‌ പുറത്തുളള ബിംബങ്ങളെയും പാറ, ഗുഹ, വസന്തം, 

കിണര്‍, മുതലായ നിഗൂഡതാബിംബങ്ങളെയും സ്ത്രൈണബിംബങ്ങളായി ആദിപ്രരൂച സമീപനം കരുതു 

ന്നു. പൊള്ളയായ വസ്തുക്കള്‍ക്ക്‌ (മനുഷ്യന്‍ അഭയസ്ഥാനമാകുുന്നു എന്ന അര്‍തതത്തില്‍) ഗര്‍ഭപാത്രവു 

മായി സാമ്യം കല്പിക്കുന്നിടത്തും ഇതേ ആശയത്തിന്റെ മറ്റൊരു തലമാണുള്ളത്‌. ഗര്‍ഭപാത്രം, യോനി 

25



മുതലായ ചിഹ്നങ്ങള്‍ അമ്മയെ കുറിക്കുന്നു.” ധനാത്മകവും ജണാത്മകവുമായ (Positive and 

Negative) cadmaaniad aoms(alogalo (്രത്യക്ഷക്ചെടുന്നു “- മ്ര്രവാദിനി, മൃത്യു മുതലായവ നിഷേ 

ധാത്മക മാതൃബിംബങ്ങളാണ്‌. സ്നേഹമാതാവായും (1.0൦൩ഉ 1,00൦), ഭീഷണ മാതാവായും 

(1ണ്ഥി൦ ൧01൨൦൧) മാതൃബിംബം പ്രത്യക്ഷഷചെടുന്ന ചൂരാവ്ൃത്തപരമായ ബിംബങ്ങളെ യൂങ്ങ്‌ വിശദീ 

കരിക്കുന്നു. കന്യാമറിയം യേശുവിന്റെ മാതാവെന്ന നിലയില്‍ സ്‌നേഹമാതാവാണ്‌. മധ്യകാലങ്ങളില്‍ 

പ്രചരിച്ചിരുന്ന അന്യാപദേശങ്ങളനറുസരിച്ച്‌ കന്യാമറിയം ദയശുവിന്റെ കുരിശാണ്‌; ഭീഷണ മാതാവാണ്‌. 

ഇന്ത്യന്‍ സങ്കല്പത്തിലെ കാളി രാദ്ര-ശാന്ത രൂപങ്ങളില്‍ വൃത്യസ്തമായി നിലവിലു . മഹാമാതാവ്‌ എന്ന 

ആദിപ്രരൂപത്തിലൂടെ സ്ത്രീയിദേക്ക്‌ മൂല്യങ്ങളെ വികാരപരമായി അടിച്ഛേല്‍പിക്കമെടുന്നു “ പിതൃദായ 

അധീശവ്യവസ്ഥയില്‍ മാത്രമല്ല മാതൃദായ(്രമത്തിലെ സ്ത്രീയെക്കടുടി സംസ്കാരത്തിന്റെ നിശശബ്ദവാഹക 

യാക്കി മാറ്റുന്ന പ്രക്രിയ ഇതിലുടെ പ്രവര്‍ത്തിതമാകുന്നു * 

2.8.2 ആദിപിതാവ്‌ (201൧ ൧൧൦) 

പിതൃദായ (്രമത്തിന്‌ മുമ്പുള്ള ദശയില്‍ കരറുത്തുകൊ റും പിന്നീട്‌ അധികാരം കൊ ദും നിയ 

മ-ധര്‍മ്മസംഹിതകളുടെ നിയന്ത്രകരായി മാറിയ പുരുഷബിംബത്തിന്റെ വൃത്യസ്തഭാവങ്ങളാണ്‌ മഹാചി 

താവ്‌ എന്ന ആര്‍ക്കിദൈദ്‌. ദൈവം, പ്രവാചകന്‍, പ്രജാപതി, കറുലചതി, രാജാവ്‌, ഭരണകര്‍ത്താവ്‌, ആചാ 

ര്യന്‍ എന്നിങ്ങനെ പിത്ൃപ്രരൂപത്തിന്റെ എല്ലാ ആവിഷ്ക്കാരങ്ങളും ചെരുമാറ്റച്ചട്ടങ്ങള്‍, ആചാരങ്ങള്‍, അനു 

ഘ്ഠാനങ്ങള്‍, കര്‍ത്തവ്യങ്ങള്‍, നിയമങ്ങള്‍, ധര്‍മ്മങ്ങള്‍ എന്നിവയുടെ അധിപതിയായി, അവയ്ക്കാനദുപാതി 

കമായ അധീശത്വത്തെ വഹിക്കുന്നത്‌ പുരുഷപ്രരൂപങ്ങളാണ്‌. ശിക്ഷക രക്ഷകഭാവങ്ങളിലുടെ, പുരുഷന്‌ 

സാമൂഹ്യദശ്രണിയില്‍ ആധിപത്യം ഉറദുവരുത്താന്‍ ഈ പ്രരൂപസങ്കല്ചത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. അതിലേറെ 

പിത്യപ്രരമൂപം സാംസ്കാരിക പൈതൃകസത്തയായി മാറുന്നു. പിത്ൃപ്രരൂപവുമായി ബന്ധകെട്ട മരണാന 

ത്ര വിശ്വാസങ്ങള്‍ ലോകജീവിതത്തില്‍ പ്രബലമാണ്‌. പിതൃതര്‍ഷണ (രിയ ഈ പൈതൃകാചാരത്തിന്റെ 

ഭാഗമാണ്‌. അത്‌ സാംസ്കാരികമായി മരണത്തെ അതിജീവിച്ചുകൊ “വര്‍ഗപരമായ നൈരന്തര്യത്തെ ഉറ 

കുവരുത്താമെന്നുളള മനുഷ്യന്റെ വിശ്വാസം കൂടിയായി മാറുന്നു. ഇത്തരത്തില്‍ മനസ്സാക്ഷിയിലെ നിയ 

ന്തകനായി മഹാപിതാവ്‌ വ്യക്തിയില്‍ കരുത്താര്‍ജജിക്കുന്നു. 

ഭരണകൂടം, ഭരണാധികാരി, മേലാള്‍, കക്ഷിനേതാവ്‌; മതസ്ഥാപനങ്ങള്‍, ചുരോഹിതന്മാര്‍, സമൂഹ 

നേതാവ്‌, നേതൃപ്രാതിനിധ്യമുള്ളവരായ ചിന്തകന്‍മാര്‍, സാഹിത്യകാരന്‍മാര്‍, കലാകാരന്‍മാര്‍, മുത 

ലായവര്‍ ആണ്‌ ആധുനിക യുഗത്തില്‍ പിത്യപ്രരൂപത്തിന്റെ ആവിഷ്ക്കാരങ്ങള്‍. കര്‍ത്തൃത്വത്തെ നിയ 

ന്ത്രിക്കുകയും നിര്‍ണ്ണയിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന അധികാര പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ മര്‍ദ്ദനോപകരണഅ 

ളെയും പരിപാലനധര്‍മ്മങ്ങളെയും കുറിച്ച്‌ അല്‍ത്തമൂസര്‍ (1,0൮5 ൧്വടട൦) നടത്തുന്ന നിഗമനങ്ങള്‍ 

പോലെ ആശയപരമായ ഭാതികാടിത്തറ നേദുന്ന അധികാരമ്രതീകമായി മഹാപിതാവ്‌ മാറുന്നു * 

2.83  aflemomad. (Hero Archetype) 
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പിത്ൃസത്തയെ ദമനം ചെയ്തോ സിക്കരിച്ചോ ജേതാവായി സമൂഹാബോധത്തില്‍ സ്ഥാനം 

നേടുന്ന പ്രരൂപങ്ങളാണ്‌ വീരനായക സങ്കല്പത്തിലുള്ള അധികാര-പരിചാലക ധര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ നട 

ക്കുന്ന ഏറ്റുമൂട്ടലൂകള്‍ വിജയത്തിലെത്തറുമ്പോള്‍ ഉന്മത്തമായ വീരനായക ്രരൂപം സ്ഥാപിക്കകെടുന്നു. 

പരാജയമക്ദെടുമ്പോള്‍ ബമിപ്രരൂപമാര്‍ന്ന വീരനായകത്വവും. സ്വാതന്ത്യബോധവും യുക്തിചിന്തയും 

ആത്മാഭിമാനവും പേറുന്ന ആധുനികമനുഷ്യന്റെ ചുരാസങ്കല്ചമാകാന്‍ ഈ ആദിപ്രരൂചങ്ങള്‍ക്ക്‌' കഴി 

യും. ഈഡിഷന്‍ വ്യക്തിത്വം പിതാവിനോട/അധികാരത്തോടുളള കലഹമായി മാറുന്നു. എങ്കിലും ലൈംഗി 

കബന്ധാതീതമായ കീഴടക്കല്‍ സങ്കല്പങ്ങളോടാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ വീരനായക (alOZalo avogqjaasoad (coal 

ക്കുന്നത്‌. വീരനായക പ്രരൂപങ്ങള്‍ യുദ്ധ-വിജയ-വധ ക്രകളിലൂടെ വൈയക്തികമായ വിജയ സാധദൂകര 

ണഅ്അളല്ല നല്കുന്നത്‌. അധീശത്യങ്ങളെ ചെറുക്കാനുള്ള മനുഷ്യന്റെ (്രാമിക വാസനകളിലാണ്‌ ഇവ പടു 

ത്തുയര്‍ത്തിയിട്ടുളളത്‌. 

പരിണാമത്തിന്റെ സുത്രധാരന്മാരായ വീരനേതാക്കള്‍ ഗതാനദുഗതിക സ്വഭാവം കുടഞ്ഞറുകളയറു 

ന്നു. പഴയ നിയമങ്ങള്‍ ലംഘിക്കുന്നു; മദൂല്യങ്ങളെ നവീകരിക്കുന്നു, പിതാവെന്ന മനസ്സാക്ഷി'യുടെ അനു 

ശാസനങ്ങള്‍ തള്ളിക്കളയുന്നു. അങ്ങനെ അയാള്‍ പിത്യവര്‍ഗ്ഗത്തോടും വ്യക്തിഗത പിതൃസത്തയോടും 

ഏറ്റുമുട്ടുന്നു. പരിണാമം സംഭവിക്കുന്നത്‌ തന്നെ ചൂഴുന്ന പിതൃസ്ൃഷ്ഭവ്യവസായ്ക്കാണ്‌. ഏറ്റുമുട്ടല്‍ 

അതിനോടദായതിനാല്‍ ദമനവിധേയമാകുന്ന ആ വ്യവസ്ഥയെ പ്രതിനിധാനം ലെയ്യുന്നത്‌ പിതൃ-നേത്യ- 

ആചാര്യ-ദേശികബിംബങ്ങളാണ.ധിക്കരിക്കാന്‍ ദ്പ്രരണ നല്കുന്ന 'അന്തര്‍നാദം'കുടേക്കൂടി ആഴമുളള തല 

അളില്‍ നിന്ന്‌ വരികയും ചെയ്യുന്നു.” അധികാര കേന്ദ്രീകരണം ചിതൃദായ്ര്രമത്തിന്റെ ആരംഭമാണ്‌. 

പിത്യഅധികാര കേന്ദ്രീകരണത്തെയാണ്‌ വീരനായകമ്രരൂപം ചോദ്യംചെയ്യുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ മാതൃദായ 

(ലലല) സമൂഹത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിതൃദായക്രമത്തിലേക്ക്‌ സമൂഹം മാറുന്ന ചരി(ത്രസംഷട്ടനത്തിന്റെ 

സാക്ഷ്യങ്ങളായി വീരനായക്ര്രരൂപങ്ങളെ ക൭ ടുക്കാം. 

ചരിത്രത്തില്‍നേരിട്ട്‌ ഇടപെടുന്നവര്‍ എന്ന രീതിയില്‍ ചുരുഷ (മഹാചിതാവ്‌-വീരനായകന്‍) പ്രരൂ 

ചങ്ങള്‍ക്ക്‌ വൈവിധ്യങ്ങളും രദൂപാന്തരണങ്ങളും ഏറെയാണ്‌. എന്നാല്‍ ചുരറദുഷന്റെ ഉളളിലെ അനിമ (മഹാ 

മാതാവ്‌) മാതൃബിംബത്തില്‍ നിന്ന്‌ മാറാന്‍ കുടൂട്ടാക്കാത്തതാണ്‌. അനിമസ്‌ വൈവിധ്യപമൂര്‍ണ്ണമായ പ്രരൂപ 

ങ്ങളെ ഉല്പാദിഭിക്കുമ്പോഴും മാത്ൃപ്രരൂപം ഏറെക്കുറെ ചരിത്രനിരപേക്ഷമായി നിലകൊള്ളുന്നു. വീര 

നായക സങ്കല്പങ്ങളുമായി ബന്ധടട്ട സാഹിത്യ-സ്വപ്ന-പുരാവ്ൃത്ത കികേളിലെ വൈവിധ്യങ്ങള്‍ ഈ 

മനോഘടനയറുടെ ഭാഗമാണ്‌. ആദിമാതാവ്‌ എന്ന സങ്കല്പനം അങ്ങനെ യദുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയെ 

പിതൃദായക്രമത്തില്‍ ട്ടിയുറദിക്കുന്നു. ആധുനികമതങ്ങളുടെ പിത്ൃകേന്ദ്രിതത്ത്വം ഈ ലക്ഷ്യത്തിന്‌ 

കൂട്ടാവുന്നു 

2,8,4 dloycdloag (Child Archetype) 

ദിവ്യപ്രഭ, അമാനുഷ്്രഭാവം, മനുഷ്യശിശുവിന്‌ ലഭ്യമാകുമെന്ന്‌ സങ്കല്പിക്കാനാകാത്ത കരുത്ത; 

നിര്‍ഭയത എന്നിവയെ ചേര്‍ന്ന ദിവ്ൃശിശു എന്ന ആദിപ്രരൂപത്തിന്‌ ദൈവികവും ആസുരവുമായ പ്രതിച്ഛാ 

യയാണുള്ളത്‌. സ്വപ്നങ്ങള്‍, പുരാവൃത്തങ്ങള്‍, കലാരമൂപങ്ങള്‍, ഇവയിലദൂടെ കാലങ്ങളായി മനദുഷ്യമന 
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സ്സില്‍സ്ധാനം നേടുന്ന ഈ പ്രരദുപം അബോധത്തിനദുമേല്‍ അഹത്തിന്റെ GlacamemAleomoaga mvang 

ലനപ്രക്രിയയെയാണ്‌ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌. അബോധവും യാാര്‍ത്മ്യവദും തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷത്തില്‍ 

അഹത്തിന്റെ ആധിപത്യമാണ്‌ സാമൂഹ്യജീവിയായ മനുഷ്യനെ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അബോധ 

ത്തിന്‌ പൂര്‍ണമായ നിഷ്ര്രിയത്വം സാധ്യമല്ല. ശൈശവകാല അനിയന്ത്രിതത്വത്തെ ആദിപ്രരൂപത്തില്‍ 

ച്റുനരാനയിക്കുമ്പോള്‍ വ്ൃക്ത്യബാധം ആശയ-ആവിഷ്ക്കാരപരമായ അംഗീകാരം നേടുന്നു. ബോധാ 

തീതമായ തലത്തില്‍ രക്ഷകബിംബമായി ്രത്യക്ഷദഷ്വെടുന്ന ശിശുപ്രരൂപം ദരിവ്യതാചരിവേഷമാര്‍ന്ന 

പ്രാകൃത' ജ്ഞാനചദൂര്‍ണ്ണതയാണ്‌ ആലിലകൃഷ്ണന്‍, ഉണ്ണിയേശു എന്നീ സങ്കല്പഅ്അളിലദുടെ ദിവൃശിശു 

വിന്റെ ഉദ്ഗ്രനെ ചരിത്രം യൂങ്ങ്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു. വൈയക്തികതകളില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തമായി സാമൂഹ്യ 

ബോധം ആര്‍ജിക്കുന്ന അഹത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മവ്യത്യാസങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന നിരവധി ദിവ്ൃശിശു പുരാവ്യ 

ത്തകരകള്‍ പ്രചാരത്തിലറദു ~ 

2.8.5 ്ര്രദൂപ്ങ്ങള്‍-വസ്തറുവും സത്തയും 

ഭൂതം, പ്രേതം, യക്ഷി, മായാവി, എന്നിവയെല്ലാമുള്‍കെടുന്ന അരൂപി (൭[01010)യായ ബിംബ 

ങ്ങള്‍, പ്രകൃതിപ്രതിഭാസങ്ങള്‍, അനുഷ്ഠാനബിംബങ്ങള്‍, പുനര്‍ജന്മ വിശ്വാസബിംബങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെയുള്ള 

ആദിപ്രരൂചവര്‍ഗീകരണങ്ങളുടെ ദീര്‍ഘവിശകലനങ്ങള്‍ യുങ്ങ്‌ നല്‍കുന്നു “” സമൂഹാബോധയത്തെ നിയ 

ന്ത്രിക്കുകയും ആവേശം കൊള്ളിക്കുകയും ചെയ്തുന്ന അനുഭവസാകല്യമാണവ. ഈ വിശ്വാസങ്ങളിലമുടെ 

അന്തര്‍മുഖ-ബഹിര്‍മുഖ വ്യക്തിത്വങ്ങളുളള മനുഷ്യാനുഭവങ്ങളെ യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതവായന 

സാഹിത്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ ക൭ ടുക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത. നന്മ ola സങ്കല്പനങ്ങളിലൂടെ വ്യാഖ്യാനിക്കാ 

വുന്ന നിരവധി വിശ്വാസങ്ങള്‍ പ്രാതിഭാസിക പ്രരദൂപങ്ങളെ കേന്ത്രീകരിച്ച്‌ നിലവിലു . അബോധമനസ്സിന്റെ 

അനൈല്ലിക പ്രതിഛ്ലനങ്ങളായ ഇവ യ്ാത്രമോനം നേടി സാമദൂഹ്യാബോധത്തില്‍ ചിരപ്രതിഷ്ഠിതമാകുു 

ന്നു “. അഹംബോധം ആര്‍ജിക്കുന്ന വ്യക്തിക്ക്‌ നഷ്ഭമെടുന്ന വിസ്മയകരമായ അനുഭൂതികളെ ചുനരാ 

നയിക്കാന്‍ ഈ പ്രരൂപങ്ങളിലൂടെ വ്യക്തി ശ്രമിക്കുന്നു.നൂറ്റാ ുകളിലൂടെയുള്ള ഈ വിശ്വാസങ്ങളാണ്‌ 

പ്രാതിഭാസിക പ്രരൂപങ്ങള്‍, പ്രര്രിയാപ്രരൂപങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെയുളള വര്‍ഗ്ലീകരണങ്ങളിലുള്ളത്‌. (ഭമാത്മക 

മായ, മാ(്ത്രികമായ, സാന്നിദ്ധ്യമായി കരുതകെടുന്ന അത്തരം ആശയങ്ങള്‍ മനുഷ്യമനസ്സില്‍ രദൂച 

മാര്‍ജ്ളിച്ച്‌ മനുഷ്യഭാഷയില്‍ സംസാരിക്കുമ്പോഴും രൂപരഹിതസാന്ിദ്ധൃത്തിലൂടെയാണ്‌ വിശ്വസിക്കമെടു 

ന്നത്‌. സാഹിത്യ പഠനങ്ങളേക്കാളേറെ ലോകത്തിലെ വിവിധ മത സമൂഹങ്ങളില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നതും 

ലൌകിക യാഥാര്‍തമ്യങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ അത്യന്തഭിന്നമായ ആകൃതിയും പ്രകൃതിയും നേടി തലമുറകളിലൂടെ 

കൈമാറിവരുന്നതുമായ ആചാര-വിശ്വാസ (കരമങ്ങളോടാണ്‌ ഇവയക്ക്‌ കൂടുതല്‍ അടുദം. 

ex0en ailand! (John Vickery) bpsS The Literary Impact of Golden Bough 

(1973) എന്ന പഠനം ആധുനികസമൂഹത്തിലെ പാരമ്പര്യബോധത്തെയും ആധുനികതയുടെ അന്യവ 

ത്കരണരീതിയെയും വെളികെടുത്തറുന്നു. ഈ രീതിയില്‍ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ന്യൂനീകരണ വാസനകളെ 

ചെറുക്കുന്ന, സാഹിത്യത്തിന്‌ സ്വന്തമായ ഭാഷയും സൌന്ദര്യവും മൂല്യവും കലപചിക്കാനുളള (്രമങ്ങളായി 

ആദിപ്രരൂപവര്‍ഗ്ലീകരണങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധ നേടുന്നു. നരവംശശാസ്ത്രം, നാടോടിവിജ്ഞാനീയം, പുരാവസ്തു 
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ശാസ്ത്രം, തുടങ്ങിയ വൈജ്ഞാനിക ധാരകളിലെ മിത്തുകളുടെയും ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടെയും സമന്വയ 

മാണ്‌ ആദിപ്രരൂപാത്മക നിരൂപണമായി സാഹിത്യത്തില്‍ പിന്നീട്‌ പ്രബലമാകുന്നത്‌. അത്‌ ന്യൂക്രിട്ടിസിസ 

ത്തിന്റെ സാഹിത്യബാഹ്യങ്ങളുടെ നിരാകരണത്തെ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ ചെറുത്തുകൊ ണ്‌ പ്രബലധാര 

യായി മാറുന്നത്‌. 

2.9 അനികാരം ഒരു ദമിതസദൂച്കം 

എഴുത്തിന്റെ നിഗൂഡമായ അസ്തിത്വത്തെ ചൂര്‍ണമായി തള്ളിമാറ്റിയാലും അന്യമാകാത്ത 

ശക്തിവിശേഷമായി യൂുങ്ങിയന്‍ സങ്കല്ചനങ്ങള്‍ സാഹിത്യ പഠനങ്ങളെ സ്വാധീനിക്കടുന്നു. സര്‍ഗാത്മകത 

യറുടെ ഈര്‍ജ്ജമന്വേഷിക്കുന്നതിനഷുറം അത്‌ സര്‍ഗാത്മകസംവാദങ്ങളെ സമ്പന്നമാക്കുന്ന ചുരാവൃത്തചര 

മായ അര്‍തഠസാധ്യതകളിലാണ്‌ ഈന്നുന്നത്‌. മിത്തദുകള്‍, പുരാവൃത്തങ്ങള്‍, ആര്‍ക്കിടൈകദുകള്‍, സങ്കലന 

ങ്ങളിലൂടെ വളരുന്ന വ്യക്തി, വ്യക്തി-സമൂഹ ബന്ധം, വിശ്വാസാധിഷ്ഠിത ഘടനയുള്ള മനുഷ്യ വ്യവഹാരങ്ങള്‍ 

എന്നിവയെല്ലാം സമ്മേളിക്കുന്ന സാഹിത്യപാഠഠത്തിന്റെ ശാസ്ത്രീയമായ അന്വേഷണമാണ്‌ അപധഗ്രനമന 

ശ്ലാസ്ത്രത്തിലദുടെ സാധ്യമാകുന്നത്‌. യറുങ്ങിയന്‍ ബ്ൃഹദാഖ്യാനവാദങ്ങള്‍ (വറി Narrative 

Claims) ആധുനികാനന്തര സാഹിത്യവിമര്‍ശന സങ്കല്പത്തിലെ ദര്‍ശനപചരമായൊരു ശൂന്യത 

(Theoretical Vaccum) ആയി മാറാം. എന്നാല്‍ അതിന്റെ ചുരോയാന സങ്കല്പനത്തിനക്ടുറ 

ത്തേക്ക്‌ പോകുകയാണെങ്കില്‍ യുങ്ങിയന്‍ സമഗ്രതാസങ്കല്ചങ്ങളിലെ ഓരോ പ്രതീക കല്ചനയും, വ്യക്തി 

സമൂഹ ബന്ധങ്ങളും സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്‌ പ്രത്യേകമായ ഇടം നല്കുന്നു . അവ സാഹിത്യച 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ (111൧ 1൯൫൫) അനുഭവനിഷ്ഠമായ അസ്തിത്വവും വ്യക്തി വ്യവഹാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചരിത്രാതീ 

തമായ അര്‍തവും നല്കുന്നു . പ്രതീകങ്ങള്‍, മിത്തുകള്‍, എന്നിവയിലൂടെ ആദിപ്രരൂപാധിഷ്ഠിത നിരൂ 

പണം ഒരു ചഠഠത്തെ വസ്തുനിഷ്ഠ അനുഭവമായി മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. എഴുത്തുകാര 

ന്റെയും എഴുത്തിന്റെയും അടിയിലെ അര്‍ത്രങ്ങള്‍ ആദിപ്രരൂപങ്ങളിലൂടെ ക൭ ത്താനുള്ള ശ്രമത്തില്‍ 

ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ ബാഹ്യബിംബങ്ങളായും ആന്തരികമായ ബന്ധങ്ങളായും മാറുന്നു. ഈ സാഹിത്യവായ 

DIOLAD സാഹിത്യത്തെത്തന്നെ മിത്തുകളായി കാണുന്ന പാരമ്പര്യത്തിന്റെ തൂടര്‍ച്ചയാണ്‌.” സാമാന്യ 

യുക്തിക്ക്‌ പിടികിട്ടാത്ത അബോധത്തില്‍ ഉണരുന്ന സര്‍ഗചോദനയുടെ ശക്തി അതുകൊ ദുതന്നെ 

ബോധപൂര്‍വ്വമായ ഇല്ലയെ തള്ളിമാറ്റിക്കൊ ണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. അധികാരത്തെയും ഇല്ലകളെയും 

ദമനം ചെയ്തുകൊ “ കര്‍ത്താവും കൃതിയും തമ്മിലുള്ള ഏകീഭാവത്തിലൂടെ സ്വാത്മവിസ്മൃതികരമായ 

ഒരവസ്ഥയില്‍ നിയന്ത്രണാതീതമായ ബിംബമായി ആദിപ്രരൂപപാഠങ്ങള്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കക്വെടുന്നു. സമൂഹ 

ബോധത്തിന്റെ ഈ ഭാവനാശേഷി സാഹിത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സമഗ്രമായൊരു യറുങ്ങിയന്‍ നിരീക്ഷണമാ 

ണ്‌. 

എഴുതദക്വെടുന്ന പഠാഠത്തിന്‌ ഇത്‌ സ്വതന്ത്രമായ അസ്തിത്വം നല്കുന്നു . ബോധചേതസ്സിന്റെ 

സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ നിരാസ്ര്രമം അതീതശക്തിയുടെ നിഗദൂഡ സാന്നിദ്ധ്യമെന്നതിനദുറം ഓരോ ഭാഷാകേ 

glm3o (Language Play) അതാതിന്റെ നിയന്ത്രിതവലയത്തില്‍ സ്വതന്ത്രമാണ്‌. അദോള്‍ മാ(്രമേ 

അതിന്‌ സാമദുഹ്യകാരത്തിലേക്ക്‌ സന്നിവേശം ലഭിക്കുന്നുള്ളൂ. ഭാഷണം (എഴുത്ത്‌)! അതിന്റെ തന്നെ 
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അതിഭാതിക സാന്നിദ്ധ്യത്തിലൂടെ സാംസ്കാരികാസ്തിത്വം പ്രാപിക്കുകയും എഴുത്തുകാരന്‍ അലച്രത്യ 

ക്ഷമാകുകയും ചെയ്യുന്നു . നിര്‍മ്മാണപ്രര്രിയയില്‍ അബോധകേതസ്സ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കും പോലെ ആസ്വാ 

ദന്ച്രര്രിയയിലദും (്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു എന്നതും പ്രധാനമാണ്‌. സാമൂഹ്യമായ നിയന്ത്രണങ്ങളിലൂടെ പാഠ 

ത്തിന്റെ ഘടനാപരമായ ഐക്യത്തെ കവിഞ്ഞറുനില്കറുന്ന വൃത്യസ്തതകളെ (1.ല്ഗല൦൦ മഠ 

1ല്ലണ്ബലസ) കെ ടുക്കാനുളള അബോധത്വര ഓരോ വായനയെയും പ്രചോദിരിക്കുന്നു * 

ആധയുനികതത്ത്വചിന്തയുടെ കേന്ദ്രധാരയായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന avoaomsMoaines (UNiversalism), 

യൂറോപ്യന്‍ പ്രബദ്ധത (ബി ണബ്ണണബ്‌) യോടു കൂടിയ ആധുനിക (ഠഠണ്ബഥ)മായ സമഗ്രതാ 

ബോധം എന്നിവയാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ വായനകള്‍ നല്‍കുന്നത്‌. സംവാദത്തിന്റെ സാധ്യതയെ ഒഴിവാക്കു 

കദയാ ചുറത്തുനിര്‍ത്തുകയോ ചെയ്യുന്ന കാന്റിയന്‍ ശുദ്ധയദുക്തിവാദമാണത്‌”” ഈ ഒഴിവാക്കലിന്റെ 

രാഷ്(്രീയമാണ്‌ (Politics of exclusion) സമൂഹാബോധ-ആദിപ്രരൂപസമഗ്രതാപദ്ധതിയിലമൂടെ 

വെളിപെടുന്നത!സ്വാംശീകരിക്കുന്നത്‌. വൈവിധ്യങ്ങളുടേയും തെരഞ്ഞെടുകിന്റെയും സാധ്യതകളെ അത്‌ 

തള്ളിക്കളയുന്നു. ഘടനാവാദ/ഘടനാവാദാനന്തര ദര്‍ശനമായ ലകാനിയന്‍ നവമനോവിദശ്ശേഷണം ഈ 

യുങ്ങിയന്‍ മാനവിക ദര്‍ശനത്തിന്റെ പരിമിതികളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. 

യുറോക്‌ മൂഴുവന്‍ രാഷ്രീയ സംഘര്‍ഷങ്ങളുടെയും അതിന്റെ ഭീകരതയുടേയും അനുഭവങ്ങള്‍ 

വിഴുങ്ങുമ്പോള്‍ വിശാലമായ ഐക്ൃയബോധവുമായി സൈദ്ധാന്തികമായ നിസ്സംഗതയോടുകടുടി നിലകൊ 

ഉളാന്‍ യുങ്ങിയന്‍ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ തയ്യാറാവുന്നു '. ഇത്‌ സ്വിറ്റ്സര്‍ലാന്റിന്റെ ദേശീയ പാരമ്പര്യം കൂടിയാ 

ണ. എന്നാല്‍ ഈ നിസ്സംഗത ആധുനിക ശാസ്ത്ര മാനവികതയുടെ (ക്മുരതകള്‍ക്കെതിരെയുള്ള പ്രതിവി 

ധികളായാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയെ ബലദെടുത്തുന്നത്‌. വിനാശകരമായ യുദ്ധപശ്ചാത്തല 

ത്തില്‍ ആക്രമണോത്സുകതയക്കെതിരെയുള്ള ജീവിതവീക്ഷണവും വിശ്വാസ്ക്രമങ്ങളുമായാണ്‌ യുങ്ങ്‌ 

നിലകൊ ത. 

അബോധമനോഘടനയേയും മതാത്മകആത്മീയതയേയും തമ്മില്‍ കേര്‍ക്കുന്നതിലൂടെയാണ്‌ 

യുദ്ധാനന്തരലോകദേശീയതയിലെ ശാസ്ത്രോന്മുഖ യുക്തിലീവിതത്തിന്റെ പരുക്കുകള്‍ക്ക്‌ ഒരു ചികി 

ത്ധസാക്രമം യുങ്ങിയനിസം മു്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. ആധുനികത അതിന്റെ പാരമ്പര്യങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ചറിച്ചെ 

റിയകെട്ട ഒന്നല്ല. എന്നാല്‍ യുറോപ്യന്‍ ജീവിതത്തില്‍ വ്ൃവസായനന്തര യുദ്ധങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിച്ച മാറ്റങ്ങള്‍ 

കോളനിവല്‍കൃത ഇന്ത്യ അടക്കമുളള ദേശങ്ങളിലെ പാരമ്പര്യാര്‍ജിത ജഞാന-അനറദുഭവ മേഖലകളെ 

സംഘര്‍ഷാത്മകമാക്കിയിട്ടു ~ ശാസ്ത്രമാനവികതയെയും മതാത്മക സംശുദ്ധിയെയും സംയോജികി 

ക്കുന്ന സംസ്‌കാരത്തിന്റെ വിശാലസന്ദര്‍ഭത്തെ പുനരാനയിക്കാനുളള പ്രസ്ഥാനമായി യുങ്ങിയന്‍ (രമ 

അമെ കേരളീയാന്തരീക്ഷവും സ്വീകരിക്കുന്നു. അതിന്റെ പ്രതിനിധാനസവിശേഷതകളും പ്രാധാന്യങ്ങളു 

മാണ്‌ ഈ പ്രബന്ധത്തിലെ നാലാം അദ്ധ്യായത്തില്‍ വിശകലനം ഖെയ്യുന്നത. പ്രകൃതി-പുരാകേന്ദ്രിത മതാ 

ത്മകതയിലദുടെയുളള പ്രതിസംസ്‌കാരികവായനയായി യുങ്ങിയനിസത്തെ വിലയിരുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. 

ലൈംഗികവാസനകള്‍ ഉള്‍കെടെയുളള മനുഷ്യചോദനകളെ മുഴുവന്‍ അതിഭാതികമായ തലത്തി 

ലേക്ക്‌ ആനയിക്കുവാനും ശാസ്(്രീയ/വസ്തറുനിഷ്ഠമായി വിലയിരുത്തുവാനദുമാണ്‌ (ശ്രമിക്കുന്നത്‌. മതാ 
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ധിഷ്ഠിതമായ സദാചാര സങ്കല്പങ്ങളിലൂടെ സംസ്കാരത്തെ ബലദെടുത്താനുള്ള പ്രതീകവതക്കരണങ്ങളാ 

ണിവ്‌. മനശ്ലാസ്ര്രവിദഗ്ധനായി ജീവിച്ചിരിക്കു മ്പോള്‍ തന്നെ നരവംശശാസ്ത്രം, നാദോടിവിജ്ഞാനീയം, 

വാനനിരീക്ഷണം, പുരാവസ്തറുശാസ്ത്രം തുടങ്ങിയ വിജ്ഞാനശാഖകളും പാശ്ചാത്യ-പാരസ്ത്യതത്ത്വചിന്ത 

കളും സമന്വയിക്കുന്ന യുങ്ങിന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ മദനോവിജ്ഞാനീയപഠനങ്ങളെ കൂടുതല്‍ വിശാലമാക്കറു 

ന്നു. 

അനിമ-അനിമസ്സ്‌ ബിംബസംയോജനത്തിലദുടെ യുങ്ങിയന്‍പഠനം കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ 

പ്രശ്നങ്ങളെ നേരിടുന്നു '. മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വ രൂപീകരണത്തിലെ അനൃത്വ(ഠനണ്ണടെടുവും പൂര്‍ണ 

താവ്ൃഗ്രതയറും ലകാനിയന്‍ പഠനങ്ങളുടെ പ്രധാന മേഖലയാണ്‌. ഓരോ സൈദ്ധാന്തികതയും അതിന്റെ 

തന്നെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളിലൂടെ പുതിയ തുറസ്സുകള്‍ക്കുളള വിത്തദുപാകുന്നു എന്നതാണ്‌ സൈദ്ധാന്തിക 

തയുടെ ചരിത്രമദന്വേഷിക്കു മ്പോള്‍ മനസ്സിലാകുന്ന ഒരു (പ്രധാന കാര്യം. 

ഭാഗം - 3 

ല്കാധിയന്‍ മഒധോവിശ്ശേക്ണം 

്രോയിഡിയന്‍അബോധം ഘടനാവാദ/ഘടനാവാദാനന്തര ചിന്തയായി പരിണമിക്കുന്നിടത്താണ്‌ 

ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത ആരംഭിക്കുന്നത്‌.” ല്ൃന്ധ്ാത്മകവും അതിഭാതികവുമായ കര്‍ത്തൃത്വ 

ത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം അതോടുകൂടി അപ്രസക്തമാവദുന്നു. സുസ്ഥിരവും വൈയക്തികവുമായ സ്വത്വ 

ത്തിന്റെ സ്വാച്ഛന്ദ്യം അന്യവുമായുള്ള ഇല്ലാചരമായ താദാത്മ്യപ്രക്രിയയില്‍ തകിടം മറിയുന്നു. ആധുനിക 

സമൂഹത്തിലെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ അനുഭവലോകത്തെയും വ്യക്തികര്‍ത്തൃത്വത്തെയും ഘടനാവാദാന 

ന്തരചിന്തകള്‍ ശിഴിലമാക്കുന്നു. 6(ഷായിഡിന്‌ ദശേഷമു ഠയ മനോവിശ്ശേഷണ ചിന്തകളില്‍ ലകാനിയനിസം 

സവിശേഷമാകുറുന്നത്‌ ഈ അര്‍തത്തിലാണ്‌. ജന്മവാസനാചരമായ ദമിതലൈംഗികതയെ ലകാന്‍ ഭാഷയി 

Beles) മാറ്റിദണിതു. ക്രോയിഡിലേയ്ക്കുളള മടക്കയാത്ര (1൬൩10 1:1ഖഠി) എന്ന പേരില്‍ അറിയകെ 

ടുന്ന ഈ പഠനങ്ങള്‍ മുഴുവന്‍ ഫ്രോയിഡിയന്‍ തത്ത്വങ്ങളുടെ പുനര്‍വായനയോ വായനാവിചുലനമോ 

ആണ്‌. അത്‌ സൊസൂറിനു (1൦൨൩00 0൦ കല്ധടടധ) ശേഷമുളള ഭാഷാശാസ്ത്ര പദ്ധതികള്‍, 

ലെവിസ്ട്രോസി(ധിദ്ധ൦ 1.ഗഡെകഥ്ധടട)ന്റെ നരവംശശാസ്ത്ര പഠനപദ്ധതി, ചിഹ്നവിജ്ഞാനീയം 

(രണ്ട), അചനിര്‍മ്മാണം (1൦00൩5 സ്ധ൩൦൩) തുടങ്ങിയ ഘടനാവാദ/ അനന്തര ചിന്താപദ്ധതിക 

ളെയെല്ലാം സ്വീകരിക്കുകയും മദനോവിശ്ശേഷണ പദ്ധതിക്കനുയോജ്യമായ രീതിയില്‍ ചറുനരവതരിരിക്കു 

കയും ചെയ്യുന്നു. 

(ഫ്രായിഡിയന്‍ മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ചികിത്സാപരമായ ((11ബലി) ശാസ്ത്രീയാന്വേഷണം 

ലകാനിലെത്തറുമ്പോള്‍ തത്ത്വചിന്താപരവും കലാപരവുമായ ചറുതിയ അര്‍ത്ാതലങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രാമുഖ്യം നല്കു 

MZ '. മനുഷ്യപ്രവൃത്തികളുടെ അടിസ്ഥാനമായ അബോധത്തിന്റെ ഘടന (ഘടനയില്ലായ്മു, സ്വപ്നങ്ങള്‍, 

മറവികള്‍, നാക്കറുപിഴകള്‍, (ഭമാത്മകതകള്‍ എന്നിവയെ ഭാഷാസദുചകചരമായി വിലയിരുത്തുന്ന ദരോയി 
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ഡിനെ ലകാന്‍ വിചദൂലകെടുത്തറുന്നു. ദ്ര്ോയിഡിന്റെ ചിന്തകളിലെ ഏതെങ്കിലും ഒരു ഭാഗം എടുത്ത്‌ 

വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കറുന്നതിനു പകരം ലകാനിയനിസം ദ്ര്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തിക 

തയെ ആകെത്തന്നെയും ആഴത്തില്‍ വായിക്കാന്‍ തയ്യാറാകുന്നു '. ചെരുമാറ്റങ്ങളുടെയോ മായക്കാ 

ഴച്ലുകളുടെയോ അര്‍തവിജ്ഞാനം എന്നൊരാശയമാണ്‌ നവമനോവിശ്ശേഷണത്തിന്‌ ലകാന്‍ നല്കുന്ന 

നിര്‍വചനം.” സൂചക-സൂചിത ശ്യംഖല, കണ്ണാടിഷട്ടം, സാങ്കല്പികം, പ്രതീകാത്മകം, യാാര്‍തമയം, പിത്യ 

നാമം, ഇച്ഛ, അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരം എന്നിവയിലദൂടെ കര്‍ത്തൃത്വവിശകലനങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്ന 

ഘട്ന്റാവാദഭാഷാശാസ്ത്രഷട്ടം, ദര്‍ശനചരവദും ഗണിതശാസ്(്രചരവറുമായ അചഗ്രധനങ്ങളിലൂടെ മനുഷ്യവി 

ഘയിയില്‍ കേന്ദ്രീകരിക്കുന്ന ഘടനാവാദാനന്തര സാഹിത്യവായനാഷട്ടം എന്നിങ്ങനെ ലകാനിയന്‍ 

സൈദ്ധാന്തികതയെ ര യിത്തിരിക്കാം. പ്രഭാഷണ ചാരുതയുടെ തിളക്കമേറിയ നിമിഷങ്ങളിലൂടെ 

തന്റെ വിശകലനങ്ങളെ (ഞ്ച്‌ ധൈഷണികതയുടെ തുറന്ന ദവദിയില്‍ വിമര്‍ശനാത്മകതയറുടെ സംവാദ 

അള്‍ക്കായി അദ്ദേഹം വിട്ടുകൊടുത്തു. 20-ാം നൂറ്റാ Tadd (21-90 M309 ന്റെയും) ലോകചിന്താമണ്ഡല 

ത്തിലാകെ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയു ക്കിയ പ്രതിഷ്ലനങ്ങള്‍ വിശദമായി പഠിക്കേ താണ്‌. 

3.1 ഉണ്ജയിമേക്കുളള ച്ടവ്റുകള്‍ 

മനുഷ്യവിഷയിയെ അതിന്റെ ബഹുത്വത്തില്‍ നിര്‍വചിക്കാന്‍ (രമിക്കുന്ന ആധുനികാനന്തര സഥീ 

പനങ്ങളുടെ അടിയൊഴുക്കായി മാറുന്നതാണ്‌ ലകാന്റെ കണ്ണാടിഷട്ടം (417707 ൭9൭൦) എന്ന സങ്ക 

ല്ചനം.” ഒരു വിഷയി അതിന്റെ ശൈശവദശയില്‍ തന്നെത്തന്നെ തിരിച്ചറിയാന്‍ (രമിക്കുകയും അദഷോ 

ജെല്ലോം അന്യ(റ0൦) ത്തിന്റെ സാന്നിര്യം ബോധ്യക്ചെടുകയും ചെയ്യുന്നു. പ്രതീകാത്മക പ്രതിനിധാന 

അളിലൂടെ (൭൬10011൦ 14ലാ7ടബ്്ല്ലഠന൩) ശകലിതമായ സ്വന്തം സ്വത്വത്തിനുമേല്‍ കാണുന്ന പൂര്‍ണ 

രൂപത്തിലദുടെ തന്നെക്കുറിച്ച്‌ ഉ ക്കിയെടുക്കുന്ന തെറ്റായ തിരിച്ചറിവ്‌ /തെറ്റായ അഭിജ്ഞാനം 

(Meconnoissance)” ആണ്‌ കണ്ണാടിഘട്ടത്തിന്റെ (പ്രത്യേകത. അതായത്‌ കണ്ണാടിഘട്ടത്തില്‍ പ്രതി 

ബിംബത്തിലൂടെയും പ്രതിനിധാനത്തിലൂടെയും അതിനുഹേതറുവായി പ്രതിനിധീഭവിച്ച യാര്‍താശരീരം 

തന്റേതാണെന്ന്‌ ശിശു മനസ്സിലാക്കുന്നു. ഇതിലദുടെ തന്റെ ശരീരത്തിന്‌ ഒരു ഏകത/ ചദൂര്‍ണ്ണത ൭൭ ന്ന്‌ 

സ്വയം വിശ്വസിക്കുന്നു, അജവാ അതിനായി ചരിശ്രമിക്കാനുള്ള ഇല്ല രമൂചദെടുന്നു. ഈ ഏകീകരണ 

ത്തിലെ കാചട്യം തിരിച്ചറിയുമ്പോഴാണ്‌ കുഞ്ഞ്‌ അചരവദുമായുളള താദാത്മ്ൃയപ്രക്രിയയക്കായി സ്വയം പരി 

ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ആത്മരതി (പ്‌ച്ട1ല്ടണുചരമായ സാകല്യബോധം ഈഗോയായി പരിണമിക്കുന്ന മനുഷ്യ 

ശിശുവിന്റെ വികാസത്തെ ഘടനാവത്ക്കരിക്കുന്ന മദുഹമൂര്‍ത്തമായാണ്‌ ലകാന്‍ കണ്ണാടിഷട്ടത്തെ അവതരി 

ദിക്കുന്നത്‌. ആറിനും പതിനെട്ടിനും ഇടയ്ക്കുള്ള മാസങ്ങളില്‍ ഒരു ശിശു കണ്ണാടിയിലോ അതുപോലുള്ള 

ഉപാധിയിലോ (അന്യത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാകാമത്‌) തന്റെ തന്നെ ശരീരത്തിന്റെ ഏകത ക൭ ത്തുമ്പോഴു 

കടുന്ന നാടകീയമായ പ്രതികരണങ്ങളാണ്‌ ലകാനെ ഈ സിദ്ധാന്തത്തിലേക്ക്‌ നയിച്ചത്‌. ഒരു 

ചിമ്പാന്‍സി കണ്ണാടിയില്‍ തന്റെ പ്രതിബിംബം ക 0ല്‍ മറ്റൊരു ചിമ്പന്‍സിയാണെന്നു കരുതി ആദ്യം 

അതിനെ പിടിക്കാനൊരുങ്ങുകയും പിന്നീട്‌ വെറുമൊരു പ്രതിബിംബം മാത്രമാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ 
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അതിലുള്ള താത്പര്യം ഉദപക്ഷിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. എന്നാല്‍ മനുഷ്യശിശു കണ്ണാടിയില്‍ തന്റെ പ്രതി 

ബിംബം കാണുന്നതോടെ സവിശേഷമായ ബുദ്ധിയോടുകറുടി ഈ കാഴ്ചയില്‍ ആഹ്ലാദിക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ 

യാണ്‌ കണ്ണാടിഘട്ടം എന്ന ആശയത്തെ ലകാന്‍ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌.” കുട്ടിക്ക്‌ അതേവരെ ആര്‍ജിക്കാ 

നായിട്ടില്ലാത്ത ശാരീരികമായ ഏകതയെ കണ്ണാടി ബിംബം വാഗ്ദാനം ചെയ്യുന്നു. ബിംബം അയഥാര്‍ത്ാ 

മാണെങ്കിലും കൂട്ടിയെ സംബന്ധിച്ച്‌ താന്‍ ആര്‍ജിക്കേ റുന്ന ഉദ്ഗ്രദിതാവസ്ഥയാണത. അന്യവുമായുള്ള 

താദാത്മ്യങ്ങളിലദുടെയും കാമനാവിനിമയങ്ങളിലദൂടെയും കൂട്ടി തന്നെത്തന്നെയും തന്റെ ശാരീരിക ഏക 

തയേയും രദൂപദെടുത്തുന്ന മാനസികാവസ്ഥയുടെ ദ്വിമുഖ രൂപീകരണങ്ങളെ ഈ wgo പ്രതിനി 

ധാനം ചെയ്യുന്നു.” 

കുട്ടികളുടെ പെരുമാറ്റങ്ങളില്‍ പ്ഠനം നടത്തിയ ഷാര്‍ലറ്റ്‌ ബൂളര്‍, എല്‍സാ കോളര്‍ എന്നിവരു 

ടെയും മുദതുകളിലെ ചിക്കാഗോ സ്‌ക്കമൂളിന്റേയും നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌ ലകാന്‍ കണ്ണാടിഷട്ടം 

എന്നൊരാശയം വികസിഭിച്ചെടുത്തത്‌. മനുഷ്യശിശു ഇതര ജീവികളില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തമായി തന്നെക്കുറി 

91333 ബോധമാര്‍ജിക്കാന്‍ (്രമിക്കുന്നു എന്നതില്‍ നിന്നാണ്‌ ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വാന്വേഷണം ആരംഭി 

ക്കുന്നത. 

വിഷയിയും അന്യവും തമ്മിലുള്ള താദാത്മ്യ പ്രക്രിയകളിലൂടെ കര്‍ത്തൃത്വവും ലോകവും തമ്മി 

ലറൂളള കാര്‍ട്ടിഷ്യന്‍ വിഭജിതാവസ്ഥയെ ചെറുക്കുക എന്ന അടിസ്ഥാന പരികല്പനയാണ്‌ ലകാന്‍ കണ്ണാടിഘ 

ടടത്തിലൂടെ അവതരികിക്കുന്നത്‌. ലകാനിയനിസത്തിന്റെ ധിഷണാചരമായ സാഹചര്യം ഇരുചതാം നൂറ്റാ 

ിന്റെ ആരംഭകാലത്ത്‌ ഹെഗല്‍ (ഞ്ച്‌ തത്ത്വചിന്തയില്‍ ചെലുത്തിയ സ്വാധീനത്തിന്‌ സമാനമാണ്‌. 

വിഷയിയുടെ ഇച്ഛ (16511൦) മറ്റൊരു വിഷയിയെ (വസ്തദുവിനെയട്ല) ലക്ഷ്യമാക്കുമ്പോഴാണ്‌ സ്വത്വ 

ബോധം രൂപദപെടുന്നതെന്ന ഹെഗലിയന്‍ നിരീക്ഷണം ലകാനെ സ്വാധീനിക്കുന്നു ” 

(Phenomenology Of Mind, 1967). എന്നാല്‍ അന്ൃത്തിന്റെ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ വിഷയമാവുക എന്നതാ 

ണ്‌ കണ്ണാടിഷ്ടട്ടത്തിലദുടെ ശിശു ലക്ഷ്യമിടുന്നതെന്ന്‌ ലകാനിയന്‍ അന്യം (൧൦) വ്യക്തമാക്കുന്നു. അതി 

നായി നിരന്തരമായ താദാത്മ്യ പ്രര്രിയകള്‍ അനിവാര്യമായി വരുന്നതും ലകാന്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു . 

മനുഷ്യസ്വത്വത്തിന്റെ ആദ്യത്തെ അനുഭവം ശാരീരികമായ ആവശ്യത്തിന്റെ തൃപ്തികടലാണ്‌. 

ഇതിലദൂടെ സ്വത്വം തിരിച്ചറിയുന്നത്‌ ഒരു വസ്തുവിന്റെ അഭാവമാണ്‌. ശാരീരികേച്ഛ സ്വത്വദബോധത്തിന്റെ 

നിരന്തരമായ താങ്ങായി നില്ക്കുന്നില്ല. പകരം ബാഹ്ൃവസ്തുവിലൂടെ തന്നിലെ അഭാവത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 

അറിവാണ്‌ ൭ ക്കിയെടുക്കുന്നത. ഈ അഭാവബോധമാണ്‌ താദാആ്ൃത്തിലൂടെ കര്‍ത്തൃത്വചരമായ 

സ്വയംപൂര്‍ണതയക്കായി പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ മനുഷ്യശിശുവിനെ പ്രാപ്തമാക്കുന്നത്‌. ഇത്തരത്തില്‍ വിശക 

ലനം ഖെയ്യുന്നതിനായി ദ്ര്മോയിഡിന്റെ ജീവകാമന, മൃത്യുകാമന, ലിബിഡിനല്‍ പ്രേരണകള്‍ എന്നിവ 

ലകാന്‍ പ്രയോജനകെടുത്തുന്നു. ബാഹ്യവസ്തുലോകചരമായ ഹെഗലിയന്‍ ഇച്ഛയെ മനോവിശ്ശേഷണചര 

മായ ഇച്ഛയായി ആ നിരീക്ഷണം പരിവര്‍ത്തിരിക്കുന്നു. തന്റെ തന്നെ രമൂപത്തെക്കുറിച്ചും വൈകാരികത 

യെക്കുറിച്ചുമുളള ബോധത്തിലെ വിള്ളലുകളില്‍ നിന്ന്‌ സൃഷ്ടിച്ചെടുക്കദ്ചെടുന്ന ലകാനിയന്‍ ഈഗോ മാന 

വവാദത്തെ ത്വരിഭിക്കുന്നില്ല. ശകലിതമായ സ്വത്വം അവോ അന്യവത്കൃതസ്വത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധം 

നല്കുന്ന മുറിവാണ്‌ മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ അനിവാര്യദുരന്തമായി ലകാന്‍ അവതരികിക്കുന്നത്‌. 
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കണ്ണാടിയിലെ സംയോജിതാവസ്ഥ അതിന്റെ തന്നെ ശകലിതാവസ്മയെ ഭീഷണികെടുത്തുന്നതിലദുടെ 

കര്‍ത്തൃത്വവും പ്രതിനിധാനവും തമ്മിലുളള നിരന്തര സംഘര്‍ഷമാണ്‌ ഉ കുന്നത്‌. ഈ ഈഗോ ദ്ര്രോയി 

ഡിയന്‍ നാര്‍സിസ്സ്റിക്‌ ലിബിഡോ വിശകലനങ്ങളില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങുന്നതല്ല. ശരീരത്തിനുമേല്‍ സ്വയം 

നിയനത്രണമേര്‍കപെടുത്താന്‍ കഴിയാതെ അന്യവദുമായി താദാത്മ്യം (പ്രാപിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കടുന്ന വിപുലമായ 

ഈദഗാ കേന്ദ്രീകരണമാണത്‌. 

കണ്ണാടിഷട്ടത്തിലെ ശരീരക്കാഴ്ച ഒരേസമയം ആഹ്ലാദത്തിന്റെയും വേദനയുടേതുമാണ്‌. തന്നെ 

ച്രുര്‍ണമായും ശകലിതമായറും കാണുന്ന ഈ തിരിച്ചറിവിന്റെ ഘട്ടം മാത്ൃവാഞ്ഛയാല്‍ അബോധത്തെ 

നിറയ്ക്കുന്നു ”. മാത്യവാഞ്ഛ (1651൧൦ വ്‌ 1101൨൦) അമ്മയുടെ ആഗ്രഹവും അമ്മയെ ലഭിക്കാ 

നുള്ള കുട്ടിയുടെ ആഗ്രഹവുമാണ്‌. അമ്മ ആഗ്രഹിക്കുന്ന ഒരയൊരു വസ്തു താനാണെന്ന്‌ കൂട്ടി സങ്ക 

ല്ചിക്കുന്നു. അമ്മയിലെ അഭാവത്തിനുള്ള പ്രതിവിധിയായി മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ഭാഷയില്‍ ലിംഗ 

(ഉ 1ലീ1ഭ)മായി മാറി അമ്മയുടെ ആഗ്രഹചൂര്‍ത്തി സാധ്യമാക്കുന്ന അവസ്ഥയാണ്‌ ഇത്‌. കുട്ടിയുടെ ഇച്ഛ 

കളെ പദൂര്‍ത്തീകരിക്കുന്നതിലദുടെ അവാ അമ്മയുടെ ഇച്ഛാവസ്തറുവായി മാറുന്നതിലമുടെ പമൂര്‍ണ്ണമാകുന്ന 

ഈ ഘട്ടം ഒരുക്കുന്ന മായികാവസാ യാതൊരുവിധ ദമനവുുമില്ലാത്ത, ബോധ-അബോധ ഒേര്‍തിരിവി 

ല്ലാത്ത, ഘട്ടമാണ്‌. ഒരു സങ്കല്പവും അതിന്റെ സാക്ഷാല്‍ക്കാരവും തമ്മിലുള്ള വിടവ്‌ അനുഭവക്െടാത്ത 

ഈ ഘട്ടം കുട്ടിക്ക്‌ ആഹ്ലാദകരമാണ്‌. എന്നാല്‍ അപരത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അബോധ ആത്മജ്ഞാനം തന്നി 

ലുളള ശൈശവകാല അചദൂര്‍ണ്ണതയെ വേദനാകരമാക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നു. 

ഒരു കൂട്ടി തന്റെ വ്ൃക്തിത്വത്തിനിരികിടമായ ഒരു ശരീരത്തിന്റെ ഉടമയാണ്‌ താനെന്ന ബോധം 

സ്വായത്തമാക്കുന്നതിനെക്കുറിച്ച' 1929-3| കാലത്ത്‌ ഹാലന്‍ ഹെന്റിവാലന്‍ അവതരികിച്ച സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ 

ലകാനെ സ്വാധീനിക്കുന്നു.” കൂട്ടികള്‍ കാണിക്കുന്ന വിചിത്രമായ പ്രതികരണങ്ങള്‍ ശൈശവകാലത്ത്‌ 

മനുഷ്യന്‌ ആവശ്യമായി വരുന്ന അന്യത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ സദുചികിക്കുന്നത്‌. തികച്ചും ആന്തരികമായ 

ജൈവശാസ്ത്രപ്രശ്രിയ എന്നതില്‍ നിന്ന്‌ ഭാഷാപരമായി ബന്ധിതമായതും സാമൂഹ്യമായി നിര്‍ണയിക്ക 

കെടുന്നതുമായ ബന്ധത്തിലേക്ക്‌ ഇങ്ങനെ കണ്ണാടിഷട്ടം ശിശുവിനെ നയിക്കുന്നു. കണ്ണാടിഷട്ടം ഒരു 

അനൊൈച്ഛികചേഷ്ടയോ (reflex action) അനിയന്ത്രിത പ്രതികരണമോ അല്ല. അത്‌ തികച്ചും ബുദ്ധി 

പ്രമായ ഒരു അഭിജ്ഞാനമാണ്‌. ഭാഷ-ഇതര (ചേഷ്ടകള്‍) മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെ സ്വയം വെളികെടുന്ന കര്‍ത്ത്യ 

ത്രത്തിന്റെ പ്രാരംഭം തന്നെയാണത്‌. കാരണം കണ്ണാടിയിലെ പ്രതിബിംബത്തെ കുട്ടി വര്‍ദ്ധിച്ച ആഹ്ലാദ 

ത്തോടെയും അത്ഭുതത്തോടെയറുമാണ്‌ എതിരേല്ക്കുന്നത്‌. ഈ ദൃശ്യാഭിജ്ഞാനം ഇതര ജീവികളില്‍ 

നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമാണ്‌. 

ദൃശ്യാനുഭവത്തിന്‌ മറ്റ്‌ ഇന്ത്രിയാനൂഭവങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ യാഥാര്‍ത്യ സംബന്ധമായ പ്രാമാണ്യമു .. 

കുട്ടിക്ക്‌ അതു നല്കുന്നത്‌ ഒരു ചതിക്കുഴികദുടിയാണ്‌ എന്നതാണ്‌ നവമനോവിശ്ശേഷണപചദ്ധതിയിലെ 

വിഷയിയെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണത്തെ വ്ൃത്യസ്തമാക്കുന്നത്‌. താന്‍ അനുഭവിക്കുന്ന ഒരു വസ്തുവിനെ 

അതിന്റെ സ്മലചരമായ വിന്യാസത്തില്‍ ദൃശ്യാനുഭവം ബോധ്യകെടുത്തുന്നു. അതിലൂടെ ഒരു സമാ 

ഹൃതാത്മബിംബത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന ഒരേയൊരിന്ദ്രിയാനുഭവമായി ദൃശ്യാനുഭവം മാറുന്നു. ഇത്‌ 

വ്യക്തിയുടെ വളര്‍ച്ചയിലെ ഒരു ഷട്ടം മാത്രമല്ല. വരാനിരിക്കുന്ന ദൃശ്യലോകത്ത്‌ തന്നെ തിരിച്ചറിയാനുള്ള 
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ഒരു കേന്ദ്രത്തിന്റെ രൂപീകരണം കൂടിയാണ്‌. അതൊരു ദ്സ്ഡിയം കൂടിയാണെന്ന്‌ ലകാന്‍ വ്യക്തമാക്കു 
ന്നു. 

കണ്ണാടിയില്‍ കാണുന്ന അനുഭവസാകല്യത്തെ അതിന്‌ മുമ്പു യിരുന്ന സമഗ്രതയായി 

(ഉടേ[ലി[) കല്പിക്കുവാന്‍ ലകാന്‍ തയ്യാറാവുന്നില്ല. കണ്ണാടിഷട്ടം മുതല്‍ ആരംഭിക്കുന്ന വളര്‍ച്ചയിലാണ്‌ 

അദ്ദേഹം ഈന്നുന്നത്‌. അവശാവസ്ഥകളെ പൂര്‍ണ്ണമായി മറന്നുകൊ “ സൌന്ര്യാത്മകമായ/രമൂപചരമായ 

ഏകതയായി ഐക്യഖവെടല്‍ ശകലിതബോധമായി മാറി ഈഡിഷല്‍-ഭാഷാ വൃത്തങ്ങളിലേക്കറുളള പ്രവേശന 

ത്തിന്‌ കാരണമാകുന്നു. മാതൃവാഞഛ മാതൃരതിയായും ബാഹ്യവസ്തു ലോക കാമനയായും മാറി 

കൂട്ടിക്ക്‌ ഭാഷയിദേക്കറുളള പ്രവേശം ഒരുക്കുന്നു. കര്‍ത്തൃത്വവും അചരവും തമ്മിലുളള സംഘര്‍ഷ-സംവാദ 

ങ്ങള്‍ ഭാഷ ആര്‍ജിക്കുന്ന വ്യക്തിയില്‍ പ്രാബല്യം നേടുന്നു. മനുഷ്യനും മനുഷ്യനും തമ്മിലുള്ള സാംസ്‌കാ 

രിക വിനിമയത്തിലെ സാധ്യതകളും പരിമിതികളും ഈഡിലല്‍-ഭാഷാ തിരിച്ചറിവുകളിലൂടെ ആരംഭിക്കു 

ന്നു. വരാനിരിക്കുന്ന സ്വത്വപരമായ ഏകതയും ലൃന്്വാത്മകവും ഉഭയാത്മകവറുമായ ബന്ധവും പ്രതിബിം 

ബിക്കുന്ന കണ്ണാടിഘട്ടം അന്യവല്‍ക്കരണത്തിലമൂടെ നിരന്തരമായി നിലനില്ക്കുന്നു. കണ്ണാടിയിലെ മാതൃ 

കാബിംബത്തെ ഒരേ സമയം സ്നേഹിക്കുകയും വെറുക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ശിശുവിന്റെ മദനാനിലകള്‍ 

ഏറിയതും ജീവിതത്തിലുടനീളം മനുഷ്യനെ പിന്‍തുടരുന്നു “. മനുഷ്യവിഷയിയെ ഒരു ചരിത്രാത്മക ഉണ്ട 

യായി രമൂപകെടുത്തുന്നു എന്നതാണ്‌ കണ്ണാടിഷട്ട വിശകലനങ്ങളിലദുടെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌. 

വിരുദ്ധ വികാരങ്ങളുടെ ഈ മാലികചാഞ്ചാട്ടം രാഗദ്വേഷങ്ങളുടെ പരമ്പരയിലൂടെ മനുഷ്യവിഷയിയെ 

നിര്‍വചിക്കാന്‍ (ശമിച്ച ദ്രായിഡിന്റെ വ്യാഖ്യാനങ്ങളുടെ വിപൂലനമാകുന്നു. 

3.2 വിഷ്യിയിലെ ശിിലച്ഠളികള്‍ 

ഭാഷയും മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിലദുന്നുന്ന ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത 

യുടെ പ്രധാനദേഖലകളാണ്‌ സാങ്കല്പികം (1൩ന്‌), പ്രതീകാത്മകം (൭൭011൦), യിാര്‍ത്മം 

(Real) എന്നിവ. ലകാനിയന്‍ ക്രമത്തിലൂടെ കടന്നുകൊ ദുമാത്രമേ ര റംബട്ട അപഗ്രനേത്തെ വ്യക്ത 

മാക്കാന്‍ കഴിയുകയുള്ളൂ. 

3.2,1 സാങ്കല്പികം (11൦ നനമത്നമണഈ) 

ദ്രരോയിഡിയന്‍ കാലത്തോടുകൂടി സ്ഥാപിതമായ അബോധകര്‍ത്തൃത്വത്തെ ഭാഷയിലൂടെ ബഹു 

മുഖമായി ചുനരവതരികിക്കാന്‍ ലകാന്‍ (ശമിക്കുന്നു . ഇതിന്റെ മുന്നോടിയായി അവതരിഭിക്കുന്ന 

കണ്ണാടിഷട്ട വിശകലനത്തില്‍ സാങ്കല്പികത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം കടൂടി വ്യക്തമാക്കുന്നു '. താദാത്മീകര 

ണവും ദ്യന്ദാത്മകതയും പ്രബലമായി നിലനില്‍ക്കുന്ന അനുഭവങ്ങളുടെ (ക്രമത്തെ നാമകരണം ചെയ്യാനാ 

യി ലകാന്‍ ഉപയോഗിക്കുന്ന പദമാണ്‌ സാങ്കല്പികം എന്നത്‌. ഭാഷയിലേക്കും ഈഡിഷല്‍ സഞ്ചാരപ്രത്തി 

ലേക്കും വിഷയിയെ പ്രവേശിഭിക്കുന്ന പ്രതീകാത്മകത്തിനും മുന്നോടിയായി സാങ്കല്പികം പ്രത്യക്ഷദവടു 

ന്നു. ആവശ്യങ്ങളും ആഗ്രഹങ്ങളും സംവേദനങ്ങളുമൊക്കെ കൂടിക്കുഴഞ്ഞുകിടക്കുന്ന അമൂര്‍ത്താവസ്ഥ 

യില്‍ നിന്ന്‌ കണ്ണാടിഷട്ടത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന ശിശു കെട്ടിക്ടുക്കുന്ന മി്യാത്മക മേഖലയായി സാങ്ക 
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ല്പിക (്രമത്തെ കാണാനാവും. നഷ്ഭപെട്ടുകൊ ിരിക്കുമ്പോഴും നിരന്തരം ആവിഷ്ക്കാരത്തിനായി ചരി 

ശ്രമിക്കുന്ന വിഷയിയിലെ ദൃശ്യബിംബങ്ങളുടെ ഏകീകൃത പ്രതിബിംബനങ്ങളായി സാങ്കല്പികം ശക്തി 

യാര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. 

(്രമം-01ഠില എന്നതിന്‌ നിയതമായ ശ്രേണീബലമുള്ള മേഖല എന്നതല്ല ലകാന്‍ അര്‍ത്മാമാക്കു 

ന്നത്‌. പരസ്ചരം കൂടിക്കുഴഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്ന വിഷയിയുടെ അനുഭവദേഖലകളുടെ പരസ്പര താദാത്മ്യം 

സാധ്യമാകുന്ന ഇടം മാത്രമാണ്‌ (കമം. ഇത്തരത്തില്‍ കണ്ണാടി ഘട്ടത്തിലേക്ക്‌ (പ്രവേശിക്കുന്ന വിഷയത്തിലെ 

തന്നെ താദാത്മൃയപ്രക്രിയയും ല്യന്പത്മകതയും പ്രബലമായി നിലനില്‍ക്കുന്ന അനുഭവക്രമത്തെയാണ്‌ 

സാങ്കല്പികം എന്ന്‌ നാമകരണം ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. പ്രത്യയശാസ്(്രചരവും അബോധാത്മകവറുമായ വിഷയി 

യുടെ ചുറ്റുപാടുകളെ സ്നേഹത്തിന്റെയും സഹവര്‍ത്തിത്രത്തിന്റേതുമായ സാമറുഹ്യാന്തരീക്ഷത്തിലേക്ക്‌ 

പ്രിവര്‍ത്തികിക്കറുന്ന എല്ലാവിധ പ്രതിനിയാന്ച്രര്രിയകളിലും (representational praxis) qos 

ല്പികം മേല്‍ക്കൈദനേടുന്നു. കണ്ണാടി ബിംബങ്ങളുടെയും താദാത്മ്യങ്ങളുടെയും പ്രതിഭാവങ്ങളുടെയും 

കലവറയാണ്‌ സാങ്കല്പികം. അന്യവത്കൃത താദാത്മ്യങ്ങളിലൂടെ രമൂപീകരിക്കകെട്ട ശകലിതമായ 

ഈഗോയെ പറുനര്‍ദൃഡീകരിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ സാങ്കല്പികത്തില്‍ പ്രാധാന്യം കിട്ടുന്നത്‌. ഒരര്‍തഠ 

ത്തില്‍ മനസ്സിന്റെ അകത്തേക്കും പുറത്തേക്കുമുള്ള (്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ തമ്മില്‍ ഒരു പാലം പണിയുക 

യാണ്‌ സാങ്കല്പികത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം. പരസ്ചര പ്രതിഷ്ലനത്തിലറൂടെ ര റൂ വ്യക്തികള്‍ തിരിച്ചറിയുന്ന മേഖ 

ലയായിക്കൂടി സാങ്കല്പികം മാറുന്നു. അബോധമെന്നത്‌ അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരമാണ്‌: മാതാവ്‌, അപരം, 

കണ്ണാടിബിംബം, (ഭമാത്മകുത എന്നിവയ്ക്കെതിരെ പിതാവ്‌, അന്യം, പിത്ൃനാമം, പിത്ൃനിയമം, ഇല്ല, അഭാ 

വം, ഭാഷ, തുടങ്ങിയ പ്രതീകാത്മക അന്യം വ്യക്തിയെ ഒരു ബലതന്ത്രക്ഷേത്രത്തില്‍ ഒതുക്കുന്നു . 

അതുവഴി സാങ്കല്പിക പ്രതീകാത്മക ക്രമങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ പരസ്ചരാകര്‍ഷണത്തിന്റേതായ മാര്‍ഗ്ഗം സ്വീകരി 

ക്കുന്നു. ഇതില്‍ സാങ്കല്പികം (്രബലമാകുന്നത്‌ മാതൃ-ശിശു ബന്ധത്തിന്റെ തലത്തിലാണ്‌. 

കണ്ണാടിഘട്ടത്തിലെ ജൈവപരമായ അപചര്യാപ്തതയെ ഒരു അപരത്തിന്റെ ബിംബം തിരിച്ചറിയുന്ന 

തിലമൂടെ പരിഭിക്കാനുളള ശിശുവിന്റെ ഉദ്യമമാണ്‌ പ്രധാനം. ഈ ഘട്ടത്തില്‍ നാര്‍സിസ്സിക്‌ ഈഗോയുടെ 

ആധിപത്യത്തിന്‍ കീഴില്‍ സാങ്കല്പികം മേല്‍കൈ നേടുന്നു. ശരീരകേന്ദ്രിതമായ സമഗ്രത ശിദിലമാകുന്ന, 

അന്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തിരിച്ചറിവ്‌ ത്രജൃയ- 111൦ 01ഠില ൨ 768) ശിശദവിനും (പ്രകൃതിക്കും ഇടയില്‍ 

പിളര്‍ഷ്ദു ക്കുന്നു. അങ്ങനെ സ്വന്തം സ്ിരതയുടെയും നിത്ൃയതയുടെയും ഒരു തന്മയബിംബത്തെ കുട്ടി 

അന്വേഷിക്കുന്നു. അതിലാണ്‌ സാങ്കല്പികത്തിന്റെ സാനം. ഭാഷയിലൂടെ, നിയമങ്ങളിലൂടെ അഭാവ 

പരൂരണത്തിന്‌ (16110൭ 11൦ 1909) ശ്രമിക്കൂന്നതിലമൂടെ അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാര സാന്നിര്ധ്യം തിരിച്ചറി 

യുന്നു. ഇതോടു കൂടി സാങ്കല്പിക പ്രതിനിധാനങ്ങള്‍ പ്രതീകാത്മക (കരമത്തിലേക്ക്‌ (്രദവശിക്കുന്നു. 

അത്‌ ഭാഷയിലേക്കും ഈഡിഷല്‍ സങ്കലനത്തിദേക്കുമുളള പാതകൂടിയാകുന്നു. 

3.22  (alailaoaaao (Symbolic Order) 
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സാങ്കല്പിക പ്രതിനിധാനത്തിലമൂടെ (പ്രതിഛ്ലിക്കകെടുന്നത്‌ ഒരു ബിംബം (1൬096) മാത്രമാ 

ണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയദുന്ന കുട്ടി ബിംബത്താല്‍ കീഴടക്കമെടുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ ബിംബത്തോടുളള 

താദാത്്യ പ്രക്രിയയിലൂടെ സാമൂഹിക ജീവിത(്രമത്തിലേക്കുള്ള (്രദവശത്തെ സാങ്കല്പികം ഉറഷുവരുത്തു 

ന്നു.” ഭാഷാസൂചകങ്ങളുടെ പ്രതിനിധാനാത്മകസ്വഭാവത്തെ ഉപയോഗിച്ചുകൊ “ ദ്രോയിഡിയന്‍ 

ഈഡിഷലൈസേഷനെ ചറുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുകയാണ്‌ ലകാന്‍ ചെയ്യുന്നത. 

നാര്‍സിസ്സിക്ക്‌ ഈഗോയെ പിന്‍തളളിക്കൊ ” സാമൂഹിക ബഹുത്വത്തിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിന്‌ 

സ്വയം സമര്‍ഭിക്കക്ചെടുന്ന ഘട്ടമാണ്‌ പ്രതീകാത്മകത്തിന്റേത്‌. പിത്ൃനാമത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അവധാരണമാണ്‌ 

ഈ ഘട്ടത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം. നാഗരികതയുടെ വാഹകത്വവും പ്രതിനായകത്വവും ഒരേ സമയം ഉള്‍ക്കൊ 

ളളുന്ന പ്രതീകാത്മക ക്രമത്തിലേക്ക്‌ പിതാവിന്റെ നിയമത്തിദേക്ക്‌(ഭാഷാക്രമത്തിലേക്ക്‌ ശിശു പിറന്നുവീഴു 

ന്നു എന്ന സങ്കല്പമാണിത. പൌഈരവതക്കരണത്തിന്റെ സാമാന്ൃതത്ത്യങ്ങളും വിഷയിയുടേതായ ഇച്ഛകളും 

ചേരുന്ന പ്രതീകാത്മക്രമത്തെ ആദ്യമായി അവതരികിക്കുന്നത്‌ ലകാനാണ്‌. നാഗരികതയുടെ ശാശ്വത 

മായ നിലനില്പിനാവശ്യമായ രീതിയില്‍ തെരഞ്ഞെടുദ്‌, 6രശേണീവല്‍ക്കരണം എന്നിവയിലൂടെ മനുഷ്യപ്ര 

ewonenos (Human praxis) യാഥാര്‍ത്മ്ൃയവത്ക്കരിച്ച്‌ അവതരിരിക്കുന്ന ധര്‍മ്മമാണ്‌ പ്രതീകാത്മക 

ക്രമം നിര്‍വഹിക്കുന്നത്‌. പൌരക്രമത്തെ സാധ്യമാക്കുന്ന വിവിധ ചിഹ്നങ്ങളിലൂടെ പ്രതീകാത്മകത്തെ ഘട 

നാവാദപരമായാണ്‌ ലകാന്‍ സമീപിക്കുന്നത്‌. 

വ്ൃത്യസ്തസംവര്‍ഗങ്ങളിലദൂടെ (൦26൭0069) ദൈനംദിന വ്യവഹാരങ്ങളെ പ്രതീകാത്മക (ക്രമം 

പ്രത്യയശാസ്(്രവല്‍ക്കരിക്കുന്നതെങ്ങനെയെന്ന അന്വേഷണം പ്രധാനമാണ്‌. നാഗരികതയുടെ സമഗ്ര 

വല്‍ക്കരണ ല്രര്രരീയയില്‍ സ്വയംലീനമായി പോകുന്ന/അന്യമായിഷ്ധോകറുന്ന സംവര്‍ഗങ്ങളെക്കൂടി പ്രത്യയ 

ശാസ്ത്രരൂപീകരണത്തിന്‌ ശരിയായ രീതിയില്‍ ഉള്‍ക്കൊളളാനാവണം. തെരെഞ്ഞെടുകദുകളിലും വിഭജന 

ങ്ങളിലുംപെട്ട്‌ തിരസ്കൃതമാകുന്ന ഘടകങ്ങളെക്കൂടി പ്രത്യയശാസ്ത്രപ്രതിനിധാന (പ്രക്രിയയില്‍ അന്വേഷി 

ക്കാന്‍ കഴിയുമ്പോഴേ ആധുനികതയുടെ അന്യവത്ക്കരണ തന്ത്രങ്ങളെ അതിവര്‍ത്തിക്കാന്‍ കഴിയുകയു 

833. ലകാനിയന്‍ ദ്പ്രരണ (൨൩ഴ൭ികള്‍ ഇത്തരത്തിലുളള അചനിര്‍മ്മാണദേഖലകരൂടിയാണ്‌. 

അമൂര്‍ത്തമായ (കമങ്ങളെ മുര്‍ത്തവല്‍ക്കരിക്കുന്ന തത്ത്വമാണ്‌ പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ മറ്റൊരു 

അന്വേഷണമേഖല. (പ്രതീകാത്മക പ്രതിനിധാനമെന്നത്‌ ഒരു മദൂര്‍ത്തവ്യവസ്ധ മാത്രമാണ്‌. അതിന്റെ തന 

തുരമൂപത്തില്‍ എവിടെയും നിലനില്ക്കുന്നില്ലെങ്കിലും ഭാഷയുടെ ഒരു കൂട്ടം നിഷ്ചക്ഷ നിയമങ്ങളിലദുടെ 

മനുഷ്യന്‍ അത്‌ നിരന്തരം അനുഭവിച്ചറിയുന്നു . എന്നാല്‍ ഇവയെ പിതൃകെന്ദ്രിതവ്യവസ്ഥ, ലിംഗവ്ൃയത്യാ 

സം തുടങ്ങിയ മൂര്‍ത്തവ്യവസ്ഥകളിലൂടെ എടുത്തുകാണിക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. നിയമപാലകരായ പോലീ 

സുകാര്‍, ആചാരക്രമങ്ങള്‍, സദാചാരം, മതം, സംസ്കാരം, നാഗരികത തുടങ്ങിയ പരമ്പരാഗത പ്രത്യയ 

ശാസ്ത്ര വ്യവഹാരങ്ങളും, അഗമ്ൃഗമനവിലക്ക്‌ തദുടങ്ങിയ നിയമങ്ങളുടെ വ്യത്യസ്തമായ വ്യവസാകളും 

ഇവയെ യാാര്‍തമ്യമാക്കുന്നു. 
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പ്രതീകാത്മകത്തിന്റേതായ പിത്ൃകേന്ദ്രിത പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്‌ പുറമെ ലകാനിയന്‍ പ്രതീകാ 

ത്മകം നാഗരികതയുടെ ഇച്ഛകളെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന നിയമത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം കൂടിയാണ്‌. അത്‌ സാങ്ക 

ല്പിക-യാാര്‍ത്മ്യത്രമങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ ആധിപത്യസ്വഭാവം ചെലുത്തുന്നു. പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ ആധിപത്യ 

സ്വഭാവം ഗുണമോ ദോഷമോ എന്ന്‌ വിധിക്കുന്നതിലല്ല, മനറുഷ്യനാഗരികതയുടെ അനിവാര്യമായ ഒരു അവ 

സ്ഠാവിശേഷമാണെന്ന തിരിച്ചറിവിലാണ്‌ ലകാന്റെ ൭൬ല്‍. (പ്രതീകാത്മക ഇച്ഛകളെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന നാഗ 

രികതയറുടെ അനിവാര്യമായ അന്യവത്കൃത താദാത്മ്ൃസൂചകം മാത്രമായ അവയുടെ നിലനില്‍ഷ്‌ അനന്ത 

മായ സൂചകകേളിയായി ഇല്ലായ്മയില്‍ അര്‍തമം നിര്‍മ്മിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌.” വാസ്തവത്തില്‍ 

പ്രതീകാത്മകമെന്ന്‌ പറയുന്ന ഒന്നു നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. പക്ഷേ ഈ ഇല്ലായ്മയാണ്‌ ഒരു വ്യക്തിയെ സ്വന്തം 

ഇച്ഛകളില്‍ നിന്നും മറ്റു മനുഷ്യരില്‍ നിന്നും വര്‍പിരിക്കുന്നത്‌. പ്രതീകാത്മകം എന്ന ഇല്ലായ്മ, വ്യക്തി 

എന്ന മറ്റൊരു ഇല്ലായ്മയെ വിഭജിക്കുമ്പോള്‍ ലഭിക്കുന്നത്‌ ഇനിയുമൊരു ഇല്ലായ്മയല്ല, മറിച്ച്‌ അതില്‍ 

നിന്നും ജനിക്കുന്ന അനന്തതയാണ്‌. (0/0 - 90). മനുഷ്യന്‍ സ്വയം നിര്‍മ്മിക്കുന്ന ഇല്ലായ്മയിലമുടെ തന്നെ 

ത്തന്നെ നിര്‍വചിക്കുന്ന (്രക്രിയ/ (ക്രമം സംസ്‌കാരമെന്ന സദചകത്തിന്റെതന്നെ അപേക്ഷിക നിലനി 

ല്പിനെ കുറിക്കുന്നു. അവ അന്തര്‍വൈഷയിക ബന്ധങ്ങളുടെ വലക്കണ്ണിയായി മാറുന്നു. ഈ സാംസ്‌കാ 

രിക സാധ്യത പ്രതീകാത്മത്തിലൂടെ ഒരേ സമയം ബന്ധിതവും സ്വതന്ത്രവുമായി (പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. മനോ 

വിദ്ശേഷകന്‍ രോഗിക്കു മുന്നില്‍ പ്രതീകാത്മക (കമത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയായി പ്രത്യക്ഷക്വെടുന്നു. ചര്‍ച്ച 

കളെ നിഷേധിച്ചുകൊ “” അബോധത്തെ അനന്തമായി വച്ചു നീട്ടുന്ന ഈ ല്രര്രിയ ആധുനികാനന്തര 

കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ അനിവാര്യഭാഗമാകുന്നു. 

പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ നിയമവും ഘടനയും ഭാഷയാല്‍ നിര്‍വ്വചിതമാണ്‌ എന്നതാണ്‌ ലകാനിയ 

നിസത്തിന്റെ പ്രത്യേകത.” എന്നാല്‍ സാങ്കല്പിക (കമവും യാഴാര്‍ത്മൃക്രമവും ഭാഷയില്‍ ഇടപെടുന്ന 

തുപോലെയല്ല പ്രതീകാത്മകവും ഭാഷയും തമ്മിലൂള്ള ബന്ധം. (പ്രതീകാത്മകത്തില്‍ ഭാഷയുടെ വ്യാപ്തി 

സൂചകങ്ങളുടെ അധീനതയാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ഈഡിഷല്‍ സങ്കലനത്തെ സുൂചകങ്ങളിലൂടെ ചലനാ 

ത്മക വൃതിരേകമായി അവതരികിക്കുന്നു. (പ്രതീകാത്മക (്രമത്തിന്റെ സൂചകം പിത്ൃനാമമാണ്‌. പ്രതീ 

കാത്മക പിത്യനാമം യഥാര്‍ത്ഥമോ സാങ്കല്പികമോ ദമിതമോ അല്ല.  ailmso3zae(Paternal 

20൦ലാ11൦)മാണ്‌. മനുഷ്യാസ്തിത്വത്തെ ഘടനാവത്്കരിക്കുന്ന വ്യാപകനിയമത്തിന്റെ സൂചകമാണ്‌ ഈ 

പിത്ൃനാമം. പിത്ൃകേന്ദ്രിത വ്യവസ്ഥയിലെന്നപോലെ പ്രതീകാത്മക (ക്രമത്തിലും സ്ത്രീ കുടുങ്ങിക്കിടക്കുക 

യാണ്‌. എങ്കിലും ഭാഷയുടെ അനന്തമായ അനിശ്ചിതത്വങ്ങള്‍ നല്കുന്ന അര്‍തസാധ്യതകളിലൂടെ ലകാന്‍ 

സാങ്കല്പിക പ്രതീകാത്മകങ്ങളെ സാമാന്യമായി കര്‍ത്തൃത്വത്തില്‍ ക൭ ജുക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

ഇതിലൂടെ ്രോയിഡിയന്‍ പാതയില്‍ നിന്ന്‌ ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വവിശകലനങ്ങള്‍ ബഹുദൂരം മുന്നോട്ട്‌ 

പോകുന്നു എന്ന്‌ മനസ്സിലാകുന്നു. 

മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമായ ഭാഷണ്ച്രര്രിയയില്‍ ഭാഷകന്‍ അയാളുടെ ഇച്ഛ 

യേയും ലൈംഗികോര്‍ജ്ജത്തേയും അന്യത്തിന്‌ (വിദശ്ശേഷകന) മുമ്പാകെ സമര്‍ദിക്കുന്നു. സദാചാര്മ 

ത്തിനും സമദുഹത്തിനും സംസ്്‌കാരത്തിനുമായുള്ള നല്ക്കുന്ന ഈ സമര്‍ദണം വികലീകൃതമായ ഇച്ഛദയോ 

ലൈംഗിക ചോദനയോ ആണെന്ന്‌ ലകാന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. ആ അര്‍ത്തത്തില്‍ പ്രതീകാത്മകക്രമത്തെ 
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പ്രചോദികിക്കുന്നത്‌ ലൈംഗികോര്‍ജ്ജമാണെന്ന്‌ പറയാം. (ഭമാത്മകതയുടെ നൈരന്തര്യവും ജൈവിക 

തയും പ്രതീകാത്മകത്തോട്‌ ചേരുന്ന യാഥാര്‍ത്മ്യക്രമവും കൂടി വിശകലനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ മാത്രമേ ലകാ 

നിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ സാംസ്കാരിക പ്രതിഭാസം പദൂര്‍ണ്ണമാവുകയുള്ളൂ. 

3.2.3 യാാര്‍ത്മൃക്രദം (1421 01റിഫ) 

സാങ്കല്പികതയും പ്രതീകാത്മകതയും തമ്മിലുള്ള സമന്വയത്തെ നിഷേധിക്കുന്ന ദൂതനായി 

ട്ടാണ്‌ ലകാനിയന്‍ യാഴാര്‍ത്മ്യ (ക്രമം പ്രത്യക്ഷഷ്ച്ടുന്നത്‌. ക൭സഗവിമ്ഷ്ണത്മുമന്്‌ നഗ്മ ആഅടിമ്ധമ്ഥന ചരി 

BAADAG GM പ്രബന്ധത്തിന്റെ അഞ്ചാമദ്ധ്യായത്തിലാണ്‌ ലകാന്‍ യാഠാര്‍ത്മൃക്രമത്തെ വിശദമായി 

ചര്‍ച്ചചെയ്യുന്നത്‌. ട്യൂഷേ, ഓട്ടോമേഷന്‍ (1ധല൦ 2൧൧0 ൧10൬൧10൩) എന്നീ സംജ്ഞകളാണ്‌ ലകാന്‍ 

ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. ട്യുഷേ എന്നത്‌ യാാര്‍ത്മ്യവുമായറുളള ഏറ്റുമുട്ടലായും ഓട്ടോമേഷന്‍ സൂചകങ്ങളുടെ 

ശൃംഖലയായുമാണ്‌ ലകാന്‍ കല്പിക്കുന്നത്‌. യാഥാര്‍തമ്യവുമായുള്ള ഏറ്റുമൂട്ടലെന്നത്‌ സൂചകമായി 

മാത്രം ലഘദൂകരിക്കാനാവാത്തതും വിഷയി അഭിമുഖീകരിക്കുന്നതദുമായ ആഷ്ണാദകരമോ അല്ലാത്തതോ 

ആയ യാദൃശ്ചികതകളാണ്‌. യാഥാര്‍തല്യമെന്നത്‌ (/66൧/) അങ്ങനെ കേവലയാര്‍ാര്‍ത്മ്യങ്ങള്‍ക്കദുറ 

ത്തുള്ള മേഖലയാകുന്നു.” വിഷയിക്ക്‌ ഒരിക്കലും മുറിച്ചുകടക്കാനാവാത്തതും അതിനായുള്ള പ്രതീതി 

കള്‍ മാത്രം സാദ്ധ്യമാവുന്നതുമായ ഒരു പ്രതിഭാസമായി ലകാന്‍ യാഥാര്‍ത്യത്തെ ക൭ ത്തുന്നു. മിയാ 

പ്രുരിതമല്ലാത്ത (ഭമാത്മക തിരിച്ചറിവുകള്‍ യാഴാര്‍തമലുയത്തിന്റെ അതീത സാന്നിദ്ധ്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഓര്‍മ്മ 

കെടുത്തലറദുകളാണ്‌. 

മനോവിശ്ശേഷണത്തെ എല്ലാവിധ ആദര്‍ശവതകരണങ്ങളില്‍ നിന്നും അകറ്റാന്‍ പ്രാപ്തമാക്കുന്ന 

ആകസ്മിക സത്യത്തിന്റെ സാന്നിദ്യത്തെ തീന്രവൈകാരിക സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളിലൂടെ വെളികെടുത്തുകയാണ്‌ 

യാാര്‍തമൃക്രമം ചെയ്യുന്നത്‌. ഒരേ സമയം അകത്തേക്കും പുറത്തേക്കും ചരിക്കുന്നതും സ്ഥിരബു 

ദ്ധിക്കും ബുദ്ധിത്രമത്തിനും ഒരു പോലെ കാരണമാകുന്നതറുമായ ഈ പ്രാതിഭാസികത അതിന്റെ എല്ലാ 

അനുഭവ മണ്ഡലങ്ങളിലും ഭാഷയുടെ മാധ്യസ്ഥതയെ ചെറുക്കുന്നു . അതൊടൊഷം പ്രതീകാത്മകത 

യുടെയും സാങ്കല്പികതയറുടെയും മേല്‍ യാഥാര്‍ത്യം (പ്രയോഗിക്കുന്ന ഗുരുത്വാകര്‍ഷണം അവര റും 

തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ അസ്ധിരതകളിദേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. 

പ്രതീകാത്മകതയക്ക്‌ ലകാന്‍ നല്കിയിട്ടുള്ള പ്രാധാന്യത്തേയും അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഭീതിതമായ 

ഒരു ഉര്‍ജ്ജമായി യാഴ്ാര്‍ത്മ്യം വര്‍ത്തിക്കുന്നു. സ്വച്നാവസ്ഥയില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തമായി അസാധ്യം 

എന്നോ അനിര്‍വചനീയം എന്നോ ഒക്കെയുള്ള അര്‍ത്രത്തിന്റെ തലത്തിലേക്ക്‌ യാാര്‍ത്മ്യം അടുത്തുവരു 

ന്നതായി കാണാം.” അതിലുടെ ആശയവാദത്തിന്റെ പ്തിവ്‌ ശാഠ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ തിരിയാനുള്ള യാാര്‍ത്മ്യ 

ത്തിന്റെ ശ്രമങ്ങളെ ചെറുക്കാന്‍ ലകാന്‌ കഴിയുന്നു . മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ (ക്രമരഹിതമായ ചലനങ്ങളെ 

(്രമരഹിതമായ മുന്ന്‌ (്രമങ്ങളിലദുടെ പരസ്ചര സംദശ്ശൃഷണത്തിന്റേതായ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലദുടെ അന്വേഷിയ്കകു 

കയാണ്‌ അദ്ദേഹം ചെയ്യുന്നത്‌. വിലക്കുകളുടെയും വിഭജനങ്ങളുടെയും നിരന്തര ദകേളിയിലൂടെ (ഭമാത്മ 

കമായി മാത്രം തിരിച്ചറിയുന്ന ഒന്നായി യാഥാര്‍ത്യം മാറുന്നു. അനിയന്ത്രിതമായ ആഹ്ണാദലോകത്ത്‌ 

വലയിലകകെട്ട തടവുകാരനാണ്‌ യാാര്‍തലു(7€6ഥ/)മെന്ന്‌ ലകാന്‍ സ്ഥാപിക്കുന്നു. വിത്രമകരമായ നിമിഷ 
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അളില്‍ മാത്രം വെളിക്കുവരുന്ന തടവുകാരനാണത്‌. സ്വപ്നങ്ങള്‍ ആഹ്ലാദങ്ങളുടെ യാാര്‍തമ്യവത്ക്കരണ 

മാണെന്ന ദ്രഷായിഡിയന്‍ നിരീക്ഷണം യാഥാര്‍ത്മ്യത്രമത്തിന്റെ മുന്നോടിയാണ്‌. 

ഭാഷണത്തിന്റെ സാന്നിദ്യത്തെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന ആകസ്മികതയിലാണ്‌ യാഠാര്‍ത്മൃക്രമം 

സാധ്യമാകുന്നത്‌. സ്വപ്നങ്ങളിലെ ആഗ്രഹങ്ങളെയും കവിഞ്ഞു നില്ക്കുന്ന സഷ്ലീകൃതസാന്നിദ്ധ്യം 

യാഥാര്‍ത്യ (കമത്തിന്റെ പ്രതിഷ്ലിത രൂപമാണ്‌. മറ്റൊരര്‍തത്തില്‍ വ്യക്തിയിലെ വ്ൃക്ത്യതീത 

(Trasnpersonal) Meanie മാത്രം (പ്രകടമാകുന്ന തിരിച്ചറിയദെടാത്ത ആകസ്ടിക യാാര്‍ത്ല്യമാ 

ണത്‌. 

3.3 അച്്‌കോളനീകരണ ്രതീക്ഷകള്‍ 

അന്യത്തെ ലകാന്‍, അന്യം (0൨൦), നിസ്ലാരഅപരം (011൦-00]0 60 ൧) എന്നിങ്ങനെ 

വിഭജിച്ചാണ്‌ അവതരിഭിക്കുന്നത. അത്‌ വിഷയിയദുടെ വിഘടിതഘടനയെ പ്രതിഫലികിക്കുന്ന വ്ൃക്ത്യന്ത 

a(Interpersonal)ayo ceandooaaoila(Intrapsychic)ajzaow വിടവുകളുടെ മേഖലകളാണ്‌. 

വിഷയിയും ഈഗോയും തമ്മിലുളള വിടവുപോലെ തന്നെ ഇരട്ട്രുവീകരണം സാധ്യമാക്കുന്ന വിഷയി 

യിലെ പ്രതീകാത്മക-സാങ്കല്പിക മേഖലകളെയാണ്‌ അന്യം/നിസ്റാരഅചരം(റ൫൦൧/0൦) എന്ന വിടവി 

ലൂടെ വെളികെടുത്തുന്നത്‌. ഒന്ന്‌ മറ്റൊന്നില്‍ നിന്ന്‌ (ധൂവീകരിക്കക്വെടുന്നതിലദുടെ (പ്രാമാണ്യം നേടുന്ന ഈ 

മേഖലകള്‍ യാക്രമം പ്രതീകാത്മകത്തിലെ ഭാഷാപരഅന്യത്തേയും സാങ്കല്പികത്തിലെ പ്രതിബിംബാത്മ 

ക അന്യത്തേയും പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു.” മനുഷ്യവിഷയിയെ കുറിച്ചുളള ഈ ഇരട്ട(ുവീകരണസങ്ക 

ല്ചത്തിലൂടെ ലകാനിയന്‍ മാനവികതാനന്തരകര്‍ത്തൃത്വം സമകാലിക 'അന്യ'നിര്‍മ്മിതികളില്‍ നിന്ന്‌ വേറി 

ട്ടുനില്‍ക്കറുന്ന ഒന്നായി മാറുന്നു.” ഭാഷണത്തിലദുടെ ലക്ഷ്യമിടുന്ന അന്യം, ഭാഷണത്തില്‍ വിഷയിയുടെ ഒറ 

ഞ്ഞിരിക്കുന്ന അന്യം എന്നിങ്ങനെയുളള വിഘടിതാവസ്ഥകളില്‍ അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരം സങ്കീര്‍ണമായ 

നില കൈവരിക്കുന്നു. 

വിദ്ശേഷണ വേളയില്‍ (ഭാഷണത്തില്‍) വെളിദ്വെടാതെ മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന ഇച്ഛകളെ താദാത്മ്യപ്രക്രിയ 

കളിലൂടെ ക്രമീകരിക്കുന്ന വിഷയിയദുടെ അന്തര്‍മര്‍മ്മരങ്ങളായി സാങ്കല്പിക അന്യത്തെ ലകാന്‍ വിശദീകരി 

ക്കുന്നു. പാഠത്തിനകത്ത്‌ സൂചകത്തിനിടപെടാനുള്ള പഴുതുപോലെ പ്രതീകാത്മകഅന്യം പ്രവര്‍ത്തനനി 

രതമാണ്‌. ” അന്യത്തെ അബോധത്തിന്റെ വ്യവഹാരം എന്നു വിശദീകരിക്കുന്നതിലൂടെ മനോവിശ്ശേഷണ 

ത്തില്‍ അന്യത്തിന്‌ പ്രാമാണികത നല്‍കുകയാണ്‌ ലകാന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌.” അതിലൂടെ ഏതെങ്കിലും അതി 

ഭാഷയ്ക്ക്‌ ചാഠത്തിനകത്ത്‌ സാന്നിദ്ധ്യമുറഭിക്കാന്‍ കഴിയില്ല എന്നത്‌ ലകാനിയനിസം ഉറകിക്കുന്നു.” വിഷ 

യിയുടെ നില സൂചക 

ത്തിനെ ആശ്രയിച്ചുനില്‍ക്കുന്നതായി കാണുന്നതിലൂടെ അന്യമെന്നത്‌ സൂചകങ്ങളുടെ ശൃംഖല തന്നെ 

യാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു.” സൂചക പരമ്പരയായി പരസ്പരം നീ റു പോകുന്ന ഈ മനുഷ്യവിഷ 

യിയിലദൂടെ ചരിത്രത്തെ ഘടനാപരമായി ആക്രമിക്കാന്‍ ലകാന്റെ കണ്ണാടിഷട്ടവ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയു 
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ന്നു. വിഷയിയെ നിര്‍ണയിക്കുന്ന എല്ലാവിധ അതിഭാതിക സങ്കല്പനങ്ങളുടെ ചരിത്രത്തെയും ഭാഷ്‌ 

യുടെ പില്ക്കാല സൂചകം കടന്നാക്രമിക്കുന്നു . 

കണ്ണാടിഷട്ടം മുതല്‍ ശിശറു നേടുന്ന അന്യത്തെകുറിച്ചുള്ള ശകലിതമായ തിരിച്ചറിവ്‌, ഭാഷയി 

ക്കുള്ള (പ്രവേശനം എന്നിവയിലമുടെ നിലവിലുളള ആശയ-ഭാതിക സത്തയെത്തന്നെ അചനിര്‍മ്മിക്കുവാന്‍ 

ലകാന്‌ കഴിയുന്നു. മനുഷ്യവിഷയിയുടെ സാന്നിദ്ധ്യമെന്നത്‌ സത്താപരമായ ഏകതയെ കൈവിട്ടുകൊ 

ളള അന്വേഷണമാണെന്ന്‌ ഇതിലദുടെ ക൭ ത്താന്‍ കഴിയുന്നു. സ്വത്വം അചരവറുമായി ഇച്ഛാപരമായി 

ദശ്രേണീവത്കരിക്കകെടുന്നു എന്നതിലൂടെ ഇച്ഛയും അപരവും തമ്മിലുള്ള സദുചകുചരമായ നൈരന്തര്യം 

ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമായി മാറുന്നു .. 

3.4 ഇച്ഛയും വിഷ്യീത്വവ്യും 

യാവഠാര്‍തമ്ൃയത്തിനും ആഗ്രഹത്തിനുമിടയില്‍ ഇടനിലക്കാരനായി പ്രവര്‍ത്തിച്ച്‌ സാമൂഹ്യജീവി 

യായി മനുഷ്യനെ പരിവര്‍ത്തിരിക്കുന്ന സ്രോയിഡിയന്‍ ഈഗോയെ പറുനരവതരിദരിച്ചുകൊ ണ്‌ 

ലകാന്‍ തന്റെ സൈദ്ധാന്തികത ഉറകിക്കുന്നത്‌. ലകാനിയന്‍ ഈഗോ പ്രകൃതിസിദ്ധമായെന്നോണം സാമൂ 

ഹിക 

മാണ. കണ്ണാടിഘട്ടത്തിലൂടെ ഭാഷയിലേക്കും പ്രതീകാത്മക (കമത്തിലേക്കും പ്രദവശിക്കുന്ന ശിശു 

സാമൂഹ്യ നിയന്ത്രണങ്ങളുടേതായ സാങ്കല്പിക വ്യൂഹത്തിനകത്ത്‌ സ്ഖലിതങ്ങളിലൂടെയും (67൨1) 

അദാവങ്ങളിലമൂടെയും (12010) രചനാത്മകമായി ചേരുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ ചേർച്ചയിൽ ഒരു 

അചര(ഠ11ല)ത്തിന്റെ ബിംബം തിരിച്ചറിയുന്നതിലമൂടെ അഭാവങ്ങളുടെ പൂരണത്തിനാണ്‌ ഉദ്യമിക്കുന്നത്‌. 

മുമ്പുതന്നെ നിലനിന്നു പോരുന്ന കുടുംബ-സമമൂഹ പ്രത്യയശാസ്ത്രഘടനയിലേക്ക്‌ ചേര്‍ന്നലിയാന്‍ അറി 

യാതെ നിര്‍ബന്ധിക്കക്വെടുന്ന ലകാനിയന്‍ വിഷയി വാസനാജന്യമായ പെരുമാറ്റങ്ങളെയല്ല ഭാഷയെയാണ്‌ 

രക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗമായി കാണുന്നത്‌. ഭാഷയും നിയമവും ചെര്‍ന്ന്‌ തന്നിലെ സാമുഹികാസ്തിത്വപരമായ 

ഇച്ഛയെ ബലകടുത്തുമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ മനുഷ്യശിശുവിനെ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. കണ്ണാടിഷട്ടത്തിലെ 

ദീര്‍ഘകാല ആശ്രിതത്വവും അന്യത്തോടുള്ള താദാത്മ്യവും ഇച്ഛയുടെ കേന്ദ്രീകരണത്തിദേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു 

. ചലനയന്ത്രപരമായ കഴിവില്ലായ്ഒ (0101 1൨ ലോഒ൨ു) ഇച്ഛയെ ഒരേ സമയം ക്രമകെടുത്തു 

കയും ദുര്‍ബലകെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. സാങ്കല്പികവും പ്രതീകാത്മകവുമായ (കരങ്ങളിലൂടെ 

യാഥാര്‍ത്മൃത്തിന്റെ പ്രതിനിധാനങ്ങളെ സാധ്യമാക്കുവാനുളള (ശ്രമത്തില്‍ ഇച്ഛാജീവിയെ ഭാഷണത്തി 

ലൂടെ കു൭ ടൂക്കാനാണ്‌ ലകാനിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണം (രമിക്കുന്നത്‌. ഭാഷയുടെ (പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ 

ആവിഷ്ക്കരണദമോ, ഷ്ലസിദ്ധിയോ ആയാണ്‌ ആഗ്രഹം (desire) കടന്നുവരുന്നത്‌. ആവശ്യ 

ത്തില്‍(്പ്‌൦൦റ)നിന്ന്‌ അവകാശവാദ(റണ്ണ്റി)ത്തിലേക്കും തുടര്‍ന്ന്‌ ആഗ്രഹത്തിലേക്കറുമുളള ശിശു 

വിന്റെ വളര്‍ച്ചയിലാണ്‌ മനുഷ്യാസ്തിത്വത്തെ ലകാന്‍ ക്രമീകരിക്കുന്നത. 

അതിജീവനത്തിന്‌ അനിവാര്യമായ (്രകൃതിസിദ്ധമായ ഘടനയാണ്‌ ആവശ്യത്തിന്റേത്‌. യധാര്‍താ 

ത്തിന്റെ (പ്രതിനിധാനാത്മകം) നിയമങ്ങളോട്‌” വാസനാസിദ്ധമായ ആവശ്യത്തിന്‌ കലഹം കുടിയേ തീരൂ. 
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കാരണം അദ്ധോള്‍ ശിശു അമ്മയുമായി (അന്യവദുമായി) തനിക്കടുളള അഭാവം തിരിച്ചറിയുന്നു . 

ഇതോടു കൂടി സാങ്കല്പികവും ഭാഷീയവുമായ അവകാശവാദങ്ങളിലേക്ക്‌ ശിശു (്രദവശിക്കുന്നു. അവകാ 

ശവാദം ആരുടെ നേര്‍ക്കാണോ ചൂ റുന്നത്‌ അവര്‍ സാങ്കല്പികമായ അന്യമാണ്‌. അന്യത്തോടുള്ള അവ 

കാശവാദം സാമദൂഹിക പ്രതിഭാസമായും ഭാഷാധിഷ്ഠിതമായും ദ്ൃന്ദ്യാത്മകമാണ്‌. അതായത്‌ അവകാശ 

വാദത്തിന്‌ ര “ ലക്ഷ്യങ്ങളു '. ഒന്ന്‌ വാല്യം (൭൧01൧൩), ര ” അവാല്യം (൨൩5൭001൦൩൬). ആദ്യത്തേത്‌ 

അവകാശമകെട്ട വസ്തു (ഭക്ഷണം, (ശദ്ധ, മുതലായവ); ര റമത്തേത്‌ സംബോധന ചെയ്യപെട്ട വ്യക്തി. 

അമ്മയുടെ, അന്യത്തിന്റെ, സാന്നിധ്യമാണ്‌ ഇവിടെ ലക്ഷ്യം. വസ്തുവിനഷുറത്തറുള്ള ഈ ഇല്ല (ആ 

(്ഗഹം-065176) സ്നേഹത്തിന്‌ ദവ യുളള അവകാശവാദം കൂടിയാണ്‌. അതുകൊ ” ലകാനിയന്‍ ഇല്ല 

അന്യത്തിനുദവേ ിയുള്ള ഇപ്ഛയാകുന്നു അവോ ഇല്ലിക്കകെടാനുളള ഉച്ഛയാകുന്നു.' യാഥാര്‍ത്മുക്രമ 

ത്തിലെ സാങ്കല്പിക പ്രതിനിധാന സാന്നിദ്ധ്യങ്ങളോടദാണ്‌ ഈ ഇച്ഛ സംവദിക്കുന്നത്‌. അതുകൊ 'ലകാനി 

യന്‍ ഇച്ഛകളുടെ സ്ഥാനം ആവശ്യത്തെ അവകാശവാദത്തില്‍ നിന്നും വേര്‍തിരിക്കുന്ന വിഭവായാണ്‌ 

(Zap) Bo ത്താനാവുക. ആവശ്യത്തിന്റെയും അവകാശവാരത്തിന്റെയും മട്ടില്‍ അഭിലാഷത്തിന്റെ 

ഘടനയാണ്‌ ആഗ്രഹവും പ്രദര്‍ശിഭിക്കുന്നത്‌. അപരത്തോടുളള താല്പര്യത്തിലറൂടെ ഇച്ഛ ഭാഷയുടേതും 

അബോധത്തിന്റേതുമായ ഘട്ടനയാണ്‌ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌. അതായത്‌ വിഷയി/കര്‍ത്താവ്‌ ഇച്ഛയുടെ 

ഭാഷയില്‍ ഒരിക്കലും സംസാരിക്കുന്നില്ല. ഇല്ല അബോധാനാത്മകമായി നീട്ടിവെക്കക്പട്ടു കൊട യിരിക്കു 

ന്നു. 

മനുഷ്യവിഷയി രൂപീകരിക്കദപെടുന്നത്‌ അന്യവ്യക്തികളുടെയോ വസ്തുക്കളുടെയോ അംശങ്ങളെ 

(ഭമാത്മകരൂപത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയോ തെരെഞ്ഞെടുക്കുകയോ ചെയ്തുകൊ ണ്‌. സാമൂഹികത 

യിലേക്ക്‌ വിഷയിയെ നയിക്കുന്ന അവകാശവാദത്തിന്റെ നിശ്ചിതത്വത്തെ അട്ടിമറിക്കാനാണ്‌ ആഗ്രഹം 

ചരിശ്രമിക്കുന്നത്‌. സാമദൂഹ്യാംഗീകാരങ്ങളെ അത്‌ അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. ആഗ്രഹം അതിന്റെ തന്നെ 

പ്രവര്‍ത്തനത്തില്‍, ആണ്ണാദചിഹക (ട1ഇബ്ല്വധു)ത്തിന്റേതായ യുക്തിയില്‍ മാത്രം (രദ്ധിക്കുന്നു. അതി 

ലൂടെ അപരത്തിന്റെ/അപരന്റെ മണ്ഡലത്തിലേക്കുളള വിഷയിയദുടെ (്രവേശകം അത്‌ ഉറഭിക്കുന്നു. 

എന്നാല്‍ പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ, അധികാരമണ്ഡലത്തിന്റെ, ഭാഷയുടെ ക്രമത്തെ അബോധത്തിന്റെ നിയ 

മങ്ങള്‍ തിരിച്ചറിയുന്നതോടു കടുടി അചരമെന്നത്‌ പരസ്ചരതാദാത്മൃയത്തിന്റെ കൂടി വേദിയാകുന്നു. 

താദാത്മ്ൃത്തിന്റെ നാര്‍സിസ്സിക്‌ ഏടനയില്‍ അമ്മയും ശിശുവും തമ്മില്‍/ ശിശുവും ലോകവും 

തമ്മില്‍ ഒരു ദ്വിമാന സാങ്കല്പിക ബന്ധമായി ശിശു തന്നെ നിര്‍വചിക്കാന്‍ (ശ്രമിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

എന്നാല്‍ ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്ൃത്വ രൂപീകരണ തത്ത്വം അവിടെ അവസാനിക്കുന്നില്ല. സാമൂഹിക ബന്ധ 

ങ്ങളുടെ പ്രാഗവസാ (സാങ്കല്പിക പ്രതിനിധാനം) പ്രസ്തുത ബന്ധത്തില്‍ നിജലിക്കുന്നുവെങ്കിലും, സാമൂ 

ഹികവുറും ഭാഷാപരവുമായ ആദാനക്രദാനങ്ങളുടെ (്രത്യക്ഷതകള്‍ ഇവിടെ പ്രകടമാണ്‌. പ്രതീകാത്മക 

ക്രമത്തിന്റെ നിയന്ത്രണത്തിലേക്ക്‌ നാര്‍സിസ്സിക്‌ ദൃന്ാത്മകത സ്വയം സമര്‍രിക്കദ്പടുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

നിയന്ത്രണമെന്നത്‌ കുടംബഘടനയില്‍ പിതാവാലും സമദുഹഘടനയില്‍ അധികാരരദൂപത്താലറദുമാണ്‌. 

ശിശു ലോകത്തെ സ്വാംശീകരിക്കുകയും തന്നെത്തന്നെ അബോധചദുനര്‍നിര്‍മ്മിതിക്ക്‌ വിധേയകെടുത്തു 
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കയും ചെയ്യുന്നു. കണ്ണാടിഷട്ടത്തിന്റെ ഒടുവില്‍ പ്രതീകാത്മകത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന കുട്ടിക്ക്‌ മുന്നില്‍ 

പിതാവ്‌ നിയമത്തെയും (കമത്തെയും ആധികാരികതയെയദുമാണ്‌ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ 

പ്രതീകാത്മകത്യം സാങ്കല്പികചിതാവിന്റെ യാാര്‍ത്മൃയവത്കരണം മാത്രമാണ്‌. അതുകൊ ദുതന്നെ 

പിതാവിന്റെ അസാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ അധ്യാപകനോ പോലീസോ ദൈവമോ പ്രതീകാത്മകത്യം സ്വാപിച്ചെന്നിരി 

ക്കും. വിഷയിയുടെ അബോധം അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരത്തിലാണ്‌ എന്ന ലകാനിയന്‍ പ്രഖ്യാപനത്തിലദുടെ 

ഈ അര്‍തവൈചുല്യങ്ങളിലേക്കെത്തിച്ചേരാം. 

അമ്മയും ശിശുവും തമ്മിലുളള അവകാശവാദാത്മകമായ ബന്ധത്തെ നിയന്ത്രിച്ചുകൊ പ്രത്യ 

ക്ഷദ്പെടുന്ന ക്രോയിഡിയന്‍ ഈഡിഷല്‍ സകങ്കലനത്തെ അതേപോലെ സ്വീകരിക്കാന്‍ ലകാന്‍ തയ്യാറാവുന്നി 

ലൂ, ലകാന്‍ സംസാരിക്കുന്നത്‌ പിതൃനാമത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌. സാംസ്കാരിക വിശകലനത്തിന്റെ സവിശേഷസ 

ന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ഫൂക്കോള്‍ഡിയന്‍ വ്യവഹാരം അധികാരത്തെ നിശ്ചയിച്ചതുമായി ലകാനിയന്‍ വിശകലനം 

സാത്മ്യം നേടുന്നു '. വിഷയിയറുടെ ആന്തരികസമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളെ ലൈംഗികതയില്‍ നിന്ന്‌ അധികാരത്തിന്റെ 

വിശാലതയിലേക്ക്‌ പരാവര്‍ത്തനം ചെയ്യാന്‍ ഇതുവഴി സാധിക്കുന്നു. അല്‍ത്തൂസര്‍ പ്രത്യയശാസ്ത്രാധീശ 

ത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവതരികിക്കുന്ന സൈദ്ധാന്തികതകള്‍ ലകാനിയന്‍ ച്രതീകാത്മകത്തോട്‌ ചേരുന്നു. 

പ്രത്യയശാസ്ര്രഘടനയിലേക്ക്‌ പിറന്നുവീഴുന്ന ശിശു അതേ ച്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ തന്നെ ഭാഗമായ 

സാങ്കല്പിക അന്യത്തെയാണ്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ (രമിക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ ലിംഗസൂചകത്വത്തെ അതിവര്‍ത്തി 

ക്കുന്ന മൃതമായ അധി 

കാര ഏടനയുടെ സദുചകത്യം പ്രാമാണ്യം നേടുന്നു - അതുകൊ “” ലകാന്റെ പിതാവ്‌ ഈഡിഷന്‍ 

ബന്ധം മാത്രമല്ല പകര്‍ന്നു കൊടുക്കുന്നത്‌. പിതൃരൂപച (Paternal metaphores )omlad/asmail 

moail(dead father)oqs സാങ്കല്പിക സാന്നിദ്ധ്യംകൂടിയാണത്‌. യാര്‍ത്മപിതാവിന്റെ ആധികാരിക 

തയെ അതിശയിക്കും വിധം മൃതപിതാവിന്റെ ആധികാരികത കര്‍ത്തൃത്വത്തെ ചുരിഭിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കു 

ന്നു. 

സഠാപിത (്രമങ്ങളുടെ ഒഴുക്കിലേക്ക്‌ ആനയിക്കക്ദെടുക എന്നത്‌ വളരെ സ്വാഭാവികമായിത്തീ 

രുന്ന ഒരു വ്യാജപ്രര്രിയയായതുകൊ റു തന്നെ അവിടെ രക്തബന്ധത്തിന്റെ വ്യവസ്ഥാവിരുദ്ധമായ 

ആകര്‍ഷണങ്ങള്‍ പിറവിയില്‍ തന്നെ അടിയറവ്‌ പറയുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ പിതൃത്വത്തിന്റെ (പ്രശ്‌നം 

Galdls(Naming)eiladg പ്രശ്നമായി സ്വാഭാവികത eMszamMoen ചെയ്യുന്നത. അക്രാമക 

ത(൧.ഉത്ടെടസലയുടെയും താദാത്മൃത്തിന്റെയും വൈരുദ്ധ്യങ്ങളോടുകൂടിയ പ്രതീകാത്മക പിതാ 

വിന്റെ അപരത്വ(റഥ൦)വും തന്റെ തന്നെ നിസ്റാരഅപചരത്വ(00]0 petit a-other)ayo aedaleo 

വികേന്ദ്രീകരണത്തിന്‌ വിധേയമാകുന്നു. ഈ നിലയാണ്‌ വിഷയിയിലെ പ്രതീകാത്മക സാങ്കല്പിക വിഷ്ടി 

താവസ്ഥകള്‍ പ്രതിഷ്ലിക്കുന്നത്‌. അതായത്‌ പ്രതീകാത്മക പിതാവിനെ സാങ്കല്പിക പിതാവിലൂടെ പ്രതി 

നിധാനം ചെയ്യുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഇവിടെ അപരം (0(ല) സാമൂഹ്യ കര്‍ത്തൃത്വത്തിലേക്കുള്ള ഒരു 
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ഏജന്റായി (agent) (aladamlen3m3. ശിശു കര്‍ത്താവായിത്തീരുന്നത്‌ ചിത്ൃനാമത്തോടും ബി 

കൊടുക്കകെട്ട അമ്മയുടെ അഭാവശരീരത്തോടും ബന്ധകെട്ടാണ്‌. ഭാഷയുടെ നിയമത്തിന്റെ സൂചക 

മാണ്‌ പിത്ൃനാമം. പിതൃനാമത്തോട്‌ തനിക്കുള്ള അഭാവത്തെ/സ്വന്തം അന്യത്തെ തിരിച്ചറിയുകയും പ്രതി 

കരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിലൂടെയാണ്‌ ശിശു ഞാന്‍” ആയിത്തീരുന്നത്‌/വിഷയീത്വത്തിലേക്ക്‌ എത്തുന്ന 

ത്‌. 

ലകാനിയന്‍ 'ഞാന്‍' ആണ്‍കുട്ടി മാത്രമാണെന്ന വിമര്‍ശനം സ്ത്രീവാദ സൈദ്ധാന്തികര്‍ ഉന്നയി 

ചലിട്ടു പെണ്‍കുട്ടി ഞാന്‍” ആയിത്തീരുന്നത്‌ ഷണ്ഡീകരിക്കകെട്ട പദവിയോടുകൂടിയാണ്‌. കര്‍ത്താവ്‌ 

എന്നതിനകുറം വസ്തു/വിഷയം (0010) ആയി, ആഗ്രഹവസ്തറുവായി പ്രതീകാത്മക (ക്രമത്തില്‍ പ്രജാ 

വത്കരിക്കകെടുന്നു. അല്ലെങ്കില്‍ 'അവനെ' അനുകരിക്കുക മാത്രമാണ്‌. ഈ ഏജന്റിന്റെ നിരന്തരവും 

മറഞ്ഞിരിക്കറുന്നതുമായ സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ ലകാനിയന്‍ adamoar (Speaking subject) സംസാരിക്കു 

ന്നു. ഭാഷയ്ക്കറുളളില്‍ ഭാഷയാല്‍ വിഷയി നിര്‍വചിക്കഷ്വടുന്നു. എന്നാല്‍ വിഷയി ഭാഷണത്തിന്റെ ഏജന്റ്‌ 

ലൂ, അപരഅബോധ്യത്തിലദുടെ ഭാഷ വിഷയിയെ ആഗിരണം ചെയ്യുന്നു . വിഷയി വ്യവഹാരത്തിന്റെ 

കാരണമല്ല, ഷ്ലമാണ്‌. സൂചകം വിഷയിയുടെ ഉദ്ദേശ്യങ്ങളെ അട്ടിമറിക്കുകയും സംവേദനത്തിന്റെ സാധ്യത 

കളെ തുരങ്കം വെക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. വിഷയിയെ അത്‌ സ്വാധികാരത്തിന്റെ (പ്രജയാക്കുന്നു. 

അങ്ങനെ ഭാഷയുടെ യജമാനത്വം സ്വാംശീകരിച്ച്‌ ഭാഷയിലൂടെ മാത്രം വെളികെടാന്‍ കഴിയുന്നതാണ്‌ 

ലകാനിയന്‍ വിഷയി. 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ വിശ്രാമക ഭാവനകള്‍ക്കറുമേല്‍ ഭാഷാനിയമങ്ങള്‍ അഭാവത്തെയും അന്യ 

ത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധയത്തെയുംകുറിച്ച്‌ വിഷയിയെ നിരന്തരം ഓര്‍മ്മികിച്ചു കൊ രിക്കുന്നു. അന്യത്തിന്റെ 

സാന്നിദ്ധൃയത്തിലുടെ (ഇല്ഛാച്രം) മാത്രമേ കര്‍ത്തൃത്വം വെളികെടുകയുള്ളൂ. ഇങ്ങനെ ലകാനിയന്‍ 

സൈദ്ധാന്തികത ഘടനാവാദാനന്തര സാംസ്കാരികാന്വേഷണങ്ങളുടെ ഭൂദികയായി മാറുന്നു. 

ഭാഷയാല്‍ പ്രജാവത്ക്കരിക്കക്വെടുന്ന ലകാനിയനിസത്തിലെ അബോധ കര്‍ത്തൃത്വം ഭാഷയ്ക്കു 

മേല്‍ സാന്ദ്രീകരണത്തിന്റെയും സ്മാനാന്തരീകരണത്തിന്റെയും തന്ത്രങ്ങള്‍ മെനയുന്നു . തിരഞ്ഞെടു 

ദ്‌, സംയോജനം, എന്നീ ര ” അടിസ്ഥാന (ധുവങ്ങളിലൂടെ എല്ലാ ഭാഷകളും അഭിധായകത്വ വ്യവസ്ഥയെ 

വലം വയ്ക്കുന്നു എന്ന യാക്കോബ്സന്റെ പക്ഷമാണ്‌ ഇതില്‍ ലകാന്‍ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. എല്ലാ സാന്ദ്രീകര 

ണവും സ്ഥാനാന്തരീകരണവും സാഹിത്യവായനയിലെ സാംസ്കാരിക നിര്‍മ്മിതി വാദങ്ങളെ പ്രചോദിരിക്കു 

കയും തുറന്നുകാട്ടാന്‍ ്പ്രരികിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

3.5 അബോഗനത്തിന്റെ ഭാഷണങ്ങള്‍ 

മനുഷ്യവിഷയിയുടെ യ്രാര്‍തസ്ഥിതി ചരിഹരിക്കാനാവാത്ത വിധം ശകലിതവും വികേന്ദ്രീകൃ 

തവും ആണെന്നും അവന്‍ സ്വത്വത്തിന്റെ ശാശ്വതമായ നഷ്ടത്തിനു വിധിക്കകെട്ടവനാണെന്നുമുള്ള ലകാ 

നിയന്‍ ചിന്ത മനോവിശ്ശേഷണത്തെ മാനവികതാനന്തര ഘട്ടത്തിലേക്കെത്തിച്ചു. ഘടനാവാദാനന്തര ഭാഷാ 

ചിന്തകളെ സമന്യയിരിച്ചുകൊ “” മനോവിദ്ശേഷണം വികസിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ ഭാഷയും അബോധവും 
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തമ്മിലുള്ള അഭേദത്തെ വെളിവാക്കുന്നു. ഭാഷയെ ഒരു ചിഹവ്യമൂഹമായോ സംജ്ഞാവ്യവസായായോ 

കാണുന്നതിന്‌ പകരം അതിന്റെ അടിസ്മാനപരമായ അന്തര്‍വൈഷിയക സ്വഭാവത്തിലദൂന്നിക്കൊ oem’ 

മനോവിശ്ശേഷണത്തെ അക്കാലത്തെ ഭാഷാശാസ്ത്ര-തത്ത്വചിന്താ പദ്ധതികളില്‍ നിന്ന്‌ ലകാന്‍ വേര്‍തിരി 

ക്കുന്നത്‌. മാനസിക (കമരാഹിത്യത്തിന്റെ അന്തര്‍നിഗൂഡതകളെ വ്യക്തമാക്കാന്‍ ലകാനിയന്‍ ഭാഷാ-അ 

ബോധ പരികല്പനകൾ വിശകലനം ചെട്കേ MZ * 

അബോധത്തിന്റെ വ്യവഹാരങ്ങളെല്ലാം അന്യദത്തോടുളള സംവാദങ്ങളാണ്‌. അതുകൊ ദുതന്നെ 

ഭാഷണത്തിലൂടെ കാഴ്ലവെയ്ക്കുന്നത്‌!നിര്‍മ്മിക്കമെടുന്നത്‌ അന്യത്തിന്റെ പ്രതികരണങ്ങളാണ്‌ 

(responses വ്‌ ൦ റ൨൦). അബോധം ഓരോ സവിശേഷാവിഷ്കാരത്തിലദും ഭാഷയിലദൂടെ ഇങ്ങനെ 

ചരിത്രവല്‍ക്കരിക്കകെടുന്നതുകൊ ദുതന്നെ അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരം ഒരു ഭാവിയെ മുന്നില്‍ കാണുന്നു 

(future ൩൦൦൦). അവാ അന്തര്‍വൈഷയികമായ ഭാഷണത്തിന്റെ മുന്നോട്ടുളള നീക്കിയിരിഭിനായി 

വിഷയി ആഗ്രഹിച്ചുകൊ രിക്കുന്നു. വിഷയിയും അന്യവും പരസ്പരം കാണുന്ന വ്യവഹാരമെന്നത്‌ ഘടി 

തവും വിഘടിതവും പൂര്‍വ്വനിശ്ചിതവുമായ ഭാഷയുടെ അധീശത്വത്തെയാണ്‌. ഭാഷയുടെ ഏകകാലിക 

ഘൂട്ടനയാണ്‌ ചരി(ത്രസന്ദര്‍ഭങ്ങളുടേതായ വ്യവഹാരത്തിനദു മേല്‍ അധീശത്വം ഉറഭിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്ന 

ത്‌.” മനുഷ്യവിഷയിയുടെ എല്ലാവിധ നിഗദുഡതകളെയും ഭാഷയാല്‍ നിര്‍വചിക്കാന്‍ (രമിക്കുന്ന 

ഹൈഡഗേറിയന്‍ (൦൩ 11ലഠി൦ഇുഇല)സ്മീപനങ്ങള്‍  ലകാനിയന്‍ അബോധ കല്പനയുടെ ആരംഭ 

മാണ്‌. അവയുടെ ര ം പ്രഭാവമായി സൊസദറിന്‌ ശേഷമുളള ഭാഷാശാസ്ത്ര നിരീക്ഷണങ്ങളും കടന്നു 

വരുന്നു. 

935-ലെ 'മനോവിശ്ശേഷണത്തില്‍ ഭാഷണത്തിന്റെയും ഭാഷയുടെയും ധര്‍മ്മവും വ്യാപ്തിയും 

(റോം പ്രഭാഷണം) എന്ന പ്രബന്ധവും, 1957 ലെ 'അബോധത്തില്‍ അക്ഷരത്തിന്റെ ദാത്യം അവോ 

ഫോയ്ഡ്‌ മുതല്‍ക്കുള്ള യുക്തി ചിന്ത' എന്ന പ്രബന്ധവറുമാണ്‌ ഭാഷയെ കര്‍ത്തൃത്ത്യത്തിന്റെ കേന്ദ്രനിയാ 

മകമായി കരുതുന്ന ലകാനിയന്‍ നിരീക്ഷണങ്ങളുടെ ആരംഭംകുറിച്ചത്‌. അബോധം ഭാഷപോലെ സംഘടി 

തമാണ്‌. അബോധം അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരമാണ്‌ തുടങ്ങിയ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മാനവികതാനന്തര ചിന്താ 

ര്രമത്തെ ശ്രദ്ധേയമാക്കുന്നു. സമീചനപരമായ വ്യതിയാനം ഇതോടുകൂടി സ്ഥാപിതമായി. അങ്ങനെ 

സ്വപ്നവ്യാഖ്യാന പദ്ധതിയുടെ അടിസ്ഥാനമായ 6(ഷായിഡിയന്‍ അബോധം ലകാനിലൂടെ ഭാഷാനിയമ 

ങ്ങളിലൂടെ മാത്രം ആവിഷ്കൃതമാകുന്ന ഒന്നായി സ്വീകരിക്കമെട്ടു. 

സൊസുുറിയന്റെ ഘടനാവാദത്തില്‍ നിന്ന്‌ സൂചക-സദുചിത ബന്ധം എന്ന ചിഹവ്യവസായെ 

അബോധ മദനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ വ്യവഹാര സാധ്യതകളിലേക്ക്‌ മാറ്റിദണിയുകയാണ്‌ ലകാന്‍ ചെയ്യുന്ന 

ത്‌. സുചിതത്തിന്റെ ഉല്ചത്തിയില്‍ സൂചകത്തിന്‌ പ്രാധാന്യം നല്കാനാണ്‌ ലകാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ട/൭ 

എന്നതില്‍ സൂചകം (ട) സൂചിത(ഒുത്തിനുദമല്‍ പ്രാമാണ്യം നേടുന്നു. ഒരു സൂചകം മറ്റൊരു സൂചകത്തെ 

തേടുന്ന ഘടനയും നീ റുപോകുന്നു എന്ന നിരീക്ഷണവും അദ്ദേഹം മുന്നോട്ടുവെല്ചു. മാത്രമല്ല ഇട 

M338 വിഭാജകരേഖ ദമനത്തെ പ്രതിനിധീകരിച്ചു നിലക്കുന്നതാണ്‌ എന്നും സ്ഥാപിച്ചു. സൂച്കത്തെ 

തേടുന്ന മറ്റൊരു സൂചകം മാത്രമാണ്‌ ഇതില്‍ സൂചിതം. ഇങ്ങനെ സദൂചിതത്തില്‍ ചെന്നെത്തുന്ന സൂച 
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കത്തെകുറിച്ചുള്ള ഘടനാവാദചിന്തയെ ലകാനിയനിസം അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. ശബ്ദരുപത്തിലോ ദൃശ്യ 

രൂപത്തിലോ ഉള്ള ഒരു സ്വദൂല സംയുക്തം (14/ബലി വ്വ) എന്ന നിലയില്‍ സൂചകത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തന 

അളിലദൂടെ അബോധത്തിന്റെ ഘടനയെ നിര്‍വചിക്കാന്‍ (്രമിക്കുന്നു. സൂചക ശൃംഖല സൂചിത ശ്ൃംഖലക്കു 

മീതേ നിരന്തരം വഴുതി വീണുകൊ രിക്കുന്നു. 

ഭാഷണ്രര്രിയയിലെ സദുചകത്തിന്റെ വഴുതിവീഴല്‍ മൂലം ഓരോ സംജ്ഞയും ആപേക്ഷികമായി 

മാത്രം മനസ്സിലാക്കദെടാവുന്നതായിത്തീരുന്നു. ലകാന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ഒരു വിഷയി (a@damoai} 

ഒരു സൂചകത്തിലദുടെ ഒരാശയത്തെ മറ്റൊരു വിഷയിയുടെ / കര്‍ത്താവിന്റെ മുന്നില്‍ പ്രതിനിധാനം 

ചെയ്യുന്നില്ല. മറിച്ച്‌ ഒരു വിഷയിയെ ഒരു സൂചകം മറ്റൊരു സൂചകത്തിന്‌ മുമ്പാകെ പ്രതിനിധാനം 

ചെയ്യുകയാണ്‌. ഇത്തരത്തില്‍ ഭാഷയാല്‍ നിര്‍ണീതമായ കര്‍ത്തൃത്വമാണ്‌ ഇച്ഛയെ ബലക്െടുത്തുന്നത്‌. 

മനോവിശ്ശേഷണം ഈ ഇച്ഛാജീവിയെ ക൭ ടുക്കാനുള്ള ശ്രമമാകുന്നു. 

സൂചകം അഭാവത്തെയും അതറുവഴി വൃത്യാസത്തെയും തുടച്ചുമാറ്റുന്നു. സ്ത്രീ-പുരുഷ സമന്വി 

തമായ ഘടനയുടെ പ്രതീകമായി അഭാവത്തെ പൂരിദിക്കുന്ന ഘടകമാണ്‌ ലിംഗം. അതുകൊ റു തന്നെ 

ലകാനിയന്‍ ലിംഗനിര്‍ണ്ണയം സാമദൂഹികമായ (ക്രമത്തെ ഒന്നാകെ നിര്‍വചിക്കാന്‍ പ്രാപ്തമാകുുന്നു. അധി 

കാരത്തിന്റെയും പ്രാമാണികതയുടെയും വിന്യാസത്തില്‍ നിര്‍ണായകമായ ഒരു സൂചകമായി 

അതുുമാറുന്നു. അതേ സമയം അത്‌ അഭാവത്തെ രേഖകെടുത്തറുന്ന സൂചകം കൂടിയാകുന്നു. അര്‍താവ്യ 

വഹാരത്തിന്റെയും ഭാഷയുടെയും പ്രതിനിധിയാവറുന്ന ലിംഗത്തെ/സദുചകത്തെ അവലംബിച്ചുകൊ ” 

കര്‍ത്താവ്‌ വ്യവഹാരത്തിലെ 'ഞാന്‍' എന്ന സ്ഥാനത്തേക്ക്‌ കടക്കാതെയുളള ലിംഗമായി/സുചകമായി നിര 

ന്തരം ചലിച്ചു കൊ രിക്കുന്നു. ഇതിലുടെ ആഗ്രഹവസ്തുവിനെയും കര്‍ത്താവിന്റെ അബോ 

ധത്തെയും അത്‌ ശിിലരൂപകങ്ങളുടെ സമാഹാരമാക്കി മാറ്റുന്നു. 

സൊസൂറിയന്‍ സംജ്ഞകളെ അതേപടി സ്വീകരിക്കുകയളൂ, കര്‍ത്തൃത്ത്വത്തിലെ ആന്തരാര്‍തഠ 

അളെളെ/കെട്ടുകളെ ചൂറത്തെടുക്കുവാന്‍ അതുവരെയു യ എല്ലാ അന്വേഷണങ്അളെയും സമന്യയികിക്കു 

കയാണ്‌ ലകാന്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. ഈഗോ മനുഷ്യന്‌ യുദ്ധാനന്തരം സംഭവിക്കുന്ന അസ്തിത്വവാദ (സാര്‍ത്‌ 

മെര്‍ലോ പോ 1) പ്രതിസന്ധികള്‍ നവമനോവിശ്ശേഷണത്തെ ത്ൃപ്തികെടുത്തദുന്നതായിരുന്നില്ല. 

അതുകൊ റുതന്നെ നിലവിലുള്ള അറിവുകളെ പുനദരിശോധിച്ചു കൊ  ക്രോയിഡിയന്‍ ദാത്യം പൂരി 

ദിക്കാന്‍ ലകാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനാവുന്നു. 

സൊസദൂറിയന്‍ ഭാഷാസംജ്ഞ സൂചകമെന്ന ഒരു ശബ്ദപ്രതീകവും സൂചിതമെന്ന ആശയവും 

ചേര്‍ന്ന ഒരു ദ്വിമാന തലമാണ്‌ പങ്കുവെക്കുന്നത്‌. സൂചക-സൂചിതങ്ങളുടെ പരസ്ചരാശ്രിതത്വമാണ്‌ 

അര്‍തത്തെ ഉല്പാദിഭിക്കുന്നത്‌. ഈ സാംസ്കാരിക വിനിമയച്രര്രിയയെ അതേപടി സ്വീകരിക്കാന്‍ 

ലകാനിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണാന്വേഷണങ്ങള്‍ തയ്യാറാകുന്നില്ല. കര്‍ത്താവിനെക്കൂറിച്ച്‌ നിലവിലുള്ള ഏല്ലാ 

അന്വേഷണങ്ങളും കേന്ന്രീകരിക്കറുന്ന ചദാര്‍ത്ം-ആത്മാവ്‌ എന്ന ദ്യന്ദ്യവാദത്തെ നിരാകരിക്കുന്ന ഘടനാവാ 

ദാനന്തര രീതിശാസ്ത്രമാണ്‌ അത്‌ ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
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പാശ്ചാത്യ അതിഭാതികതയുടെ സൃഷ്ടിയായ പദാര്‍തഠവറും ആത്മാവും എന്ന വിപരീതദ്യന്ദ് 

ത്തിന്‌ സമാന്തരമാണ്‌ സൊസൂറിയന്‍ സൂചക-സൂചിത വൈപരീത്യം എന്നതാണ്‌ ദറിദയുടെ ആരോപണം. 

803 GeOladomdadngs sim (Transcendental signified) onload avoailanjaniles aogmea 3,01 

കവും സൂചിതവും തമ്മിലുളള വൃത്യാസം സ്ഥാപിക്കാനാവൂ. സൂചകം സൂചിതത്തില്‍ അന്തിമവും പരമവു 

മായി ഒടുങ്ങുകയും ദവണം. എന്നാല്‍ അത്തരമൊരവസ്ഥ സാദ്ധ്യമല്ലെന്ന നിരീക്ഷണമാണ്‌ ചാള്‍സ്‌ 

സാന്റേഴ്‌സ്‌ പിയേഴ്‌സ്‌, റൊളാങ്‌ ബാര്‍ത്ത്‌, ഴാക്ക്‌ ദറിദ തുടങ്ങിയവര്‍ മുദടന്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. സൂചക 

ളുടെ അനന്തലീല മാത്രം അവശേഷിക്കുകയും നിരന്തരമായി സൂചിതത്തിലെത്താന്‍ പരിശ്രമിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്ന (മനുഷ്യവിഷയിയുടെ വിഘടിതാവസ്ഥയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന) ഏടനാവാദാനന്തര ചിന്തയായി ഇത്‌ 

അറിയകെടുന്നു. ഈയൊരു പ്രശ്നസങ്കീര്‍ണതയെയാണ്‌ ലകാന്‍ തന്റെ മനോവിശ്ശേഷണ മണ്ഡലത്തി 

ലേക്ക്‌ ക്ഷണിച്ചു വരുത്തുന്നത്‌. സദുചകത്തിന്റെ ഈ അധിനിവേശശക്തിയെ തിരിച്ചറിഞ്ഞുകൊ റു 

മാത്രമേ മനോവിശ്ശേഷകന്‌ തന്റെ ഭാഷാമാധ്യമത്തെ ഉപയോഗക്വടുത്താന്‍ കഴിയുകയുള്ളൂ. 6(രായിഡി 

യന്‍ അബോധ കല്പന ഈ അധിനിവേശിത സൂചകത്തിലേക്കുള്ള രാജപാതയാണെന്ന്‌ ലകാന്‍ സ്ഥാപി 

ക്കുന്നു. സൂചകങ്ങളുടെ അധിനിവേശത്തിലദൂടെ മനുഷ്യവിഷയിയുടെ ഇച്ഛയും മനോവിശ്ശേഷണത്തിലെ 

കര്‍ത്തൃത്വവും വെളികഷെടുന്നു. 

സംവാദത്തിന്റെ ശ്രേണിയില്‍ സൂചകങ്ങളുടെ ആകെത്തുകയായാണ്‌ ലകാനിയന്‍ വിഷയി 

നിര്‍ണ്ണയിക്കഷച്ടുന്നത്‌. അതു തന്നെയാണ്‌ അബോധവും.” സൂചകം ഇച്ഛയുടെയും ഇച്ഛ അന്യത്തോ 

ടുളള അബോധ താദാആ്ൃത്തിന്റെയും ഷ്ലമാകുന്നു. വ്യക്തിയെ അന്യത്തില്‍ ക൭ ടുക്കുന്നതിനുള്ള 

മാധ്യമമായി അല്ലെങ്കില്‍ ഇടനില സാധ്യമല്ലാത്ത സാന്നിദ്ധ്യമായി ഭാഷാസൂചകം മാറുന്നു. കണ്ണാടിഷട്ടത്തി 

ലൂടെ തിരിച്ചറിയുന്നതും തനിക്ക്‌ ചൂര്‍ത്തിയാക്കേ തുമായ കര്‍ത്തൃത്വം ഒരു ചിഹവ്യമൂഹത്തിലകടെട്ട 

സൂചകം മാത്രമാകുന്നു. മറ്റൊരര്‍താത്തില്‍ കേവലമായ എല്ലാ നിലനില്പുകളെയറും അപ്രസക്തമാക്കുന്ന 

സൂചക്രമത്തില്‍ കര്‍ത്താവ്‌ ബന്ധിതനാകുന്നു. cmdasaemienileazos (Metonymic) ഈ 

കര്‍ത്താവ്‌ തന്റെ ഇച്ഛയെയും പ്രതിഷ്ഷിഭിക്കാന്‍ (ശമിക്കുന്നു. 

ആഗ്രഹവും ഭാഷയും ചേരുന്ന ഈ തലത്തില്‍ തന്നെയാണ്‌ ലിംഗം എന്ന ലകാന്റെ അധിനിവേ 

ശിത സൂചിതവും (പ്രസക്തമാവുന്നത്‌. സദുചകവും വഴുതിമാറുന്ന സൂചിതവറും തമ്മിലുള്ള വിടവിന്റെ പ്രതീ 

കമാണ്‌ ഭാഷണത്തിലെ ലിംഗം. വാക്കിനെയും ആഗ്രഹത്തെയും ബന്ധിഭിക്കടുന്ന ഘടകം എന്ന അര്‍തഠ 

ത്തില്‍ ലിംഗം പ്രധാനമാകുന്നു. ഇത്തരത്തില്‍ പ്രതീകമാകടുന്ന ആഗ്രഹ പരമ്പര എദോഴും ഭാഷയാല്‍, 

ഭാഷയുടെ നിയമങ്ങളാല്‍ തടയമകെടുന്നു '. ഭാഷ സുതാര്യമാണെന്നും എഴുത്തിലൂടെ ലോകത്തെയും 

സുതാര്യമായി കാണാമെന്നുമുളള ആശയത്തെ ലകാനിയന്‍ വീക്ഷണം നിരാകരിക്കുന്നു. സൂചക 

വ്യവസ്വ/ഭാഷാവ്യവസായാണ്‌ വിഷയിയിലെ ഭാഷണത്തേയും ഭാഷയേയും ബന്ധിഭിക്കുന്നത്‌. അബോധം 

ഭാഷയ്ക്കു മേലും ഭാഷ അബോധത്തിന്‌ മേലും ആധിപത്യം നേടുന്നു എന്ന ലകാനിയന്‍ നിരീക്ഷണം 

വിശകലനം ചെയ്താല്‍ ഇത്‌ വ്യക്തമാകും. 

അബോധം ഭാഷപോലെ സുഘടിതമാണ്‌” എന്ന ലകാനിയന്‍ നിരീക്ഷണം അബോധത്തിനോ 

ഭാഘയ്ക്കോ മേല്‍കൈ നല്കുന്നില്ല. ഭാഘ എങ്ങനെയാണോ ഘടനാത്മക നിലകൊള്ളുന്നത്‌ അതേ 
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പോലെ തന്നെ അബോധത്തേയും ഘടനാത്മകമായി മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയും. അവയ്ക്ക്‌ ചരസ്പരാ 

കര്‍ഷണത്തിന്റേതായ സ്വത്്്രത മാത്രേ ഉള്ളൂ. അബോധം ഭാഷയ്ക്കുമേലും ഭാഷ അബോധത്തിനു 

മേലും ഘടനാവതകൃതത്വം നിലനിര്‍ത്തുന്നു. അതുകൊ “ ഭാഷപോലെ എന്നതിന്‌ ഭാഷയാല്‍ എന്നും 

അബോധത്താല്‍ എന്നുമേ അര്‍ത്മുള്ളൂ. മനുഷ്യവിഷയിയില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്ന അബോധത്തിന്റെ ഘടനാ 

ത്മക ഘടകങ്ങള്‍ ഭാഷയറുടേതാണ്‌ എന്നതാണ്‌ ഈ പ്രഖ്യാപനത്തിന്റെ ഒരു വശം.അതിനാലാണ്‌ 'സൂചകം' 

എന്ന സങ്കല്ചനത്തിലദുടെ ലകാന്‍ തന്റെ വിശകലനങ്ങള്‍ വിചുലകെടുത്തുന്നത്‌. അബോധത്തിന്റെ ഭാഷാച 

രമായ ഘടനകൊ ദു തന്നെ അബോധം പ്രവര്‍ത്തനനിരതമാകുന്നത്‌ ഭാഷയുടെ നിയമങ്ങളെ അനുസരി 

ഖൂലുകൊ ണ്‌ എന്നതാണ്‌ ഇതിന്റെ മറ്റൊരു വശം. ഭാഷയുടെ നിയമങ്അളെന്നത്‌ യാക്കോബ്സന്‍ മുന്നോ 

ട്ടുവെയ്കുറുന്ന സാദൃശ്യപരവും വിന്യസനപരവുമായ ബന്ധമാണ്‌. സാദൃശ്യപരമായ ഭാഷാഘടനയിലദുടെ 

ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ സാന്ദ്രീകരണ പ്രര്രിയയേയും വിന്യസനചരമായ ഭാഷാഘടനയിലദുടെ അബോധത്തിന്റെ 

ആദേശ്യ്രര്രിയയേയും ലകാന്‍ ഭാഷാഘടനയിലേക്ക്‌ സമന്യയികിക്കുന്നു.”” 

മനോവിശകലനത്തിന്‌ ലഭിക്കുന്ന ഒരേയൊരു മാധ്യമമാണ്‌ ഭാഷ. ഭാഷയിലൂടെ മാത്രം വെളിദെ 

ടുന്ന അബോധത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണതകള്‍ /കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ വിള്ളലുകള്‍ എങ്ങനെ ഇച്ഛയാല്‍ ഘ്ഏട്ടിതമാ 

കുന്നു എന്നാണ്‌ വിദ്ശേഷകന്‍ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. അന്യത്തോടുളള ഇച്ഛയില്‍ കേന്ദ്രീകരിക്കുന്ന 

അബോധം അന്യത്തെ ഭാഷയിലൂടെ അറിയുകയും ഭാഷയുടെ നിയമങ്ങളിലൂടെ നിഷേധിക്കുകയും 

സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഭാഷ ചൂര്‍വ്വനിശ്ചിതമായ നിയമങ്ങളെ ധിക്കരിക്കുന്നതു പോലെയാണ്‌ 

അബോധം പ്രബലമാകുന്നത്‌. ഭാഷ ആര്‍ജിക്കുന്ന ഒരു മനദുഷ്യവിഷയി പൂര്‍വ്വനിശ്ചിതമായ ഒരു പ്രതീക 

ശ്രമത്തില്‍ തന്നെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രതീകാത്മക (്രമത്തില്‍ അബോധത്തിന്റെ 

Da HOS വിഷയി ദമനം ലെയ്യുന്നിടത്താണ്‌ സൂചിക-സൂചിതങ്ങളുടെ ഇടയിലുളള വിഭജനങ്ങളുടെ രേഖ 

നിര്‍ണ്ണീതമാകുന്നത്‌. സൂചകത്തിന്റെ ആധികാരികദശേഷി നിയമത്തിന്റെ ആധികാരികതയിലദുടെയും 

രരണീവതക്കരണങ്ങളിലൂടെയും പ്രതിനിധാനം ചെയ്യചെടുന്നു. ഇതിലൂടെ അബോധത്തിന്‌ ഭാഷ 

'പോലെ' സുഘടിതമാകാന്‍ സാധ്യമല്ല എന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. അബോധവും ഭാഷയും പരസ്പരം നേടുന്ന 

സുഘടിതത്വം മനുഷ്യവിഷയിയെ എല്ലാവിധ പദൂര്‍വ്വനിശ്ചിതത്വങ്ങളില്‍ നിന്നും തെന്നിമാറ്റുന്നതിനുളള 

ശക്തിയായി മാറുന്നു. 

അബോധം-ഭാഷ എന്ന ഏകത്വത്തിലൂടെ വിഷയിയില്‍ സമാഹൃതമാകുന്ന പിലക്കാല സാമൂഹ്യ 

ചോദനകളെ ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള ദ്ൃയന്ദാത്മകതയില്‍ ഒതുക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ ലകാന്‍ സ്ഥാപിക്കുന്നു. 

പ്രചഞ്ചബോധത്തിന്റെ ലയത്തില്‍ ഇല്ലാതായിശധോകുുന്ന കാവ്യാത്മക-തത്ത്വചിന്താപരകര്‍ത്തൃത്വം എല്ലാ 

വിധ പ്രത്യയശാസ്ത്രനിര്‍ണ്ണീതത്വങ്ങളേയും കടന്ന്‌ നേടുന്ന ഈര്‍ജ്ജം യാഥാര്‍ത്്യ(1ല)ഷട്ടത്തില്‍ വില 

യിതമാകുന്നു. ഭാഷയേയും നിഷേധിക്കുന്ന യാാര്‍തമ്യപ്രഖ്യാപനം മനുഷ്യഭാഷണത്തിന്‌ പിന്നിലോ അടി 

യിലോ യാതൊരദുവിധ ഏര്‍ജ്ജകേന്ദ്രവും കല്പിക്കാനാവാത്ത നിരീക്ഷണമാകുന്നു. അത്‌ 

അതില്‍ത്തന്നെ വിമര്‍ശനാത്മകമാണ്‌. 

വൃത്യസ്തമായ വഴികളിലൂടെ-സമാനതകളിലദുടെയും-ആധുനിക/ആധുനികാനന്തര മനുഷ്യനെ 

രൂപക്വടുത്തിയെടുത്ത 6(ഷായിഡിന്റെയും യുങ്ങിന്റെയും ലകാന്റെയും മനോവിജ്ഞാനീയ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ 
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CAIHOODAGIA aAG(MOOIGS NeMAlMacw MI9Mo നേടുകയായിരുന്നു. അവ കേരളീയചിന്താരം 

ഗത്ത്‌ ഉ ക്കിയെടുത്ത ചലനങ്ങളെ മലയാളസാഹിത്യവിമര്‍ശചഠാഠങ്ങളിലൂടെ വിശകലനം ലെയ്യാനാണ്‌ ഈ 

പ്രബന്ധത്തിന്റെ ര റു മൂതല്‍ അഞ്ചുവരെയുള്ള അദ്ധ്യായങ്ങളില്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
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രോഗങ്അളെക്കുറിച്ച്‌ വിശദമായി മനസ്സിലാക്കാന്‍ സാധിച്ചു. ഇതേ കാലത്തുതന്നെ (1875-82) 

കൃത്രിമോല്ചാരിത നിദ്രയിലൂടെ (110000115൬) പരീക്ഷണങ്ങള്‍ നടത്തി മനോരോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

വിരേചന ചികിത്സ (6൭൫൮൬൦) നിര്‍ദ്ദേശിച്ച ജോസഫ്‌ (്രൂവറുമായറുളള സൌഹൃദം ആരംഭിച്ചു. 

അധികം വൈകാതെ സിരാരോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശാരീരിക ചികിത്സ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന രീതി, ഹിച്നോ 
ട്ടിക്‌ ചികിത്സ എന്നിവ ഫ്രോയിഡിനെ നിരാശദെടുത്തി. 

(ബൂവറുടെ നിലപാടുകളുമായി അകന്ന ക്രോയിഡ്‌ പുതിയ സൈദ്ധാന്തിക നിഗമനങ്ങളിലേക്ക്‌ 

തിരിഞ്ഞു. സ്രതന്ത്രസംയോജനം (17൦ ൧൭൭0൮00൩), ലൈംഗികോര്‍ജ്ജസിദ്ധാന്തം 

(Libido Theory), cams (Repression) agai Mamardleizas soovlmgas Geeaniowa 
നസ്സില്‍ നിന്ന്‌ മദനാരോഗകാരണങ്ങളെ മനസ്സിലാക്കി ചികിത്സ നിര്‍ദ്ദേശിക്കാമെന്നുളള ആശയ 

ത്തിന്റെ ആരംഭമായിരുന്നു ഇത്‌. സ്വപ്നങ്ങള്‍, (ഭമാത്മകാനുഭവങ്ങള്‍, കല, മനോവൈകല്യങ്ങള്‍ 

എന്നീ വ്യക്ത്യനുഭവങ്അളെ വ്യാഖ്യാനിച്ചുകൊ “ മനസ്സിന്റെ സ്ഥലാലേഖം (101010) ആവിഷ്ക 

രിക്കുകയും അതിലൂടെ മാനസികാച്്രനേം (Psychoanalysis) aga നവീനചിന്താപദ്ധ 
തിക്ക്‌ തുടക്കമിടുകയും ചെയ്തു. മനോരോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ലൈംഗികകാരണങ്ങളു , ഹിസ്സീരിയ 
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സ്ര്രീകളെ മാത്രമല്ല പുരുഷന്മാരേയും ബാധിക്കും തുടങ്ങിയ 6രോയിഡിയന്‍ പ്രഖ്യാപനങ്ങള്‍ 
അക്കാലത്തെ ലോകചിന്തക്ക്‌' അംഗീകരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നതായിരുന്നില്ല. എന്നാല്‍ തന്റെ വാദ 
അളെ ഒരു പ്രാകൃതിക ശാസ്ത്്മാക്കി മാറ്റാനായി കുടുതല്‍ കുടുതല്‍ തെളിവുകള്‍ നിരത്തി 
ക്കൊ  ദ്ര്മോയിഡ്‌ Mad adlasenand Mgsdan3. coomcmlmacmoaileanoMimanlansas 
പദ്ധത (1894) എന്ന ഗ്൩൭൦ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാക്കുന്നു .. 1896-03 Mad silalowoaavoll 

കള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം മാനസികാചഗ്രജനമെന്ന പേരുനല്‍കി. 70001720 /7ല4൧ ൧/൧ ശ്‌ 

Literature. New Delhi: Shrijee's Book International, 2003, pp.5-19 

ശൈശവ ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ഈഡിള്‍സ്‌ കോം്ഛകസ്‌ എന്ന തത്ത്യ। 

ത്തിന്റെ ആരംഭമായി (1897). അബോധം, ശൈശവ ലൈംഗികത, ഈഡിഷസ്‌ സങ്കലനം, ആണ്ണാദത 

ത്ത്ത്തിന്റെ അധീശത്വം എന്നിവയെ ദമനാത്മകമായി നിര്‍വ്വഹിച്ചുകൊ “രചിച്ച മുപ്നങ്ങളുകെ 
അച്ഗ്രജനം (1900) മനോരോഗങ്ങള്‍, സ്വപ്നം, കല തുടങ്ങിയ മാനസികാനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌' അര്‍തഠം 
ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. മാനസികാചഗ്രന പദ്ധതിക്ക്‌ കൃത്യമായ ചട്ടക്കൂടു ക്കാന്‍ അന്താരാ 

a(sacmoaile@.aem corse (International Psychoanalytic Association) qaoail 
ദു. ഇതിലദൂടെ യദുറോദിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം അവതരിദിച്ച സൈദ്ധാന്തിക പ്രഭാഷ 
ണങ്ങളും പ്രബന്ധങ്ങളും അക്കാലത്ത്‌ നിരവധി വിമര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമായി. യുങ്ങുമായുള്ള 
സൌഹൃദം (1911-1916) ഈ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേഗം കൂട്ടിയിട്ടു . മനോവിശ്ശേഷണപഠനങ്ങളെ 

ഇതര വിജ്ഞാനശാഖകളുമായി ബന്ധിഭിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം (രമിച്ചു. നരവംശശാസ്ത്രവദുമായി 

തന്റെ പദ്ധതികളെ ബന്ധിഭിച്ചതിന്റെ ഭാഗമായി 1912-ല്‍ ധിമകഷ്്യുകള്റം കുറുറമചിഹങ്ങള്ും (70767) 

4 727000) എന്ന കൃതി രചിച്ചു. ഒരു സൈദ്ധാന്തിക പ്രാരംഭകന്‍ എന്ന നിലക്ക്‌ തന്റെ തത്തി 

ന്തകളെ അദ്ദേഹം നിരന്തരം പരിഷ്കരിക്കുന്നു ”. ഇക്കഥ ൭ ജറ്റ്‌ (Ego ൦/൨ എന്ന പഠനത്തി 

ലൂടെ |923-ല്‍ നാര്‍സിസം ലിബിഡോ എന്നിവയിലൂടെ ഇദ്‌, ഈഗോ, സൂര്‍ ഈഗോ സങ്കല്ച 
ങ്ങളെ പുനരവതരികിച്ചു. 

യുദ്ധാനന്തര പഠനങ്ങള്‍ കൂടുതലായും സാമദൂഹികമായ തലത്തിദേക്ക്‌ ക്രോയിഡിയന്‍ ചിന്ത 
കളെ വികസിഭിക്കുന്നു . നാര്‍സിസം, യുദ്ധം എന്നിവ സംബന്ധിച്ച പഠനം, മരണാഭിരതി 

(Death 1൩5൧൩൦), ആനന്ദതത്ത്വത്തിനഷുറം (47൭07൧ Pleausre Principle) gai 
വയിലദുടെ സാമൂഹ്ൃമനശ്ശാസ്ത്രത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കി ഇഗോയെ വിലയിരുത്തുന്നതും (1927) 

axaoanom: The Future of an illusion (1927) Civilization and Its 

Discontent (1930) oysadm കൃതികള്‍ രചിച്ച ദ്രമോയിഡിന്‌ 1930-08 ഗോയ്6ര പുര 
സ്കാരം ലഭിക്കുകയു യി. ഇക്കാലത്തോടുകറുടി ്ര്യിഡിയന്‍ തത്ത്വങ്ങള്‍ ഹിറ്റ്ലറുടെ 
രാഷ്(്രീയസമീപനങ്ങളോട്‌ നിരന്തരം കലഹിച്ചുതുടങ്ങുന്നു '. 1933-ല്‍ ഹിറ്റ്ലര്‍ ജര്‍മ്മനിയുടെ 
അധിചതിയായദധോള്‍ ബര്‍ലിനില്‍ ദര്ക്ായിഡിന്റെ പുസ്തകങ്ങള്‍ കത്തിച്ച്‌ നശിഭിക്കുകയു 2 

യി. 1ഠടടെ & 1/10൩0ല5൬ ആണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അവസാന കൃതി. ഹിറ്റ്ലര്‍ ഓസ്ട്രിയ 
പിടിച്ചടക്കിയതോടുകൂടി (1938-ല്‍) ല നിലേക്ക്‌ താമസം മാറ്റിയ ദ്ര്ോയിഡ്‌ അവിടെവെച്ച്‌ 1939 
ല്‍ അന്തരിച്ചു. 

13. To the oldest of these psychical provinces or agencies we give the name of 

Id. It contains everything that is inherited, that is present at birth, that is laid 

down in the constitution - above all, therefore, the instincts, which originates 

from the somatic organisation and which find a first psychical expression 
here (in the Id) in forms unknown to us. Sigmund Freud, Historical and 

Expository Works On Psychoanalysis. New Dehli: Shrijee's Book 
International, 2003, p.433. 
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14. Under the influence of the real external world around us, one potion of the Id 

has undergone a special development. From what was originally a cortical 
layer, equipped with the organs for receiving stimuli and with arrangements 

for acting as a protective shield against stimuli, a special organisation has 

arisen which henceforward acts as an intermediary between the Id and the 
external world. To this region of our mind we have given the name of ego. 

Ibid. 433 

15. 'എവിടെ ഇദ്ദ്‌ ഉട 0 അവിടെ ഈഗോ ഉ 90130 (Where Id was, there shall ego be) 
എന്ന ദ6ര്ായിഡിന്റെ പ്രഖ്യാപനം പ്രബുദ്ധതാപരമായ ആധുനികമനുഷ്യനെ കേന്ദ്രീകരിച്ചുള്ള 

moon Terry Eagleton, Literary Theory An Introduction. New Delhi: 

Doaba Publication, 1996, p. 160. 

16. The long period of childhood during which the growing human being lines in 

dependence on his parents, leaves behind it as a precipitate the formation in 

his ego of a special agency in which this parental influence is prolonged. It 

has received the name of super ego. In so far as this super ego is 
differentiated from the ego or is opposed to it, it constitutes a third power 

which the ego must take into account. I[bid.p.434 

17. അബോധത്തിന്റെ മനശ്ലാസ്ത്രകാരനായാണ്‌ ദ്ര്മായിഡ്‌ അറിയകെടുന്നത്‌. അബോധഠമനസ്സി 

നെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മനോവ്യാപാരങ്ങളെ കൂടുതല്‍ വ്യക്തമായി അറിയാനുളള ശ്രമ 

അളായി മാറി. മനുഷ്യമനസ്സിന്‌ ഇരുളടഞ്ഞ അബോധതലമുഒ ന്നുളള ചിന്ത ദ്രായിഡിന്‌ മുമ്പു 
തന്നെ നിലവിലു യിരുന്നു. 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ ഭിന്നതലങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും പുരാതനമായ മാണ്ഡൂ 
ക്യോപനിഷത്തിനോളം ചഴക്കമു “. ജാഗ്രത, സ്വപ്നം, സുഷുപ്തി എന്നിവയെ വിവരിച്ചതിന്‌ 

ശേഷം അനിര്‍വ്വചനീയമായ നാലാമതൊരു തലം കൂടി മനസ്സിനു ” എന്ന പരസ്ത്യവീക്ഷണം 
ത്രൂരീയം എന്ന സങ്കല്പം) അബോധത്തിലേക്ക്‌ വെളിച്ചം വീശുന്നതാണ്‌. പ്ലാദ്റോണിയന്‍ ആശയ 
വാദവും, അബോധമനസ്സിന്റെ അതീന്ദ്രിയമായ തലത്തെയാണ്‌ വ്യക്തമാക്കാന്‍ (്രമിച്ചത്‌. എം. ലീ 
ലാവതി, ആദിച്രശ്ുച്അശി മഗഹിത്ു(ത്തിത്‌ ഒരു ച്ഥനം. കോട്ടയം: എന്‍.ബി.എസ്‌, 1993, പുറം, 6. 

ഈ സങ്കീര്‍ണതകളെയെല്ലാം നിരീക്ഷണ പരീക്ഷണങ്ങളിലൂടെ സൈദ്ധാന്തികമായി ഏകോചി 

ദിച്ചൂു എന്നതാണ്‌ 6ക്രോയിഡിയന്‍ അബോധത്തിനുള്ള ചരിത്രചരമായ (പ്രാധാന്യം. 

18. On the ground of a far-reaching consideration of the process which go to 

make up life and which lead to death, it becomes probable that we should 

recognise the existence of two classes of instincts, corresponding to the 
contrary processes of construction and dissolution in the organism. The 

death instincts would manifest themselves as destructive or aggressive 

impulses and instincts would be those which are better known to us in 
analysis - the libidinal, sexual or life instincts which are best comprised 
under the name of Eros.Sigmund Freud, Historical And Expository Works on 

Psychoanalysis. New Delhi: Shrijee's Book International, 2003, p. 179. 

19. Ibid, p.163. 
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20. Terry Eagleton, p.152. 

21, In the very earliest years of childhood (approximately between the ages of 

two and five) a convergence of the sexual impulses occurs of which, is the 
case of boys, the object is the mother. This choice of an object, in 

conjunction with a corresponding attitude of rivalry and hostility towards the 
father, provides the content of what is known as the Oedipus complex, 

Sigmund Freud, Historical and Expository works on Psychoanalysis. New 
Delhi, Shrijee's Book International, 2003, p.163. 

22, പിതൃകേന്ദ്രിതഘടനയില്‍ സാങ്കല്പികരൂപശില്പം (102090 ൧൧൯൩) മാത്രമായി സ്ത്രീ 
കര്‍ത്തൃത്വം നിര്‍ണയിക്കദെടുന്നതുകൊ ണ്‌ പുരുഷന്‍ ബഹുമാന്യനും സ്ത്രീ ര do MAA 
മാകുന്നത്‌ എന്നുള്ള നിരീക്ഷണം ്രോയിഡിസത്തിനെതിരെയുളള സ്ത്രീവാദചിന്തകളില്‍ 

(Feminist Theories) പ്രബലമാണ്‌. 

23, This is quite strictly true of the symptoms of hysteria, while in the symptoms 

of obsessional neurosis there is often a stronger emphasis upon the side of 

the repressing function owing to the erection of reaction formations, which 
are assurances against sexual satisfaction. Sigmund Freud, Historical And 

Expository Works 07 Psychoanalysis. New Delhi: Shrijee's Book 
International, 2003, p. 165. 

24. ടി. (ശ്രീവത്സന്‍, DAUMADIAMEP a6 0.820 50: ഡി.സി.ബുക്‌സ്‌, 2001, ചറം, 25. 

25. ഹിപ്നോട്ടിക്‌ രീതി ഉപേക്ഷിച്ച്‌ മനോരോഗിയുടെ വാക്കുകളെ സ്വതന്ത്രമായി ചുറത്തുവരാനനു 

വദിച്ച്‌ അവയെ വിശകലനം ചെയ്തുക എന്ന രീതി ക്രോയിഡ്‌ വിചുലഷെടുത്തിയിട്ടു '. 

26. Sigmund Freud, Art and Literature, pp.156-157. 

27. എന്‍.എം. മുഹമ്മദലി, e(aomianlangd ജീവിതകഥ. കോട്ടയം: കഠന്റ്‌ ബദുകസ്‌, 2001, ചുറം, 151. 

൭൫, അതേ പുസ്തകം, പുറം, 51. 

29. മാനസികാചഗ്രനേവേളയില്‍ e(aoOjladlay aseMocoodlM3os allomayjaolawAD{Zo AIDA 

രന്റെ, കലാസൃഷ്ടിയിലെ മാനസിക പശ്ചാത്തലങ്ങള്‍ക്കും തമ്മില്‍ ബന്ധമുഖ ന്ന്‌ ബോധ്യദടു 
കയായിരുന്നു. വൃത്യസ്ത മായ മനോനിലകളെ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന ദ്ഹ്രോയിഡ്‌ സാഹിത്യ 
ത്തെ വളരെ ഗാരവചദൂര്‍വ്വം സമീപിച്ചു. മുച/ഗങ്ങളുകെ അച്ഗ്രഥനം (1900), എക്കാലത്തേയും 

സാഹിത്യമൂല്യമുള്ള രചനയാണ്‌. മമ്ഥാത്മക ചമ്മിതറമ്യും ദിമ്ഥമുച്നാമ്ലം (67൦൧൩൦ 

Writers and Day Dreaming, 1908) eaatmziwojzas alentilwogo aardiadaer 

ayoaoelmgo (Shakspheres King Lear and The Merchant of Venice, 1913) 

eiaamodeavs awonilaaiinzs coegananlags auseyaouaze Leanardo da Vinci & A 

Memory of His Childhood (1910), The Moses of Michelangelo (1914) 

54



adoag (nowlawlae aicaerazo Malnangzo Delusion & Dreams in Jensen's 

Gradive xeaviamgo 0021030 (Dedyms & Hamlet) o3sehlm asoledleizas aon 
സികാചഗ്രനവിമര്‍ശത്തിന്റെ തരുന്രങ്ങളും (പ്രാധാന്യവും ്രോയിഡ്‌ ലോകത്തിന്‌ വ്യക്തമാക്കി 
ക്കൊടുത്തു. ഇതോടുകൂടി മാനസികാച്ഗ്രാനവിമര്‍ശം എന്ന പൂതിയ സാഹിത്യചഠന രീതി രമൂച 
കരെട്ടു. 

30. ടി.വി. മയു, mamodea aay’ moagaryailadcoo. കോട്ടയം: ഡി.സി.ബുക്‌സ്‌, 1999, ചുറം, 91. 

31, 008 ngavmooar wgas (Carl Gustav Jung — 1785-1961) 

milomdriodlad Mgd0 പ്രവിശ്യയില്‍കെട്ട കെസ്വില്‍ പട്ടണത്തില്‍ (18 11 2൧൭ ച്രൊട്ടസ്റന്റ്‌' 

(Blavayad aveooaloy (Protestant clergy) കുടുംബാംഗമായാണ്‌ യൂങ്ങ്‌ ജനിച്ചത്‌. 895 

-ല്‍ ബാസല്‍ യദുണിവേഴ്‌സിറ്റിയില്‍ വൈദ്യശാസ്ത്ര വിദ്യാലയത്തില്‍ പ്രവേശനം ലഭിച്ചു. 
തൂടര്‍ന്ന്‌ 1900-ല്‍ മനശ്ലാസ്ത്രഭിഷഥ്വരനായി സൈനിക ദേഖലയിലദുടെ ഓദ്യോഗികജീവിതമാരം 

രിച്ചു. ഇദതോടുകടുടിയാണ്‌ മനോരോഗ ചികിത്സാരംഗത്തദുളള യുങ്ങിന്റെ അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

സൂക്ഷ്മത കൈവന്നത്‌. സൂറിച്ചിലെ ബര്‍ഗോല്‍സി മനോരോഗ ചികിത്സാകേന്ദ്ര(130ഠ1മി 

psychiatric hospital) ത്തില്‍ വെല്ല്‌ അദ്ദേഹം (1909 വരെ തുടരുന്നു ) സംയോജിത ചികി 

ത്സാരീതിക്ക്‌ (൨൧0 മടടഠവില൦൩ (65) തുടക്കമിട്ടു. മനോരോഗിയുടെ പെട്ടന്നുള്ള പ്രതികര 

ണങ്ങളിലൂടെ വ്യക്തമാകുന്ന വാക്കുകളിലുള്ള വിള്ളലുകളെ (5110 0൦1൮൭) സംയോഭികിച്ച്‌ 

മാനസികപ്രശ്നങ്ങളെ വിലയിരുത്തുന്ന രീതിയാണിത്‌. 1906-ല്‍ പ്രസീദ്ധികരിച്ച Studies in 

010 ൧൭൭0൨൮൧00൩ എന്ന പ്രബന്ധം യൂങ്ങ്‌ ദ്രോയിഡിന്‌ അയച്ചുകൊടുത്തു. രോഗിയുടെ 

പ്രതികരണങ്ങളിലെ അര്‍തമേന്വേഷിക്കുന്നതിലൂടെ സാമൂഹ്യപ്രതീകാത്മക (social 

102൮൩) സംഘര്‍ഷങ്ങളാണ്‌ ന്യൂറോസിസിന്‌ കാരണം എന്നതിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ഈന്നിയത്‌. 

ദ്്രായിഡുമായുള്ള കൂടിക്കാഴ്ച യുങ്ങിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക ജീവിതത്തിലെ നിര്‍ണ്ണായകമായ 
ഏഏട്ടമായാണ്‌ കരുതുന്നത്‌. ദ്രഷയിഡിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണത്തിലെ അടിസ്ധാനതത്ത്വങ്ങള്‍ 
എങ്ങനെ മനോരോഗ ചികിത്സാരംഗത്ത്‌ പ്രയോജനകെടുത്താമെന്ന ചിന്തയാണ്‌ ഈ അടു 
ത്തിന്റെ ആരംഭം. ॥906-മുതല്‍ ദ്രരഷോയിഡിന്റെ ശിഷ്യസ്ഥാനത്തുനിന്നുകൊ “ അന്താരാഷ്ട്ര 

മനോവിശ്ശേഷണസംഘടന (1൨ ണ്ണല്ലറ്നല 1ടയധഠലല്യയം ൧ട൭0൮ല0൦൩., 1907-1908) 
യുടെ സെമിനാറുകളില്‍ സജീവസാന്നിദ്ധ്യമായി യുങ്ങ്‌ മാറി. യുങ്ങും (ബൂവറും ചേര്‍ന്ന്‌ മനോ 

വിദ്ശേഷണ ആശയങ്ങള്‍ക്കുവേ നടത്തിയ നിരന്തര പരിശ്രമങ്ങള്‍ 6(രഷായിഡ്‌ അനുസ്മരിക്കു 
m3 ” ജി. ജയന്‍(വിവു),മെമ്മാഗത്തനഥമിമ്മിമ്ിമന്റ്‌ ചര്്രം ന്യൂഡല്‍ഹി. ഇന്ത്യന്‍ എത്തീയ്സ്സ്‌ 
പബ്ലിഷേഴ്‌സ്‌, 1990, പുറം, 38). എന്നാല്‍ ഏറെ താമസിയാതെ തന്നെ ദ്ര്രോയിഡിന്റെ ലൈംഗി 

കോര്‍ജ്ജസിദ്ധാന്തം, മതസമീപനം എന്നിവയുമായി ബന്ധദെട്ട്‌ അഭിപ്രായവ്യത്യാസങ്ങള്‍ രൂചദെ 
ട്ടു. ലൈംഗികവാസനകള്‍ മനോരോഗത്തിന്‌ കാരണമാകുമെന്ന ദ്ര്ോയിഡിന്റെ നിരീക്ഷണ 

അളെ നിരാകരിച്ചുകൊ “ സ്കിസോ്രിനിയയെ (1൬൦0൭ 112൦00) കുറിച്ചുള്ള ചഠന 

ത്തില്‍ തന്റെ സംയോജിതാചഗ്രനരീതിയില്‍ അദ്ദേഹം (ശദ്ധ കേന്ദ്രീകരിച്ചു. സാള്‍സ്ബര്‍ഗ്‌ 
സമ്മേളന (1908) ത്തോടുകൂടി ഈ വിയോജിക്‌ വര്‍ദ്ധിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ॥910-ല്‍ അന്താരാഷ്ര്‍്ര മനോ 
വിദശ്ശേഷണ സംഘടനയുടെ ചെയര്‍മാന്‍ സ്ഥാനമൊഴിഞ്ഞുകൊ “ യുങ്ങ്‌ ആ സൈദ്ധാന്തിക 
കൂട്ടായ്മ അവസാനിദിച്ലു. 1911, 12 വര്‍ഷങ്ങളില്‍ ര ദു ഭാഗങ്ങളായി പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 

8)77270/൭ 0 77൧07772൧0 എന്ന പ്രബന്ധം യുങ്ങിന്റെ രീതിവ്ൃതിയാനങ്ങളെ സൂചി 
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ദിക്കുന്നു. മദനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ നാലാം അന്താരാഷ്(്ര സമ്മേളനത്തില്‍ (1913) വെച്ച്‌ യുങ്ങ്‌ 
തന്റെ രീതീശാസ്ത്രത്തെ അചഗ്രനോത്മക മനോവിശ്ശേഷണമെന്ന്‌ വിശേഷിരിച്ചു. അതോടെ 
ലക്ചര്‍ഷിഷ്‌ പദവിയും അസോസിയേഷന്റെ ഓദ്യോഗിക പദവികളും പൂര്‍ണമായി ഉപേക്ഷിച്ചു. 
സ്വിസ്‌ ദേശീയതയുടെ യുദ്ധകാല (ഒന്നാം ലോകയുദ്ധം) നിസംഗതാമനോഭാവത്തോട്‌ ചേര്‍ന്നു 
നിന്നുകൊ “ സൈനിക ഡോക്ടറായി സേവനം ചെയ്തുവാന്‍ ഇക്കാലത്ത്‌ യുങ്ങിന്‌ സാധിച്ചു. 
യുദ്ധാനന്തരം 1916-ല്‍ പ്രസീദ്ധീകരിച്ച പ്രബന്ധങ്ങളുടെ സമാഹാരത്തിലാണ്‌ വ്യക്ത്യബോധം, 

സാമൂഹ്യാബോധം, അനിമ-അനിമസ്‌, ചെഴ്‌സോണയും ഛായയും (16500൧ & Shadow), 

വ്യക്തിസ്മാപനം (1൩01൦൨800൩) തുടങ്ങിയ സങ്കേതങ്ങളെ അവതരിരിക്കടുന്നത്‌. ജന്മവാസ 

Mw%o Geeoniowao (Instinct and the Unconscious - 1919) എന്ന പ്രബന്ധത്തി 
ലൂടെ ആദിപ്രരൂപങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ആഴത്തിലുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ആവിഷക്കരിച്ചു. ഈ കാലമാകു 
മ്പോടേക്കറും തന്റേതായ നിരീക്ഷണങ്ങളിലൂടെ ഒരു പുതിയ മനശ്ലാസ്ര്രശാഖ തന്നെ രദുപദ്പടു 
ത്തുവാൻ യുങ്ങിനു സാധിച്ചു. മനസ്സിന്റെ ദമിതാവസഃയെ എല്ലായ്കോഴും വിശദീകരിക്കാന്‍ 

കഴിയില്ല. അബോധത്തിലെ ആദിപ്രതീകങ്ങള്‍ക്ക്‌' ലക്ഷ്യനിര്‍ണ്ണീതമായ (telecologcial 

significance) പ്രാധാന്യമു ' മാനസികോര്‍ജ്ജത്തെ പൂര്‍ണമായും ലൈംഗികമെന്ന്‌ വിളി 

ക്കാന്‍ കഴിയില്ല തുടങ്ങിയ കാര്യങ്ങള്‍ അവതരികിക്കുകയും അബോധ (വ൮ൃഷ്ടി-സമഷ്ടി) മന 
സ്സിലെ മനശ്ശാസ്ത്രപരമായ ഘടകങ്ങളെ വിശദമായി പ്രതിചാദിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതാണ്‌ 

യുങ്ങിന്റെ Psychological Types (1921) gm (mao. അഗമ്ൃഗമനാഭി 

aisa(Fantacies of incest)wan (loilascaGa0w അര്‍തംം കല്പിച്ചൂകൊ “ ്ര്രോയി 

ഡിയന്‍ ഈഡിഷസ്‌ കോംച്ഛക്‌സിനേയും അദ്ദേഹം നേരിടുന്നു. സാമുഹ്യാര്‍ത്മങ്ങളിലൂടെ 
ആര്‍ജ്ജിക്കുന്ന സമഗ്രവ്യക്തിത്വമാണ്‌ പ്രധാനം. ആദിരൂപചരമായ മാനവികതയുടെ വിശാല 
സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പരിഹരിക്കദ്ദെടാവുന്ന (ഭമാത്മകതകള്‍ എന്ന അര്‍തമത്തില്‍ ഈഡിള്‍സ്‌ 
കോംപ്ലക്സ്‌ എന്ന ആദിപ്രരൂചത്തെ യുങ്ങ്‌ അവഗണിക്കുന്നു. 

ഈഡിഷല്‍ മിത്തിനെതിരെയുള്ള സാമൂഹ്യ പ്രതിബോധ നിര്‍മ്മിതിയായി Malad പില്ക്കാല 

സൈദ്ധാന്തികത മാറുന്നു . മനുഷ്യമനസ്സിലെ (കൂരമായ സങ്കലനങ്ങള്‍, യുദ്ധകാലഭീതികള്‍ 
എന്നിവയ്കെല്ലാമുള്ള പ്രതിവിധിയെന്ന നിലയില്‍ മനദുഷ്യസത്തയെ മാനസികാരവേഗങ്ങളുടെ പര 

മലക്ഷ്യമായി അദ്ദേഹം കാണുന്നു. "ദല as the goal of psychic development’ 

(19 15) വ്ൃക്തിസത്തയെ (ട൦1) ചൂര്‍ണമാക്കാനുളള ത്വരയാണ്‌ മനദുഷ്യവാസനകളില്‍ ഏറ്റവും 

പ്രധാനമെന്ന്‌ വാദിക്കുന്നു. 79൧0/0 റ ലല (1937), 2൧0൧/0ല൦ ൧൧൦൧൭൧൧0൭൦ 

(1938) തുടങ്ങിയ പുസ്തകങ്ങളിലൂടെ പാശ്ചാത്യ-പയരസ്ത്യ മതങ്ങളിലും തത്ത്യചിന്തയിലദും 

ആകൃഷ്ടനായ യുങ്ങിനെ വായിച്ചെടുക്കാനാവും. Psychology & Alchemy 

Civilization in Transition gail അവസാനകാല രചനകള്‍ വ്യക്തിസത്തയുടെ പരമ 
മായ സാക്ഷാത്ക്കാരവും വ്യക്തി-സമദൂഹ സാംസ്കാരികതയുടെ സ്ഥാപനവും തമ്മിലുളള മതാ 
ത്മക തത്ത്വചിന്തയിലദൂന്നിയ ബ്ൃഹദാഖ്യാനങ്ങളാണ്‌. പ്രതീകാത്മകമായ ആത്മസാക്ഷത്ക്കാരം 

(symbolism of alchemy) ayemlamgoas ഉള്ളില്‍ തന്നെ നടക്കുന്ന ഒരു ശുദ്ധികര്‍മ്മമാണ്‌. 
തന്നെതന്നെ തിരിച്ചറിയുകയും വിശാലമായ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ഭാഗമാവുകയും ചെയ്യുന്ന ഈ 

പ്രക്രിയയെ ഹിന്ദു, ബുദ്ധ (്രിസ്ത്യന്‍ മതങ്ങളില്‍ നിന്നും താവോയിസം, Gnosticism ദര്‍ശന 
ങ്ങളില്‍ നിന്നും നേടിയ പ്രബുദ്ധമാനവികതളെ തന്റെ മനശാസ്ത്ര സിദ്ധാന്തങ്ങളുമായി യോജി 

ദിക്കുന്നു. 
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32. David L. Hart,'The Classical Jungian School,’ Poly Young-Eisendrath 

and Terence DawSon (ed.), The Cambridge Companian to Jung. 

Cambridge University Press, 1997, p. 91. 

33. Antony Storr, Jung: Selected Writings. London: Fontana Press, 1986, 

p.71. 

a4. Ibid. p.71. 

35. Deldon McNeely, ‘An archetypal approach’, The Cambridge 

Companion To Jung. pp, 197-209. 

36. C.G.Jung, Aspects of the Feminine. Tran. R.F.C. Hull, London: 

Routledge, 2003 (1983), p. 315. 

37. ജനനം, (്രായചൂര്‍ത്തി, സ്നേഹം, പശ്ചാത്താപം, മരണം തുടങ്ങിയവ ആദിപ്രരൂച വിഷയങ്ങളാ 

ണ. യുക്തിയും ഭാവനയും തമ്മില്‍, സ്വതന്ത്രചിന്തയും വിധിയും തമ്മില്‍, പ്രത്യക്ഷവും 
സത്യവും തമ്മില്‍, വ്യക്തിയും സമൂഹവും തമ്മില്‍ ഒക്കെ നടക്കുന്ന സംഘട്ടനം ആദിപ്രരൂപാശയ 
ങ്ളാണ്‌. മാതാപിതാക്കളും കൂൂട്ടികളും തമ്മിലുള്ള സംഘര്‍ഷം, സഹോദരര്‍ തമ്മിലുള്ള പോര്‌, വില 

AAAS സ്നേഹബന്ധം, പിതാവിനദുവേ ിയുള്ള അന്വേഷണം, സ്(ത്രീചുരുഷന്മാര്‍ തമ്മിലുള്ള 

ബന്ധം തുടങ്ങിയവ ആദിപ്രരൂപസന്ദര്‍ഭങ്ങളാകാം. ആത്മപ്രശംസകള്‍, വിദൂഷകന്‍, നായകന്‍, 
പിശാച്‌, നിഷേധി, അലഞ്ഞുതിരിയുന്നവന്‍, മാലാഖ തുടങ്ങിയവ ആദിപ്രരൂപബിംബങ്ങളാണ്‌. 

ഈ ഘടകങ്ങളിലൊന്ന്‌ ഒറ്റയ്ക്കോ പലതും ചേര്‍ന്ന്‌ സംയുക്തമായോ കവിതയില്‍ വന്ന്‌ അവ 
യുടെ പൊതറുവും സാര്‍വ്വലാകികകവുമായ സ്വഭാവങ്ങള്‍ പ്രത്യക്ഷക്വെടുമ്പോള്‍ അതൊരു ആദി 

പ്രരൂചത്രമം archetypal ൧൧൦൩ ആയിത്തീരുന്നു. എഴുമറ്റൂര്‍, രാജരാജവര്‍മ്മ,ഐതിഫ്ു/ 
അമ്ലം മഗഹിതു(വിമമ്ശനകഥ്യും. തിരുവനന്തചുരം:കേരളഭാഷാ ഇന്‍സ്സിവ്വൂട്ട, 2000, al3Qo, 11. 

38. ഏകകാലത്ത്‌ സമഷ്ടിയുടെയും വ്യക്തിയുടേതറുമായി നിലക്കൊള്ളുന്ന മനഃപ്രകൃതി ഏടകഅ്അ 

ളില്‍ സഞ്ചിതസംസ്കാരമുദ്രകളായി ചതിഞ്ഞദുകിടക്കുന്ന ഭാവസത്തകളും പ്രതീകങ്ങളുമാണ്‌ 

ആദിബിംബങ്ങള്‍, ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍, ആദിപ്രതീകങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ പല പേരുകള്‍ കൊടുത്തി 
ട്ടൂളള ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍. എം. ലീലാവതി, മുഗഹിതു്ിദ്റുചണത്ത!ക്ഥ' ദിശഥമ്മ്ഥമം. കോട്ടയം: 

സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തകസഹകരണസംഘം, 2000,പൂറം, 141. 

39. ആദിമഭാവങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭാതിക MalManile3e COOlA(aaaMGDlel{o ക൭ ത്തുന്ന ബന്ധങ്ങളും 

ആശയങ്ങളും രമൂപങ്ങളുമാണ്‌ ആദിരുപങ്ങള്‍ (Primordial images). Goawyan’ ബാഹ്ൃച്രപ 
ഞ്ചത്തില്‍നിന്നെടുക്കുന്ന പ്രരൂപങ്ങളാണ്‌ ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍. ആദിരമൂപങ്ങളുടെ വികാസഷട്ടം 

കൂടിയാ 
ണവ. ശാന്താരാമച്രന്‍, ആദ്പ്രശ്ുുച്ങുകെ ചധിമുഥമ്നം ആശ്യസിക ൧൭൧൧ കലിതകളിക്ത്‌. 

കാലിക്കറ്റ്‌ യൂണിവേഴ്‌സിറ്റി; പ്രസിദ്ധീകരണ വിഭാഗം, 2007, പുറം, 60 

AO. The outer attitude, the outward face, the persona. Jung, Jung: Selected 

Writing, p. 100. 
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Al. By shadow I mean the negative side of the personality, the sum of all those 

unpleasant qualities we like to hide, together with the insufficient developed 

functions and the contents of the personal unconscious. [bid.p. 87. 

42. A very feminine woman has a masculine soul, and a very masculine man has 

a feminine soul. /bid.p.101. 

43. Jung assumes the existence of a "self", that is, of a unified whole of which 

the conscious ego is only one essential part. The rest is comprised of an 
unconscious, limitless and unknowable by definition, which makes itself 

"known" in all kinds of ways - by dreams, hunches, behaviour, even 

accidents and synchronistic events. Since the totality personality is seeking 

to come to realisation and consciousness, it may be assumed, and is often 

brone out by experience - that the self is the great regulator and promoter of 

psychological wholeness. 

It is the fullest possible consciousness of all that comprises one's own 

personality, and it is approached in the steady, honest, and demanding self 
discipline that Jung calls the process of individuation.Poly Young-Eisendrath 

and Terence Dawson (ed.), The Cambridge Companion to Jung. Cambridge: 
University Press, 1997. p. 91. 

44. ജി, ജയന്‍, aaaeamocemoeialaiags seo. aygaoodat: sanyad apomlgy’ agpileaavav, 
1990, al3Qo, 86. 

45. എം. ലീലാവതി. തആദിച്രമ്റുച്താശി MoIaloyaonled BO} alOMo, a13Q0, 43. 

46. അതേ പുസ്തകം, പുറം. 106. 

47. അതേ പുസ്തകം, പുറം. !07. 

48. അതേ പുസ്തകം, പുറം. |. 

49. അതേ പുസ്തകം, പുറം. 118 

50. അതേ പുസ്തകം, ചറുറം.70. 

51. അതേ പുസ്തകം, പുറം. 72. 

52. Archetypes and the Collective Unconscious, Symbols — of 

Transformations എന്നിവ വിശദമായ വര്‍ഗ്ലീകരണങ്ങള്‍ നല്‍കുന്നു. 
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53. 1300 aglod (awdle’ qinws (Frederic Schlegal) Dialogue on Poetry, aps, 

ഡബ്ല്യു. 02. aaaeflen’ (F.W.J. Scheling) System of Transcendental Idealism 

തുടങ്ങിയ രചനകളിലൂടെ സാഹിത്യത്തെ രൈത്തികകാവ്യമായി (11൩൮00൧൦) വായി 

ക്കാന്‍ (ശമിക്കുന്നു ° eaow eniowelags (Mond Bodkin) Archetypal Patterns 

in Poetry (1934), emodeqmoa? oa (Northrop Frye) w3as Anatomy of 

Criticism (1957) agadlaia3.o dlamzadar സാഹിത്യത്തില്‍ സവിശേഷമായ ഘടന നല്കു 
ന്നു. ജ്ഞാനോദയ യുക്തി സൃഷ്ടിച്ച യാന്ത്രികതയെ മിത്തറുകളിലൂടെ കലാസുന്ദരമാക്കി ചരി 

വര്‍ത്തിഭിക്കാന്‍ ആധുനികത (Modernity) പരിശ്രമിക്കുന്നത്‌ അധഡോര്‍ണോയും 

ഹോക്ക്‌ഹൈമറും 11൩000 ൧00൬൩൦ ൭൧0 12% ലി്റിനലന്ന൦) ശ്രമിക്കുന്നു - (17080 

Fascist Dialectic of Enlightenment 1948) al. apaj' ലോറന്‍സിന്റെ കാല്ചനികാ 

നന്തര (1708 1.ന00൦) ലോകവീക്ഷണം വൃഷ്ടി-സമഷ്ടി പാരസ്ചര്യത്തെ സാഹിത്യത്തില്‍ 
അന്വേഷിക്കുന്നിടത്തും സാഹിത്യത്തിന്റെ ചുരാവ്ൃത്തചരമായ സൌന്ര്യത്തിലാണ്‌ ഈന്നുന്നത്‌. 

ബോധമനോവ്യാചാരത്തെ സര്‍ഗാത്മകമായി സ്വതന്ത്രവികാര സംഫങ്ങളിലൂടെ പ്രക്ഷേപണം 

(projection) ചെയ്യുവാന്‍ കഴിയറുമ്പോളാണ്‌ വ്യക്തി കലാകാരനായി മാറുന്നത്‌. കലാകാ 
രന്റെ ശൈശവദശവരെ ചെന്നുകൊ “ കലാപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ നിഗൂഡ (പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളന്വേഷി 
ക്കുന്ന ്ലര്ായിഡിയന്‍ മനശ്ശാസ്ത്രം വ്യക്തിയെ ഒരു ന്യമുനീകരണ ല്രര്രിയയ്ക്ക്‌ വിദധയനാ 
ക്കുന്നു “. ദേശ-കാല-സാഹചര്യാദികളിലുള്ള വ്യക്തിഗത പരിമിതികളെ അതിലംഘിച്ചുകൊ ~ 

നില്ക്കുന്ന കര്‍ത്തൃത്വം നിയമാതീതമായ അംശങ്ങള്‍ കൊ “ അര്‍തംം നേടുന്ന ഒന്നാണ്‌ കലാ 
സൃഷ്ടി എന്ന കാഴ്ചഷാടാണ്‌ യുങ്ങിന്റേത. ഇത്‌ ശാസ്ത്രയുക്തിയുടെ വിനാശകാരിയായ 
ദ്ദൈതസാന്നിദ്ധ്യത്തെ നിഷേധിച്ച്‌ ഏകതയിലേക്ക്‌ ചെന്നെത്തദുവാനുള്ള (ശ്രമമാണ്‌. 

54. കുറിഷ്‌ 6 നോക്കുക. 

52. J acques Lacan (1901-1981) 

മനോരോഗ (17൮01൭) വിജ്ഞാനത്തിലും മനോവിശ്ശേഷണ ചികിത്സയിലും തല്പരനായി 
ക്കൊ “” ആരംഭിക്കുന്ന ജാക്ക്‌ ലക്കാന്റെ ബൌദ്ധിക ജീവിതം |950കളില്‍ (ഞ്ച്‌ വൈജ്ഞാനിക 

മണ്ഡലത്തെ ആഴത്തില്‍ സ്വാധീനിക്കുന്നു '. കര്‍ത്തൃത്വം നിലനിര്‍ത്തുന്ന ഭൂതകാല ഓര്‍മ്മ 
കള്‍, സര്‍ഗാത്മകത, ബുദ്ധിശക്തി തുടങ്ങിയവയിലൂടെ വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ ശാസ്ത്രമന്വേഷി 

ക്കുന്ന അദ്ദേഹം ആദ്യകാലത്ത്‌ വിശ്ശേഷണ ചികിത്സകനായാണ്‌ അറിയകെട്ടത്‌. 932-ല്‍ പാര 

നോയിക്‌” മനോവിത്ഭാന്തിക്ക്‌ വ്ൃക്തിത്വവുമായുള്ള ബന്ധം” (0൨൩ 1 ലി psychosis 

on its relations to the (Paranoiae ) personality) എന്ന വിഷയത്തില്‍ അദ്ദേഹം 
ഗവേഷണബിരുദം നടി. 

ഭാഷയിലൂടെ കര്‍ത്തൃത്വരൂപീകരണ ല്രര്രിയയെ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന പിലക്കാലചഠനങ്ങള്‍ 

കണ്ണാടിഷട്ടം (11൬01 51൭൭൦) എന്ന പ്രബന്ധത്തിലൂടെ ആരംഭിക്കുന്നു. 9386-ല്‍ അന്താ 

dais aemoailew@den corse (international Psychoanalytic Association) 
യില്‍ ഈ പ്രബന്ധം അവതരികിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചുവെങ്കിലും അംഗങ്ങളുടെ എതിര്‍ദ്‌ മൂലം പൂര്‍ത്തി 
യാക്കാന്‍ സാധിച്ചിട്ടില്ല. ശരീരവും മനസ്സും തമ്മിലുള്ള സവിശേഷബന്ധത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉത്ഭവി 

ക്കുന്ന മനോജന്യാത്മകം (15900൦ നബ) ഗ്രഹിക്കുന്നതിലൂടെ മനുഷ്യ 
നിലെ എല്ലാ വൈകാരിക വൃതിയാനങ്ങളെയും വിശകലനം ചെയ്യാമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം തുടര്‍ന്നുള്ള 
നിരീക്ഷണത്തിലുടനീളം വാദിച്ചു. ഫ്രോയിഡിലേക്കറുളള മടക്കയാത്ര എന്ന പേരില്‍ മനോവിശ്ശശേഷ 

ണത്തില്‍ നിലവിലുള്ള പാരമ്പര്യവുമായി കലഹിച്ചുകൊ റുള്ള ഇടപെടലുകളിലൂടെ ആര്‍ദ്ന്രേബി 

gad, സാല്‍വദോര്‍ദാലി, പാബ്ലോ പിക്കാസോ തുടങ്ങിയ അക്കാലത്തെ പ്രശസ്തര്‍ക്കിടയിലെ 

കര്‍മ്മനിരതമായ ബുദ്ധികേന്ദ്രമായി മാറാന്‍ ലക്കാന്‌ സാധിച്ചു. (ഭമാത്മകത, നവകാല്പനിക 
ക്ഷോഭാത്മകത, സൌന്ദര്യത്ൂമം, അയുക്തിയുടെ ആഘോഷം, ശാസ്ത്രത്തോടുള്ള സംശയമനോ 
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ഭാവം തുടങ്ങിയ സര്‍റിയലിസത്തിന്റെ (പ്രത്യേകതകള്‍ ലക്കാന്റെ ചിന്തകളെ ഏറെ സ്വാധീനിച്ചിട്ടു 
. യദൂളിസസി'നെക്കുറിച്ച്‌ സര്‍റിയമിസ്സ്‌ മാതൃകയില്‍ എഴുതിയ ലേഖനം അക്കാലത്തെ സര്‍റി 

യലിസ്‌ മാസികയായ മിനോറ്റൂറി' (410012൮൦) മൂടെ പ്രസിദ്ധം ചെയ്തിട്ടു * 

ര ംലോക യുദ്ധാനന്തരം ഹിറ്റ്ലര്‍ (ഷാന്‍സ്‌ പിടിച്ചെടുത്തദ്ധോള്‍ പാരീസ്‌ മനോവിദ്ശേഷണ 

സംഘടന പിരിച്ചറുവിദപെട്ടു. (ഫാഞ്ച്‌ സൈനികഡോക്ടറായി സേവനമനുഷ്ഠിച്ച ഇക്കാലത്ത്‌ 
ലക്കാന്‍ മനോരോഗങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള സൂക്ഷ്മനിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ ശ്രദ്ധ കേന്ദ്രീകരിച്ചു. നാസി 

ഇര്‍മ്മനിയുടെ ജൂതവിരോധം, മനോവിശ്ശേഷണത്തോടുള്ള പ്രതിഷേധം എന്നിവയെയെല്ലാം 

അതിലീവിച്ചു കൊ ണ്‌ 1949-ല്‍ കണ്ണാടിഷട്ടം എന്ന (പ്രബന്ധം പുനരവതരിഭിക്കുന്നത്‌. 
ഇതോടു കൂടി ലക്കാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ ഒന്നാം ഘട്ടം ആരംഭിക്കുന്നു. 1950 
കളോടുകൂടി ആഴ്ചതോറുമുള്ള സെമിനാറുകളിലെ പ്രഭാഷണത്തിലമുടെ മനോവിശ്ശേഷണ 

തത്ത്വങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചുതിയ അന്വേഷണതലങ്ങള്‍ നല്കാന്‍ ലക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ലൂയി അല്‍ത്തറുസര്‍, 
മിഷേല്‍ ഷൂക്കോ, ഷാക്ക്‌ ദറിദ, മെര്‍ലോ പോ 1, റോമന്‍ യാക്കോബ്സണ്‍ തുടങ്ങിയ ചിന്തക 

രൂടെ സാന്നിദ്യം കൊ “” ഈ പ്രഭാഷണങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധ നേടുന്നു. അലക്‌സാ ൪ കോയ്വിന്റെ 
ഹെഗല്‍ വായനകള്‍ക്ക്‌ സമാന്തരമായി ലക്കാന്റെ ദ(്യിഡ്‌ വായനകള്‍ നിരീക്ഷിക്കകെട്ടു. 

കണ്ണാടിഷട്ടത്തിലൂടെ ഈഡിഷല്‍ സങ്കലനത്തിലേക്കും ഭാഷയിലേക്കും പ്രവേശിക്കുന്ന മനുഷ്യ 
കര്‍ത്തൃത്വത്തെ ഭാഷ അബോധ കല്പനകളിലൂടെ വിശകലനം ചെയ്യാനാണ്‌ ഈ കാലത്ത്‌ 
ലകാന്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. ഇങ്ങനെ അവതരിഭിച്ച '്രോയിഡിലേക്കുള്ള മടക്കയാത്ര' (1951) എന്ന പ്രബന്ധ 
ത്തിലൂടെ നിലവിലുള്ള മനോവിശ്ശേഷണ (്രമങ്ങളോടുളള അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിയോജിച്‌ ശക്ത 

മാക്കി. തുടര്‍ന്ന്‌ ॥953-ല്‍ പാരീസ്‌ മനോവിശ്ശേഷണസംഘടനയില്‍ നിന്ന്‌ പുറത്തുപോവുകയും 

(ഞ്ച്‌ സൈക്കോ അനലിറ്റിക്കല്‍ സൊസൈറ്റി (൭0൨൦ of French Psychoanalysis) 
രൂപീകരിക്കുകയും ചെയതു. ദ്രോോയിഡിന്റെ ചുനര്‍വായനക്കായി സമകാലീന തത്ത്വചിന്ത, 

ഭാഷാശാസ്ത്രം, മനുഷ്യസ്വഭാവശാസ്ത്രം, ജീവശാസ്ത്രം, വംശീയപഠനങ്ങള്‍ (Ethnology), 

100010 തുടങ്ങിയ വിവിധ ചിന്താപദ്ധതികളെ സമന്യയികിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ശ്രമിക്കുന്നു ° 

(ഞ്ച്‌ സംഘത്തിന്റെ ഏഴാം സെമിനാറില്‍ ॥960-ല്‍ "11൦ ethics of psychoanalysis’ 
എന്ന പ്രബന്ധത്തിലദുടെ ലകാന്‍ മനോവിശ്ലേഷണത്തിന്റെ നൈതിക തലങ്അളെക്കുറിച്ചും അവ 
യുടെ സമകാലിക പ്രസക്തിയെക്കുറിച്ചും ചര്‍ച്ചചെയ്യകയു യി. ഭാഷയെ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ 
കേന്ദ്രാശയമായി കല്പിച്ചുതന്നെ കര്‍ത്തൃത്വം, ഇല്ല, അറിവ്‌ തുടങ്ങിയ സങ്കല്പനങ്ങളിലൂടെ 

ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ അബോധത്തെ വിപ്ലവകരമായി ചുനരവതരികിക്കുകയായിരുന്നു. ശാസ്ത്രീ 
യവും തത്ത്വചിന്താചരവുമായ ഈ ഏറ്റുമുട്ടല്‍ കാരണം 1962-64 കാലത്തോടു കൂടി (ഞ്ച്‌ 
മനോവിശ്ലേഷണ സംഘടനയിലെ അചഗ്രന പരിശീലകന്‍ എന്ന സ്ഥാനം ലകാന്‌ നഷ്ടമായി. 
അന്താരാഷ്ര്ര മനോവിശ്ലേഷണ സംഘടനയില്‍ നിന്ന്‌ പുറത്താക്കക്വടുകയും ചെയ്തു. 

1964-ല്‍ ദ്ര്ഷയിഡിയന്‍ സ്‌കൂള്‍ ഓഷ്‌ പാരീസ്‌ എന്ന വിദശ്ശേഷണം സംഘം സ്ഥാപിച്ചു കൊ * 
സ്വതന്ത്രമായി പരീക്ഷണങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. അന്താരാഷ്(്ട മനോവിശ്ശേഷണ സംഘടനയില്‍ അംഗ 
ത്യമില്ലാതെ സ്വതന്ത്രമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ നടത്തിയ പരിശ്രമങ്ങള്‍ ലകാന്റെ അന്വേഷണങ്ങ 
ളുടെ ര ഘട്ടമായി മാറി. മദനോവിശ്ശേഷണത്തെ തത്ത്രചിന്താപരമായി ബലകടുത്താന്‍ 
അദ്ദേഹം നടത്തിയ ശ്രമങ്ങളാണ്‌ ഈ ഘട്ടത്തില്‍ പ്രധാനം. സാഹിത്യം, ചരിത്രം, തത്ത്വചിന്ത, 

ശാസ്ത്രം, ഭാഷാശാസ്ത്രം തുടങ്ങി ഇതര വിഷയങ്ങളില്‍ക്കൂടിയുളള പ്രാവീണ്യം തെളിയിച്ചുകൊ 

ണ്‌ ഇക്കാലത്ത്‌ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത ശ്രദ്ധ നേടുന്നത്‌. ഇതിലുടെ മനോവിശ്ശേഷ 
ണത്തിന്‌ ഒരു ചദുതിയ വ്യാഖ്യാനം നല്‍കുകയായിരുന്നു. വി(്രാമകമായ മാനസികാവസ്ഥയെ 
ചികിത്സാപരമായി സമീപിക്കുന്നതിനു പകരം തത്ത്വചിന്താപരമായ അര്‍താം ൭൭ ത്തുന്ന നിരീ 
ക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം പ്രാധാന്യം നല്കി. 

1964 ലാണ്‌ ലെവിസ്ട്രോസിന്റെയും അല്‍ത്തദൂസറിന്റേയും സഹകരണത്തോടെ മനോ 
വിശ്ശേഷണത്തിന്റെ നാല്‌ അടിസ്മാനതത്ത്വങ്ങള്‍' എന്ന പ്രഭാഷണം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. അല്‍ത്തറു 

സേറിയന്‍ മാര്‍ക്‌സിസം, ഛൂക്കോള്‍ഡിയന്‍ വ്യവഹാരം (12150൧9൦), അക്കാലത്തെ ശാസ്ത്രച 
രിത്രം (ഷോര്‍ഷ്‌-കാന്‍ഗ്വിയെം) എന്നിവയുടെ സമന്വയമായിരുന്ന (്രഞ്ച്‌ ധൈഷണികതയുടെ 
960 കള്‍ക്ക്‌ മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ സാനം അവഗണിക്കാന്‍ പറ്റാത്തതായി മാറ്റി. അതറുവരെ 
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അച്ചടിയെ ഇഷ്ഭഷെടാതിരദുന്ന ലകാന്‍ 1966 ല്‍ ആദ്യമായി അവ അച്ചടിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. 

1966-ല്‍ എരിക്‌ (7:൮൧) എന്ന പ്രബന്ധ സമാഹാരം ചദറത്തുവന്നു. 

അന്യത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ സ്വയം പടുരിതമാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ മായക്കാ 
ഴ്ചകള്‍ക്കുള്ള ഉത്തരങ്ങള്‍ അദ്ദേഹത്തെ മാനവികതയ്ക്കകുറത്തറുളള അന്വേഷണങ്ങളിലേക്ക്‌ 

കൊഖ ത്തിക്കുകയായിരുന്നു. മാനവികതയുടെ എല്ലാവിധ നിഷേധാത്മകതകള്‍ക്കും 
എതിരെ ആശയ-ഭാതിക ലോകങ്ങളുടെ സമന്വയമെന്ന നവീന ജീവിതക്രമത്തെ കര്‍ത്തൃത്വ 
(ക്രമത്തെ മുദന്നോട്ടുവെക്കാന്‍ ഇക്കാലത്ത്‌ ലകാന്‍ തന്റെ ദീര്‍ഘ പ്രഭാഷണങ്ങളിലമുടെ ശ്രമിച്ചു. 

ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിന്റെയും ദര്‍ശന തത്ത്വചിന്ത) ത്തിന്റെയും മാനങ്ങളെക്കടന്ന്‌ ടോപോളജി 

(10൧01ഠഇ/) യുടെയും ഗണിതത്തിന്റെയും തലങ്ങളിലമൂടെയുള്ള വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ 
പിന്നീട്‌ ലകാന്‍ പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നത്‌. |970കള്‍ക്ക്‌ ശേഷമുളള ഈ കാലത്തെ ലകാനിയന്‍ 

സൈദ്ധാന്തികതയുടെ മൂന്നാംബട്ടമായി കരുതാം. ഗ(ഗാഷുകളിലൂടെയും ചി(്തങ്ങളിലൂടെയും 
സമവാക്യങ്ങളിലൂടെയുമുള്ള വിശദീകരണങ്ങള്‍ ഇക്കാലത്ത്‌ നല്കുന്നു. ഇവ ലകാനിയന്‍ 

ആള്‍ജി(്ര എന്ന പേരിലറിയകെട്ടു. ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിലെ സ്വനിമത്തിനും ലെവിസ്ദദ്രാസിറന്റെ 
മിീമിനും സമാനമാണ്‌ ഈ മാതൃക (ശ്രീവത്സന്‍), (ഞ്ച്‌ മദനാവിശ്ലേഷണത്തിന്റെ അധികാരം 
സ്വയം ഏറ്റെടുത്തെങ്കിലും ലകാന്‍ പക്ഷേ വര്‍ദ്ധിച്ച വിവാദങ്ങളില്‍കെട്ട്‌ 1980-ല്‍ സംഘടന തന്നെ 

പിരിച്ചു വിടുകയദു യി. eaouilalmad coon’ (La cause Freudianne) aga aol 
യൊരു സംഘം സ്ഥാപിക്കുന്നതായി അറിയിച്ചു കൊ ', ക്രോയിഡിയന്‍ വക്താവെന്ന്‌ സ്വയം 
വിശേഷികിച്ച്‌, 1980-ല്‍ ജൂലായില്‍ (കരാരക്കാഡ്‌) നടത്തിയതാണ്‌ ലകാന്റെ അവസാന പ്രഭാഷണം. 
(ഭമാത്മകതയിലധിഷ്ഠിതമായ രോഗലക്ഷണങ്ങളില്‍ കേന്ദ്രീകരിച്ചുള്ള കര്‍ത്തൃത്വ വിശകലനവും 

monday (real) ത്തെക്കുറിച്ചുളള ദീര്‍ഘനിരീക്ഷണങ്ങളുമാണ്‌ ലകാനിയന്‍ നിരീക്ഷണങ്ങ 

ളുടെ മുന്നാം ഘട്ടത്തിന്റെ മറ്റു (്രത്യേകതകള്‍. "1൨൦001 the free encyclopedia 

(Internet) Sept. 2008. 

56. ടി. (ശീവത്സന്‍, maiacmoaileg@axemo, al3Qo, 39. 

57. 1936-ല്‍ അന്താരാഷ്ര്ട മദനോവിശ്ശേഷണ സംഘടനയുടെ മറിയന്‍ബാദ്‌ കോണ്‍ഫറന്‍സിലാണ്‌ 
കണ്ണാടിഷട്ടമെന്ന പ്രബന്ധം ആദ്യമായി അവതരിഭരിച്ചത്‌. കര്‍ത്തൃത്വരൂപീകരണ (ഞഗസിമ്സ്‌ ക) 
വുമായി ബന്ധകെടുത്തി മനോവിശ്ശേഷണ ചിന്തകളെയാകെ പുതിയ പരീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയ 

മാക്കാനുള്ള അന്നത്തെ (മം സമ്മേളനാദ്ധ്യക്ഷനായ എണസ്സ്‌ ജോണ്‍സും കൂട്ടരും തടസ്സദപ്ടു 
ത്തിയതുകാരണം പിന്നീട്‌ പതിമൂന്ന്‌ വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശേഷമാണ്‌ (1949-ല്‍) പ്രബന്ധം പുറത്തുവന്ന 
ത്‌. 

58. Jacques Lacan, Ecrits: a selection. Alan, Sheridan (Tran.), London: 

Routledge, 2007 (1977), p. 71. 

59. Ibid. pp.1-8. 

60. The Mirror stage is a phenomenon to which I assign a twofold value. 

It the first place, it has historical value as it marks a decisive turning- 

point in the mental develoopment of the child. In the second place, it 

typifies an essential libidinal relationship with the ‘body-image.' 

Jacques Lacan, The Four Fundamental Concepts of Psychoanalysis. 
Alan Sheridan (tran.), Jacques Alai Miller (ed.), London: Vintage 

Publishers, 1998,p.20. 
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61. ഹെന്റിവാലന്റെ ശിശുമനശ്ലാസ്ത്രത്തെ ലകാന്‍ കണ്ണാടിഘട്ട വിശകലനങ്ങള്‍ക്കായി ഉപയോഗിക്കു 

ന്നൂ 

62. മനുഷ്യവിഷയി ഒരു ജീവിതകാലം മുഴുവന്‍ പന്തയത്തിനദു വിധിക്കപ്പെട്ട ഒരു ദൃശ്യവേദിയെ 

ലകാന്‍ ദസ്റ്ഡിയം (819൨0 mirror) എന്നതിലൂടെ സൂചിരിക്കുന്നു. ഒറ്റ Lacan, 

Ecrits: a selection. p. 5. 

63. The imaginary is difiend as an order of representation which 

misrepresents difference as the image of identity. One might say that it 
seeks to impose a ground upon the groundless "reality" of differential 

articulation. It is an effort that can never fully succeed, but that in 
missing the mark engenders powerful effcets. Samual Werber, Return 

to Freud: Jacques Lacan's dislocation of Psychoanalysis. Michael 
Levine (tran.), Cambridge University Press:1991, p.105-106. 

64. The symbols referred to here are not icons, stylized figuresions, but 

signifiers, in the sense developed by Saussure and Jakobson, extended 

into a generalized definition. Jacques Lacan, The Four Fundamental 

Concepts of Psychoanalysis. p.279. 

65. പ്രതീകാത്മക (ക്രമം എന്ന ആശയം ലെവിസ്‌ട്രോസില്‍ നിന്നാണ്‌ ലക്കാന്‍ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. 

പ്രകൃതി/സംസ്‌കൃതി പ്ൃന്വത്തെ ആസ്പദമാക്കി ദെവിസ്ട്രോസ്‌ നടത്തിയ പഠനം 

(Elementary ഭസഗ്ധട വ്‌ 1൩൭1൩൧) ലകാനെ ഈ സിദ്ധാന്തത്തിലേക്ക്‌ പ്രചോദിരിച്ചു. 

Jacques Lacan, Ecrits. p.74. 

66. Man Speaks, than, but it is because the simple has made him man. 

67. പ്രതീകാത്മകം പിതൃനാമത്തിലും ബലി നല്കക്ദെടുന്ന വാക്കിലും (നാഗരികതയുടെ സ്നേഹസങ്ക 

ലപങ്ങള്‍) അധിഷ്ഠിതമാകുന്നതിലൂടെ സ്ത്രൈണ കര്‍ത്തൃത്ത്യത്തിന്റെ തിരസ്ക്കാരത്തിന്‌ കാര 

ണമാകുന്നു എന്ന്‌ ജൂലിയ (രിസ്തേവയെ പോലുള്ള ഷ്കിനിസ്റ്‌ സൈദ്ധാന്തികര്‍ വാദിക്കുന്നു 

68. The function of the tuche; of the real as encounter - the encounter is so 

far as it may be missed, in so far as it is essentially the missed 

encounter - first presented itself in the history of psychoanalysis in a 
form that was itself already enough to arouse our attention, that of the 
trauma. Jaques Lacan, The Four Fundamental Concepts of 
Psychoanalysis. p.6. 

69. The real may be represented by the accident, the noise, the small 

element of reality, which is evidence that we are not dreaming. But on 
the other hand, this reality is not so small, for what wakes us in the 
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other reality hidden behind the lack of that which takes the place of 

representation. Jaques Lacan, The Four Fundamental Concepts of 
Psychoanalysis. p.60. 

70. Lacan refers to the symbolic other has the big Other and the imaginary 

other as the little other. (Tamise Van Pelt, ‘Otherness’. A (C 2000 

PMC 10.2) Jacques Lacan, Ecrits.p.154. 

71. വ്യക്തിയുടെ (സമൂഹങ്ങളുടേയും) സാമൂഹികവും രാഷ്(്രീയവുമായ പാര്‍ശ്വവല്‍കൃതാവസ്ഥയെ 

യാണ്‌ പൊതുവേ 'അന്യം' (Other) എന്ന്‌ 
വിശകലനം ചെയ്തു വരുന്നത്‌. അത്‌ വര്‍ഗ്ഗ-വംശ-ലിംഗ വിശകലനങ്ങളിലാണ്‌ വേരദുന്നുന്നത. 

അത്‌ സ്വത്വരാഷ്ട്രീയ (10൦൩൧ 001105) വിശകലനചരമായ സമീപനവുമാണ്‌. 

72. The term ‘other’ hitherto unheard among the psychoanalyst population 

had no more meaning for it than the murmur of the reeds. Jacques 

Lacan, Ecrits. p. 212. 

73. Other as the locus of the signifier. Jacques Lacan, Ecrits. p. 343. 

The subject depends on the signifier and that the signifier is first of all 

in the field of the Other. Jacques Lacan, The Four Fundamental 

Concepts of Psychoanalysis.p.204. 

7h. Unconscious is the discourse of the other. Jacques Lacan, Ecrits. p. 60. 

75. There is no other of the other. /bid. p. 344. 

76. Ibid. 204. 

77. Man's desire is the desire of the other. Jacques Lacan, Four 

Fundamental Concepts of Psychoanalysis. p. 38. 

78. The subject and the Other find themselves, in their discourse, at the 

interior of a language that is preordained. This means that the 
synchronic structure of langauge dominates the historical time of 

discourse. Joseph H.Smith and William Karrigan, (ed.), [Interpreting 

Lacan. The Washington School of Psychiatry: The forum on 

Psychiatry and Humanities, 1983, pp. 208-209. 

79. ഭാഷയാണ്‌ സംസാരിക്കുന്നത്‌ മനുഷ്യന്‍ അതിനു മറുപടി പറയുക മാത്രമേയുള്ളൂ. ചിന്തയുടെ 

കേവലലേോകം എന്നൊന്നില്ല. അത്തരമൊരു സാങ്കല്പിക ലോകത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കദമ്പോഴും 
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അവിടെ പദങ്ങളുടെയും സുൂചകങ്ങളുടെയും അവിരാമമായ പ്രവാഹമായിരിക്കും കാണാനാ 
വദുക. ടി. (്രീവത്സന്‍, നവമനോവിശ്ശേഷണം. പ്റുറം,4. 

80. Jacques Lacan, Ecrits. pp.164-165. 

81. സൂചകങ്ങളുടെ അനന്തകേളിയെ ഒരു നെക്ലസിലെ വളയങ്ങളന്വേഷിച്ചുലെല്ലുന്ന ഒരാള്‍ ആ 

നെക്ലെസു തന്നെയും മറ്റൊരു വളയത്തിലെ കണ്ണിയാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നതിനോട്‌ സാദ്യ 
ശ്യകെടുത്തുന്നു. (ശീവത്സന്‍,നവമനോവിദശ്ശേഷണം. പുറം, 7।. 

82. Jacques Lacan, Ecrits. p. 176. 

83. The subject emergence from this network of signifiers, than which is 

what the unconscious 1s. Robyn Ferrell, Passion in theory Conceptions 

of Freud and Lacan. Andrew Benjamin (ed.) London:Routledge, 
1996, p.80. 

84. the unconscious is structured like a language. Jaques Lacan, The Four 

Fundamental Concepts of Psychoanalysis. Alan Sheridan (tran.), 
Jacques-Alain Miller (ed.), London: Vintage publishers 1998, p.20. 

85. The thesis that the unconscious is structured like a language includes 

two interdependent principles. First, it affirms that the contents of the 
unconscious consists in elements of langauge. Lacan regularly 
designates them witht he lingusitic term "signifiers". Second, 

according to this thesis, because of their linguistic nature the contents 
of the unconscious are organized and transformed acording to the laws 
of langauge-those described by rhetoric; according to Lacan, these 
laws are classified in terms of the two axes analyzed by Jakobson, the 
metaphoric and metonymic axes. Joseph H.Smith and William 
Karrigan, (ed.), Interpreting Lacan. p. 95. 
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അധ്യായാംര ~ 

മല്യാഉത്തിലെ 

മനോവിഴഞാനീയവിമര്‍ശം: ആദ്യകാല്ച്രിത്രം 
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11.1 ചദുതിയ ചിന്താച്ത്തികളുടെ ധിലചാദ്യതറ 

ആധുനിക ശാസ്ത്രയുക്തിക്ക്‌ ചാകമാക്കാവുന്ന എല്ലാ നവീന വിജ്ഞാനശാഖകളെയും 

ദപ്രോല്‍സാഹികിക്കാന്‍ കേസരി ഏ. ബാലകൃഷ്ണപിള്ള നടത്തിയ (രമങ്ങളോടുകൂടിയാണ്‌ പുതിയ 

വിമര്‍ശന സ്ര്രദായങ്ങള്‍ മലയാള വിമര്‍ശനരംഗത്ത്‌ പരീക്ഷിക്കമപെടുന്നത്‌. കേസരിയുടെ കാലം മുതല്‍ 

(1930 മുതല്‍) പാശ്ചാത്യമനോവിജഞാനീയതത്ത്വങ്ങള്‍ ആദ്യകാല മലയാള വിമര്‍ശനത്തില്‍ എത്രമാത്രം 

സ്വാധീനം ചെലുത്തിയെന്ന്‌ വിശകലനം ചെയ്യേ തു '. പത്തൊന്‍പതാം നൂറ്റാ ിന്റെ ആരംഭം മുതല്‍ 

കേരളീയ ജീവിതത്തില്‍ ൭ യ രാഷ്ദ്ട്രീയ-സാമൂഹ്യ മാറ്റങ്ങളിലൂടെ കടന്നുപോയാല്‍ ഈ സൈദ്ധാന്തിക 

സ്വീകരണങ്ങളുടെ അര്‍താവിശാലതകള്‍ കൂടുതല്‍ വ്യക്തമായി മനസിലാക്കാന്‍ കഴിയും. 

ഇഞ്ഞാനോദയത്തിനു (ബി1ത(ണ്ണബി) ശേഷം യൂറോകില്‍ രമൂപകെട്ട ആധുനികത 

004ഠഠഞ്ബഥ) യൂടെ പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖത സൃഷ്ടിച്ച പ്രത്യക്ഷ-പരോക്ഷ ഏറ്റുമുട്ടലുകള്‍ |9-ാം നൂറ്റാ 

ന്റെ ആരംഭം മുതല്‍ കേരളത്തില്‍ സാമദൂഹ്യമാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ കളമൊരുക്കി. [809- ലെ കൂ റ വിളംബരം 

മുതല്‍ ॥891-ലെ മലയാളി മെമ്മോറിയല്‍ വരെ ഒരു നൂറ്റാ “” ദൈര്‍ഘ്യമുളള തദ്ദേശീയ രാഷ്ട്രീയ ചലന 

ങ്ങള്‍ ഇതിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. ജാതി-മതാചാര ഫ്യൂഡല്‍ അധിനിവേശഭരണക്രമത്തില്‍ രദൂപക്െട്ട ഈ വിള്ളലു 

കള്‍ ഒരു പൊതുമണ്ഡല (17011൦ ൭010൦൦) ത്തിനുവേ ിയുളള സമരാവേശമായി മാറുകയായിരുന്നു. 

ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ (ചാരം, മതേതരജീവിതമുല്യാന്വേഷണങ്ങള്‍, പാശ്ചാത്യവും നവീനവുമായ 

ധാര്‍മ്മികമൂല്യങ്ങള്‍, മത-ജാതി ആചാര പരിഷ്കാരങ്ങള്‍, വ്യക്തിഗതമായ അനുഭവാവിഷക്കാരങ്ങള്‍, കുടും 

ബ-വിവാഹബന്ധ ചുനര്‍നിര്‍ണ്ണയനങ്ങള്‍ എന്നിങ്ങനെ ജീവിതത്തിന്റെ സമസ്തമേഖലകളിലും വിച്ഛുവകര 

മായ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വരുത്തിക്കൊ “ ഇരുപതാം നൂറ്റാ ന്റെ ആരംഭദശകങ്ങളില്‍ സാമദൂഹ്യചരി 

ഘ്ദ്രരണ (പ്രസ്ഥാനങ്ങളും ശക്തിയാര്‍ജ്ജിച്ചു. 

ഫ്യൂഡല്‍ പ്രതിമാനവികതയെ മതേതരമായ ചൊതുഇടത്തില്‍വെച്ച്‌ തിരിച്ചറിയുന്നതോടുകൂടി 

കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത സൃഷ്ടിക്കുന്ന സാംസ്‌കാരിക പ്രതിസന്ധികള്‍ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണമാവുക 

യായിരുന്നു. അധിനിവേശഷ്ലമായദു യ സ്വത്വനഷ്ടഭീതികളും സ്വത്വചുനഃക്രമീകരണശ്രമങ്ങളും വ്യക്തി 

കേന്ദ്രിതമായ രാഷ്(്രീയവ്യവസ്ഥയെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുകയുമായിരുന്നു. 

ഇനാധിചത്യപരമായ പൊതുമണ്ഡലത്തിനു Gal യുളള സമരങ്ങളുടെ അനുരണനങ്ങള്‍ 

മത-ജാതികേന്ദ്രിതസമൂഹത്തിലു ക്കുന്ന വിളളലുകളിലൂടെ, ബൂര്‍ഷ്വാസമൂഹം വളരുകയും അതില്‍ 

വ്യക്തികേന്ദ്രിതമായ അനുഭവസ്ഥലങ്ങള്‍ ഉടലെടുക്കുകയും ലെയ്യുന്നു. മുതലാളിത്തത്തിന്റെ വ്യാചനത്തി 

നാവശ്യമായ വിപണിയുടെ ഉദ്(്രനേത്തിനും ചലനാത്മകമായൊരു പൊതുമണ്ഡലം വ യിരുന്നു. ഈ 
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ച്ലനാത്മകതകള്‍ കേരളീയ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ യദൂറോകേന്ദ്രീയമായ യുക്തിവിചാരമാതൃകകള്‍ക്കും 

സാംസ്‌കാരിക വിനിമയങ്ങള്‍ക്കും വേഗം കൂട്ടി. അത്‌ സ്വാതന്ത്യത്തിനും പുരോഗതിക്കും ഈന്നല്‍ നല്കി 

ക്കൊ ദുള്ള നവീനജീവിതാവബോധം ആര്‍ജിക്കാവുന്ന എല്ലാ ജ്ഞാനരമൂപങ്ങളെയും സ്വാഗതം ചെയ്തു. 

യൂറോച്യന്‍ മാതൃകയില്‍ ദേശീയതയും ജനാധിപത്യവും ലക്ഷ്യമാക്കിക്കൊ റുളള, ബൃഹത്തും ഏകീകൃത 

വുമായി രമൂപകെട്ടുവന്ന ആധുനിക അധികാരവ്യവസ്ഥ പൌരസ്വാതന്ത്്യത്തിനുമേല്‍ പലതരത്തിലുള്ള നിയ 

(ത്തണങ്ങള്‍ ഏല്പിക്കുന്നതായിരുന്നു. സ്ത്രൈണ ലൈംഗികതയ്ക്കുമേല്‍ സവിശേഷമായ നിയന്ത്രണ 

ങ്ങള്‍ ഏല്പിച്ചുകൊ ” രമൂപമെട്ട പിത്ൃകേന്ദ്രിത അധികാരവ്യവസ്ഥയുടെ ആധുനികമായ ക്രമീകരണമാ 

യിരുന്നു ഇതില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനം. 

നിലനില്ക്കുന്ന സാമൂഹൃക്രമത്തിലെ സ്ത്രീയുടെ പിന്നോക്കാവസ്ഥയ്ക്കെതിരെയുളള സമര 

അളെ പാരമ്പര്യത്തിന്റെ, ചവിത്രതയുടെയും ആത്മീയ മൂല്യങ്ങളുടെയും പേരില്‍ ശിദിലീകരിരിച്ചു 

നിര്‍ത്താന്‍ കൊളോണിയല്‍ ആധുനികത ചരിശ്രമിച്ചു. പാതിയ്രത്യം, വിധേയത്വം, ത്യാഗമനോഭാവം 

എന്നിവയിലധിഷ്ഠിതമായി ആദര്‍ശവനിതാസങ്കല്ചത്തെ ഉയര്‍ത്തിക്കാട്ടാന്‍ ഈ കാലഘട്ടത്തിന്‌ കഴിഞ്ഞു. 

സ്ത്രീയുടെ വ്യക്തിത്വം, പൌരത്വം, സ്വാതന്ത്ര്യം എന്നിവ ചുരദുഷകേന്ന്രിത ദേശീയ വ്യവഹാരത്തില്‍ അന്യവ 

ത്കരിക്കഷെടുകയും സ്വകാര്യവത്ക്കരിക്കദപെടുകയും ചെയ്തു. സ്ത്രീയുടെ ആഗ്രഹങ്ങളും ഇന്ദ്രിയസു 

ഖങ്ങളും നിര്‍ബന്ധിതമായി മൂടിവെക്കേ ഒന്നായി മാറുകയായിരുന്നു. ഇതിലൂടെ മതേതര ജനാധിച 

ത്യമുല്യങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ സ്ത്രീ അകറ്റിനിര്‍ത്തകെട്ടു. സ്ത്രീയുടെ കര്‍ത്തൃത്വത്തെ പാരമ്പര്യത്തിന്റെ മേഖല 

യായി അടയാളമദെടുത്തുന്നതോടെ ആധുനികതയുടെ മേഖല അവള്‍ക്ക്‌ അപ്രരാപ്യമാവുകയാണ്‌.. 

ശാസ്ത്ര വിഷയങ്ങളിലും നീതിന്യായ വ്യവസ്ധയിലറും മറ്റും പാശ്ചാത്യമാതൃകകള്‍ ആദരണീയമായി സ്വീകരി 

ക്കക്പെട്ടഷോഴും ആധുനീകരണ ല്രരരിയയില്‍നിന്ന്‌ സ്ത്രീയെ മാറ്റിനിര്‍ത്താന്‍ ഈ കാലത്തെ കേരളീയ 

സാമൂഹൃക്രമത്തിന്‌ കഴിയുന്നു ”. 

സാമൂഹ്യനവോതഠാനം ഇളക്കിമറിച്ച ജാതി-മത ആചാര പരിഷ്ക്കരണങ്ങളില്‍ ഏറിയതും 

സ്ത്രീകേന്ദ്രിതമായ ജീവിതക്രമീകരണങ്ങളിലദൂന്നിയുള്ളതായിരുന്നു. സ്(്രീവിദ്യാഭ്യാസ പരിഷക്കരണശ്രമ 

ങ്ങള്‍, പൊതുനമ്രവേശനം ഉറദുവരുത്തല്‍, മക്കത്തായ- വിവാഹബന്ധ ക്രമീകരണങ്ങള്‍, 912 ലെ തിരദുവി 

താംകൂര്‍ നായര്‍ ആക്ട്‌ മുതല്‍ കേരളത്തില്‍ നടഷ്ാക്കിയ പിന്‍തുടര്‍ച്ചാവകാശ -വിവാഹനിയമങ്ങള്‍, 

വസ്ത്രധാരണ രീതിയില്‍ വന്ന മാറ്റങ്ങള്‍, ദേവദാസി സ്ര്രദായ നിരോധനം (1930-31), വിധവാവിവാഹ 

നിയമം (1934) തുടങ്ങിയവയിലമദുടെ പുരോഗമനത്തിന്‌ വഴിതുറന്ന സാധ്യതകളെയെല്ലാം മറികടന്നുകൊ 

, ശിരിലമാക്കിക്കൊ ” സ്ത്രീ-കുടുംബിനി സമവാക്യങ്ങളിലൂടെ കേരളത്തിലും ആധുനിക പിത്ൃകേ 

ന്ദ്രിത ദേശീയത ശക്തിപ്രാപിച്ചു. പാശ്ചാത്യ-പാരസ്ത്യ ജീവിതാദര്‍ശങ്ങളുടെ എല്ലാ സങ്കലനങ്ങളും 

സൂക്ഷ്മാര്‍താത്തില്‍ സ്ത്രൈണദേശീയതയില്‍ പ്രതിലോമകരമായി (പ്രവര്‍ത്തിച്ചു. ആചാരങ്ങളുടെയും 

നിയമങ്ങളുടെയും വിലക്കുകളുടെയും കേന്ദ്രമായി സ്ത്രൈണ ലൈംശികത സാഹിത്യ സാംസ്കാരിക 

വിനിമയങ്ങളില്‍ പ്രാധാന്യം നേടുകയും ചെയ്തു. ൧ശ്ുുമ്മഖ/ മുതലുളള മലയാഉനോവലറുകളുടെ മുഖ്യപ്ര 

മേയവും മറ്റൊന്നല്ല. മരുമക്കത്തായത്തിലെ സ്ത്രീസ്വാതന്ത്യത്തെ ആദര്‍ശവതക്കരിക്കാനുള്ള ഇദ്ദ 

യുടെ ശ്രമം കേരളത്തിന്റെ തനതായ പാരമ്പര്യങ്ങളെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊ “” ആധുനികതയെ ഉള്‍ക്കൊ 

ളളാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌. 
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ചരിത്രത്തില്‍ നിലനില്ക്കുന്ന സ്ത്രൈണ -ഷ്യൂഡല്‍ മൂല്യങ്ങളെ ഉറദിച്ചുകൊ ണ്‌ പിത്ൃകേന്ദ്രിത ആധു 

നികത ലൈംഗികതയുടെ രാഷ്ട്രീയമായി രദൂപാന്തരം പ്രാപിച്ചത്‌. പ്രബലവര്‍ഗത്തിന്റേതു മാത്രമായി 

ശക്തി പ്രാപിച്ച ജനാധിപത്യത്തില്‍ രൂപംകൊ ഈ വിള്ളലുകളിലൂടെയാണ്‌ ആധുനിക മുതലാളിത്ത 

ത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനവും വിമര്‍ശനവറുമായ ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയം മലയാളസാഹിത്യത്തി 

ന്റെയും സാംസ്‌കാരിക വിശകലനങ്ങളുടെയും മാധ്യമമായി മാറിയത്‌. 

ര “ ലോകയുദ്ധങ്ങളിലൂടെ സാമ്രാജ്യത്വം പുറത്തുവിട്ട സാമ്പത്തിക രാഷ്ട്രീയ അരക്ഷിതാവസാ 

കളും ദുരിതങ്ങളും ലോകത്തിന്റെ അനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആഗോളീയമായ മാനം ലഭിക്കറുന്നതും ഇതേ കാലഷട്ട 

ത്തില്‍ മലയാഉ സാംസ്കാരികത ഉള്‍ക്കൊളളുകയായിരുന്നു. വംശീയതയുടെയും സങ്കുചിത ദേശീയത 

യുടെയും പേരില്‍ ലോകത്ത്‌ വ്യക്തികേന്ദ്രിത സാംസ്കാരികത രൂപദെടുന്നതും ഇക്കാലത്താണ്‌. സോഷ്യ 

ലിസ്റ്റ്‌ - പൂദരോഗമന സൌന്ദര്യശാസ്ത്ര വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാംസ്‌കാരികമായ ഈ സങ്കീര്‍ണ്ണതകളെദേ ത്ര 

ഗാരവത്തോടെ അഭിമുഖീകരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല എന്നതും പ്രധാനമാണ്‌. മുതലാളിത്ത ലോകത്തിലെ ഈ 

കര്‍ത്തൃത്വപ്രതിസന്ധികളെ വിലയിരറുത്തിക്കൊ റു മാത്രമേ പുരോഗമന മാനവികതയ്ക്ക്‌ ചരിത്രത്തില്‍ 

ഇട്ടം നേടാനാവുകയുള്ളൂ എന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ പുതിയ ചിന്താപര്ധതികളെ സ്വീകാര്യമാക്കുന്നത്‌. 

ലോകത്താകെ രമൂപകെട്ട ഉദാരമാനവികതയുടെ പ്രതിഷ്ഷനങ്ങള്‍ മലയാളവിമര്‍ശനത്തിന്‌ 

പുതിയ ഉത്തരവാദിത്വങ്ങള്‍ നല്കി. സാമൂഹ്യമായ സ്വഭാവം പങ്കുവെക്കുമ്പോള്‍തന്നെ മലയാള സാഹിത്യ 

വ്യവഹാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ പൊതുവിലുള്ള പ്രത്യാധുനികവും ചരിത്രനിരദപേക്ഷവറുമായ സ്വഭാവങ്ങളെ നിരാകരി 

ക്കാനുള്ള ശക്തി മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രം അന്വേഷിക്കുകയായിരുന്നു. കേസരിയുടെ കാലംമുതല്‍ (1930 

മുതല്‍) പാശ്ചാത്യ മനോവിശകലനതത്ത്വങ്ങള്‍ മലയാഉവിമര്‍ശനത്തില്‍ ചെലദുത്തിയ സ്വാധീനങ്ങള്‍ ഈ 

പശ്ചാത്തലത്തില്‍ വിശകലനം ചെ്നേ തു . കേസരി എ. ബാലകൃഷ്ണപിള്ള, കുട്ടികൃഷ്ണമാരാര്‍, എം. 

all. ശങ്കുണ്ണിനായര്‍, സി. ജെ. തോമസ്‌, എം. ഗോവിന്ദന്‍, നിത്യചൈതന്യയതി, സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌ എന്നി 

വരുടെ വിമര്‍ശനചാഠങ്ങളിലെ മനോവിജ്ഞാനീയ സ്വാധീനങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായം അന്വേഷണം 

നടത്തുന്നത. 
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11.2 കേവലോചാസമകളില്‍ നിന്ന്‌ 'യാ।ാര്‍തമ്യയിര്‍മ്മിതി'തന്ത്രങ്ങളിലേക്ക്‌" 

ചരിത്രാഖ്യാനത്തിലെ ഒറ്റ ഏകകമായാണ്‌ ഭാരതീയതയെ എ. ബാലകൃഷ്ണപിള്ള (കേസരി ഏ. 

ബാലകൃഷ്ണപിള്ള 1889- 960)യുടെ എഴുത്തറുകള്‍ ചരിഗണിച്ചത്‌. അതിന്റെ വൈജ്ഞാനികത മുഴുവന്‍ 

ആത്മീയതയില്‍ (121ഗബ0) അമര്‍ന്ന്‌ നിശ്ചലമായി കിടക്കുകയാണെന്നും അദ്ദേഹം വിശ്വസിച്ചു. 

യൂറോപ്യന്‍ വൈജ്ഞാനികതയിലെ നവീനാദര്‍ശങ്ങളെ ഉപയോഗിച്ചുകൊ “ ഈയൊരു നിശ്ചലാവ 

സയെ മറികടക്കാമെന്ന പ്രതീക്ഷയോടെ മലയാളസാഹിത്യ സാംസ്കാരിക വിശകലനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം 

ഏര്‍ദെട്ടു. രാഷ്(്രീയവദും കലാപരവുമായ ജീവിതത്തെയാകമാനം ആധുനികതയുടെ ശാസ്ത്രയുക്തി 

യാല്‍ പരിവര്‍ത്തിരിക്കാനുളള ആയദുധങ്ങളെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ കേസരി നരവംശശാസ്ത്രം, മനോവിജ്ഞാ 

നീയം തുടങ്ങിയ നവീന വിജ്ഞാനശാഖകളെയും പുതിയ സാഹിത്യ കലാപ്രസധാനങ്ങളെയും സാഹിത്യച 

ഠനത്തിനായി ഉപയോഗിക്കണമെന്ന്‌ ഉപദേശിച്ചത്‌. ആധ്യാത്മികാധിചത്യമാണ്‌ ഭാരതീയതയുടെ പുരോഗ 

തിയെ തദസ്സക്ചെടുത്തുന്നതെന്നദദ്ൃഹം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

ഭൂതകാലത്തിന്റെ മാഹാത്മൃദബാധത്താല്‍ ഉന്മത്തരായി വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ അവഗണിക്കുന്ന 

മനസ്ഥിതി, ആദര്‍ശഭ്രാന്ത, എന്നിവയെല്ലാം ഭാരതീയരില്‍ പ്രകടമാകുന്നത്‌ ഈയൊരു കാരണംകൊ 0 

ണ്‌. സാഹിത്യത്തെ വിപ്ലവകരമായി മാറ്റിത്തീര്‍ത്ത റൊഠാന്റിസിസം, റിയലിസം എന്നിവ യദുറോകിലു 0 

യത്‌ ശാസ്ത്രീയ മനസ്ഥിതി വളര്‍ന്നതിനാലാണ്‌. ഇനമ്പ്രഷനിസം, പോസ്സ്‌ ഇന്പ്രഷനിസം, ക്യൂബിസം, 

ഷ്യുച്ചറിസം മുതലായ എല്ലാ കലാപ്രസ്ഥാനങ്ങളും ശാസ്ത്രീയ മന:സ്മയിതിയോടുകൂടിയ വിച്ഛവശീലങ്ങളുടെ 

ഫലങ്ങളാകുുന്നു. കലാചാരമ്പര്യങ്ങളും ജീവിതചുരോഗതിയും സമന്വയിഭിച്ചുകൊ റുള്ള ആധു 

നികസാംസ്്‌കാരികാന്വേഷണം കേസരിയോടുകൂടി ആരംഭിക്കുന്നു. സാഹിത്യത്തെ ഒരു സാംസ്ക്കാരിക 

സ്ഠാപനമായും മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വാന്വേഷണത്തിന്റെ ഉപാധിയായും വിലയിരുത്തുന്ന ഈ പഠനപദ്ധതി 

ദേശത്തിന്‌ ചദുതിയ ചരിത്രമു ക്കാനുള്ള ശ്രമമാണ്‌. ഈ ശ്രമം ഒരു പുതിയ തുടര്‍ച്ചയെയാണ്‌ 

തേടുന്നത്‌. പഴയ സാധനങ്ങളുടെ കാഴ്ചബംഗ്ലാവായ ഇറ്റലിയില്‍ അവയെ നശിഭിക്കാന്‍ ഒരു ഷ്യൂച്ചറിസ്സ്‌ 

പ്രസാനമു ഠയതറുപോലെ പഴമയുടെ മറ്റൊരു കാഴ്ചബംഗ്ലാവായ ഇന്ത്യയിലും പ്രത്യേക തരത്തിലുള്ള 

ഒരു ഷ്യൂച്ചറിസ്ററ്‌ (പ്രസ്മാനം ൭ റയിക്കാണാന്‍ അദ്ദേഹം ആഗ്രഹിച്ചു. എന്നാല്‍ ഭാതികതയുടെ കുത്തി 

വെഷുകൊ “ നമ്മുടെ ജീര്‍ണചാരമ്പര്യങ്ങളെ സുഖകെടുത്താനാഹ്വാനം ചെയ്യുമ്പോഴും യദൂറോദിനെ 

അതേപടി അനുകരിക്കാന്‍ അദ്ദേഹം ്പ്രരികിക്കുന്നില്ല. 

ചാശ്ചാത്യവിലദ്യാഭ്യാസത്തിലദൂടെ ജ്ഞാനോദയവ്യവഹാരങ്ങളുടെ പങ്കുപറ്റിയ ബുദ്ധിജീവികളുടെ 

ഉഭയഭാവങ്ങള്‍ കേസരിയുടെ സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്റെയും മുഖമുദ്രയാകുന്നു . തദ്ദേശീയ സംസ്കാ 

രത്തിന്റെ സാമൂഹ്യവും ചരിത്രപരവുമായ ചറൂരോഗതിക്കായാണ്‌ അദ്ദഹം പുതിയ ജ്ഞാനരമൂചങ്ങളെ 

അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. ആധുനികതയെക്കുറിച്ചുള്ള യൂറോകേന്ദ്രിത വീക്ഷണം കേസരിയില്‍തന്നെ തുടങ്ങു 

ന്നു '. പക്ഷേ തന്റെ പരിഭാഷകളിലൂടെയും അവതാരികകളിലദുടെയും വിമര്‍ശനപചഠനങ്ങളിലറുടെയും കല 

യെയും സാഹിത്യത്തെയും കേസരി ലാകികവും ഐഹികവും (ടലി) ആക്കി വിലയിരുത്തി. ഈ 

പ്രക്രിയയക്കുവേ ജ്ഞാനരദൂപമെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ തന്റെ വിശാലമായ വൈജ്ഞാനിക ചരമ്പരയില്‍ 
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ദ്രഥോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയും പ്രാധാന്യം നേടുന്നത്‌. |919- 2| കാലത്താണ്‌ കേസരി ദ്ത്രായി 

ഡിന്റെ മനോവിജ്ഞാനീയതത്ത്യങ്ങളുമായി ബന്ധം സ്ഥാപിക്കുന്നത്‌. തൂടര്‍ന്ന്‌ മാനസികാചഗ്രനേം എനന 

നവീന സൈദ്ധാന്തികതയെയും അതിലദുള്‍ദ്െടുന്ന വിവിധ സാങ്കേതിക സംജ്ഞകളെയും വിശദമാക്കി 

ക്കൊ ദുള്ള ലേഖനങ്ങള്‍ എഴുതറുകയു യി. 934- ല്‍ എഴുതിയ 'കലയറും കാമവും' (മാതൃഭൂമി വിശേ 

ഘാല്‍ (പ്രതി) എന്ന ലേഖനം ഇതില്‍ പ്രധാനപെട്ടതാണ്‌. സാഹിത്യഭാവനയറും മനോവിജഞാനീയവും തമ്മി 

21388 സവിശേഷ സാധര്‍മ്യങ്ങളെയും സാംസ്കാരികമായ പ്രരയോഗസാധദുതയെയും മലയാളസാഹിത്യ 

ത്തില്‍ പരിചയകെടുത്താന്‍ ഇതിലുടെ അദ്ദേഹത്തിന്‌ സാധിച്ചു. മാര്‍സര്‍ പ്രസ്സ്‌ (ഗ്രഞ്ച), തോമസ്‌ മന്‍ 

(ജര്‍മ്മനി) ആര്‍ന്ദ്രജീഡ്‌ (രഞ്ചു) കൊഹല്‍ റാബെനസ്‌ (ജര്‍മ്മനി) തുടങ്ങിയവരുടെ നോവലദുകളിലെ മനോ 

വിജ്ഞാനീയതലങ്ങള്‍ പരിചയദകെടുത്തദുന്ന ശെഗമ്മ്‌ (IMIIMEBH എന്ന രചന (1947) ഒരു നവീന സാഹി 

ത്യസമീചനം ഉദ്ഘാടനം ചെയ്യുകയായിരുന്നു. 

ബലം പ്രയോഗിച്ച്‌ ഉപബോധമനസ്സില്‍ അടക്കിയിട്ടുളള ശീലങ്ങളുടെയും കാമവികാരങ്ങളുടെയും 

ഭാവനാപരവും പ്രത്യക്ഷരൂപത്തിലുളളതുമായ സംതൃപ്തിയാണ്‌ കല” എന്ന 6്രോയിഡിയന്‍ സാഹിത്യഭാ 

വന അതറുവരെയുളള മലയാള വിമര്‍ശനത്തിന്‌ അന്യമായൊരു നിരീക്ഷണമായിരുന്നു. ്രോയിഡിയന്‍ 

അബോധകല്ചനകളെയാണ്‌ കേസരി ഉപബോധമനസ്റെന്ന്‌ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. ലൈംഗികോര്‍ജ്ജ സിദ്ധാ 

ന്തം, ദമനം, ലൈംഗികവാസന, ഈഡിഷസ്‌ കോം്ഛകസ്‌ എന്നിവ സാഹിത്യ നിരൂപണത്തിനുള്ള അനേകം 

ഉപാധികളില്‍ പ്രധാനമായി പരിഗണിക്കകെട്ടു. ഒരു കലാകാരന്റെ കൃതി കാണുമ്പോഴോ വായിക്കു 

മ്പോഴോ ൭ കുന്ന രസത്തിന്റെ ഉല്ചത്തിയേയും കാരണങ്ങളേയും പറ്റി ചല വാദങ്ങളും പാശ്ചാത്യരുടെ 

ഇടയ്ക്ക്‌ (്രചാരത്തിലു . ഇവ എല്ലാറ്റിലും വെച്ച്‌ ഇന്നത്തെ കേരളീയര്‍ക്ക്‌ രസകരമായി eMoeM ത്‌ 

ദ്ര്കോയിഡിന്റെ മാനസികാച്ഗ്രരാനവാദമാകുന്നു.' പുര്‍വ്വനിര്‍ണ്ണീതമായ ചരി(ത്്രാഖ്യാനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മനുഷ്യ 

സര്‍ഗാത്മകതയെ സ്യതന്ത്രമാക്കാന്‍ വേ ഒരു സൈദ്ധാന്തികതയാണ്‌ കേസരി അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. 

പുതിയ അറിവനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ (പ്രാപ്തനായ മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തെ അദ്ദേഹം കലയില്‍ അന്വേഷിക്കുന്നു. 

മനോരാജ്യസാഭ്രാജ്യത്തില്‍നിന്ന്‌ യാാര്‍ത്മൃത്തിലേക്ക്‌ വരുന്നതിനുള്ള മാര്‍ഗമാണ്‌ കല. തൃപ്തി 

കെടാത്തതായ മോഹങ്ങളുള്ള മറ്റൊരു മനുഷ്യനെഷോലെ കലാകാരന്‍ യാഥാര്‍തല്യലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ തല 

തിരിച്ച്‌ തന്റെ (രദ്ധദയയും കാമത്തേയും മുഴുവനും മനോരാജ്യജീവിതത്തില്‍ മോഹങ്ങളെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന 

തിന്‌ ഉപയോഗകെടുത്തുന്നു. നിരുദ്ധങ്ങളായ ഉത്ഭവസ്ഥാനങ്ങളില്‍നിന്നുളള അവയുടെ ജനനത്തെ എളു 

ത്തില്‍ ക റുപിടിക്കാതിരിക്കത്തക്കവണ്ണം അവയെ ഒഭദകെടുത്താനും അയാള്‍ക്ക്‌ ശക്തിയു കും. 

ഇതെല്ലാം ചെയ്യുമ്പോള്‍ മറ്റുളളവര്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ ആനന്ദത്തിന്റെ ബോധാതീതങ്ങളായ ഉത്ഭവസ്ഥാനഅ 

ളില്‍ അഭയം പ്രാപിച്ച്‌ ത്ൃപ്തിയടയറദുന്നതിനുളള വഴി അയാള്‍ തെളിയിക്കുകയും അങ്ങനെ അവരുടെ 

കൃതജ്ഞതയും ബഹുമാനവും നേടുകയും ചെയ്യും.” സാഹിത്യരചനയെയും വായനയേയും നിയന്ത്രി 

ക്കുന്ന ഈ ക്രോയിഡിയന്‍ മനോവിശകലനരീതി പ്രസ്തുതമേഖലയിലറുള്ള ദീര്‍ഘമായ സൈദ്ധാന്തിക പരി 

ചയ പക്ഷപാതങ്ങളാണ്‌. 'ര റു മനശ്ലാസ്ത്രസിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ എന്ന ദേഖനത്തിലദുടെ ആന്തരികസമര 

ത്തിന്റെ ദൂഷ്യഷ്ലങ്ങളെ ശമിഭിക്കാനുള്ള ഒരു ചികിത്സാമാര്‍ഗമാണ്‌ മനോവിശകലനമെന്ന്‌ കേസരി വ്യക്ത 

മാക്കുന്നു. സാമ്പ്രദായിക മനശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റെ (175൨൨010) ചാതയില്‍ വ്യക്തിയെ അന്വേഷിക്കാന്‍ 
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കേസരി തയ്യാറാവുന്നില്ല. മനോവിശകലന (Psychoanalysis)omlag mailec.aow avoomaodle 

സാധ്യതകളാണ്‌ കേസരിയിലൂടെ മലയാള വിമര്‍ശത്തിന്‌ ലഭിച്ചത്‌. 

കലകള്‍ വര്‍ണിക്കേ ത്‌ സാധനങ്ങളേയോ സംഭവങ്ങളെയോ അല്ല അവയില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിട്ടു 

ഉളത്രും അവയെ ഭരിക്കുന്നതുമായ ശക്തികളെയാകുന്നു.” സാഹിത്യപഠഠം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ചരിത്രപര 

മായ വ്യവഹാരങ്ങളുടെ സൌന്ദര്യത്തെ എടുത്തുകാട്ടണമെന്ന്‌ ഈ നിരൂപണം ഓര്‍മ്മികിക്കുന്നു. കേവല 

വിവരണങ്ങള്‍ക്കകുറം പോകുന്ന സാഹിത്യപഠഠത്തിന്റെ അബോധമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന അധികാരക്രമത്തെ 

യാണ പ്രത്യയശാസ്(ത-സാംസ്‌കാരിക മമൂല്യത്തെയാണ്‌ ഈ നിരീക്ഷണം ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌. ഇതിനായി 

ഭാതികലോകത്തിന്റെ തുറസ്സ്‌ എഴുത്തുകാര്‍ക്ക്‌ സ്വന്തമായിരിക്കണമെന്ന്‌ കേസരി വിശ്വസിക്കുന്നു. അതീ 

തദലോകത്തിന്റെ സ്തുതിചാഠകനോ കേവലോപാസകനോ ആകാത്ത സാഹിത്ൃകാരനെയാണ്‌ അദ്ദേഹം 

മുന്നില്‍ കാണുന്നത്‌. ഒരു കവി തന്റെ സ്വന്തം അനുഭവങ്ങളുടെയും അവയുടെ പ്രകടനത്തിന്റെയും 

നാജനായിരുന്നാല്‍ മാത്രം മതി. അയാളുടെ ഭാഷ പൊതറുവായുളള ഭാഷയല്ല. അയാളുടെ സ്വന്തം ഭാഷ്‌ 

യാണ്‌. വായനക്കാരനെ മുന്നില്‍ ക റൂകൊ ല്ല സ്വന്തം സംത്ൃപ്തിക്കായാണ്‌ എഴുതുന്നത്‌” എന്നുള്ള 

നിരീക്ഷണം ഇതിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. ആത്മീയവും സാമൂഹ്യവുമായ നിയന്ത്രണാധികാരങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ എഴു 

ത്തിനെ സ്വതന്ത്രമാക്കുന്നതാണ്‌ ഈ ധൈഷണികാദന്വേഷണം. അതിലേറെ മുതലാളിത്തയുക്തിബോധ 

ത്തിന്റെയും വ്യക്തിബോധത്തിന്റെയും ആധുനിക പദ്ധതികള്‍ക്കകുറം കലയിലദുടെ സര്‍ഗാത്മക മുന്നേ 

റ്റത്തെ പ്രധാനമായി കാണദുവാന്‍ കേസരി ശ്രമിക്കുന്നു . മദനോവിശകലനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മസാധ്യത 

കള്‍തന്നെയാണ്‌ ഈ വിമര്‍ശപാഠങ്ങളുടെയെല്ലാം അടിത്തറ. 

ദൈനംദിന വ്യവഹാരങ്ങളിലെ അധീശാധികാരതന്ത്രങ്ങള്‍ എഴുത്തിലും എഴുത്തുകാരനിലും 

സൃഷ്ടിക്കുന്ന നിസ്സഹായതകളാണ്‌ കേസരിയുടെ ചഅ്മ്പൂുഴവായന. ഓരോരുത്തനും അവനവന്റെ കഴി 

വിനനറൂസരിച്ച്‌ വികസിക്കുന്നതിന്‌ സാമൂഹ്ൃനിയമങ്ങള്‍ തടസ്സമാകുന്നു എന്നും ഈ തടസ്തസങ്ങള്‍ക്കെതിരെ 

യുള്ള വിലാപങ്ങളും ആക്ഷേചങ്ങളുമാണ്‌ ചങ്ങമ്പുഴക്കവിതകളില്‍ ഭൂരിഭാഗവും എന്നും കേസരിക്ക്‌ വായി 

ച്ചെടുക്കാന്‍ കഴിയുന്നത്‌ ഈ അന്വേഷണങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയായാണ്‌. ചരിത്രത്തിന്റെ നിഷേധാത്മക പ്രത്യ 

യശാസ്ത്രത്തെ ഈ വിമര്‍ശനം തുറന്നുകാണിക്കുന്നു. കാല്പനിക ഭാവുകത്വത്തിന്റെ സാംസ്കാരിക 

രാഷ്(്രീയതലങ്ങളാണ്‌ ഇതിലമൂടെ അംഗീകരിക്കകദെടുന്നത്‌. ആധുനികതയുടെ ശാസ്ത്രയുക്തി കൊട 2 

ചുദരാഗമന രാഷ്(ട്രീയയുക്തികൊഭ 0 ഈ മാനസികതയുടെ സാമദൂഹ്ൃപചതശ്ചാത്തലം വ്യക്തമാകില്ലെന്ന്‌ 

കേസരിയുടെ നിരൂപണം തിരിച്ചറിയുന്നു. മനുഷ്യന്റെ നവീനകര്‍ത്ത്യപദവി കാമനകളുടെ ഏകീകരണ 

ത്തിന്റെയും അധികാരക്രമത്തിനകത്തെ വിഹ്വലതകളുടെയും ഭാരം പേറുന്നതാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്ന 

മനോവിശകലനത്തിന്റെ രീതിശാസ്ത്രം മലയാള സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്‌ അതുവരെ പരിചിതമായിരുന്നി 

ലൂ. സാഹിത്യത്തിലെ വരേണ്യനിഗദുഡ സൌന്ദര്യാസ്വാദനത്തിന്റെ പൊളിച്ചെഴുത്തിനെ കേസരിയുടെ 

വിമര്‍ശനം ലക്ഷ്യമിടുന്നു. സംസ്കൃത വ്യാഖ്യാനപാരമ്പര്യങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ മലയാളവിമര്‍ശത്തെ അടര്‍ത്തിയെ 

ദുത്ത്‌ ചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ കൈപിടിച്ചു നടത്തുന്ന പ്രക്രിയയുടെ ആരംഭധ്വനികളാണ്‌ കേസരിപഠാഠങ്ങളി 

ലൂടെ മുഴങ്ങിയത്‌. മനോവിശ്ലേഷണത്തെ ഈ ചരിത്രചപൂനര്‍നിര്‍ണ്ണയനങ്ങള്‍ക്കുള്ള ഉപാധിയാക്കാന്‍ ശ്രമി 

ക്കുന്നു. 
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മുതലാളിത്ത വ്യവസ്ഥിതി ശക്തമാവുകയും സാമ്രാജ്യത്വനീതിയിലധിഷ്ഠിതമായ വിചണി വ്യാപക 

മാവുകയും ചെയ്ത ॥930 കളിലെ കേരളം പാരമ്പര്യസ്വത്വബോധത്തില്‍ ഉറച്ചുനിലക്കുന്നതായിരുന്നില്ല. 

അത്‌ യൂദറോകേന്്രീയമായ മാറ്റങ്ങളിലും സ്വത്വചുന:സൃഷ്ടിയിലും മുഴുകി ചുതിയ ആഖ്യാന-പ്രത്യാഖ്യാന 

ങ്ങളിലൂടെ പ്രതിവ്യവഹാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ നൈതികത തേടുകയാണദു യത്‌. മക്കത്തായവും പാശ്ചാത്യവിദ്യാ 

ഭ്യാസവും സാമൂഹ്യരാഷ്(്രീയസംഘര്‍ഷങ്ങളും എത്രയേറെ ശക്തമായോ അത്രതന്നെ വ്ൃക്തികേന്ദ്രിത മുത 

ലാളിത്തത്തിന്റെ ദമനകാരിയായ പ്രഭാവവറും ശക്തമായി. സാംസ്കാരികവും പ്രത്യയശാസ്ത്രചരവുമായ 

പുതിയ കര്‍മ്മപദ്ധതികള്‍ വ്യാവസായിക മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ചലനങ്ങളെ ദവഗത്തിലാക്കി. വ്യക്തിയുടെ 

സ്വകാര്യജീവിതത്തെ കൈയ്യേറ്റംലെയ്യുന്ന സാമദൃഹ്യ-സാമ്പത്തികാത്രമണഅ്ളെക്കുറിച്ചുളള ബോധ്യദത്തോ 

ടെ, ജീവിതത്തെയും സാഹിത്യത്തെയും വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ ചറുതിയ അളവദുകോലദുകള്‍ ആവശ്യമാണെന്ന്‌ 

30 കളിലെ മലയാള സാഹിത്യവിമര്‍ശം തിരിച്ചറിഞ്ഞതിന്റെ പ്രതിഛലനമാണ്‌ കേസരിയുടെ വിമര്‍ശപഠഠ 

ങ്ങള്‍. 

പ്രതിഭ പലദോഴും ഞരമ്പുകള്‍ക്ക്‌ ബലമില്ലാത്തവരിലോ മറ്റുവല്ലുതരം രോഗമുള്ളവരിലോ കുടി 

കൊള്ളുന്നതായി നാം കാണുന്നു ” എന്ന രീതിയിലുളള കേസരിയുടെ ഈ സാഹിത്യാന്വേഷണം 

ദ്രോയിഡിയന്‍ ഇറ്റിന്‌' പ്രാധാന്യം കൊടുക്കുന്നു. കലാകാരന്റെ വ്യക്തിത്വശ്രൈില്യങ്ങളെ ഇതുമായി 

ബന്ധികിക്കുകയും ലെയ്യുന്നു. സാമ്പ്രദായിക മനശ്ശാസ്ത്രം ആധുനികസമൂഹത്തിനനുസരിച്ച്‌ 

വ്യക്തിയെ മെരുക്കാനാണ്‌ ശ്രമിക്കുന്നതെങ്കില്‍ മനോവിശകലനം ആധുനികസമദുഹവുമായി തെറ്റികിരി 

യുന്ന വ്യക്തിയുടെ മനസ്സിന്റെ ആഴത്തിലുള്ള വിമര്‍ശനദശേഷിയാണ്‌ ക൭ ത്തുന്നത്‌. അതുകൊ 0ണ 

വര്‍ ആധുനികകലയെ അതിന്റെ വിമര്‍ശനരശേഷിയറുടെ പേരില്‍ ഉയര്‍ത്തിരിടിക്കുന്നത്‌. ആധുനികകല 

യെയും സാഹിത്യത്തെയും സംബന്ധിച്ച ചര്‍ച്ചകളില്‍ കഗ്രോയിഡിന്‍ സൈദ്ധാന്തികത നിര്‍ണായകമായി 

കടന്നുവരുന്നതും അതുകൊ ദൂതന്നെ ഇങ്ങനെ കലയിലെ നമൂതനഭാവുകത്വത്തെ തിരിച്ചറിയുന്ന 

മലയാളത്തിലെ ആധുനിക നിരൂപകരില്‍ പ്രമസ്ഥാനീയനായി കേസരി മാറുന്നു. 

്രോയിഡിയന്‍സൈദ്ധാന്തികത ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ആധുനികതയുടെ വ്യക്തി/ശാസ്ത്രകെന്ന്രിത 

മാനവികതയെ പിന്‍തുടരാന്‍ കേസരിയെ കാലഘട്ടം നിര്‍ബന്ധിക്കുന്നു “. മനുഷ്യവ്യവഹാരങ്ങളുടെ 

വസ്തുനിഷ്ഠ വിശകലനങ്ങളില്‍ ഒന്നായി മനോവ്യാപാരങ്ങളെ അടയാളദ്പെടുത്താന്‍ അദ്ദേഹവും നിര്‍ബ 

ന്ധിതനാവുന്നു. സത്യത്തെ അതുപോലെ വര്‍ണിക്കണമെന്നുള്ള ശാസ്ത്രകാരന്റെ രീതിയാണ്‌ ലിംഗബന്ധ 

പരമായ ജീവിതവശങ്ങള്‍ ചിത്രീകരിക്കുന്നതില്‍ സാഹിത്യകാരന്‍ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌.” പാപബോധത്താല്‍ 

നിയന്ത്രിക്കടെട്ട വിലക്കുകളുടെയും സ്വകാര്യതകളുടേതറുമായ ലൈംഗിക സദാചാരക്രമങ്ങള്‍ ആധുനിക 

രാഷ്ട്രസ്വത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനമായി മാറുന്നു '. സാംസ്‌കാരിക ദേശീയതയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രമായി 

മാറുന്ന ഈ ബന്ധര്രമീകരണങ്ങള്‍ സര്‍വ്ൃസാധാരണമെന്ന നിലയില്‍ യുക്തിപൂര്‍വ്വം വിലയിരുത്തുവാന്‍ 

മാനസികാചഗ്രനേരീതിശാസ്ത്രത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. ആധുനികസംസ്കാരത്തിന്റെ ദമനാത്മക സ്വഭാവം 

അതുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന എല്ലാ വ്യവഹാരങ്ങളെയും നിയന്ത്രിക്കുന്നതും 6(ഷായിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത 

യുടെ അടിസ്ഠാനത്തില്‍ കേസരി വ്യക്തമാക്കുന്നു. 
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ഒരു ജന്തുവിന്റെ സൃഷ്ടിക്ക്‌ സ്ത്രീ-പുരുഷ സംയോഗം അപചരിഹാര്യമായിട്ടുള്ളതുപോലെ ഒരു 

കലാസൃഷ്ടിയുടെ നിര്‍മ്മാണത്തിന്‌ വികാരപരമായ അംശത്തിന്റെയും ബുദ്ധിപരമായ അംരത്തിന്റേയും 

സമ്മേളനം ഒഴിച്ചുകൂടാത്തതാവുന്നു. എഴുത്ത്‌ വികാരങ്ങളുടെ സാന്ദ്രീകരിച്ചെടുത്തതും വഴിതിരിച്ചുവിട്ട 

തുമായ സംസ്കൃതാവരണമാണെന്ന്‌ കേസരി വായിച്ചെടുക്കുന്നു. അതിനകദുറം കാല്പനികമായി വികാര 

അളെ കെട്ടഴിച്ചുവിടലാണ്‌ സാഹിത്യമെന്ന നിലപാട്‌ കേസരിയുടെ നിരൂപണം വച്ചുപുലര്‍ത്തുന്നില്ല. 

മതം, ആത്മീയത, അതിമാനുഷത്വം തുടങ്ങിയ ചരിത്രനിരപേക്ഷമായ കാഴ്ചഷാടുകളില്‍ കുടു 

ങ്ങിക്കിടന്നിരുന്ന മനുഷ്യന്റെ കഴിവുകള്‍ 930 കളോടെ യുക്തിവാദ-മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ദര്‍ശനത്തിന്റെ പിടി 

യിലേക്ക്‌ ചേക്കേറുന്നു . ഈ സവിശേഷമായ രാഷ്ട്രീയാന്തരീക്ഷത്തില്‍ മനുഷ്യന്റെ കര്‍ത്തൃത്വത്തെ 

അവന്റെ വികാരങ്ങളിലും സര്‍ഗശേഷിയിലും ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ ഈ നിരൂ 

പണത്തിന്റെ (പ്രത്യേകത. ആധുനികതയുടെ യറുക്തികളോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടുന്ന കലാവിമര്‍ശകന്റെ ചരിത്രപര 

മായ നിലപാടാണിത്‌. ജഞാനരമൂപങ്ങളുടെ ശാസ്ത്രീയവും മാനസികവുമായ വിലയിരുത്തല്‍ ഈ കാല 

ത്തിന്റെ ചൊതുമ്രവണതയാകുന്നു. 

ചങ്ങമ്പുഴയുടെ തത്ത്വശാസ്ത്രം അന്വേഷിക്കുന്ന കേസരിക്ക്‌ വൈകാരികവും വൈചാരികവു 

മായ മനുഷ്യാനുഭവങ്ങളുടെ സമന്വയയ്രര്രിയയില്‍ സമൂഹത്തിനകത്ത്‌ വ്ൃക്തിപ്രതിഭയക്ക്‌ സംഭവിക്കുന്ന 

ദുരന്തം വിശകലനം ചെയ്യാന്‍ കഴിയുന്നു. ചരിത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ അടര്‍ത്തിമാറ്റിയ ഒരു ഉദാരവ്യക്തിവാദമാ 

യല്ല മറിച്ച്‌, മനുഷ്യാനുഭവങ്ങളെ രമൂചകടുത്തറുന്ന രാഷ്ടീയ സാഹചര്യങ്ങളും സാമദൃഹ്ൃനിയമങ്ങളും 

വ്യക്തിപ്രതിഭയറും തമ്മിലുള്ള വിനിമയത്തിലെ അപചാകുതകളായാണ്‌ വൈയക്തിക ദുരന്തങ്ങളെ വിശക 

ലനം ചെയ്യുന്നത്‌. ഓരോരുത്തനും അവന്റെ കഴിവിനനുസരിച്ച്‌ വികസിക്കുവാന്‍ ഇന്നത്തെ സമുദായം 

അനുുവദിക്കുന്നില്ല എന്നതാണ്‌ ചങ്ങമ്പുഴയുടെ തത്ത്വശാസ്ത്രം. അദ്ദേഹത്തിലെ വ്യക്തിപരമായ വികാസ 

ത്തിന്‌ തദസ്സമാകുന്ന ര കാര്യങ്ങള്‍ സാമ്പത്തികവും മാനസികവുമാണ്‌.” ജീവിതത്തിലെ സുഖാസുഖ 

ങ്ങളിലൂടെ രൂപദ്പെടുന്ന അസംത്ൃയപ്തികളെ ശര്തുപീഡാ(്രമങ്ങളായി കൊ ദുനടന്ന ഒരു സാഹിത്യകാ 

രന്റെ മനോനിലകള്‍ എഴുത്തില്‍ എങ്ങനെ പ്രതിഷ്ഷിച്ചു എന്ന അന്വേഷണം പ്രധാനമാണ്‌. സാമദൃഹ്യാംഗീ 

കാരങ്ങള്‍ നിഷേധിക്കകഷെടുന്നതിനെതിരെയുള്ള പ്രതിഷേധങ്ങള്‍ വ്യക്തിയുടെ ഉള്ളിലെ പലതരം ഇച്ഛാഭംഗ 

ങ്ളായി രൂപാന്തരം പ്രാപിച്ചതാണ്‌ ചങ്ങമ്പുഴയുടെ എഴുത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഷിച്ചത്‌. അംഗീകാര 

ങ്ങള്‍ക്ക/സ്‌നേഹത്തിന്‌ Bal ിയുളള അന്വേഷണങ്ങള്‍ തന്റെ തന്നെ അപരമായ സ്ത്രൈണാംശങ്ങളെ 

ക൭ ത്താനുള്ള (ശ്രമങ്ങളായി. സഹജമായ മമതയോടുകൂടിയ പ്രണയകാവ്യങ്ങളായി. അതീതകാല സങ്ക 

ല്പങ്ങളിലൂടെ സാര്‍വ്വത്രിക സ്നേഹസഹിഷ്ണുതാ പറുദീസകളില്‍ അലിഞ്ഞുചേരുന്ന ചങ്ങമ്പുഴയെ 

AO ടുക്കുന്ന ഈ വായന മലയാളത്തില്‍ മനോവിശകലനപരമായ സാഹിത്യാസ്വാദനങ്ങളുടെ ചരി 

ത്രത്തെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നവയാണ്‌. 

എഴുത്തറുകാരന്റെയും കൃതിയുടെയും മാനസികാനുഭവങ്ങളെ ചരിത്രപരമായി വിലയിരുത്തു 

ന്നത്‌ ദ്രായിഡിയന്‍നിരമൂപണത്തിന്റെ പ്രത്യേകതയാണ്‌. നൃത്തം, സംഗീതം, ഹാസ്യം എന്നിവയിലുള്ള 

(ഭമം വിഷാദാത്മകത്വം, ക്ഷണികമായ വികാരപാരമ്യം എന്നിവ കേരളീയതയദുടെ ചപൊതറുസ്വഭാവമാ 

ണെന്നും ഇവ ര ദും അലിഞ്ഞദുചേര്‍ന്ന വ്യക്തിത്വമാണ്‌ ചങ്അമ്പുഴയുടേതും കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാരുടേതു 
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മെന്നും വിമര്‍ശകന്‍ അഭിപ്രായപെടുന്നു.'' വ്യക്തിത്വത്തിലെ അലസത, അപകര്‍ഷതാബോധം, പരസ്പര 

ഭീതി, മരണാഭിമുഖ്യം തുടങ്ങിയവയെ ചരിത്രത്തിന്റെ അസഹിഷ്ണദുതയറുമായി കൂൂട്ടിവായിക്കുന്നു. 

സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍ എരിഞ്ഞുതീര്‍ന്ന ചങ്ങമ്പുഴയുടെ സാഹിത്യപ്രതിഭയെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ കൃതി 

കളിലൂടെയും ജീവിതത്തിലൂടെയും കേസരി നോക്കിക്കാണുന്നു. 

ലോകരുടെ ക്രൂരതയും ജീവിതത്തിലെ അസുയാദി വൈരറുപ്യങ്ങളും സ്വന്തം പാപസമ്മതവും 

വിഷയസുഖങ്ങളോടും ലൌകിക ജീവിതത്തോടുമുള്ള കയ്ചും വെറുഷും കൊടിയ നൈരാശ്യവും 

വേദാന്തചിന്തയിലേക്ക്‌ പോകാനുളള ഭാവവും മാറിമാറിവരുന്ന ചങഅ്അമ്പുഴയുടെ വ്യക്തിത്വ സവിശേഷതകള്‍ 

മച്രിക്ക്ുന്ന അമ്ധമിമ്ഗഞ്ഞില്‍ പ്രകദമാണെന്ന്‌ കേസരി ആ കാവ്യത്തിന്റെ അവതാരികയില്‍ വ്യക്തമാകുു 

ന്നു. ഇടക്ളളി രാഘവന്‍പിളളയെക്കുറിച്ചുളള വായനയും ഈ രീതിയുടെ തുടര്‍ച്ചയാണെന്ന്‌ മണി 

നാദത്തിന്റെ അവതാരികയില്‍നിന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കുവാന്‍ കഴിയും. ഈ വൈകാരികസൂക്ഷ്മത തന്നെ 

യാണ്‌ കള്‌ഭത്തഥഴ്‌ എന്ന ദനാവലിന്റെ രചനയിലും അദ്ദേഹം കു൭ ത്തുന്നത്‌. റൊമാന്റിക്‌ സാങ്കേതിക 

മാര്‍ഗം പ്രയോഗിച്ചിട്ടുള്ളതും ഒരൊറ്റ ഇരിഭിനു വായിച്ചുതീര്‍ക്കാന്‍ പലരേയും ഭപ്രരികിക്കത്തക്കവണ്ണം സര 

സവറൂമായ ഒരു പരാജയ (റിയലിസ്റ്റ്‌! പ്രസ്ഥാന നോവലാണ്‌ കളിമ്താമി'” വ്യക്തിത്വത്തിലെ നാര്‍സിസം, 

വൈകാരികാധിക്യം തുടങ്ങിയ സ്വഭാവങ്ങള്‍ കാരണമാണ്‌ സാമുദായിക നോവല്‍ രചനയ്കുറുവേ 

സാങ്കേതിക വൈദഗ്ധ്യം കാണിക്കാന്‍ ചങഅ്അമ്പുഴയ്ക്ക്‌ കഴിയാതെ പോയത്‌.” വൈകാരികതയുടെ ചരി 

(ത്രാതീതവും ചരിത്രാത്മകവറദുമായ സ്വകാര്യതകളെ അന്വേഷിച്ചുകൊ “ എഴുത്തുകാരനെ പഠനവിധേയ 

മാക്കുന്ന ഈ രീതി മനോവിജ്ഞാനീയത്തിന്റെ ആധുനികത്രത്രമാകുന്നു. നഖശിഖാന്ത കവിയായ ച 

മ്പൂഴയുടെ പരാജയങ്ങളില്‍കറുടി അദ്ദേഹം ക ത്‌ മനുഷ്യത്വത്തിന്റെ തന്നെ ഒരു ചരാജയഷട്ടത്തെയായി 

രുന്നു.  ആധുനികസംസ്കാരം മനുഷ്യത്വത്തിനേല്ചിക്കുന്ന മൂറിവുകള്‍ക്കുള്ള ചികിത്സാക്രമമാണ്‌ മാന 

സികാചഗ്രനേരീതിശാസ്ത്രം. സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തില്‍ ഈ ദീര്‍ഘവീക്ഷണമാണ്‌ കേസരി മുന്നോട്ടുവെക്കു 

ന്ത. 

സാമൂഹൃക്രമവും അതിന്റെ ധാര്‍മ്മിക ബാധ്യതകളും തമ്മിലുളള പൊരുത്തക്കേടുകള്‍ സൃഷ്ടിച്ച 

പുതിയ കര്‍ത്തൃത്വത്തെ ക ത്താന്‍ കേസരി ക്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയെ ഉപയോഗകെടുത്തു 

കയായിരുന്നു. അതിലേറെ അധിനിവേശിത ജനതയുടെ മതവും സംസ്‌കാരവും പേറുന്ന പ്രതിലോമ 

സൌന്ദര്യശാസ്ത്രത്തെയും ജഞാനസന്ദര്‍ഭങ്ങളെയും യൂറോപ്യന്‍ മാതൃകയില്‍ ചരിഷ്കകരിക്കാനുള്ള 

വൃഗ്രതയും ഇതില്‍ (പ്രകടമാണ്‌. വ്യക്തിത്വം (650൩൫11൧) എന്ന ഒന്നില്ലെന്നും ചല മൃഗീയമായ ജന്മവാ 

സനകളുടേയും വികാരങ്ങളുടെയും സുഘടിതമല്ലാത്ത ഒരു കെട്ട്‌ മാത്രമാണ്‌ മനുഷ്യനെന്നും ദ്രരമോയി 

ഡിന്റെ ക റൂപിടുത്തങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കുന്നതിനാല്‍ പഴയ സാഹിത്യത്തിലെ കാപാത്രസൃഷ്ടിയുടെ 

രീതിയും സംഭവ വിവരണരീതിയും മാര്‍സല്‍ പ്രൂസ്റ്റും, ജെയിംസ്‌ ജോയ്സും ചെയ്തതുപോലെ, വിച്ഛവക 

രമായ രീതിയില്‍ ഇന്നു മാറ്റേ വന്നിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ 1935 ല്‍ കേസരി ചത്രത്തില്‍ ബാലകൃഷ്ണപിള്ള 

എഴുതിയിട്ടു “ ലൈംഗികതയുടെ ഏകീകരണ-നിയന്ത്രണ തന്ത്രങ്ങളും സാമൂഹ്യ-രാഷ്ദ്രീയ പരിഷ്കര 

ണങ്ങളും ചേര്‍ന്ന്‌ നിര്‍മ്മിച്ചെടുത്ത ആധുനികകേരളീയസമറുഹത്തിന്റെ പ്രത്യയശാസ്ത്രവും ചരിത്രവും 

ഒരു വിപ്ലവകരമായ ചികിത്സാചര രീതിശാസ്ത്രം ആവശ്യകെടുകയായിരുന്നു. മുതലാളിത്ത പരിഷ്ക്കാര 
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ങ്ങള്‍ വേഗം നേടുന്ന കാലഘട്ടത്തിലെ രാഷ്ദ്രവും (ദേശീയത) വ്യക്തിയും ചരിത്രവും കേസരിയിലൂടെ 

പ്രശ്നവതക്കരിക്കഷപടുന്നു. 

11.3 ധര്‍മ്മവ്യവസ്ഥയുടെ വിളമലദ്ടുകളിലദ്ദുടെ 

സ്വന്തം ഹൃദയത്തിനോടല്ലാതൊന്നിനോടും വിധേയത പുലര്‍ത്താതെ, സ്വകീയമായ സാഹിത്യസി 

ദ്ധാന്തങ്ങള്‍ അവതരിലിച്ച്‌ കേരളത്തിലെ യാാസ്ഥിതിക പണ്ഡിതന്മാരെയും അതിചുരോഗമനവാദിക 

ളെയും ഒരുപോലെ ചൊടികിച്ച വിമര്‍ശകനായിരുന്നു കുട്ടികൃഷ്ണമാരാര്‍ (1900- 1976. ഈ സ്വകീയത 

യാണ്‌ മാരാരെ മനോവിശകലനതത്ത്വങ്ങളില്‍ തല്ചരനാക്കുന്നത്‌. സ്വന്തം ചിന്താദണ്ഡലം നേദാനാഗ്ര 

ഹിച്ച സാഹിത്യപക്ഷപഠാതം സാഹിത്യത്തിന്റെ സര്‍ഗാത്മക സത്യസന്ധതയ്ക്ക്‌ വിലകല്പിച്ചു. ഇതുതന്നെ 

നിരൂപണത്തിലൂടെ സാഹിത്യചാഠങ്ങളുടെ അബോധചരിത്രങ്ങളന്വേഷിക്കുവാനും അദ്ദേഹത്തെ (്രാപ്ത 

നാക്കി. മാരാരുടെ താര്‍ക്കികയുക്തിയില്‍ വൈകാരിക സ്വതനത്രതയെക്കുറിച്ചുളള ്ര്മോയിഡിയന്‍ 

അന്വേഷണങ്ങള്‍ ചരി(ത്രചരമായ നവീനതയും സാമൂഹ്യമാനവും നേടുന്നു. കാവ്യാര്‍ത്രത്തെ സൂക്ഷ്മതല 

ത്തില്‍ സാക്ഷാതക്കരിക്കുന്നതില്‍ പ്രാലീനാലങ്കാരികസങ്കല്പം തന്നെയാണ്‌ മാരാര്‍ക്ക്‌ (പ്രമാണം. അതില്‍ 

കൂടുതലായി മനോവിശകലന നിരദൂചണത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലങ്ങളിലേക്കൊന്നും ആ പ്രതിഭ കടക്കുന്നില്ല. 

എന്നാല്‍ സാഹിത്യത്തിലെ വൈകാരികതീ(്രതകളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നിടത്ത്‌ ദ്രായിഡിയന്‍ തത്ത്വചിന്താച 

ദ്ധതികള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്‌ സ്വീകാര്യമാവുന്നു എന്ന്‌ കു൭ ത്താനാവും. 

മനുഷ്യന്‍ പല സ്വാര്‍താഭേദങ്ങളാല്‍ എത്രമേല്‍ തിന്മനിറഞ്ഞവനായാലും അവന്റെ അന്തരാത്മാ 

വിനുള്ള ഓത്സുക്യം മുഴുവന്‍ നന്മയുടെ നേര്‍ക്കാണ്‌. ഈയൊരു ഹൃദയസംവാദമാണ്‌ കാവ്യസാരമായ 

രസത്തെ വ്യഞ്ജികിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നത്‌.” കലയുടെ സാന്ദ്രീകൃതവും ചികിത്സാചരവുമായ സാംസ്‌കാ 

രിക യുക്തിശാസ്ത്രങ്ങളാണ്‌, രസനീയതയിലമൂടെ മനുഷ്യന്റെ മദൂല്യമുയര്‍ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന ഈ വിശക 

ലനവും അടിസ്ഥാനമാകുന്നത്‌. കല ജീവിതം തന്നെ' എന്ന സമവാക്യനിര്‍മ്മിതിയും ഈ സാന്ദ്രീകൃതമൂല്യം 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു ”. 

മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ വൈചിത്ര്യങ്ങള്‍ കലയിലദുടെ ആവിഷ്കൃതമാകുന്നത്‌ സൂക്ഷ്മമായി കാണാന്‍ 

മാരാര്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നു. കാളിദാസന്‍ ആവിഷ്കരിക്കുന്ന പാര്‍വ്വതി-പരമേശ്വര പ്രണയം മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ 

ആദര്‍ശചമൂര്‍ണമായ ഉദാത്തദര്‍ശനമാകുന്നു. പരിണാമഗതിയില്‍ ഇന്നു നാം എത്തിയിട്ടുളേളടത്തു നിന്നു 

നോക്കുമ്പോള്‍, മനുഷ്യസമുദായം ആ ആദര്‍ശകദ്പ്രമത്തിന്റെ അടുത്തെങ്ങും എത്തിയിട്ടില്ല. ആദര്‍ശത്തെ 

മുന്‍നിര്‍ത്തിക്കൊ “ നോക്കുമ്പോള്‍ നമ്മിലുള്ള യാാര്‍ത്മ്യങ്ങള്‍ അവ ആയിരിക്കുന്നതിലദുമധികം ഭയങ്ക 

രങ്ങളാണെന്നു കാണാം. വികാരങ്ങളാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ മനുഷ്യന്റെ അകത്തിരുന്ന്‌ അവനെ ഭരിക്കുന്ന 

ത്‌. അവ സാമുദായികങ്ങളായ മതില്‍ക്കെട്ടുകളുടെ അരികില്‍ ഇളവില്ലാതെ പഴുതുനോക്കിക്കൊ ” 

പതുങ്ങി നടക്കുന്നു. തരം കിട്ടുമ്പോള്‍ അവയെ തച്ചുതകര്‍ക്കുന്നു; കുളളവേഷംകെട്ടി തെരുവില്‍ സഞ്ചരി 

ക്കുന്നു. ആപല്കകാരവും കേട്ടാലറയ്കറുന്നതുമായ വൈകൃതം കൊള്ളുന്നു. ഇതിനൊന്നും ഒരു കുറവു 

മില്ല. അന്നുമില്ല; ഇന്ന്രുമില്ല. " മഹാകാവ്ൃത്തില്‍ നിന്ന്‌ മനുഷ്യന്റെ അടിസ്മാനവാസനകളെ നവീനകാല 

സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിനായി Bo ടുക്കുമ്പോള്‍ ഈ സമീപനം അനുഭൂതികളുടെ (പ്രത്യയശാസ്(ത്രാദന്വ 

ഷണത്തിനാണ്‌ കടുടൂതല്‍ പ്രാധാന്യം നല്കുന്നത്‌. എങ്കിലും ചാരമ്പര്യത്തിന്റെ വിശിഷ്ടപശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
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ഉദാത്തവത്ക്കരിച്ച്‌ അമാനദുഷാവിഷ്ക്കാരം നല്കി അവതരികിക്കുന്ന ഒരു കാലത്താണ്‌ മാരാരുടെ ഈ 

നിലപചഠാട. അബോധത്തിന്റെ അനിയന്ത്രിത വൈകാരികതകള്‍ സാമൂഹ്യമായ വിലക്കുകളില്‍കെട്ട്‌ കൃത്രിമ 

മായി നേടുന്ന പുരോഗമനങ്ങളെയാണ്‌ സൂക്ഷ്മാര്‍താത്തില്‍ ഇത്‌ തുറന്നുകാട്ടുന്നത്‌. സമകാലിക രാഷ്ട്രീ 

യ-ചരിത്ര സന്ദര്‍ഭത്തെ ഈ മാനസിക ലോകവുമായി സമന്വയികിക്കാന്‍ മാരാരുടെ പാരമ്പര്യബോധ 

ത്തിന്‌ കഴിയുമായിരുന്നില്ല. 

ഭമേഘസന്ദേശത്തില്‍ യക്ഷന്‍ തന്നെയാണ്‌ വികാരസാന്ദ്ര മേഷമായി രൂപാന്തരപെട്ടതെന്ന മാരാ 

രുടെ നിരീക്ഷണം മാനവികതയുടെ ചുതിയ സാംസ്കാരിക സൃഷ്ടിയായി മാറുന്നു. രാമന്‍, കര്‍ണന്‍, 

അശ്യതഠാമാവ്‌, പരശുരാമന്‍, അംബ തൂടങ്ങി ഇതിഹാസ ക്രാപാത്രങ്ങളും ഇത്തരത്തില്‍ മാനവികവൈ 

കാരികതയില്‍ പുനവതരികിക്കകെടുന്നു. ആധുനികമായ ദ്ര്ായിഡിയന്‍ ഉള്‍ക്കാഴ്ചകളാണ്‌ ഇതിന്‌ 

മാരാര്‍ക്ക്‌ പ്രേരണയാകുന്നത്‌. മൂല്യനിര്‍ണയവ്യഗ്രമായ സമീപനങ്ങളില്‍ ഈന്നുന്നതുകൊ ദുതന്നെ 

അത്‌ ഏറെക്കുറെ ചരിത്രചരതയെ വിസ്മരിക്കുന്നു. അതുകൊ ദുതന്നെ അത്‌ വൈയക്തികതയ്ക്ക്‌ 

അമിത പ്രാധാന്യം നല്കുന്നു. കലയ്ക്ക്‌ നല്കുന്ന ശാശ്യതമറൂല്യകല്ചന എഴുത്തുകാരന്റെ അധീശ 

ത്വത്തെ പ്രമാണമാക്കുന്നു. എങ്കിലും ഇതിഹാസകവനങ്ങളെ മനുഷ്യസാധാരണമായ അംശങ്ങളില്‍ പുനര 

വതരിരിക്കുന്നതിലൂടെ മാരാര്‍ ചരമ്പരാഗത സങ്കല്പങ്ങളെ നിഷേധിക്കുന്നു '. മനുഷ്യാഭിലാഷങ്ങളുടെ 

വിരുദ്ധഭാവങ്ങളെ മേഷസദന്ദേശം പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നു. 

എല്ലാം കൂടി ഒതുക്കിഷറയുകയാണെങ്കില്‍ മേഷസന്ദേശത്തിലെ പദൂര്‍വ്വഭാഗം മനുഷ്യന്റെ ശരീര 

മാണ്‌ ഉത്തരഭാഗം അതിന്റെ ആത്മാവും.” ആ കാമുകന്റെ സന്തപ്തമായ ഹൃദയത്തില്‍ നിന്നു നീരാവി 

യായി പൊങ്ങിയ കാമചിന്തകള്‍ കലാസന്ദര്യത്തോടെ ഘനീഭവിച്ചതുമാത്രമാണ്‌ മേഷസന്ദേശത്തിലെ 

മേഘം. സന്ദേശം എന്നതാകട്ടെ (്രബന്ധവ്യാപിയായ ഒരലങ്കാരവും എന്നിങ്ങനെയുളള മാരാരുടെ നിരീ 

ക്ഷണങ്ങള്‍ കാവ്യനുഭൂതിചരമായ അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കകുറത്തേക്ക്‌ പോകുന്നു '. മനുഷ്യാഭിലാഷങ്ങളുടെ, 

വികാരവിക്ഷോഭങ്ങളുടെ സുവ്യക്തവും ഉദാത്തവുമായ ഭാവങ്ങളെ കാളിദാസന്റെ മേഷബിംബത്തില്‍ സമ 

ന്യയിഭിക്കുന്നു. അവയിലൂടെ വൈകാരികാവേശങ്ങളുടെ സൂക്ഷ്മതലങ്ങള്‍ തുറന്നുകാട്ടുന്ന ഈ പഠനം 

മനോവിശകലനത്തിന്റെ ഉള്‍ക്കാഴ്ചകള്‍കുുടി ഏറ്റെടുത്തുകൊ ദുളളതാണ്‌. ആശാന്റെ ലീല” എന്ന ലേഖ 

നത്തില്‍ ആ അനരഭീഷ്ടപതിയോടുകൂടി സാമുദായിക ജീവിതവും മദനസ്വപ്നങ്ങളാല്‍ മാനസികജീവി 

തവും കഴിച്ചുകൂട്ടാമെന്നായിരുന്നു ലീലയുടെ നില ' എന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. ശരീരത്തിനും മനസ്സിനും 

സമുദായത്തിനുമിടയിലെ സംഘര്‍ഷപമൂര്‍ണ്ണമായ വ്യവസ്ധാക്രമങ്ങളന്വേഷിക്കാന്‍ മാരാര്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നു 

ശരീരം സാമുദായികമായ ഇടുങ്ങിയ നിയന്ത്രണങ്ങളെ മാത്രമല്ല, ചലഷോഴും പ്രകൃതിസിദ്ധ്അ 

ളായ വിശാലവ്യവസ്മകളെദോലറും അതിലംഘിച്ച്‌, തോന്നിയപോലെ, തരംകിട്ടിയ പോലെ സര്‍ദ്വേന്ദ്രിയങ്ങളി 

ലൂടെയും വൈഷയിക സുഖങ്ങളെ ഉള്‍വലിച്ചുകൊ “ നടക്കുന്നു. ആത്മീയങ്ങളെന്നും ഇന്ദ്രിയനി(്ഗഹപച്ര 

ങ്ളെന്നും വെച്ചിട്ടുള്ള മതാനുഷ്ഠാനങ്ങളെദഷോലറും സ്വാഭിലാഘ സിദ്ധിയിലേക്കുളള കുറുറുക്കുവഴികളായി 

ഉപയോഗിക്കുന്നു.” മാനസഭാവങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള മാരാരുടെ ഈ നിരീക്ഷണം ലീലാകര്‍ത്തൃത്വത്തിനു 

നേര്‍ക്കുള്ള കുറ്റാരോപണങ്ങളെ ന്യായീകരിക്കാനുളള അന്വേഷണമാണ്‌. കര്‍ത്തൃത്വവിഹ്വലതകളും അധി 

കാരവ്യവസ്ഥയും സൃഷ്ടിക്കുന്ന ചരിത്രാത്മകരഭീതികള്‍ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ നവീനകാലചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ 
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വെളിച്ചം വീശുന്നു. വാല്മീകിയുടെ രാമന്‍' എന്ന മാരാരുടെ രചനയെ ഇങ്ങനെയൊരു തുടക്കമായി 

വായിക്കാവദുന്നതാണ്‌. 

ധര്‍മ്മവ്യവസായുടെയും അധികാരചിഹ്നങ്ങളുടെയും പിതൃശാസനയുടെയും നിയന്ത്രണത്തില്‍ 

നിസ്പഹായമായി സംഘര്‍ഷമനുഭവിക്കുന്ന രാമന്റെ 

വിചഹാര-വികാരലോകം സാഹിത്യത്തിലെ മനോവിശകലനചരമായ അര്‍ത്രവിവക്ഷകള്‍ തേടുന്നവയാണ്‌. 

തന്റെ വനവാസത്തിന്‌ കാരണഭൂതയായ കൈകേയിയുടെ നേര്‍ക്ക്‌ പകയോടും താന്‍ ജീവനോടുകടുടി 

യിരുന്നാല്‍ അവളെ സുഖിക്കാന്‍ വിടുകയില്ലെന്ന പ്രതികാരേച്ഛദയോടും കുടിയാണ്‌ രാമന്‍ സത്യസന്ധത 

യുടെയും പിതൃഭക്തിയുടെയും പേരില്‍ വനവാസമനുഷ്ഠിക്കുന്നത്‌.” സീതാപഹരണം മൂലമു ow 

ദുഃഖത്താല്‍ പിതാവ്‌ ഏല്പിച്ചുതന്ന ഉത്തരവാദിത്വം നിറവേറ്റാതെ മരിച്ചുപോയാല്‍ അതില്‍ നിന്യമായൊ 

ന്നുമില്ലെന്ന്‌ രാമന്‍ സ്വയം സമാധാനിക്കുന്നു. ഈ പിത്യനിന്ദാഭയം തന്നെ അന്യായമായി നാട്ടില്‍നിന്ന്‌ 

ആട്ടിയയച്ചുവല്ലോ എന്ന അമര്‍ഷത്തിന്റെ രമൂപാന്തരമാണ്‌. രാമന്‍ എത്രയും അഗാധതയില്‍ ഒളിച്ചുവെല്ചി 

രൂന്ന അച്ഛന്റെ നേര്‍ക്കുള്ള ആ അമര്‍ഷം പുഠറത്തുവന്നദോഴും ഒരു പ്രച്ഛന്നരൂപത്തില്‍- സത്യനിഷ്ഠയുടെ 

രൂപത്തില്‍ -ആയി എന്നേയുള്ളു. ലോകത്തിലെ മഹാന്മാരാരും തന്നെ മഹത്തരങ്ങളായ ത്യാഗങ്ങള്‍ ചെയ്യു 

ന്നത്‌ താന്താങ്ങളുടെ മനോവ്യൃത്തികളെയെല്ലാം നശിഭിച്ചിട്ട്ല, ഒതുക്കി നിര്‍ത്തിയിട്ടുമാത്രമാണ്‌.” രാമവ്യ 

ക്തിത്വത്തിലെ ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷങ്ങളാണ്‌ ഈ വായനയിലദുള്ളത്‌. മരണാഭിമുഖ്യത്തോളം പോന്ന ത്യാഗ 

ത്തിലൂടെ മാരാര്‍ ഇതാണ്‌ പറയാതെ പറയുന്നത്‌. ത്യാഗത്തെ കൊ ണ്‌ മാരാരുടെ മനോവിശകലനം 

ഒളിച്ചുവച്ച ഇടത്തെ നിറയക്കറുന്നത. 

പുതിയൊരു സാമൂഹ്ൃചരിത്രസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിന്നുകൊ “ സാഹിത്യചാഠങ്ങള്‍ക്ക്‌ ജീവിതത്തോ 

ടുള്ള ബന്ധമന്വേഷിക്കുന്നതില്‍ കടുടുതല്‍ ഒരു പ്രത്യേക പഠനസിദ്ധാന്തമായി മനശ്ശാസ്ത്രവിമര്‍ശനത്തെ 

ആശ്രയിക്കാന്‍ മാരാര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. നാലഷാടിന്റെ മതശഗ്രഥജുമ മുതലായ മലയാളപാഠചുസ്തകഅ 

ളില്‍ നിന്ന്‌ വീണുകിട്ടിയ പരിമിതമായ മനശ്ലാസ്ര്രചരിചയമേ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഉ യിരുന്നു 

ളളൂവെങ്കില്‍ത്തന്നെയും രാമായണത്തിലെയും കാളിദാസകൃതികളിലെയും ക്രഠാചാത്രങ്ങളുടെ മന 

സ്്ിന്റെ ബോധതലം എന്ന പോലെ ഉപബോധതലവും അബോധതലവും അദ്ദേഹത്തിന്റെ അചഗ്രനേത്തിന്‌ 

വിധേയമാകുന്നു ? 

11. 4 വിചരീതങ്ങളുടെ സമധ്വ്യം 

സംസ്കൃതകാവ്യപാരമ്പര്യത്തിന്റെയും പാശ്ചാത്യകാവ്യതത്ത്വങ്ങളുടെയും ആഴങ്ങളറിഞ്ഞ പണ്ഡി 

തനായ നിരൂപകനാണ്‌ എം.ചി.ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ (1817-2006). ഛ്ര(ത7ം ചമരമ്റം, ഗഥകൊിമറസ്ുഭവം എന്ന 

൫202, കഥ്യവ്യ്രമചത്ത! കമ്മു ചം തുടങ്ങിയ മലയാളകാവ്യപഠനങ്ങള്‍ ഈ ചിന്തകളുടെ സമന്വയം 

കൊ “ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. സാഹിത്യകൃതികളെ അവയുടെ ധൈഷണികചശ്ചാത്തലത്തില്‍ വിലയിരദുത്താന്‍ 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിമര്‍ശനച്രതിഭയ്ക്ക്‌ കഴിയുന്നു. സാഹിതീയവും അസാഹിതീയവുമായ നദൂതനാശയ 

ങ്ങള്‍ ഇതിനായി വിമര്‍ശനത്തില്‍ സൂക്ഷ്മമായി പ്രയോഗിക്കുന്നു. അത്തരത്തില്‍ പ്രധാനമായ ഒന്നായി 

ദ്രഥോയിഡിയന്‍ മനോവിശകലനത്തോടുളള സമീചനര്തേയും വിലയിരദുത്തേ തു * 
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സാഹിത്യകൃതികളുടെ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ നിരൂപകന്‌ ഏറെക്കുറെ ഉല്ലൃംഖലമായ സ്വാതന്ത്യം 

MABGAACS താണെന്ന ആശയം ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ അമ്പതുകളില്‍തന്നെ ഉയര്‍ത്തികിടിക്കുകയു യി.” 

ഈ സ്വാതന്ത്യബോധം നിരമൂപണ സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ തിരഞ്ഞെടുദിലും പ്രകടമാണ്‌. മാനസികാചഗ്രന 

ത്തിനോദുളള ആഭിമുഖ്യത്തിലേക്കും അവ സവിശേഷമായ ചരിത്രവതക്കരണ പ്രക്രിയയുടെ ഉപാധിയാ 

ണെന്നുളള ചിന്തയിലേക്കും ഇത്‌ അദ്ദേഹത്തെ നയിച്ചു. കത്താ ചരം മിത്തുകളെ ചരിത്രവതക്കരിക്കു 

കയും അവയുടെ നിഗുഡതകളെ തുറന്നുകാട്ടുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ക്രാസിക്‌-റൊമാന്റിക്‌ കാലഘട്ടങ്ങള്‍ പിന്നിട്ട്‌ മലയാളകവിത ആധുനിക പ്രവണതകള്‍ പ്രദര്‍ശികി 

ക്കാന്‍ തുടങ്ങിയ സവിശേഷകാലഷട്ടത്തില്‍ മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ ശകലിതാവസാകള്‍ അന്വേഷിക്കുന്ന 

തിന്‌ പുതിയ ഉപാധികള്‍ ആവശ്യമാണെന്ന്‌ എം.പി. ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ തിരിച്ചറിയുകയായിരുന്നു. വൈലോ 

ദിള്ളിയുടെ കങ്ണീര്‍്ചടം, ഇടദ്ശേരിയുടെ ഛ്ുതക്കട്ട്‌ എന്‍. വി. കൃഷ്ണവാര്യരുടെ ത്തീ! Ialoer ചാട്ട്‌ തുട 

ങ്ങിയ കൃതികളെക്കുറിച്ചുളള പഠനങ്ങള്‍ ഇത്തരത്തിലാണ്‌ മലയാളനിരൂപണത്തില്‍ (്രദ്ധനേടുന്നത. 

ആധുനികമാനവികതയുടെ ശാസ്ത്രയുക്തിയും വിഭജിത കര്‍ത്തൃത്വവും നേരിടുന്ന ഭീഷണികള്‍ 

അദ്ദേഹം തിരിച്ചറിയുന്നു. ഈ ദുരന്തത്തിനുള്ള ചികിത്സാശാസ്ത്രം ശാസ്ത്ര-മാനവിക ധര്‍മ്മങ്ങളെ 

ഏകോചിഭിക്കുന്നു. ഈയൊരു വിചാരധാരയോടുകൂടിയാണ്‌ മനോവിശകലനത്തെ സാഹിത്യപഠനത്തി 

നായി എടുത്തദുപയോഗിക്കുന്നത്‌. 

കാവ്യജീവിതചരിത്രത്തെ ഈശ്വരസത്തയില്‍ നിന്ന്‌ അദ്ദേഹം മാനവസത്തയിലദേക്ക്‌ ഇറക്കിക്കൊ 

വരുന്നു. കാവ്യാസ്വാദനം കേവലം സൌന്ദര്യാസ്വാദനമല്ലെന്ന്‌ ഈ സമീപനം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

വൈജ്ഞാനികവും സാംസ്കാരികവുമായ അച്രനമായി മാറുന്ന ഒരു ചരിത്രമാണ്‌ ഇതിലൂടെ മലയാള 

നിരൂപണത്തിന്‌ ലഭിക്കുന്നത്‌. 

ആധുനിക ജീവിതാവസാകളുടെ അപഗ്രനേ പ്രക്രിയയ്ക്കായറുള്ള ഉപകരണമായാണ്‌ ഫ്രോയിഡി 

യന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണത്തെ ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ കഖഒ ടുക്കുന്നത്‌. ഭാവങ്ങളുടെ വ്വൈതവൃത്തിയെ 

സാക്ഷാല്‍ക്കരിക്കുന്ന നവീനകവികള്‍ സത്യത്തോടു കുദേക്കൂടി അടുത്തിരിക്കുന്നതായി തോന്നുന്നു. 

ഈ ചിന്തയ്ക്ക്‌ അടിസ്ധാനമായാണ്‌ 6(ഷായിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത 'കണ്ണീര്‍ദധാട്‌ പഠനത്തില്‍ ഉപയോഗി 

ക്കുന്നത്‌. ദോഷദര്‍ശനം, ആത്മനിന്ദനം മുതലായ മാനസസങ്കീര്‍ണതകളില്‍ നിന്ന്‌ സമന്വയത്തിന്റെ സന്ദ 

രൃത്തിലേക്കെത്തുന്നതുവരെയുള്ള രാഗദ്വേഷ സമ്മിശ്രമായ ദാമ്പത്യജീവിതമാണ്‌ വിമര്‍ശകര്‍ തുറന്നുകാട്ടു 

ന്നത്‌. ജീവിതത്തിന്റെ പല ഗുഡതകളും ഇവിടെ പ്രകാശസ്പര്‍ശത്താല്‍ ചടുലങ്ങളായിത്തീരുന്നു. വിഘ്ന 

അഭള്ളെല്ലാം ദമനം ചെയ്യകെട്ടിരിക്കുന്നു. ഇത്രയും ഭാസുരവും ഉന്നി(്രവുമായ കവിത മലയാളത്തില്‍ വിരള 

മാണ... വിരുദ്ധഭാവങ്ങള്‍ അന്യോന്യം ധ്യംസിക്കടുന്നതല്ല, പ്രതിയോഗിയുടെ സാന്നിദ്ധ്യം കൊ “ ബലവത്ത 

യിത്തീരുന്നതാണ്‌ പൂര്‍ണതയിലേക്കുളള മാര്‍ഗ്ഗം." സങ്കിര്‍ണദ്യന്ങ്ങളുടെ നിരകൊ “ചൂര്‍ണത തേടുന്ന 

ആധുനികമധ്യവര്‍ഗ ജീവിതമാണ്‌ ഇങ്ങനെ 6രഷോയിഡിയന്‍ അബോധവിശകലന തന്ത്രങ്ങളിലൂടെ വിമര്‍ശ 

കന്‍ കഖ൭ ത്തുന്നത്‌. മനോവിശകലനത്തിലെ 6രോയിഡിയന്‍ തത്ത്വങ്ങളെ ഉപയോഗിക്കുന്നതിലൂടെ 

കണ്ണീര്‍ദാടത്തെക്കുറിച്ചുളള പഠനം പുതിയ അര്‍ത്തലങ്ങള്‍ നേടുന്നു. കാലദേശങ്ങള്‍ക്കതീതമായ 

സ്‌നേഹസ്വാര്‍താങ്ങളാണ്‌ ദാമ്പത്യത്തെ മൂന്നോട്ടുനയിക്കുന്നത്‌. ഈ സ്നേഹസ്വാര്‍തവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ 
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ഏകതാനവും സരളസുന്ദരവുമാകേ യിരുന്ന ജീവിതത്തെ കലദുഷിതമാക്കുന്നു. ജീവിതവഴിയില്‍ പതറി 

പോകുന്ന മധ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വിഹ്വലതകളാണ്‌ 'കണ്ണീര്‍ചാടം' എന്ന്‌ ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ മനോവിശകലനപചര 

മായി തുറന്നുകാണിക്കുന്നു. 

അഹംബോധത്തിന്റെ താന്‍പോരിമയാല്‍ ഇണങ്ങാതെ നിലക്കുന്ന സ്ത്രീ-പുരുഷ വ്യക്തിത്വ 

അള്‍ അഗാധമായ വെറുഭിന്റെയോ, അത്രതന്നെ സ്നേഹത്തിന്റെയോ പ്രതീകമായി മാറുന്നു. ഈ രാഗ 

ദ്വേഷങ്ങള്‍ സമന്വിതമായി, സ്നേഹവ്യാകറുലതകളായി മാറാതെപോകുന്നതിന്റെ ദുരന്തമാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ 

ക൭ ത്തു 

MO. തന്നെത്തന്നെ നശിഭിക്കുന്ന അഹന്ത |ഭഴീ) സര്‍ഗകാമനയെ ധ്വംസകാമനയാക്കി മാറ്റുന്നു. 

കണ്ണീര്‍ദാടത്തിലെ സ്രനേഹവൈകൃതങ്ങളെ, സംഘര്‍ഷങ്ങളെ, ഞ “ എന്ന ്ര്രോയിഡിയന്‍ പ്രതീകത്തി 

2130S വ്യക്തമാക്കുന്നു.” 

ഏറ്റുവും സര്‍ഗാത്മകമായ, സ്‌നേഹപൂര്‍ണമായ അനുഭവങ്ങള്‍ തന്നെ ജീവിതത്തെ ഇറുക്കിവേദനികിക്കുന്ന 

വെറുദിന്റെ (ക്രൂരതകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതായി 290303. 2 വിചരീതങ്ങളുടെ അന്തര്‍ഘടനയെ ദാമ്പത്യ 

ത്തില്‍ ക൭ ത്തുന്നതാണ്‌ കണ്ണീര്‍ദാട്‌ ത്തെ മനോഹരമാക്കുന്നത്‌. ഏറ്റവും സുന്ദരമായ സ്വപ്ന 

ങ്ങള്‍പോലും ഏറ്റവും (ക്രൂരമായ അനുഭവങ്ങളുടെ അന്തര്‍ഘടനയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു എന്നത്‌ ഒരു മനോ 

വിശകലന നിരീക്ഷണമാണ്‌. 

കീഴടങ്ങാന്‍ കൂട്ടാക്കാത്ത മനസ്സ്‌ സ്വപ്നതുല്യമായ വിധേയകെടലിലദുടെയോ ഗാഡമായ വെറുദി 

ലൂടെയോ സ്വാതന്ത്യം (പ്രാപിക്കാന്‍ (ശ്രമിക്കുന്നു. സഹയാത്രാഭിമുഖമായ ദമ്പതിമാരുടെ മാനസികവിമുഖ 

തകള്‍ മധ്യവര്‍ഗ സംഘര്‍ഷാനുരഞ്ജനങ്ങളുടെ പ്രതിനിധാനമാകുന്നു. ഭാതികസാന്നിദ്ധ്യമായി വൈകാ 

രികതയറദുടെ ഈ അകക്കാഴ്ചകളെ തുറന്നുകാട്ടുന്ന വിമര്‍ശനം കേവലസൌന്ദര്യാന്വേഷണത്തില്‍നിന്ന്‌ 

മാറി കാലത്തിന്റെ ചരി(്രാദന്വേഷണത്തിലേക്കുയരുന്നു. ചൂരാവൃത്തചരവറും ആത്മീയവുമായ നിരവധി 

ബിംബങ്ങള്‍ കാവ്യചാരായണത്തെ സമ്പന്നമാക്കുമ്പോഴും ഈ നവീനമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ച ദവറിട്ടുനില്ക്കുന്നു. 

അഹന്ത (14൭0) എന്ന ജനവാസനയും ലൈംഗിക ജന്മവാസനകളും അവോ ആത്മസംരക്ഷണവും 

വര്‍ഗസംരക്ഷണവും, മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ ര ” അടിസ്ധാന ഗൂണങ്ങളാണെന്ന്‌ ദ്രായിഡ്‌ നിരീക്ഷിക്കു 

M3 . ഇണയുടെ ജീവിതസര്‍വ്ൃസ്വാഭിമാനാത്മകമായ രതിഭാവത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ വിശ്വത്തിന്റെ സൌന്ദര്യ 

സ്ഷൂരണമു കുന്നത്‌.” വാടാത്ത താമരയും കെടാത്ത സൂര്യനും, എന്ന അക്കിത്തംകവിതയെ കുറി 

ച്ലുള്ള വായന, സന്യാസം/ഗാര്‍ഹസ്യ്യം എന്ന ര വിരുദ്ധങ്ങളായി ജീവിതത്തെ പരിവര്‍ത്തികിക്കുന്നു. ഉപനി 

ഷത്തറുകളുടേയും 6രായിഡിനിയസത്തിന്റെയും അന്വേഷണരേഖകളെ മുറിച്ചുകടക്കുന്ന വാസനാ 

വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ രതി-മൃത്യുബോധങ്ങളെന്ന നിലപാടാണ്‌ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. രതിയുടെ, ചിത്തവൃത്തി 

യുടെ നിരോധനമാണ്‌ സന്യാസം. അത്‌ വര്‍ഗസംരക്ഷണത്തിന്‌ പകരം ആത്മസംരക്ഷണത്തെ ത്വരിരിക്കു 

ന്നു. അതിലൂടെ വര്‍ഗസംരക്ഷണത്തെ ഉദാത്തവല്‍ക്കരിച്ച്‌;, അതിമാനുഷവത്ക്കരിക്കുന്നു. രതിയുടെ 

ആത്മീയ-ഭാതിക പാരസ്പര്യങ്ങളെ ആര്‍ഷഘപാരമ്പര്യമായി ഉയര്‍ത്തിരകിടിക്കാന്‍ പൌരസ്ത്യാചാര്യനായ ശങ്കു 

ണ്ണിനായര്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നു; അതോടൊദം അപരിമേയമായ സൌന്ദര്യമായി സ്നേഹത്തെ പൊലിരിച്ചെടുക്കാ 

നും. ഈ ര “ സമീപനങ്ങളുടെ സമന്വയമെന്ന നിലയ്ക്കും കറധ്യല്യ്ല്തചത്ത്യിലെ പഠനങ്ങളോരോന്നും 
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സവിശേഷത നേടുന്നു . മനുഷ്യജീവിതത്തിലെ ആത്മീയ-ഭാതിക തലങ്ങളെ നവീനജീവിതാദനവേഷണ 

അള്‍ക്കായി സമന്വയികിക്കുക എന്നതിലകഷുറം മനോവിശകലന (അല്ലെത്കില്‍ ഏതെങ്കിലും) ചഠനപദ്ധതിക 

ളോട്‌ (്രത്യേകാഭിമുഖ്യം കാട്ടാന്‍ ശങ്കുണ്ണിനായര്‍ തയ്യാറാകുന്നില്ൃ. 

11. 5 തീച്ചദൂളയിലെ മനം 

നിലവിലുള്ള മമൂല്യവ്യവസ്ഥയെ അതിവര്‍ത്തിച്ചുകൊ “ ചുതിയൊരു ജഞാനനിര്‍മ്മിതിക്കായുള്ള 

വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത നിലപാടുകളായിരുന്നു സി. ജെ.തോമസി(1918-1960)ന്റെ സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളോ 

രോന്നും. ഇവയില്‍ വിമര്‍ശപചഠാഠങ്ങളിലെ മനോവിശ്ശേഷണപചരമായ സൂക്ഷമധൈഷണിതകളാണ്‌ ഈ 

ഭാഗത്ത്‌ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. സാഹിത്യത്തിലെ ജീര്‍ണ്ണതകള്‍ക്കും സ്തംഭനത്തിനുമെതിരായുളള നിലപാടു 

കള്‍ അദ്ദേഹം വിമർശനങ്ങളിലൂടെ പ്രകടിരിച്ചു. മാനസികവും സാമൂഹ്യവുമായ അനുഭവങ്ങളെ സമന്വയി 

ദിച്ചുകൊ “ കലയെ എങ്ങനെ യാഠാസ്ഥിതികത്വത്തില്‍നിന്ന്‌ പൂറത്തെടുക്കാമെന്നുള്ള അദന്വേഷണങ്ങ 

ളാണ്‌ സി. ജെ. യുടെ aileanlagamad (1950), ഇവ്‌ എമി (ചിമംഎത്രത്‌ (1950), സിക്ഥമിമുുകട കഥതമ്ത്‌ 

(1953) തുടങ്ങിയ രചനകളുടെ പ്രത്യേകത. 

സ്വാത്ര്ത്യമനുഭവിക്കാന്‍ അവസരം നല്കാത്ത അനദുസരണശീലങ്ങളെ ജീവിതത്തിന്റെ തിന്മ 

യായി അദ്ദേഹം ക റു. വ്യവസ്മാപിത പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളോടുളള അനുുസരണക്കേടിലൂടെ മാത്രമേ 

ച്ുദരാഗതി നേടാന്‍ കഴിയൂ. ഇത്‌ പൊള്ളയായ അഹകങ്കാരത്തില്‍നിന്ന്‌ ജനിക്കുന്ന അനദുസരണക്കേടല്ല. 

വിസ്തൃതമായ ജീവിതപരിചയത്തില്‍നിന്നും നിരന്തരമായ വായനയില്‍നിന്നും ആഴമേറിയ ചിന്ത 

യില്‍നിന്നും ജനിക്കുന്ന അനുസരണക്കേടാണിത്‌. അരാജകമായ സത്യസന്ധതയായിരുന്നില്ല, 

വ്യക്തിയെ വരിഞ്ഞുമുറുക്കുന്ന സാംസ്കാരിക ലോകത്തോടുള്ള വിയോജികുകളായിരുന്നു സി. ജെ. 

യുടെ നിരൂപണങ്ങള്‍. 

മലയാളത്തിലെ പ്രസിദ്ധ നാടകകൃത്തായ സി. ജെ. തോമസിന്റെ ഈ ജീവിതവീക്ഷണമാണ്‌ അദ്ദേ 

ഹത്തെ മനോവിജഞാനീയതത്ത്വങ്ങളോടടുകിച്ചത്‌. സാഹിത്യ വിമര്‍ശനങ്ങളെ കലാമൂല്യങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാ 

നത്തില്‍ വിധി നിര്‍ണയിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍തന്നെ ജീവിതസാധാരണമായ അനുഭവങ്ങളോട്‌ ബന്ധികി 

ക്കാനും സി. ജെ. താല്പര്യം കാണിച്ചു. ്രോയിഡിയന്‍ ലൈംഗികതാ സിദ്ധാന്തങ്ങളെ കൂട്ടുപിടിക്കുന്ന 

കേസരിയുടെ രീതികളോട്‌ അദ്ദേഹം വിയോജിക്‌ (പ്രകടികിക്കുന്നത്‌ ഈ മൂല്യബോധത്തിന്റെ ഭാഗമായാണ്‌. 

മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ സന്മാര്‍ഗനിയമാവലികള്‍ക്ക്‌ അദ്ദേഹം (പ്രാധാന്യം കല്പിക്കുന്നു. സ്വാതന്തത്യത്തിന്റെ 

സദൂക്ഷ്മാര്‍താങ്ങളെ നിയന്ത്രണാതീതമായ ശരികളായി അദ്ദേഹം വീക്ഷിക്കുന്നില്ല. വ്യക്തിവാദം വെറും 

സ്വാര്‍തമമല്ല. ഓരോ വ്യക്തിയുടെയും സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ വളര്‍ച്ചയ്ക്ക്‌ സഹായകമായ ഒരു മാര്‍ഗം മാത്ര 

മാണ്‌ സാമൂഹ്യ 

വാദം. സാമദൂഹ്യവാദത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയില്‍ വ്ൃക്തിത്വത്തെയും വ്യക്തിസ്വാതന്ത്്യത്തെയും നിഷേധിക്കാനിട 

വരുന്നെങ്കില്‍ അട നഷ്ടപെട്ടു പൊതിഞ്ഞ ഇല മാത്രമാണ്‌ കൈയ്യിലിരിക്കുന്നതെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കണം.” 

സര്‍ഗാത്മക വ്യക്തിത്വത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന സമൂഹ്യവസ്ഥകളോടുള്ള വിയോജിഷുകളാണ്‌ സി. ജെ. ഇതി 

ലൂടെ പ്രകടിഭിക്കുന്നത. 
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DAZ CASIO പ്രത്യയശാസ്ത്രം മലയാള ഭാവറുകത്വത്തെ സമഗ്രമായി സ്വാധീനിച്ച ഒരു 

കാലഷഘ്ടട്ടത്തിലാണ്‌ സി. ജെ. യുടെ ഈ എഴുത്തുകള്‍ എന്നതാണ്‌ ഈ നിലപാടുകളുടെ ചരിത്രചരമായ 

പ്രാധാന്യം. സ്വാതന്ത്യൃസമരത്തിന്റെ തീച്ചൂുളയില്‍നിന്ന്‌ സാമൂഹൃസത്യങ്ങളുടെ ഇരികിടങ്ങളിലേക്ക്‌ മാറിയ 

കേരളത്തിലെ രാഷ്ട്രീയാധികാരം ബുദ്ധിജീവികള്‍ക്ക്‌ ഏറെ അസ്വസ്ഥതയറു ക്കി. ഏത്‌ ചിന്താപദ്ധതിയി 

ലൂടെയാണ്‌ സ്വതന്ത്രമായ ദേശരാഷ്ട്രത്തിനകത്ത്‌ വ്യക്തിക്ക്‌ സുരക്ഷിതത്വം ലഭിക്കുക എന്ന ആശങ്കയും 

അന്വേഷണങ്ങളും പ്രബലമായിരുന്നു. സാദൂഹ്യാധീശത്വം പേറുന്ന രാഷ്(്രീയഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള 

പില്ക്കാല നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ഇത്തരം വീക്ഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ തെളിച്ചം നല്കിയിട്ടു ” എന്നു കാണാം. നിയമം, 

സദാചാരം, അനീതി തുടങ്ങിയവയെല്ലാം ചെര്‍ന്ന (്രത്യയശാസ്(്രാധീശത്വത്തെ വളര്‍ന്നുവരുന്ന മധ്യവര്‍ഗം 

തിരിച്ചറിയുകയായിരുന്നു. ഈ തിരിച്ചറിവിനെ വ്യക്തികേന്ദ്രിതമായ ആശങ്കയായി സി. ജെ. സാഹിത്യവി 

മര്‍ശനസമീപനങ്ങളിലദും പങ്കുവെച്ചു. 

മനുഷ്യസംസ്കാരത്തിന്റെ സുക്ഷിഷുകാരനായിരിക്കാന്‍ ബഹുജനത്തിന്‌ കഴിയില്ല എന്ന നിലപാ 

ദായിരുന്നു ഈ ബൌദ്ധികസത്യസന്ധതയദുടെ കാതല്‍. ചരിത്രത്തിലെ വിലകെട്ട പലതും പൊതറുഅധി 

കാരഘടനയോടുളള എതിര്‍കിനെ നേരിട്ടുകൊ ണ്‌ ഉ യിട്ടുള്ളത്‌. സാമൂഹ്യമായ നിലനില്പിനെ അവ 

ഗണിച്ചുകൊ ല്ല ഈ നിലപാടു പ്രഖ്യാപനം. തലമുറകളിലൂടെ പകരുന്ന പാരമ്പര്യബോധം ഒരു ജനത 

യുടെ നിലനില്പിന്‌ അത്യാവശ്യമാണ്‌. പക്ഷേ ഈ പാരമ്പര്യബോധത്തിലദുള്‍ച്ചേര്‍ന്ന യാഴാസ്ഥിതിക മന 

സ്9ിതി വിച്ഛുവ പരിഷ്കരണ വ്ൃഗ്രതയാര്‍ന്ന വ്യക്തിമനസ്സിന്‌ വിലങ്ങുതടിയാകുന്നു.” വ്യക്തികേന്ദ്രിതമായ 

ഈ സത്യാന്വേഷണം സി. ജെ. യിലെ സര്‍ഗാത്മക വ്ൃക്തിത്യത്തിന്റേതുകടൂടിയാണ 

കാരൂരിന്റെ പദുവമ്പഴം' എന്ന ചെറുക്രയെ കുറിച്ചെഴുതിയ ലേഖനം (1950) മനോവിശകലനചര 

മായ സമീപനം (്രകടികിക്കുന്നു '. കരയിലെ അന്തര്‍ജനത്തിന്റെയും അകഷുവിന്റെയും മാനസികാവസ്ഥ 

കളും സംഘര്‍ഷങ്ങളും ഒരു ഈഡിഷല്‍ ്രശ്്‌നമായിട്ടാണ്‌ സി. ജെ. നിരീക്ഷിക്കുന്നത്‌. മകനെദധോലെ 

തോന്നിഭിക്കുന്ന അയല്‍വാസിയായ Gragailan കാണുമ്പോള്‍ അന്തര്‍ജനത്തിന്റെ ഉളളില്‍ അടക്കി 

നിര്‍ത്തകെട്ട വൈകാരികാഭിമുഖ്യം രത്യുന്മുഖമായ സംഘര്‍ഷമായി രമൂപാന്തരകെടുന്നു. മാതൃത്വത്തിനകു 

ത്തേക്ക്‌ പോകുന്ന ഈ മാനസഭാവത്തെ ഒളിരിച്ചുവെച്ച കയെ നിഷ്കൃഷ്ടമായി വിശകലനം ചെയ്തു 

നോക്കിയാല്‍ ഈഡിഷസ്‌ കോംപ്ലക്‌സ്‌ വരെ ചെന്നെത്താവുന്ന ഒരു ചെറുകയറുടെ ആരംഭമാണിത്‌” 

എന്ന്‌ കാണാന്‍ കഴിയും. മനോവിജ്ഞാനീയപദ്ധതിയോടുളള ഈ പ്രത്യക്ഷസമീചനം പക്ഷേ സി. ജെ. വിചു 

ലകെടുത്തുന്നില്ല. ജീവിതസമരങ്ങളുടെ തീച്ചുളയിലേക്കെത്തി നോക്കുന്ന ധൈഷണികതയദുടെ അംശ 

മായി/ പരോക്ഷാഭിമുഖ്യമായി ്രോയിഡിയന്‍ ചിന്തകള്‍ പ്രകടമാണ്‌ എന്നു മാത്രം. മലയാളവിമര്‍ശന 

ത്തിന്റെ മാറുന്ന ഭാവുകത്വത്തെ പ്രചോദിഭിക്കാന്‍ സി. ജെ. യുടെ നിലപാടുകള്‍ സഹായിക്കുന്നു ~ 

നവീനനായ മനദുഷ്യനെ ക൭ ടുക്കാനദുള്ള ഈ ശ്രമം പിന്നീട്‌ മലയാളത്തിലെ mMaflmailadwa(New 

ബ്ലലടന)ത്തിന്‌ ചാതയൊരുക്കുകയായിരുന്നു എന്ന്‌ വിലയിരുത്തടെട്ടിട്ടു 

11. 6 തീയ്രരധിസ്തഹായം സ്വാതന്ത്യം 
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നിലനില്പിനും അതിജീവനത്തിനുംവേ 1 പരസ്പരം കലഹിക്കുകയും പടവെട്ടുകയും ചെയ്യുക 

എന്നത്‌ മനുഷ്യസ്വഭാവത്തിന്റെ തന്നെ ഒരു ഘടകമാണ്‌. മദനോവിജ്ഞാനീയപരവറും സാമദൂഹ്യവറുമായ ഈ 

അധികാര വടംവലി സാംസ്കാരിക പാരമ്പര്യങ്ങളെ രൂപകെടുത്തുകയും ചുനര്‍വിശകലന വിധേയമാക്കു 

കയും ചെയ്യുന്നു '. വ്യക്തിയിലെ മാനസികമ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും ശാസ്ത്രീയവും സര്‍ഗാത്മകവുമായ 

കഴിവുകളുടേയും ആധിപത്യം ആധുനികവ്യക്തിയെ സാമൂഹൃകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ കേന്്രസഠാനത്ത്‌ പ്രതി 

ഘ്ഠിച്ചു. മാനവികതാവാദമെന്ന്‌ പൊതുവില്‍ വിശേഷികിക്കകെട്ട ഈ ജഞാനോദയാനന്തരഷട്ടം മനുഷ്യ 

നാണ്‌ എല്ലാറ്റിന്റെയും ക്ന്രമെന്ന ചിന്തകൊ “ സര്‍ഗാത്മക വ്യക്തിത്വങ്ങളെ (്രചോദിരിച്ചു. ഈയൊരു 

പത്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ എം. ഗോവിന്ദന്റെ (1919- 1989) ചിന്തകള്‍ മലയാളത്തിന്റെ ബൌാദ്ധികസംസ്‌കാരത്തെ 

സജീവമാക്കിയത്‌. നിലനിലക്കുന്ന രാഷ്(്രീയാധീശത്വത്തെകടുടി വെല്ലുവിളിക്കാന്‍ ശക്തമായ അദ്ദേഹ 

ത്തിന്റെ ധൈഷണികത ആധദുനികമനോവിജ്ഞാനീയ സമീപനങ്ങളെയും സ്വീകരിക്കുകയായിരുന്നു. 

ഇന്നലെകളില്‍ കുടുങ്ങിയ ലോകത്തെ ഇന്നിലേക്ക്‌ വലിച്ചുകൊ റുവരദൂന്നവരാണ്‌ വിപ്ലവകാരി 

കള്‍. അവരാണ്‌ ചരിത്രം സൃഷ്ടിക്കുന്ന വ്യക്തികള്‍. വ്യക്തികളെ ചരിത്രം നിര്‍മ്മിക്കുകയല്ല. വ്യക്തിക 

ളാണ്‌ ചരിത്രം സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. ഈ വിച്ഛവബോധത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ ജീവിതത്തെയും മനുഷ്യനു 

ക്കിയ സര്‍വ്വസ്ഥാപനങ്ങളെയും കലയെയും സാഹിത്യത്തെയും എല്ലാം പുതുതായി സമീപിക്കുകയും 

വിലയിരുത്തുകയും വേണം.” - എം. ഗോവിന്ദന്റെ ചിന്തകളുടെ കാതലായ ഈ വീക്ഷണങ്ങള്‍ മലയാഉബോ 

മണ്ഡലത്തില്‍ സ്വതന്ത്രമാനവികതയുടെ ആവേശം തൊടുത്തറുവിട്ടത്‌ മാര്‍ക്‌സിസം ഉള്‍ക൪െടെയുള്ള 

എല്ലാവിധ മനുഷ്യനിര്‍മ്മിത പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളും മനുഷ്യന്റെ സ്വാത്രുന്രാവിഷ്ക്കാരത്തെ തടയുന്നു 

എന്ന ചിന്തയുടെ ഭാഗമായാണ്‌. ഭരണകൂടം സ്വയം സാമൂഹ്യാധികാരിയായി മാറുന്ന രാഷ്(്രീയാവസ്വ 

യെയും ഭരണകൂട സര്‍വ്വാധിപത്യം സമഗ്ര ഷാസിസമായി ചരിണമിക്കുമെന്ന ബോധത്തെയും !950കളിലെ 

ഭകരളത്തിലേക്കെത്തിക്കാന്‍ 

എം. ഗോവിന്ദന്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടു . ആധിപത്യഘടനയുടെ വിപത്തിനെ തിരിച്ചറിയുന്നിടത്തറുവെച്ചാണ്‌ 

ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ മാനസികാചഗ്രനേങ്ങളും ചുരാവൃത്തചരമായ മനോഘടനയും ഗോവിന്ദന്റെ ചിന്തകള്‍ക്ക്‌ 

വിഷയമാകുന്നത്‌. മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചുടള ഏറെ മികച്ച സാമൂഹ്യവീക്ഷണം എം.ഗോവിന്ദന്‍ ഇങ്ങനെ വ്യക്ത 

മാക്കുന്നു: ഓരോരുത്തനും അവനവന്റെ കഴിവിനനറുസരിച്ച്‌ ചരിത്രത്തിന്‌ മിഴിവും മികവും ചേര്‍ക്കുന്നു. 

യാതൊന്നും അതിലേക്ക്‌ സംഭാവന ലെയ്യാതെ ഒരാളും ജീവിച്ചിട്ടില്ല." ചരിത്രത്തിലെ സര്‍ഗാത്മകമായ ഇട 

അളെ ഭരണകൂടസാങ്കല്പികത എങ്ങനെ അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നു എന്ന തിരിച്ചറിവ്‌ വ്യക്തിയെ കേവല സ്വാതന്ത്ര്യ 

ത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുകയല്ല; മറിച്ച്‌ ചരിത്രപ്രര്രിയയുടെ ഭാഗമായ സര്‍ഗാത്മകവും പ്രതിബോധാത്മകവു 

മായ ചരിത്രത്തെ നിര്‍മ്മിക്കുകയാണ്‌. ഈയൊരു വിശാലസന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ കലയിലെ വ്ൃക്ത്യബോധ 

ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള എം. ഗോവിന്ദന്റെ വിശകലനങ്ങളെ സ്ഠാനകെടുത്താനാവറുക. 

കല്പിതയാാര്‍ത്മ്യങ്ങളുടെ അധീശാധികാരഘടന അന്യവത്ക്കരിക്കുന്ന മനുഷ്യനായിരുന്നു 

എം. ഗോവിന്ദന്റെ വിഷയം. സാമദൃഹ്യാധികാരര്മത്തിന്റെ അനിഷേധ്യമായ അധീശത്വത്തെ അടിസ്മാന 

മാക്കി കലയെയും സര്‍ഗാത്മകതയെയും നിര്‍ണ്ണയിച്ചുകൊ രുന്ന കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ ഈ നിരീക്ഷണം 

എന്നത്‌ പ്രധാനമാണ്‌. സമൂഹരദൂപീകരണ്ര(്രിയയില്‍ ഇടപെട്ടുകൊ ” വ്ൃക്തിനേടുന്ന സ്വതന്ത്രാവി 

ഷിക്കാരമായി കലയെ അദ്ദേഹം വിലയിരുത്തി. അനുഭൂതികളുടെ ലോകത്തുനിന്ന്‌ വികാരസങ്കലനങ്ങളി 
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ലൂടെ സംഘര്‍ഷത്തിലേര്‍മ്ദെടുന്ന വ്യക്തിയെയും അദ്ദേഹം മുന്നോട്ടുവെച്ചു. ജന്മവാസനകളുടെ ചാരമ്പ 

ര്യത്തെ അംഗീകരിക്കുമ്പോഴയും മനുഷ്യപ്രകൃതി മാനസികമ്രവണതയിലും ദദഹപ്രകൃതിയിലും ഒന്നി 

നൊന്ന്‌ ഭേദകെട്ടിരിക്കുന്നതുപോലെ മനുഷ്യന്റെ ചിന്താലോകവും വൃത്യസ്തമായിരിക്കുന്നു. വ്യക്തിബോ 

വത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മസത്കീര്‍ണതകളിലമൂടെ ്രഷോയിഡിയന്‍ അബോധ മാനസികാച്ഗ്രനത്തോടുള്ള സവിശേ 

ഘാഭിമുഖ്യം (പ്രകടികിക്കുന്ന ഈ അന്വേഷണം മലയാളവിമര്‍ശനചരിരത്രത്തില്‍ നവീനമായ അനുഭവമായി 

രുന്നു. മനുഷ്യരുടെ ഓജസ്സും സൌന്ദര്യവും ഒറ്റയ്ക്കൊറ്റയ്ക്ക്‌ മനുഷ്യനെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടം 

അര്‍ത്മവത്തായ മനുഷ്യമഹത്വത്തിന്റെ നിരാകരണമാണ്‌” ഇത്തരം നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ആധുനികതയിലെ 

ഏകാന്തവ്യക്തി സങ്കല്പങ്ങളെ സ്വാധീനിക്കുകയു യി. എന്നാല്‍ അതിലേറെ അത്‌ വ്യക്തമാക്കാന്‍ ശ്രമി 

ചൂത്‌ സാമദൂഹ്യമാക്കക്പെട്ട മാനസികലോകത്തിന്റെ സത്മീര്‍ണസര്‍ഗാത്മശേഷിയെയായിരുന്നു. 

ച്ലനാത്മകത നഷ്ടമെട്ട്‌ കലുഷമായ സാമൂഹ്യാധികാര രാഷ്രീയ പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളോടുളള 

പ്രതിഷേധമായിരുന്നു ഗോവിന്ദന്റെ വ്ൃക്തികേന്ദ്രിതവാദങ്ങള്‍. അതുകൊ റുതന്നെ വ്യക്തിയെ ചരിത്ര 

ത്തിലെ അന്യ(0011൦)മായട്ൂ പ്രത്യയശാസ്ത്രവാഹകമായ ചരിത്രമ്രര്രിയയദുടെ ചുനര്‍നിര്‍ണ്ണയാവകാ 

ശിയായാണ്‌ അദ്ദേഹം അടയാളകെടുത്തദുന്നത്‌. പ്രത്യയശാസ്ത്രഘടനയില്‍ ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നുകിടക്കുന്ന മിത്തു 

കളെയും ഈയൊരു വീക്ഷണത്തിലൂടെയാണ്‌ ഗോവിന്ദന്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്നത. മനുഷ്യസംസ്്‌കൃതി 

യില്‍ മീനമായിക്കിടക്കുന്ന മിത്തുകള്‍ ചാരമ്പര്യത്തിലൂടെ പകര്‍ന്നുപോകാത്ത ഒരു ജനവര്‍ഗത്തെയും 

ക൭ ത്താനാവുമെന്ന്‌ അദ്ദേഹം കരുതുന്നില്ല. അവ അനിവാര്യമായ തുടര്‍ച്ചകളുടെ ലോകമാണ്‌. ഭൂമി 

ശാസ്ത്രപരമോ വര്‍ഗ്ഗപരമോ സാമദുഹ്യമോ ആയ അതിര്‍ത്തികള്‍ മിത്തുകളുടെ ഉത്ഭവത്തിനും 

വ്യാപ്തിക്കും വിഘാതമാകുന്നില്ല. സവിശേഷമായ സാമൂഹിക രദൂപീകരണ ഘടകമായി മിത്തുകള്‍ പരിഗണി 

ക്കക്വെടുന്നത്‌ ഏതെങ്കിലും ഒരു ചിന്താപദ്ധതിയെ പൂര്‍ണമായി പിന്‍തുടര്‍ന്നുകൊ ല്ല. ഒറ്റയ്ക്കൊ 

റയ്ക്ക്‌ ഒരൊറ്റ നിര്‍വ്വചനവും മിത്തുകളുടെ ആന്തരഭാവത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നില്ല"” എന്ന സമീപനമാണ്‌ 

എം, ഗോവിന്ദന്റേത. 

ദേശകാല പരിഗണനകള്‍ക്കതീതമായ ചിഹ്നങ്ങളായി മാറുന്ന മിത്തദുകളെക്കുറിച്ച്‌ നിരീക്ഷിക്കുന്ന 

യുങ്ങിന്റെ സമീപനവും മനുഷ്യന്റെ വൈകാരികതയുടെ ചരിത്രത്തിന്റെ രാഷ്(്രീയാധികാരചിഹമായി 

മിത്തിനെ പരിഗണിക്കുന്ന (ധിമഷ്റകള്റും കുുമ/ചിഹക്കള്ും) ദഗ്രോയിഡിയന്‍ സമീപനവും ഇടകലര്‍ന്നുവരു 

m3 “. സ്തന്ത്രചിന്തകനായി അറിവദുകളെ സഥീപിച്ച എം. ഗോവിന്ദനെ ഏതെങ്കിലുമൊരുസൈദ്ധാന്തിക 

തയില്‍ തളച്ചിടുക ചരിത്രനിഷേധമായിരിക്കറും. മനുഷ്യചരിത്രത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മാവലോകനത്തിലറദൂടെ, 

വിവിധ ചിന്തകളിലൂടെ മലയാളത്തെ പ്രബുദ്ധമാക്കുകയായിരുന്നു എം. ഗോവിന്ദന്‍. 

ശാസ്ത്രീയമെന്നും അശാസ്ത്രീയമെന്നുമുള്ള തരംതിരിവുകള്‍ ആധുനിക ജ്ഞാനരദൂപങ്ങളെ 

യെല്ലാം വിഭജിച്ചുകൊ ണ്‌ വികസിച്ചത്‌. ആനുഭാവിക ശാസ്ത്രത്തിന്റെ പിന്‍പറ്റി വളര്‍ന്ന ഈ സാമൂഹ്യ 

ശാസ്ത്രസമീചനങ്ങള്‍ പില്ക്കാല ജഞാനാന്വേഷണങ്ങളെ കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണമാക്കി. എന്നാല്‍ അതീന്ദ്രിയ 

ഇഞ്ഞതാനമേഖലകളില്‍നിന്നും ശാസ്ത്രമാനവികതയില്‍ നിന്നും സ്വതനത്രമാക്കിക്കൊ റുള്ള മിത്തറുകളെക്കു 

റിച്ചുള്ള ഈ അന്വേഷണം മാനസികാചഗ്രനത്തിന്റെ രീതിശാസ്ത്രപരമായ അതിലംഘനരശേഷി തിരിച്ചറി 

യുന്നു. മിത്തുകള്‍ മനുഷ്യന്റെ നാനാമുഖമായ ജീവിതവ്യവഹാരങ്ങളെയും അവനനുഭവിക്കുന്ന 
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നൈസര്‍ഗിക പ്രതിഭാസങ്ങളെയും അധികരിക്കുന്നു. വെറും യക്ഷിക്കകേള്‍ മുതല്‍ ഇതിഹാസങ്ങള്‍ 

വരെയും മത്രം മുതല്‍ മുദ്രാവാക്യം വരെയും വളര്‍ന്നുവന്ന ഒരു വിപുലമണ്ഡലം മിത്തിന്റെ പരിധിക്കധീ 

നമായിരിക്കുന്നു.” മനുഷ്യജീവിതത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന സാംസ്കാരിക ചിഹങ്അളെക്കുറിച്ചുളള നവീന 

ഇഞ്ഞാനകാഴച്ചലാടുകളുടെ ആരംഭമാണ്‌ മിത്തറുകളെക്കുറിച്ചുളള ഈ നിരീക്ഷണം. ഒരു ജനത ഉള്‍ക്കൊ 

ളളുന്ന ജീവിതവീക്ഷണവും ചരിത്രത്തോട്‌ ചേര്‍ന്നുള്ള വംശീയമായ വികാസങ്ങളും ആധുനിക രാഷ്ദ്രതന്ത്ര 

നിയമങ്ങളുടെ ലോജിക്കിന്‌ പുറത്താണെന്ന്‌ ഉത്തരാധുനിക സംസ്കാരചഠനങ്ങള്‍ നമ്മെ പഠിരിക്കുന്നു. 

ഈ സാംസ്കാരികാന്വേഷണത്തിന്റെ ആരംഭമായി, മനുഷ്യാനുഭവങ്ങളുടെ സുക്ഷ്മവിശകലനമായി 

മിത്തുകളെക്കുറിച്ചുള്ള എം. ഗോവിന്ദന്റെ നിരീക്ഷണം മാറുന്നു . 

ചിന്തയുടെ വികാസത്തിലെ ഒരു പതനമാണ്‌ ലോജിക. കാണുന്നതിന്‌ രൂപം കൊടുക്കാനുള്ള 

ത്വരയും അതില്‍ ഉള്‍ച്ചേരുന്ന ബുദ്ധിയും മനുഷ്യതീവികളുടെ ചരിത്രത്തോളം പഴക്കമുള്ള ശൈശവകാല 

മനസ്ഥിതിയാണ്‌. ഈ മനസ്ധഥിതിയില്‍നിന്ന്‌ യുക്തിപൂര്‍വ്വം രൂപഷെടുന്ന മിത്തുകള്‍ ആധുനികമായ 

ജീവിതയറുക്തികള്‍ക്കൊ “ നിര്‍ണയിക്കുക പ്രയാസമാണ്‌. (്രാകൃതമനുഷ്യന്റെ പരുക്കനും പ്രഠ്ഥികവു 

മായ വികാരവിചാരങ്ങള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന മിത്തുകള്‍ മനുഷ്യന്റെ ആത്മപ്രകാശനാസക്തിയുടെ ആദ്യാങ്കു 

രങ്ങളാണ്‌" ഒരു ജനതയുടെ ജീവിതോചാധികളായി/ജ്ഞാനകേന്ദ്രമായി മാറുന്നവയാണ്‌ മിത്തദുകളെന്ന 

നിരീക്ഷണം ഏതെങ്കിലും യുുക്തിവാദ- വിപ്ലവാഭിമുഖ്യ ചിന്തകള്‍ക്കൊ “ നശിഭിക്കാവുന്നതെല്ലെന്ന്‌ 

അദ്ദേഹം കരുതുന്നു. ചരിത്രത്തിന്റെ അതിസദുക്ഷ്മമായ ഈ ആഖ്യാനം മനുഷ്യന്റെ വൈകാ 

രികലോകത്തെ സ്വതന്്രമാക്കാനുള്ളതുകടടിയാണ്‌. അത്‌ സമ്പദ്ശാസ്ത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 

രൂപദപെടുന്ന മേല്‍-കീഴ്‌ (മാര്‍ക്‌സിയന്‍ അടിത്തറ - ദേല്ലുര സങ്കല്പനം) ഘടനയെ കവിഞ്ഞുനില്ക്കുന്ന 

ഒന്നാകുന്നു. മനോവിജഞാനീയപരമായ സാമദൂഹ്യ-(്രത്യയശാസ്(്ര ഘടനയാണ്‌ എം. ഗോവിന്ദന്‍ മിത്തു 

കള്‍ക്ക്‌ നല്കറുന്നത. 

മിത്തുകള്‍ അടിസാനചരമായി വികാരമല്ല; വികാരപ്രകാശനമാണ്‌ സാഹിത്യം ഉള്‍ദ്വെടെയുളള 

കലകള്‍ എങ്ങനെ മനുഷ്യന്റെ വികാരങ്ങളെ പ്രതീകാത്മകമായി ്രകാശിഭിക്കുന്നുവോ അതുപോലെ 

മിത്തുകളും വികാരങ്ങളുടെ പ്രതീകാത്മക പ്രകാശനങ്ങളാകുുന്നു. മനുഷ്യന്റെ ആശയാഭിലാഷങ്ങള്‍, 

ഭയം, വ്യാമോഹങ്ങള്‍ എന്നിവ രൂപവത്കൃതമാകുന്നതിനും പ്രകാശിദിക്കുന്നതിനും മിത്തുകള്‍ക്ക്‌ സാധി 

ക്കുന്നു. ഇത്തരത്തില്‍ മിത്തദുകളെ ഒരു കലാവിദ്യയായി കാണാന്‍ എം. ഗോവിന്ദന്‌ കഴിയുന്നു . 

വളര്‍ച്ച മുരടിച്ച മതാംശങ്ങളായ മിത്തുകളെ മനുഷ്യപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ പ്രേരകശക്തിയെന്ന നിലയില്‍ 

ചരിത്രപരമായാണ്‌ ചരിഗണിക്കടെട്ടത്‌. 

സര്‍ഗാത്മകതയെ നിര്‍വ്വചനാതീതമായി കാണുന്ന ്രോയിഡിയന്‍ ചിന്തകളോട്‌ എം. ഗോവിന്ദന്‍ 

സമരസകെടുന്നു “ സര്‍വൃത്തിനും വെളിച്ചമാകുന്ന ആദിത്യനും അരുളാനാകാത്ത വെളിച്ചമാണ്‌ മനു 

ഷ്യാത്മാവില്‍നിന്നുറവെടുക്കുന്ന കലയുടെ വെഴളിച്ചമെന്ന്‌” അദ്ദേഹം വിശ്വസിക്കുന്നു. തന്റെ തന്നെ 

സ്വാതന്ത്്യാഭിലാഷങ്ങളെ തത്ത്വശാസ്ത്രം, നരവംശശാസ്ത്രം, രാഷ്(്രതനന്രം, മനോവിജ്ഞാനീയം തുട 

ങ്ങിയ നവീന വിജ്ഞാനശാഖകളുമായി ബന്ധിരിച്ചുകൊ “ പരിവര്‍ത്തനോന്മുഖമായ മനുഷ്യകര്‍ത്തൃ 

ത്വത്തെ/ചരിത്രത്തെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുകയായിരുന്നു എം. ഗോവിന്ദന്‍. 
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എത്രമാത്രം രമണീയക ഗുണങ്ങള്‍ ഇണങ്ങിയ മട്ടിലാണ്‌ പ്രകൃതി പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ പ്രകാശമാനമാ 

വന്നത്‌. സദാ ചലനമയം, ജതറുസംക്രമണവിധേയം ..... ഈ ചശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ ജീവിതകാമനയുടെ 

ത്വരയും നിറവും ഉത്ഭവം കൊള്ളുന്നത്‌. നാളിതുവരെ നാമറിയുന്ന എല്ലാ രസങ്ങളും ഇവിടെ പ്രകട 

മാണ്‌. പ്രചഞ്ചാനുഭവങ്ങളിലെ ചലനാത്മകമായ സാന്നിര്യത്തില്‍ മനുഷ്യനെ കാണാന്‍ ഈ ചിന്തയ്ക്ക്‌ 

കഴിയുന്നു. ജീവിതകാമനയുടെ ഒടുങ്ങാത്ത ത്വരകളെ കാലത്തിന്റെ നിയാമക തൂടര്‍ച്ചകളില്‍ ഒരു 

സാന്നിദ്ധ്യമായി രൂപകെടുത്തുന്നതാണ്‌ മനുഷ്യമനസ്സ്‌. കാമം കെട്ടണയാതെയും അതിരുകടന്ന്‌ കത്തിഷ 

ടരാതെയും കാത്തുസൂക്ഷിക്കുകയും അതിനുതകുമാറ്‌ ഓരോ ജന്തുവര്‍ഗഥവും അതാതിന്റെ ലോകം 

മെനഞ്ഞെടുക്കുകയും ചെയ്യേ ത്‌ ഒരു വിധിയായി മാറി.” ഈ വിധിയുടെ ആഖ്യാനമായാണ്‌ കലയെ 

കാണുന്നത്‌. ജീവിതം നാനാരീതിയില്‍പെട്ട സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളാല്‍ അന്യാധീനമാകദുമ്പോള്‍ അതിനെ ചെറുക്കു 

വാനും തന്റെ ആത്മാവിലെ തിരികൊളുത്തി അതിന്റെ വെട്ടത്തിലും വെളിചാടിലും തന്നെ കു൭ ത്താനു 

മുള്ള വെമ്പലാണ്‌ കവിക്ക്‌ ഇമ്പമു ക്കുന്ന സചര്യ. വീട്ടിലേക്ക്‌ തിരിച്ചു ചെല്ലലല്ല, തന്നിലേക്കുതന്നെ മടങ്ങി 

യെത്തല്‍. ഇങ്ങനെയാണ്‌ ഒരു കവിതയിലദുടെ തന്റെ തുടക്കത്തിലേക്ക്‌ ചെന്നെത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

തുടരുന്നതിനും ഒടുങ്ങുന്നതിനും മുന്‍പ്‌ തുടക്കവുമായുള്ള കണ്ണികള്‍ ബന്ധിഭിച്ച്‌ ര ിന്റെയും മാന 

ങ്ങള്‍ പുതുക്കാന്‍ കവി ശ്രമിക്കുന്നു. 

എന്റെ “അകത്തുള്ള ആളുകളേ” വാഴ്ക' എന്ന പഠഠത്തിലൂടെ അബോധമനസ്സിനെക്കുറിച്ചുള്ള 

എം. ഗോവിന്ദന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മനസ്സിലാക്കാന്‍ സാധിക്കും. തന്നിലേക്കുള്ള തിരിച്ചുലെല്ലല്‍ മനോലോക 

ങ്ങളിദേക്കുള്ള യാത്രയാണ്‌. അബോധത്തിന്റെ ആഴങ്ങളില്‍ തെളിയുന്ന ആഗ്രഹങ്ങളുടെ ക൭ ത്തലി 

നാണ്‌ യാത്ര. കവി കവിതയിലേക്ക്‌ പകരുന്നത്‌ ശിശുമനസ്സിനെയാണ്‌ എന്നുചറയുന്നതും ഇതേ നിലപാ 

ടിന്റെ ഭാഗമായാണ്‌. ഈ ശിശുമനസ്സിന്റേതായ അനിയന്ത്രിത ലോകത്ത്‌ അകത്തുള്ള ആശ" ആയിട്ടാണ്‌ 

സ്മാര്‍ത്വിചാരത്തിലമൂടെ നമ്പൂതിരി സമുദായത്തില്‍നിന്ന്‌ (ഭഷ്ട്‌ കല്പിച്ച്‌ പുറത്താക്കിയ താത്രി'യെ 

സ്ഠാനകെടുത്തുന്നത്‌. ചെറുദത്തില്‍ നുണയുന്ന വാത്സല്യത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയായി ആ വാത്ധല്യദെരുമ 

BMS നീതി കാട്ടാന്‍ കഴിയാത്തതിലുള്ള കുറ്റബോധം മറയ്ക്കുന്നതിന്‌, ദേവീപൂജ നടത്തി പ്രായശ്ചിത്തം 

ചെയ്യുന്നതായി സങ്കല്പിക്കുന്ന അകത്തുള്ള ആള്‍- താത്രിയെക്കുറിച്ചുള്ള ഓര്‍മ്മകള്‍- പുരുഷമനസ്സിന്റെ 

നേര്‍വിചാരണയായി എം. ഗോവിന്ദന്റെ എഴുത്തില്‍ സാനം നേടുന്നു. താത്രിയായി എന്റെ അകുത്തവ 

തരിച്ച അന്തര്‍ജ്ജനത്തിന്‌ എന്നെ വളരെ നേരത്തെ പരിചയമായിരുന്നു .. ഞാന്‍ പിറന്നു വീണതദുമു 

തല്‍ക്കേ” സ്വയം വിചാരണകളിലും, നിസ്സഹായമായി നാക്കി നില്‍ക്കാന്‍ മാത്രം കഴിയുന്ന സാമമൂഹ്യാവ 

സാകളിലേക്കാണ്‌ ഈ ഓര്‍മ്മകള്‍ ചെന്നെത്തുന്നത്‌. കാവുങ്ങല്‍ ശങ്കരഷണിക്കരെന്ന കലാസ്വാദകനോട്‌' 

ചേര്‍ന്ന താത്രിയെ കാമത്തില്‍നിന്ന്‌ ഭിന്നമായ (പ്രണയത്തെക്കുറിച്ചുളള ആത്മബോധമാണ്‌ നയിക്കുന്നത. 

അതോടെ തന്നെ അപമാനിച്ച പുരുഷമേധാവിത്വത്തിനെതിരായ പ്രതികാരത്തെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന 

ആത്മചൈതന്യമായും താത്രിയെന്ന സ്ത്രീ 

രൂപാന്തരകെടുന്നു. 

ച്ുതിയ അനുഭവത്തിന്റെയും അറിവിന്റെയും ഈഷ്മളതയില്‍ അവള്‍ സ്വയം പരിശുദ്ധയായി. 

ഒരു ദേവതപോലെ, കലയും കാമവും പ്രേമവും അവളെ ദേവീച്രത്തില്‍ അവരോധിച്ചു. സ്മാര്‍ത്തന്മാര്‍ക്ക്‌ 

നേരിടേ വന്നത്‌ ഒരു തേവിടിശ്ലിയെയല്ല. ഒരു ദേവതയെയാണ്‌. കാമാര്‍ത്തിയാല്‍ നിസ്സഹായരായി 
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ഷോകുന്ന മനുഷ്യരുടെ വിഷ്ല വ്യാമോഹത്തില്‍ സ്വയം ഇല്ലാതായിഷോയ താത്രിയെ ഈവിധം 

പുുനര്‍നിര്‍മ്മിച്ചുകൊദ ആ അപരാധത്തില്‍നിന്ന്‌ പുരുഷന്റെ മനസ്സിന്‌ മോചനം ലഭിക്കുകയുള്ളൂ. 

അവാ സ്മാര്‍ത്തവിചാരണയിലമൂടെ ശിക്ഷ കല്പിക്കാന്‍ അര്‍ഹരായവര്‍ ആരാണെന്ന നിസ്സംശയമായ 

ശങ്കയാണ്‌ താത്രിവായന മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നത്‌. 

ഒരു ജനത സ്വന്തം ലൈംഗികദാസ്യത്തെ അധികാരഗര്‍വ്വാക്കി മാറ്റുന്നതെങ്അനെയെന്ന്‌ 

താത്രിയും താത്രിവിചാരണയും തുറന്നു കാട്ടുന്നു. മലയാളിയുടെ അബോധത്തിലെ സ്ത്രൈണകാമന 

കളോട്‌ കണക്ക്‌ തീര്‍ക്കുമ്പോഴും പ്രണയത്തിനായി /സാന്ത്യനത്തിനായി കേഴുന്ന താത്രിയുടെ മനസ്സ്‌ 

അലോസരകെടുത്തുന്നത്‌ എം. ഗോവിന്ദന്റെ കലയറും കാമവു'മെന്ന പാഠം തുറന്നുതരുന്നു * 

ചരിത്രത്തിന്റെ ഭാഗമായി കൊ ദുനടന്ന അബോധമനസ്സിന്റെ ലൈംഗികദാസ്യത്തെ തുറന്നു 

കാട്ടാന്‍ ഈ എഴുത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. മലയാളി പുരുഷപക്ഷത്തിന്റെ അബോധത്തിലെ ദമിതകാമനകള്‍ക്ക്‌ 

താത്രിയോട്‌ നിറവേറ്റാന്‍ കഴിയാതെപോയ നൈതികത ചരിത്രത്തിലെ ഏത്‌ മാനത്തിലും മുഴങ്ങുന്ന 

തീരാത്ത വ്യൂാഭാരമാകുന്നു; നിസ്സഹായമായ നിലവിളിയാകുന്നു. 

അവരുടെ ദുഃഖം എന്റെ ദുഃഖമാകുന്നു. മനസ്സിന്റെ മുകള്‍ദ്രദില്‍ പഠന്നുയര്‍ന്ന്‌ പെട്ടെന്ന്‌ 

തകര്‍ന്നുടഞ്ഞു മായുന്ന നീര്‍ക്കറുമിളപോലെയല്ല, അതെന്റെ നിനവുകളില്‍ നിറംപിടിച്ചു നില്ക്കുന്നു. 

നിറവേറ്റാന്‍ തത്രക്െടുന്നു. എനിക്കു വീ റും പിറവി തരിക, മഴനമാര്‍ന്ന്‌ മൊഴിയുന്നു..ആലോചിക്കു 

ന്തോറും അലോസരം. അവഗണിക്കാന്‍ മുതിരുമ്പോള്‍ അള്ളികിടിക്കുന്ന അല്ലല്‍. കുറിയേടത്തു താത്രി 

എന്റെ കരളകത്തറു കടന്നുകൂടി കുമ്പസാരിക്കറുന്നു. വിഉയാട്ടമല്ല, വെടിവട്ടാല്ല, എനിക്ക്‌ ഹാ, കഷ്ടം എന്നു 

നിലവിളില്ചൊഴിയാന്‍ വയ്യ. അത്‌ അപസ്വരമാവും അനുഭാവരാഹിത്യവും. നമ്പൂതിരി സമുദായം എന്നോ 

പുറന്തളളിയ ഒരന്തര്‍ജ്ജനം എന്റെ അകത്തു കുടിയിരുന്നു വിമോചനം കൊതിക്കുന്നു. എന്നെ രക്ഷിക്കു 

ക, അവരുടെ അപേക്ഷ. രക്ഷിക്കാന്‍ വയ്തെന തോന്നല്‍ എനിക്ക്‌ ശിക്ഷയായിത്തീരുന്നു.” മലയാളി 

അബോധത്തിലെ ഒടുങ്ങാത്ത ചുരുഷകാമനകളെയാണ്‌ എണ്ണമെത്രയെന്നറിയാത്ത പേരുകളിലദുടെ 

താത്രി വിളിച്ചുപറഞ്ഞത്‌. അവരുടെ സമാഗമങ്ങളിലൊന്നിലും താത്രി താത്രിയായിരുന്നില്ല. കാവുങ്ങല്‍ 

ശങ്കരഷണിക്കരുടെ 'കലാരൂച്‌'ത്തോട്‌ മാത്രം താത്രി താത്രിയിലെ സ്ത്രീയെ ചേര്‍ത്തദുനിര്‍ത്താന്‍ കൊതി 

ലൂ. ഈ തിരിച്ചറിവില്‍ ചരിത്രം വിചാരണ ചെയ്യക്ടുമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ എം.ഗോവിന്ദന്റെ എഴുത്ത്‌ 

നല്‍കുന്നത്‌. 

ആരും കൂട്ടിനില്ലാതെ നിസ്സഹായയായി പടിയിറങ്ങി പോകേ 1 വന അന്തര്‍ജനത്തെ” നോക്കി 

ആത്മവിചാരണയുടെ ഉത്തരവാദിത്വം സ്വയം ഏറ്റെടുക്കാന്‍ ' “സ്ത്രീയെ! എനിക്കും നിനക്കും തമ്മില്‍ 

എന്ത്‌? " ' എന്ന പാഠത്തിലൂടെ എം. ഗോവിന്ദന്‍ ഓരോ വായനയെയും ഒ്പ്രരിദിച്ചുകൊട യിരിക്കുന്നു. 

അവരുടെ സാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ നാം സ്വയം വിചാരണ ചെയ്യാന്‍ ഈ വായന നിര്‍ബന്ധിക്കുന്നു. യാ 

സ്ഥിതിക മൂല്യസങ്കല്പങ്ങളുടെ ദുഷിച്ചുനാറിയ മുഖം ചീന്തിയെറിഞ്ഞുകൊ ” അവയില്‍നിന്ന്‌ ഇനിയെ 

കിലും അകന്നുനില്ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞെങ്കിലെന്ന പ്രതീക്ഷയാണത. മനദുഷ്യരായവരദും ആവാന്‍ കൊതിക്കു 

ന്നവരും അറിയേ നൈതികതയിലേക്കാണ്‌ താത്രിവായനയെ കൊ ദുപോകുന്നത്‌. ഒരു ജനപരമ്പര 

മുഴുവനും ആത്മവിലാപത്തോടുകൂടി ഇതില്‍ പചങ്കുചേരേ ത, അതുവഴി അധികാരക്രമം വ്യക്തിയുടെ 
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(സ്ര്രീ-പുരുഷ]) സ്വാതന്ത്യ പ്രതീക്ഷകളെ ഉയര്‍ത്തിരിടിക്കേ ത്‌ ഈ വിരുദ്ധ ലോകത്തിന്റെ നിലനില്‍പി 

നാവശ്യമാണെന്ന്‌ എം. ഗോവിന്ദന്റെ താത്രീ പാഠങ്ങള്‍ ഓര്‍മ്മിക്കുന്നു. 
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11.7 ബലിയായുരദുകദുന്ന സ്നേഹചീഠം 

പാഠരസ്ത്യവും പാശ്ചാത്യവുമായ തത്ത്വചിന്തകളെ ആത്മീയവും മനോവിജഞാനീയപരവറുമായ 

തലങ്ങളില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന പണ്ഡിതനാണ്‌ നിത്യചൈതന്യ യതി (1924- 1999). eoe@lw angoa(M 

ത്തിന്‌ ക്മാമ്ുുക്ഷ, തത്ത്ൃമമ്തി തത്തയും തആസ്ുഛഷ്റാനമ്ലും തുടങ്ങിയ കൃതികളിലൂടെ ഭാരതീയ തത്ത്വചിന്ത 

യിലെ മനശ്ലാസ്ര്ര സമീപനങ്ങളെ അദ്ദേഹം വിചൂലവായനയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. പൌരസ്ത്യ മന 

ശ്ലാസ്ത്രത്തെദ്ധോലെതന്നെ ദ്ര്മായിഡിന്റെയും യുങ്ങിന്റെയും ചിന്താപദ്ധതികളും യതിയെ സ്വാധീനിക്കു 

ന്നു . പാശ്ചാത്യവും പൌരസ്ത്യവദുമായ കലാദര്‍ശനങ്ങളിലെ സര്‍ഗാത്മകതയെയും സ്വച്നാത്മകത 

യെയും മനോവിജ്ഞാനീയ മാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന മുര, (1996) മതീ സ്റ്റ ദുകളിമ്ുകെ 

(2000) തുടങ്ങിയ രചനകള്‍ ്രോയിഡിയന്‍ മാനസികാചഗ്രനതത്ത്വങ്ങളെ ഉപയോഗകെടുത്തുന്നു. 

മിമി എന കഥ്ൃശ്രിമ്ചത്തിലൂടെ മലയാള മനോവിജ്ഞാനീയ നിരൂപണ ചരിത്രത്തിലെ യതിയുടെ 

അന്വേഷണവഴികളെയാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌ വിശകലനം ലെയ്യുന്നത. 

ഇനിച്ചനാള്‍ മുതല്‍ ശബ്ദ്രചഞ്ചത്തില്‍നിന്നും ഒഴുകിവരുന്ന രാമായണത്തിന്റെ ഈരടികള്‍ മഴ 

മേഘം പോലെവന്ന്‌ ആത്മാവിന്റെ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ കാരുണ്യാമൃതം ചൊരിയുന്നു. അത്‌ തികച്ചും പ്രഠാകൃ 

തികമായ ശാരീരികതയെ നനച്ചും മൃദുവാക്കിയും സംവദനരദുപത്തില്‍ അബോധത്തിന്റെ ആഴം വരെ 

ഇറങ്ങിച്ചെന്ന്‌ കൃഷിക്കാരന്റെ കരുതലോടെ പാകിയ വിത്തറുപോലെ ആത്മാവിനെ ഉണര്‍ത്തി അബോധ 

ത്തിന്റെ സീമകളെ ഒരഭദിച്ച്‌ ഉപബോധത്തില്‍ എത്തിക്കുന്നു.” ആത്മീയവും മനോവിജ്ഞാനീയപരവറുമായ 

അംശങ്ങള്‍ ചേരുന്ന യതിയറദുടെ ഈ സ്വകീയമായ ചിന്താലോകം സാഹിത്യവായനയെ സവിശേഷമാക്കു 

ന്നു. 

ആശാന്‍ കൃതികളിലെ മനോവിജഞാനീയ തലങ്ങളെ തത്ത്വചിന്തകളുമായി സമന്യയിദിച്ചു 

കൊ ണ്‌ അവതരികിക്കുന്നത്‌. കുഞ്ഞിന്റെ ദകേവലധാരണകളെ തിരുത്തിക്കൊ ” ശിക്ഷണസമ്പന്നനാ 

ക്കി മാറ്റുന്ന മാതാവിനെഷ്ധോലെ ഘടനാത്മകമായ ജീവിതത്തെയും നിര്‍ദ്വേദാത്മകമായ നിസ്നാരതയെയും 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന വീക്ഷണമാണ്‌ യതിയുടെ വായനകളിലുള്ളത്‌. ്രകൃതി- മനുഷ്യ ചാരസ്പര്യങ്ങളിലൂടെ 

സാമദഹ്ൃസാധ്യതകളുടെ സാംസ്‌കാരികതലത്തിലേക്കെത്തിക്കുന്നു. നൈരന്തര്യത്തിന്റെ കണ്ണികളായി 

മാറുന്ന പ്രകൃതിയിലെ ഒരു ഘടകമായി മനുഷ്യനും അവന്റെ വികാരങ്ങളും വിലയിരുത്തകെടുന്നു. 

എന്നാല്‍ ക്രോയിഡിയന്‍ അബോധത്തെ ആശാനിലമൂടെ HO ടുക്കുന്നിടത്ത്‌ അവ കൂടുതല്‍ സൂക്ഷ്മമാ 

കുന്നു '. 

“നളിനി എമ്ന കുഥധ്യശ്കിമലം യതിയുടെ വിമര്‍ശനവീക്ഷണങ്ങളെ ക്രോയിഡിയന്‍ അബോധ 

ത്തോട്‌ അടുഭിക്കുന്നു. കവിയുടെ ബോധമനസ്സിനോടും അബോധമനസ്സിനോടും നമ്മുടെ ബോധ 

ത്തേയും അബോധത്തെയും സമഞ്ജസമായി സമ്മേളികിച്ചു താദാആ്യദക്വെടുത്തറുവാന്‍ കഴിയാത്തപക്ഷം 

നമ്മുടെ കാവ്യാസ്വാദനം അപരിചിതനായ ഒരുവന്‍ അസ്പഷ്ടമായി പറഞ്ഞ ഒരു വാര്‍ത്തയുടെ 

അല്പാംശം മാത്രം കേട്ട്‌ അന്ധാളിച്ചുനിലക്കുന്ന ഒരുവന്റെ സമീക്ഷപോലെ അചൂര്‍ണമായിരിക്കുകയെ 

ഉള്ളൂ, എഴുത്തുകാരന്റെ മാനസികലോകവും എഴുത്തും തമ്മിലുള്ള വൈകാരികമായ കൊടുക്കല്‍ 

വാഅ്അലുകള്‍ ഈ ക്ര്ഥയിഡിയന്‍ മാനസികാചഗ്രന വിമര്‍ശവീക്ഷണത്തിലദൂടെ സൂക്ഷ്മമാകുന്നു ~ 
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കുമാരനാശാന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ അന്തര്‍ഘടനയെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന രതി-വിരതികള്‍ മള്‌ 

എന്ന കാവ്യത്തെ മനസ്സിലാക്കാനായി ഉപയോഗിക്കുന്നു. ആശാന്റെ വ്യക്തിത്വത്തിലെ വൈകാരിക 

സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളുടെ ഉദാത്തവതകൃത സര്‍ഗാത്മകതയായി യതി ഈ രചനയെ കാണുന്നു. കര്‍ത്ത്ൃനിഷ്ഠ 

മായ ഈ അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാന്ദര്‍ഭികമായ സാമ്യം മാത്രമല്ല അദ്ദേഹം കാണുന്നത്‌. ലോകസാധാരണ 

മായ അനുഭവങ്ങളിലൂടെ ഈ താദാത്മ്ൃത്തെ യതി സാമദൃഹ്യമാക്കി മാറ്റുന്നു. യോഗിത്വമെന്നത്‌ പരിത്യാഗി 

യായവന്റെ സ്നേഹവ്യഗ്രതയാകുന്നു. വികാരങ്ങളുടെ കാച്ചിക്കുറുക്കിയ ഈ ഭാവം രാജസഭാവം ചൂ * 

സമഷ്ടിമാനസത്തിദേക്ക്‌ വ്യാപിച്ചുകിടക്കുന്നു. ആശാന്‍ മാളിന്‌ എഴുതിയ കാലം വെച്ചുനോക്കിയാല്‍ 

ഗുണാതീതനാവാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചിരുന്ന കവിയുടെ മനസ്സുതന്നെ ഏതാ പ്രകൃതിക്ക്‌ വിധേയമായിരുന്ന 

കാലമായതുകൊ “കവിയുടെ രാജസദേശമായ മനസ്സുതന്നെയാണ്‌ ചാത്രശില്ചത്തിന്റെ സമഗ്രതയായി 

പ്രത്യക്ഷകെടുന്നത്‌.” ഭാരതീയാത്മീയതയോടുള്ള ആഭിമുഖ്യങ്ങളെ വിമര്‍ശനത്തില്‍ നിന്നു തന്നെ മാറ്റി 

വെച്ചു കൊ “ മാനദുഷഭാവങ്ങള്‍ വൈകാരികാധിചത്യം നേടുന്നത്‌ സത്യസന്ധമായി ആവിഷ്‌ക്കരിക്കാന്‍ 

മിമി എമ്മ ക്ഥമ്യശ്ധിലചത്തിലൂടെ (ശ്രമിക്കുന്നു. ആശാന്റെ അനിയന്ത്രിത ചോദനകള്‍ നളിനിയായി, 

സ്ത്രൈണ കാല്യരൂചമായി പരിണമിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ നിരൂപകന്റെ പക്ഷം. 

ഉദാത്തവതക്കരിക്കകെട്ട സ്വപ്നങ്ങളാണ്‌ സാഹിത്യമെന്ന ദ്ര്മോയിഡിയന്‍ കല്പനയെ യതി തന്റെ 

നിരൂപണത്തിന്റെ ഭാഗമായിക്കാണുന്നു. മോഹത്തിന്റെ സഷ്ഷീകരണവും ഭയത്തിന്റെ രൂപാവിഷ്ക്കര 

ണവും വരാനിരിക്കുന്നതിനെ പ്രവചനം ചെയ്യുവാനുള്ള ത്വരയും സ്വപച്നത്തിനുളള ട്പ്രേരണയാണ്‌. 

കവിത എഴുതുമ്പോള്‍ കവി ഉണര്‍ന്നിരുന്നു കുറേക്കൂടി ബോധചൂര്‍വ്വം സ്വച്നം കാണദുകയും അതുരേഖ 

കെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. അതുകൊ ദുതന്നെ വികാരങ്ങളുടെ കറുത്തൊഴുക്കല്ല നളിനി. ആത്മരതി 

യില്‍നിന്ന്‌ അനുരാഗസുധയിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുവിടാനുളള ബോധചദൂര്‍വ്വമായ (മമായി അത്‌ വായിക്കാം. 

കാമത്തിന്റെ ഈ ഉദാത്തീകരണം ലൈംഗികോര്‍ജ്ജത്തിന്റെ അടിച്ചമര്‍ത്തലിന്റെ മറ്റൊരു രൂപമാണ്‌. 

പ്ുരുഷകേന്രിതമായ അധികാരഘടനയില്‍ സ്ത്രൈണലൈംഗികത നേരിടുന്ന അസ്വാതന്ത്ര്യ 

അള്‍ ആശാന്റെ നായികമാരിലമൂടെ തുറന്നു കാട്ടാന്‍ യതി (രമിക്കുന്നു. ആധുനിക ലോകവീക്ഷണം ഈ 

അധികാരകേന്ദ്രീ്യതയെ ചോദ്യംചെയ്യാന്‍ തുടങ്ങിയതില്‍ ലൈംഗിക മനോവിജ്ഞാനീയത്തിന്‌ പ്രത്യ 

കിച്ച്‌ ക്രോയിഡിയനിസത്തിന്‌ വലിയ പങ്കു . ആശാന്‍ കവിതകളില്‍ നിറഞ്ഞുനിലക്കുന്ന കടുലകന്യക 

മാര്‍ പല്ധോഴും ഈ ചുരുഷകെന്ദ്രിത പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു . തങ്ങളുടെ കാമനാ 

പൂര്‍ത്തിക്കായി ഒളില്ലോടുന്ന നായികമാര്‍ക്ക്‌ പക്ഷേ ആശാന്‍ ചലചോോഴും സ്നേഹാതിരേകം കൊ 389 

ദിവ്യബലിയാണ്‌ നല്കുന്നത്‌ എന്ന നിരീക്ഷണം ഈ പ്രത്യയശാസ്ത്രവൈകൃതത്തെ മനോവിജഞാനീയപര 

മായി തുറന്നു കാട്ടുന്നു .കൈയ്യിലൊതുങ്ങാത്ത ഒരു പുരുഷനെ കിട്ടിയേ അടങ്ങൂ എന്ന്‌ നിര്‍ബന്ധം 

പിടിച്ച്‌ വീട്‌ വിട്ടവരോ (നളിനി, ലീല, മാതംഗി) ആ നിര്‍ബന്ധത്തില്‍ സമയം പാര്‍ത്തു കഴിയുന്നവരോ (വാസ 

വദത്ത) ഒരു അതികായനായ പുരദുഷനാല്‍ ബഹിഷ്ക്കരിക്കപ്പെട്ടവരോ (സീത) സാഹചര്യങ്ങളുടെ സമ്മര്‍ദ്ദം 

കൊ  വീടൂവിടേ ിവന്നദ്ധോള്‍ അസാധാരണമായ ഒരു ദാമ്പത്യത്തിന്‌ മുതിർന്നവരോ (സാവിത്രി) ആണ്‌ 

ആശാന്റെ നായികമാര്‍. വിധിവിശ്വാസിയായ ആശാനിലെ യാഗിത്വം (്രിയസമാഗമങ്ങളെ ഒഹായ്രത 

മായും ദുരന്തമായും പരിവര്‍ത്തികിക്കുകയായിരുന്നു എന്നതാണ്‌ യതിയുടെ നിരീക്ഷണം. 
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കുലീനതയുടെ ശവകുടീരത്തില്‍ ചീഞ്ഞളിഞ്ഞു കിടക്കുന്ന വൈകാരികതയേയും ഞെട്ടിയുണ 

രാൻ കൊതിച്ചുകിടക്കുന്ന വാസനകളേയും കാണദുവാന്‍ കഴിഞ്ഞതായിരുന്നു ദ്ര്കയിഡിന്റെ വലിയ 

നേട്ടം.” ഈ നിരീക്ഷണം ആധുനിക മാനവികതയുടെ രാഷ്ട്രീയം കൂടി വെളികപെടുത്തുന്നു “: നായക 

ന്മാരുടെ കന്യകാത്വം നഷ്ഭഷെടാന്‍ പോകുന്നു എന്നു ബോധ്യമായിക്കഴിഞ്ഞാല്‍ പിന്നെ നായികയെ 

വച്ചു പൊറുദിക്കാന്‍ കവി (ആശാന്‍) ഇഷ്ടഭകെടുന്നില്ല..നളിനി, ലീല, വാസവദത്ത എന്നിവര്‍ക്കു മരണശിക്ഷ 

തന്നെ കൊടുത്തു. മാതംഗിയെ ഭിക്ഷദുണിയാക്കി വിട്ടു. സന്യാസം ലക്ഷ്യമാക്കി ജീവിക്കുന്നവനു വന്നു 

ചേരാവുന്ന ഏറ്റവും വലിയ മോഹഭംഗം ദാമ്പത്യമാണ്‌. അതിനായി പ്രകൃതി ഒരുക്കിവെക്കുന്ന കെണി 

യാണ്‌ സംഭോഗം. അതിനോട്‌ ഒത്തുതീര്‍കില്ലാത്ത ഒരു മനോഭാവം ചിന്നസ്വാമിയുടെ ഉള്ളില്‍ ഒളിഞ്ഞുകിട 

ക്കൂന്നതിനാലാവാം നായികമാരോട്‌ കവി ഇങ്ങനെ ചെരുമാറിയത്‌. ആശാന്റെ കാവ്യവ്യക്തിത്വാപഗ്രനേ 

മായാണ്‌ വിമര്‍ശനം മാറുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ പുരുഷലൈംഗികതയുടെ ഷണ്ഡീകരണ രീതികളെ മളി 

എസ്ന കറഥ്യശ്രിമ്മ്ച അടയാളക്െടുത്തുന്നു. 

സ്നേഹത്തിനായുുള്ള ദിവ്യബലികളില്‍ ആധുനികരാഷ്ട്രഘടനയും സ്ത്രൈണലൈംഗികതയും 

പങ്കിടുന്ന സങ്കീര്‍ണ്ണമായ സംഘര്‍ഷങ്ങളുഖ ന്ന്‌ യതിയുടെ ദ്ര്മായിഡിയന്‍ അന്വേഷണം ക൭ ത്തുന്നു 

. ആശാന്റെ അപരവ്യക്തിത്വമായ (ചിന്നസ്വാമി) സന്യാസജീവിതവും തുടര്‍ന്നുളള ലൌകിക ജീവിതവും 

നായികമാരിലദുടെ ചുനര്‍വായന നേടുന്നു. പുറമെ പ്രസന്നനെങ്കിലും സതങ്കീര്‍ണ്ണമാനസ ഭാവങ്ങള്‍ 

ആശാന്റെ അചരത്വമാണ്‌. സഹൃദയന്മാരായ, സ്‌നേഹഗായകന്മാരായ നായകന്മാരെ സസന്യാസത്തിലേക്കെ 

ത്തിച്ച്‌ തൃപ്തിയടദയുന്നു. ഞെട്ടിത്തെറിക്കുകയും ദീര്‍ഘശ്വാസം വിദുകയും പിടയുകയും ലെയ്യുന്ന 

വൈകാരിക സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍കെടുന്ന നായികമാരെ സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌ കവിയുടെ ഈ മാനസികാനുഭവങ്ങ 

ളാണ്‌. ഈ ദമനാത്മക അനുഭവത്തിന്‌ പിന്നിലൂടെ വിമര്‍ശനം ചെന്നെത്തുന്നത്‌ നാര്‍സിസ്സിക്‌ ഈഗോ 

യുടെ ഒളിസങ്കേതങ്ങളിലേക്കാണ്‌. അതിലൂടെ യതിയുടെ വായന ദ്രോയിഡിയനിസത്തിലൂടെ പിത്ൃകേ 

ന്ദ്രിത അധികാരഘടനയുടെ പിന്നാമ്പുറക്കാഴ്ചകളെ സൂക്ഷ്മമായി വെളികെടുത്തുന്നു. 

നളിനി സര്‍വ്വാത്മനാ ദിവാകരനിലേക്ക്‌ തിരിഞ്ഞ്‌ തന്റെ സമസ്ത ഭാവങ്ങളുമുളളിലാഴ്ത്തി 

സ്നേഹക്രദിന്‍ കടലായി നമസ്ക്കരിക്കുമ്പോള്‍ ദിവാകരന്‍ അദൃശ്യനും അജഞാതനദുമായ ഈശ്വരനില്‍ 

അനുരക്തനായി മനസ്സിന്‌ അതീതമായ ഏതോ മേഖലയില്‍ വിലയിച്ചുനില്ക്കുന്നു.” സമ്യാസത്തിലെ 

തിരസ്കൃതമായ ഈ കാമനാവിനിമയം നാര്‍സിസ്സിക്‌' വിപര്യയമാണ്‌. പകരംവെദിന്റേതായ ഈ മനസ്സ്‌ 

അധികാരഘടനയാല്‍ ഷണ്ഡീഭവികിക്കദപ്ടുന്ന ലൈംഗികവൈകാരികതയുടെ പ്രതീകമാകുന്നു. നായിക 

യുടെ ദിവ്യബല്ികള്‍ പോലെ സന്യാസത്തെ കേന്്രീകരിച്ചുളള യതിയുടെ വായനകള്‍ ഭയ-കരുണക 

ളില്‍കൂടി ത്യാജ്യമായിത്തീരുന്ന ദപ്രമത്തിന്റെ പ്രകീര്‍ത്തനമാകുന്നു '. ഇതിലുടെ ആധുനിക ദ്ര്രായി 

Wind പാരായണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ആത്മീയതയിലേക്ക്‌ വായന മാറിനില്ക്കാന്‍ തദുനിയുകയാണെന്ന്‌ 

ക൭ ത്താന്‍ കഴിയും. 

ഐഹികവാസനാ ബന്ധങ്ങളെ യുങ്ങിന്റെ ആദിപ്രരൂപാധിഷ്ഠിത സങ്കല്പനവുമായി ചേര്‍ത്തറുവാ 

യിക്കാനും യതി ശ്രമിക്കുന്നു . വെന്നരിയെയൂഴികാക്കുവാന്‍ കോഭിടും നൃപതി” എന്നും കളിക്കോ 

കെടുത്ത ചെറുപൈതല്‍' എന്നുമുള്ള പ്രതീകങ്ങള്‍ ആശാനിലെ കര്‍ക്കശവും നിസ്സാരങ്ങളുമായ ഭാവവൈ 
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രുദ്ധ്യങ്ങളായാണ്‌ വായിച്ചെടുക്കുന്നത്‌.” വ്യക്തിഗതാനുഭവങ്ങളെ പ്രതീകവത്ക്കരിക്കുന്നതോടൊഷം 

യുങ്ങിയന്‍ ആദിപ്രരൂപങ്ങളില്‍ (ദിവ്ൃശിശു, വീരനായകന്‍) കൂടി ഈ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ കൂടുതലായി വെളി 

കെടുന്നതാണ്‌. 

11. 9 ഒടുകദുന്ന വിച്റാരഭാഷ്‌ 

താരതമ്യത്തിന്റേതും സൂക്ഷ്മാവലോകനത്തിന്റെതും സമഗ്രവീക്ഷണത്തിലദുന്നിയതുമായ സാഹി 

ത്യവിമര്‍ശപാഠങ്ങളാണ്‌ സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട' (ജനനം:1926) മലയാളത്തിന്‌ നല്കുന്നത്‌. പാശ്ചാത്യവും 

പൌരസ്ത്യവുമായ കലാസിദ്ധാന്തങ്ങളിലറുള്ള പാണ്ഡിത്യം അദ്ദേഹത്തിന്റെ രചനകളെ സമ്പന്നമാക്കുന്നു. 

പൌരസ്ത്യകാവ്യാദര്‍ശങ്ങളിലധിഷ്ഠിതമായ മദൂല്യബോധമാണ്‌ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലമെന്നും ക൭ 

ത്താന്‍ കഴിയും. സുകുമാര്‍ അഴീക്കോടിന്റെ ആശാന്റെ ദ്്തഥകറധ്യധ (1954) സാഹിത്യവിമര്‍ശത്തിനുളള 

അടിസ്ഥാന പ്രമാണമായി ആധുനിക മനോവിജ്ഞാനീയ തത്ത്വങ്ങളെ എങ്ങനെ ഉപയോഗിക്കുന്നു എന്ന്‌ 

വിമര്‍ശനാത്മകമായി പരിശോധിക്കേ തറു ~ 

പുതിയൊരു കളിക്കോദ്‌ കിട്ടിയ കുഞ്ഞിനെഷോലെ നവനിരദുപകര്‍ ജീവചരിത്രം, മനശ്ശാസ്ത്രം 

മുതലായവയില്‍ അഭിരമിച്ചുകൊ ” യാര്‍തദമോയ സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തെ മറന്നിരിക്കുകയാണ്‌. 

യാര്‍ത9 വിമര്‍ശനം വിലയിരുത്തലല്ലാതെ വേറൊന്നുമല്ല. ജീവചരിത്രത്തിനും മറ്റു സാഹിത്യത്തെ വിലയി 

രൂത്താനുള്ള അളവുകോല്‍ കയ്യിലില്ല." വിമര്‍ശനത്തിനുള്ള ഒരു രീതിശാസ്ത്രമെന്ന നിലയില്‍ മനോവി 

ഇഞ്ഞാനീയത്തെ അഴീക്കോട്‌ ചരിഗണിക്കുന്നില്ല എന്ന്‌ അതില്‍ നിന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാം. എന്നാല്‍ ഈ നില 

പഠാട്‌ |954-ല്‍ എഴുതിയ 'ആശാന്റെ സീതാകാവ്യം എന്ന നിരദുപണകൃതിയുടെ ഭാഗമല്ലെന്ന്‌ കാണാന്‍ 

കഴിയും. മനോവിജഞാനീയപരമായ സൂക്ഷ്മത ഈ പഠനത്തെ ഗാരവമുള്ളതാക്കുന്നു. 

ബോധം എന്നത്‌ എത്ര സത്യമാണോ അത്രതന്നെ സത്യമാണ്‌ ഉചബോധവും വാസനയും. 

ദപ്രോയ്ഡ്‌ അവയ്ക്കു കൊടുക്കുന്ന വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ അര്‍ദ്ധസത്യങ്ങളായിരിക്കാം. അതുകൊ “ആ 

ദര്‍ശനങ്ങള്‍ അര്‍ദ്ധസത്യങ്ങളാണെന്ന്‌ വരുന്നില്ല... ദ്രോയിഡിന്റേയോ, ആഡ്ലറുടേയോ യുങ്ങിന്റേയോ 

സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ശരിയാവട്ടെ, തെറ്റാവട്ടെ ബോധം, ഉപബോധം, അതീന്ദ്രിയ ബോധം എന്നീ മാനസിക സത്യ 

അള്‍ ഒരിക്കലും നിഷേധിക്കക്വടാവുന്നതല്ല. മനോവിജ്ഞാനിയ സിദ്ധാന്തഅ്അളെക്കുറിച്ചുളള അഴീദക്കോ 

ടിന്റെ സാമാന്യമായ നിലപാടാണ്‌ ഇതിലൂടെ വ്യക്തമാകുന്നത്‌. ഈ നിലപാടുമായി കുമാരനാശാന്റെ 

ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത എന്ന കാവ്യത്തിലെ സീതാമനോവ്യാപാരങ്ങളിലെ ബോധ-ഉപബോധ-അതീന്ദ്രിയ 

തലങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നടത്തുന്ന സൂക്ഷ്മവിശകലനമാണ്‌ ആമ്ഥമ്റ്‌ സ്ലീതഥകഥവ്യം എന്ന രചനയുടെ സവിശേ 

AD. മനോവിജ്ഞാനീയസങ്കേതങ്ങളെ ആശ്രയിക്കാതെതന്നെ മനസ്സിന്റെ (പ്രവര്‍ത്തനമര്‍മ്മം അറിഞ്ഞറുപ 

യോഗിച്ച കവിയാണ്‌ ആശാന്‍ എന്ന്‌ നിരൂപകന്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. (പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ മനോവിജ്ഞാനീയ 

ദര്‍ശനങ്ങളുടെ രീതിശാസ്ത്രം അപ്രധാനമായി കാണുമ്പോഴും സീതാകാവ്യത്തിന്റെ വിശകലനത്തില്‍ 

മനോവിജ്ഞാനീയചരമായ അന്വേഷണ പദ്ധതി സ്വീകരിക്കുന്നതിലമൂടെ ആശ്ഥമ്റ്‌ MIMIBIASO MWD 

മാകുന്നു ” 
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വിചിന്തനം, വിമര്‍ശനം, വിനിന്ദനം, വിഭാവനം എന്ന്‌ നാല്‌ ഘട്ടങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ സീതാമനോവ്യാചാ 

രങ്ങള്‍ വിശകലനം ഖെയ്യുന്നത്‌. വിചിന്തനം തപസ്വിനിയായ സീതയുടെ, ലോകത്തെക്കുറിച്ചുളള ദാര്‍ശ 

നിക ഗഹനതയാര്‍ന്ന ചിന്തകള്‍ക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യം നല്കുന്നത്‌." ചിന്താവിഷ്ടയായ മനോനിലയറുള്ള, ചി 

ന്തയാല്‍ ആവേശഭരിതയായ, ഉപബോധത്തിന്റെ അനിയന്ത്രിത തലത്തിലെത്തിയ സീതാചിത്രമാണ്‌' 

വിമര്‍ശനഷട്ടത്തിന്റെ പ്രത്യേകത. അബോധസ്ധിതമായ ചിത്തവൃത്തികളുടെ കാര്യകാരണവിചാരണയും 

പ്രിണതിയും വ്യക്തമാക്കുന്ന ഈ ഭാഗം മനോവിജഞാനീയപരമായ അര്‍താസാധ്യതകളാണ്‌ വെളികവെടു 

ത്തുന്നത്‌. 

രാമനില്‍ നിന്ന്‌ നേരിടേ ി വന്ന അവഗണനയുടെയും അപമാനത്തിന്റെയും ഛ്ലമായി സീത 

യില്‍ രദൂപകെട്ട വിചാര-വികാര സമ്മിശ്രമായ പ്രതികരണങ്ങളാണ്‌ 'സീതാവിചാരഭാഷ്‌' എന്ന രീതിയില്‍ 

അഴീക്കോട' അവതരിരിക്കുന്നത്‌. സീതാമനോവ്യാപാരങ്ങളിലെ വിദ്വേഷവും, പ്രതികാരവും ആത്മനിന്ദയും 

പ്രണയവിവശതകളും സഹാനുഭൂതിയും അബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ അനിയന്ത്രിതമായി പുറത്തേക്കു വരു 

ന്നു. ബോധത്തിന്റെയും ബോധശദുന്യതയുടെയും ഇടയില്‍ അമേയമായി, അനിഷേധ്യമായി കിടക്കുന്ന 

അവ്യക്തബോധാവസ്ഥകളുടെ ഗുഹാമാര്‍ഗങ്ങളില്‍ ചൂഴ്‌നനു കാണാവുന്ന പാടുകള്‍ പിന്തുടര്‍ന്നുകൊ ~ 

കുമാരനാശാന്‍ സീതാദേവിയുടെ വിചാരഗതിയെ നമുക്ക്‌ കാണിച്ചു തരുന്നു. ഈ അവ്യക്ത ബോധാവ 

09HH8 AaemI0W0 (The subconscious) എന്നോ മറ്റോ മനശ്ലാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാര്‍ വിളിക്കുന്നു." 

രാമവിചാരണയുടെ കാര്യകാരണങ്ങള്‍ യുക്തിനിഷ്ഠമായി നിരത്തദുന്ന ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മ വിവേചനചടുത്വ 

മാണ്‌ സീതാമനോവ്യാപാരങ്ങളില്‍ നിഴലിച്ചുകാണറുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ഇതിന്റെ അടിസ്ഥാനം മനോവിജ്ഞാ 

നീയചരമായ സങ്കീര്‍ണതയാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. വാക്കിലൂടെയും പ്രവ്ൃത്തിയിലൂടെയും എതിര്‍ദു 

കാണിച്ചേ പറ്റൂ എന്നുള്ളതായ ഒരസുലഭ സന്ദര്‍ഭത്തെ ഏതുരീതിയില്‍ നേരിടണമെന്ന്‌ തലചുകഞ്ഞാലോ 

ലിച്ച്‌ ക റുപിടിക്കകെട്ട മാനസിക ദര്‍ശനങ്ങളാണ്‌ ആ കാവ്യത്തിന്റെ അടിത്തറ. അന്തകരണത്തിന്റെ 

അധോഭാഗമായ ചിന്തകള്‍ ചൊങ്ങിവരും അവയ്ക്ക്‌ ആത്യന്തികമായ പ്രേരകം ജീവികളെ എന്നും പിന്തു 

ടര്‍ന്നുപോരുന്ന വാസനാബന്ധമാണ്‌.' ഇത്‌ ആശാ മ്്തഥകറഥമ്യം പങ്കുവെക്കുന്ന ഒരു പ്രധാന നിരീക്ഷ 

ണമാണ്‌. ഈ വാസനാബന്ധത്തിന്റെ വസ്തുനിഷ്ഠ വിശകലനമായാണ്‌ രാമന്റെ അധാര്‍മ്മങ്ങളെ സീതാമ 

നോഗതി ചോദ്യം ചെയ്യുന്നത്‌. അവയില്‍ പലദഷധോഴും ഉപബോധം (്രാമുഖ്യം നേടുന്നു.” ആത്മഭാഷണഅ്അ 

ളിലെ വിചാരചരത പലദ്ധോേയും വൈകാരികമായ അനിയന്ത്രിത അബോധ വെളികെടുത്തലുകളാകുന്നു. 

വെള്ളകൊക്കത്തില്‍ ഒഴുക്കെന്നപോലെ യാകുന്ന സീതയുടെ അബോധാവസ്ഥയെ സ്വപ്നതുല്യമായ 

ഏകാന്തതയിലും അതിന്‌ ബലം നല്കുന്ന തരത്തിലുള്ള സായാനസാഹചര്യം ഒരുക്കിക്കൊ ദും അബോ 

ധത്തെ ബലകെടുത്തുന്നു. അനിയന്ത്രിതമായ ചിലഷൊഴീ/മനമോടാത്ത കുറുമാര്‍ഗമില്ലെടോ എന്ന 

ആശാന്റെ വരികളില്‍ ഈ മനോനിലയ്ക്കുള്ള സാധദുകരണവും ക൭ ത്തൂന്നു. രാമാധിക്ഷേചാവേശിത 

യായ സീതയുടെ വിചാര-വികാര സങ്കീര്‍ണതകള്‍, ദേഹബന്ധമുഖ൭ ത്തില്‍ കാമനാബന്ധവും ചിത്ത 

വൃത്തി ബന്ധവും ഏതുമനുഷ്യനിലും തെല്ലെങ്കിലും ൭ യിരിക്കുമെന്ന്‌” പറഞ്ഞുകൊ “ വിമര്‍ശകന്‍ 

ന്യായീകരിക്കുന്നു. 

വിനിന്ദനമെന്ന മുന്നാംബട്ടം സീതയുടെ ഉപബോധം തീക്ഷ്ണമായ കുറ്റാരോചണങ്ങളില്‍ ചശ്ചാ 

ത്തപിക്കുന്ന/ ആത്മനിന്ദയും സഹാനുഭൂതിയും തോന്നുന്ന, ക്ഷമായാചനം പേറുന്ന ഭാവങ്ങളോടുകൂടി 
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യതാണ്‌. വികാരാവേശങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ സ്വതനത്രയായിക്കൊ ” ഏറ്റവും തെളിമയാര്‍ന്ന ഭാവത്തോടുകൂടി 

മഹത്വചൂര്‍ണമായ പിന്‍വാങ്ങലാണ്‌ വിഭാവനഷട്ടവിശകലനത്തിലുള്ളത്‌. അഭിമാനബോധത്തോടുകൂടി 

യുളള ഈ പിന്‍മടക്കത്തില്‍ അതീന്ദ്രിയമായ നിലകൈക്കൊള്ളുന്നു. വികാരത്തിലും വിചാരത്തിലും 

(ബോധത്തിലും ഉപബോധത്തിലും) രക്ഷയില്ലാതെ ബോധശദുന്യതയിലേക്കും തുടര്‍ന്ന്‌ ലോകരംഗത്തു 

നിന്നുള്ള പിന്‍വാങ്അലിലേക്കും സീതയെ എത്തിക്കറുന്നതിലദൂടെ അബോധത്തിന്റെ അനിയന്ത്രിത 

ത്വത്തെയാണ്‌ വഴിതിരിച്ചു വിടുന്നത്‌. ഇത്‌ വികാരപരമായ സത്യസന്ധതയുടെ ആത്മബലിയാണ്‌. രാമക്ൃ 

തൃദത്തോടുളള അടക്കാനാവാത്ത ദ്ക്രോധത്തിന്റെയും ദു:ഖത്തിന്റെയറും ഏറ്റവും ശക്തമായ (്രകടനമാ 

ണ്‌ സീതയുടെ അന്തര്‍ധാനം. തന്റെ കോപതാചങ്ങള്‍ (്രകടിഭിക്കാന്‍ തന്നെയാണ്‌ അവര്‍ ലോകരംഗത്തു 

നിന്ന്‌ എന്നെന്നേക്കുമായി തിരോധാനം ചെയ്യുന്നത്‌.” ഉടലദുവീഴുവോളവും മനുഷ്യനെ ഭരിക്കുന്ന 

വാസനാ ബലങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ (മാനസിക സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ മോചനമില്ലാത്ത മനുഷ്യന്‍ ലോകസത്യങ്ങ 

ആളോട്‌ പ്രതികരിക്കുന്നത്‌ പലോഴയും ആത്മഹത്യയിലൂടെയാണ്‌. 

പ്രണയവിവശയും അപമാനിതയദുമായ സീതയുടെ പ്രതികരണങ്ങള്‍ നിഷേധിക്കപെട്ട 

സ്ത്രൈണ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റേതാണ്‌. പുരുഷാധിപത്യമറുല്യങ്ങളാല്‍ ഭരിക്കഷ്വ്ടുന്ന ലൈംഗിക/അധികാര 

പ്രത്യയശാസ്(്രങ്ങളോടുളള പ്രതിഷേധമായാണ്‌ തിരോധാനത്തെ കാവ്യം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. അതിലുള്ള 

ദു:ഖവും നിരാശയറദുമാണ്‌ മോഹാലസ്യമായി ആവിഷ്കരിക്കപെട്ടത്‌. ഈ വ്യവസ്ഥയുടെ വ്യവസാരാഹിത്യ 

ങ്ങളെ അച്രധാനമാക്കുന്നിടത്താണ്‌ സീത അതീന്ദ്രിയത്വം നേദുന്നത്‌. സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ 

ഇത്തരം വികാര-വിചാര തീകഷ്ണതകള്‍ ക൭ ത്തുന്നത്‌ സാഹിത്യവിമര്‍ശധൈഷണികതയുടെ ചരിത്ര 

ത്തില്‍ നിര്‍ണ്ണായകമാകുന്നു. 

സ്ത്രൈണ കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ, സീതയുടെ ഉപബോധത്തിലെ സങ്കീര്‍ണതകളിലദൂടെയുള്ള വിശക 

ലനം ആധുനിക മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക നിലപാടിലുളളതാണെന്ന്‌ പറയാന്‍ കഴിയില്ല. 

പ്രകൃത്യാ സര്‍വ്വംസഹയും വളരെക്കാലത്തെ ആര്‍ഷജീവിത പരിശീലനത്താല്‍ ആത്മനിയന്ത്രണം സിദ്ധിച്ചവ 

ളൂമായ സീതയുടെ വിചാരഭാഷ്യം/ഉചബോയത്തിന്റെ വെളിഷെടുത്തലുകള്‍ ആത്മനിയ്ന്ത്രണോത്സുക 

മാണ്‌. കുലീനതയ്ക്ക്‌ കോട്ടം തട്ടുന്ന ചാരമ്പര്യനിഷേധം സൂക്ഷ്മതലത്തില്‍ വായനയുടെ ഭാഗമല്ല. തന്റെ 

പ്രിക്ഷുബ്ധമായ ചേതോവികാരങ്ങളെ അന്യരുടെ മുമ്പില്‍ കെട്ടഴിച്ചു കാണിച്ചു എന്നെഴുതുന്ന ആള്‍ക്ക്‌ 

കണ്ണില്ല” എന്നതാണ്‌ വിമര്‍ശന നിലപാട്‌. കണ്ണില്ലായ്മ കൊ റു കുന്ന അത്തരം ദോഷങ്ങളെ പചഴിക്കു 

കമാത്രമല്ല രാമാധിക്ഷേചം സീത അറിയാതെ സംഭവിച്ചു പോയതാണ്‌ എന്ന സാധയദുകരണം കൂടീ ഇതി 

ലൂടെ ഉ ക്കിയെടുക്കുന്നു ”. വിചാരം വികാരത്തിന്‌ വഴിമാറുന്ന ഇത്തരം സന്ദര്‍ഭങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള 

സീതയുടെ ആശങ്കകളാണ്‌ പ്രജ്ഞാശറുന്യതയിലേക്ക്‌ അവളെ വീഴത്തുന്നത്‌. തെറ്റുപറ്റിഷോയി എന്ന 

പ്രായശ്ചിത്ത മനോഭാവത്തിന്റെ പരിണതി കൂടിയാണിത്‌. 

സീതയുടെ മനോനില ആദ്യന്തം വിചാരപരമാണ്‌. യദുക്തിനിഷ്ഠമായി കാര്യകാരണവിശകലന 

ത്തിലൂടെ രാമന്റെ അനീതികള്‍ തുറന്നു കാട്ടുകയാണ്‌ സീത ചെയ്യുന്നത്‌. ചുണ്യചുരാതന നായികയി 

ലൂടെ ഉപബോധത്തിന്റെ തെളിമയാര്‍ന്ന തുറന്നുകാട്ടല്‍ പാരമ്പര്യ മുല്യസങ്കല്പങ്ങളുടെ ഉടമയായ അഴീ 

ക്കോടിന്‌ സഹ്ൃമാകുമായിരുന്നില്ല. സീതയുടെ തുറന്നു പറച്ചില്‍ മനുഷ്യസഹജമായ തെറ്റുപറ്റലാണ്‌. 
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ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത' തെറ്റുപറ്റമിന്റെയും തിരൂത്തലിന്റെതറുമായ മഹത്വാദര്‍ശമാണ്‌ പ്രകടികിക്കുന്ന 

ത്‌ വികാരങ്ങളില്‍ അഭിരമിച്ച്‌ ജീവിതദുരന്തത്തിലേക്കെത്തദുന്ന പാരമ്പര്യമല്ല ഇന്ത്യന്‍ സാഹിത്യത്തിനുള്ള 

തെന്ന ചൊതുു നിലപാടിലേക്ക്‌ ഈ വായനയും എത്തുന്നു. 

ധര്‍മ്മാ-ധര്‍മ്മ വിവേചനവും ധര്‍മ്മബോധം അധീശത്വം നേദുന്നതറുമായ മനോഘടനയാണ്‌ ഈ 

പാരമ്പര്യത്തില്‍ പ്രശ്നരമൂപമാര്‍ജ്ിച്ചത്‌. ഈ ഘൃടനയ്ക്കുളളില്‍ നിന്ന്‌ ജന്മവാസനകളുടെ അനിഷേധ്യ 

മായ നിലദയക്കറുറിച്ചും അതില്‍ ഉപബോധം (അബോധം) നിസ്തഹായമായി കുഴങ്ങുന്നതിനെക്കുറിച്ചും 

വിശകലനം ചെയ്യുന്നു എന്നതുകൊ റു തന്നെ ദ്ര്മായിഡിയന്‍ അബോധത്തിന്റെ സത്മീര്‍ണതകള്‍ വായ 

നാതലമാകുന്നില്ല. രാജപത്നിയായ സീതയുടെ യുക്തിപൂര്‍ണമായ അധിക്ഷേപങ്ങളെയാണ്‌ അനിയ 

(്തിത മനോവ്യാപാരമെന്ന്‌ വായിക്കകെടുന്നത്‌. അതായത്‌ ആഗ്രഹലോകമല്ല, യറൂക്തിനിഷ്ഠകര്‍മ്മങ്ങളാണ്‌ 

പ്രതിക്കൂട്ടിലാകുന്നത്‌. സീതയുടെ മനോനിലയ്ക്ക്‌ ആഗ്രഹങ്ങളുടെ /വികാരങ്ങളുടെ തലമല്ല ഉള്ളത്‌. 

ചിന്താവിവശയായി, ദു;ഖാതിരേകം പ്രതിഷേധമായി ആത്മഭാഷണങ്ങളിലൂടെ അബോധത്തിദേക്ക്‌ 

ആശാന്റെ സീത വീണറുപോകുന്നതാണ്‌. അതൊരു നിരാകരണത്തെക്കുറിച്ചുളള ബോധത്തില്‍ നിന്നു 

യ താല്ക്കാലിക പ്രതിഷേധമാണ്‌. അധികാരഘടനയെ ചോദ്യം ലെയ്യുന്നതായതുകൊ ണ്‌ രാമാ 

ധിക്ഷേചങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശേഷം കൈവിട്ടുപോയ ബോധത്തില്‍ പശ്ചാത്തചിക്കുന്നത്‌. തുടര്‍ന്നു കുന്ന പ്രസാ 

ദലാഘവത്വം മനസ്സിന്‌ ഇന്ദ്രിയാതീതമായ സമാധാനം നലകുന്നു. ആഗ്രഹ നിവൃത്തിയോടെയല്ല കാര്യകാ 

രണ ബോധം ൭ ഠയതോടുകൂടിയാണ്‌ ഇത്‌ സാധിക്കുന്നത്‌. 

ദ്ര്ായിഡിയന്‍ അബോധം വിപ്ലവകരമായി പ്രശ്നവത്കരിച്ച ആധുനിക പിത്ൃകേന്ദ്രിത ഘടന 

യദുടെ ദമനാത്മക ലൈംഗിക/അധികാര പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആഴത്തില്‍ അറിവുള്ള വിമര്‍ശക 

നാണ്‌ അഴീക്കോട. അവ്യക്ത ബോധാവസ്ഥകളുടെ അതിസുക്ഷ്മാംശങ്ങളിലൂടെ സഞ്ചരിക്കുന്ന സീതാ 

പാഠം വഹിക്കുന്ന ഉപബോധം ആധുനിക മനോവിജ്ഞാനീയത്തിലദുടെ വിശകലനം ചെയ്യപെട്ടു എന്ന്‌ പറ 

യാന്‍ കഴിയില്ല. ചിന്താവിഷ്ടയായ സീത' വഹിക്കുന്ന മനശ്ലാസ്ത്രഭാരം ്ര്ോയ്ഡും മയേഴ്‌സും ഒലിവര്‍ 

ല്ോോഡ്ജും എല്ലാം ചെര്‍ന്ന്‌ വിശകലനം ചെയ്താല്‍ മാത്രം പിടിയിലൊതുങ്ങുന്നതാണ്‌ ” എന്ന വിമര്‍ശ 

കന്റെ വാദം വിമര്‍ശനപഠഠത്തിന്റെ സുക്ഷ്മതയാകുന്നില്ല. ആധുനിക മനോവിജ്ഞാനീയ നിരീക്ഷ 

ണലല്ല, പൌരസ്ത്യ മൂല്യബോധത്തിലടിയറുറച്ച ധര്‍മ്മാധര്‍മ്മ വിവേചനപടുവായ സീതാമനോനിലകളാണ്‌ 

അഴീക്കോടിന്റെവിമര്‍ശപാഠത്തിന്റെ സവിശേഷത. 

പ്തിയോട്‌ അധിക്ഷേപം ലെയ്യാന്‍ തോന്നി എന്നതാണ; മറ്റുളളവരോട്‌ പറഞ്ഞുകൂടാത്ത, സീത 

സ്വയമേവതന്നെ അറിയാത്ത, അവളുടെ മനസ്ഥിതിയുടെ ഭാരം. ഈ ഭാരം താങ്ങാനാവാതെയാണ്‌ 

ബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ താജാട്ട്‌ ചതിക്കുന്നത്‌. നിഷേധിക്കകെടുന്ന പ്രണയത്തിന്റെ/അധികാരത്തിന്റെ ദവദ 

നയും അസംതൃപ്തികളും ചേര്‍ന്ന ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയിലെ ആത്മഭാഷണങ്ങളെ മനോവിശ്ശേഷ 

ണത്തിന്റെ സങ്കല്ചനസഭ്കേതങ്ങളിലദുടെ വിലയിരുത്താവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ ആശ്ഥമന്റ്‌ nimoaI0K0 

മുദന്നോട്ടുവെക്കുന്ന ആശയലോകം ആധുനിക മനോവിജ്ഞാനീയത്തിന്റേതല്ല. പൌരസ്ത്യ മനശ്ലാസ്ത്രസ 

ൂല്ചങ്ങളോടാണ്‌ അത്‌ കുടുതല്‍ അടുക്കുന്നത്‌. ആത്മാവ്‌ (മനസ്സ്‌) അന്ത;പ്രജ്ഞമായ അവസായില്‍ 

ലൌകികവീര്യം സംഭവിക്കാത്ത കാര്യങ്ങളെ സംഭവിക്കുന്നതായി അനുഭൂതമാകുന്ന സ്വപ്നാവസായെന്ന 

115



1] മനസ്സങ്കല്ചം പൌരസ്ത്യമനശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റേതാണ്‌. സീതാകാവ്യത്തിലെ സീതയുടെ ഉപബോധാവ 

സായിലറുള്ള ആത്മഭാഷണങ്ങളിലൂടെ ഈ സ്വപ്നാവസ്ഥയെ കാണിച്ചുതരാന്‍ അഴീക്കോടിന്‌ കഴിയുന്നു. 

ഈ പാരമ്പര്യ-പൌരസ്ത്യബോാധത്തോട,' ആധുനിക ശാസ്ത്രമാനവികതയദുടെ മനുഷ്യമ 

ഹത്വദര്‍ശനങ്ങളോട്‌ ആമ്ഥമന്ന്‌ ശ്ലീമഗകറമ്യം വിട്ടുവീഴ്ചയില്ലാത്ത സദുക്ഷ്മത പ്രകടിഭിക്കുന്നു. മനുഷ്യക 

0ാനുഗാനമായ, സ്വതന്ത്രമായ ഓന്നത്യമുള്ള സാഹിത്ൃസൃഷ്ടിക്ക്‌ കലാകാരന്റെ മനശ്ലാസ്ത്രചരിജ്ഞാനം 

കൂടിയേ തീരു. ഏതു സാഹിത്യ നിര്‍മ്മാതാവും അപ്രമാദിയായ ഒരു മനശ്ലാസ്ത്രജ്ഞനായിരുടന്നേ പറ്റൂ... 

ഉല്‍കൃഷ്ടസാഹിത്യകൃതികളെളെല്ലാം മനശ്ലാസ്ത്രാനുസാരികളായിരിക്കും.” ഇത്തരത്തില്‍ കലയുടെ രസ 

ദീപ്തി ഘടകമായാണ്‌ മനോവിശകലന തന്ത്രങ്ങള്‍ സ്വീകരിക്കഷെദുന്നത്‌. അവയുടെ സാങ്കേതികവും സങ്ക 

ല്ചനപരവറുമായ തലങ്ങള്‍ കവി തേടുന്ന സത്യത്തിന്റെ പ്രകാശനം മാത്രമായി അവതരികിക്കുകയാണ്‌' 

അഴീക്കോട്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അതിലേറെ ഇതിലെ സൈദ്ധാന്തിക സമീപനം ആധുനികമദനോവിശ്ശേഷണത്തെ 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നില്ല. സാഹിത്യം ഒരു ശാസ്ര്രത്തിന്റെയും സാമന്തകലയല്ല” എന്ന്‌ അഴിക്കോട്‌ വ്യക്തമാക്കു 

ന്നു . അനുഭൂതിനിഷാഠ കാവ്യപാരമ്പര്യത്തില്‍ സാഹിത്യവായനയെ ഉറമിക്കുന്നതാണ്‌ ഈ അഭിപ്രായം. 

ചരിത്രം, ശാസ്ത്രം എന്നിങ്ങനെയുളള വേര്‍തിരിവുകളെ അപ്രസക്തമാക്കടുന്ന ്രോയിഡിയനിസത്തിലെ 

വിപ്ലവാത്മക രീതിശാസ്ത്രങ്ങളെ സ്വീകരിക്കാന്‍ മടിക്കുന്നതാണ്‌ അഴീക്കോടിന്റെ വിമര്‍ശനത്തിലെ പാരമ്പ 

ര്യബോധം. അത്തരമൊരു വായനയാണ്‌ ആശ്ഥമ്ലെ്‌ ദ്ത്തഥകറമ്ൃത്തിലും മുന്നിട്ടുനില്‍ക്കുന്നത്‌. ആധു 

നിക രീതിശാസ്ത്രങ്ങളെ സ്വീകരിക്കുവാന്‍ കഴിയുന്നതായിരുന്നില്ല ആ വിമര്‍ശനത്തിലെ പാരമ്പര്യബോ 

ധം. 

11. 9 ചൂതദുവഴികള്‍ ധല്‍കുറുന്ന പ്രതീക്ഷകള്‍ 

Mall. അച്യുതമേനോന്റെ കാലഭത്തോടു കടൂടിയാണ്‌ ആധുനിക മലയാള വിമര്‍ശനം സാമുഹ്യ 

പ്രതിബദ്ധതയിലമന്നിയ സംവാദമണ്ഡലമായി മാറുന്നത്‌. കൊളോണിയല്‍ ഘടനയിലേക്ക്‌ സംക്രമിച്ച 

ഇഞ്ഞാാനോദയആധുനികത(1:൩11ത/ബ് /ഠഠ0ഞ്ബ്ഥ),യുടെ മാനവികതയിലമൂന്നിയ സാമൂഹ്യ ചുരോ 

ഗമന ചിന്തകളാണ്‌ ഈ സംവാദ മണ്ഡലത്തിന്‌ അടിസ്ഥാനം. ഇത്‌ സര്‍ഗാത്മകതയെ വിശിഷ്ടവും വരേ 

ണ്യവും ദൈവികവുമായ സിദ്ധിയായി കാണുന്ന അതിമാനദുഷചരിത്രത്തില്‍ നിന്ന്‌ വസ്തുനിഷ്ഠ തലത്തി 

ലേക്ക്‌ മാറ്റിഷണിയറുന്നതിനുള്ള പാത കൂടിയായി. എങ്കിലും ആദ്യകാല നിരൂപണം ചാരമ്പര്യ-സംസ്കൃതാ 

ലങ്കാരിക-സൌന്ദര്യബോധത്തെ അതിന്റെ അടിയൊഴുക്കായി സംരക്ഷിച്ചിരുന്നു. നവോതഠാന പ്രസ്മാനാന 

ന്തര കാലത്ത്‌ ശക്തിയാര്‍ജ്ിച്ച കൊളോണിയല്‍ ജീവിതബോധം 930 കളോടുകൂടി കേരളീയ ജീവിതാന്ത 

രീക്ഷത്തെ മാറ്റിമറിക്കുന്നു. മുതലാളിത്ത യറദുക്തിയു ക്കിയ വ്യക്തിബോധവും സോഷ്യലിസ്റ്‌ സമരാവേശ 

ളിലൂടെ രൂപപെട്ട സാമദുഹ്യബോധവും ചേര്‍ന്നു സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ട സങ്കീര്‍ണ്ണമായ രാഷ്്രീയമാറ്റങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ഈ കാലഘട്ടം സാക്ഷ്യം വഹിച്ചു. സാമദൃഹ്യ-ചപൂരോഗമനപരമായ സാഹിത്യ വിമര്‍ശനങ്ങളും മാര്‍കിസ്റ്റ്‌ 

സൌന്ദര്ൃശാസ്ത്രത്തിന്റെ (പ്രചാരവും സൃഷ്ടിച്ച ജനാധിചത്യ-ശാസ്ത്രമാനവിക യറുക്തികളുമായി ഇത്‌ 

സാഹിത്യ ചര്‍ച്ചകളില്‍, സൈദ്ധാന്തിക/ധൈഷണിക അന്വേഷണങ്ങളില്‍ ഭാതികവാദപചരമായ സമീചനത്തി 

നുള്ള ഇടമൊരുക്കി. 
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സര്‍ഗാത്മകതയുടെ (സാഹിത്യത്തിലെയും സാഹിത്യകാരുടെയും) മനോവ്യാചാരതലങ്ങള്‍ 

ധൈഷണിക സൂക്ഷ്മതയോടുകൂടി വിലയിരുത്തുന്നതിന്‌ വേ 1 ചുരോഗമന സാഹിത്യവിമര്‍ശച 

രിത്രബാഹ്യമായൊരു ഉപാധി പ്രബലമാകുകയായിരുന്നു. മുതലാളിത്ത രാഷ്ടീയവും തദ്ദേശീയ രാഷ്ട്രീ 

യ-സ്വാതന്ത്രയയബോധവും ചേര്‍ന്ന്‌ സൃഷ്ടിക്കുന്ന സങ്കീര്‍ണമായ വ്യക്തി -സമൂഹജീവിത ബോധം ചദുതിയ 

ചിന്താപദ്ധതികള്‍ക്ക്‌ സ്വാഗതമരുളുകയായിരുന്നു. കേസരി മുതല്‍ സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌ വരെയുള്ള 

നിരൂപകരുടെ എഴുത്തദുകള്‍ ദ്ര്മായിഡിയന്‍ മനോവിശ്ശേഷണ സൈദ്ധാന്തികതയ്ക്ക്‌ ഏറെ പ്രാധാന്യം 

നലകിക്കൊ “ മലയാളനിരമുപണത്തെ ചുതുവഴികളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നത്‌ ഈ ചരിത്രത്തെ പിന്‍ചറ്റിക്കൊ 

ണ്‌. സാഹിത്യത്തിലൂടെയുള്ള ഈ നവീന കര്‍ത്തൃത്വാന്വേഷണ ബ്രര്രിയയെ, ആധുനിക രാഷ്ട്രീയ ഘട 

നയുടെ നിയന്്രണസ്വഭാവവും സാംസ്‌കാരിക വൈവിധ്യങ്ങളുടെ ചെരുദവും ചേര്‍ന്ന അറിവനറദുഭവ 

അളെ, ദ്രയിഡിയന്‍ മനോവിദ്ശേഷണത്തോട്‌ അടുകിക്കുന്നു. മാനസികാനുഭവങ്ങളുടെ വസ്തുനി 

ഘ്ഠവും നവീനവറുമായ ഉത്തരങ്ങള്‍ക്കായുളള അന്വേഷണങ്ങള്‍ സാഹിത്യവായനയെ എന്നും പ്രചോദികി 

ക്കുന്നതാണ്‌. അവ വ്യക്തിനിഷ്ഠതയ്ക്ക്‌' പലഷോഴും ആധിപത്യം കല്പിക്കാറു . ഈ രീതി മലയാള 

ത്തിലെ ആദ്യകാല മനോവിജ്ഞാനീയ വിമര്‍ശവും പങ്കുപറ്റുന്നു ”. എങ്കിലും കര്‍ത്താവിന്റെ / എഴുത്തു 

കാരന്റെ നിഗൂഡതകളെ പൊളിച്ചുകളയുന്ന സാമദുഹ്ൃ-വൈയക്തിക ബോധ-അബോധതലങ്ങളുടെ വെളി 

കെടുത്തലുകള്‍ക്ക്‌ മനോവിജഞാനീയപാഠങ്ങള്‍ തുടക്കമിടുന്നു ”. ഈ പ്രക്രിയയാണ്‌ പില്ക്കാല നിരൂച 

ണത്തെ സവിശേഷമാക്കുന്നത്‌. 

ദ്ര്ായിഡിയന്‍ മദനോവിശ്ശേഷണത്തെ പ്രധാനമായി കാണുദമ്പാഴും അവയുടെ രീതിശാസ്ത്രപ 

രമായ നവീനതകളെ സൂക്ഷ്മമായി ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ ആദ്യകാല മലയാളവിമര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നില്ല. alel 

BAI930 സാന്ദര്‍ഭികാഭിപ്രായങ്ങളായാണ്‌ കടന്നുപോകുന്നത്‌. സംസ്്‌കൃതാലങ്കാരികതയിലൂന്നിയ 

സാഹിത്യ വിമര്‍ശനസമീചനമാണ്‌ ഈ ഘട്ടത്തിലെ സാഹിത്യ-സൌന്ദര്യ-ചര്‍ച്ചകുളെ നിയന്ത്രിക്കുന്നന്നത്‌. 

ആധുനിക രാഷ്ട്രഘടനയുുടെ അധീശത്വോപചകരണങ്ങളില്‍ (Repressive _ state 

ല്രാഥാലല്ധട) ഏറ്റവും പ്രധാനപെട്ടതാണ്‌ ലൈംമികതയുടെ മേല്‍ ഭരണകുടം ഏര്‍കെടുത്തറുന്ന നിയ 

(ത്തണങ്ങള്‍. നിയമം, നീതി, വിദ്യാഭ്യാസം തുടങ്ങിയ മറ്റെല്ലാ ഉപകരണങ്ങളും ഈ ലൈംഗിക (കരമീകരണഅ 

ളെക്കുറിച്ച്‌ ആധുനിക മനുഷ്യനെ പഠിരിച്ചു കൊ രിക്കുന്നു. ശരീരത്തിനു മേലുള്ള ഭരണകൂടനിയന്്ര 

ണങ്ങള്‍ അവയെ കൂടുതല്‍ ദമനാത്മകമാക്കുന്നു. പുതിയ മുതലാളിത്ത വിപണി തന്ത്രങ്ങളുടെ ഭാഗ 

മായി ആഗ്രഹങ്ങള്‍ ചുതുരമൂചമാര്‍ജ്ജിച്ച്‌ ശക്തിഖെടുകയും ചെയ്യുന്നു. ഏകഭാര്യാത്വം, അണുകുടുംബം, 

ചുരുഷകേന്ദ്രിതത്വം എന്നിവയെല്ലാം ശക്തികെടുന്നത്‌ ലൈംഗികതയുടെ, പ്രത്യേകിച്ച്‌ സ്ത്രൈണ 

ലൈംഗികതയുടെ വിശുദ്ധിപരമായ നിയന്ത്രണങ്ങളിലൂടെയാണ്‌. സ്ത്രീ സ്വകാര്യമായ ഒരു ഉടമസ്ഥത 

യിന്‍കീഴിലാകുന്നു. കുടുംബഘടന രാഷ്(്രഘടന തന്നെയാകുന്നു. ഇതോടൊദം കൊളോണിയല്‍ ജനത 

യെന നിലയ്ക്കോ യുദ്ധാനന്തരകാലദുഷ്യങ്ങള്‍ പേറുന്ന മുതലാളിത്ത രാഷ്ദ്രഘടനയെന്ന നിലയ്ക്കോ 

ദവേര്‍തിരിക്കാവദുന്ന ലോകരാഷ്(്രീയത്തില്‍ രമൂപകെട്ട സാമ്പത്തിക-രാഷ്(്രീയാസ്വസ്ഥതകളും ജനാധിചത്യ 

മെന്ന ഉദാരമാനവിക ബോധ രമൂപീകരണവും ബലകെടുന്നു. വ്യക്തി-സമൂഹ ഘടനകള്‍ നേരിടുന്ന 

സങ്കീര്‍ണമായ രാഷ്ദട്രീയ-മാനസിക അസംത്യപ്തികളുടെ സൂക്ഷ്മതലമാണ്‌ ക്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തി 
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കതയുടേതെന്ന്‌ കേസരി തിരിച്ചറിയുന്നു. കേസരി മുതല്‍ അഴീക്കോട' വരെയുളള വിമര്‍ശകരുടെ മനോ 

വിശകലനപാഠങ്ങളിലെ ഈഗോ-അബോധ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ ഈ സാംസ്‌കാരിക സങ്കീര്‍ണതകളെ തുറന്നുകാ 

$33 

930 കാലത്തോടു കുടി കേരളീയാന്തരീക്ഷത്തില്‍ ആധുനിക രാഷ്ര്രഘടനയറുടെ എല്ലാ 

സങ്കീര്‍ണതകളും ശക്തമാകുന്നു . ലോകത്താകെയു കുന്ന മാറ്റങ്ങളില്‍ പങ്കാളിയാകുന്ന കേരള 

ത്തിലെ ബാദ്ധികമണ്ഡലം സാഹിത്യത്തെയും സ്വാധീനിക്കുന്നു. ദൈവം മനുഷ്യസൃഷ്ടിയാണെന്നും പിതൃ 

വാത്സല്യം കൃത്രിമമാണെന്നും ഈഡികസ്‌ കോല്ലുകസ്‌ നിമിത്തം പിത്യചുത്രവൈരം ജനിക്കുന്നു എന്നും 

കുടുംബ ജീവിതവും വിവാഹവും മര്‍ദ്റിതലക്ഷങ്ങളെ അടക്കിവെച്ചുകൊ ദുപോകറുവാന്‍ മാത്രം ഉപകരി 

ക്കുന്നതും സന്താനങ്ങളെ കൊളളരുതാത്തവരാക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നതും മാത്രമാണെന്നുമുള്ള നരവംശ 

ശാസ്ത്രത്തിന്റേയും മനശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റെയും ക റൂചിടിത്തങ്ങള്‍” കേസരി കേരളീന്തരീക്ഷത്തില്‍ നിന്നു 

കൊ “ തുറന്നുകാട്ടുകയായിരടുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ചഅ്മ്പുഴയവായനയെ നിത്യചൈതന്യ 

യതിയുടെ നളിനീവായന പോഷിഭിക്കുകയായിരുന്നു. ഈ അന്വേഷണങ്ങളുടെ വികാസം, 6(്ായിഡിയന്‍ 

അബോധത്തെക്കുറിച്ചുളള സൂക്ഷ്മതകളും വിശാലതകളും എന്നിവയെല്ലാം 1950 കള്‍ക്ക്‌ ശേഷമുള്ള മല 

യാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശനചഠനങ്ങളെ എത്രമാത്രം സ്വാധീനിക്കുകയും നിയന്ത്രിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു ~ 

എന്നുളള വിമര്‍ശനാത്മക പരിശോധനയാണ്‌ തുടര്‍ന്നു വരുന്ന അധ്യായത്തില്‍ നിര്‍വ്ൃവഹിക്കുന്നത്‌. ചരി 

ത്രചരവും ധൈഷണികവുമായ അന്വേഷണത്ര(രിയയെ എം.എന്‍. വിജയന്റെ എഴുത്തുകളിലൂടെ അവിടെ 

അടയാളക്െടുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. 
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ത്‌ എന്നും കവിതയില്‍ പ്രയോഗിക്കുന്ന അലങ്കാരങ്ങള്‍ കവിയുടെ ഭാവനാദാരിദ്ദ്യത്തിന്റെ 
പ്രതീകങ്ങളായി ആസ്വാദകന്‌ അനുഭവദെടരുത്‌' എന്നും പ്രസ്താവിച്ച ഏ. ആര്‍. രാജരാജവര്‍മ്മ 
യുടെ നളിനിയുടെ അവതാരിക (എന്‍. കുമാരനാശാന്‍, മളി? തൃശ്ശൂര്‍എച്ച്‌.സി. പണ്ണിഷേഴ്‌സ്‌, 

2008, പറുറം,9)യാണ്‌ ഈ കാലഘട്ടത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രസിദ്ധിനേടിയ നിരമൂപണസംഭാവനയായി 

മാറിയത്‌. ചദൂര്‍വ്വചാരമ്പര്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ചുതറുമകളിലേക്ക്‌ വളരാന്‍ ദ്പ്രരിഭിക്കുമ്പോഴും അലങ്കാര 
ങഅളാല്‍ സുന്ദരമായ സാഹിത്യത്തിന്റെ അനുഭൂതി സാന്ദ്രതതന്നെയാണ്‌ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ ചരമ 

ലക്ഷ്യമായി ഗണിക്കക്വെടുന്നത്‌. എഴുത്തുകാരന്റെ ആധികാരികതയ്ക്ക്‌ കീഴില്‍ കാഴ്ലക്കാരന്റെ 
ആസ്വാദ്യതയ്കു'സാനദര്യാനുഭൂതിക്ക്‌ ഇടം തേടലാണ്‌ ആദ്യകാല ഗുണ-ദോഷവിശകലനങ്ങളുടെ 
അടിസ്ഠാനം. പാശ്ചാത്യ-പാരസ്ത്യ സാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങളില്‍ ആഴത്തില്‍ അറിവു യിട്ടും 

പ്രാചീന (ഗ൩൭അഅളുടെ ഗുണ-ദോഷ വിവേചനങ്ങള്‍ക്കകഷുറം തന്റെ കാലത്തെ എഴുത്തിനെ പഠന 
വിധേയമാക്കാന്‍ പി. കെ. നാരായണപിള്ളയ്ക്ക്‌ കഴിയാതെ പോയതും സൂുക്ഷ്മവായനയില്‍ 

ഇതിനോട്‌ ചേര്‍ക്കാനാവദും. (സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌; കലമാഗഉമ്ഗഹിതു(ിമമ്ശനം. ശുകപുരം: 
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അധ്യായം aga 

മനോവിശ്ശേഷണവഴികളില്‍ 
ചിതറിത്തെറിക്കറുന്ന അനികാരബധ്ധങ്ങള്‍ 

138



നദവോതഠാന-ചുരോഗമന പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ സാമൂഹ്യജീവിതത്തില്‍ ൭ ക്കിയ അസ്വസ്ഥതകള്‍, 

ലോകത്താകെയു യ യുദ്ധാനന്തര അരക്ഷിതാവസാകള്‍, പുതിയ രാഷ്ട്രീയ പരീക്ഷണങ്ങള്‍, (ബ്രിട്ടീഷ്‌ 

കൊളോണിയലിസത്തിനെതിരെയുള്ള സ്വാതന്്യസമരങ്ങളുടെ രദൂക്ഷത എന്നിവയെല്ലാം ചേര്‍ന്ന കലദുഷിത 

മായ ॥940കളുടെ ഒടുവിലാണ്‌ മലയാളവിമര്‍ശനത്തില്‍ എം. എന്‍. വിജയന്റെ എഴുത്തുകള്‍ സാന്നിദ്ധ്യം 

ഉറദിക്കുന്നത്‌. മാനസികവും ഭാതികവദുമായ അറിവനുഭവങ്ങളെ സമന്വയിരിച്ചുകൊ “ജീവിതത്തെ സ്വത 

(്തമാക്കാന്‍, പുരോഗതിയിലേക്ക്‌ നയിക്കാന്‍ പാകമായ ചിന്താപദ്ധതികള്‍ക്കായറുള്ള അന്വേഷണങ്ങളാണ്‌ 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്തിനെ സജീവമാക്കുന്നത്‌. 20-90 1399 ന്റെ ധൈഷണിക ജീവിതത്തെ രമൂപദ൪െ 

ദുത്തിയ വിവിധ ചിന്തകളുടെ സമന്വയവും കേരളചശ്ചാത്തലത്തിലദുളള അവയുടെ വിശകലനങ്ങളും ഉള്‍ദെ 

ടുന്ന വിപുല വായനാലോകം ॥945 മുതല്‍ 2007 വരെയുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ രചനകള്‍ നലകുന്നു . ഈ 

ലിന്താവൈചുല്യം മുഴുവനായി വിശകലനം ചെയ്യാന്‍ ഈ പഠനം ഉദ്ദേശിക്കുന്നില്ല. വിവിധ ദര്‍ശനങ്ങളു 

മായി സംവദിക്കുമ്പോഴും ദ്ര്മോയിഡിന്റെ സൈദ്ധാന്തികതയോട്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ കാണിക്കുന്ന സവി 

ശേഷാരിമുഖ്യമാണ്‌ ഈ പഠനത്തിന്റെ മേഖല. 

പ്രാരംഭ ദാര്‍ശനികതയും 6(ഷായിഡിയന്‍ സ്വാധീനവും, ്രോയിഡിയന്‍ നിരമൂപണാദര്‍ശം, 

ദപ്രോയിഡിയന്‍ സാഹിത്യപ്രയോഗങ്ങള്‍, രാഷ്(ട്രീയ-സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശനങ്ങളും ദ്്രോയിഡിയന്‍ സ്വാധീ 

നവും എന്നിവ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന പഠനങ്ങളാണ്‌ ഈ അദ്ധ്യായത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മക വിശകലനദേഖല. 

111. 1 പ്രാരംഭ ദാര്‍ശധികതയും മധോവിശ്ശശേഷ്ണ സ്വാനീയവും 

1945-08 കൊച്ചിന്‍ ടൈംസില്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 'ആധ്യാത്മികവിച്ഛവ'മാണ്‌ 

എം. എന്‍. വിജയന്റെ ആദ്യലേഖനം. 1947-49 കാലത്ത്‌ എഴുതിയ, ലക്ഷ്യവും മാര്‍ഗവും' (1947), തകരുന്ന 

സംസ്കാരങ്ങള്‍ (1948), ഓ, നിങ്ങളുടെ സദാചാരം! (1948), ഉദയവും അസ്തമയവും' (1948), യുഗത്തിന്റെ 

പ്രവാചകന്‍' (1948), സിഗ്മ ” ദ്രഷായിഡ്‌ (1948), മരുഭുമിയിലെ മലരുകള്‍ ' (1948), ഓജസ്സിന്റെ കൊടു 

കാറ്റ്‌ (1949), റസ്സലിന്റെ സംരംഭം' (1949), നാം സ്വപ്നം കാണുന്ന ലോകം' (1949), ഹ്യൂമനിസം' (1950), 

'(ഭരാന്തന്മാര്‍' (1954) എന്നിവ മനദുഷ്യസ്വാതന്ത്രയത്തെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണങ്ങളുടെയും ആശകങ്കകളു 

ടെയും ദാര്‍ശനിക രേഖകളാണ്‌. ഈ പഞശ്ചാത്തലത്തില്‍ത്തന്നെ വരുന്നവയാണ്‌ ആദ്യകാല 

സാഹിത്യവിമര്‍ശന രചനകളും. വൈലോദകിളളിക്കവിതകളോട്‌' വിമര്‍ശകന്‍ കാണിക്കുന്ന സവിശേഷാഭി 

മുഖ്യം വ്യക്തമാകുന്ന രചനകളാണ്‌ ഇതില്‍ പ്രധാനം. കന്നിക്കൊയ്ത്ത്‌ (1949), വൈലോദിളളിക്കവിത 

യുടെ ഒരു സവിശേഷത' (1950), വൈദലോകിള്ളിയുടെ ചിരി” (1951), ഓണദാട്ടുകാരുടെ അവതാരിക” 

(1952), കുടിയൊഴിക്കല്‍ (1953) എന്നിവയാണ്‌ ഈ അന്വേഷണങ്ങളില്‍ പ്രധാനമായവ. പില്ക്കാലത്തെഴു 

തിയ 'സംശയം' (1986), തൊടുന്ന രേഖകള്‍ തൊടാത്ത രേഖകള്‍ (1986), കടൂടിയൊഴിക്കല്‍ പ്രതീകങ്ങളും 

പ്രേരണകളും” (1988), പഴയെ ചുലവന്‍' (1989) എന്നിവയെ ആദ്യകാലത്തെ ദാര്‍ശനികമായ അന്വേഷണങ്ങ 

ളുടെ തുടര്‍ച്ചയായി വായിച്ചെടുക്കാനാവും. 
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നെഹറൂവിയന്‍ സോഷ്യലിസത്തോടുള്ള പ്രതീക്ഷാപൂര്‍ണമായ ആഭിമുഖ്യവും ചൌരസ്ത്യവും 

പാശ്ചാത്യവുമായ മാനവികതാദര്‍ശനങ്ങളോടുളള അദുലവുമാണ്‌ ആദ്യകാല എഴുത്തുകളുടെ ചപൊതുസ്വ 

ഭാവം. സാവിയറ്റ്‌ കമ്യൂണിസവും യദുറോച്യന്‍ മുതലാളിത്തവും മനുഷ്യനുമേല്‍ അടിക്ചേല്ചിക്കുന്ന 

അസ്വസ്ഥതകളാണ്‌ ആദ്യകാല എഴുത്തുകള്‍ വെളികെടുത്തുന്നത്‌. റസ്സലിന്റെ സംരംഭം, ഹ്യമൂമനിസം' മുത 

ലാായവ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ പ്രകടികിക്കുന്ന (ബ്രിട്ടീഷ്‌ ലിബറലിസത്തോടുളള ആഭിമുഖ്യം ഈ അസ്വസ്ഥത 

കള്‍ക്കുള്ള പരിഹാരം തേദലായി കാണാനാവും. സ്വാതന്ത്്യാനന്തര ദേശീയത നേരിട്ട ചിന്താപരവും 

പ്രായോഗികവദുമായ നിസ്സഹായതകളും വെല്ലുവിളികളും ചൂതിയ ചിന്താചദ്ധതികളുടെ ആവശ്യകതയെ 

ക്കുറിച്ച്‌ ഓര്‍മ്മിഭിക്കുന്നവയായിരുന്നു. ശാസ്ത്രീയ വീക്ഷണങ്ങളിലൂടെ ലോകമാനവികതയോട്‌ ചേര 

തിന്റെ ആവശ്യകത, ആധ്യാത്മികതയുടെ നിശ്ചിതത്വങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ സമൂഹത്തെ ചലനാത്മകമാക്കാനുള്ള 

വൃഗ്രത, വ്യക്തികെന്ദ്രിതാദര്‍ശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ സാമൂഹ്യമായ ചുരോഗതിയിലേക്ക്‌ ചിന്തകളെ ഉയര്‍ത്തിരിടിക്കാ 

നുള്ള പ്രായോഗിക ഉത്തരവാദിത്വങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഈ കാലഘട്ടം എഴുത്തിന്‌ നല്കുന്നു. എം. എന്‍. 

വിജയന്റെ ആദ്യകാലരചനകളെ ഈ ചശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌ പൊതുവില്‍ വിലയിരുത്താനാവുക. 

ഒരു കൂട്ടം യന്ത്രദാവകളുടെ ഏകഭാവത്തില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തനായ മനുഷ്യന്റെ വ്യക്തിഗത 

മായ ഭിന്നഭാവത്തിന്‌ ഉയര്‍ന്നുയര്‍ന്ന്‌ ഓന്നത്യത്തിന്റെ ശ്ൃംഗത്തിലെത്തി വിശ്രമിക്കുവാന്‍ കഴിവു ഠവുക 

- അതാണ്‌ ഡമോക്രാറ്റിന്റെ ആദര്‍ശം. അത്തരം ഉയര്‍ച്ച സാധിക്കണമെങ്കില്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും തുല്യമായ 

പരിസ്ഥിതിയായിരിക്കണം. ഡമോക്രാറ്റിക്‌ സോഷ്യലിസ്സിന്റെ ലക്ഷ്യമതാണ്‌, പുതിയ രാഷ്ദ്രഘടനയില്‍ 

മാനവികതയ്ക്ക്‌ എത്രമാത്രം പ്രാധാന്യമു ഠയിരിക്കണമെന്ന്‌ എം. എന്‍ വിജയന്‍ തുടക്കത്തിലേ വ്യക്ത 

മാക്കുന്നു. വ്യക്തി-സമൂഹ പാരസ്പര്യത്തിലൂടെ മാത്രമേ മനുഷ്യമഹത്വം വിളംബരം ചെയ്യാന്‍ കഴിയുക 

യുള്ളൂ എന്നതാണ്‌ ഈ കാലത്തെ ച്ുുരോഗതിയെദ്റ്റിയുള്ള ചിന്തകളുടെ കാതല്‍. ജ്യോതിര്‍ഗോളങ്ങളി 

ലേക്ക്‌ കോണിവച്ചു കയറണമെന്ന്‌ ഒരുവന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ അതിനുള്ള സ്വാതന്ത്്യമു ക്കു 

വാന്‍ ഉപകരിക്കുന്ന ഒരു സാമൂഹ്യനീതിയാണ്‌ നമുക്കാവശ്യം എന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഈ പാരസ്പര്യ 

ബോധം വ്യക്തമാക്കുന്നു. വ്യക്തിയെ അവന്റെ സ്വകാര്യതകളിൽ സ്വത്രന്രനാക്കുകയല്ല ഈ വീക്ഷണം. 

മറിച്ച്‌ അതിന്‌ അതിരുകളില്ലാത്ത സര്‍ഗാത്മക സ്വാതന്ത്യമൊരുക്കുന്ന ഒരു സാമദൂഹൃഘടനയില്‍ നിര്‍വ്വചി 

ക്കാനാണ്‌ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

ശാസ്ത്രം കൂടുതല്‍ വ്യക്തിനിഷ്ഠവും ചിന്താപരവും സ്വതന്ത്രവും വികേന്ദ്രീകൃതവുമാകുമ്പോള്‍ 

യാര്‍ത്ാമായ മാനവച്ുരോഗതി സാധ്യമാകുന്നു”. ആധുനിക ശാസ്ത്രയുക്തികള്‍ മനുഷ്യസര്‍ഗാത്മക 

തയെ പ്രതിരോധിക്കുന്നതിനെതിരെയുളള സൂക്ഷ്മത ഇതില്‍ പ്രകടമാണ്‌. ശാസ്(്രം അങ്അയറ്റം ഒരറുപ 

കരണം മാത്രമാണ്‌; ലക്ഷ്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും അതിന്‌ പറയറുവാനില്ല. നിങ്ങളുടെ ഞരമ്പുകള്‍ ആജ്ഞാ 

പിക്കുന്നതറുപോലെ, നിങ്ങളുടെ വികാരങ്ങള്‍ ആവശ്യഷെടുന്നതു പോലെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌ ശാസ്ത്രം 

ചെയ്യുനത്‌. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ യാന്ത്രികതയെക്കുറിച്ചുളള ഈ ഓര്‍മ്മകെടുത്തലുകള്‍ മാനവികതയ്ക്ക്‌ 

വ റിയുള്ളതാണ്‌. അതോടൊഷം ശാസ്ത്രീയചിന്തകള്‍ എത്രമാത്രം ഉന്നതമായ ജീവിതമാണ്‌ മനുഷ്യന്‌ 

നല്കുക എന്നും അദ്ദേഹം പറയുന്നു '. 
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മനുഷ്യസ്നേഹികള്‍ കൈകാര്യം ചെയ്യുമ്പോള്‍ ശാസ്ത്രത്തിന്‌ അതുല്യമായ നിര്‍മ്മാണശക്തി 

യു “. പീഡിതരെ അത്‌ രക്ഷിക്കുന്നു. ദുഃഖിതരെ മന്ദഹസിഭിക്കുന്നു, ദുര്‍ബലരെ ഓജസ്സുറ്റവരാക്കി 

ഉയര്‍ത്തുന്നു” ഈ പ്രതീക്ഷാപൂര്‍ണത ഇന്ത്യയില്‍ ॥950കളിലാരംഭിച്ച പുഭരാഗമന പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 

പങ്കുപറ്റാന്‍ ശാസ്ത്രത്തെ പ്രേരിഭിക്കുന്നതാണ്‌. നവീനമാനവികതയുടെ ഉഭയഭാവമായ വ്യക്തിസര്‍ഗാത്മ 

കതയേയും സാമൂഹ്യസാക്ഷാതക്കാരത്തിനായി പ്രാപ്തമാക്കുന്ന ശാസ്ത്രത്തേയും ഈ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ 

യൂറോച്യന്‍ ആധുനിക മാനവികതയുടെയും പൌരസ്ത്യജീവിത വീക്ഷണങ്ങളുടെയും സമന്വയത്തിലൂടെ 

AHO ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. 

111.2 ധവമായവികത കോര്‍ത്തെടുക്കുന്നു 

യൂറോപ്യന്‍ ആനുനിക തത്ത്വചിന്തയിലെ യാന്ത്രികയുക്തികളോട്‌ പൌരസ്ത്യചിന്ത (ald 

ടിഭിക്കുന്ന വ്യത്യാസവും അടുദവറുമാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ തത്ത്വദര്‍ശനങ്ങളെ രദൂപക്വെടുത്തുന്നത്‌. 

വ്യക്തി തന്റെ അഹംബുദ്ധിയെ സമൂദായ ശരീരത്തിലേക്ക്‌ വിനിവേശിദിച്ച്‌ സ്വയം അപ്രത്യക്ഷനാകുവാന്‍ 

ശ്രമിക്കുന്ന ഒരു പരിതസ്ഥിതിയില്‍ സന്മാര്‍ഗബോധത്തിലടിയുറച്ചുനിന്നുകൊട പുരോഗതി (aldall 

ക്കാന്‍ കഴിയുകയുള്ളൂ. പുരോഗതിക്കായി പൂതിയ ഉപകരണങ്ങള്‍ വേണമെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കുമ്പോഴും മത 

ത്തിന്റെയും മറ്റ്‌ അപൂര്‍വ്വ അനുഭവങ്ങളുടെയും വളമാര്‍ന്നു തഴച്ച്‌ തത്ത്വവിചാരത്തിന്റെ ശക്തിമത്തായ 

ആവരണം ചൂ ” സുരക്ഷിതമായി, ആരോഗ്യം സമ്പാദിച്ച സന്മാര്‍ഗബോധം ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ദൂര്‍വ്വഹമായ 

ദീപ്തചൂരത്തില്‍ കരിഞ്ഞുപോകുക എന്നുവന്നാല്‍ ദയനീയമാണ്‌. മാനവികതയെ രദൂപകെടുത്തുന്ന 

പ്രാരംഭകാല ചിന്തകള്‍ പൌരസ്ത്യ മത- ധാര്‍മ്മികതകളോടുള്ള ആഭിമുഖ്യം ഈ വിധം പ്രകടികിക്കുന്നു. 

പാശ്ചാത്യവും പൌരസ്ത്യവുമായ ചിന്താപദ്ധതികളുടെ കലര്‍കിലൂടെയും അവയില്‍ നിന്ന്‌ സവിശേഷമായ 

അകലങ്ങളിലുടെയും രൂപദവെടുന്നതാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ വിശാല മാനവിക ദാര്‍ശനികതയെന്ന്‌ 

ഇതിലൂടെ കാണാന്‍ കഴിയുന്നു. 

നവീനമാനവികതയുടെ നിര്‍മ്മിതിക്കായി, ശാസ്ത്രത്തിന്‌ നല്കുവാന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടുള്ള യുക്തിചര 

തയേയും കലയ്ക്ക്‌ സമ്മാനിക്കുവാന്‍ കഴിയറദുന്ന വികാരാര്‍ദ്രതയേയും അത്‌ ഇണക്കിച്ചേര്‍ക്കുന്നു. 

ബൂര്‍ഷ്യാമാനവികതയുടെ പുരോഗമന ചിന്തകളും ജനകീയതയുടെ/സാമൂഹ്യചരതയുടെ ആശയാദര്‍ശ 

അളും അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്തില്‍ സമന്യയിക്കുന്നു. (കിസ്തുവിലും, ബദുദ്ധനിലും, കണ്‍ഷ്യദുഷസിലും 

ഉമര്‍ ഖയ്യാമിലും കാണറുന്ന ഏഷ്യാറ്റിക്‌ മാനവികതയിലമുടെ കടന്നുപോയിക്കൊ ണ്‌ അദ്ദഹം യുറോ 

പ്യന്‍ മാനവികതയെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. കിഴക്കിന്റെ നിഷേധാത്മക സന്യാസചാരമ്പര്യത്തെയും പാശ്ചാത്യ 

നവോത്ാനത്തിന്റെ യാന്ത്രികയുക്തികളെയും ആദ്യകാലത്ത്‌ അദ്ദേഹം തറൂല്യഅകലത്തില്‍ നിര്‍ത്തുന്നു. 

വ്യക്തിയുടെ മോക്ഷം, ഈശ്വരസാക്ഷാതക്കാരം എന്നിവയ്ക്കറുപകരം വളര്‍ന്നുവരുന്ന പുതിയ അധികാര 

ശ്രമത്തില്‍ വ്യക്തി -സമദൂഹബന്ധങ്ങളെ മനസ്സിലാക്കാന്‍ അദ്ദേഹം യദൂറോമാനവികതയെ സ്വീകരിക്കുന്നു. 

ഇതിലൂടെ സാമൂഹികമായ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കായുള്ള പ്രവര്‍ത്തിച്വങ്ങള്‍ ശക്തിക്െട്ടുവരുന്ന |950കളിലെ കേരളീ 

യാന്തരീക്ഷത്തെ ആഖ്യാനം ചെയ്യുകയായിരുന്നു അദ്ദേഹം. പാശ്ചാത്യ ലിബറലിസ്തുകളായ അഗസ്റ്റ 

കോംതെ (1 798- 1857), ജോണ്‍ സ്റ്റുവര്‍ട്ട്‌ മില്‍ (1806- 1873) ബര്‍ദ്ഭ്രാന്റ്‌ റസ്സല്‍ (1872-1970) എന്നിവരുടെ വ്യക്തി 

സ്വാതന്ത്്യവാദങ്ങളും സാമദൂഹൃചുരോഗതി സങ്കല്പങ്ങളും എം. എന്‍. വിജയന്റെ മാനവികതയെ കൂടുത 
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ലായി സ്വാധീനിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ജീവിതഘടകങ്ങളുടെ ഇണങ്ങിച്ചേരലിന്‌, അതുവഴി മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തി 

നൂ കുന്ന സൌന്ദര്യാത്മകത, ആശാചരത, പുദരോഗാമിത്വം ഇവയെല്ലാം ഉറഷുവരുത്തുന്നതിന്‌ ആവശ്യ 

മായ ചറുതിയ ചിന്താപദ്ധതികളോടുളള ആഭിമുഖ്യമാണിത്‌. ചലനാത്മകമായ ചരിത്രത്തെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്ന 

തിന്‌ ഏതെങ്കിലും ചിന്താപദ്ധതിയെ ശാശ്വതമായി ആശ്രയിക്കാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന്‌ അക്കാലത്ത്‌ തന്നെ എം. 

എന്‍. വിജയന്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു “ ഗാന്ധിയന്‍ സോഷ്യലിസം, മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സോഷ്യലിസം, ഫാസിസം ഇവ 

യെല്ലാം ലോകസമാധാനത്തിലുള്ള ശാശ്യതൌാഷധങ്ങളാണത്രെ. ആര്‍ക്ക്‌ വാഗ്ദാനം ചെയ്യാന്‍ കഴിയുന്ന ഉറ 

AMID. ഈ വാക്കറുകളിലുള്ള ആശങ്കകളാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അന്വേഷണങ്ങളെ മുന്നോട്ടു നയിക്കുന്ന 

ത്‌. ആധിപത്യത്തിന്റെ പുതുരൂപങ്ങളില്‍ മനുഷ്യന്‌ നഷ്ഭമാകുന്ന സന്മാര്‍ഗബോധയത്തിലും ആ ചിന്തകള്‍ 

ആശങ്കകെടുന്നു. 

ശാസ്ത്രം നമ്മെ സഹായിക്കണമെങ്കില്‍ മൃദുലമായ വികാരം, അയവുള്ള ഞരമ്പ്‌, ആവശ്യമാണ്‌. 

കലയുടെ ലക്ഷ്യം ആത്മാവിന്‌ ഈ മാര്‍ദ്ദവം പ്രദാനം ചെയ്യുകയാണെന്ന്‌ ഞാന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ഹൃദയ 

ത്തില്‍ ഒരിക്കല്‍ക്കൂടി സ്നേഹത്തിനും സൌഹാര്‍ദ്ദത്തിനദും സാനം ൭൭ ത്തുകയും വിശ്വത്തെയാകെ 

ഉള്‍ക്കൊളളിക്കത്തക്ക വൈചുുല്യം അതിനു സമ്പാദിച്ചുകൊടുക്കുകയും ആണ്‌ കലയുടെ പരമോദ്ദേശ്യമാ 

കേ ത്‌. ഈ വികാരാര്‍ദ്രതയും മാധൂര്യവും മഹത്തും ദീപ്തവദുമായ ഒരു ലക്ഷ്യത്തിന്നരിമുഖമായിരിക്ക 

ണമെന്നും മറക്കുവാന്‍ കഴിയുകയില്ല. സത്യമാകട്ടെ അല്ലാതിരിക്കട്ടെ വിദൂരതയില്‍ അവൈയക്തികവും 

ഭാവനാത്മകവദുമായ ഒരു ആദര്‍ശം സ്വപ്നം ക ദുകൊ ണ്‌ മനുഷ്യന്‍ പുരോഗമിക്കുന്നത്‌. നോവും 

മരണത്തിന്റെ ഭീതിയും മറക്കാനും (്രസാദാത്മകമായിരിക്കാനും അവനെ ഒരുക്കുന്നത്‌ ഈ ഭാവനയും 

ഈ സ്വപ്നവും ആണ്‌. ആത്മാവിന്റെ ആത്മാവില്‍ ഈ സ്വപ്നത്തിന്റെ മാധൂര്യം ജീവിതത്തോട്‌ എന്നെന്നി 

ല്ലാത്ത വശ്യത ഉളവാക്കുന്നു. യുക്തിക്കും ശാസ്ത്രത്തിനും അഭുറത്ത്‌ ദിവ്യമായ ഒരു വിശ്വാസം ഓരോ 

വ്യക്തിയും സൂക്ഷിക്കുന്നു _. സര്‍വ്വവ്യാപകമായ പ്രേമം എന്ന്‌ ഈ തത്ത്വത്തെ അവ്യക്തമായി വിളിക്കാ 

മെന്ന്‌ തോന്നുന്നു. നമ്മുടെ വിച്ഛവസംരംഭങ്ങളുടെ മുഖ്യോദ്ദശ്യം അതായിരിക്കണമെന്നും എനിക്ക്‌ 

തോന്നുന്നു. അത്യുദാരമായ ഈ മാനവികത, പദൂര്‍വ്വകാലങ്ങളിലെ ഏറ്റവും സുന്ദരമായ അറിവനുഭവ 

ങ്ങള്‍ ജീവിതത്തില്‍ നിന്ന്‌ നഷ്ടമാകരദുതെന്ന ഓര്‍മ്മദ്െടുത്തലാകുന്നു. സ്വാതന്ത്ര്യാനന്തര- ആധുനിക 

ശാസ്ത്രചുരോഗതിയില്‍ ലോകത്തിന്‌ നല്കാന്‍ മനുഷ്യദനക്കാള്‍ നന്മയുള്ള പ്രതീക്ഷകളൊന്നുമില്ലെന്ന 

വിശ്വാസം കൂടിയാകുന്നു അത്‌. ഈ പുതറുമാനവികതാ പ്രതീക്ഷകള്‍ തന്നെയാണ്‌ അക്കാലത്തെ സാഹി 

ത്ൃത്തിലും അദ്ദേഹം അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. ഐഹികതയ്ക്കുമേല്‍ പടര്‍ന്നുപിടിച്ചിരുന്ന സ്വര്‍ഗീയാരാമങ്ങളുടെ 

പിച്ച്‌ നഷ്ടഖഷെദാതെ സൂക്ഷിക്കാനുള്ള ചൂതറുവഴികള്‍ മനുഷ്യന്‍ സ്വയം നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നത്‌ സാഹിത്യ 

ത്തിലൂടെ ക ടുക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അവാ എന്താണ്‌ ആധുനികമനുഷ്യന്‍, എന്താണ്‌ അവന്റെ 

വിചാാരലോകങ്ങളുടെ വിശാലതയില്‍ ഉ യിരിക്കേ ത്‌ എന്ന നവീനാന്വേഷണമാണത്‌. മനുഷ്യനെക്കു 

റിച്ചദും മനദുഷ്യസര്‍ഗാത്മകതയെക്കുദറിച്ചുമുള്ള ചരിത്രാത്മക നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ സാഹിത്യത്തെ പ്രധാന 

മായി കാണുകയും വ്യക്തിയുടെ സൂക്ഷ്മവൈകാരികതകള്‍ക്ക്‌; സാമൂഹ്യമായ സ്ഥാനമദ്വേഷിക്കുകയും 

ചെയ്യുന്നത്‌ ഇക്കാലത്തെ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ സുക്ഷ്മസ്വഭാവമാണെന്ന്‌ കാണാന്‍ കഴിയും. അവ ദ്ത്രായി 

ഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയോടുള്ള ആഭിമുഖ്യത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വരൂപങ്ങളായി വായിച്ചെടുക്കാവുന്നതാണ്‌. 

111.3 ടൂദാത്തതയുടെ പിന്നാമ്പുറങ്ങളിലേക്ക്‌ 
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വൈദലോദഭിളളിക്കവിതക്ളാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ സാഹിത്യവിമര്‍ശനങ്ങളുടെ ആദ്യകാല ആകര 

സാമഗ്രി. വൈലോദിള്ളിക്കവിതയുടെ ഏറ്റവും വലിയ സവിശേഷത അതിലറൂടനീളം തുടിക്കുന്ന മനുഷ്യരേ 

മാത്മകമായ ശാസ്ത്രബോധമാണ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുന്നുമു “ ആധുനികമായ ഈ ചരിത്രവീ 

ക്ഷണത്തോടൊഷം നില്ക്കുന്നതും അതേസമയം അവയില്‍നിന്ന്‌ സൂക്ഷമതലത്തില്‍ വൃത്യസ്തമാകുന്നതു 

മായ ്രോയിഡിയന്‍ ദര്‍ശനങ്ങളെ ൭൭ ടുക്കുന്നതും ഇക്കാലത്തുതന്നെയാണ്‌. അധികാരത്തെക്കുറി 

91333 റസ്സലിന്റെ വീക്ഷണങ്ങളില്‍ പിന്നീട്‌ സിഗ്മ “” 6(ഫോയിഡ്‌, '(ഭാന്തന്മാര്‍' എന്നീ ലേഖനങ്ങളിലൂടെ 

പ്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലെ വിരുദ്ധസംഘര്‍ഷങ്ങളോടുള്ള ആഭിമുഖ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ മാറുന്നു. 

‘ogelladd സംരംഭം' എന്ന ലേഖനപാഠം ആധുനിക ജീവിതത്തിലെ പ്രതിലോമകരമായ മാറ്റങ്ങളി 

ലുള്ള ആശങ്കകള്‍ രേഖപെടുത്തുന്നു : ഇന്നത്തെ സാമൂഹ്യലടനയറുടെ അസ്ധിവാരമായ കുടുംബം, 

വിവാഹബന്ധത്തില്‍ കടന്നുഖെല്ലുന്ന സാമ്പത്തികവും വര്‍ഗ്ലീയവും ആയ പരിഗണനകള്‍ക്കൊ “ അധഃപച 

തിക്കുവാന്‍ തുടങ്ങിയിരിക്കുന്നു. ര ഠയിരവും മൂവായിരവറും കൊല്ലത്തോളം പഴക്കമുള്ള ഒരു സാമുഹ്യ 

വ്യവസായദുടെ അവശിഷ്ടങ്ങളാണ്‌ ഇന്ന്‌ മതരീവിതത്തില്‍ നിറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌. ശാസ്ത്രം നമ്മെ ഇത്ര 

ത്തോളം വളര്‍ത്തിയെങ്കിലും സമുദായത്തിലെ മറ്റു ജീര്‍ണ്ണിച്ച സ്മാപനങ്ങള്‍ വീ റും പിറകോട്ടു വലിക്കുന്ന 

വയാണ്‌. പുരോഗതിയുടെ മാര്‍ഗത്തിലദുളള ഈ വൈപരീത്യം ആധുനിക സംസ്കാരത്തെ ഒരു പ്രതിസ 

ന്ധിയില്‍ എത്തിച്ചിരിക്കുന്നു"” റസ്സലിന്റെ ചരിത്രവീക്ഷണത്തെ സ്വാംശീകരിക്കുന്ന ഈ എഴുത്ത്‌ രാഷ്ട്രീ 

യാധികാരങ്ങള്‍ക്കകുറം മനുഷ്യനില്‍ ലീനമായ അധികാരരോന്മുഖ മാനസികലോകത്തെ കാണാനുള്ള 

ശ്രമമായി പിന്നീടുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാം. 

മനുഷ്യമനസ്സില്‍ സ്ഥായിയായി ര  ഉല്‍ക്കടവാസനകളു ; നിര്‍മ്മിക്കുവാനും തന്റേതാക്കുവാ 

നും. ഈ നിര്‍മ്മാണൌത്സുക്യവും ഉടമാവകാശബോധവറും അവനെ ഇരുവശത്തുനിന്നും നിയന്ത്രിക്കുന്നു. 

സാമൂഹ്യമായ അനീതികളുടെയെല്ലാം ആണിവേര്‌ ഉടമാവകാശബോധത്തില്‍ ആ ദുകിടക്കുന്നു. മാനവ 

സംസ്‌കാരത്തിന്റെ അബോധമണ്ഡലത്തെയാണ്‌ അത്‌ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. ഉപരിമണ്ഡലത്തെ 

നിര്‍മ്മാണകൌതുകവും." റസ്നലിന്റെ ദാര്‍ശനികതയിലെ അധികാരത്തെക്കുറിച്ചുളള ഈ മനോനിഷ്ഠാന്വേ 

ഷണങ്ങള്‍ ദ്ക്രായിഡിയനിസത്തിന്‌ വഴിമാറുന്നു. 

ദ്ര്ായിഡിയന്‍ മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ചരിത്രവും ഉദാത്തീകരണം, സ്മാനാന്തരണം എന്നിവ 

യില്മൂടെ ്രോയിഡ്‌ നിര്‍വ്വചിക്കാന്‍ (ശ്രമിച്ച സാംസ്കാരിക സങ്കലനങ്ങളും എം. എന്‍. വിജയന്‍ '(ഭാന്തന്മാര്‍' 

എന്ന ലേഖനത്തിലൂടെ വിശദീകരിക്കുന്നു. മനുഷ്യഹൃദയം ആയിരമായിരം അമര്‍ത്തകെട്ട അഭിലാഷങ്ങ 

ളുടെ ഒരു കൂടാണെന്ന്‌ ക്രോയിഡ്‌ തെളിയിച്ചിട്ടു “... വ്യക്തിയുടെ നിരങ്കുശമായ വികാരാവേശത്തിനു 

മീതെ സമുദായവും മറ്റു ശക്തികളും ഏല്പിക്കുന്ന സമ്മര്‍ദ്ദത്തിന്റെ ഷ്ലമാണ്‌ കലയും മറ്റും. ചുരുക്ക 

ത്തില്‍ ലൈംഗികശക്തിയുടെ ഒരു പ്രതിഭാസമാണ്‌ സംസ്കാരം എന്ന്‌ ദ്ഹ്രോയിഡ്‌ വെളിഷെദുത്തി. അദ്ദേ 

ഹത്തിന്റെ വാദം ശരിയോ തെറ്റോ ആകട്ടെ നിത്യവും ഏകാഗ്രവും ആയ ഒരു കലാസൃഷ്ടിക്ക്‌ - ഉന്നത 

മായ ഒരു വികാരപദ്ധതിക്ക്‌ കുറേയേറെ ലൈംഗികശക്തിയുടെ സംവരണം അനുപേക്ഷണീയമാണ്‌. മൃദു 

ലവികാരങ്ങളെ മൃദുതരമാക്കി സര്‍ഗഗശക്തിയെ കര്‍മ്മോയുഖമാക്കുന്ന ഉത്തമകല ഇന്നത്തെ ഒരാവശ്യമായി 

ത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. ദ്രരോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലറുടെ സാഹിത്യസര്‍ഗാത്മകതയ്ക്ക്‌ അര്‍തഠം 
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കാണാനുള്ള (്രമമാണ്‌ ഈ നിരീക്ഷണങ്ങളിലദുടെ ലേഖനം തറുറന്നുതരുന്നത്‌. എം. എന്‍. വിജയന്റെ 

പില്‍ക്കാല ദ്ത്രോയിഡിയന്‍ പക്ഷചാതങ്ങള്‍ ഏറെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 'വൈലോകിളളി കാവ്യചഠന' 

ങ്ളിലൂടെയാണ്‌ ക൭ ടുക്കാനാകറുക. 

ശ്രീ" യുടെ കവിതകള്‍ക്ക്‌ പ്രേരണ നല്കുന്ന ആന്തരാവേശം വര്‍ഗ്ഗവൈരുദ്ധ്യാധിഷ്ഠിതമായ 

ചിന്താഗതിയല്ല, നിരന്നുനില്ക്കുന്ന മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗ്രേമമാണ്‌. പ്രത്യേകിച്ചും 'കന്നിക്കൊയ്ത്തി'ലെ കവിത 

കള്‍ ഈ വാസ്തവം സ്ഷുടതരമാക്കുന്നു . എവിടെയുമെവിടെയും കവി എല്ലാത്തിനും മുകളില്‍ 

കേവല മനുഷ്യനേയും അവന്റെ മൃദൂലവികാരങ്ങളെയും ദര്‍ശിച്ചുകൊ ണ്‌ കാവ്യവ്യവസായം ഖെയ്യു 

ന്നത്‌" 949-ലെഴുതിയ കന്നിക്കൊയ്ത്ത്‌ എന്ന വിമര്‍ശനചാഠത്തില്‍ തന്നെ മാനവികതാവാദങ്ങളെ 

ദ്രരോയിഡിയനിസത്തിലൂടെ ചുനര്‍വിശകലനം ലെയ്യാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ കാണുന്നു. മാനവികത വിശിഷ്ടച 

ദവി നല്കുന്ന മനുഷ്യനെ സാഹിത്യകാരനിലദും കര ജുക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ നിലവിലുള്ള പാരമ്പ 

ര്യങ്ങളിലെ ചുണ്യാത്മാവായ സൃഷ്ടികര്‍ത്താവ്‌ (12 0്ണ൦ ൦൩൦൧) എന്ന പദവിതന്നെയായി മാറുമെന്ന 

ദദൃഹം തിരിച്ചറിയുന്നു. വികാരങ്ങളില്‍ സ്വതന്ത്രനാവാന്‍ (രമിക്കുന്ന കേവലത്വ/സാധാരണത്വമാണ്‌ കവി 

ക്കുള്ളതെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കേ ത്‌ മലയാള സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിന്റെ തന്നെ ചരിത്രപരമായ ആവശ്യമാ 

ണെന്ന്‌ എഴുത്തുകാരന്‍ വ്ൃക്തമാക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

സാമൂഹ്യാനുഭവങ്ങളെ ആത്മഫലകത്തിലേയക്കാവാഹിച്ച്‌ സ്വയം വേദനിക്കുകയും ആ വേദന 

കലാരൂപത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഷിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന കലാകാരനെ 'ഓണദാട്ടുകാരുടെ അവതാരിക' യില്‍ 

ക൭ ടുക്കുന്നു “: എല്ലാ കലാവ്യാപാരത്തിന്റെയും (്രഠമിക പരിതോവസായാണ്‌ നിര്‍മ്മാതാവിന്റെ 

സ്വാതന്ത്യം! കലയുടെ മാത്രമല്ല, ശാസ്ത്രമടക്കമുള്ള എല്ലാ സര്‍ഗാത്മക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും, മനു 

ഷ്യൂന്റെ നിര്‍മ്മാണൌത്സുക്യം എത്രത്തോളം പരാദപേക്ഷ കടുടാതെ പ്രകടികഭിക്കുവാന്‍ സന്ദര്‍ഭമുദ 0 

അത്രയും ക “ സാംസ്കാരിക പുരോഗതിയെ അത്‌ ത്വരിഭിക്കുന്നു. നെഹ്‌റുവിയന്‍ ശാസ്ത്ര മാനവി 

കതയാണ്‌ വൈലോദകിളളിയുടെ പ്രത്യേകതയെന്നതാണ്‌ ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ എം.എന്‍. വിജയന്‍ വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യസര്‍ഗാത്മകതയും അവാ സാഹിത്യകാരന്റെ നിര്‍മ്മാണൌത്സുക്യവും സാംസ്കാരികത 

യിലെ കൃത്രിമത്വങ്ങളും തമ്മില്‍ ഏറ്റുമുട്ടല്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌ ദ(ഷായിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലദുടെ 

യാണ്‌. കലയുടെ സ്വതനത്രവികാര പ്രകടനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ വിശകലനത്തോട്‌ കൂടുതല്‍ അടുക്കുന്ന 

വാദത്തിലേക്ക്‌ അദ്ദേഹം ചെന്നെത്തുന്നത്‌ കാണാന്‍ പ്രയാസമില്ല. കര്‍ത്ത്യനിഷ്ഠമായ അനുഭവതലങ്ങളി 

ലൂടെ കാവ്യവ്യവഹാരത്തിന്‌ അര്‍ത്ഥം ൭൭ ത്തറുക എന്ന ക്രോയിഡിയന്‍ രീതി വൈലോദകിളളിചഠനങ്ങള്‍ 

പിന്‍തുടരുന്നു . ഇതിലൂടെ മലയാള കവിതയിലെ മാറുന്ന ഭാവുകത്വത്തെ സാമൂഹ്യൃഇടത്തിദേക്ക്‌ 

കൊ ദുവരാനാണ്‌ വിമര്‍ശനം (്രമിക്കുന്നത. 

111.4 മാഞ്ഞദുചോകുന്ന സൃഷ്ടികര്‍ത്താവ്‌ 

ഇന്നത്തെ കവിത പ ത്തേതിലുമെത്രയോ അധികം കവിസത്തയുടെ ഒരംശമായിത്തീര്‍ന്നിരി 

ക്കുന്നു! . .. കവികള്‍ അവരുടെ മാനസാസ്വാസഘ്യം കൃത്യമായി സൂചിഭിക്കുന്ന വാക്കുകളും ബിംബങ്ങളും 

തേടിഷോയി. ” മാനവികതയുടെയും രാഷ്ട്രീയ നവീനതകളുടേയും ചുരോഗമനചക്ഷങ്ങള്‍ക്കമുറം മനു 
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ഘ്യവൈകാരികതകളെ എഴുത്തില്‍ സ്ഥാനകെദുത്താനാണ്‌ ഈ വിമര്‍ശനം ശ്രമിക്കുന്നത്‌. കവി 

യുടെ/മനുഷ്യന്റെ മാനസാസ്വാസ്ധ്യങ്ങള്‍ സാഹിത്യത്തില്‍ അന്വേഷിക്കേ തറുഖ ന്ന്‌ ഓണഭാട്ടുകാരുടെ 

അവതാരിക പറഞ്ഞറുവെക്കുന്നു .. ശാസ്ത്രീയവും മനദുഷ്യവര്‍ഗച്രേമ പ്രധാനവുമായ ഇതിവൃത്തങ്ങളോ 

ടൊഷം അവ വിരുദ്ധമായ ശബ്ദം ധ്യനികിക്കുന്നു . . . സൂക്ഷ്മങ്ങളായ മനശ്ലാസ്ത്രവീദികളിലേക്ക്‌ അചന 

യിക്കുന്നവയായതുകൊ “ വിട്ടുകളയുന്നു ' എന്നുമുള്ള വായനാതലങ്ങളാണ്‌ പിന്നീട്‌ മാമ്പഴം, 

'സഹ്യന്റെ മകന്‍' എന്നിവയിലൂടെ വിപുലപ്ചെടുത്തുന്നത്‌. കുടിയൊഴിക്ക'ലിലെ പ്രതീകങ്ങള്‍ ചില പ്രേരണ 

കളുടെ നിയന്്രണത്തിലാണെന്നും അദ്ദേഹം പറഞ്ഞറുവെക്കുന്നു. കരളില്‍ മറ ചെയ്ത ഓര്‍മ്മകളുടെ 

കവിയാണ്‌ വൈലോകിളളി എന്ന്‌ പഴയ പറുലവന്‍' വ്യക്തമാക്കുന്നു. കാവ്യാബോധത്തെ കവിയുടെ 

അബോധത്തിലൂടെ ക൭ ത്തുന്ന സൂചകങ്ങളാണിവ. 

സംസ്കാരം ഒളികിച്ചുവെക്കുന്നത്‌ ആദിമ ഭാവനകളെയാണ്‌/മാനസങ്ങളെയാണ്‌. അവയ്ക്ക്‌ മുല 

ദഠലിന്റെ കൊതിയറുറുന്ന ഓര്‍മ്മകളാണെങ്കിലും യാഥാര്‍ത്യങ്ങള്‍ ചെന്നിനായകത്തിന്റെ കയ്ഖുകലര്‍ന്ന 

വയാണെന്ന്‌ അറിയിക്കുന്നു. ഈ അറിവില്‍ നിന്ദിതനും നിരാകൃതനും വഞ്ചിതനുമായ ഒരു 

കുഞ്ഞിന്റെ ആദിമ ഭാവനയാണ്‌ വൈലോകിള്ളി കാത്തുസൂുക്ഷിക്കുന്നത്‌. അവയ്ക്കുമേല്‍ ഉദാത്തത 

യുടെ മൂടുപടം ചൂടിയ യാധാര്‍തമ്യങ്ങളാണ്‌ നാം കാണുന്നത്‌. ഈ കാവ്യസത്യങ്ങളിലൂടെ നവീനമനു 

ഘ്യനെ അന്വേഷിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ ആധുനികമായ കര്‍ത്തൃത്വ ചുനഃസ്ഥാചന്ച്രക്രിയയാകുന്നു. ഈ നിരീ 

ക്ഷണങ്ങളിലെ സൂക്ഷ്മവിശാല തലങ്ങള്‍ ഈ പ്രബന്ധത്തിന്റെ തുടര്‍ന്നുളള ഭാഗത്ത്‌ വിശദമായി വിശകലനം 

ചെയ്യുന്നു. 

111. ശീര്‍ക്ഥാസയക്കാഴ്ച്ചുകള്‍ 

കവികളെ കുറവാക്കുകതന്നെയാണ്‌ മനശ്ലാസ്ര്രചരമായ നിരൂപണത്തിന്റെ ആത്യന്തികലക്ഷ്യം. 

കുറവാക്കുക എന്നത്‌ വളരെ ശാസ്ത്രീയമായ അര്‍ത്ത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌. റഡ്യൂസ്‌ ലെയ്യുക എന്നര്‍താം. 

അത്‌ കെമിസ്(്രിയിലെ ഒരു മെറ്റല്‍ ആക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നതുപോലെ ഒരു കവിയുടെ സബ്ഭിമിറ്റിയില്‍നിന്ന്‌ 

അയാള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന യാഥാര്‍ത്മ്യമെന്തെന്നു ക൭ ത്തദുകയാണ്‌ ലക്ഷ്യം” സര്‍ഗപാരമ്പര്യങ്ങളിലെ 

അതീതബലതന്ത്രങ്ങളെയാണ്‌ ന്യൂനീകരണതന്ത്രങ്ങളിലൂടെ വിമര്‍ശനവിധേയമാക്കുന്നത്‌. യുക്തിനിഷ്ഠത 

യുടെ ഇടത്തിലേക്ക്‌ കവിയേയും കാവ്യനിര്‍മ്മിതിതന്ത്രത്തേയും സര്‍ഗസൃഷ്ടിയേയും ഉറദിച്ചുനിര്‍ത്തുക 

എന്നത്‌ നിരൂപണാദര്‍ശമായി വരുന്നിടത്താണ്‌ എം.എന്‍. വിജയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയ സൈദ്ധാന്തിക 

തയെ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. അന്തര്‍ഭൂതമായ ഒരു വികാരത്തിന്‌, മനദുഷ്യവികാരത്തിന, നല്കുന്ന ഉദാത്തീ 

കരണമാണ്‌ എല്ലാ കലയും എല്ലാ കവിതയും തന്നെ.” ഗ്രോയിഡിയന്‍ ഈഗോ-അബോധ സൈദ്ധാന്തിക 

തയുടെ പ്രത്യക്ഷസാക്ഷ്യമായി അദ്ദേഹം കലയെ നിര്‍വ്ൃവചിക്കുന്നു. ഉദാത്തീകരണത്തിന്‌ പിന്നിലുള്ള 

യാഥാര്‍ത്മ്യങ്ങളെ പൂറത്തുകൊ ദറുവരുക വഴിയാണ്‌ സാഹിത്യത്തിന്റെ ലാവണ്യമദൂല്യം തിരിച്ചറിയുക 

എന്നും വിമര്‍ശകന്‍ പറയുന്നു. രാഗദ്ദവേഷങ്ങളുടെ വിരുദ്ധത കലര്‍ന്നതാണ്‌ ജീവിതമെന്നതുപോലെ 

ഓരോ ഉദാത്ത മനോപ്രകടനത്തിനുപിന്നിലും അതിന്റെ തന്നെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളു ഠകുമെന്നും അദ്ദേഹം 

എഴുതുന്നു. ലോകത്തെ എല്ലാ സുഗന്ധവും അതിന്റെ വിപരീതത്തെ ഒളിരിച്ചുവെച്ചിട്ടു ന്നപോലെ, മനു 

ഷ്യൂന്റെ എല്ലാ ഇഷ്ടവും അവന്റെ അനിഷ്ഭമാണ്‌ എന്നതുപോലെ, എഴുത്തും അതിന്റെ സബ്ഭിമേഷനെ 
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സാധൂകരിക്കുന്ന ഒന്നായിത്തീരുന്നു. മനുഷ്യസ്വഭാവത്തിന്റെ ഒരു (പ്രത്യേകത അതിന്റെ രാഗദ്ദേഷ 

വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ എന്നു കാണുന്ന ക്രോയിഡിയന്‍ നിരൂപകന്‌ ഈ കയ്ച്‌ എങ്ങനെ മയുരമാക്കി 

ത്തീര്‍ക്കാം എന്നുള്ളതാണ്‌ കുഞ്ചന്‍നമ്പ്യാര്‍ ചെയ്ത പ്രയത്നം” എന്നു വരുന്നു. മനുഷ്യസ്ഥാധാരണ 

മായ വൈകാരികതകൊ “കവി കവിയായിത്തീരുമെന്നല്ല ഇതിലുടെ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. കവി കവിയാ 

യിത്തീരുന്നത്‌ വികാരങ്ങളുള്ളതുകൊ റുമാത്രമല്ല. നമുക്ക്‌ അതില്‍ക്കടുടൂതലു . കവി കവിയായിത്തീ 

രുന്നത്‌ അയാള്‍ സമുദായത്തിനാവശ്യമുള്ള ഒരു സാധനമു ക്കുന്നു എന്നുള്ളതുകൊ ണ്‌. 

വൈകാരികതയുടെ ഇത്തരം ഉദാത്തീകരണം മാര്‍ക്‌സിനേയും ്രോയിഡിനെയും ഒന്നിഭിക്കുന്നതാണ്‌ 

എന്നുകൂടി അദ്ദേഹം പറയുന്നു. 

ഒരു കലാകാരന്‍ ഒരു സാധാരണ മനുഷ്യനെദദധാലെതന്നെ തന്റെ പരാജിതമായ പ്രണയത്തെ, 

തന്റെ പരാജിതമായ ധനമോഹത്തെ, ഭയന്ന്‌ പിന്നിലേക്ക്‌ പോകുകയും, അയാള്‍ മുങ്ങികധോവുകയും 

മുങ്ങിയിട്ട്‌ തിരിച്ചുവരുമ്പോള്‍ മറ്റെന്തോ കൊ ദുവരികയും ചെയ്യുന്നു. ഒരു ഓര്‍ഷ്യമൂസിനെദോലെ 

എന്നു പറയാം, അയാള്‍ ഒരു വീണയുമായി തിരിച്ചുവരുന്നു. അയാള്‍ ഒരു രമണനദുമായി തിരിച്ചമുവരു 

ന്നു, അയാള്‍ ഒരു വീണചദൂവുമായി തിരിച്ചുവരുന്നു എന്നു പറയാം. ഇതാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ കാണുന്ന 

ന്യൂനീകരണവും ഉദാത്തീകരണവും. മനുഷ്യസാധാരണമായ അനുഭവലോകങ്ങള്‍ക്കകുറത്ത്‌ കവി അതീ 

തദലോകങ്ങളുടെ അധിചതിയല്ല. ഉദാത്തീകരണം ഒരു യോഗവിദ്യയുമല്ല. ദ്ലര്യിഡിയന്‍ സങ്കേതങ്ങള്‍ 

സാമുദായികമായ ഉപയോഗസാധദുതയില്‍ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ പ്രയോഗമായി സമന്യയിക്കുന്നു. ഈ സമന്വയ 

ത്തില്‍ എം. എന്‍. വിജയന്റെ മനോവിജഞാനീയവിമര്‍ശം അംഗീകൃതയുക്തികളെ, പാരമ്പര്യമദൂല്യങ്ങളെ 

തിരസ്കരിക്കുകയും സാംസ്കാരികമായ പൂതിയ തലങ്ങളില്‍ വ്യക്തി-സമദുഹ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ നിര്‍ജ്ണയി 

ചുനിര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. ഭാതികമായ ആഡ്വാദനത്തിനക്ദുറമുളള ആത്മരൂപങ്ങളിലൂന്നിയ മാര്‍ക്‌സി 

യന്‍ കാഴ്ലഷാടിലൂടെ മാത്രമേ ഇതില്‍നിന്ന്‌ ്രോയിഡിയന്‍ വിമര്‍ശത്തെ ക൭ ടുക്കാനാവുകയുള്ളൂ. 

പരുഷമായ മനുഷ്യവികാരങ്ങളെ കവി മൂടിവെച്ച്‌ സുന്ദരമാക്കുന്നു. എന്നാല്‍ മമൂടിവെക്കുമ്പോള്‍ തന്നെ 

അത്‌ തുറന്നുവെച്ചതാവുന്നു. അതിന്റെ സൌന്ദര്യത്തെ/അര്‍തമത്തെ വിളിച്ചറിയിച്ചുകൊ രിക്കുന്നു. 

അത്‌ ക൭ ത്തി പുറത്തെടുക്കുകയാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ ചെയ്തുന്നത്‌. 

BECO സമയം ശകുന്തളയുടെ മൂടുപടം ലാവണ്യത്തെ മൂടുകയും ശകുന്തളയുടെ ലാവണ്യത്തെ 

വെളിവാക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഒരു വസ്ത്രം നെയ്യുന്നവനാണ്‌ കവി” എന്ന്‌ എം.എന്‍. വിജയന്‍ അഭിപ്രായ 

കെടുന്നു .. കാവ്യസ്വകാര്യതകള്‍, കവിയുടെ സ്വകാര്യതകള്‍ എന്ന സംയുുക്തത്തില്‍ വിമര്‍ശനം തറല്ലു 

നില്ക്കുന്ന കാലമാണ്‌ മനോവിജ്ഞാനീയവിമര്‍ശനത്തിന്റേത്‌ എന്ന കാര്യം അദ്ദേഹം മാമ്പഴം', സഹ്യന്റെ 

AA, HAMDDMJo ADPIN(DMALJZo തുടങ്ങിയ രചനകളിലൂടെ വ്യക്തമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

മനുഷ്യന്റെ വികാരങ്ങളുടെ വികാസത്തില്‍ അവന്‍ പല ബട്ടങ്ങളിലും തന്റെ പ്രഠമിക വികാര 

ങ്ങളെ ഇതിന്റെ വിപരീത വികാരങ്ങളാക്കി മാറ്റിത്തീര്‍ത്തിട്ടു ട്‌ ഈ വൈരുദ്ധ്യസങ്കലനസമീചനം കാവ്യാ 

ന്വേഷണങ്ങളിലേക്ക്‌ നീളുന്നു. അത്‌ കാവ്യത്തിന്റെ പ്രത്യക്ഷാര്‍താങ്ങളുടെ മറുപുറം തേടുന്നു. ശീര്‍ഷാസ 

നദര്‍ശനമാകുുന്നു. ഓരോ വിചരീതത്വങ്ങളുടെയും അടിയില്‍ ഒരു സര്‍ഗചേതസ്സ്‌' ഒളിഞ്ഞിരിഷുഖ an 

കാഴ്ചചാടാണ്‌ വിമര്‍ശനത്തെ രൂപചകെടുത്തുന്നത്‌. അവ വാസനാചരമാണ്‌; നിയന്ത്രണാതീതമാണ്‌. 
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അതേസമയം ഉദാത്തീകരണത്തിലൂടെ മനുഷ്യനെ നിയന്ത്രിക്കുന്നതുമാണ്‌. കവിതയുടെ പ്രയോജനം 

അത്‌ ജീവിതമാകുന്ന വിഷത്തെ അല്പമെങ്കിലും അമൃതമയമാക്കിത്തീര്‍ക്കുവാന്‍ ഒരു വ്യക്തിയെ അല്ലെ 

ങ്കില്‍ മനുഷ്യവര്‍ഗത്തെ സഹായിക്കുന്നു എന്നുളളതാണ്‌. വികാരങ്ങളുടെ ഉദാത്തീകരണമാണ്‌ സാഹിത്യ 

മെന്ന ഫ്രോയിഡിയന്‍ നിലചാടദാണിത. 

ദരരോയിഡിയന്‍ പാതയില്‍ക്കൂടിയുളള എം.എന്‍. വിജയന്റെ സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശനപഠഠങ്ങള്‍, 

ലൈംഗികത, ദമനം, ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍, മൃത്യു 

വാസന എന്നിവയിലൂടെ അബോധത്തിലെ അധികാര-ലൈംഗിക ക്രമങ്ങളെ ചരിത്രവല്‍ക്കരിക്കുന്നതി 

നാണ്‌ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. വംശപരമ്പര((൩൦൦01ഠ0ഇറ)യെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ ചരിത്രപരമായ പ്രതിനിധാന (wa 

ത്തിലൂടെ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ രാഷ്ട്രീയത്തിലൂന്നിയുള്ള ട്രഷോേയിഡിയന്‍ സാംസ്കാരിക വായനയെയും 

നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കൂന്നു. വ്യക്തിയുടെ ആന്തരികവികാരലോകം ഭാതികതയറുടേതായ സംഘമനസ്സിന്റെ 

സാക്ഷാതക്കാര (്രവണതയിലദുടെയാണ്‌ തുടര്‍ച്ചകളെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നത്‌/നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. അന്യ 

ത്താല്‍ സ്വയം പമുര്‍ണമാകാന്‍ കൊതിക്കുന്ന മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ നിയാമകവിധികളെക്കുറിച്ചുള്ള 

അന്വേഷണമാണത്‌. മനുഷ്യവിഷ.യിയെ, അബോധത്തെ, ഈഗോയുടെ ചരി(്തചരമായ നിയന്ത്രണങ്ങ 

ളില്‍ നിന്ന്‌ അടര്‍ത്തിമാറ്റുന്ന ഒരു ദാര്‍ശനികയ്രതീക്ഷ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കാന്‍ വായനാകര്‍ത്തൃത്വത്തെ 

(Reading Subject) cao’ asea0¢3003. അതിന്റെ ഭാഗമായിത്തന്നെ പാഠത്തിലമൂടെ എഴു 

ത്തുകാരുടെ അബോധവും സ്വയം വായിക്കദെടുന്നു (120൩൭ 501൦0 ൩ ൨൫൪൦ text). mame 

മൊരു രാഷ്(്രീയ-സാംസ്കാരിക സാധ്യതയാണ്‌ 6്രരോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലൂന്നിയുളള എം. 

എന്‍. വിജയന്റെ പില്ക്കാല നിരൂപണങ്ങള്‍ നല്കുന്നത്‌. 

മനുഷ്യഭാവനാലോകത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മാംശങ്ങളിലേക്ക്‌ ആഴ്ന്നിറങ്ങുന്ന ഇത്തരം മനോവിജ്ഞാ 

നീയതലങ്ങളാണ്‌ മാമ്പഴനിരമൂപണം മുതലുള്ള എം.എന്‍. വിജയന്റെ സാഹിത്യ പഠനങ്ങള്‍ അന്വേഷിക്കുന്ന 

ത്‌. 

111.6 ചഛരിത്രത്തിലേക്കുളള കൊടിയേറ്റം 

ഷ്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയദുടെ ആദ്യത്തെ പ്രത്ൃക്ഷപ്രയോഗമെന്ന രീതിയിലാണ്‌ മാമ്പഴ 

നിരൂപണം (1957) മലയാള സാഹിത്യവിമര്‍ശചരി(ത്രത്തില്‍ പ്രാധാന്യം നേടുന്നത്‌. കാവ്യവ്യക്തിത്വത്തിലെ 

അബോധപ്രേരണകള്‍, പ്രതീകവതക്കരണം, സഠാനാന്തരണം, ഉദാത്തീകരണം തുടങ്ങിയ സകങ്കേതങ്ങളി 

ലൂടെ സര്‍ഗാത്മകാവിഷ്ക്കാരമായി മാറുന്നതാണ്‌ കവിത എന്ന്‌ ഈ നിരൂപണം സ്ഥാപിക്കുന്നു. കാവ്യാ 

ബോധം സമുഹത്തിന്റെ ആകമാനം അബോധര്‍ത്തോട്‌ എങ്ങനെ സംവദിക്കുന്നു എന്നന്വേഷിക്കുന്നതി 

ലൂടെ ്രഷോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ കേരളീയ പ്രയോഗമാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ നിര്‍വ്വഹിക്കുന്നത്‌. 

മാമ്പഴം ഒരനുരാഗഗീതിയല്ലു; അതില്‍ സാമൂഹ്യമായ സജീവപ്രശ്നങ്ങളില്ല; ഗംഭീരമെന്നു വിശേഷി 

ദിക്കാവുന്ന വിഷയമോ അനുറുപചമമെന്നു വിളിക്കാവുന്ന ആവിഷ്ക്കരണ രീതിയോ ഇല്ല. വൃത്തത്തില്‍, 
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ശില്ചത്തില്‍, കല്പനകളില്‍, ക വസ്തുവില്‍ ഒന്നിലും കണ്ണഞ്ചിഭിക്കുന്ന പുതുമയുടെ ധാരാളിത്തമില്ല. 

എന്നിട്ടും നാല്പത്തെട്ടുവരിക്കവിതയോളം ഹൃദയാവര്‍ജ്ജകമായി മറ്റൊരു നാല്പത്തെട്ടുവരി പിലക്കാ 

ലത്ത്‌ മലയാളത്തില്‍ എഴറുതടെട്ടിട്ടുമില്ല... ഇങ്ങനെ പൊതുവേ സാഹിത്യാസ്വാദനത്തില്‍ അക്കാലത്ത്‌ 

സ്വീകാര്യമായിരുന്ന പ്രത്യേകതകള്‍ക്കഷുറത്തുള്ള സൂക്ഷ്മമനോവിശകലന സാധ്യതകളാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ 

അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. മലയാളിമനസ്സിന്റെ ഈഡിഷല്‍ ഭാവതാരമള്യമാണ്‌ ഇതിലദുടെ കര ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന 

തെന്ന്‌ പഠനം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

മാമ്പഴത്തിലെ ഉണ്ണിയുടെ, മാമ്പഴത്തിനദുപകരം മാമ്പുവൊടിക്കാനുള്ള ആഗ്രഹം യുക്തിവിരു 

ദ്ധവും ജീവിതവിരുദ്ധവുമാകുന്നു. മനുഷ്യസഹജമായ ഈ ബാലിശതകളെ അതിജീവിച്ച്‌ യുക്തിയിലേക്ക്‌ 

മനുഷ്യനെ പിടിച്ചുകയറ്റുന്നതിലൂടെയാണ്‌ സംസ്കാരം അതിന്റെ ചരിത്രം നിര്‍മ്മിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ ഈ 

സാംസ്കാരിക യുക്തിയോട്‌ മനദുഷ്യന്‍/ബാലഭാവന നിരന്തരം കലഹിച്ചദുകൊ രിക്കുന്നു. മനദുഷ്യജന്മ 

വാസനാചരമായ ഈ കലഹത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക വ്യാഖ്യാനമാണ്‌ കാവ്യചഠനത്തിലദുടെ വെളിപെടുത്തു 

ന്നത്‌. മുകന്‍- അമ്മ ബന്ധത്തിന്റെ ഈഡിഷല്‍ സാംസ്കാരികതയാണ്‌ മലയാളഭാവുകത്വം (്വണിതചേത 

BMIOS ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. മാമ്പഴം എന്ന (ഹസ്വവും സുക്ഷ്മഗാരവം നിറഞ്ഞതുമായ പഠനത്തിലദുടെ 

സംസ്കാരത്തിന്റെ അകക്കാഴ്ചകളെക്കുറിച്ച്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ പുതിയ പാഠങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്നത്‌ മല 

യാളസാഹിത്യവിമര്‍ശ ചരിത്രത്തില്‍ വിശദമായി അതെഴുതിയ കാലത്തും പിന്നീടും സവിശേഷമായി ഒറ്റ 

ട്ടുനിലക്കുന്നു. 

മാമ്പഴം' ഒരമ്മയേയും ഉണ്ണിയേയും വിഷയമാക്കി കവി എഴുതുന്ന വാക്യങ്ങളല്ല, അമ്മയെക്കുറി 

ച്ചുള്ള ഉണ്ണിയുടെ ചിന്തയാണ്‌; അതൊരാദര്‍ശത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനമല്ല, അഭിലാഷത്തിന്റെ പ്രുരണമാകുന്നു 

സ്വട്വധ്നിനബ. തന്റെ ആഗ്രഹത്തിന്‌ വിപരീതമായി നില്ക്കുന്ന അമ്മ, തന്റെ മരണത്താല്‍ പശ്ചാ 

ത്താപതപ്തയായി മുമ്പില്‍ മുട്ടുകുത്തുന്നു എന്ന്‌ അവന്‍ സങ്കല്ചിക്കുന്നു. ഈ സങ്കല്പമാണ്‌ അവന്റെ 

നിര്‍വൃതി; ഈ സങ്കല്പമാണ്‌ അവന്റെ വിജയവും. ഈ ബാലഭാവനയുടെ രമൂപവത്ക്കരണമായി മാമ്പ 

ഉത്തെ വീക്ഷിക്കേ യിരിക്കുന്നു.  ബാലഭാവനയിലദുടെ വ്യക്തമാക്കുന്ന അബോധമനസ്സിന്റെ പ്രവര്‍ത്തന 

വിശാലതകള്‍ മനുഷ്യചരി(ത്രത്തെക്കുറിച്ചുളള ഷ്രോയിഡിയന്‍ ആഖ്യാനമാകുന്നു. 

മനുഷ്യമനസ്സിലെ എക്കാലത്തേയും ഒരു തലം ശൈശവത്തെക്കുറിച്ചുളള നഷ്ഭസ്മൃതിയാണ്‌. 

ഈ നഷ്ടസ്മൃതിയുടെ സാക്ഷാത്ക്കാരമാണ്‌ കവിതയില്‍ ശിശുവിനെ ദൈവമായി/നന്മയായി/നിയന്്ര 

ണങ്ങളില്ലാത്ത ലോകത്തെ പ്രജാചതിയായി വാഴ്ത്തുന്നത്‌. ഈ ശൈശവാവസ്ഥ ലോകത്തോട്‌ ചേരുന്നത്‌ 

അമ്മയോട്‌ കൂടിയാണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ സങ്കല്പലോകം നഷ്ടമാകുന്ന യാധാര്‍ത്മ്യങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ 

ബാല്യം/മനറുഷ്യന്‍ ജീവിതത്തെ മുന്നോട്ട്‌ നയിക്കേ വരുന്നത്‌. അവിടെ ഇച്ഛകളും നിയന്ത്രണങ്ങളും തമ്മി 

ലുള്ള സംഘര്‍ഷങ്ങളാരംഭിക്കുകയാണ്‌. അമ്മ/മുല/നിയന്ത്രണാതീതമായ, സ്വാഭാവികമെന്ന്‌ കരുതുന്ന 

സുഖങ്ങള്‍ നിഷേധിക്കകെടുന്നത്‌ ഒരു ഈഡിഷല്‍ പ്രശ്നമായി/മാതൃരതിയായി രദൂപാന്തരം (്രാപിക്കുന്നു. 

നഷ്ഭസ്വര്‍ഗത്തെ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാനുള്ള വഴി രത്യാത്മകമായി/ഇഷ്ദാനദുസരണം അമ്മയെ/സുഖങ്ങളെ 

നടുക എന്നതായി മാറുന്നു. എന്നാല്‍ സാമൂഹ്യനിയമത്തിലദൂന്നിയ നന്മ-തിന്മാസങ്കല്പങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള 

ബോധം ഇച്ഛകളെ അബോധത്തിലേക്ക്‌ അമര്‍ത്തുവാന്‍ നിര്‍ബന്ധിക്കുന്നു (ദമനം ചെയ്യുന്നു). അമ്മയോ 
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ടുളള ഇച്ഛയാല്‍ നിറഞ്ഞ അബോധം ജയിച്ചേ പറ്റൂ എന്ന അഹംബോധമായി പരിണമിക്കുന്നു. അതാണ്‌ 

തന്റെ മുന്നില്‍ തോല്ക്കുന്ന അമ്മയിലദുടെ ബാലഭാവന വിജയം നേടുന്നതായുള്ള സ്വപ്നമായി മാറുന്നത്‌. 

നിഷേധിക്കുന്നതിനെ സാക്ഷാതക്കരിക്കാനുളള ബാലഭാവനയറുടെ ഈ വഴി തന്റെ മരണത്താല്‍/ അസാ 

ന്നിധ്യത്താല്‍, ഒളിച്ചുകളിയാല്‍/ നീറിനീറി മരിക്കുന്ന, വിലപിക്കുന്ന അമ്മയെ സങ്കല്പിക്കലാവുന്നു. തന്റെ 

മുന്നില്‍ മുട്ടുകുത്തി വിലപിക്കുന്ന അമ്മയുടെ നിസ്പഹായതകളെക്കുറിച്ചുള്ള ഭാവനയാണത്‌. അത്‌ സ്വയം 

ഹത്യയിലൂടെയുള്ള തീ(്രമായ മൃത്യുവാസനയായും സര്‍വ്വസംഹാരാത്മകതയില്‍ വിജയശ്രീലാളി 

തനായുള്ള മറുലോകത്തിന്റെ സാക്ഷാതക്കാരമായും മാറുന്നു. തന്നെ അമ്മയ്ക്കുമുന്നില്‍, തനിക്ക്‌ നഷ്ട 

മാകുന്ന ലോകത്തിനുമുന്നില്‍ ഉറദിച്ചുനിര്‍ത്താനുളള മനുഷ്യന്റെ അസ്വസ്ഥതകളാണിത്‌. അബോധം മറ 

ച്ലുവെക്കുന്ന ഈ അസ്വസ്ഥതകള്‍ അന്യത്തിന്റെ/അമ്മയുടെ (൩/0) നേര്‍ക്കുള്ള പരാജയഭീതി 

യായാണ്‌ വെളിക്ടുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ തന്റെ മരണത്തില്‍ വിലപിക്കറുന്ന അമ്മ, തോറ്റുപോയ അമ്മ തന്റെ 

മകന്റെ അഭാവത്തില്‍ തനിക്ക്‌ നിഷേധിക്കകെടുന്ന ജീവിതകാമനയില്‍ ഷണ്ഡത്വഭീതിയുള്ള സ്ര്രീയാകു 

ന്നു. ഇതാണ്‌ കാവ്യത്തില്‍ മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷമെന്ന്‌ മാമ്പഴ നിരൂപണം വ്യക്തമാക്കു 

ന്നു. മരണത്തിലൂടെ സാങ്കല്പികലോകത്ത്‌ വിജയിക്കുന്ന ബാലന്‍ മാതൃരതിയുടെയും, മൃത്യുവാസനയു 

ടെയും പ്രതീകമാകുന്നു. മരണാഭിരതി മനുഷ്യന്റെ അന്തിമ/അടിസ്മാന വാസനയാണെന്നതാണ്‌ 6(ഷായി 

ഡിയന്‍ പരികല്പന. ഏത്‌ സാങ്കല്പികസ്വര്‍ഗത്തേയും ജയിക്കുന്ന ഈ വാസന അപരത്യത്തിന്റെ എല്ലാവിധ 

സാന്നിധ്യത്തിലൂടെയും മനുഷ്യവിഷയിയെ പിന്‍തുടരുന്നു. അതുകൊ റുതന്നെ മാമ്പഴത്തിലെ 

'ബാലന്‍' മനുഷ്യനിലെ എക്കാലത്തെയും ശൈശവകാലസ്മരണകളുടെ സാമൂഹൃപ്രതിനിധാനമാകുന്നു. 

ഭരണകൂടാധികാരത്തിന്റെ ഞെട്ടിരിക്കുന്ന യാാര്‍തലൃത്തിലേക്ക്‌ കമ്യൂണിസ്സ്രാഷ്ട്രീയം ചുവടു 

മാറാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമായ കേരളീയ കാലത്താണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ ഈ മദനോവിശകലന സിദ്ധാന്തം 

പ്രയോഗിച്ചു ഷ്ികിച്ചത്‌. സാമുഹ്യചരിത്രത്തെ ഒന്നാകെ മാറ്റിമറിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞ ഈ കാലഷ്ട്ടം സാഹി 

ത്യത്തെ അതിനുള്ള മുഖ്യഉചാധിയായി സ്വീകരിച്ചിരുന്നു. എഴുത്തിന്‌ ലഭിച്ച ഈ സ്വീകാര്യത കേരളീയഥൈ 

ഘണികജീവിതത്തേയും ഏറെ മുന്നോട്ടു കൊ റുപോയി. എന്നാല്‍ സാഹിത്യപാഠത്തിനകത്തെ മനോനി 

ഷ്ഠതലങ്ങളേയും അതിന്റെ അധികാരബന്ധപ്രത്യയശാസ്ത്രത്തേയും അതിഭാതികമായ അന്വേഷണക്ര 

(്രിയകളില്‍ നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമാക്കാന്‍ മലയാളത്തിലെ മാര്‍ക്സിയന്‍ സൈദ്ധാന്തിക അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ഏറെയൊന്നും സാധ്യമായിരുന്നില്ല. അവോ സാഹിത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അന്വേഷണങ്ങളെ സൌന്ദര്യാ 

ത്മകതലത്തില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തമാക്കി ചരിത്രത്തോട്‌ സംവദിക്കുന്ന തരത്തില്‍ സൈദ്ധാന്തികമായി പടുത്തു 

യര്‍ത്താന്‍ ഈ പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയുകയു യില്ല.” ഈ പ്രത്യയശാസ്ത്രം നല്‍കിയ സംഘ 

ബോധത്തിന്റെ ഭാതികത മനുഷ്യമനസ്സിലു ക്കുന്ന യാന്ത്രികസ്മീപനരത്തോടുള്ള അസ്വാസ്ഥ്യം, ആശങ്ക, 

ആരംഭം മുതലേ എം. എന്‍. വിജയന്‍ എഴുതിച്ചേര്‍ക്കുന്നു . പിതൃകേന്ദ്രിതമായ അധികാരഘടന നിലനി 

ല്ക്കുന്ന ഒരു സമൂഹത്തെ തുറന്നുകാട്ടിക്കൊ ” രാഷ്(്രീയവിജയങ്ങളുടെ അര്‍തശദൂന്യത വെളികെടു 

ത്തുക എന്നതായിരുന്നു ഈ സമീപനം. മലയാളിയുടെ അബോധമനസ്സിലെ അധികാരാരിലാഷത്തിന്റെ 

ആഴം മൃത്യുവാസനയോളം ശക്തമാണെന്നദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുന്നു. അതിനുമീതെ കെട്ടിഷടുക്കുന്ന 

സംസ്കാരം, അതെത്രതന്നെ അധികാരവിരുദ്ധ പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളിലൂടെയായാലറദും മനദുഷ്യസര്‍ഗാത്മ 

കത സാര്‍തമകമാകില്ലെന്നദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുകയായിരുന്നു. സര്‍ഗാത്മകതയുടെ മഹാതുറസ്സ്‌ മനസ്സുക 
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ളുടെ/അബോധത്തിന്റെ ഇച്ഛകളെ ദമനം ചെയ്യാത്ത സാംസ്്‌കാരികബന്ധങ്ങളിലുടെയാവണമെന്ന്‌ ഈ 

പാഠം ഓര്‍മ്മികിക്കുന്നു. വ്യക്തി-സമൂഹനിയന്ത്രണാധികാരങ്ങളിലൂടെയുള്ള ഈ തുറന്നെഴുത്ത/വായനാ 

തലം ഈ വിധം ഒരു സാംസ്‌കാരികയപ്രതികരണ ലക്ഷ്യം ഉറഭിക്കുന്നു. ഈ വായനായാഭ്ാര്‍തമ്യങ്ങള്‍ വ്യവ 

സ്ധാപിതബോധത്തിന്‌ വേദനാകരമാണ്‌. 

തന്നില്‍നിന്ന്‌ ബലാല്‍ മറച്ചുവെയ്ക്കകെടുന്ന, തേടില്ലെല്ലുമ്പോള്‍ ശകാരമല്രഹരങ്ങള്‍ക്കൊ മറു 

പ്ടി കൊടുക്കുന്ന, വസ്തു അവനെ അപരിചിതവും കഠിനവറുമായ വേദനകള്‍ക്ക്‌ ഈണാക്കുന്നു. പിണ 

ങ്ങിയും തായയേയും തന്നെയും പീഡിലിച്ചും ആത്മഹത്യചദു 1 ഭീഷണികെടുത്തിയും നഷ്ടരീതിയില്‍ 

നിന്ന്‌ അവന്‍ രക്ഷക്ടാന്‍ (ശമിക്കുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ ജയിച്ചാലും തോറ്റാലും, ഭാവനയില്‍ അവന്‍ 

എന്നും ജയിക്കുകയേയുള്ളു. ഇങ്ങനെ ഭാവനയില്‍ ജയിച്ച ബാലനത്രെ മാമ്പഴത്തിലെ നായകന്‍.” 

ലോകം നിഷേധിക്കുന്നതിനെ സ്വപ്നം കാണുക എന്നത്‌ പരുഷമായ യാര്‍രാര്‍ത്മ്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഒളിച്ചോദു 

കതന്നെയാണ്‌. സാംസ്കാരികത പേറുന്ന അബോധത്തിലെ ഈ ഒളിച്ചോട്ടപ്രവണതകളെയാണ്‌ മാമ്പഴവാ 

യന ഈ വിധം കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. ഇത്‌ നിസ്സഹായമായൊരു ചരിത്രവൈരുദ്ധ്യമാകുന്നു. തന്റെ 

മുന്നില്‍ തോറ്റു പിന്‍മടങ്ങുന്ന അമ്മയെ/ ലോകത്തെ സ്വപ്നം കാണുക ഈ നിസ്സഹായതയുടെ മറുചുറ 

വും. വ്യവസ്ധയുടെ നിയമങ്ങള്‍ മനുഷ്യനെ എത്രമാത്രം നിസ്ഹായനാക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ ഈ അമ്മ-മ 

കന്‍ ഈഡിഷല്‍ വൈകാരികതയുടെ തീക്ഷ്ണ രാഷ്ട്രീയം. 

അമ്മയദുമായി ബന്ധപെട്ട ഭീതികളും ഉത്ക്കണ്ഠകളും അഭിലാഷങ്ങളും അധികാരബോധവും 

ചേര്‍ന്ന ജൈവസ്മൃതിയുടെ ആഖ്യാനം മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചും വ്യവസായെക്കുറിച്ചുമുളള ചാരസ്പര്യ-വൈ 

രുദ്ധ്യചാരായണമാകുന്നു. മനുഷ്യന്റെ ഇച്ഛാജീവിതം ദുരന്തങ്ങളുടെ നിഴലദുപറ്റിയതാണ്‌. ഈ അബോധ 

ത്തിന്റെ നഗ്നതകളെ ബോധം/ഈഗോ മറികടക്കേ തടുഖ൭ ന്ന യാധാര്‍തമ്യനിര്‍മ്മിതിയില്‍ ഈ പാഠം ഒതു 

അന്നു . ശിശുമനസ്സിലെ ജീവകാമനയായി വൈലോകിളളികാവ്യങ്ങളില്‍ ക൭ ടുക്കുന്ന സ്തനപ്രതീകം 

കര്‍ത്ത്യസംഘര്‍ഷത്തിന്റെ പരിമിതവൃത്തമാണ്‌. നിലവിലറുളള ആസ്വാദനചാരമ്പര്യത്തിന്റെ സാമദൂഹ്ൃ-സദാ 

ചാര സങ്കല്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ അര്‍താം ൭൭ ത്താന്‍ കഴിയാത്തവിധം അത്‌ നവീനമാണ്‌. എങ്കിലും അത്‌ മനു 

ഷ്യൂുനെ, അവന്റെ ഇച്ഛകളെ ഒരു പരിമിതവ്ൃത്തത്തിലാക്കുന്നു . ഈ ഇപ്ലകളുമായാണ്‌ ഈഗോയിലേക്ക്‌ 

അപനയിക്കക്െടുന്നത്‌. അതിലദൂടെ മനുഷ്യചരിത്രത്തിലെ സാംസ്‌കാരികമായ സര്‍ഗ്ഗാത്മകത ഈഡിഷല്‍ 

അധികാരഘടനയോട്‌ സമരസകെഴുന്നു. 

നമ്മുടെ അബോധത്തിലെ ഏതജ്ഞാതാംശങ്ങളോദാണ്‌ അത്‌ കുശലപ്രശ്‌നം ലെയ്യുന്നത്‌ എന്ന്‌, 

അമ്മയുടെ മാറിടത്തിന്റെ ഇളംചദൂടില്‍ നിന്നും സുരക്ഷിതത്വത്തില്‍നിന്നും വിട്ടുപോകാന്‍ കൂട്ടാക്കാത്ത, 

ദീശമുളച്ചാലും മുലകുടി. മാറാത്ത; നമ്മെ രഹസ്യമായി സമാശ്വസിഭിക്കുന്ന ഈ കാവ്യത്തില്‍ പ്രാ്ഥിക 

നാര്‍സിസവും (ആത്മരതി) മാതൃരതിയും (ഈഡിസ്‌ കോംപ്ലക്‌സ്‌) സമ്മേളിക്കുന്നു.” അരനൂൂറ്റാ ദുമു 

മ്പുള്ള മലയാഉഭാവുകത്വത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം അത്‌ അത്ഭുതകരവും സ്ഷോടനാത്മകവദുമായ ഒരു 

നിരീക്ഷണം തന്നെയായിരുന്നു. കവിതയെ, അതിന്റെ രമൂപസൌന്ദര്യത്തെക്കുറിച്ചുളള മാമദുല്‍ സങ്കല്പ 

ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുറത്തേക്ക്‌ കൊ റുപോയി ചരിത്രപരവും സാമൂഹ്യവുമായ അനുഭവങ്ങളുമായി ബന്ധിഭിച്ച്‌ ചരി 

ശോധിക്കുന്ന രീതി അതിനകം തന്നെ മലയാളികള്‍ക്ക്‌ സുപരിചിതമായി കഴിഞ്ഞിരുന്നെങ്കിലും മനോവിശ 
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കലന ശാസ്ത്രത്തിലൂടെ ഒരു കൃതിയുടെ അറിയാത്ത ആഴങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശനം സാധിക്കുമെന്ന്‌ 

ഇത്രയും വ്യക്തമായും സംശയരഹിതമായും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന മറ്റൊരു പഠനം അതിനുമുമ്പ്‌ ഉ യിരു 

ന്നില്ല എന്ന്‌ എന്‍. (പ്രഭാകരന്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു . സാമാന്യവായനയ്മ്ക്‌ കര ത്താന്‍ കഴിയാത്ത 'ആഴ 

അളിലൂടെ അധികാരം നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്ന ബന്ധങ്ങളുടെ രാഷ്(്രീയത്തെയാണ്‌ തുറന്നുകാട്ടുന്ന. 

സാമൂഹ്യബന്ധത്തിലെ ഈ അബോധയ്രതിനിധാന വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ സാംസ്കാരിക ചരിത്രത്തെ asa) 

കരിക്കുന്നതെന്ന്‌ ഈ വായന ഓര്‍മ്മിരിക്കുന്നു. 

111.7 സാഹിത്യം വിളംബരം ചെയ്യുന്ന (ഭാനനമായ അനേ[ഷ്ണമേഖല്‌ 

അനശ്വരതയുടെ സുഗന്ധംകൊ നുഗ്രഹിക്കകെട്ട ജീവനില്‍നിന്ന്‌ അല്പം കാവ്യഭാവനയായി 

വാറ്റിയെടുക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞെങ്കിലെന്ന്‌ കൊതിക്കുന്ന കവിയാണ്‌ വൈലോകിളളി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ കവിതക 

ളിലുടനീളം കാണുന്ന ഗന്ധബിംബങ്ങളുടെ പെരുഷവും കരുത്തും മാനസികാചഗ്രനേത്തിന്റെ അര്‍തഠാന്വേ 

ഷണങ്ങളില്‍ മനുഷ്യസാധാരണമായ ഇച്ഛകളുടെ പ്രരമൂപങ്ങളാക്കി മാറ്റുന്ന വിമര്‍ശലേഖനമാണ്‌ എം. എന്‍. 

വിജയന്റെ സഹ്യന്റെ മകന്‍ (1970). കവി അനശ്വരസന്ദര്യമായി കാണദുന്ന അനുരാഗിണിയുടെ-പുതുമോ 

ടിയാര്‍ന പ്രിയതമയുടെ, കാട്ടുചാതകളിലെ, തെക്കന്‍ കാറ്റിലെ, ജ്വാലയറ്റുയരുന്ന പുകയുടെ, മാമ്പൂവി 

ന്റെ, കാട്ടുചുക്കളുടെ, കൊയ്ത്തുനെല്ലിന്റെ പുതുമഴകൊ മണ്ണിന്റെ, സുഗന്ധമൊക്കെയും മനുഷ്യസാ 

ധാരണമായി രതി പരിമളമായി- ആനല്‍ ഇദാാട്ടിക്ക്‌ ഭാവത്തിന്റെ ഉദാത്തീകരണമായി - ഈ വായന 

ക൭ ുക്കുന്നു. 

വൈലോദിള്ളിക്കവിതകള്‍ വായിക്കു്പോജെല്ലാം അവയില്‍ നിറഞ്ഞുനില്ക്കുന്ന ഗന്ധബിംബഅ 

ളുടെ ചെരുദവറും കരുത്തും വിമര്‍ശകനെ അധികമധികം അത്ഭുതകെടുത്തദുന്നത്‌ ഈ മാനസികാചഗ്ര 

നത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലങ്ങളെ കാണാന്‍ കഴിയുന്നതുകൊ കുന്നു. മറ്റെല്ലാ ഇന്ദ്രിയങ്ങളും മയങ്ങു 

മ്പോഴും ഇമവെട്ടാതെ ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്ന ഗന്ധങ്ങളുടെ ഇന്ദ്രിയാമോദത്തിന്റെ കാരണം മനശ്ലാസ്(്രപരമാ 

കുന്നു” എന്നദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

നിഗ്രഹോല്‍സദുകമായ സ്നേഹാവേശമാണ്‌, രതിയാണ്‌; സ്മൃതിയും ഭാവനയുമായി കവിയുടെ 

മാനസികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ തങ്ങിനിലക്കുന്നത്‌. ഈ സുഗന്ധം വാസ്തവത്തില്‍ ജീവിതത്തില്‍നിന്നു സംഭരിച്ച 

അനുഭൂതികളുടെ സുഗന്ധം തന്നെയാണ്‌.” സഞ്ചിതാനുഭൂതികളുടെ ദീപ്തസ്മ്ൃതികള്‍ തീര്രസുഗന്ധ 

മായി എരിയുന്നു, വാസന തീയായി എരിയിക്കുന്നു. കാറ്റില്‍ ചെരുത്തു പരക്കുന്ന കാമം/ദരതസ്സാണ്‌' 

ഈ വാസനത്തീയായി എരിയുന്നത്‌. ക തെല്ലാം തല്ലിത്തകര്‍ത്ത്‌ കാമോന്മത്തനായി മദിച്ചുനടക്കുന്ന 

വൈലോകിള്ളിയുടെ സഹ്യന്റെ മകന്‍' കാമസൂുഗന്ധത്തിന്റെ സന്തതിയത്രെ. ബാല്യാബോധത്തിലെ 

ആനല്‍ചിത്തവൃത്തികളുടെ/ക്ഷുത്രതകളുടെ ഉദാത്തീകരണമാണ്‌ വിമര്‍ശപചാഠം ഇതിലൂടെ ചുറത്തുകൊ 

ുവരുന്നത്‌. 

മനസ്സില്‍ സ്ഷൂടം ചെയ്തെടുത്ത വാക്കുകള്‍ അനുഭവങ്ങളുടെ കയ്ചിനെയെന്നപോലെ 

പദാര്‍താങ്ങളുടെ ലോലരൂചമായ ചറുക അവശിഷ്ടങ്ങളെയും ഉദാത്തീകരിച്ചെടുക്കുന്നു. ധദൂമം, ഗന്ധം, 

സ്‌ഫോടം (സ്ഫോദശബ്ദങ്ങള്‍ ഫലിതമായും) തുടങ്ങിയ ബിംബങ്ങള്‍ ഉദാത്തഭാവം നേദുന്നത്‌ അവയുടെ 
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വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ മറച്ചുകൊ വുന്നു. നിത്യനൂതനമായ ക്ഷണികത കാവ്യത്തിലലിഞ്ഞു ചേരുമ്പോള്‍ 

സര്‍വ്വസാധാരണമായ രതിഭാവം ഗന്ധമായി കവിതയെ മൂല്യവത്താക്കുന്നു. 

വര്‍ണം, നാദം, സ്പര്‍ശം എന്നീ ഇന്ദ്രിയവിഷയങ്ങളേക്കാള്‍ മാലികവും താരതമ്യേന ശാശ്വതവു 

മാണ്‌ വൈലോകിള്ളിക്ക്‌ ഗന്ധം. എന്നുതന്നെയല്ല, തന്റെ ശിഷ്ടസ്മൃതി (1510ല്‍ ൬൦൬൦൩) എകോഴും 

ഒരു മണമായി ആത്മാവില്‍ തങ്ങിനില്ക്കുകയറും ചെയ്യും. എങ്കിലും ഇതൊരു കേവലാനന്ദമല്ല, രാഗരുഷ്ഠ 

മായ സങ്കീര്‍ണ്ണാനുഭൂതിയാണ്‌, നഷ്ടബാല്യത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയാണ്‌.” ബാല്യത്തില്‍ സ്വന്തം ശരീരത്തിന്റെ 

ഇല്ഛകളെ സ്വയം നിയന്ത്രിക്കാനുളള വാസന ശക്തമാണ്‌. മുതിര്‍ന്നവര്‍ നല്കുന്ന അഥിതനിയന്ത്രണങ്ങള്‍ 

ഈ ഇച്ഛകള്‍ക്ക്‌ ചരുഭക്കല്ചിക്കുന്നു. ഇത്‌ ഏനല്‍ സ്വഭാവത്തിലെ നഷ്ഭസ്മൃതികളായി പില്ക്കാലത്ത്‌ അമി 

തമായ പിശുക്ക്‌, ചിട്ടകള്‍, കര്‍ക്കശ സ്വഭാവങ്ങള്‍ എന്നിവയിലൂടെ പുറത്തുവരുന്നു എന്ന ക്രോയിഡിയന്‍ 

മദനാവിശകലനത്തിന്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ വൈലോദിള്ളിയുടെ കാവ്യവ്യക്തിത്വത്തിലൂടെ, കവിതകളി 

ലൂടെ സാമദുകരണം നലകുന്നു. സഫഹ്യചുത്രനായ ആന കവിയായും ആനയുടെ മെരുങ്ങാത്ത 

അബോധം കാവ്ൃഭാവനയായും കാണുന്നതാണ്‌ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലം. 

അമ്പലത്തിലെ ചുരുഷാരവങ്ങളിലദുടെ നീങ്ങുന്ന ആന വസന്തകാനനത്തിന്റെ ആരവമാണ്‌ 

കേള്‍ക്കുന്നത്‌. അനിയന്ത്രിതമായ കാമക്രോധങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന ഈ മോഹാവേശം പക്ഷേ കാവ്യഭാ 

വനയെ കാട്ടില്‍നിന്ന്‌ നാട്ടിലേക്കാണ്‌ നയിക്കുന്നത്‌. ബോധത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മക്ചെടുത്തലുകളാണ്‌ അവയെ 

തടയുന്നത്‌. ഇത്‌ പിന്നീട്‌ ഗന്ധകെരുദമായി പുനര്‍നിര്‍ണയിക്കമെടുന്നു. രാഗ-ദ്വേഷങ്ങളുടെ ഒടുങ്ങാത്ത 

നിരയായി മാറുന്ന ജീവിതത്തിന്റെ വഴികളില്‍ ഏനല്‍ ചിത്തവൃത്തികളെ കാവ്യഭാവന മെരുക്കിയെടു 

ക്കുന്നു/പിശുക്കി അവതരിരിക്കുന്നു. ദീര്‍ഘമായ കാവ്യതപസ്യയുടെ ഒടുവിലുള്ള കാച്ചിക്കുറുക്കിയ ഉപകര 

ണമാക്കി അത്‌ കവിതയെ മാറ്റുന്നു. ദുഃഖത്തെ സുഖമാക്കി ഒതുക്കിവെച്ച സൌന്ദര്യമാക്കുന്നു. നീ കാല 

ത്തിന്റെ നീട്ടിവെഷുകള്‍ പഴയകാല സ്മൃതിയിലുളള മുതിര്‍ന്നവരെ ധിക്കരിക്കലാവുന്നു. ഈ ഒതുക്കിവെ 

ക്കല്‍, അണിയില്ലൊരുക്കല്‍ യാാര്‍തഠ്യലോകത്തിനുമുന്നില്‍ ജീവിതത്തെ തുറന്നുവെക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധി 

ക്കമ്ദെടുന്ന മനുഷ്യവിധിയുടെ പരമ്പരയാകുന്നു. നിത്യനൂതനമായ ഈ വിധിക്ക്‌ മനുഷ്യന്‍ കീഴടങ്ങേ 1 

യിരിക്കുന്നു. ക്രോയിഡിയന്‍ കാവ്യഹേതുക്കളിലുടെ അപാരമായ കാവ്യസംസാരത്തിലെ (പ്രജാപതിയാണ്‌ 

കവിയെന്ന കാവ്യസംസ്‌കാരത്തെയാണ്‌ ഈ വായന ആക്രമിക്കുന്നത്‌. 

മനുഷ്യചുരോഗതിയെക്കുറിച്ചുളള (പ്രതീക്ഷാചൂര്‍ണമായ ഒരു കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ വൈലോഭിള്ളി 

യെക്കുറിച്ച്‌ വിമര്‍ശകന്‍ എഴുതിത്തുടങ്ങിയത്‌. |970കള്‍ ഈ പ്രതീക്ഷകള്‍ക്ക്‌ മങ്ങലേല്പിക്കുന്ന കാലമാ 

ണ്‌. നെഹ്‌റുവിയന്‍ ശാസ്ത്രീയ മനുഷ്യസ്നേഹവും പുരോഗതിയും നല്കിയ പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ 70'കളില്‍ 

വൈലോദകിള്ളിയിലൂടെ കു൭ ടുക്കുന്നത്‌. ഇന്ത്യന്‍ ജീവിതത്തിന്‌ ഈ കാലഘട്ടം വലുതായൊന്നും 

നല്കിയില്ലെന്ന്‌ ചരിത്രം ഓര്‍മ്മിരിക്കുന്നു . ലോകസംസ്കാരം യന്്രനാഗരികതയുടെ പിടിയിലമരു 

മ്പോള്‍ മനദുഷ്യവൈകാരിതയ്ക്ക്‌ ചരിത്രത്തില്‍ ഇദം കിട്ടാതാവുന്നതറും ഈ കാലത്തെ ചിന്തകളെ വേദനി 

ദിച്ചൂുകൊ രുന്നു. രാഷ്(്രീയാഭിലാഷങ്ങളിലെ സമത്വഭാവന വെറും ഭാവനമാത്രമായിരുന്നെന്ന്‌ കേരള 

ത്തിലെ കമ്യൂണിസ്റ്‌ ഭരണവും തെളിയിക്കുന്നു . സാഹിതൃഭാവനാലോകം ഈ നൈരാശ്യങ്ങളെ നേരിടു 

ന്നത്‌ അരക്ഷിതമായ, പ്രക്ഷുബ്ധമായ എഴുത്തുകളിലൂടെയാണ്‌. അവയെ സംസ്കാരത്തിന്റെ/അധികാര 
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aad didaaazeacdaD ചരിത്രപ്രശ്നമായി കാണാനാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ ഈ കാലത്ത്‌ ദ്ത്രോയിഡി 

യന്‍ പഠന പദ്ധതികളെ എടുത്തുപയോഗിക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യാസ്തിത്വത്തിന്റെ ഒടുങ്ങാത്ത സംഘര്‍ഷങ്ങളെ 

രതിരോഷങ്ങളായി അവതരികിക്കുമ്പോഴും അത്‌ പ്രത്യക്ഷങ്ങള്‍ക്കഷുറത്ത്‌ ജീവിതത്തിനെ തുറന്നുവെക്കാ 

നുള്ള ശ്രമമായിരുന്നു. ഇതിലൂടെയാണ്‌ പിന്നീട മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രം പുതുവഴികള്‍ ക൭ ത്തുന്നത്‌. 

നവീനശാസ്ത്രവിജ്ഞാനങ്ങളുടെ സഹായത്തോടുകൂടി പ്രകൃതിയെയും മാനവിക സാംസ്കാരി 

കബോധത്തെയും സ്വാതന്ത്രയസ്വപ്നങ്ങളെയും തുലയക്കുന്നതിലേക്കാണ്‌ ഏല്ലാ വിച്ലുവസമരങ്ങളും 

ചെന്നെത്തുന്നതെന്ന്‌ കേരളത്തിലെ ആധുനികചിന്ത തിരിച്ചറിയുന്നത്‌ ॥970-കളിലാണ്‌. ആധുനികതയെ 

ക്കുറിച്ചുള്ള പ്രതിബോധാത്മകമായ സാഹിത്യ-സൈദ്ധാന്തിക നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ഈ കാലത്ത്‌ ഉ കുന്നു 

“ മലയാ വിമര്‍ശനം മാര്‍ക്‌സിസത്തിന്റെ പ്രതീക്ഷകള്‍ക്കറുമേലറുള്ള ഇല്ലായ്മയായി (190൦) “വൈയക്തി 

കത'യെ തിരിച്ചറിയുന്നതും സാര്‍ത്രിയന്‍ അസ്തിത്വവാദം ഒരു ദര്‍ശനമായി ആനദുനികര്‍ സ്വത്വാന്വേഷ 

ണത്തില്‍ കലര്‍ത്തുന്നതും എം. എന്‍. വിജയനിലദുടെ സംസ്കാരത്തിന്റെ അടിവേരുകള്‍ പുറത്തെടുത്ത 

ദ്്രോയിഡിയന്‍ വായനകള്‍ക്ക്‌ ശേഷമാണ്‌. അത്‌ സാമദുഹൃനിയമങ്ങളുടെ പൊരുത്തമില്ലായ്മയെയും 

വ്ൃയക്ത്യനുഭവങ്ങളുടെ മഹത്യാഭിനിവേശങ്ങളെയും ഒരര സമയം ചോദ്യം ചെയ്തു. 

11.5 മധത്തിന്റെ തേരൊലീകള്‍ 

വലിയ വിഷാദങ്ങള്‍ എങ്ങനെ ഹാസ്യമായി പരിണമിക്കുന്നു എന്നന്വേഷിക്കുന്നതുപോലെ എം. 

എന്‍. വിജയന്‍ വദിയ' കവികളെ തിരഞ്ഞുപിടിച്ച്‌ തന്റെ ന്യൂനീകരണ പ്രിയയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കി. അത്‌ 

സാമാന്യലോകത്തിലേക്ക്‌ ജീവിതത്തിന്റെ പിന്നാമ്പുറങ്ങളെ എളുദം തുറന്നുകാണിക്കാനുളള വൃഗ്രതയായി 

രുന്നു. കുമാരനാശാനും ചങ്അമ്പൂുഴയും കാളിദാസനും വൈക്കം മറുഹമ്മദ്‌ ബഷീറും ചോദ്യം ലെയ്യദ്ദ 

ട്രാത്ത സാഹിത്ൃശബ്ദങ്ങളായി നില്ക്കെത്തന്നെ അവരിലൂടെ അവരുടെ മഹദ്കാവ്യസപചര്യകളിലൂടെ, 

സംസ്കാരത്തിന്റെ ചിന്നാമ്പുറക്കാഴ്ചകള്‍ ഉദാഹരിക്കകെട്ടു. ആശാന്റെ ആനല്‍ ഇറോട്ടിക്ക്‌ സ്വഭാവഘടന 

യെക്കുറിച്ച്‌ എഴുതുന്ന ആശാന്‍' എന്ന ലേഖനം: കുമാരകവിയുടേയും കവിതയുടെയും മൌലികമായ 

പാറ്റേണ്‍ ക റുപിടിക്കാനുള്ള ഒരന്വേഷണമാണെന്ന്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ പറയുന്നു ” മനോവിശ്ശേഷണ 

ത്തിന്റെ ന്യൂനീകരണതന്ത്രം കാവ്യവ്യക്തിത്വത്തിലൂടെ രചനകളിമേക്കും തിരിച്ചും വായന നടത്തുന്നു. 

രചനാചരിത്രം തന്നെയായി മാറുന്ന കാവ്യവ്യക്തിത്വം സംസ്കാരത്തിന്റെ നേരുപാധികളാണെന്ന കാഴ്ച 

ഷാട്‌ ഇതിലറു * 

ആശാന്റെകുടെ പ്രണയത്തിന്റെ ദൂതനായി എന്നുമു യിരുന്ന സുഗന്ധവും പാണ്ഡിത്യപ്രകട 

നര്തോളമെത്തദുന്ന സൂക്ഷ്മ(്രദ്ധയും ആത്മപീഡാചരമായ ഭാവദാര്‍ദ്യവും കവിയേയും കാവ്യങ്ങളേയും 

കടന്ന്‌ മലയാള ഭാവുകത്വത്തെ സൂക്ഷ്മമായി കാണാനുള്ള കണ്ണാടിയായാണ്‌ വിമര്‍ശനം ഉപഭയാഗിക്കു 

MO. ജീവിതകാമനയുടെ മഹാപ്രഭാവം സന്യാസത്തിന്റെ അണക്കെട്ടുകള്‍ പൊട്ടിച്ചുകൊ റുപോകുന്നു 

എന്നതാണ്‌ നളിനിയിലെ ആശയം.” ഇങ്ങനെ നിരീക്ഷിക്കുന്നതിലുടെ മനുഷ്യാനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌!ഇപ്ലകള്‍ക്ക്‌ 

ജീവിതത്തിലുള്ള അനിഷേധ്യമായ സഠാനമാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. അത്‌ അബോധത്തിന്റെകൂടിയാണ്‌. 

അബോധത്തെ പ്രതിരോധിച്ച്‌ നാര്‍സിസ്സിക്ക്‌ ഈഗോ വിജയം നടുന്നതാണ്‌ സന്യാസമെന്ന്‌ വിമര്‍ശകന്‍ 
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ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സും ശാസ്ത്രബോധവും' എന്ന ലേഖനത്തില്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു  നുഷ്യസാധാരണമായ 

വൈകാരികതകളെ ആത്മീയചാരമ്പര്യങ്ങളിലും അവയറദുടെ ഭാതികാംശങ്ങളിലും ക൭ ത്തുന്നു. 

ആശാന്‍വായനയിലദൂടെ സംസ്കാരത്തിന്റെ മറ്റൊരു ചുനരാഖ്യാനത്തിന്‌ മാനസികാചഗ്രനവഴികള്‍ 

കളമൊരുക്കുന്നു. ജീവിതത്തിന്റെ വൈരുദ്ധ്യാത്മകതയാണ്‌ ആശാന്റെ കവിതയ്ക്ക്‌ ശക്തിചകരുന്നത്‌ 

എന്ന നളിനീവായന പരമ്പരാഗത മൂല്യബോധത്തെ നേരിടുന്നതാണ്‌. സന്യാസത്തില്‍ അനുരാഗമില്ല. 

എന്നാല്‍ മനുഷ്യന്റെ പ്രാധമിക വികാരങ്ങള്‍ ഇവര്‍ ര റുദപേരിലും ഉറങ്ങിക്കിടക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ ആശാന്‍ 

കൊ ദറുവരുന്ന നവീനാശയം. മനുഷ്യന്‌ അവന്റെ മൃഗീയത എടുത്തറുമാറ്റാനാവില്ല എന്ന ആശയം.” നളി 

നീകാവ്യത്തിലൂടെ ഈ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മുന്നോട്ടുവെക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ ഭാതികസംസ്്‌കാരത്തെ ഉയര്‍ത്തി 

ക്കാട്ടാനുളള ഒരു (രമമാകുന്നു. 

ചങ്ങമ്പുഴയുടെ ആന്തരവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ അവയുടെ സഹജമായ ദാര്‍ബല്യങ്ങളോടെ തുറന്നുകാ 

ട്ടുമ്പോഴും ഒരു തത്ത്വശാസ്ത്രവും ആരുടേയും രക്തത്തിലലിഞ്ഞറുചേര്‍ന്നിട്ടില്ലെന്നും അത്‌ സാമൂഹ്യമായ 

അസ്വാസ്ഥ്യങ്ങളുടെ അകമ്പടിയായി വ്യക്തിബോധം സ്വാംശീകരിക്കുന്നതാണെന്നും എം. എന്‍. വിജയന്‍ 

സ്ഥാപിക്കുന്നു. അതിദൂര്‍ബലമായ ഒരു സിരാകൂടവും പേറി ..... കൂട്ടികളുടെ ഞരമ്പുകൊ “യുവാവായ 

കൃഷ്ണപിള്ള, കവിയായ ചങ്ങമ്പുഴ ഈ ലോകത്തെ ഒരു കുട്ടിയേഷോലെ നേരിട്ടു. ഹൃദയദാര്‍ബല്യം ഞര 

മ്പുകളുടെ അതിരുകവിഞ്ഞ പ്രവര്‍ത്തനക്ഷമത ചങ്ങമ്പുഴയുടെ കവിതയ്ക്ക്‌ അസാധാരണമായ തീര 

തയും ആത്മവിസ്മാരകമായ വൈഷിത്ര്യവും ൭ ക്കിക്കൊടുത്തു.” വൈകാരികാധിക്യം മനുഷ്യനെ 

(ഭാന്തനാക്കുന്നു. ചഅ്അമ്പുഴ അവയെ ഹൃദയത്തിലിട്ടുരുക്കി കവിതയാക്കിമാറ്റി ചാടുന്നു. ചഅമ്പുഴ 

യുടെ ആന്തരവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ ആന്തരദാര്‍ബല്യമായി, കവിതയായി മാറുന്നു എന്ന്‌ മനോവിദ്ശേഷകനായ 

വിമര്‍ശകന്‍ പറയുന്നു. അംഗീകാരങ്ങള്‍ക്കും അവഹേളനങ്ങള്‍ക്കും ഒരുപോലെ വീണുപോകുന്ന, പാരമ്പ 

ര്യബോധത്തോടും സാമൂഹ്യചുരോഗതിയോടും ഒരുപോലെ ആഭിമുഖ്യം കാണിക്കുന്ന, ജീവിതോന്മുഖ 

തയ്ക്കും മരണാരിരതിക്കും ഇടയില്‍ ജീവിതത്തെ കുടുക്കിനിര്‍ത്തദുന്ന ആന്തരവൈരുദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ ചങ്ങ 

മ്പുഴയില്‍ ക൭ ടുക്കുന്നത്‌. ഇവ മലയാള കാവ്യഭാവനയെ സമ്പന്നമാക്കുന്നു. വിഷാദം ഭവേദാന്തമായി 

ഗാനം ചെയ്യകടുമ്പോള്‍ മറയ്ക്കകെടുന്നത്‌ പൌരറുഷമില്ലായ്മയും വെളിക്കറുചാടുന്നത്‌ സ്ത്രൈണമെന്ന്‌ 

വിളിക്കുന്ന ലോലഭാവങ്ങളുമാണ്‌. വ്യവസായോട്‌ കലഹിക്കുമ്പോഴും വിപ്ഛവചരമായ ആത്മമധൈര്യമൊന്നും 

കാണിക്കാതെ ഉന്മാദിയായ കാമുകനും മൂകവിഷാദിയായ കവിയുമായി ചങ്ങമ്പുഴ ജീവിച്ചുതീര്‍ത്തതാണ്‌ 

ചങ്ങമ്പുഴക്കവിതകള്‍. ഒരേസമയം ആരാധിക്കുകയും വെറുക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിനുളള മാധ്യമമായി 

കവിത മാറുന്നു. ഇത്‌ ഒരു ഈഡിഷല്‍ പ്രശ്നമാണ്‌.” വ്യക്തിഭാവങ്ങള്‍ കവിതയായി മാറുന്നു എന്ന നിരീ 

ക്ഷണത്തിനഷുറര്‍്തേക്ക്‌ ഈ എഴുത്ത്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നിലൃ. 

കാളിദാസ പ്രതിഭയ്ക്ക്‌ തുല്യമായി മറ്റൊന്നില്ല. എങ്കിലും മനുഷ്യമനസ്സ്‌ എവിടെയും ഉള്ളിന്റെ 

ഉളളില്‍ ഏകരമൂചമാണ്‌ എന്ന വാസ്തവത്തിന്‌ കവിപദൂജ ഒരാവരണമായിക്കൂട.  കവികര്‍തൃത്വത്തെ ജഷി 

തുല്യമായ സൂചകഭാവത്തോടുകൂടി കൊ റുനടന്നിരുന്ന പാരമ്പര്യവായനയെ ചൊടിരിച്ചുനിര്‍ത്താന്‍ 

'മേഘസന്ദേശം' എന്ന പഠനത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. മേഘസന്ദേശത്തിലെ മേഘം മനുഷ്യഭോഗാസക്തി കലാപരത 

യായി ഘനീഭവിച്ചതാണെന്ന്‌ വായിച്ചെടുക്കുന്നതിലൂടെ അതീതമായ സൌന്ദര്യാസ്വാദനചരിത്രത്തെ മനുഷ്യ 
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വത്കരിക്കുന്നു. അത്രയേ ഉള്ളു” സാഹിത്യം എന്ന നീസ്ാരത ഏത്‌ ജഷിയായ കവിക്കും ബാധകമാണ്‌ 

എന്ന്‌ സഠാപിക്കലദുമാണിത്‌. 

111.0 യിക്കാരത്തിന്റെ സഞ്ചാരചിം 

എഴുത്തുകാരന്റെ മാനസികലോകത്തുകൂടി സാഹിത്ൃകൃതിയെ പഠിക്കുക എന്നത്‌ എഴുത്തി 

നെയും വായനയേയും ചരിമിതക്ദെടുത്തദുന്നു . എന്നാല്‍ നവോതഠാനകാലചരിത്രഷട്ടത്തില്‍ എഴു 

ത്തുകാര്‍തന്നെ എഴുത്തായി മാറുന്ന ആശാന്റേതും ബഷീറിന്റേതും പോലുമുള്ള സാഹിത്യജീവിതം ഈ 

ച്രിമിതികളെ മറക്കുന്ന വായനയാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. എഴുത്ത്‌ ജീവിതതത്തൃശാസ്ത്രമായി മാറുന്ന 

സാഹിത്യം ഒരേസമയം ബുദ്ധിയുടെയും ഭാവനയുടെയും വായനയെ കൂട്ടിയിണക്കുന്നു. അതൊരാ 

ദര്‍ശത്തിന്റെ പിറകെ ഷോക്കറുകടുടിയാണ്‌. എങ്കിലും അത്‌ മലയാള ഭാവുകത്വത്തിന്റെ ചരിത്രം തന്നെയാ 

ണ്‌. ഈ ചരിത്രമാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ 'വൈക്കം മുഹമ്മദ്‌ ബഷീര്‍ വായന'കളിലൂടെ നല്‍കുന്നത്‌. 

അനുഭവങ്ങളുടെ മറുലോകം അന്വേഷിച്ചുചെല്ലുന്ന ബഷീര്‍ ഈഡിദല്‍,പിത്ൃകേന്ദ്രിത ഘടനയെ 

ധിക്കരിച്ചുകൊ ണ്‌ സാഹിത്യമായി മാറുന്നത്‌. ഭാഷയിലൂടെ, പ്രണയത്തിലൂടെ, ലോകസഞ്ചാരത്തി 

ലൂടെ ഈ ധിക്കാരം സാഹിത്യകൃതികളില്‍ വരുന്നു. ഈ ഈഡിഷല്‍ ധിക്കാരമാണ്‌ മലയാളി അബോധം 

താലോലിക്കുന്നത്‌. അധികാരത്തിനദദുറത്ത്‌ സാഹിത്യം വിളംബരം ചെയ്യുന്ന (ഭാന്തമായ അന്വേഷണലോ 

കമാണ്‌ ബഷീറിലമൂടെ തറുറക്കക്ചെടുന്നത്‌. നിയമം തെറ്റിക്കലിന്റെ ആഖ്യാനമാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്‍ ബഷീ 

റിലദൂടെ കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. ജീവിതത്തിന്റെ സമതലങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, കുടുംബത്തിന്റെ വളരെ ഭ്രമായ ബന്ധ 

ങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അനുസരിക്കുകയും അനുസരിക്കുന്നതിന്‌ സകലതും നല്കുകയും ചെയ്യുന്ന പിതൃ-ചുത്ര 

ബന്ധത്തിന്റെ ഭദ്രതയില്‍നിന്നാണ്‌ ബഷീര്‍ തെറിച്ചുപോയത്‌. ഈ ധിക്കാരപൂര്‍ണ്ണമായ തെറിക്കല്‍ 

ബഷീര്‍ വായനകളില്‍ നിന്നു കുന്നത്‌ ആവേശമാകുന്നു. ലോകത്തിന്റെ മറുപുറര്‍്തേക്കുള്ള 

ബഷീറിന്റെ യാത്രകള്‍ സാഹിത്യമാകുന്നതിലദുടെ അബോധത്തെ ബോധത്തില്‍ യാഥാര്‍ത്യ 

മാക്കുകയാണ്‌ ലെയ്യുന്നത്‌. ബഷീര്‍ സാഹിത്യം മുന്നോട്ടുവെക്കുന്ന സാധ്യതകളുടെ മറുലോകം കാണിച്ചു 

തരുന്നതില്‍ മനോവിശകലനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മത അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു. 

ജീവിതത്തിന്റെ പിന്നാമ്പുറങ്ങളില്‍ മാന്യതയുടെ മറനീക്കങ്ങളില്‍, യാഥാര്‍തമ്യമാകുന്ന കലയുടെ 

സത്യാന്വേഷണമാണ്‌ ബഷീര്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌ എന്ന്‌ മരുഭൂമികള്‍ ചദൂക്കുമ്പോള്‍' എന്ന നിരൂപണം വ്യക്തമാ 

ക്കുന്നു. അനുഭവങ്ങളുടെ അചാരതയറുമായി ലാവണ്യത്തിന്റെ ഒരു മറുലോകം സൃഷ്ടിച്ചുകൊ 0ണ, 

വ്യവസായെ തിരുത്തിക്കൊ ണ്‌; വ്യവസ്ധാപിതമൂല്യങ്ങള്‍ വരച്ചിട്ട വരകളെ തെറ്റിച്ചുകൊ ണ്‌. ബഷീര്‍ 

സഞ്ചരിച്ചത്‌” എന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നതിലൂടെ ഈഡിലല്‍/അധികാര വ്യവസായോടുളള ഉന്മാദിയായ ബഷീ 

റിന്റെ പ്രതിഷേധത്തിന്റെ വിജയമാണ്‌ നിരൂപകന്‍ തുറന്നുകാട്ടുന്നത്‌. നമ്മുടെ സമുദായം, നമ്മുടെ 

നിയമം, നമ്മുടെ വ്യവസ്ഥ, നമ്മുടെ ബന്ധം ഒരു നുണയാണെന്ന്‌ ബഷീറിന്റെ ഉന്മാദം നമ്മോട്‌ പറയുന്നു. 

ഉന്മാദത്തിന്റെ, യാാര്‍തമ്യങ്ങളുടെ മറുലോകം ക “ എഴുതറുന്നതുവഴിക്കാണ്‌ ബഷീര്‍ രചനകള്‍ ചരിത്ര 

സംഘട്ടനത്തിന്റെ ഭാഗമാകുന്നത്‌. മറുലോകങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ അന്വേഷണം ചരിത്രത്തിലെ നിര്‍മ്മിത 

യാഥാര്‍ത്മ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള വിമര്‍ശനാത്മകബോധമാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. അതിലൂടെ ആധുനിക ജീവി 
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തത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന അധീശാധികാരക്രമങ്ങള്‍ക്കുനേരെയുളള പ്രതിഷേധങ്ങളും പ്രതിരോധങ്ങളു 

മാണ്‌ ഈ വായന ഉറകദുവരുത്തുന്നത്‌. 

111. 10 കാലാഭിരതിയായദുറുന്ന ജീവിതം 

മരണത്തെക്കുറിച്ചുളള ദാര്‍ശനികാഖ്യാനം കൊ “ സുന്ദരമായ ജി. യുടെ കവിതകളില്‍ മാലിക 

മായി തെളിഞ്ഞറുകാണുന്നത്‌ സാഡോ-മസോക്കിസ്ററു (പരപീഡന-ആത്മപീഡ) രതിഭാവങ്ങളാണ്‌ എന്ന 

വായന ജി.യുടെ ആഖ്യാനങ്ങളെ ഭീതിതമായ തലങ്ങളിലേക്ക്‌ കൊ ത്തിക്കുന്നതാണ്‌. അത്‌ മര 

ണത്തെ രതിവാസനയുമായി ബന്ധികിക്കുന്നു. മനുഷ്യന്റെ സ്വപ്നങ്ങളിലെ യാത്രാബിംബങ്ങള്‍ മൃത്യുചി 

നനങ്ങളാണ്‌. അവ ലൈംഗികമായ അബോധകച്രേരണകളുമായി കെട്ടുചിണഞ്ഞറുകിടക്കുന്നു. മരണം, 

ജീവിതം എന്ന വിരുദ്ധദ്വന്ധങ്ങളോട്‌ എക്കാലത്തേയും മനുഷ്യന്‍ കാണിക്കുന്ന ആഭിമുഖ്യം ജി. യുടെ കവി 

തകളില്‍ നിറഞ്ഞുകാണുന്നു. സര്‍ഗാത്മകമായ ആഖ്യാനമായി മാറുന്ന മനോവിശ്ശേഷണ ലേഖനമാണ്‌ 

ജി.യുടെ കവിതകളെ കേന്ദ്രീകരിച്ചുള്ള കാലവും മരണവും ജീവിതവും” എന്ന പഠഠനിര്‍മ്മിതി. 

ജീവിതത്തെ ഒരേസമയം ഉറക്കുകയും ഉണര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുന്ന ജീവിതാഭിരതിയുടെ ഭിന്നതക 

ളാണ്‌ കാലവും മരണവും ജീവിതവും' പങ്കുവെക്കുന്നത്‌. മനുഷ്യന്റെ ജീവിതാവേശങ്ങള്‍ തനിക്കുമുന്നില്‍ 

മരിച്ചുതീരുന്ന കാലത്തേക്കുറിച്ചുള്ള ഭീതികളുടേതാണ്‌. കാലത്തെ കീഴടക്കാനുളള ആദേശങ്ങളോളം 

ചെന്നാണ്‌ ഈ പാഠം ജീവിതത്തെ അളന്നുതിട്ടകവെടുത്തുന്നത. മൃത്യു, രതി, ര ന്റേയും സമ്മിത്രങ്ങളില്‍ 

നിന്നുമു കുന്ന മസോക്കിസം ഇവ ജി.യുടെ കവിതകളില്‍ ഇണങ്ങിനിന്ന്‌ അവയുടെ ആന്തരസൌനര്യം 

(അബോധതലങ്ങളെ സ്പര്‍ശിച്ചുണര്‍ത്താനറുളള കലയുടെ കഴിവ്‌) അസാധാരണമായി വര്‍ദ്ധിഭിക്കുന്നു. 

സുഖവും വേദനയും തമ്മിലുള്ള ആത്തൈക്യമായി ഇവ മാറുന്നു.” കാലമെന്ന നൈരന്തര്യവും മരണ 

മെന്ന നിശ്ചലതയും ജീവിതാവേശങ്ങള്‍ക്കു; കാലാഭിരതി ((1൨0൩01110100) കള്‍ക്ക്‌; പിന്നില്‍ കാലഭീതി 

കളെ വളര്‍ത്തുന്നു. ഇത്‌ ദ്രോയിഡിയന്‍ മരണാഭിരതിയുടെ വിപുലവായനയാകുന്നു. യാത്രയെ മൃത്യു 

ലിഹമായും രതിയെ മരണാഭിമുഖ്യമായും കാണുന്ന വൈരുദ്ധ്യസമീപനത്തിന്റെ മറ്റൊരു തലമാണിതി 

ലൂടെ ആഖ്യാനം നേടുന്നത്‌. ജീവിതത്തെ ജാഗ്രത്തായി നിര്‍ത്തുന്നിടത്തും നിഷേധാത്മക സൂചകത്തെ 

ഇത്‌ (്രമാണിയാക്കുന്നു. 

അണ്ഡകടാഹത്തെദ്ധോലും വിഴുങ്ങിക്കളയുന്ന കാലകറുണ്ഡലിയുടെ ഫണങ്ങളില്‍ ജീവിതത്തെ 

പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്ന ജി.യുടെ ഭാവനയില്‍ സാഹസമു '. ജീവിതം തന്നെ മരണത്തോദുളള നിരന്തര സമരമാ 

ണെന്ന ബോധം കവിയില്‍ കാണാം. എങ്കിലും ഈ 'ഭോഗം' ജീവിതത്തെത്തന്നെ വിഴുങ്ങിക്കളയില്ലേ എന്ന 

രഹസ്യഭീതിയും അദ്ദേഹത്തിന്റേതാണ്‌. വാസ്തവത്തില്‍ ഈ മിശ്രവികാരം ആശയക്കറുഴക്മല്ല, സരത്യോന്മു 

ഖത്വം തന്നെയാകുന്നു.” മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ നിരാശാജനകമായ നിസ്റഹായതകളിലദുടെയാണ്‌ ജി.കവി 

തകളിലെ രഹസ്യഭീതികള്‍ക്ക്‌ അര്‍ത്ം ലഭിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഈ വായന അടയാളദെടുത്തുന്നു. അതിലൂടെ 

മരണത്തിന്‌ വിമോച്കമായ പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ നല്കുന്നത. ജീവശാസ്ത്രകേന്ദ്രിത 
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വാദ(13101ഠലല 1൨൦ ണ്ബബട)ത്തെ ഈ വിശകലനങ്ങളില്‍ ക൭ ത്തുന്നത്‌ ഈ പാഠത്തിന്റെ 

വായനയെ പചരിമിതകെടുത്തും. 

ആധുനികന്റെ വിചാരലോകത്തില്‍ നിറയുന്ന തൃഷ്ണാജീവിതത്തിന്റെയും സ്വത്വബാധ്യതകളു 

ടേയും ലിംഗപരമായ ആധിചത്യത്തിന്റെയും തലങ്ങളെ പുഠത്തുകൊ റുവരുന്നതാണ്‌ എം. എന്‍. വിജ 

യന്റെ ദ്ര്രായിഡിയന്‍ സാഹിത്യ പ്രയോഗങ്ങള്‍. അവ സര്‍ഗകാമനകളിലെ മായാക്കാഴ്ചകളെ ഇല്ലാതാക്കു 

ന്നു. നൈതികതയുടെ പുതിയ തുറുറസ്സുതേടുന്ന കാലത്തിന്‌ അത്‌ ചിന്തകളുടെ പുതുവെളിച്ചം ചകരു 

MZ. മനുഷ്യസ്ാധാരണമായ ജീവിതത്തിന്റെ അകക്കാഴ്ചകളാകുന്നു. രാഗദ്വേഷങ്ങളുടെ ദ്ൃന്വവൈരുദ്ധ്യ 

അള്‍ക്കഷദുറത്തേക്ക്‌ ഈ പാഠങ്ങള്‍ കടന്നുചെല്ലുന്ന. 

സ്നേഹം കൊ  നിയന്ത്രിക്കുകയും ദാമ്പത്യംകൊ “ ഉറഭിക്കുകയും ചെയ്യുന്നതിലൂടെ 

വൈകാരികതയുടെ രദൂപാന്തരണങ്ങളെ സാമദുഹികമാക്കുകയാണ്‌ വേ തെന്ന്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ 

സാഹിത്യപാഠങ്ങള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു. കാമത്തെ അനുരാഗമാക്കുന്ന സാഹിത്യം ആശാനിലമൂടെ ഉദാത്തീക 

രിക്കകെടുന്നു എന്നത്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്ത്‌ പ്രകടമാക്കുന്ന ജീവിതവീക്ഷണം തന്നെയാകുന്നു. ജീവി 

തത്തിന്‌ വൈകാരികതയുടെ സഥീകൃതമായ താളബോധം ൭ യിരിക്കണമെന്ന വീക്ഷണം ഈ പഠന 

അള്‍ വ്യക്തമാക്കുന്നു . ക്ലാസിക്കല്‍ ദരരായിഡിയനിസത്തിന്റെ പാത അബോധത്തെ ഇഗോയിലേക്ക്‌ 

സമീകരിക്കുന്നു. ഈ സാങ്കേതികത എം. എന്‍. വിജയന്റെ സാഹിത്യചഠനങ്ങളുടെ സ്വഭാവമാണ്‌. ഒരു മധ്യ 

മമാര്‍ഗ്ഗമാണത. അത്‌ വികാരത്തെ മദനാഹരമായി ഉുയിക്കറുന്നതിന്റെ പാഠങ്ങളാണ്‌. 

പ്രബുദ്ധതാപരമായ ആധുനികതയുടെ ശാസ്ത്രമാനവികതയില്‍ വിശ്വസിച്ച്‌ റസ്സലിനെ പിന്‍ത 

ളളിക്കൊ ണ്‌ മനുഷ്യവ്യക്തിയുടെ ബോധത്തിന്റെ വിചര്യയസ്വഭാവമന്വേഷിച്ച്‌ എം.എന്‍. വിജയന്‍ 

ദ്രഥോയിഡിയനിസത്തിലേക്കെത്തുന്നത്‌. ഇതൊരു രാഷ്ട്രീയ പ്രക്രിയയാണ്‌. ഈ പ്രക്രിയയില്‍ നവോ 

തഠാനമാനവികതയുടെ പ്രതിസന്ധി പേറുന്ന കേരളീയ കവിയായി എം. എന്‍. വിജയന്‍ വൈലോദിളളിയെ 

ക൭ ടുക്കുന്നു. പാശ്ചാത്യ പ്രബുദ്ധതതയുടെ ഇന്ത്യന്‍ രൂപമായ നെഹറുവിയന്‍ മാനവികതാവാദത്തെ 

ദ്്രോയിഡിലൂടെ അദ്ദേഹം വിമര്‍ശിച്ചുനിര്‍ത്തുന്നു. മനുഷ്യപ്രകൃതിയെക്കുറിച്ച്‌ ഈ യറുഗത്തിലു യി 

ട്ടുളള ഏറ്റവും മികച്ച ഉള്‍ക്കാഴ്ചയായ മാനസികാചഗ്രനത്തെ സാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിച്ചു 

നിര്‍ത്തുന്നതിന്‌ ഒരു ന്യായവും കാണുന്നില്ല.” ച്റുതിയ വിജ്ഞാനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മത പുതിയ ചുവടു 

കള്‍ക്കുള്ള സദൂക്ഷമചാതയൊരുക്കുമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ ഈ ബ്രഖ്യാപനത്തിലുളളത. ബോധത്തെ സംബ 

ന്ധിച്ച പ്രബുദ്ധതയുടെ മുന്‍വിധികളെ ്ഷോയിഡിയന്‍ സാന്ദ്രീകരണം, സ്ഠാനാന്തരണം, ദമനം, സ്വപ്നാ 

ഖ്യനം തുടങ്ങി 

യവ തകര്‍ത്തതുദപോലെ മലയാള കാവ്യങ്ങളുടെ ്രോയിഡിയന്‍ വായന കാവ്യസപര്യയ്ക്കുേലുളള എല്ലാ 

വിധ മേലാഷദുകളും വലിച്ചു നീക്കുകയായിരുന്നു. 
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111.11 ഭാഷ്ട്രീയ-സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശങ്ങളിലെ മധോവിക്ശശേഷ്കന്റെ യിമ്ധ 

സാന്നിത്ധ്യം 

മനസ്സില്ലാത്ത ഒരു മാര്‍കസിസ്റിനെയോ വിശമില്ലാത്ത ഒരു മനഃശാസ്ത്രജ്ഞനെയോ ഞാന്‍ 

ക ട്ടില്ല. മാര്‍ക്സിനേയോ ദ്ര്മായിഡിനേയോ സ്പര്‍ശിക്കാതെ മനുഷ്യദന്റേതായ ഒരു സാമദുൃഹ്യചി 

ന്തയ്ക്കും നിലനില്ക്കുക സാധ്യമല്ല." ഇത്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ രാഷ്രീയ സാംസ്‌കാരിക ചിന്താജീവിത 

ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന പ്രമാണമായിരുന്നു. മൂന്ന്‌ ദശകത്തിലേറെ നീ റുനില്ക്കുന്ന ദ്രായിഡിയന്‍ സാഹി 

തൃവായനകളില്‍ ക൭ ത്തുന്ന രാഷ്(ട്രീയനൈതികത മനുഷ്യഭാതികതയുമായി സംവദിക്കുന്നിടത്തെല്ലാം 

മാര്‍ക്‌സിയന്‍ രാഷ്ടട്രീയത്തിന്റെ സംഘടിതശക്തി അതിന്‌ ശക്തിപകരുന്നു . ചരിത്രത്തിന്‌ ദിശാ 

ബോധം നല്ക്കുന്ന മഹത്വപൂര്‍ണ്ണമായ ചിന്താപദ്ധതികളില്‍ ഏറ്റവും (്രധാനകെട്ട ഒന്നായി മാര്‍കസി 

സത്തെ അദ്ദേഹം സ്വീകരിക്കുന്നു. നാല്പതുകളില്‍ എം. എന്‍. വിജയന്റെ ധൈഷണിക ജീവിതം മാര്‍ക്‌സി 

യന്‍ ദര്‍ശനത്തോട്‌ സമന്വയത്തിന്റെയും കലഹത്തിന്റേയും മാര്‍ഗമാണ്‌ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. എണ്‍പതു 

കളോടുകടൂടി അത്‌ പ്രത്യക്ഷസ്വാധീനമായി മാറുന്നു. ദ്ര്്ായിഡിയനായ ഈ വിമര്‍ശകന്റെ രാഷ്ട്രീയം 

മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുമായി സൂക്ഷിച്ച ഇടര്‍ച്ചാ-തദുടര്‍ച്ചകളിലൂടെ അന്വേഷിക്കുവാന്‍ കഴിയും. 

1980 കളില്‍ സജീവമാകുന്ന രാഷ്(്രീയ-സാംസ്കാരികവിമര്‍ശന ല്രക്രിയകളിലെ ്രോയിഡിയന്‍ സ്വാധീ 

നത്തെ ഈ രാഷ്(്രീയസമീപന സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍നിന്നാണ്‌ ൭൭ ടുക്കാന്‍ (ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

്രോയിഡിയന്‍ ധൈഷണികതയിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന ഘട്ടത്തില്‍ തന്നെ മാര്‍ക്‌സിസവദുമായുള്ള 

എം. എന്‍. വിജയന്റെ രാഷ്(്രീയസംവാദവും ആരംഭിക്കുന്നു '. 1947- ല്‍ എഴുതിയ ലക്ഷ്യവും മാര്‍ഗ്ഗവും” 

എന്ന ലേഖനത്തില്‍ തുടങ്ങുന്നു ഈ യോജിദും വിയോജിഷും: ജീവിതത്തിന്റെയും വളര്‍ച്ചയുടേയും ഭാതി 

കാടിസ്ഥാനത്തെ ഉയര്‍ത്തികിടിച്ചിരുന്ന മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സിദ്ധാന്തം, കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണമായ ബുദ്ധിയു 

ടേയും മനസ്സിന്റെയും മണ്ഡലങ്ങളിലേക്ക്‌ തിരിഞ്ഞു നോക്കാതിരുന്നത്‌ സ്വാഭാവികമായ ഒരു സംഭവം മാത്ര 

മായിരുന്നു.” മാര്‍ക്‌സിസത്തെ മഹത്വവത്ക്കരിക്കുന്ന ഈ നിരീക്ഷണം മനുഷ്യസര്‍ഗാത്മകതയെ (മനോ 

ലോകങ്ങളെ വ്യാഖ്യാനിക്കാനുളള ചുതിയ ദര്‍ശനങ്ങള്‍ തേടുന്നതുകൂടിയാണ്‌. 

മനുഷ്യദപ്രമത്തിന്റെ വല്ലാത്തൊരു പ്രതിരൂപമായിരുന്നു മാര്‍ക്‌സ്‌, നിഷ്കൃഷ്ടമായ ഒരു വിശക 

ലനത്തിന്‌ ശേഷം മുതലാളിത്തവ്യവസായിലെ വൈരുദ്ധ്യം തുറന്നുകാട്ടിയതോടെ രാഷ്ര്രതന്ത്രം ഇന്നത്തെ 

അധ്യായത്തിലേക്ക്‌' പ്രവേശിക്കുകയായി.” ചരിത്രചരിണാമത്തെ പ്രതീക്ഷാചൂര്‍ണമാക്കുന്ന മാര്‍ക്‌സിസ 

ത്തിന്റെ പ്രയോഗങ്ങള്‍ സാമ്പത്തികവും രാഷ്ട്രീയവും സാമൂഹ്യവുമായ സ്വാതന്ത്്യത്തിന്റേതാണെന്ന 

ദ്ദേഹം വ്യക്തമാക്കുന്നു. എന്നാല്‍ റഷ്യന്‍ സോഷ്യലിസത്തിലെ സ്വല്ലാധിചത്യ രീതികള്‍, ഭാതികതയുടെ 

പ്രാമാണികത എന്നിവ അദ്ദേഹത്തെ അവയോടുള്ള അകലത്തിനും പ്രേരിഭിക്കുന്നു. മനുഷ്യസംസ്കാര 

ത്തെക്കുറിച്ച്‌ വച്ചുപുലര്‍ത്തുന്ന ഫ്രോയിഡിയന്‍ നൈരാശ്യങ്ങളുടേതായ ആദ്യൃഷട്ടം അദ്ദേഹത്തെ 

മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ദര്‍ശനങ്ങളുടെ പ്രതീക്ഷകളില്‍ സംശയാലദുവാക്കുന്നു. 

ഇന്നത്തെ വ്യവസ്ഥ തകര്‍ന്നാല്‍ അതിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ ഒരു നവ്യമാനദുഷ സംസ്കാരം തനിയേ 

കിളിര്‍ത്തുയര്‍ന്നുകൊള്ളും എന്നാണ്‌ മാര്‍ക്‌സ്‌ വിശ്വസിച്ചത്‌. യാഴാസ്ഥിതിക സോഷ്യലിസത്തേക്കാള്‍ 

കുദേക്കൂടി. നിര്‍മ്മാണോത്സുകമായ ഒരാദര്‍ശം നമുക്ക്‌ ആവശ്യമു “” മനദുഷ്യസര്‍ഗാത്മകതയുടെ, 
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മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന ഭ്പ്രരകമായ അധികാരവാഞ്ഛയെ റസ്സലിലുടെയും പിന്നീട്‌ 

ദ്രരോയിഡിലൂടെയും വിശകലനം ചെയ്ത എം. എന്‍. വിജയന്‍ ചരിത്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള മാര്‍ക്സിയന്‍ 

യാന്ത്രിക ഭാതികവാദ കാഴ്ചഷാദുകളെ സൂക്ഷ്മമായ വിദര്‍ശനാത്മകതയോടുകൂടിയാണ്‌ സമീപിച്ചത്‌ 

എന്ന്‌ ഈ നിരീക്ഷണത്തിലൂടെ വ്യക്തമാകുന്നു. ചരിത്രത്തെ നിര്‍വ്വചിക്കാനും ചുനര്‍നിര്‍വ്വചിക്കാനും 

ശ്രമിക്കുന്ന തത്ത്വദര്‍ശനങ്ങളില്‍ ഏതെങ്കിലുമൊന്ന്‌ പൂര്‍ണമാണെന്ന്‌ കരുതാന്‍ കഴിയാത്ത ചലനാത്മക 

മായ ബാദ്ധികതയാണ്‌ ഈ നിലപാടിനെ ശ്രദ്ധോയമാക്കുന്നത. 

ഒരു നൂറ്റാ റുമുമ്പ്‌ കാറല്‍ മാര്‍ക്സ്‌ സംസ്കാരചരിത്രത്തേയും രാഷ്(ട്രീയചരിത്രത്തേയും 

ഉല്പാദനോചകരണങ്ങളുടെ സാമ്പത്തിക ശക്തിയുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വിമര്‍ശിക്കുവാന്‍ (്രമിച്ചതായി 

നാം ഓര്‍ക്കുന്നു. ധീരമായ ഒരു സംരംഭമായിരുന്നു അത്‌. ലോകത്തില്‍ എമ്പാടുമുള്ള പാവങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

ആവേശവും വിശ്വാസവും നല്കത്തക്ക ശക്തിസമ്പത്ത്‌ മാര്‍ക്‌സിനു യിരുന്നു. എങ്കിലും അദ്ദേഹ 

ത്തിന്റെ അപഗ്രനേവും വിശദീകരണവും ശാസ്ത്രീയമായി അചൂര്‍ണമാണെന്ന്‌ നമുക്ക്‌ മറക്കുവാന്‍ കഴി 

യുമോ? കലയ്ക്കും ശാസ്ത്രത്തിനും പിന്നിലുള്ള പ്രേരണകള്‍, ൭ഉല്‍കൃഷ്ടങ്ങളായ ആധ്യാത്മികാനുഭൂതി 

കളുടെ ഉറവിടങ്ങള്‍, ഇവയെല്ലാം സാമ്പത്തികമാണെന്നു വിശ്വസിക്കാന്‍ അനാദരോഗ്യകരമായ ഹൃദയച്ചുരു 

ക്കവും യാദാസ്ധിതികത്വവും ആവശ്യമാണ്‌. സാമ്പത്തിക വ്യവസാ (മറ്റു ചല പരിതസ്ഥിതികളും പോലെ) 

സാംസ്കാരിക പ്രവണതകളെ നിയന്ത്തരിച്ചിട്ടു ഠയിരിക്കാം - മാര്‍ക്‌സിസത്തെ വിച്ഛവപ്രതീക്ഷയില്‍ ഉറി 

ലുനിര്‍ത്തുമ്പോഴും അതിന്റെ പരിമിതികളെക്കുറിച്ച്‌ 1948-ല്‍ എഴുതിയ ഈ വാക്യങ്ങളാണ്‌ 1970-കളില്‍ 

മലയാളത്തിലെ മാര്‍ക്‌സിസ്റ്റു സൈദ്ധാന്തികര്‍ ഏറെ പ്രധാന്യത്തോടെ ചര്‍ച്ച ചെയ്തത്‌. എം. എന്‍. വിജയ 

൯ അദോള്‍ മനുഷ്യസംസ്‌കാരത്തിന്റെ തന്നെ യാന്ത്രികഭീതികളെ ചുറത്തുകൊ ദുവരാന്‍ ദ6രരായിഡി 

യന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയെ ആഴത്തില്‍ വിലയിരുത്തുകയായിരുന്നു. 

|980കളില്‍ എം. എന്‍. വിജയന്‍ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ രാഷ്ട്രീയത്തോട്‌ പ്രത്യക്ഷമായി അടുക്കുന്നതായി 

കാണാന്‍ കഴിയും. റൊമാന്റിക്‌ കാലഘട്ടത്തില്‍ പോലും ഏകാന്തതയിലും ഏകാകി'കളാവാതെ സാമു 

ഹ്യമായും, രാഷ്(്രീയമായറും ഇടപെട്ട മലയാളത്തിലെ ആധുനിക കവികളെ വിമര്‍ശകന്‍ കാണിച്ചുതരുന്നു. 

മലയാള കവിതയുടെ ശക്തി ഈവിധം അടയാളകവടുത്തുന്ന ആധുനിക കവിത' (1968) എന്ന ലേഖനം 

ആധുനികരുടെ ദനര്‍ക്കുള്ള എല്ലാവിധ അരാഷ്(്രീയവാദങ്ങളെയും ചെറുക്കുന്ന ഓജസ്സ്‌ (്കടിഭിക്കുന്നു. 

മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ചരി(ത്രബോധത്തെ ഉറഭിച്ചുനിര്‍ത്തിക്കൊ ണ്‌ അദ്ദേഹം സര്‍ഗാത്മകതയുടെ സാമൂഹ്യച 

രിദ്പ്രക്ഷ്യവും സംഘജീവിതത്തിന്റെ പ്രതീക്ഷാപൂര്‍ണ്ണതയും കൊ “ 80' കളിലെ എഴുത്തിനെ സജീവമാക്കു 

ന്ത. 

യൂറോപ്യന്‍ ലിബറലിസത്തിന്റെ പിടിയില്‍ നിന്നുള്ള മോചനം ഇന്ത്യയുടെ വര്‍ത്തമാനകാല യാ 

ാര്‍തമ്യങ്ങളിലേക്കുള്ള കണ്ണുതുറക്കല്‍ കുടിയാണ്‌. ലിബറലിസത്തിലദുന്നിയ യറുക്തിചരമായ പൊതറുമണ്ഡ 

ലത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പങ്ങള്‍ക്ക്‌ മെല്ലെ ഇടിവു സംഭവിക്കുകയും ദേശീയതലത്തില്‍ നെഹ്റുവിന്‌ 

ശേഷം മതാത്മകതയുടേയും ഭക്തിയുടേയും വ്യക്തിചൂജയുടേയും പുതിയ ചില പ്രവണതകള്‍ പ്രത്യക്ഷ 

കെട്ടുതുടങ്ങുകയും ചെയ്യുന്ന കാലമാണിത്‌. ഈ ഘട്ടത്തിലാണ്‌ വ്യക്തിമനസ്സിനകുറത്തറുളള ചില രാഷ്ട്രീയ 

സമസ്യകളിദേക്ക്‌ വിജയന്റെ ശ്രദ്ധ തിരിയു 
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ന്നത്‌. വ്യക്തിയുടെ അബോധത്തിനദദുറത്ത്‌ സംഘചരമായ അബോധത്തെക്കുറിച്ചുളള അന്വേഷണത്തിലേ 

ക്കാണ്‌ അത്‌ നയിച്ചത്‌ 

അഗസ്സേ കോംഒത, സ്റ്റുവര്‍ട്ട്‌ ദില്‍ തുടങ്ങിയവര്‍ പങ്കിട്ട ലിബറല്‍ മാനവികതയുടെ ശുഭാപ്തി 

വിശ്വാസത്തിനകത്തേക്ക്‌ മാര്‍ക്‌സും, 6(ായിഡും, (൧ഡറിക്‌ നീഷേയും, എഡ്മ ” ഹുദ്സേളും (1859- 1938) 

പോലുളള ദാര്‍ശനികര്‍ ൭ റുക്കിയ ആഘാതമാണ്‌ പടിഞ്ഞാറന്‍ ആധുനികതാ 

വാദ(ഗഠ0ബ്ബടസുത്തിന്‌ കാരണമായത്‌. മുഖ്യധാരാ സാഹിത്യവായനയെ പ്രതിലോമകരമായും 

പ്രതിബോധാത്മകമായും ചലികിച്ച ആധുനികതയുടെ (,1ഠ00ഞ്ബ൦ണ) വിചാരലോകവദുമായി എം. എന്‍. 

വിജയന്‍ നേരിട്ട്‌ സംവദിക്കുന്നില്ല. പുരോഗമന കലാസാഹിത്യസംഘത്തിന്റെ സാരധിയായി മാറുന്നതും 

(1987), മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ചരിത്രവീക്ഷണത്തെ രാഷ്(്രീയപ്രബുദ്ധതയ്ക്കായുളള ഉപകരണമായി പ്രഖ്യാപചിക്കു 

ന്നതും സംഘബോധത്തിലും മനുഷ്യമഹത്വത്തിലും വിശ്വസിച്ചുകൊ oom: കേരളീയമായ സാമൂഹ്യ-രാ 

ഷ്(്ടരീയ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ ഒൃറച്ചുനിന്നുകൊ റും യദൂറോ ആദോളീയതയുടെ സ്വത്വാന്േഷണങ്ങളെ അകറ്റി 

നിര്‍ത്തിക്കൊ റൂമാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ ആധുനികതാചിന്തകള്‍ രരദൂപക്െട്ടത്‌. അദോഴും 

സംഘഅബോധത്തെയാണ്‌ അദ്ദേഹം വിശകലനം ലെയ്യുന്നത്‌. മുതലാളിത്ത-ഫാസിസ്സറ്‌ കൈകോര്‍ക്കലു 

കള്‍ സാമൂഹ്യാധികാരത്തിന്റെ, പൊതുജനാധിപത്യത്തിന്റെ മനോനിലകളെ എങ്ങനെ സ്വാധീനിക്കുന്നു 

എന്നതിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ജാഗ്രത കാട്ടിയത്‌. 

മുതലാളിത്ത -വ്യക്തികേന്ദ്രിതാശയങ്ങളും അതിന്റെ വിചണിതന്ത്രങ്ങളും കോളനീയാനന്തര ദേശീ 

യതകളെ നവകൊളോണിയല്‍ ആധിചത്യങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. ഒരു ജനതയുടെ സംഘബോധത്തെ 

അന്യവല്‍ക്കരിക്കുക എന്നത്‌ മുതലാളിത്തത്തിന്റെ അബോധരാഷ്(്രീയമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. മധ്യവര്‍ഗ 

ത്തിന്റെ ആലസ്യങ്ങളിലേക്ക്‌ അധീശത്വം പിടിമുറുക്കുമ്പോള്‍ കീഴാള നിസ്റഹായതയായി പൊതു 

അബോധം പുതിയ വിപണിതന്ത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിധേയകെടുന്നു. ്രമോയിഡിയന്‍ അബോധവും മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 

വര്‍ഗഗബോധവും സമന്യയിരിച്ചുകൊ “ ബോധചുനര്‍നിര്‍മ്മിതി സാധ്യമാക്കാമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ അദ്ദേഹ 

ത്തിന്റെ പില്ക്കാല സാംസ്കാരിക വായനകളില്‍ കാണാനാവുക. 

കലാപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കും ജനകീയസമരങ്ങള്‍ക്കും സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശച്രര്രിയയില്‍ ഒരു 

പോലെ വിധ്വംസകമായ മൂല്യം നല്കിക്കൊ റുളള (പ്രഭാഷണങ്ങളില്‍ എം. എന്‍. വിജയന്‍ മാര്‍ക്‌സിനേയും 

ദ്്രായിഡിനേയും സമന്യയിഭിച്ചു. സാംസ്കാരികവിമര്‍ശത്തിന്റെ ഈ നവീനപചാത ഒരു നവലോക 

സൃഷ്ടിക്ക്‌ ആഹ്വാനം ചെയ്ത കേസരിയുടെ തൂുടര്‍ച്ചയായിരുന്നു. അതോടദൊഷം അത്‌ വികസിച്ചുകൊ 

രിക്കുന്ന മുതലാളിത്ത യുക്തികളോടുള്ള പ്രത്യക്ഷ കലാപങ്ങളുമായിരുന്നു. പഴയ സത്യവും പുതിയ 

മിയയും (1973), മാര്‍ക്‌സും ട്രഷായിഡും' (1983), ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സ്‌ (1984), ഷോക്ലോറിന്റെ മനശ്ശാസ്ത്രം 

(1986) തുടങ്ങിയ ലേഖനങ്ങളും ഷാസിസത്തിന്റേയറും മുതലാളിത്തത്തിന്റെയും പ്രത്യേകതകളെ സൂക്ഷ്മ 

മായി വിശകലനം ചെയ്യുന്ന എണ്ണമറ്റ എഴുത്തറുകളും (ഇടപെടലുകളും) ഇവയ്ക്ക്‌ തെളിവാണ്‌. 

ആത്മീയമെന്ന്‌ പൊതുവില്‍ അറിയകെടുന്ന ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സങ്കല്ചത്തെ 6(ഷായിഡിയന്‍ വഴിയില്‍ 

വിശകലനം ചെയ്യുന്നതാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സ്‌ എന്ന ലേഖനം. ഭാതികതയുടെ സത്യസന്ധമായ ആവിഷ്ക്കാ 
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രങ്ങളെ ചരിത്രം തിരസ്ക്കരിക്കുകയും വരേണ്യവത്ക്കരിക്കുകയും നിശ്ചലമാക്കുകയും ചെയ്യുകയായി 

രുന്നു ഈ ആത്മീയാധിചത്യസങ്കല്പമെന്ന്‌ ലേഖനം വ്യക്തമാക്കുന്നു “. കല്ചാന്തജലത്തിലെ ആലിലയില്‍ 

പെരുവിരല്‍ കൂടിച്ചുമയങ്ങുന്ന കൃഷ്ണ സങ്കല്ചം ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സിന്റെ ശൈശവാഭിമുഖ്യമാണ്‌. സാമദൃഹ്ൃസ 

ത്യങ്ങളിലേക്ക്‌ വിശ്വാസങ്ങളെ ഇറക്കിവെക്കുമ്പോഴാണ്‌ അവയ്ക്ക്‌ സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശനധര്‍മ്മം കൈവ 

രുന്നത്‌. ഭക്ഷണത്തില്‍ പരാജിതനാകുന്ന ശിശു സ്വന്തം വിരല്‍ കുടിക്കുന്നു. അത്‌ പരതന്ത്രമായ 

സുഖത്തെ, സ്വപ്നത്തെ സാക്ഷവാതക്കരിക്കുന്നു. ഇത്തരം ഭാതികചോദനകളാണ്‌ സാങ്കല്പിക വിശ്വാസ 

ളായി മാറുന്നത്‌. നിതൃശിശുവിന്‌ ദുഃഖമില്ല എന്നു മാത്രമല്ല, അവന്‌ വളര്‍ച്ചയുമില്ല. സാംസ്കാരികമായ 

ഈ നാര്‍സിസം, ആത്മരതി, പരമാനന്ദം എന്നു വ്യവഹരിക്കമെടുന്ന ഒരു ഭാരതീയ ലക്ഷ്യമായിത്തീരുന്നു. 

മനുഷ്യന്‍ തന്റെ ആലസ്യങ്ങളെ എങ്ങനെ ന്യായീകരിക്കുന്നു എന്ന ഓര്‍മ്മകടുത്തല്‍ കൂടിയാണിത്‌. 

സ്വയംപര്യാപ്തതയുടെ പേരില്‍ പ്രകീര്‍ത്തിക്കുന്ന ഇന്ത്യന്‍ (ഗാമങ്ങളുടെ അടഞ്ഞ വ്യവസ്ഥയും (610800 

SYSteEM) വ്യക്തിയെ ഷോലെതന്നെ വളരാന്‍ കൂട്ടാക്കാത്ത ആലസ്യം പേറുന്നു “ എന്നദ്ദേഹം ഇന്ത്യന്‍ മന 

സ്സിനെക്കുറിച്ച്‌ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. സാമദൂഹ്യാവസ്മകളെ ഈവിധം 6്മായിഡിയന്‍ ചുനരാലോചനയ്ക്ക്‌ 

വിട്ടുതരുന്നു എന്നതാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ സാംസ്കാരിക വിമര്‍ശനത്തിന്റെ ഒരു പ്രത്യേകത. 

യോഗവിദ്യ ആത്മരതിയാണെന്നും മഹാഭാരതകഴ ഒരു ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷമാണെന്നും ക൭ 

ത്തദൂന്ന പഴയ സത്യവും പുതിയ മിയയും” എന്ന ലേഖനം ഇന്ത്യന്‍ (ദലോാക) മത-ധാര്‍മ്മിക പഠഠങ്ങളെ 

ദ്്രായിഡിയന്‍ കാലത്തിലേക്ക്‌ ഇറക്കിനിര്‍ത്തദുന്നു. ഗുരുജനങ്ങളെ ക ദോള്‍ അര്‍ജുനന്റെ കൈയ്യില്‍ 

നിന്നു ഗാണ്ഡീവം വീണുപോയി. തന്റെ പിതാവിന്റെ ശത്രുവായ അഗ്നി സമ്മാനിച്ച ഈ ആയുധം (ഹസ്ത 

മായികോകുന്നു. ലിംഗഛേദ രീതി((മട(200൩ 1ല)കൊ ദുതന്നെ ഉറച്ചുനിന്നിരദുന്ന വീരന്‍ തളര്‍ന്നിരി 

ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു.” ലിബിഡോ എന്ന ജീവിതരതി ആത്മാവില്‍ ചദൂര്‍ണമായി വിലയം പ്രാപിക്കുമ്പോള്‍ 

മനുഷ്യന്‌ (പ്രാപഞ്ചിക ദുഃഖങ്ങളില്ല. യാഗാശ്വങ്ങള്‍ അഗ്നിയില്‍ എന്നപോലെ ഇച്ഛകള്‍ ആത്മാവില്‍ ഹോഥി 

ക്കകെടുന്നു. ഇത്‌ നഷ്ഭടലോകങ്ങളെ തന്നില്‍തന്നെ കു൭ ത്തുന്ന സമഗ്രതാബോധമാണ്‌. വിഛേദഭീതിയി 

ല്ലാത്ത ഭാരതീയാത്മീയ വാദമാണ്‌. ആത്മീയതയിലദുടെ പ്രാപഞ്ചിക ദുഃഖങ്ങളില്‍നിന്നും ഇച്ഛകളില്‍നിന്നും 

സന്യാസിയും ഗുരുവും മോചിഭിക്കകെടുന്നു. പുത്രന്‍/ശിഷ്യന്‍ അറിവിനും അനുഭൂതിക്കുമായി കീഴടങ്ങു 

ന്നു. ഈ വിധത്തില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഗുരുപൂജയുടെയും സന്യാസത്തിന്റെയും മഹത്വവത്കരണം ഈഡിഷല്‍ 

സംഘര്‍ഷത്തെ ലഘൂകരിക്കുന്നു. 

ആത്മീയപാരമ്പര്യത്തിലുടെ വൈകാരികതയെ നിയന്ത്രിച്ചു നിര്‍ത്തി, ഒരു നാര്‍സിസ്സിക്‌ രക്ഷാ 

മാര്‍ഗ്ഗമായി ചരിത്രത്തെ സ്വാധീനിച്ചതാണ്‌ ഇന്ത്യന്‍ ആത്മീയത. ആത്മനിയന്ത്രണത്തിലൂടെ കേവലാ 

നന്ദം/നിര്‍വ്വാണയ്രാപ്തി സാധിച്ച ബുദ്ധനിലും ഭാതികതയുടെ തിരസ്ക്കാരമു . ഇഹത്തോട്‌' ആത്മാ 

വിനെ ബന്ധിക്കുന്ന ഭാര്യാചുത്രന്മാരെ ത്യജിക്കുകയും വാളുകൊ “” മൂടിയരിഞ്ഞ്‌ പ്രതീകാത്മകമായി 

ലിംഗഛേദം നടത്തുകയും ചെയ്തു. . . എങ്കിലും ബുദ്ധന്‍ ക വെളിച്ചവും ധര്‍മ്മത്തിന്റെ മഹത്വവും ഈ 

Mal Milas നിന്നല്ല ഉത്ഭവിക്കുന്നത്‌; കരുണയായി, സര്‍വ്വരതിയായി പ്രക്ഷേചിക്കപ്െട്ട ആത്മരതിയില്‍നി 

ന്നാണ്‌” ബലി, അമ്മദൈവം തുടങ്ങിയ ഗോത്രജീവിതത്തിലെ തലങ്ങള്‍ ഭാതികജീവിത സുരക്ഷയ്ക്കായുള്ള 
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പ്രതീകവത്ക്കരണങ്ങളും രതിസംയോഗകത്തിന്റെ സബ്ണിമേഷനും പേറുന്ന പൊതുമനസ്സ്((റ൩൬൦൩ 

ട്ടു/ധഠന്റെ ആവിഷ്ക്കാരമാണെന്ന ഷോകലോറിന്റെ മനശ്ശാസ്ത്രം വായന നമ്മുടെ സൂക്ഷ്മസംവേദന 

അളെ തൊട്ടുണര്‍ത്തുന്നു. 

ഇന്ത്യന്‍ മനസ്സില്‍ ആഴത്തില്‍ വേദരോടിക്കിടക്കുന്ന പാരമ്പര്യത്തിലെ ദ്ര്ക്ോയിഡിയന്‍ പ്രരമൂചങ്ങള്‍ 

തന്നെയാണ്‌ ആധുനിക രാഷ്ര്രഘടനയ്ക്കുമുള്ളതെന്ന്‌ എം.എന്‍. വിജയന്‍ വായിച്ചെടുക്കുന്നു. ഭാതിക 

യാഥാര്‍ത്മൃയങ്ങളുടെ തറുറസ്സില്‍ വികസന രാഷ്ട്്രീയത്തിന്റെ പരക്കം പാച്ചിലില്‍ ജീവിതം കുടുതല്‍ കൂടു 

തല്‍ കോളനിവത്ക്കരിക്കദ്ദെടുന്ന നവസാഹചര്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള ആശങ്കകള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ്രോയിഡ്‌ 

മാര്‍ക്സ്‌ സമന്വയയവായനകളില്‍ കാണാന്‍ കഴിയും. നാം ട്ടുന്നത്‌ നാം സ്‌നേഹിക്കദ്ധെടുവാനാണ്‌” 

എന്ന മനോഹരമായ പ്രസ്താവം ബന്ധഅളെക്കുറിച്ചുളള നമ്മുടെ എല്ലാ കാല്ചനിക സ്വപ്നങ്ങളെയും 

പൊളിച്ചുകളയറുന്ന യാഠാര്‍തമ്യം വിളിച്ചൂപറയുന്നു. ഗാന്ധിജിയെ രാഷ്ട്രചിതാവാക്കുകയും, ഗാന്ധിജിയെ 

വധിക്കുകയും ഒടുവില്‍ രക്തമാംസങ്ങള്‍. ഭാതികാവശിഷ്ടം, രാജ്യത്തെ നദികളിലൊഴുക്കുകയും 

ചെയ്തുകൊ “ നാം നമ്മുടെ യൂഗശൈലിയില്‍ ഈഡികല്‍ വൃത്തം പ്രാവര്‍ത്തികമാക്കുകയായിരുന്നു 

എന്ന പ്രസ്താവം ഈ നഗ്നയാധാര്‍ത്മ്യത്തെ കുറേക്കൂടി വ്യക്തമാക്കുന്നു. 

മാര്‍ക്സിനെയും 6ര്ായിഡിനെയും സമന്യയിദിക്കുമ്പോള്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്ത്‌ ഇച്ഛയും 

അധികാരവും തമ്മിലുളള കലാപത്തെ സാമൂഹ്യമായ അര്‍ത്രതലങ്ങളിലേക്കെത്തിക്കുന്നു. അനുസരി 

ക്കാന്‍ നിയറുക്തന്‍, സൃഷ്ടിക്കുവാന്‍ സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടവന്‍ എന്നുള്ള തരംതിരിവ്‌ മനുഷ്യഭീവിതത്തിലെ ഒരു 

വടംവലിയാണ്‌. ഇത്‌ ദ്ര്കായിഡിയനും മാര്‍ക്‌സിയനുമായുള്ള മനുഷ്യന്റെ അധികാരവടംവലിയാകുന്നു. 

സൂക്ഷ്മമായ സ്വപ്നങ്ങളും സൂക്ഷ്മമായ വിപ്ലവങ്ങളും തമ്മിലുള്ള അടുഷവും അകലവും പോലെയാണത്‌. 

നമ്മുടെ സമുദായത്തില്‍ ഇച്ഛകള്‍ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നില്ല എന്നത്‌ വലിയ ഒരു മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 

സാമൂഹ്ൃസത്യമാണ്‌. ലോകം നിഷേധിക്കുന്നതിനെ സ്വച്നം കാണുക എന്നത്‌ കേവലമായ ഒരു ദ്രരോയി 

Wena ലൈംഗികതത്ത്വമല്ല, മറിച്ച്‌ ഒരു മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സാമൂഹൃതത്ത്വം കൂടിയാണ്‌. അധികാരരമൂച 

ങളും സാമൂഹ്യസംഘര്‍ഷങ്ങളുമെന്നത്‌ ക്രോയിഡിയനോ മാര്‍ക്്‌സിയനോ എന്ന്‌ വിവേചിക്കാന്‍ കഴി 

യാത്ത ചരിത്രയാഴാതദ്യമാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്ന എം. എന്‍. വിജയന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ നൈതിക 

തയെ,സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ചുളള ദ്ഹ്രോയിഡിയന്‍ വായനയെ വിശാലമാക്കുന്നു. ആനമ്തത്ത്ൃത്ത/മ 

AYO0, WMoWaI0AZ0 GeOlag CoMoOYaslMlagzo, MAAAZAFZ0 ZC! ചിഹാങ്ങളുും എന്തുകൊ * 

യൂദ്ധം തുടങ്ങിയ ദ്രകോയിഡിന്റെ രചനകളിലെ വിശാലസാമൂഹ്യ മനോവിശകലന നിലപാടുകളോടുള്ള 

ആഭിമുഖ്യം കൂടിയാണിത്‌. 

അധികാരത്തിന്റെ മണ്ഡലമാണ്‌ വ്യക്തിയേയും സമദുഹത്തെയും നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. സാമൂഹ്യ 

വല്‍ക്കരിക്കെട്ട സ്വപ്നങ്ങളുടെ നിഷേധമാണ്‌ എല്ലാ അധികാര സംഘര്‍ഷങ്ങളുടേയും അടിസ്ഠാനം. 

ഈഡിഷല്‍ സംഘര്‍ഷത്തിന്റേതും. അതുകൊ റുതന്നെ അവയെ അമാര്‍ക്സിയന്‍ എന്ന്‌ വിളിക്കാന്‍ കഴിയി 

ലൂ, മനുഷ്യന്‍ ഒരു മൃഗമാണ്‌ എന്നു കൂടിയാവറുമ്പോള്‍ മനുഷ്യന്റെ ദൈവനീതിയിലും ലൈംഗികതയുടെ 

നിഴല്‍ പതിഞ്ഞിരിക്കറും. മനുഷ്യന്‍ മനുഷ്യനെ ഉല്പാദനോപകരണമാക്കി ആശ്വാസാചകരണമാക്കി മാറ്റി 

ത്തീര്‍ക്കുന്ന ദ്രഷോയിഡിയന്‍ ലോകവും ലോകത്തെത്തന്നെ മാറ്റിത്തീര്‍ത്ത്‌ വിജയിക്കുന്ന മാര്‍ക്സിയന്‍ 
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ലോകവീക്ഷണവും സമന്വയിക്കുന്ന ചിന്ത മാര്‍ക്‌സിയന്‍ വിശകലനങ്ങളോടുളള വിമര്‍ശനപരമായ നിലപാടു 

കളിലെല്ലാം എം. എന്‍. വിജയന്‍ സൂക്ഷിക്കുന്നു . 

ചരിത്രം നിരവധി പടുകറുഴികള്‍ നിറഞ്ഞിരിക്കുന്ന ഒരു നീ പാതയാണ്‌ എന്നതിന്‌ യാതൊരു 

സംശയവുമില്ല. ഒരു പദക്ഷ അതിന്‌ എന്തെങ്കിലും മോചനമദുട 0 എന്ന്‌ എനിക്കറിയില്ല." ഈ രീതിയി 

ലുളള ഫ്രോയിഡിയന്‍ സാംസ്കാരിക ബഹുലതയെയും അതിലറുളള നൈരാശ്യത്തെയും എം.എന്‍. വിജ 

യന്‍ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ പ്രതീക്ഷകളിലേക്കാണ്‌ ചേര്‍ത്തുനിര്‍ത്തുന്നത്‌. പുരോഗമന 

സാഹിത്യപ്രസ്ധാനങ്ങളുടേയും കമ്യൂണിസ്സ്‌ രാഷ്(്രീയ ദാര്‍ശനികതയുടെയും (പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ മനുഷ്യന്‌ 

ഏകാര്രയമെന്ന്‌ [990കളിലെ അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്തുകള്‍ ആശകങ്കകളില്ലാതെ വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഹ്യമുമ 

നിസത്തില്‍ തുടങ്ങി, ॥940കളില്‍ ഇത്‌ പ്രത്യക്ഷമായ മാര്‍ക്സിയന്‍ ചായ്വായി മാറുന്നു. ഹ്യൂമനിസത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ മനുഷ്യനെ Bo ത്താന്‍ കഴിയുകയില്ല, ഹ്യൂമനിസം ഒളിച്ചുകടത്തകെട്ട ഒരു പദമായി 

രൂന്നു എന്നിങ്ങനെയുള്ള രാഷ്്രീയനിലപാടുകള്‍ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ വര്‍ഗ്ഗസമരത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തിലമദൂന്നു 

ന്നതാണ്‌. ഈ രാഷ്(ടീയാഭിമുഖ്യത്തെ എം.എന്‍. വിജയന്‍ ഇങ്ങനെ വിശദീകരിക്കുന്നു: കമ്യൂണിസത്തില്‍ 

നിന്ന്‌ എങ്ങനെ രക്ഷക്വെടാം എന്ന്‌ ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ പാരതന്ത്രയത്തില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നു. ഹ്യൂമനിസം എന്ന 

സ്വാതന്ത്ര്യവാദ ചിന്താഗതി സാമാന്യബുദ്ധിക്ക്‌ നിരക്കുന്നതല്ല.” ഈ പ്രസ്താവനകളുടെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ 

|990കള്‍ക്ക്‌ ശേഷമുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ മുതലാളിത്ത രാഷ്ട്രീയ വിമര്‍ശനങ്ങളുടെ സ്വഭാവം. ഈ വിമര്‍ശ 

ന്പ്രര്രിയയില്‍ ദ്ര്രായിഡിയന്‍ അബോധത്തിന്റെ അര്‍തസാധ്യത വിചൂലകെടുന്നു. അത്‌ ഒരേസമയം 

തദദ്ദൃശീയവും വൈദേശികവറുമായ എല്ലാ അരാഷ്(ടീയ പ്രവണതകളെയും ചെറുക്കുന്നതിനുള്ള ഉപകരണ 

മാകുന്നു; കേരളീയ പൊതറുമണ്ഡലത്തിലേക്കും ഇന്ത്യന്‍ ദദശീയതയിലേക്കും അതിന്റെ രാഷ്(ടീയ നിഷ്ര്രി 

യത്യങ്ങളും മധ്യവര്‍ഗ്ഗാലസ്യങ്ങളും ഉപയോഗകെടുത്തി കടന്നുവരുന്ന ഫാസിസ്സ്‌ രാഷ്(്രീയത്തേക്കുറിച്ചുള്ള 

ഓര്‍മ്മകെടുത്തലാകുുന്നു. അതേസമയം ഈ ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാഷ്(്രീയത്തിന്‌ കളമൊരുക്കുന്ന ബഹുരാഷ്(്രമു 

ലധനത്തിന്റെ കമ്പോളസംസ്്‌കാരത്തോടുളള പ്രതിഷേധമായും അത്‌ മാറുന്നു. ॥990കള്‍ക്ക്‌ ശേഷമുളള 

എം, എന്‍. വിദയന്റെ ദ്ര്രോയിഡിയന്‍ പ്രയോഗത്തെ ചി. ചവി(്രന്‍ ര രീതിയില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു: 

ഒന്ന്‌. ജനകീയജാഗ്രത എന്ന ബോധത്തെ മുതലാളിത്തം അതിന്റെ അബോധയ്രവര്‍ത്തനം കൊ ° 

തകര്‍ക്കുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കാന്‍. 

ര ', ഇന്നത്തെ സമൂഹത്തില്‍ ഇനിയും ശബ്ദം കിട്ടിയിട്ടില്ലാത്ത ജനതകളുടെ അബോധത്തെ 

ഉണര്‍ത്തി, നിലനില്ക്കുന്ന വ്യവസ്ഥയുടെ ബോധത്തെ അട്ടിമറിക്കേ ത്‌ എങ്ങനെ അനിവാര്യമാക്കുന്നു 

എന്ന്‌ വെളികെടുത്താന്‍.” ഉനസാമാന്യത്തിന്റെ സാംസ്കാരികതയുടെ വിശാല ഇടങ്ങളിലേക്ക്‌ അധികാര 

ത്തിന്റെ പുതുരമൂചങ്ങള്‍ എങ്ങനെ നുഴഞ്ഞുകയറുന്നു എന്ന സുക്ഷ്മവിശകലനമായി, സൂക്ഷ്മബോധ്യഅ 

റയി, അത്‌ വായനയെ ജാ(്രതഷെടുത്തും. 6(ായിഡിയന്‍ സങ്കേതങ്ങളെത്തന്നെ അത്‌ കേരളീയസ 

ന്ദര്‍ഭത്തില്‍ അഴിച്ചുചണിയുന്നു. 

വ്യക്തിയെത്തന്നെ നിരാകരിച്ച്‌ കമ്പോളനിയമങ്ങളുടെ ഇടനിലയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന തന്ത്രങ്ങ 

ളാണ്‌ പുതിയ ലൈംഗികതാവ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍. വസ്തുരതിയായി, സര്‍ഗാത്മകതയിലെ നിഷ്ക്രിയത്വമായി 

പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുളള പുതിയ മറുല്യകല്പനകള്‍ക്ക്‌ അരാഷ്(ടരീയത്തിന്റെ നിറമാ 
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ണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം തറദിച്ചുപറയുന്നു. ആനന്ദത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തികനെന്നറിയകെട്ട (112൧൦ 

211൩൦൧1൦ ക്രോയിഡിനെ ഉപയോഗിച്ചുകൊ ദുതന്നെയാണ്‌ ഈ നിരീക്ഷണം നടത്തുന്നത്‌. വസ്തുകാ 

മുനകള്‍ സാദ്രാജ്യത്വത്തെ പോഷിദിക്കുവാനുള്ള തന്ത്രങ്ങളായി മൂന്നാംലോക ദേശീയതകളെ പ്രലോഭിദി 

ക്കുന്നു. സര്‍ഗ്ലാത്മകവും ജനാധിചത്യപചരവുമായി വളരാന്‍ (രമിക്കുന്ന ലിംഗപദവി, വംശീയത തുടങ്ങിയ 

കോളനീയാനന്തര ദേശീയതകളിലെ സാംസ്‌കാരിക ച്രതിനിധാനങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ നവകൊളോണിയല്‍ 

അധികാരശ്രമം ഏര്‍കഷെടുത്തദുന്ന ആധിപത്യ തന്ത്രങ്ങളായി ഇവ മാറുന്നു . 

അധിനിവേശം എന്ന രാഷ്ടട്രീയാനുഭവത്തില്‍നിന്ന്‌ നമ്മെ ധൈവേര്‍ട്ട്‌ ചെയ്യുന്നതിനായും 

സെകസിന്റെ സങ്കേതങ്ങളുപയോഗിക്കാം എന്നാണ്‌ ഇഷ്ധോള്‍ വെളികെടുന്നത്‌. ഇരയാക്കുന്ന ജനതയുടെ 

സാന്ത്വനം ലൈംഗികതയാണെന്ന്‌ അത്‌ ഉറകിക്കുന്നു. കീഴ്കെടലിന്റെ ദുരിതാനദുഭവത്തെ മയക്വെടുത്താ 

നാണ്‌ അതിരുകളില്ലാത്ത സെക്‌സിന്റെ വ്യാമോഹലോകം നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. സെക്സിന്റെ 

സദുഖര്‍മാര്‍ക്കറ്റില്‍ വൈവിധ്യങ്ങളും വൈചിത്ര്യങ്ങളുമുഖ ന്നും അവിടെ നിങ്ങള്‍ തിരഞ്ഞെടുിന്റെ 

സ്വാതന്ത്ര്യം ആഘോഷിക്കുകയാണ്‌ എന്നും നിങ്ങളെ അറിയിക്കുകയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ പെറുക്കിയും ഇര 

ദാളിയദുമാണ്‌ എന്ന അവസ്ഥയിലേക്ക്‌ നിങ്ങള്‍ മടങ്ങിയെത്തുകയാണ്‌. ഇരന്നും ചെറുക്കിയും ജീവിച്ചുപോ 

വുന്നതിന്‌ സെക്‌സിന്റെ വ്യാമോഹം നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ തുണയായിത്തീരുന്നു. സെക്‌സ്‌, ഡീപൊളിറ്റിസൈസിംഗി 

നുള്ള സങ്കേതമാണ്‌ എന്നുതന്നെയാണ്‌ ഇതിന്റെ അര്‍താം.” അനുഭവങ്ങളെ ഇങ്ങനെ ഉദാരവത്കരിക്കു 

ന്നത്‌ സെകസിലദുടെ മാത്രമല്ല എന്നും അദ്ദേഹം കാണുന്നു .. 

ഉദാരവതക്കരണം ഒരു സാമ്പത്തിക തത്ത്വശാസ്ത്രവും സാംസ്കാരിക മൂല്യങ്ങളുടെ ഉദാരവ 

ത്ക്കരണവും കൂടിയാകുന്നു. ആനന്ദത്തിന്റേതുമാത്രമായ വ്യാമോഹങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന ഏത്‌ 

സാംസ്കാരിക ചിഹനത്തെയും അത്‌ പ്രോല്‍സാഹിദിക്കുന്നു. ഇതില്‍ പതിയിരിക്കുന്ന അപകടം ജീവിത 

കാമനയുടെ ഗതിമാറ്റലുകളാണ്‌. ദ്ര്കോയിഡിയന്‍ ഉദാത്തതയുടെ ഉചരിതലവ്യാഖ്യാനമായി ഇത്‌ ജീവി 

തത്തെ മാറ്റുന്നു. ദമിതലൈംഗികതയുടെ രാഷ്ട്രീയമാണ്‌ ആധുനികകാലത്ത്‌ ദ്ര്ക്രയിഡിയനിസത്തി 

ലൂടെ പുറത്തുവന്നത്‌. ആയുനികാനന്തരകാലം സംസ്കാരത്തെ ദമനം ചെയ്ത്‌ ലൈംഗികതയെ പുറ 

ത്തെടുക്കലുമാകുന്നു. ്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലദുടെ ഈവിധമുള്ള ചരിത്രത്തിലെ പിന്‍നട 

ത്തങ്ങളാണ്‌ ഈ വായനകള്‍ കാണിച്ചുതരുന്നത. 

മനുഷ്യാധ്വാനത്തിന്‌; സര്‍ഗാത്മകതയ്ക്ക്‌, സൌന്ദര്യബോധത്തിന്‌, നൈതികത നഷ്ടദ്െടുന്ന 

ച്ുതിയ അധികാരദലോകത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാനം പ്രധാനമാകുന്നു. ഇത്തരം സാംസ്‌കാരിക തിരിച്ചറിവുകള്‍ 

മനുഷ്യന്റെ കാലം വിപണിയുടെ കാലമാകുന്നു എന്ന സത്യത്തെ വായനയ്ക്കായി വിട്ടുതരുന്നു. 

മാര്‍ക്സ്‌ അന്യവതക്കരണരീതിയോടെ നിര്‍വചിച്ച യന്ത്രങ്ങളുടെ കാലത്തേയും അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന 

സാംസ്കാരിക ഭീതിയാകുുന്നു അത്‌. മനദുഷ്യനെ തിരിച്ചുപിടിച്ച സൈദ്ധാന്തികതകള്‍ അച്രസക്തമാകു 

M3. ഇത്തരം പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ, അതായത്‌ സബ്ണിമേഷന്‍ എന്നോ മറ്റേതെങ്കിലും സാങ്കേതിക പദം 

കൊട 0 വിവരിക്കാവുന്ന പ്രവര്‍ത്തനത്തെ(നമ്മുടെ സെക്സ്‌ എനര്‍ജിയെ രമൂപകെടുത്തുന്നയും 

ഇങ്ങനെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ആളെയും വീ ദും ലൈംഗികതയിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുപോകുന്ന ഡൈവേര്‍ഷന്‍ 

തത്ത്വമാണ്‌ ഇന്നിവിടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഈ സാംസ്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ മറ്റൊരു വശം അത്‌ 
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ഇന്ത്യന്‍ ആത്മീയതയെ ഫാസിസത്തിന്റെ രാഷ്(്ടീയമായി മാറ്റുന്നു എന്നതാണ്‌. ഭൂമിയിലാകെ വ്യാപിച്ചുകി 

ടക്കുന്ന മനുഷ്യരെ ജന്തുസഹജമായ ഒെറിട്ടോറിയല്‍ ബോധത്തിലേക്കും പരിധിയില്ലാത്ത മനസ്സിനെ ചരിമി 

തമായ ശരീരത്തിലേക്കും ചുരുക്കിക്കൊ ദുവരികയാണ്‌ ഷസിസത്തിന്റെ കര്‍മ്മചരിചാടി,” എന്നത്‌ ഭീതി 

തമായ/ദൂരവ്യാപകമായ ഓര്‍മ്മകെടുത്തലാകുന്നു. 

ലോകജനതയെ മുഴുവന്‍ ഭക്ഷണത്തിലേക്ക്‌ മടക്കിക്കൊ റുപോവുകയും ഭക്ഷണത്തെ പ്രധാന 

അനുഭവമാക്കിത്തീര്‍ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇത്‌ നമ്മുടെ രാജ്യത്തെ പ്രധാന രാഷ്‌ (ട്രീയ പരിണാമമാണ്‌. 

ഭക്ഷിക്കുന്നൊരു സംസ്‌കാരമായി നമ്മുടേത്‌ മാറിത്തീരുകയും ഭക്ഷണം നമ്മുടെ പരമമായ ലക്ഷ്യമായി 

ത്തീരുകയും നാം കൂടുതല്‍ ശൈശവത്തിദേക്ക്‌ മടങ്ങിഷോവുന്ന അവസാ ൭ യിത്തീരുകയും ചെയ്യു 

ന്നു. ഈ വിമര്‍ശചാഠത്തിലദൂടെ സൃഷ്ടിക്കുക/ഉല്ചാഠിഭിക്കുക എന്ന മനുഷ്യാധ്വാനത്തിന്റെ 

സൌന്ദര്യത്തില്‍ നിന്ന്‌ വിപണിയിലേക്ക്‌ ഉറ്റുനോക്കുന്നവരായി മാറുന്ന സമരവീര്യശോഷണത്തിന്റെ മറ്റൊരു 

മുഖമാണ്‌ ചുറത്തെടുത്തുകാണിക്കുന്നത്‌. രാഷ്ട്രീയ മേല്‍ക്കോയ്മകള്‍ക്കെതിരെയുള്ള സംഘടിതസമര 

ങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ കമ്പോളം നലകുന്ന രുചിയുടെ ലോകങ്ങളിലേക്ക്‌ മുതലാളിത്തം മനുഷ്യന്റെ ആവേശങ്ങളെ 

മാറ്റിത്തീര്‍ക്കുന്നതിലുളള പ്രതിഷേധം ഈ പാഠം നമുക്ക്‌ തരുന്നു. 

നിസ്തഹായമാകുുന്ന ഈ മനുഷ്യാവസയെ ഈഡിഷല്‍ സാമദുഹീകരണത്തെ നിഷേധിക്കുന്ന 

ദപ്രോയിഡിയന്‍ ശൈശവഷട്ടത്തോടാണ്‌ വിമര്‍ശകന്‍ സാമ്യഷെടുത്തുന്നത്‌. അതൊരു ഓറല്‍ സുഖാഭിലാ 

ഷമായി സമദുഹബോധത്തെ ഒഉറക്കിക്കിടത്തുന്നു. ലോകത്തെ മുഴുവന്‍ കുടിച്ചുവറ്റിക്കുന്ന ഒരു 

സംസ്കാരം രദുപകെട്ടുവന്നിരിക്കുന്നു. ഇന്ന്‌ ലോകനാഗരികതയില്‍ വന്നിട്ടുള്ള ഏറ്റവും (പ്രധാനടെട്ട മാറ്റം 

അരാഷ്ട്രീയമായിരിക്കറുന്ന ഈ ലോകത്തെ ഓറല്‍ ഫേസിദേക്ക്‌ അല്ലെങ്കില്‍ ഭക്ഷണത്തിലേയ്ക്കും പാനീയ 

ത്തിലേക്കും (ശദ്ധതിരിച്ചുകൊ “ ലോകത്തിലെ മറ്റു പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ മരവികിക്കാനുള്ള ഒരു (മവും 

ഒരു വിജയവും ൭ യിട്ടു ” എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു “ 

നവകൊളോണിയല്‍ കാലത്ത്‌ വിപ്ലവബോയം, ലൈംഗികത, മതം, ആത്മീയത, വിദ്യാഭ്യാസ-സാം 

സ്‌കാരിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ എന്നിവയെല്ലാം ഏതറുവിധേന അധീശരാഷ്(്ട്രീയത്തിന്റെ പിടിയിലമരുന്നു 

എന്ന ചിന്തയാണ്‌ പില്ക്കാല എഴുത്തറുകള്‍ പ്രകടികിക്കുന്നത്‌. ഒരു ജനത ഒന്നാകെ ലോകമദുതലാളിത്ത 

വിപണിക്ക്‌ കീഴടങ്ങുന്നതിന്റെ മനശ്ലാസ്ത്രത്തേയും മധ്യവര്‍ഗ ആലസ്യങ്ങളിലമരുന്ന തദ്ദേശീയ രാഷ്ട്രീയ 

ത്തിന്റെ ആദര്‍ശലോകത്തേക്ക്‌ നുഴഞ്ഞുകയറുന്ന ഫാസിസ്റ്‌ രാഷ്(്രീയത്തേയും തുറന്നുകാട്ടു മ്പോള്‍ 

ദരരായിഡിയന്‍ മനോവിശകലനം കൂടുതല്‍ പ്രത്യക്ഷമാകുന്നു. അതേസമയം അത്‌ വിമോചനസമരങ്ങ 

ളൂടേതായ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സംഘബോധത്തില്‍ പ്രതീക്ഷയര്‍ഭിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. എല്ലാവിധ അരാഷ്ട്രീ 

യതന്ത്രങ്ങളോടും കമ്യദുണിസ്റ്‌ അധികാരത്തിന്റെതന്നെ സംഘടനാപരമായ ഭാരങ്ങളോടും നിരന്തരം കല 

ഹിച്ചുകൊ  മാറിനില്ക്കുകയറും കമ്യൂണിസ്റ്‌ അധീശരാഷ്(്രീയ തന്ത്രങ്ങളെ ചെറുക്കുകയും ചെയ്യുന്ന 

പ്രായോഗിക രാഷ്ട്രീയ സമരമായി എം. എന്‍. വിജയന്റെ അവസാനകാല എഴുത്ത്‌പ്രഭാഷണങ്ങള്‍ കേര 

ളീയ ചരിത്രത്തോട്‌ സംവദിക്കുന്നു. അതുകൊ ദുതന്നെ ആ എഴുത്തറുകള്‍ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍, മുതലാളിത്ത 

വത്ക്കരിക്കുന്ന കേരളത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയമനസ്സിനെക്കുറിച്ചുളള സാംസ്്‌കാരികാദന്വേഷണമായി കാണാന്‍ 

കഴിയും. മാര്‍ക്‌സിയന്‍ പ്രതീക്ഷകളും ്രഷോയിഡിയന്‍ സങ്കേതങ്ങളും ഇതില്‍ കലരുന്നു. 
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ദ്രോയിഡിയന്‍ വിഷാദങ്ങളുടെ മൂര്‍ത്തരമൂപമായി ര “ ലോകയുദ്ധങ്ങളും ആധുനികാനന്തര 

മുതലാളിത്ത കയ്യേറ്റങ്ങളും 21-00 1390 റിലെ ചരി(്ര-സാംസ്‌കാരിക പഠിതാവിന്റെ മുന്നിലൂ . പോസ്റ്റ്‌ 

മാര്‍ക്‌സിയന്‍ കാലത്തുകൂടി ജീവിച്ച ക്രോയിഡിന്‌ കൊഴിഞ്ഞറുപോകുന്ന അധികാരബന്ധഅ്ളെക്കുറിച്ച്‌ 

പ്രതീക്ഷ വളരെ കുറവായിരുന്നു. പിത്ൃബിംബം സഹോദരബിംബത്തിന്‌ വഴിമാറുമ്പോഴും അധികാര 

ബോധം വിട്ടുപോകില്ലെന്ന്‌ വിമക്ക്യുകള്ടും ക്ുുമചിഹങ്ങളും വ്യക്തമാക്കുന്നു '. സംസ്കാരം ഒരു വലിയ 

നുണയാണെന്ന നിലപാടിലുള്ള വിശദീകരണങ്ങള്‍ ദ്ര്കോയിഡിന്റെ സൈ്ധാന്തികതയിലുടനീളം ക൭ 

ത്താനാവും ഇത്‌ എം.എന്‍. വിജയന്റെ വിമര്‍ശവീക്ഷണമാകുുന്നു “. മനുഷ്യമനസ്സിനെ രാഗ-ദ്വേഷങ്ങളുടെ 

വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ നിരന്തരം ഒവേട്ടയാടുമെന്നും അത്‌ അധികാരോന്മുഖതയെ ആഴത്തില്‍ താലോധലിക്കു 

മെന്നും മാര്‍ക്‌സിയനും 6(ഷായിഡിയനുമായ എം. എന്‍. വിജയന്റെ എഴുത്തുകള്‍ ഒന്നാകെ വിളിച്ചുപറ 

യുന്നു. മനുഷ്യസാംസ്കാരികതയറുടെ ഈ ദാര്‍ശനിക-നിസ്സഹായതകളാണ്‌ ചരിത്രത്തെ ചലനാത്മകമാ 

ക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ കേരളീയ അന്തരീക്ഷത്തിലെ നവകൊളോണിയല്‍ സംഘര്‍ഷങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്ന ഭീതിത 

മായ ആശങ്കകളോട്‌ ഏറെ സംവദിക്കുന്ന എം. എന്‍. വിജയന്റെ പില്ക്കാല എഴുത്തുകള്‍ ഈ നിസ്സഹായത 

കളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നു . 

111. 12 ശിധിലീകരണങ്ങളില്‍ ധിന്ന്‌ ശാക്തീകരണങ്ങളിലേക്ക്‌ 

പ്രകൃതിയിലേക്കും ശൈശവമാഷ്യങ്ങളിദേക്കുമുളള ഓരോ പിന്‍മടക്കത്തിലദും വ്യവസാകളെ ഛേറി 

ക്കുന്ന, വിപ്ലവകരമായ ഒരംശമു യിരിക്കും.” അധികാര-പൈതൃകങ്ങളുടെ നിശ്ചലതകളെ തൂറന്നുകാ 

ട്ടൂന്ന ക്രോയിഡിയന്‍ അബോധതന്ത്രങ്ങള്‍ സാഹിത്യചാഠങ്ങളിലൂടെ പുതിയ അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മി 

ച്ചെടുക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ സാഹിത്യത്തിന്റെ വിധ്വംസകമായ സാധ്യതകളിലാണ്‌ പ്രതീക്ഷയര്‍ഭിക്കുന്നത്‌. അവ 

അന്യവല്‍ക്കരണ ഭീതികള്‍ക്കെതിരെയുളള ജാഗ്രതകളെയാണ്‌ നിര്‍മ്മിച്ചുകൊ രിക്കുന്നത്‌. ആധുനിക 

കാലത്തിന്‌ ആവശ്യമായ പ്രതിബോധങ്ങളെയെല്ലാം മയക്കിക്കിടത്തുന്ന അധികാരക്രമത്തേയും അവന 

വനിലെ തന്നെ അലസതകളേയും ജയിക്കേ ജാഗ്രതകളിലാണ്‌ ആ എഴുത്തുകള്‍ പ്രതീക്ഷയര്‍ഭിക്കുന്ന 

ത്‌. മനുഷ്യാവിഷ്ക്കാരങ്ങളിലെ സത്യസന്ധത (വൈവിധ്യങ്ങള്‍) ഈ ജാഗ്രതയെ കെടാതെ കാക്കുമെന്ന 

പ്രതീക്ഷയാണത്‌. മാര്‍ക്‌സിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയോടും കേരളത്തിലെ മാര്‍ക്സിസ്റ്‌ സംഘടനാ രാഷ്ട്രീ 

യത്തോടും അദ്ദേഹം അവസാനകാലത്ത്‌ (എന്നും) പ്രകടിഭിച്ച വിമര്‍ശനങ്ങളുടെ അര്‍ത്വിശാലത്ത ഈ 

സാംസ്‌കാരിക യാാര്‍തമ്ൃയത്തില്‍ നിന്നുകൊ “ വിശകലനം ചെയ്യാവുന്നതാണ്‌, ചെയ്യേ താണ്‌. 

ഓരോ ചരിത്രസന്ദര്‍ഭത്തിലുമു കുന്ന പുതുപ്രവണതകളും പ്രതീക്ഷകളും അതാതിന്റെ 

ചിന്താപരമായ ഓന്നത്യത്തിലൂടെ അഹത്തെ കേന്ദ്രസ്ിതമായി വളര്‍ത്തുന്നവയാണ്‌. അതുകൊ 3 

തന്നെ അഹംബോധത്തിന്റെ (അബോധത്തിന്റെ തന്നെ) സര്‍ഗ്ഗാത്മകനവീനതയ്ക്കായി രാഷ്്രീയ-ചരിത്ത 

യാഥാര്‍ത്മ്യങ്ങളുമായി സൂക്ഷിക്കേ സൂക്ഷ്മജാഗ്രതകളെ ഉയര്‍ത്തികിടിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടു 0 എന്നുള്ള 

അന്വേഷണം പ്രധാനമാണ്‌. പിതൃകേന്ദ്രിത അധികാരവും അതിന്റെ ലൈംഗിക-സാമദൃഹ്യ പ്രത്യയശാ 

സ്ത്രവും രാഷ്(്രീയഘടനയെയും ചിന്താമണ്ഡലത്തെയും അധീശത്വതനന്രങ്ങളിലുടെ അന്യവത്കരിക്കുന്നു 
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ഒ ന്ന്‌ എം.എന്‍. വിജയന്റെ ്ര്ായിഡിയന്‍ വായനകള്‍ ഓര്‍മ്മികിക്കുന്നു. ഈ അന്വേഷണവഴികള്‍ക്ക്‌ 

ശേഷം (സമാന്തരമായും) സജീവമായ എം. ലീലാവതിയുടെ യുങ്ങിയന്‍ വിമര്‍ശത്തെ ഈ ചരിത്ര സന്ദര്‍ഭ 

ത്തില്‍ പരിശോധിക്കാനാണ്‌ അദുത്ത അധ്യായത്തില്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
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അധ്യായാം ഗാഠാല്‌ 

അധികാരകേന്ര്രീകരണത്തിന്റെ ശദൂന്യക്കാഴ്്ചുകള്‍



IV.1 വേറിട്ട വായനാച്ഠാങ്ങള്‍ 

ആധുനികമാനവിക ചിന്താതലങ്ങളിലൂടെ ആരംഭിച്ച്‌ ആധുനികാനന്തരതയുടെ സാഹിത്യ-സൈ 

ദ്ധാന്തികജ്ഞാനമേഖലകള്‍വരെയുള്ള വിവിധ-ദീര്‍ഘരചനകള്‍ എം. ലീലാവതിയുടേതായു '. aviagel 

ത്തില്‍നിന്ന്‌ സൂക്ഷ്മത്തിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിക്കുന്ന അന്വേഷണങ്ങളിലൂടെ ആധുനികമലയാളവിമര്‍ശനത്തിന്‌ 

സമ്പന്നമായൊരു ഇടം ഒരുക്കുന്ന രചനകളാണവ. അവയെ മുഴുവന്‍ സുക്ഷ്മവിശകലനത്തിനെടു 

ക്കുവാന്‍ ഈ പഠനത്തില്‍ ശ്രമിക്കുന്നില്ല. യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയ്ക്ക്‌ മലയാളവിമര്‍ശനചരിത്രത്തി 

ലുള്ള പ്രാധാന്യം അന്വേഷിക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെ എം. ലീലാവതിയുടെ രചിതചാഠങ്ങളോരോന്നും 

അപഗ്രനേവിധേയമാക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. മനദുഷ്യനന്മയെ പ്രചഞ്ചവിശാലതയില്‍ അലിയിച്ചുചേര്‍ത്ത്‌ 

കാണാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന സമഗ്രദര്‍ശനചരമായ അവരുടെ വിമര്‍ശനചാഠങ്ങള്‍ ആധുനികതയുടെ സാംസ്‌കാ 

രികവിശകലനത്തിലെ വേറിട്ടൊരു വായനാനു 

ഭവമാണ്‌. 

ശാസ്ത്രകേന്ദ്രിതമായ ജീവിതചുരോഗതിക്ക്‌ കലയും സാഹിത്യവും കൂടുതല്‍ ശക്തിചകരുമെന്ന 

ആധുനികമാനവികതാസകങ്കല്പത്തിലധിഷ്ഠിതമായ പ്രതീക്ഷയാണ്‌ ആദ്യരചനയായ കധിതമ്ുും 

ശഥശ്[തമ്ലം (1969) നലകുന്നത്‌. ശാസ്ത്രത്തിന്റെയും കലയുടെയും അംശങ്ങളിലദൂന്നിയുളള മനോവിശക 

ലനപരമായ അന്വേഷണങ്ങള്‍ സാഹിത്യവായനയെ പരിപോഷിഭരിക്കടുമെന്ന പ്രതീക്ഷയും വിമര്‍ശനപാഠം 

മുന്നോട്ടുവെക്കുന്നു “ ക്രോയിഡിയനിസത്തോടുളള ആഭിമുഖ്യത്തിലൂടെയാണ്‌ ഈ വിമര്‍ശനസമഥീചനം 

ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ദക്കാര്‍ത്തിയന്‍ ല്യന്്യവീക്ഷണവും ശാസ്ത്രോന്മുഖത്വവും മാനുഷ്യകത്തിന്‌ നഷ്ദകഷ്്ടു 

ത്തുന്ന മൂല്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുളള അസ്വസ്ഥതകള്‍ എം. ലീലാവതിയുടെ രചനകള്‍ പങ്കുവെക്കുന്നു . 

അവയ്ക്ക്‌ യുങ്ങിയന്‍ സമൂഹാബോധസങ്കല്പത്തിലദൂന്നിയ ജീവിതവീക്ഷണം പരിഹാരമാകുമെന്ന പ്രതീക്ഷ 

യാണ്‌ നവതരംഗം (1972), വര്ണമ്ാജി (1977), ജി മു%കെ കറഥ്യത്ീമിതം (980), ആമൃതമശ്ശ്ുക്ത (984), കലി 

താമി (1984), മതു ശിമ്മ മുര (1988), കുഥഥ്യഗാമത (1993), കലിതഥത്ത? (1997), ആദിച്രശ്റുചത്ങഥ്‌ 

MIaAANDYOOIG ഒരു ചനം (1993), കെറച്ഛിയികമ/ വൃക്ഷങ്ങശ്‌ ഒര ചനം (1999), അക്യമിമ്സ്‌ അക്സണം 

(2002), അമ്തമാത്തരക്കങശി (2006) തുടങ്ങിയ രചനകളില്‍നിന്ന്‌ കര ടുക്കാനാവദുക. 

മലയാളത്തിലെ വിലാപകാവ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനമാണ്‌ കണ്ണീരും agailezo (1970). ലോകസാ 

ഹിത്യങ്ങളിലും സാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങളിലറദുമുളള വിപുലമായ പരിചയം, പാശ്ചാത്യ-പൌരസ്ത്യ കാവ്യദര്‍ശന 

അളിലുള്ള സൂക്ഷ്മജ്ഞാനം എന്നിവ എഴുത്തിന്റെ സ്്ൂലസമീചനത്തെ രദൂപക്ടുത്തിയിട്ടു . ശൃധഗ്ഥ 

a(meme al. ail. was easaIngaghad (1992), AaarIaal aggeamad (1992), a.2103aISInge Mle 199 

AADEBO (1994), B0OQD’ B00 WEa90 Dlesav’ a1OMo (1999), അമ്മുുമധിത്ത്‌ ക്രു? ച്ഥമനം (2002) തമ 

allagd @eeajas6Me (2003), GadaaraDEGsdd (2006) തുടങ്ങിയവ സാമദുഹ്യാനുഭവനിഷ്ഠമായ സമീപനങ്ങ 

ളിലദൂന്നിയുള്ള അനുഭൂതിനിഷ്ഠവിശകലനങ്ങളാണ്‌. ആധുനിക സാമദുഹ്യമനശ്ലാസ്ത്രത്തിന്റെയും പ്രതീ 

ക്ഷാചൂര്‍ണമായ അനുഭൂതികല്പനകളുടെയും തലത്തില്‍ സാമൂഹ്യാവസ്ാകളെയും മനുഷ്യബന്ധഅ 
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ളെയും എം. ലീലാവതിയുടെ രചനകള്‍ മൂല്യനിര്‍ണയത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നു. ഘടനാവാദ-ഘടനാ 

വാദാനന്തര സാഹിത്യസിദ്ധാന്തങ്ങളെ മലയാളത്തിലെത്തിക്കുന്നതിലൂടെ മലയാളവിമര്‍ശനചരിത്രം 

ആര്‍ജ്ജിക്കേ റുന്ന സൂക്ഷ്മസൈദ്ധാന്തികതലങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ക്മിസിമമ (2000, aoaloy Mhojzalem 

aMmlact ദിശഥമ്ഥഗം (2000) തുടങ്ങിയ രചനകള്‍ അറിവ്‌ തരുന്നു. എന്നാല്‍ എം. ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശ 

പാഠങ്ങള്‍ ഏറെയും ആദിപ്രരൂപായിഷ്ഠിത മനോവിജ്ഞാനീയത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കുന്നു. അത്‌ ക്രോയി 

ഡിനിസത്തില്‍ ആരംഭിച്ച്‌ യുങ്ങിയനിസത്തില്‍ പൂര്‍ണത തേടാന്‍ കൊതിക്കുന്ന സാമൂഹ്ൃപ്രതിബദ്ധത 

യായി മാറുന്നു . 

IV.2 മനോവിശകലനമാര്‍ഗ്ൃത്തിലദ്ദടെ 

സാഹിത്യപഠനത്തില്‍ ദ്രഷോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ പ്രസക്തിയിലൂന്നിക്കൊ ണ്‌ 

എം. ലീലാവതിയുടെ മദനാവിശകലനപഠനങ്ങള്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. മനസ്സിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനരീതികളെക്കുറിച്ച 

റിയാനുള്ള ഉപാധിയായ സാഹിത്യത്തെ മനോവിജ്ഞാനീയപരമായി അന്വേഷിക്കുന്നത്‌ പ്രസക്തമാണെന്ന 

സാമാന്യസമീചനമാണ്‌ എം. മീലാവതിയറുടേത്‌. കവിയുടെ കരു എന്നും മനുഷ്യമനസ്സായതുകൊ * 

ഉള്ളിന്റെ ഉള്ളറകളിലേക്കടൂളിയിടുന്ന ഭാവനയിലദൂടെ സാമാന്യമനസ്നുകളെ എന്നപോലെ അസാമാന്യ 

(്രാനഠ്നലി) മനസ്സുകളെയും മനശ്ലാസ്ത്രം ക൭ ത്തുന്നു. മറ്റുചില ശാസ്ത്രവിഭാഗങ്ങളിലെന്നപോലെ 

MomyjaSl(INVENtIONS Oe angow(Manleds, GeMogioameneg (Discoveries) 2333. അതി 

നാല്‍ ഒരു മനശ്ലാസ്ത്രസിദ്ധാന്തം, സിദ്ധാന്തരദുപത്തിലാവിഷ്കൃതമാകുന്നതിന്‌ അനവധികാലം മുദമ്പ 

തന്നെ അതിലടങ്ങിയിട്ടുളള സാക്ഷാത്തായ സത്യത്തെ കവി അവതരിദിച്ചു കഴിഞ്ഞിട്ടു ന്നു പറയാം. 

ച്ുതിയ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ ആസ്വാദകന്‌ പുതിയ വെളിച്ചം നല്കാമെന്നുമാത്രം. മനശ്ലാസ്ത്ര-വിജ്ഞാനം 

പഴയ കാവ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ പൂതിയ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ നല്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. മനോവിശ്ലേഷണത്തിന്റെ വ്യാഖ്യാ 

നനിഷ്ഠധര്‍മ്മം സാമദൂഹ്യമായ അറിവുകളെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നതിനുളള ഉചാധിയാകറുമെന്ന ഈ സാമാ 

ന്യാവബോധമാണ്‌ ദ്്രോയിഡിയനിസത്തെ സ്വീകാര്യമായി കാണുന്നത്‌. ഈ സ്വീകാര്യതയുടെ അര്‍ത്തല 

ങ്ങളാണ്‌ ഇനി അന്വേഷിക്കുന്നത്‌. 

താനും വിരക്തയാണെന്ന്‌ യശോധര തന്നോടുതന്നെ വാദിക്കുന്നു വാം. മമത്വവും അതില 

ധിഷ്ഠിതമായ അഭിലാഷങ്ങളും അവള്‍ക്കു ന്ന്‌ വ്യക്തം. അവയെ സബ്ണിമേറ്റ്‌ ചെയ്തിട്ടു വാം. 

എന്നാല്‍ മണ്ണില്‍ നിന്ന്‌ അവയുടെ വേര്‌ പറിഞ്ഞുദപോയിട്ടു ഠവില്ലെന്നതാണ്‌ വാസ്തവം. രതി-വിരതിക 

ളുടെ സത്മീര്‍ണതകളിലമുടെ ജി. ശങ്കരക്കുറൂദിന്റെ 'യശോധര' എന്ന കാവ്യത്തെ കുറിച്ചുളള ഈ നിരീ 

ക്ഷണം ദ്രായിഡിയന്‍ അബോധത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലങ്ങളെ ഉപയോഗക്വടുത്തുന്നതാണ്‌. ചുറ്റുചാടുക 

ളുടെ നിരോധനാജ്ഞകള്‍ വകവെയ്ക്കാതെ വിലക്കമെട്ട മേഖലകളില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന മനസ്സിന്റെ സ്വച്ഛന്ദ 

തയെ ആ കവിതയില്‍ ശ്്്സിക്കുന്ന പട്ടട) അനാവരണം ലെയ്യുന്നു. വിലക്കപെട്ട പഴം അശിച്ചാലേ ലോക 

ത്തിന്റെ നോട്ടത്തില്‍ ചാരിത്രനാകം നഷ്ടകെടുന്നുള്ളൂ; മനസ്സെന്ന കാട്ടുകുരങ്ങിനെ അതിന്റെ പാട്ടിന്‌ 

ലോകം വിട്ടുകൊള്ളും. ഒരിക്കലും അവനെ പിടികിട്ടാറില്ലെന്നതുകൊ “' ജിയുടെ ശ്വസിക്കുന്ന പട്ടട 

യെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ നിരീക്ഷണം മുകളില്‍ കൊടുത്ത 'യശോധര'യിലെ 'അബോധ'ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീ 
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ക്ഷണത്തിന്‌ കൂടുതല്‍ വ്യക്തത നല്കും. അബോധതലത്തിലെ അഭിലാഷങ്ങള്‍ വിരക്തിയിദേക്ക്‌ സാന്്രീ 

കരിച്ചെടുക്കുന്നതുവഴിയാണ്‌ സംസ്കാരം കെട്ടി്ടുക്കുന്നത്‌ എന്ന സമീപനമാണ്‌ വിമര്‍ശനത്തിന്റേത്‌. ഈ 

സൂക്ഷ്മത അതില്‍തന്നെ പരിമിതമാണെന്ന്‌ കൂടി പറയ വരും. 

ബോധം-അബോധം എന്ന വേര്‍തിരിവുകളിലൂടെ രതി/വിരതികളുടെ സംഘര്‍ഷങ്ങളിലദൂന്നിയുളള 

മനുഷ്യരീവിതക്കാഴ്ചകള്‍ നല്കുന്ന ലീലാവതിയുടെ അന്വേഷണം അതില്‍ തന്നെ ദമനാത്മകതയെ ഈട്ടി 

യുറമിക്കുന്നു. വേരറ്റുപോകാത്ത വികാരലോകമാണ്‌ എന്ന നിരീക്ഷണത്തിലൂടെ ജന്മസിദ്ധമായ ഗുണ 

മായി ചരിത്രനിരപേക്ഷമായ പ്രകൃതിസിദ്ധഗൂണങ്ങളുടെ ലോകത്താണ്‌ അബോധത്തെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്ന. 

ചുറ്റുപാടുകളുടെ നിരോധനാജ്ഞകള്‍, അജേഞയമായ മനസ്സ്‌ എന്നീ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ പ്രകൃതി-സം 

സ്‌കൃതി വിഭജനത്തെ ബലകെടുത്തുന്നു. ഈ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ജന്മവാസനകളെ നിയന്ത്രിച്ചുനിര്‍ത്തുന്ന 

കേന്ദ്രമായാണ്‌ അബോധത്തെ ക൭ ത്തുന്നതെന്ന്‌ കാണാം. ജന്മവാസനാപരമായ അബോധമെന്നതി 

ലൂടെ മനുഷ്യനില്‍ മാറ്റമില്ലാതെ നിലനില്‍ക്കുന്ന പൂര്‍വ്വനിശ്ചിതമായ ഉണ്ടയുഒ ന്നുള്ള വീക്ഷണമാണ്‌ 

ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശനങ്ങള്‍ വെയ്ക്കുന്നത്‌. അത്‌ അടിച്ചമര്‍ത്തലിന്റെ അനിവാര്യതയെ മാറ്റമില്ലാതെ 

സംരക്ഷിക്കുന്നു ~ 

അബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഈ സമീപനങ്ങളിലൂടെ സാമൂഹ്യാസ്തിത്വ (്രഖ്യാപനങ്ങളിദേക്ക്‌ കണ്ണി 

ചേര്‍ക്കാനുള്ള (രമങ്ങളായി ലീലാവതിയുടെ ദ്രോയിഡിയന്‍ വായനകള്‍ മാറുന്നു. ജി. യൂടെ 'ചെരുന്ത 

gio’, വൈലോദിളളിയുടെ തച്ചന്റെ മകന്‍', വിജയലക്ഷ്മിയുടെ തച്ചന്റെ മുകള്‍' തുടങ്ങിയ കാവ്യ 

അളെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌” ഇത്‌ സൂക്ഷ്മമായി ക൭ ടുക്കാനാവും. 

11.3 'ചെരുത്തച്ചിയി'ലെ അബോധം 

പെരുന്തച്ചന്‍, തച്ചന്റെ മകന്‍, തച്ചന്റെ മകള്‍ എന്നീ കവിതകളിലമൂടെ പെരുന്തച്ചന്‍” എന്ന ഐതി 

ഹ്ൃക।9യെ ഫ്രോയിഡിയന്‍ ഈഡികഷല്‍ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ എം. ലീലാവതി പ്രശ്നവതക്കരിക്കുന്നു. തന്നെക്കാള്‍ 

കഴിവു ന്നുതെളിയിച്ച്‌' കേമനാകുന്ന മകനോടുള്ള അസൂയയാണ്‌ 'ചെരുന്തച്ചന്‍' എന്ന കാവ്യത്തിലെ 

'കൈകിഴ്‌യായി മാറുന്നത്‌. ചൂത്രന്റെ കേമത്തം, പിതാവിന്റെ അസൂയ എന്നീ വൃന്വങ്ങള്‍ ഈഡിഷല്‍ 

പ്രശ്നത്തെ സങ്കീര്‍ണമാക്കുന്നു. പിതാവിന്റേതു കൈദിഴയായിരുന്നു എന്നതിലൂടെ അഹംബോധം 

അബോധത്തിന്‌ വഴിമാറുന്നു. പിതൃത്വത്തെ വെല്ലാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന ചൂത്രനെതിരെ പിതൃഅബോധം ഒരു 

അധീശപ്രശ്‌നമായി മാറ്റുന്നു; ഷ്ലം പുത്രന്റെ മരണവും. അധീശത്വത്തെ ജയിക്കുക എന്നത്‌ ഈഡിഷല്‍ 

സങ്കല്പത്തില്‍ സാധ്യമല്ല, മറിച്ച്‌ ഈഡില്‍ലൈസേഷനില്‍ മേല്‍കൈദനേടുന്ന അധികാരത്തിന്‌ കീഴടങ്ങുന്ന 

മകനാണ്‌ പിതാവിന്റെ ഷണ്ഡത്വഭീതിയെ ചരിഹരിക്കേ ത. അതിനായി തന്നെത്തന്നെ ജയിഭകിക്കുന്ന മിക 

വുകള്‍ അതിഭീവിക്കുക എന്ന സാധ്യതയെ കാവ്യം നിഷേധിക്കുന്നു. ഈ നിഷേധത്തിന്റെ ഷ്ലമായാണ്‌' 

കീഴടങ്ങുകയാണ്‌ അവാ മരിക്കുക എന്ന അനിവാര്യതയെ കാവ്യത്തിലൂടെ വെളിചെടുത്തുന്നത്‌. ഇതി 

ലൂടെയാണ്‌ ദൂരന്തനായകനായ പെരുന്തച്ചന്‍ നിര്‍മ്മിക്കകെടുന്നത്‌. 

മകന്റെ ഉത്കര്‍ഷഭ്തേയും അസ്തിത്വത്തേയും പൊറുക്കാനാവാത്ത അസുയ പെരുന്തച്ചനില്‍ 

വളര്‍ന്നുകഴിഞ്ഞിരുന്നു,” നിയന്ത്രണാതീതമായ അബോധം അടിച്ചമര്‍ത്തടെട്ട ഇച്ഛയ്ക്കൊത്തു 
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പ്രവര്‍ത്തിച്ചു . . . തന്നില്‍ പ റു കത്തിക്കാളിയിരുന്ന ചുത്രോതക്കര്‍ഷാസഹിഷ്ണദുതയുടെ മാരകമായ 

ഈഷ്മുളതയെ സ്വന്തം മനസ്സാക്ഷിയോട്‌ നിഷേധിക്കാന്‍ പെരുന്തച്ചന്‌ സാധ്യമല്ല തുടങ്ങിയ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ 

പിതാവിന്റെ അപരാധത്തെ തുറന്നുകാട്ടുന്നു . പെരുന്തച്ചന്റെ അബോധമദനോവ്യാചാരങ്ങളെ ഈ 

വിമര്‍ശനചാഠം സൂക്ഷ്മമായി തദുറന്നുനോക്കുന്നു. എങ്കിലും അബോധം സാമൂഹ്ൃതയുടെ ചോദ്യംചെയ്യ 

ലറുകളില്‍ നിന്നുള്ള രക്ഷോപാധിയായാണ്‌ ഈ നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ മാറുന്നത്‌. 

അന്ന്‌ മോന്തായം കുത്തുമ്പോള്‍ ബഹുക്രിയാസമ്പന്നവും അര്‍ത്ഥചദൂര്‍ണവറുമായ ചുത്രജീവിത 

ത്തിന്‌ വിരാമതിലകമിടണമെന്ന്‌ അയാള്‍ ഓര്‍ത്തതേയില്ല. സബോധമനസ്സ്‌ ഒട്ടുംതന്നെ അറിയാതെ പറ്റിയ 

കൈമിഴയോടെ പിതാവിന്റെ ജീവിതം ശൂന്യമായിത്തീര്‍ന്നു.' പിതാവിന്റെ ബോധചേതസ്സിന്‌ ചെയ്യാന്‍ കഴി 

യാത്ത അപരാധം അയാള്‍ അറിഞ്ഞതോ ആഗ്രഹിച്ചതോ അല്ല; അറിയാതെ കൈകിഴയായി സംഭവിച്ചതാ 

ണ. ശൂന്യനായ/നിസ്ഹായനായികേോയ പിതാവ്‌ എന്നതിലദുടെ പിതാവിന്റെ കൈകീഴയെന്ന കുറ്റത്തോട്‌ 

ക്ഷമിക്കാന്‍ വായനാബോധം സന്നര്ധമാക്കുന്നു. അവാ പിതൃരമൂപത്തെ-സാമൂഹ്യാധികാരത്തെ-അധീശ 

ത്വചരമായി, കുുറ്റവിമുക്തമാക്കി സംരക്ഷിക്കാനുള്ള (ത്രമമാണ്‌ വിജയിക്കടുന്നത്‌. ഇതിലദുടെ പിതൃത്വം ശൂദ്ധീ 

കരിക്കഷ്ചെടുന്നു, ശുദ്ധീകരിക്കമെട്ട പിതൃത്വം ഷണ്ഡത്വഭീതിയെ അതിജീവിക്കുന്നു. പുത്രനാല്‍ യവ്വനം 

Ao ടുത്ത യയാതിയും പുത്രനെ കാട്ടിലേക്കയച്ച്‌ വാക്കറുപാലിച്ച്‌ മഹാനായ ദശര്നും ഷണ്ഡത്വഭീതി 

യില്‍ നിന്ന്‌ നേടിയ അതേ മോചനമാണ്‌ ചെരുന്തച്ചന്‍ വായനയും നിര്‍മ്മിക്കുന്നത്‌. 

പിത്ൃപ്രരൂപത്തെ ഈ വിധം സംരക്ഷിക്കുന്ന വായനാവിചറുലനം/പഠഠന്തരത്വം 

൪1൩ ബ൦ഡസെല്ഥ) തച്ചന്റെ മകന്‍” എന്ന കവിതയെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷണങ്ങളിലും ക൭ ത്താന്‍ 

കഴിയും. ചെരുന്തച്ചന്‌ പറ്റിയ കൈദിഴ അബോധത്തിലെ ഇച്ഛയായിരുന്നില്ലെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കാന്‍ തച്ചന്റെ 

മകന്‍' പരിശ്രമിക്കുന്നു. പിതാവിന്റെ ദുരന്തത്തെ ഏറ്റുവാങ്ങുന്നതിലദുടെ സ്വയം ദുരന്തമായി മാറുന്ന 

മകന്റെ ചിന്തകള്‍ പിത്ൃസംരക്ഷണത്തിന്റെ മറ്റൊരു പാഠമാണ്‌. 

പ്രബലവിശ്വാസത്തെ തുടച്ചുനീക്കാനുള്ള ദുര്‍ബലമായ ശ്രമങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌ തച്ചന്റെ 

മകനില്മൂടെ വിമര്‍ശപഠാഠം മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്നത്‌. പാമരഹിതം നോക്കും പാഴ്മരത്തല'യനെന്ന്‌ മകനെ 

ആക്രേപിച്ചതില്‍ തുളുമ്പിനില്ക്കുന്നത്‌ പു്രോതകര്‍ഷാസഹിഷ്ണുതയായല്ലാതെ വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ 

മകന്‌ സാധിക്കില്ല.” മകദനാടസദുയയല്ല അനുകമ്പയാണുള്ളതെന്ന്‌ തന്നെത്തന്നെയും അന്യദരയും വിശ്യ 

സിഭിക്കാന്‍ പെരുന്തച്ചന്‍ നടത്തുന്ന വ്യാശ്രമമായി മാറുന്നു. ഈ ആക്ഷേപം മകനില്‍ സ്വന്തം കഴിവുകേ 

ടുകളെക്കുറിച്ചുള്ള അധമബോധമാണ്‌ ഉ ക്കിയെടുക്കുന്നത്‌. അച്ഛനില്‍ കാണെക്കാണെ വളര്‍ന്നുവന്ന 

അസദുയയെ മറ്റൊരു ദ്പരിട്ട്‌ പൂജിക്കാന്‍ കഴിയാത്ത മനസ്ലാണ്‌ ഇതിലെ മകനദുളളത്‌. എന്നാല്‍ ഈ 

അസൂയ ആളുകള്‍ പറഞ്ഞറുപരത്തിയ അപരാധത്തില്‍ വീണുപോകലാണ്‌. അത്രമാത്രമേ പിതാവിലും 

സംഭവിച്ചിട്ടുള്ളു. പിതൃസംരക്ഷണത്തിനായി മകന്‍ കുറ്റം ഏറ്റെടുക്കുന്നത്‌ സൂക്ഷ്മവായനയില്‍ ക൭ 

ത്താനാവും. 

അച്ഛന്‍ ഇരിക്കുന്ന കൊമ്പ്‌ വെട്ടുകയാണ്‌ ചെയ്തതെങ്കില്‍ത്തന്നെയും തനിക്ക്‌ പരാതിയില്ല. 

നട്ട കൈയാണല്ലോ കൊയ്യേ ത. എന്നാലും താനത്‌ വിശ്വസിക്കയില്ല. വിശ്വസിക്കയാണെങ്കില്‍ അച്ഛനെ 
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അത്ര ചെറുതായും തന്നെ അത്ര വലുതായും കാണണം. അതു സാധ്യമല്ല.” അച്ഛന്റെ അസൂയയെ ഇപ്ര 

കാരം നിഷേധിക്കുന്നത്‌ ഉള്ളില്‍ ഒരു നിഷേധത്തിന്റെ കരുത്തില്ലായ്മയാണ്‌. ഈ കരുത്തില്ലായ്മയാണ്‌' 

ഈഡിഷല്‍ മേധാവിത്വത്തെ സാധ്യമാക്കുന്നത്‌. സ്വന്തം തകര്‍ച്ചയ്ക്കുനേരെ കണ്ണടച്ചിരുട്ടാക്കിക്കൊ ° 

മകനില്‍ സ്ഥാനം നേദുന്ന പിതൃദമധാവിത്വം പിതൃത്വം നേരിടുന്ന ഈഡിഷല്‍ ഭീതികളെ അസ്ഥാനത്താക്കു 

ന്നു. പിതാവിന്‌ വേ  ത്യജിക്കേ വനാണ്‌ പുത്രന്‍ എന്ന സാമൂഹ്യാസ്തിത്വചരമായ ബാധ്യതയാണ്‌ 

മകന്‍ നിറവേറ്റുന്നത്‌. മകന്റെ കേമത്തം തിരിച്ചറിയാത്ത പിതാവല്ല മകന്റെ മനസ്സിലുള്ളത്‌ എന്നതും 

മകനെ ആശ്യസിഭിക്കുന്നതാണ്‌. മരം കണ്ണാടിപോലെ മിന്നുന്നതറുവരെ മിനറുസദ്െടുത്താറുളള പിതാവ്‌, 

താന്‍ അഹങ്കാരിയാകരുതെന്നുകരുതി ചെയ്ത മുന്‍കരുതലുകളായിരുന്നു പിതാവിന്റെ മാനം എന്ന്‌ 

തിരിച്ചറിയുന്നു.” ഈ മുന്‍കരുതലറുകളിലുടെ മകന്റെ കേമത്തം അംഗീകരിക്കുന്ന പിതാവാണ്‌ മകനില്‍ 

നിറയുന്നത്‌. കൂടുതല്‍ മികച്ചവനാക്കാനുളള മുന്‍കരുതലാണെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കുന്നതിലൂടെ പിതാവ്‌ 

മകന്റെ മനസ്സില്‍ കൂടുതല്‍ മഹത്വമാര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. അച്ഛനെക്റ്റി ആളുകള്‍ പറഞ്ഞുപരത്തുന്ന കുറ്റഅ 

ളില്‍ നിന്ന്‌ സ്വന്തം മനസ്തിനെ ഈവിധം സ്വതന്ത്രമാക്കുന്നതിലദൂടെ സാമൂഹ്യാധികാരത്തോടുള്ള വിധേ 

യത്വം പ്രകടമാകുന്നു. 

വിജയലക്ഷ്മിയുടെ തച്ചന്റെ മകള്‍ എന്ന കാവ്യത്തിലൂടെ സാമദൂഹ്യാധികാരിയായ പിതാവിനെ 

തന്നെയാണ്‌ ലീലാവതി ക൭ ടുക്കുന്നത്‌. വീതറുളി ലംബമായി വീഴുന്നത്‌ കാത്ത, അതിന്‌ കഴുത്തറുകാട്ടി 

ക്കൊടുക്കാതെ തന്നില്‍ വളര്‍ന്നുവരുന്ന ശില്‍പനിര്‍മ്മാണസിദ്ധിയെ സംരക്ഷിക്കാനായി പിതാവില്‍നിന്ന്‌ 

(ചെരുന്തച്ചനില്‍ നിന്ന്‌അകന്നുപോകുന്ന തച്ചന്റെ മകളിലൂടെ ആധുനിക ലോക്ര്രമത്തിന്റെ അധീശാ 

ധികാരങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ബോധ്യംവന്ന സ്ത്രീയെ കാണിച്ചുതരാന്‍ ലീലാവതിക്ക്‌ കഴിയുന്നു * 

മകന്‍, ശിഷ്യന്‍ എന്നീ സ്ഥാനങ്ങള്‍ക്കദുറം പിത്യഅധികാരത്തെ ശിധിലീകരിക്കാന്‍ പാകമായ 

സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തെ കാവ്യത്തിലൂടെ ചുറത്തെടുക്കുന്നു. ചരിത്രം നിഷേധിക്കുന്ന അറിവധികാര 

അളെ നിശ്ശബ്ദം സ്വന്തമാക്കുന്ന മകള്‍ അതിനെ ചോദ്യം ചെയ്യാനുള്ള ശക്തികൂടി ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. 

കൈകിഴ തന്നിലേക്കറുകുടി വരുന്നതിനെ ഏറ്റുവാങ്ങാതെ, ചുതിയ ലോകസൃഷ്ടിക്കായി ആ അധികാരക്ര 

മത്തില്‍ നിന്ന്‌ മാറിനില്‍ക്കുന്നത്‌ ഈ ശക്തിയോടുകൂടിയാണ്‌. ചുതുവഴിയില്‍ ലോകത്തെ സൃഷ്ടിച്ചെടു 

ക്കുന്ന തച്ചന്റെ മകള്‍ പദക്ഷ അദദ്ധോഴും ഈ അധികാരക്രമത്തിന്റെ ഭീഷണനിഴലുകളിലാണ്‌. 

തന്റെ സര്‍ഗ്ഗുകര്‍മ്മത്തില്‍ ധ്യാനം, ഏകാഗ്രത തകര്‍ക്കുന്ന ഭീതിയായി അത്‌ പെരുകിദരക്കു 

ന്നു. ഇതിലൂടെ ശിക്ഷക-രക്ഷക-സംഹാരസത്തയുടെ ദുരൂഹാവതാരമായ പെരുന്തച്ചന്റെ സാന്നിദ്ധ്യ 

മാണ്‌ മീലാവതിയുടെ വിമോചനപാഠം വ്ൃക്തമാക്കുന്നത്‌. തച്ചന്റെ മകള്‍ പിത്ൃഅധികാരത്തിന്റെ ശിക്ഷക 

ഭാവത്തെ ചഴിച്ചുകൊ ല്ല ഇറങ്ങിഷോകുന്നത്‌. അനുഗ്രഹിക്കാന്‍ ശക്തിയുള്ള വിമോചകന്റെ സാനംത 

ന്നെയാണ്‌ ഇറങ്ങി പോകുമ്പോഴും മകളുടെ മനസ്സിലുള്ളത്‌. പിത്ൃഅധികാരത്തിന്റെ ശിക്ഷകഭാവം 

അങ്ങനെ രക്ഷകഭാവത്തിലേക്ക്‌ സമീകരിക്കഷെടുന്നു. പുതിയ ലോകത്തിലേക്കുള്ള യാത്രയിലും ഒരു 

രക്ഷകബിംബത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ മകളെ നയിക്കുന്നത്‌. 

പുരുഷന്റേതുമാത്രം എന്ന്‌ ചിരകാലമായി വകതിരിച്ചുവച്ചിട്ടുള്ള കര്‍മ്മമണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ ചങ്കൂറ്റ 

ത്തോടെ കയറിച്ലെല്ലാനുള്ള ഇറങ്ങിഷോക്കില്‍, ചെരുന്തച്ചനും അച്ഛനായ മറ്റൊരു തച്ചന്‍ മകള്‍ക്ക്‌ 
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മൈര്യം കൊടുക്കുന്നു. ആ വിശ്വകെരുന്തച്ചന്‍ ഈര്‍ദ്ധ്യമൂലവും അധ:ശാഖവദറുമായ വിശ്വാശ്വതാത്തെ 

വെട്ടിവീഴത്തി ഈര്‍ന്നുപൊളിക്കുന്നവനല്ല, കൊളുളിക്കുന്നവനളൂ, അതിനെയും അത്‌ ആശ്രയം നല്‍കുന്ന 

ഏത്‌ അണദുവിനെയും ഒരുപോലെ സംരക്കിക്കുന്നതാണ്‌.” അങ്ങനെ ആദര്‍ശരാഷ്ട്രത്തിലെ വിമോചകയ്ര 

തീക്ഷകള്‍ വച്ചുപൂലര്‍ത്തുന്ന ഒന്നായി ലീലാവതിയുടെ തച്ചന്റെ മകള്‍വായന മാറുന്നു. വ്യക്തിമനസ്സിലുടെ 

സാമൂഹ്യാധികാരക്രമത്തെ തുറന്നുകാട്ടുന്ന ഇത്തരം വായനകളില്‍നിന്ന്‌ അബോധത്തെ വിചുലദെടു 

ത്താന്‍ ലീലാവതി ശ്രമിക്കുന്നില്ൃ. കുമാരനാശാന്റെ Phe സാളിസനി വള്ളത്തോളിന്റെ ശഗു്മഗാമ്ഥിമം, ഉറൂ 

ബിന്റെ 22909, എം. ടി. യുടെ ത്യ, ഒ. വി. വിജയന്റെ ഥി തുടങ്ങിയ കരാപാത്രങ്ങളെ ആഴത്തിലറി 

യാന്‍ മനശ്ലാസ്ത്രപദ്ധതികള്‍ സഹായിക്കും.” ഇങ്ങനെ ക്രോയിഡിയന്‍ പാരായഞണത്തിലദൂന്നിയുള്ള 

അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ പരിമിതമായ ചില ഉദാഹരണങ്ങള്‍ പറഞ്ഞുവെക്കറുകയല്ലാതെ ദീര്‍ജമായ രചനകള്‍ 

എം. ലീലാവതിയുടേതായില്ല. ആ വിമര്‍ശന സമീപനങ്ങള്‍ യുങ്ങിയന്‍ സമദുഹബോധദര്‍ശനങ്ങളിലാണ്‌ 

കൂടുതല്‍ (ശരദ്ധേയമാകുന്നത്‌. 

IV.4 യുങ്ങിയന്‍ ച്ഠതയിലേക്ക്‌ 

യുങ്ങിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയത്തെ ഒരു സാഹിത്യസിദ്ധാന്തമെന്ന നിലയില്‍ ആദ്യമായി മലയാള 

ത്തിലേക്ക്‌ കൊ ദുവരാന്‍ എം. അല്യുതന്റെ കവിതയും കഥമ്്്ും (1980) എന്ന കൃതിക്ക്‌ കഴിയുന്നു. 1972 

-ല്‍ സനസധ്ധ്തമംശ്ത്തിന്റെ രചനയിലദുടെ എം. ലീലാവതി ഭാരതീയ സാഹിത്യപാരമ്പര്യത്തില്‍ യറുങ്ങിയന്‍ 

സൈദ്ധാന്തികതയക്കുള്ള (പ്രസക്തി വ്യക്തമാക്കുകയു യി. ആദ്ച്രമ്ുച്ങശ്‌ മഗഹിതുത്തിമ്ത്‌ Bog 

ച്ഠനം (1993) എന്ന എം. ലീലാവതിയുടെ രചന ആദിപ്രരൂപ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ വിവിധവശങ്ങള്‍ വിപു 

ലമായി അവതരിദിച്ചു. ആദിപ്രരൂപങ്ങളും പുരാവൃത്തങ്ങളും തമ്മിലുളള സാദ്യ-വ്ൃത്യാസങ്ങള്‍, സാഹിത്യ 

ത്തിന്റെ മനോവിജ്ഞാനീയതലം എന്നിവ ചര്‍ച്ചചെയ്യുന്നിടത്തെല്ലാം യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത പ്രധാന 

ഇടം നേടുന്നു. സമൂഹാബോധാത്മകമായ യുങ്ങിയന്‍ സങ്കേതങ്ങളെ സാന്ദര്‍ഭികമായോ (മിമി എമാ 

കഥഥ്യശ്രിലച), ഏതെങ്കിലുമൊരു ആദിപ്രരൂപ സങ്കേതത്തെ പൂര്‍ണമായി ഉപയോഗിച്ചുകൊട 0 (മഥ 

moalaleardd - യാത്ര' എന്ന ആദിക്രരൂപം) ൭ യിട്ടുള്ള നി മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശനത്തിലദു 

ക്കുന്ന ഇടപെടലദുകള്‍' എം. ലീലാവതിയുടെ സൈദ്ധാന്തിക-പ്രയോഗികശ്രമങ്ങള്‍ക്ക്‌ സമാനമായ 

വായനാനുഭവമാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. അത്തരം ആവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഒഴിവാക്കി എം. ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശന 

പാഠങ്ങളില്‍ നിന്നുകൊ “ മലയാളവിമര്‍ശനത്തില്‍ ആദിപ്രരൂപാത്മക പഠനത്തിനുള്ള ചരി(ത്രചരമായ 

പ്രാധാന്യം വിലയിരുത്താന്‍ ശ്രമിക്കാം. 
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11.5 ഐശ്യദസത്തയെന്ന സമന്രകല്ച്യ 

വ്യക്തി സമൂഹാംഗം മാത്രമാണെന്നും സമൂഹസത്തയാണ്‌ പരമപ്രധാനമെന്നും അനുശാസി 

ക്കുന്ന ഏത്‌ (്രത്യയശാസ്ത്രത്തിനും സ്വന്തമെന്ന്‌ അംഗീകരിക്കാന്‍ കഴിയേ റുന്ന കലാതത്ത്വത്തില്‍ മുഖ്യ 

മാണ്‌ ആദിപ്രരൂപതത്ത്വം. ” സമൂഹസത്തയുടെ ആദര്‍ശാത്മകതയെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നതും പോഷികി 

ക്കുന്നതുമായ വര്‍ഗ-വംശ സ്മൃതികളെയാണ്‌ ആദിപ്രരൂപസാഹിത്യനിരൂപണത്തിലൂടെ അന്വേഷിക്കുന്ന 

ത്‌. മനുഷ്യവ്യവഹാരങ്ങളെ ഒന്നാകെ സാകാരവും, നിരാകാരവുമായ ആദിപ്രരൂപങ്ങളില്‍ സത്താപരമായി 

ചേര്‍ത്തറുവായിക്കുന്നതിലൂടെ സാഹിത്യവും ഒരു ഐശ്വര'സത്തയുടെ ആവിഷ്ക്കാരമായി സമൂഹ്യചരി 

(MADD ട്ടിയുറരിക്കുന്നു. ഐശ്വരസത്തയെന്നതിന്‌ ലീലാവതി നല്കുന്ന വിശകലനസൂചകം അനാദി 

വാസനാപരമായ ശക്തിയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌. മനദുഷ്യവൈകാരികതയദുടെ അടിസ്ഥാനമായി 

കാണദന്ന ആസ്തിക്യബോധമാണ്‌ ഐശ്വരസത്ത. ഹിന്ദുമതം, ക്രിസ്തുമതം, ബുദ്ധമതം എന്നിങ്ങനെ 

യുളള പേരറുകളിലറിയകെടുന്ന വിഭിന്ന മതങ്ങളെയല്ല ആസ്തിക്യം ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌, ഏതുമതത്തിന്റെയും 

ആലംബമായ ഒരു അജ്ഞാത ശക്ത്യവബോധത്തേയാണ്‌.” വാക്കുകൊ റും പ്രവൃത്തികൊ ദും ആവി 

ഷ്കൃതമാകറുന്ന രീതികള്ല്ല, അവയ്ക്കിടയില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്ന ശക്ത്യവബോധത്തെയാണ്‌ മതം എന്നതി 

ലൂടെ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ഇത്തരത്തില്‍ സത്താപരമായി കാണുന്ന പ്രചഞ്ചാവബോധത്തെ 'നമനസത്ത' 

യെന്ന പേരില്‍ 'ജിയുുകെ കഥ്യത്രീവിത്‌ വിശകലനത്തില്‍ ഉപയോഗിക്കുന്നു “ ഈ അന്തര്‍ഭാവനിഷ്ഠത 

സമഗ്രതയുള്ള സാക്ഷാത്ക്കാരപ്രണവമാര്‍ന്ന വ്യക്തിയെ സമൂഹസത്തയില്‍ ക൭ ത്താനുളള (മമാണ്‌. 

വ്ൃക്തിത്വസ്മാപനം (1201ധിറ്ധമ്00൩) എന്ന യുങ്ങിയന്‍ ലക്ഷ്യം കാല്പനികമായ യാഥാര്‍ത്മ്യബോ 

ധത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണെന്ന്‌ ഉത്തരാധുനികസൈദ്ധാന്തനികസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിനനുകൊ “ പറയാ 

നാകും. 

ഭാരതീയമായ സമഗ്രതാസങ്കല്പത്തിലെ ശക്ത്യവബോധമാണ്‌ എം. ലീലാവതിയുടെ സാഹിത്യ 

നിരൂചണങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനം. ഭാരതീയ സാഹിത്യത്തില്‍ ഒരു അന്തര്‍ധാരയായി വര്‍ത്തിച്ചുപോന്നിട്ടുള്ള 

ആസ്തിക്യത്തെ അന്ധതാവേശത്തോടുകൂടിയോ അന്ധവിരോധത്തോടുകൂടിയോ കാണാതിരിക്കാന്‍, 

മതം ഭാരതീയ സാഹിത്യത്തില്‍ ചെലുത്തിയ ഭപ്രരണാശക്തിയെ നിസ്സംഗമായും നിര്‍മ്മമമായും നിര്‍ദ്ദോ 

മായും അപ്രഗ്രിചറിയാന്‍, ഇതരവിജ്ഞാനങ്ങളോടൊഷം മനശ്ലാസ്ത്രത്തേയും സ്വീകരിക്കണം. 

അതില്‍തന്നെ വിച്ലവാത്മക ആധുനികതയുടേതല്ലാത്തവയാണ്‌ ആദിപ്രരൂപാത്മക കവിതയില്‍ അര്‍ത 

പ്രൂര്‍ണമാകുറുക.” സാമദൂഹൃക്രമത്തിലെ മുല്യസംഘര്‍ഷങ്ങളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നൊരു പ്രതീക്ഷയാണ്‌ ഈ 

സമീപനം വച്ചു പുലര്‍ത്തുന്നത്‌. കവിതയെ പ്രധാന ആകരസാമ്രിയാക്കുന്ന ലീലാവതി കവിയുടെ 

അന്തര്‍മുഖ-ബഹിര്‍മുഖ സവിശേഷതകളിലൂടെ ആദര്‍ശസാമൂഹൃതയുടെ വിശാലസന്ദര്‍ഭത്തെ വിമര്‍ശന 

ത്തിലേക്ക്‌ കൊ 32103003. കര്‍ത്താവ്‌ ഇവിടെ ഒരു നിയന്ത്രാവ്‌ മാത്രമാകുന്നു. നിയന്ത്രകത്വം ഐശ്വര 

സത്തയുടേതാണ്‌. ജ്ഞാനോദയആധുനികതയിലൂടെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുത്ത ശാസ്ത്രലോകത്തിലെ പരമാധി 

കാരിയായ കര്‍ത്തൃത്വവും പ്ലാദ്റോണിയന്‍ ആശയവാദദലോകത്തെ നിരീക്ഷകനായ കര്‍ത്തൃത്വവും സമന്വ 

യിക്കുന്ന സമ്പൂര്‍ണ്ണ വിഷയിയെയാണ്‌ ഈ വിമര്‍ശനം മുടന്നോട്ടുവക്കുന്നത്‌. 
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മതം എന്ന പ്രത്യയശാസ്ത്രസമഗ്രതയോട്‌ അതിന്റെ വൈവിധ്യങ്ങളും അധികാരം എന്ന 

രാഷ്(്രസമഗ്രതദയോട്‌ അതിന്റെ അചരങ്ങളും ചരിത്രപരമായി ഏറ്റുമൂട്ടുന്നതിലദുടെ വിഷയി ശിദിലീകരിക്ക 

കെടുകയും ഐക്യച്െടുകയും ലെയ്യുന്നു. ഈ ബന്ധ-വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാണ്‌ ജനതയുടെ ഭാതികാനുഭവ 

അളെ ജൈവമായി ചലിഭിക്കുന്നത്‌. ഇവയെല്ലാം കാല്പനികമായൊരു പ്രരൂപത്തിലേക്ക്‌ മാറുന്ന ഇടത്തി 

ലാണ്‌ ലീലാവതിയുടെ സാഹിത്യ-പ്രചഞ്ച നന്മകള്‍ അര്‍താഭാവങ്ങള്‍ നിറയ്ക്കുന്നത്‌. അവ വിഷയിയെ 

മാത്രമല്ല വൈരുദ്ധ്യങ്ങളില്‍ മാത്രം (പ്രസക്തമാകുന്ന സാമദുഹൃക്രമങ്ങളെ ഒന്നാകെ സ്വാംശീകരിക്കുന്നു ~ 

എം. ല്വീലാവതിയദുടെ വിമര്‍ശനചാഠങ്ങളിലെ അതീതമായ ആദര്‍ശലോകത്തിന്റെ ആഖ്യാനങ്ങളായി, 

ആസ്തികൃത്തിലുറഭിച്ച ആദര്‍ശരാഷ്ര്രസങ്കല്പത്തിന്റെ വിവിധ പ്രരൂപങ്ങളായി (്രബലമാകറുന്ന അനിമ, 

മഹാമാതാവ്‌, മഹാപചിതാവ്‌, വീരനായകന്‍, ദിവ്ൃശിശു, സാകാര-നിരാകാര ശക്തികള്‍ എന്നിവയെയെല്ലാം 

ഇത്തരമൊരു ചരിത്രാത്മക വിമര്‍ശന്യ്രര്രിയയിലദൂടെ ഇഴചിരിക്കേ M3 * 

1.൫ അധിദ എന്ന ആദര്‍ശരാഷ്ട്രം 

ച്ുരുഷന്റെ ഉളളിലെ സ്ത്രൈണാംശമാണ്‌ യുങ്ങിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലെ അനിമ. ഈ ആദി 

പ്രരൂച സങ്കല്പത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ അവയ്ക്ക്‌ സാമദൂഹ്യാകാരത്തിലെ അനാദിവര്‍ഗചേതനയു 

20383 ബന്ധമാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ആശാന്റെ അനിമയാണ്‌ മിമി” 'മളിഗ്മീകാവ്യത്തിലെ 

സ്‌ത്രൈണതയെ കുമാരനാശാന്റെ വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ അപരാംശമായി കാണുന്നതിലദുടെ സമൂഹാബോധ 

ത്തിലെ അനിമാസങ്കല്ചമാണ്‌ വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. ശക്തിമത്തായ രതിഭാവത്തിന്റെ പ്രതീകമായി 

മാറുന്ന നളിസിലാവ്യം ആസ്തിക്യത്തെ ജ്വലിഭിക്കുന്ന ദിവ്യരതിയായി വായിക്കക്ദെടുന്നു. ചാരറുഷവും അധീ 

ശഭാവവും അല്ല, വിധേയതയും അധീരതയും ആണ്‌ അതിനുളളത” ഇതിലൂടെ വിശ്വശക്തിയെ 

സ്൭ത്രെണചേതനയായി കാണുന്ന, പുരുഷനെ അധികാരകേന്ദ്രമായി കാണുന്ന സാമൂഹ്യബന്ധക്രമ 

ങ്ങളെ ആദര്‍ശവതക്കരിക്കാന്‍ അവയ്ക്കകുറമുളള ആരാധ്യതയായി അനിമാധര്‍മ്മത്തെ വിമര്‍ശനം ഉപ 

യോഗിക്കുകയാണെന്ന്‌ കു ത്താന്‍ കഴിയുന്നു. ജി. യുടെ അന്വേഷണം എന്ന കവിതയിലെ കാറ്റ്‌ 

പുരുഷ പ്രതീകമാണെങ്കിലും അത്‌ സ്ത്രൈണമായ ആത്മീയാനുഭൂതിയാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌. .. കരു 

ണാര്‍ദ്ദരവും കേവലവും അന്യദുര്‍ലഭവും അലോകസംഭവവും ദിവ്യവും ചരമാനന്ദാത്മകവുമായ അനുഭൂതി 

യാണ്‌ ദിവാകരസ്പര്‍ശത്തിലമൂടെ നളിനിക്ക്‌ ലഭ്യമാകുന്നത്‌.  ഭക്തിയുടേതായ ഈ വിഖ്ലേദഭീതിയില്ലാ 

യ്മയിലമൂടെ ആശാന്‍ എന കവിയുടെ വിരക്തമാനസത്തെയാണ്‌ വിമര്‍ശനം കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. ജി. 

യുടെ സൂര്യകാന്തി”, ചഅമ്പുഴയുടെ മനസ്വിനി, വൈലോദഭിള്ളിയുടെ 'സാവിത്രി' തുടങ്ങിയ കഠാപാത്രങ്അ 

ളിലദൂടെയും കാവ്യവ്യക്തിത്വത്തിലെ അനിമാധര്‍മ്മങ്ങളെയാണ്‌ വിമര്‍ശക വിശകലനം ചെയ്യുന്നത്‌. കാവ്യ 

വയക്തിത്രത്തെക്കുറിച്ചെന്നതിനഷുറം അനിമാപ്രരമൂചത്തിലൂടെ ആദിപ്രരമൂചചഠഠങ്ങള്‍ വിധ്വംസകമായ ഏറ്റു 

മൂട്ടലുകളില്‍നിന്ന്‌; സാമൂഹ്യവ്യവസ്ഥിതിയിലെ വര്‍ഗ്ഗവൈരുദ്ധ്യങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, അധീശാധികാരങ്ങളുടെ 

കേന്ദ്രമായ പുരുഷനെ സമഗ്രവിശ്രാന്തമായ (പ്രരമൂചമാക്കി മാറ്റുകയാണ്‌ എന്ന്‌ ക ത്താന്‍ കഴിയുന്നു. 

അനിമാവിശകലനങ്ങളിലദൂടെ അതീതമായ ഭക്തിയിലാണ്‌ മനുഷ്യമനസ്സിന്റെ മോചനം തേടുന്നത്‌ 

എന്ന്‌ കാണാന്‍ സാധിക്കുന്നു. ചഅമ്പുഴയുടെ സ്ത്രൈണവിഷാദമായി മനസ്വിനിയെ വായിച്ചെടുക്കു 

മ്പോള്‍ വിഷാദം വിരക്തിയുടെ പര്യായമാകുുന്നു. ദേശീയസ്വത്വത്തിലെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളില്‍ കീഴടക്കുവാ 
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13338 വെമ്പലായി മാറുന്ന അധികാരക്രമത്തെ വിശകലനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മാറ്റിനിര്‍ത്തുന്നതിന്‌ 

'അനിമാ'സൂചകത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. അത്‌ ആദര്‍ശരാഷ്ട്രത്തിലെ '(്രജ്യാക്കി മനുഷ്യനെ മാറ്റുന്നു. സമ 

ഗ്രമായ നന്മയ്ക്കായി കീഴടങ്ങുന്ന പുരുഷന്‍ ആദര്‍ശരാഷ്ട്രത്തിന്‌ അനിവാര്യമാണ്‌. അത്‌ ദേശീ 

യാധികാരക്രമത്തിന്റെ ശുദ്ധിയുടെ പ്രരൂപം കൂടിയാകുന്നു. ആത്മീയമായ ആദര്‍ശവത്ക്കരണവും (27 

2/2, സ്ത്രൈണമായ വിഷാദവും (2202/20, ഒരുപോലെ അപരത്വത്തിന്റെ നിസ്സഹായതകളിലേക്ക്‌ ചൂരു 

ഷനെ മാറ്റി പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നു. ഇത്‌ കേവല നിസ്സഹായതയല്ല, നന്മയുടെ പ്രതീകമായ ആദര്‍ശത്താല്‍ ജ്യലി 

ക്കുന്ന നിസ്സഹായതയാണ്‌. ഇങ്ങനെ ഈഡിഷല്‍ പിതാവിന്റെ/ചുത്രന്റെ അധീശാധികാരതന്്രങ്ങള്‍ രാഷ്ട്ര 

ഒുട്ടനയില്‍/സമദുഹാബോധത്തില്‍ നന്മാബിംബമായി പ്രതിഷ്ഠ നേടുന്നു. 

പുരുഷന്‍ മാത്രമല്ല സ്ത്രീയും ആദര്‍ശവത്ക്കരിക്കകെടുന്നു ”. ദിവ്യാത്മ സാക്ഷാതക്കാരവു 

മായി ഈ ചുരുഷരാഷ്(്രഘടനയെ സാമ്യ-ശാന്ത പ്രതീകമാക്കി മാറ്റുന്ന ഉത്തമധര്‍മ്മമാണ്‌ സ്ത്രീക്ക്‌ നിര്‍വ്വ 

ഹിക്കാനുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ ചുരുഷാധികാരത്തിന്റെ നന്മകൊ “ മേല്‍ക്കോയ്മ നേടുന്ന ആദര്‍ശരാഷ്ട്ര 

ത്തിലെ സ്ത്രൈണദേശീയതാനിര്‍മ്മിതി മറഞ്ഞുകിടക്കുന്ന നിഴല്‍രമൂചം മാത്രമാണ്‌. ആദര്‍ശകാമ്യത 

യ്ക്കുള്ള ചോദ്യം ചെയ്യദ്വെടാത്ത ബാധ്യതകളാണ്‌ സ്ത്രീക്ക്‌ ലഭിക്കുന്നത്‌. പടുരദുഷ കാമ്യ-ശമഭാവങ്ങള്‍ 

സ്ത്രീയിലേക്ക്‌ പ്രേക്ഷണം (177016൦00൩) ചെയ്യുന്നതിലൂടെ ഈ ബാധ്യത സ്ത്രൈണദേശീയതയുടെ 

ശുദ്ധീകരണ പ്രക്രിയയായി മാറുന്നു. ലിംഗപദവിക്ക്‌ കല്പിച്ചൂനല്‍കറുന്ന ഈ ആദര്‍ശാത്മകത ലൈംഗിക 

തയെ ജീവിതാവസ്ധകളില്‍നിന്ന്‌ മാറ്റിനിര്‍ത്തുന്നതിന്‌ കാരണമാകുന്നു. പുരുഷന്റെ ഉള്ളിലെ അനിമ അമ്മ 

യുടെ പൂര്‍ണസ്വരമൂപമാകുന്നതും അതിലദൂടെ സ്ത്രീ-പുരുഷ സംഭയോഗസാധ്യത അറ്റൂപോകുന്നതുമായ 

ബന്ധസങ്കീര്‍ണതകള്‍ മ്മക്ലവിമ്സ്‌ അക്ഷത്തില്‍ ക൭ ത്തുന്നു “ ലൈംശികതയെയെന്നപോലെ 

അധികാരത്തെയും ലീലാവതിയുടെ യറുങ്ങിയന്‍ പാത മാറ്റിനിര്‍ത്തുകയാണ്‌ ഖെയ്യുന്നത്‌. പിതൃകേന്ദ്രിത 

ഘട്ടനയിലെ 'സ്ത്രൈണദേശീയത' സ്ര്രീയെ അപരമാക്കി മാറ്റുന്നതുപോലെ യറുങ്ങിയന്‍ ആദര്‍ശാത്മക 

ലോകവും സ്ത്രീയെ അപരങ്ങളിലേക്ക്‌ തള്ളിമാറ്റുന്നു. അതിലേറെ യുങ്ങിയന്‍ അനിമാ ആദര്‍ശാത്മ 

കതയില്‍ സ്ര്രീയും ചുരദുഷനറും ചരിത്രേതരമായ ചരിത്രമായി മാറുന്നു. 

1.7 മഹാമാതാവ്‌: ഒരു രക്ഷകബിംബ്‌ം 

കരൂണ-(കൌര്യ സത്തകളായി വായിച്ചെടുക്കുന്ന ഇടശ്ശേരിയുടെ 'കാവിലെ പാട്ട്‌, പൂതഷാട്ട്‌ തുട 

ങ്ങിയ കാവ്യങ്ങളിലൂടെ ലീലാവതി ദിവ്യബലിയദുടെ ഉര്‍ജ്ജമാണ്‌ മാത്യപ്രരൂപത്തിന്‌ നല്കുന്നത്‌. 

ഭോഗവും രക്തപാനവും ഒന്നാക്കി മാറ്റിക്കൊ ദുളളതാണ്‌ ഇടശ്ശേരിയുടെ 'കാവിലെ പാട്ടില്‍ ക൭ ത്തുന്ന 

ഭീഷണ മാത്ൃപ്രരൂപം.” ഭൂമിയുടെ ഉര്‍വവരതയെ സംരക്ഷിക്കുന്നതിനായി അനുഷ്ഠിക്കുന്ന നരബലി ഒദവീ 

പ്രീതിക്കുളള ദിവ്യബലിയാണ്‌. മനുഷ്യന്‌ സ്വന്തം (ക്രൂരതകളുടെ ഉത്തരവാദിത്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷപ്രാചി 

ക്കാന്‍ ഭുമിയെന്ന മാതാവിന്‌ ദിവ്യബലിയര്‍ഭിക്കുക എന്നതിലദൂടെ സ്‌ത്രൈണതയെ ലോകത്തിന്റെ സംര 

ക്ഷകബിംബമാക്കിമാറ്റുന്നു. സൃഷ്ടിക്കുന്നവര്‍ക്കു തന്നെ നശിഭിക്കാനുമുള്ള അവകാശമുഖഒ ന്ന വിശ്വാസ 

ത്തിലൂടെ ഇത്‌ സാധിച്ചെടുക്കുന്നു. എന്നാല്‍ സൃഷ്ടികര്‍ത്താവായ മാത്ൃപ്രരൂപം 'നിത്ൃകന്യകയാണ്‌. 

ദേവര്രീതിക്കായി നിര്‍വ്വഹിക്കുന്ന നരബലിയിലദൂടെ, ഉര്‍വ്വരയാകുന്ന പ്രകൃതിയിലദുടെ ലോകത്തിന്റെ രതില 
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ഹരിയാണ്‌ ശമിഭിക്കുന്നത്‌. സ്ത്രൈണ കാമനയെ ദിവ്യശക്തിയാക്കിമാറ്റി മനുഷ്യവര്‍ഗഗുത്തിന്റെ (കൂരതക 

ല്ലാം ഏറ്റുവാങ്ങി പവിത്രമായ ഭുമിയെ, ലോകത്തെ ചരിപാലിക്കേ ബിംബമാക്കി പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നു. 

ലോകഗതിയുടെ പരിചാലന ധര്‍മം സ്ത്രീയിലൂടെയെന്നതിനെ മതാത്മകമായ അനുഷ്ഠാന പദവികൊ ° 

ബലകെടുത്തി നിര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ഇട്ശേരിയുടെ 'പടൂതഭാട്ട്‌ എന്ന കാവ്യത്തിലെ ഉണ്ണിയുടെ അമ്മ കണ്ണ്‌ പറിച്ച്‌ ചൂതത്തിന്‌ നല്കു 

ന്നതിലൂടെ മാത്ൃപ്രരൂപം ആത്മബലിയുടെ പ്രത്യക്ഷസാക്ഷ്യമായി മാറുന്നു. ഐശ്വരസത്തയാര്‍ജജിച്ച 

ച്ുതം അമ്മയില്‍ അലിവ്‌ തോന്നി പറിച്ചെടുക്കകെട്ട കണ്ണ്‌ തിരിച്ചുകൊടുക്കുന്നു. ഉണ്ണിയെയും തിരിച്ച്‌ 

കൊടുക്കുന്നു. ഇങ്ങനെ ഒദവിയായ ചദതത്തിന്റെ ആത്മബലി കവിതയില്‍ മഹത്വമാര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. മാതൃ 

പ്രരൂപത്തിന്റെ സാമ്യ-(്രാര്യദ്യന്യങ്ങള്‍ അന്തിമമായ നന്മയെ സാധ്യമാക്കുന്നു. കടമ്മനിട്ടയുടെ 

'കോഴി'യില്‍ ദുരന്തശോകവദും നിതാന്ത പചീഡിതത്വവദുമായി, കുറത്തി'യില്‍ പ്രതികാരര(്രതയായി, 

ശാന്ത'യില്‍ നിശ്ശബ്ദവരള്‍ച്ചയും ശുഭകാമനയുടെ ആര്‍(്രതയറുമായി സമന്യയിക്കുന്നത്‌ ഇതേ മാത്ൃപ്ര 

രൂപം തന്നെ. ' ഉടമവര്‍ഗത്തിന്റെ പീഡനമേറ്റുവാങ്ങുന്ന കോഴിയും സൌമൃശാന്ത പ്രതീകമാകുന്ന 

ശാന്ത'യുമെന്നതുപോലെ കടവനാട്‌ കൂട്ടികൃഷ്ണന്റെ 'അഗ്നിപരീക്ഷ' 'യും മനുഷ്യവര്‍ഗബോധത്തില്‍ കീഴ 

ടങ്ങി നില്ക്കുന്ന സ്ത്രൈണയ്രരൂപത്തെ സമൂഹാബോധത്തിലേക്ക്‌ നിരന്തരം ്പ്രക്ഷണം (1710100൩) 

ചെയ്യുന്നു . ഈ സാമ്യ-ശാന്ത ഭാവസമീകരണത്തെ 'കുറത്തി'യൂടെ അതീതകാല ഉണര്‍ച്ചയിലും ക൭ 

ത്താന്‍ കഴിയും. 

കുറത്തി” യെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മുല പറിച്ചെറിഞ്ഞ്‌ പ്രതിഷേധിക്കുന്ന കണ്ണകിചുരാവ്യ 

ത്തത്തിന്റെ അതീതശമക്തി ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌. അതിഭാതികമായ ഉണര്‍ച്ച ദിവ്യബലിയിദേക്കുളള പാത 

തന്നെയാകുന്നു. ദിവ്യബലിമൃഗബലിയായി സമദൃഹമനസ്സില്‍ ആധുനികകാലത്തും തുടരുന്നതിനെ 

afP{00 BOWBZID A808 എന്ന സി. രാധാകൃഷ്ണന്റെ ദനാവലിനെക്കുറിച്ചുള്ള പഠനത്തിലൂടെ വിമര്‍ശക 

കാണിച്ചുതരുന്നു _. കാലഘട്ടത്തിന്റെ മനോഘടനയിലുളള പ്രകൃത്യാംശങ്ങള്‍ അനുഷ്ഠാനപരമായി 

പ്രുനര്‍ജ്ജനിക്കറുന്നു. അത്‌ വ്യക്തിയുടെയോ കുടുംബത്തിന്റെയോ മുര്രകള്ല്ല; ദേശത്തെ ഉണര്‍ത്തുന്ന 

അനുഭൂതി പരമ്പരയാണ്‌.” ചുരാവ്ൃത്തങ്ങളിലുളള ആദിമാതാവ്‌ എന്ന ആദിപ്രരൂപത്തിന്റെ വിപുല സാന്നി 

Ajo കാവുകളും ദേവീക്ഷേത്രങ്ങളും കൊ “ സമ്പന്നമായ കേരളീയതയുടെ അമ്മദൈവചാരമ്പര്യത്തെ 

ഈട്ടിയുറരിക്കുന്നു. 

അധീശലോകത്ത്‌ പ്രതിഷേധശബ്ദം നഷ്ടപെട്ട, ഇല്ലാഭംഗം പേറുന്ന സ്ര്രീപ്രരൂപത്തിന്‌ സാങ്ക 

ല്പിക ലോകത്ത്‌ ആവിഷ്ക്കാരം നല്കറുന്നതിലൂടെ അധീശഘടന അത്തരം സംഘര്‍ഷങ്ങളെ നിശുബ്ദമാക്കു 

കയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. അവാ പ്രതിഷേധങ്ങളെല്ലാം സാങ്കല്ചികദലോകത്ത്‌ ദിവ്യചരിവേഷത്തിന്റെ സാന്ദ്രത 

യില്‍ സാര്‍ത്കമാക്കുന്നു. മനുഷ്യകേന്ദ്രിത ആധുനികരാഷ്ട്രഘടനയദുടെ ഭയങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദിവ്യബലി 

ആശ്വാസം നല്കുന്നു. അധവാ മാത്യൃപ്രരൂപം എന്ന സാമൂഹ്യാകാരത്തിലെ സാമ്യ-സഹന സ്ത്രീബിം 

ബത്തിലദുടെ ആധുനികത അതിന്റെ ബലമായ പാരമ്പര്യത്തെ ചുന:സൃഷ്ടിച്ചുകൊദ യിരിക്കുന്നു. അതി 

ലറൂടെ പുരുഷകേന്ദ്രിത നാഗരികത കുറ്റുവിമുക്തമാകുന്നു. യാര്‍താ ലോകത്തിലെ (കൂരസ്ത്രീ 

ബിംബങ്ങളെ മഹാമാത്ൃപ്രരൂപത്തിന്റെ ദിവ്യൃതയിലമൂടെ സമദൂഹമനസ്സ്‌ വിലയിരുത്തുന്നു. ദിവ്യസഹന മാതൃ 
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കയല്ലാത്ത സ്ര്രീയെ സ്ത്രൈണതയുടെ നിഷേധമായി കാണാന്‍ സമദുഹമനസ്സിനെ പ്രാപ്തമാക്കുന്നു, 

നിര്‍ബന്ധിക്കുന്നു. ദിവ്യബലിയിലെ ആദര്‍ശവതക്കരണം യാാര്‍തമ്യങ്ങളെ ഭീഷണമായി മാറ്റിനിര്‍ത്താ 

നൂള്ള വിധേയത സ്ത്രീക്കും, കരുത്ത്‌ പുരുഷനും നല്കുന്നു. സാമുഹ്യാകാരത്തെ ഈവിധം പ്രത്യയശാ 

സ്ത്രചരമായി നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌ സമൂഹാബോധത്തിലെ മാതൃപ്രരൂചങ്ങള്‍. 

IV.8 മഹാചിതാവിന്റെ അദൃശ്യദൃശ്യത 

പി, കുഞ്ഞിരാമന്‍ നായരുടെ കളിയച്ഛന്‍” എന്ന കവിതയില്‍ പിതാവിന്റെയും, ഗുരുനാ19 

ന്റെയും, ഈശ്വരന്റെയും പ്രരൂപഭാവത്തെ സമന്യയികിക്കുന്ന പിതൃസത്തയെയാണ്‌ കാവ്യാത്മാവായി 

വിമര്‍ശനം രേഖപദകടുത്തുന്നത്‌. കളിയല്ഛനെ, കളിയാശാനെ, ധിക്കരിക്കുന്ന നടന്റെ/കവിയുടെ AlSSEB 

ലിലൂടെ സമൂഹാബോധത്തിലെ വിധേയത അര്‍ത്മവ്യക്തത നേടുകയും ചെയ്യുന്നു. ആദിപിതാവിനോ 

ടുളള ധിക്കാരവും തൂടര്‍ന്ന്‌ വരുന്ന അപരാധബോധവും മനുഷ്യവര്‍ഗുത്തിന്റെ അബോധമനസ്സില്‍ ചിരന്ത 

നമായി ദവരുന്നിയിരിക്കുന്നു. സമൂഹത്തിന്റെ സമഗ്രപൂരോഗതി കൂട്ടായ യത്നത്തിന്റെ ഷ്ലമാണ്‌. വ്യക്തി 

യുടെ അഹന്തകളെ അപ്രസക്തമാക്കി വ്യക്തിയെ ആ പ്രയതനത്തില്‍ പങ്കാളിയാക്കുന്നത്‌ സമൂഹശക്തി 

യാണ. ഈ സമൂഹശക്തിയുടെ പ്രതീകമാണ്‌ കളിയച്ഛന്‍. കളിയച്ഛനെ, പിതാവിനെ ധിക്കരിക്കുന്നവന്‍ 

(നടന്‍) കളിയില്‍ തോറ്റ്‌ പിന്‍മടങ്ങാന്‍ വിധിക്കകെട്ടവനാകുന്നു. അങ്ങനെ കളിയാശാന്റെ മുന്നില്‍ മൂട്ടു 

കുത്തുന്ന പുത്രനിലൂടെ ഈശ്വരനും പിതാവും ഗുരുനാനറുമായ മഹാപിതൃശക്തിയുടെ മുന്നില്‍ മനു 

ഷ്യാഹന്ത തേടുന്ന ശുദ്ധീകരണ പ്രതീക്ഷ ലീലാവതിയുടെ നിരൂപണത്തില്‍ ക൭ ത്താനാവുന്നു. മഹാ 

ബലി എന്ന മിത്തിലൂടെ ചി. കുഞ്ഞിരാമന്‍ നായര്‍ എന്ന കവിയെ സമൂഹാബോധത്തിലെ വിജയിച്ചുനി 

ല്ക്കുന്ന വ്ൃക്ഷമായി/മഹാപിതൃശക്തിയായി alla sgangang > M® വീ ടുഭിലും മഹാപിതാവിന്റെ 

രക്ഷക-ശിക്ഷകബന്ധങ്ങള്‍ കാണാന്‍ കഴിയും. അവയാണ്‌ ആധുനിക രാഷ്(്രഹയടനയില്‍ രാജ്യവും നിയ 

മവും അധികാരസ്ഥാപനങ്ങളും ഏറ്റെടുക്കുന്നത്‌. 

മരുമക്കത്തായ വ്യവസ്ഥകളിലെ കാരണവര്‍ യുങ്ങിയന്‍ പിത്യപ്രരുപത്തെ ഈഡികല്‍ല്‍ 

കൂടുംബസംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷിച്ചെടുക്കുന്നു” എന്ന്‌ ലീലാവതി നിരീക്ഷിക്കുന്നു - എന്നാല്‍ അധി 

കാരം എന്ന അദൃശ്യദൃശ്യതയായി പചിത്യപുത്രസംഘര്‍ഷത്തെ ഈ ഘടനയും നിലനിര്‍ത്തുന്നു “. ഈഡി 

ല്‍ സകങ്കല്പത്തിനുമദുറം മഹാചിതാവ്‌ എന്ന ആദിപ്രരൂപസങ്കല്പം രാഷ്(്രമെന്ന അധീശഘടനയെ സമൂ 

ഹാബോധത്തിന്റെ നൈരന്തര്യമാക്കി മാറ്റുന്നു. ചോദ്യം ചെയ്യകെടാത്ത സാമദൃഹ്യാധികാര അധീശഘടന 

യില്‍ കീഴടങ്ങി ജീവിക്കാന്‍ പ്ച്രരിഭിക്കുന്ന ആധുനിക രാഷ്(്രഘടനയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രതന്രം ലീലാവ 

തിയുടെ യുങ്ങിയന്‍ നിരമൂപണപദ്ധതിയുടെയും സ്വാഭാവമായി മാറുന്നു. പുരാതനകാല വിലക്കുകള്‍ 

മൂതല്‍ നവീനമായ നിയമവ്യവസ്ഥയുടെ വരെ അധിചതിയായി വരുന്ന ചുരുഷാധീശത്വത്തിന്‌ കാലാതീത 

മായ സ്ഥാനം നല്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നതാണ്‌ മഹാപിത്ൃപ്രരൂപത്തില്‍ മറഞ്ഞുകിടക്കുന്ന അധി 

കാര മെന്ന രക്ഷകന്റെ അദൃശ്യതയിലദൂന്നിയ നിരീക്ഷണം. ഈ രക്ഷകബിംബത്തിന്റെ അധീശത തന്നെ വീര 

നായകനിലും ക൭ ത്താം. 

IV.9 വീരനായകന്റെ ബലിദാധം 
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മനുഷ്യപ്രയത്നങ്ങളുടെ ആദവേശങ്ങള്‍ക്കു മേല്‍ പരാജയഭീതി പടരറുമ്പോഴെല്ലാം വീരനായകന്‍ 

എന്ന ആദിപ്രരദുപം സമദുഹാബോധത്തിന്‌ ആവേശത്തിന്റെതായ ആശ്വാസം പകരുന്നു. പരാജയത്തിലും 

ധീരതകൊ  വിജയിക്കറുന്നതിന്റെ ആദവേശമാണിത്‌. വീരനായക പ്രരദൂചത്തിന്റെ സംഹാരാത്മകത ഐശ്യ 

രസത്തയിലേക്കെത്താനുളള ത്യാഗം മാത്രമാണ്‌. എല്ലാ നിഷേധ-നശീകരണ (രമങ്ങളെയും അന്തിമമായ 

നന്മയില്‍ ചേര്‍ക്കുന്ന പ്രതീക്ഷാപമൂര്‍ണതയാണ്‌ യുങ്ങിയനിസത്തിന്റെ അടിസ്ാന ഭാവം. വീരനായകന്റെ 

വിധ്വംസകുതകള്‍ ഈവിധം അന്തിമമായ നന്മയില്‍ അലിഞ്ഞില്ലാതാകുന്നു. ബാലാമണിയമ്മയുടെ ക്കു 

മ4മ്ല്‌ ക.ഞയിലെ പരശുരാമബിംബത്തിന്റെ (കരൂരകൊലകളെ ധര്‍മ്മപുനസ്മഥാപനവ്ൃഗ്രതയായി വായിച്ചെ 

ദൂക്കുന്നത്‌ ഈ സൈദ്ധാന്തിക ചശ്ചാത്തലത്തിലാണ്‌. എന്‍. വി. കൃഷ്ണവാര്യരുടെ 'പഴയചാട്ടിലെ' വേടന്‍ 

പ്രാക്തനസംസ്്‌കൃതിയെ സംരക്ഷിക്കുന്ന വീരനായക പ്രരൂപമാകറുന്നു. ഇവയെല്ലാം സമദുഹാബോധയത്തി 

ലെ അനാദികാല ശക്തിദ്ര്രോതസ്സായാണ്‌ സ്വാംശീകരിക്കക്െടുന്നത. 

വീരനായക പ്രരൂചത്തിന്റെ ദിവ്യബലി അവോ വീരമൃത്യു ഈഡികല്‍ പിത്യ-ചൂത്രാധികാരസം 

ഘഏര്‍ഷത്തെ മാറ്റിനിര്‍ത്തുന്ന സമദുഹാബോധകല്പനയായി പ്രത്യക്ഷവായനയില്‍ കാണാനാകും. 

എന്നാല്‍ പിതാവോ, പിത്ൃസാനത്തദുളള ഏതെങ്കിലും വ്യക്തിയോ സംഘമോ വീരനായകന്റെ സ്വന്ദവികാ 

സത്തിന്‌ നേരെ ഉയര്‍ത്തറുന്ന വെല്ലുവിളികളാണ്‌ വീരനായകന്റെ ധര്‍മ്മയുദ്ധത്തിന്‌ കാരണമാ 

കുന്നത്‌. ആചാര്യന്‍, ദേശികന്‍, മേലധികാരിയായ ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍, നേതാവ്‌ മുതലായ കര്‍ത്ത്ൃസ്ഥാനങ്ങളെ 

അടിച്ചമര്‍ത്തുന്നതിലൂടെയാണ്‌ വീരനായകന്‍ ധര്‍മ്മനീതിക്കായി വീരമൃത്യു സ്വീകരിക്കുന്ന 

കര്‍ത്തൃത്വ(൧.ളബുറുമായി മാറുന്നത്‌. മരുമക്കത്തായ വ്യവസ്ഥിതിയില്‍ അങ്ങനെ വീരനായകന്‍ തന്റെ 

തന്നെ അസാന്‍൯ദ്ധ്യത്തിലദുടെ-ദിവ്യബലിയിലദുടെ-പിത്ൃപ്രരൂപത്തിന്റെ അന്തിമവിജയം ഉറഭിക്കുന്നു * 

അങ്ങനെ പിതാവിനോടുളള യുദ്ധത്തില്‍നിന്ന്‌ പിന്‍മടങ്ങുന്നവന്റെ നിസ്സഹായതയായാണ്‌, അതേസമയം 

വലിയ 'ശരി'യായാണ്‌ വീരനായകന്‍ സ്വീകരിക്കദെടുന്നത്‌. 

വീരനായകന്റെ ദിവ്യബലിയിലദുടെ നിസ്സഹായരാകുുന്ന കാചാത്രങ്ങളെ അക്യവിമ്ത്‌ അക്ഷ 

ത്തില്‍ ക൭ ത്താം. അകുവിന്റെ ദുരന്തത്തിലൂടെ (സി. രാധാകൃഷ്ണന്‍, മുത്‌! പറക്ക ചക്മികള്‍ 

അധികാരവര്‍ഗത്തെ അടിച്ചമര്‍ത്തുവാനുള്ള ധീരപരിശ്രമങ്ങളെയാണ്‌ അസാധ്യമാക്കുന്നത്‌. മറ്റൊരര്‍താ 

ത്തില്‍ മനുഷ്യന്റെ ധീരതകളളെല്ലാം നിശബ്ദമാക്കക്ടുദമ്പോഴും, ബലിയാക്കക്വെടുമ്പോഴും ബാക്കിയാ 

വുന്ന അധികാരമോഹമാണ്‌ ആധുനിക കാലത്ത്‌ വീരാപദാനങ്ങളിലൂടെ ചുനര്‍ജ്ജനിക്കുന്നത്‌. അത്‌ 

ത്യാഗത്തെ ബദിയാക്കിമാറ്റുന്നു. ഇതേ ത്യാഗസങ്കല്ചം തന്നെയാണ്‌ ചമൂതനാവിഷം കൂടിച്ച്‌ ലോകത്തെ 

രക്ഷിക്കുന്ന കൃഷ്ണനിലെ ദിവ്ൃശിശു പ്രരൂപത്തിനുമുളളത്‌. രമൂചാന്തരപ്രാപ്തിയില്‍ ദിവ്ൃശിശുവിന്റെ 

ദിവ്യത' കൂടുതല്‍ വ്യക്തത നേടുന്നു. 

1.10 രദൂഛത്തരപ്രാച്തിയദുടെ അജയ്യത 

അനശ്വരമായ അതീതകാലത്തിന്റെ പ്രതീക്ഷകളോടെയുള്ള രദൂപാന്തരപ്രാപ്തി പ്രരൂചത്തിന്റെ 

സാന്നിദ്ധ്യം സാഹിത്യത്തില്‍ ക൭ ജുക്കാനുള്ള (്രമങ്ങളാണ്‌ സച്ചിദാനന്ദന്‍ കവിതകളുടെ വായനയെ 
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വേറിട്ടതാക്കുന്നത്‌.” ജീര്‍ണിച്ച സ്മിതിവ്യവസ്ഥ ചാമ്പലാക്കണമെന്നും അതില്‍നിന്ന്‌ ഒരു നവ്യവ്യവസ്വാ 

ഉയിര്‍ത്തെഴുന്നേലക്കുമെന്നുമുളള (്രതീക്ഷാപൂര്‍ണമായ ഇച്ഛാശക്തി ലീലാവതി സച്ചിദാനന്ദന്‍ കവിതക 

ളില്‍ ക൭ ത്തുന്നു. ഏകാന്ത തപസ്സിലൂടെ ബോധോദയം നേടുന്ന ബുദ്ധനും സഹന-ത്യാഗവീര്യത്തി 

ലൂടെ ജനതയുടെ (്രൂരതകളേറ്റു വാങ്ങുന്ന (ക്രിസ്തുവും സ്വീകരിക്കുന്ന പതിതവര്‍ഗ്ഗമോചന പാതയാണ്‌ 

രൂപാന്തരപ്രാപ്തി പ്രരൂപത്തിന്റേത്‌. പ്രാണോര്‍ജ്ജത്തെ ഒരു തിളങ്ങുന്ന സത്തയാക്കിത്തീര്‍ക്കുക എന്ന 

പ്രതീക്ഷയാണത്‌.” യുങ്ങിയന്‍ രദൂപാന്തരപ്രാപ്തിയുടെ ഐശ്വരസത്ത നല്ക്കുന്ന കാല്പനികച്രതീക്ഷക 

ളാണ്‌ ലീലാവതി കാവ്യസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ നിന്ന്‌ വായിച്ലെടുക്കടുന്നത്‌. കവി സ്വന്തം പ്രാണോര്‍ജ്ജത്തെ കവിത 

യിലൂതിയൂതി നിറച്ച്‌ അതിനെ ഒരു ഉജ്ജ്വലസത്തയാക്കി തീര്‍ക്കാന്‍ നിയുക്തനാകുന്നു. നവോര്‍ജ്ജത്തി 

നായി സ്വയം തിക്കാച്ചുന്ന കവിയിലെ അതീതബലങ്ങള്‍ രമൂചാന്തരപ്രാപ്തിയുടേതാണ്‌ എന്ന്‌ ഗാനം 

എന്ന കവിതയെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണത്തില്‍ നിന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. 

ഭാതിക ലോകത്തിന്റെ നിയമങ്ങളും വിലക്കുകളും ഇല്ലാഭംഗങ്ങളും വേദനകളുമൊന്നുമില്ലാത്ത 

സ്വയംസിദ്ധലോകത്തിന്റെ ചലനങ്ങളാണ്‌ രൂപാന്തര്രാപ്തി (പ്രരൂപത്തെക്കുറിച്ചുളള കാല്പനികാവേശങ്ങ 

ളില്‍ തെളിയുന്നത്‌. സൃഷ്ടിയുടേയും സംഹാരത്തിന്റെയും അബോധകല്ചനകള്‍ ആത്യന്തികമായി താളല 

യഭംഗിയോടുകൂടി പ്രപഞ്ചത്തെ പുനരാവിഷ്ക്കരിക്കുമെന്ന പ്രതീക്ഷയിലേക്കാണ്‌ ഇതിലൂടെ ചെന്നെത്തു 

ന്നത്‌. ഒരു പ്രരൂപം അതിന്റെ ചരിണാമചരിത്രത്തെ സ്വ്ലമായും (കമികമായും ഏറ്റുവാങ്ങുന്നതും, ഒരു 

രൂപം മറ്റൊന്നിലേക്ക്‌ ചേക്കേറുന്നതുമായ ചൂരാവ്ൃത്തകല്ചനകളെ രദൂപാന്തരപ്രാപ്തി പ്രരൂപരദൂപത്തില്‍ 

ക൭ ത്തുന്നു. അഹല്യക്ക്‌ ശാപമോക്ഷം കൊടുക്കുന്നതിലൂടെ രാമക ദിവ്ൃപ്രരൂപതയുടെ ഓന്നത്യം 

നടുന്നു. അഹല്യയുടെ പുരാവ്യത്തപരമായ കഴ രൂപാന്തരപ്രാച്തിയുടെ അനേകതലങ്ങളിലേക്കെത്തുന്ന 

താണ്‌. 

'ഗാനം' എന്ന കവിതയില്‍ ചാമ്പ്‌ ഉറയമൂരുന്നതും, മരം ഉണങ്ങിലോകുന്നതും നവ്യോര്‍ജ്ജത്തി 

നുള്ള പരിശ്രമമാണ്‌. അതിലൂടെ മരം(കരവിത) സൃഷ്ടിക്കായുള്ള ന്യോര്‍ജ്ജം നേടുന്നു. ഈതിയൂതി നേടു 

ന്ന മാണികൃത്തിന്റെ ചൊന്‍പ്രഭയാണ്‌ ചാമ്പ്‌ സുക്ഷിക്കുന്ന മുത്ത്‌ എന്ന കല്ചനിയില്‍കൂടി കവിതയെ 

മാണിക്യമായി രദൂപാന്തരകെടുത്തുന്നു. രമൂപാന്തര്രാപ്തിയുടെ ഐശ്വരശക്തി ഇങ്ങനെ സര്‍ഗൃശക്തി 

യുടെ ദ്ര്രാതസ്സുതന്നെയായിത്തീരുന്നു; കവിതയുടെ ഏറ്റവും സൂക്ഷ്മമായ സൌന്ദര്യകല്ചനയക്കുള്ള 

ശക്തിയായിത്തീര്‍ന്നു. പതിതരുടെ ഉയിര്‍ത്തെഴുന്നേല്ചിന്‌ സാക്ഷ്യം തേടുന്ന ഈ ഭാവനാസൂന്ദര്യം 

രാത്രി പകലിന്‌ വഴിമാറിക്കൊടുക്കുമ്പോലെയുളള സ്വലൂന്ദവ്ൃത്തിയായി കവിതയെ, സര്‍ഗാത്മകതയെ, 

കാണുന്നു. ഓന്ത്‌ ചീര്‍ത്തറുവീര്‍ത്ത്‌ ഉദുമ്പായി പരിണമിക്കുകയും ചിറകടുചൊട്ടിമുളച്ച' ചരുന്തായി പറന്നു 

പോകുകയും ചെയ്യുന്നു. മാജിക്കല്‍ റിയലിസ്റ്റ്‌ രൂപാന്തരപ്രാപ്തിയിലദുടെ പതിതരുടെ ഉയിര്‍ത്തെഴു 

ന്നേല്ചും സ്വച്ഛന്ദവിഹാരവുമുള്‍കെട്ട കവിസ്വച്നത്തിനാണ്‌ ചിറകുമുളയ്കകുന്നത്‌. അബോധത്തിന്റെ 

നൈസര്‍ഗ്ഗിക വാസനാ ബലമാണ്‌ കാവ്യരചന എന്ന ലീലാവതിയുടെ നിരീക്ഷണമാണ്‌ ഈ പ്രരൂപക 

ലപനയിലദുടെ ലഭിക്കുന്നത്‌. ആദിപ്രരൂപപാഠങ്ങളുടെ ബലതന്ത്രം കാല്പനികാനുഭൂതിയെ സാഹിത്യ 

ത്തിന്റെ ആകെയുളള സത്തയാക്കി മാറ്റുന്നു എന്നത്‌ ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശനങ്ങളുടെ പൊതറുസ്വഭാവമാ 

ണെന്ന്‌ ക൭ ത്താന്‍ കഴിയുന്നു. 
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11.11 സൃഷ്ടിയുടെ അധികാരിയെ തേടുന്ന വായനാതന്ത്രം 

തുരീയാവസ്ഥയുടെ ആവിഷ്ട മുഹൂര്‍ത്തങ്ങളില്‍ കവിത (കല, സാഹിത്യം...) സ്വയംഭൂവാകുന്നു. 

സ്വതന്ത്രമായ സര്‍ഗ്ഗവികാരസംഘാതത്തിന്റെ സ്വയംഭൂത്വവും (കിയാനിരതത്വവും അനുഭവക്വെടാറുള്ളത്‌ 

ഭക്തന്‍മാര്‍ക്കും മിസ്സിക്കുകള്‍ക്കും മാത്രല്ൃതാനും.” ഇത്തരം നിലപാടുകളിലൂടെ സര്‍ഗ്ലാത്മകശക്തിക 

ളൂടെ നിഗദൂഡതകളിലാണ്‌ ലീലാവതി തന്റെ വിമര്‍ശനപക്ഷത്തെ ഉറദിച്ചു നിര്‍ത്തുന്നത്‌ എന്ന്‌ വ്യക്തമാകു 

ന്നു. ആത്മാവിലെ ദിവ്യദര്‍ശനാനുഭൂതിയെ ഭാഷയിലേക്ക്‌ കൊ ദുവരുന്ന പ്രക്രിയയാണ്‌ അവര്‍ക്ക്‌ എഴു 

ത്ത. അത്‌ നിയന്ത്രകനായ ഒരു ദിവ്യശക്തിക്കായുളള അര്‍ച്ചനകളായി മനുഷ്യപ്രവ്ൃത്തികളെ കാണുന്നു. 

മേല്പത്തൂര്‍ നാരായണ ര്‍ട്ടതിരിയിയേയും ചങ്ങമുഴയേയും ജി. ആയയും ഈ കാവ്യരചനാചാരമ്പര്യത്തി 

ലേക്ക്‌ അവര്‍ സമന്വയിക്കുന്ന.” രോഗികള്‍ക്കും രുഗ്ണമനസ്തുകള്‍ക്കും ശാന്തിയും സ്നേഹവും നല്കു 

വാന്‍ ദവ 1 വെണ്‍പിറാവുകളേദോലെ വിദൂരതയില്‍ നിന്നും പറന്നെത്തിയ കാരുണിയുടെ 

കൈത്തലമാണ്‌" കവിയിലൂടെ അല്ലെങ്കില്‍ രക്ഷകസത്തകളായി മാറുന്ന കാവ്യങ്ങളിലൂടെ വിമര്‍ശക 

ക൭ ടുക്കുന്നത്‌. മാത്ൃ-പിത്യ-വീരനായക-ദിവ്ൃശിശു-അതീതശക്തി ആദിപ്രരൂപങ്ങളെ കാവ്യ 

ത്തിന്റെയും സാമദൂഹ്യാകാരത്തിന്റെയും ജീവശക്തിയായികാണറുന്ന ഈ നിരമൂപണാദര്‍ശത്തിലമുടെ 

പാഠരസ്ത്യ ജീവിതാവബോധത്തിലെ ആത്മീയാദര്‍ശങ്ങളോടാണ്‌ യുങ്ങിയനിസത്തെ സമന്വയികിക്കുന്നത്‌. 

അനുസ്യൂതമായി കിട്ടിക്കൊദ യിരിക്കുന്ന ഐന്ദ്രിയാനുഭൂതികളേയും അറിവുകളേയും 

പ്രോസസ്‌ ചെയ്ത്‌ വര്‍ഗീകരിച്ച്‌' അടുക്കിവയ്കുടുന്ന പ്രക്രിയയാണ്‌ ഉള്ളില്‍ നടന്നുകൊ രിക്കുന്നത. 

ഒരു വ്യക്തി, സ്വീയമായ, അഭൂതചൂര്‍വ്വമായ രീതിയില്‍ അനുഭൂതിബിംബങ്ങളെ അവതരിരിക്കുമ്പോള്‍ 

പുതദുമകൊ റും കേള്‍ക്കുന്നവരുടെ ഉളളില്‍ വാസനാശീലമായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന സമാനസത്തകളുടെ ഉന്മീ 

ലനംകൊ ദും ആണ്ലാദിഭിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ അയാളെ വാചസ്ചതിയായി, ദര്‍ശനാശീലനായ ജഷിയായി, 

കവിയായി കണക്കാക്കുന്നു. അസാമാന്യമായ ബിംബയോജനയിലമുടെ കവി സാമാന്യാനുഭൂതി ബിംബ 

ങ്ങളിലേക്ക്‌ ജീവന്‍ ഉതിക്കയറ്റുന്നുവെന്ന്‌ പറയാം. ഈ ജീവന്‍ വെദിക്കല്‍ ക ട്ടാണ്‌, സ്വയംഭൂവായ 

ഈശ്വരനേയും കവിയേയും ഈശ്വാവാസ്യോചനിഷത്തില്‍ ഒന്നായി കല്പിച്ചത്‌. കവി ഭാതികജീവതത്തിന 

ദുറത്തദുളള ആദര്‍ശവത്കൃത സ്വത്വമാണെന്ന നിലപാട്‌ വരേണ്യതയദുടെ ഭാഗമാണ്‌. അതില്‍ സാമാ 

ന്യമനുഷ്യരുടെ ജീവിതത്തിന്‌ അപ്രരാപ്യമാകുന്നതും അവരെ അകറ്റിനിര്‍ത്തുന്നതുമായൊരു സാങ്കല്പിക 

ലോകത്തിന്റെ നിര്‍മ്മിതിയു . ഇന്ത്യന്‍ ആത്മീയതയുടെ ഈ വരേണ്യനിഗദുഡതാസങ്കല്പങ്ങളെ സ്വാംശീക 

രിച്ചൂുകൊ “ പരിണാമസത്തയുടെ ഉപകരണമായി മാറുന്ന കവിയെ ഇങ്ങനെ കാണിച്ചു തരുക എന്ന 

താണ്‌ എം. ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശനത്തിന്റെ പ്രത്യേകത. ഷിയ കുറധ്യക്കീവിതം എന്ന രചന ഈ സഥീച 

നത്തിന്റെ പ്രകടരേഖയാണ്‌. 

ആധുനികത അതിന്റെ വൈരുദ്ധ്യമായി സൂക്ഷിക്കുന്ന അമൂര്‍ത്താശയ ലോകത്തിന്റെ ആവി 

ഘ്കാരങ്ങളോടുളള ആഭിമുഖ്യമായി ലീലാവതിയുടെ ഈ നിലപാടുകള്‍ ചരിത്രത്തില്‍ ഇടംപിടിക്കുന്നു. 

അമാൂര്‍ത്തചിന്തകളെ ജീവിതാനുഭവങ്ങളുമായി ബന്ധികിക്കാനുള്ള ഒരു മാര്‍ഗം സമൂര്‍ത്തജീവിതചരിസരങ്ങ 

ളില്‍ നിന്നുരുത്തിരിയുന്ന സര്‍ഗ്ഗാത്മകരചനകളെ പഠിക്കുവാന്‍ അവയെ ഉപയോഗിക്കുകയാണ്‌.” ഒല 

യാളി അബോധത്തിലെ ആത്മീയാദര്‍ശലോകത്തെ ജീവിതസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ സജീവമാക്കിയെടുക്കുവാന്‍ 
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യുങ്ങിയന്‍ ആദര്‍ശാത്മകതയുടെ അമൂര്‍ത്തകല്പനകളെ മലയാളകവിതകളില്‍ ക൭ ടുക്കുകയാണ്‌ 

ചെയ്യുന്നത്‌. ഇരുപതാംനദൂറ്റാ റിലെ മനുഷ്യാവസ്ഥയുടെ ദൈന്യമോര്‍ക്കുമ്പോള്‍ അവയിലൊന്നുംതന്നെ 

അന്തരാത്മാവില്‍ ഉണരാതെ വ്യടിതനാവാണ്‌ വൈലോദിള്ളിയുടെ വിധി..എങ്കിലും കീറിനാറിയ മറ്റൂജീവി 

തങ്ങളെ തുന്നിച്ചേര്‍ത്തു പോരുന്ന ഒരു പേലവകരം ഉള്ളിലൊതുങ്ങിക്കിടക്കുന്ന രക്ഷകചൈതന്യത്തെ 

കൂലുക്കിയൂണര്‍ത്തുന്നു. കവിയുടെ കലാതന്ത്രഅളെക്കുറിച്ചുളളതും സാഹിത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ളതറുമായ 

ഈ പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ വിമര്‍ശകയുടെ അമൂര്‍ത്തകല്ചനകള്‍ക്കുളള അടിസ്ഥാനം. നിയന്്രണങ്ങളുടേതായ, 

വിലക്കുകളുടേതായ പുറംലോകത്തെ അതിവര്‍ത്തിക്കടുന്ന അനിയന്ത്രിത ചോദനയായി സര്‍ഗാത്മകതയെ 

ഈ നിരീക്ഷണം വിപുലകെടുത്തുന്നു . അത്തരമൊരു സര്‍ഗ്ഗശക്തിയിലാണ്‌ കാവ്യത്തിന്റെ ൭ 2 

കലി'നൂതന്നെ സാധുത നല്കുന്നത്‌. ഈ സര്‍ഗഗശക്തിയുടെ സംരക്ഷകധര്‍മ്മമാണ്‌ സമൂഹത്തില്‍ സാഹി 

ത്ൃത്തിന്‌ നിര്‍വൃഹിക്കാനുള്ളത്‌. 

സമൂഹത്തിന്റെ ആത്മാവിനെ ഭരിക്കുന്ന നിര്‍ലക്ഷ്യതയേയും അകര്‍മ്മണ്യതയേയും അലംഭാവ 

ത്തെയും ആധുനികര്‍ തങ്ങളുടെ കവിതയില്‍ ആണിയടിച്ചു തളച്ചിദാന്‍ (രമിക്കുകയായിരുന്നു. ബാധ 

യൊഴികിക്കുംപോലദുളള ഒരു ആഭിചാരകര്‍മ്മമായിട്ടാണ്‌ അവരതിനെ സങ്കല്പിക്കുന്നത്‌..ഞെട്ടി്ചു 

ണര്‍ത്തുന്ന ചദപ്രയോഗങ്ങളിലൂടെ അമ്പരകിക്കുന്ന ആശയവിധാനങ്ങളും വെറുക്ുളവാക്കുന്ന ഭാവവിതാ 

നങ്ങളും ആവിഷ്ക്കരിക്കുന്നു. കല്പന കടുത്ത വര്‍ണ്ണകകിട്ടാര്‍ന്ന പുഠന്തോടുപൊട്ടിച്ച്‌ ഉളളിലെ ഉണ്മയായ 

ശുഷ്കതകളുടേയും രിക്തതകളുടേയും കടുതിക്തമായ നിറങ്ങളെ സത്യവിവേചനത്തിലേയ്ക്കെത്തിക്കു 

ന്നു.” സര്‍ഗ്ഗശക്തിയുടെ അപൂര്‍വ്വത സാമദൂഹ്യാകാരത്തിലെ തിയുകളെ അമര്‍ച്ചചെയ്യുമെന്ന പ്രതീക്ഷയോ 

ടെയാണ്‌ അയ്യഷദണിക്കരുടെ കവിതകളേയും ആധുനികതയെ ആകെയും ലീലാവതി വിലയിരുത്തുന്ന 

ത്‌ എന്ന്‌ ഇതില്‍ നിന്ന്‌ മനസ്സിലാകുന്നു. 

കര്‍ത്താവിന്റെ മരണം' (1069 ൨ 1൦ ദല൨൦൧൦), 'ഗ്രന്മത്തില്‍ നിന്ന്‌ പഠഠത്തിമേക്ക്‌ (1110൩ 

011 10 1൧) എന്നിങ്ങനെ സാഹിത്യവിമര്‍ശനം മുട്നോട്ടുവെക്കുന്ന പാഠത്തിന്റെ പാഠാന്തര സാധ്യ 

തകളെക്കുറിച്ചുള്ള ഏടനാവാദാനന്തര സൈദ്ധാന്തിക നിലപാടുകള്‍ ലീലാവതി മലയാളത്തിന്‌ ചരിചയദെ 

ടുത്തുന്നു “” ഈ സൈദ്ധാന്തിക സ്ഥീപനങ്ങളുടെ രാഷ്ട്രീയം അതിന്റെതായ ചരിത്രസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ 

നിന്നുകൊ ദുളള പ്രയുക്തവിമര്‍ശനങ്ങളില്‍ അവര്‍ സ്വീകരിക്കുന്നില്ൃ. 

പിഠന്നുകഴിഞ്ഞ സൃഷ്ടിയില്‍ പിന്നെ സൃഷ്ടികര്‍ത്താവിന്‌ ഒന്നും ചെയ്യാനില്ല. അത്‌ മറ്റുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 

ഏതു തരത്തില്‍ പടഞ്ചേന്്രിയഗോചരമായിത്തീരുന്നുവോ അതാണ്‌ മറ്റുള്ളവരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 

അതിന്റെ സത്താ സ്വഭാവം. അതുപോലെ കൃതി സൃഷ്ടിച്ചുവെച്ചു കഴിഞ്ഞ (ഥ൩൭കര്‍ത്താവും പിന്നെ തിര 

ശ്ലീലക്ക്‌ പിന്നിലാണ്‌. രംഗത്തുളളത്‌ കൃതിയും വാചകനും എന്ന നിരീക്ഷണം മീലാവതി അവതരിരിക്കുന്നു. 

കൃതി എന്തായി വാചകന്‌ അനുഭൂതമാകുന്നുവോ അതാണ്‌ കൃതിയുടെ സത്താസ്വഭാവം എന്ന അനുഭൂ 

തമാകുന്ന കാവ്യപാരമ്പര്യത്തില്‍ കെന്്രീകരിക്കുന്ന നിലപാട്‌ പാഠത്തിന്റെ വിമര്‍ശനാത്മകവായനകളെ 

തള്ളിക്കളയുന്നതാണ്‌. വാസുദേവന്‍നായരുടെ ക്വകളില്‍ കവിതയിലെന്നപോലെ, ശബ്ദങ്ങള്‍ ധ്വനിപൂരി 

തമാകുകകൊ | GIO വാചകന്റെ ആത്മീയാശ്ശേഷം ആവശ്യക്പടുന്നു.” ഈ ആശ്ശേഷം സാമൂ 
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ഹൃസത്തയിലേക്ക്‌ ചോദ്യം ചെയ്യലുകളില്ലാതെ അലിഞ്ഞുപചേരുന്ന ദിവ്യബലി കൊ റു കടുന്ന മനൂഷ്യവി 

ധിയില്‍ കരുത്തുനേദുന്നതാണ്‌. 

ബലി എന്ന ആദിപ്രരൂപം സാഹിത്യത്തെ അടക്കിഭരിക്കുന്ന ശക്തികളിലൊന്നാണ്‌. മതപരമായ 

ബലി നാടകങ്ങളാണ്‌ (ടാജഡികള്‍ക്ക്‌ വഴികാട്ടിയായിട്ടുള്ളത. ആരാധ്യദദവന്‍, ഗോത്രനാന്‍, കുലത്തിന്റെ 

അരുമക്കൂമ്പായ കുഞ്ഞ്‌, മുതലായവരെ ബലികൊടുക്കുന്നത്‌ സമൂഹസുരക്ഷിതത്വത്തിന്‌ വേ ‘Iwo 

ണെന്ന സങ്കല്പം മനറദുഷ്യവംശമഹാഗായുടെ പ്രാരംഭം മുതല്ക്കേ നിലനിന്നു പോരുന്നു.” അധികാര 

ത്തിനെതിരെ പ്രതിഷേധമുയര്‍ത്തറുന്ന സാമദഹ്യാനൂഭവങ്ങളെ മുഴുവന്‍ ബലിനല്കലിന്റെ ശാന്തിയിലേക്ക്‌ 

സമന്യയിഭിക്കുന്ന ഈ യുങ്ങിയന്‍ വിമര്‍ശനം ലകാനിയന്‍ മദനാവിദ്ശേഷണത്തെയും ഈ സാമദൃഹ്ൃസത്ത 

യുടെ ആഖ്യാനത്തിനായി ക൭ ടുക്കുന്നു * 

ഭാഷയും അബോധവും ഏകീഭൂതസത്തയായി വ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടുളള ഒരു മനഃശാസ്(ത്രജ്ഞനദു | 

ഴറക്ക്‌ ലകാന്‍. വാക്കുകളും തദനുഗുണമായ രൂപഭാവങ്ങളും വളരുന്ന കുട്ടിയുടെ അന്തര്‍മണ്ഡലത്തില്‍ 

എങ്ങനെ രദൂപകമര്യാദയില്‍ ഏകീഭവിക്കുന്നുവെന്ന്‌ അദ്ദേഹം വിവരിച്ചിട്ടു “ ഭാഷയും അബോധവും 

അന്യത്തോട/ അധികാരത്തോട്‌ നിരന്തരം കലഹിക്കുന്ന വിഘടിത ഘടനയായാണ്‌ ചരിത്രപരമായ അര്‍ത്ം 

നേടുന്നതെന്ന ലകാനിയനിസത്തിന്റെ വിപ്ലവാത്മക ചിന്തയെ ഇത്‌ ഏകീകൃതസത്തയില്‍ നിന്നുളവാ 

കുന്ന അനുഭൂതികല്ചനയില്‍ വിലയിഭിക്കുന്നു. അതിലൂടെ അമൂര്‍ത്തസൃഷ്ടികര്‍ത്താവായ അധികാ 

രിയെ അത്‌ പുനരാനയിക്കുന്നു. 

11.12. സമഗ്രസത്തയിലെ വിള്ളലുകള്‍ 

പ്രചഞ്ചാനുഭവങ്ങള്‍ നിസ്റഹായനാക്കുന്ന വ്യക്തിയെ സമൂഹാബോധത്തിന്റെ അനാദികാല വര്‍ഗ 

ചേതസ്സിലേക്ക്‌ സമന്യയികിച്ചുകൊ “” ആധുനിക ശാസ്ത്രയുഗത്തിലെ പദ്ധൈതദര്‍ശനത്തെ അപ്രസക്തമാ 

ക്കാമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ ആദിപ്രരൂപപാഠങ്ങള്‍ നല്കുന്നത്‌. ചിന്തയിലൂടെ അനുഭവങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രത്യക്ഷത 

നല്കുന്ന ആധുനികതയുടെ പോസിറ്റിവിസ(1റഃ0ഡടണത്തിന്റെ പ്രതീക്ഷകള്‍ ആദിപ്രരൂപങ്ങള്‍ പങ്കു 

വെക്കുന്നു. അതായത്‌ പ്രചഞ്ചത്തിലെ ഐശ്വരസത്തയെ ആദര്‍ശവതക്കരിക്കുന്ന സാകാര-നിരാകാര 

സത്തകളായ ആദിപ്രരൂചങ്ങള്‍ ഭാതികജീവിതത്തിന്റെ അടിസ്മാനമാകുകയറും അവ തന്നെ അനുഭവാത്മ 

ക ലോകത്തിന്റെ സാക്ഷാതകാരമാകുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇത്തരം പരസ്ചര വിലയനങ്ങള്‍ കാവ്യത്തില്‍ 

ക൭ ടുക്കുന്നതിലൂടെ സാമൂഹ്യജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സുരക്ഷിതത്വ പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ ലക്ഷ്യം നേടുന്നത്‌. 

അത്‌ മര്‍റദ്റിതമോചന സംഘര്‍ഷങ്ങളെ അനുഷ്ഠാനപരമായ ഗരിമയോടെ കവി ചേതസ്സിലലിയിക്കുന്നു, 

ആത്യന്തികമായ നന്മയിലേക്കുള്ള യാത്രയെ സാക്ഷാത്കാരിക്കുന്നു. 

കടമ്മനിട്ടയുടെ കവിതകളിലെ ദ്ര്രാധവും തിരസ്ക്കാരവുംകൊ  ജ്യലിക്കുന്ന സമമൂഹമനസ്സ്‌, 

അവയുടെ ആവശ്യം വരാത്ത ഒരു വ്യവസ്ധിതിക്കുവേ യുള്ള ദുര്‍ഗ്ഗമമായ ഉയര്‍ച്ചയെ വ്യഞ്ജികിക്കുന്നു. 

കലാരദൂപമെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ വിജയിക്കുന്ന സാഹിത്യകൃതികളുടെ മാലികധര്‍മ്മം തന്നെ ഈ ധ്വനനമാണ്‌.” 

സാമൂഹ്യാകാരത്തെ നന്മയിലേക്ക്‌ നയിക്കുകയെന്ന ഭാരിച്ച ഉത്തരവാദിത്വം സംഘര്‍ഷങ്ങളെ അതിവര്‍ത്തി 
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ക്കുന്നു എന്നത്‌ ആദിപ്രരൂപങ്ങളിലാകെയുള്ള ഐശ്വരസത്തയുടെ വിജയമാകുന്നു. അതുകൊ ~ 

കത്തുന്ന കാമത്തില്‍ എരിയുന്ന കാട്ടാളനും പ്രതിരോധത്തിന്റെ പന്തം നെഞ്ചിലെരിയുന്ന” കററ 

ത്തി'യും കിരാതവ്ൃത്തത്തിലെ മഹാമാത്ൃബിംബവും അടിമവര്‍ഗചിതാവും സൃഷ്ടിലോകത്തിന്റെ അന്തിമ 

പ്രതീക്ഷയായി മാറുന്നു. മനുഷ്യജീവിതത്തെ മദൂല്യനിഷ്ഠമായി മു്നോട്ടുനയിക്കുന്ന ആദിപ്രരൂപങ്ങളുടെ 

സത്താപരമായ അനുഭൂതിതലം കഖ്യാനത്തിന്റെ വിശാല സാന്ദ്രതയിലദുടെ സമമൂഹാബോധത്തെ സമഗ്ര 

മായി നിര്‍മ്മിച്ചുകൊട യിരിക്കുന്നു. മനോവിശകലനചരമെന്നതിനേക്കാള്‍ സാമൂഹ്യചുരാവ്ൃത്തവിശക 

ലനപരമായ ചരിത്രരമൂചകമായി മാറുന്ന ലീലാവതിയുടെ ആദിപ്രരദുചചാഠങ്ങള്‍, തീ(്രരോദനത്തിന്റേതായ 

ശബ്ദങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചെവികൊടുക്കുകയും അവയെ മറികടന്നുകൊ “ മനുഷ്യബന്ധങ്ങളുടെ വിശുദ്ധസാധ്യത 

കളെ സമ്പന്നമാക്കുകയും ചെയ്യുമെന്ന പ്രതീക്ഷയാണ്‌ നല്കറുന്നത. 

സാമൂഹ്ൃതയ്ക്കകുറമുളള പ്രകൃതിചരസുക്ഷ്മതയില്‍ ഉഭയലിംഗസത്തയെ, അര്‍ദ്ധനാരീശ്വരപ്രതീ 

കത്തെ അനന്യമാക്കുന്നു. കാ ഭ്ഥഹ്‌സമാശി തിംശ്ധിലൂടെ ലീലാവതി ക൭ ടുക്കുന്ന ഈ സവിശേഷ 

മായ ഐക്യബോധം മനദുഷ്യനന്മയിലദുള്ള അടിയുറച്ച വിശ്വാസമാണ്‌ നല്കറുന്നത്‌. ഈ വിശ്വാസത്തിലെ! 

സുക്ഷ്മ-സിമൂലാനന്യതയുടെ അന്തര്‍ഘടന ദക്കാര്‍ത്തിയന്‍ ല്യന്വലോകത്തെ മറ്റൊരു രീതിയില്‍ പങ്കുവെ 

ക്കുന്നതായി കാണാന്‍ കഴിയും. സമൂഹാബോധത്തിലെ ഐശ്വരസത്തകളിലൂടെ ആവിഷ്കൃതമാകുന്ന 

സാഹിത്യത്തിന്റെ ഈര്‍ജ്ജം നിഗദുഡവും നൈസര്‍ഗ്ലികവും സ്വയംഭൂവുമാണ്‌” എന്ന പ്രഖ്യാപനത്തില്‍ 

നിന്ന്കൊ “ ഇത്‌ സ്ഥാപിക്കാം: സമൂഹാബോധം എന്ന ഈ സ്വയംഭൂവായ രാഷ്(്രഘടനയെ, ചോദ്യംചെയ്ത 

കെടാത്ത അതിഭാതികശക്തിയെ, ബോധലോകത്തേക്ക്‌ കൊ റുവരലായി ആദിപ്രരൂപപാഠങ്ങള്‍ മാറു 

ന്നു. ബോധം-അബോധം എന്ന വിളളലുകളിലൂടെയാണ്‌ ഇത്‌ സാധ്യമാകുന്നതെന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. ഇല്ല 

കള്‍ക്ക്‌ വിധേയമല്ലാത്ത അനാദിചേതസ്സായി സമൂഹാബോധം, അതിന്റെ സ്വയംപരിണാമം, അതിനെ 

ബോധലോകത്തുനിന്ന്‌ നോക്കിക്കാണുന്ന മനുഷ്യന്‍ എന്ന ല്ൃന്പ്യത്തിന്റെ വിള്ളലാണ്‌ ലീലാവതിയുടെ സമ 

ഗ്രദര്‍ശനത്തിന്റെ സൂക്ഷ്മതലമെന്ന്‌ കാണാം. ബാലാമണിയമ്മയുടെ കവിതകളെ മിസ്സിക്‌ ദര്‍ശനമായി 

കാണദുന്നത്‌ ഈ ലോകവീക്ഷണമാണ്‌” ഇങ്ങനെ ആദിപ്രരൂപചാഠങ്ങള്‍ സ്വയമേവ വിളളലുകളെ നിര്‍മ്മിച്ചു 

കൊ  യാര്‍രാര്‍ത്മ്യങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ ഭാവനാത്മകതയുടെ വിജയം ഉറഭിക്കുന്നു. ജീവപരിണാമചരിത്രം മുത 

21383 അനുഭൂതി മു(്രകള്‍ വ്യക്തിയില്‍ ഉ ക്കിയെടുക്കുന്ന അന്തര്‍വ്യക്തിയെ ബഹിര്‍ലോകത്തിന്റെ ചിട്ട 

കെടുത്തലുകളില്‍ കൂടി കാണുന്നു. ഈ ബോധ-അബോധ കല്പനയാണ്‌ ലീലാവതിയുടെ കമിതമ്ും 

BIMODAL മുതല്‍ ത്മര്തമാസ്തമക്ങമി വരെയുള്ള ആദിപ്രരൂപചാഠങ്ങളില്‍ കാണുന്നത്‌. 

സാമ്യവും ആര്‍ര്‍്രവുമായ സ്ത്രീ-പുരുഷ ബിംബങ്ങളെ സമദുഹമനസ്സില്‍ പുന:സൃഷ്ടിക്കുവാന്‍ 

ആദിപ്രരൂപചഠനങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നു. അതിലറുടെ സാഹിത്യാദി മനുഷ്യവ്യവഹാരങ്ങളെല്ലാം മനുഷ്യദയര്‍ബ 

ല്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രതീക്ഷ നല്കുന്ന സ്മാപനങ്ങളാകുന്നു. യുദ്ധാനന്തരലോകത്തിന്റെ മറുല്യത്തകര്‍ച്ചകളുടേയും 

ദുരന്തനദുക്കങ്ങളുടേയും നേര്‍ക്കറുളള പ്രതിഷേധങ്ങളേയും മോഹഭംഗങ്ങളേയും വിലാപങ്ങളേയും നിശ 

ബ്ദസാന്നിദ്ധ്യമാക്കി മാറ്റുന്ന മീലാവതിയറുടെ യറുങ്ങിയന്‍ സമീകരണങ്ങള്‍, ആധുനികതയുടെ അരാജക 

മായ സത്യസന്ധതയെ കാല്പനിക റിയലിസത്തിന്റെ മോഹ-പ്രതീക്ഷകളിലേക്ക്‌ സ്വാംശീകരിക്കുന്നു. 
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ആധുനികജീവിതത്രമത്തിന്റെ പിന്നാമ്പുറങ്ങളില്‍ ആത്മീയ-പാരമ്പര്യമദുല്യങ്ങളെയും അതിനനു 

കൂലമായ സൌഈന്ദര്യവ്യാഖ്യാനാത്മക സാഹിത്യവിശകലനരീതികളെയും ആദ്യകാലം മുതല്‍ക്കേ മലയാളവി 

മര്‍ശനം സംരക്ഷിച്ചുപോരുന്നു . സാഹിത്യചരിത്രത്തില്‍ നിര്‍ണ്ണായകമായ മാറ്റങ്ങളു 0യ അമ്പതു 

കള്‍ക്ക്‌ ശേഷവും ഇതൊരു (്രബലധാരയായിരുന്നു എന്ന്‌ കെ.ി. അന്റെ ലാവണ്യാത്മക ആധുനികത 

യുടെ നേര്‍ക്കു ഠയ വിമര്‍ശനങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ വായിച്ചെടുക്കാം.” ഈ ലാവണ്യാത്മക ആധുനികതയെ 

ദപോഷികിക്കുവാനാണ്‌ എം. ലീലാവതിയുടെ യുങ്ങിയന്‍ വിമര്‍ശനചാഠങ്ങള്‍ ഉപകരിക്കുക. അവോ ആധു 

നികസമദുഹത്തിന്റെ മൂല്യബോധത്തെ ചോദ്യംചെയ്തുകൊ ആരംഭിച്ച രചനകള്‍തന്നെ ആ മൂല്യഘടന 

യുടെ സാധദുകരണമായി മാറുന്നു എന്ന വൈപരീത്യമാണ്‌ ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശനത്തിന്റേതെന്ന്‌ ഈ 

പശ്ചാത്തലത്തില്‍ പറയാന്‍ കഴിയുന്നു. വിമര്‍ശനത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നിലപാദുകള്‍ വിപുലമായ 

രാഷ്(ടരീയമാനങ്ങള്‍ നേടിയ ॥970കളില്‍ തറുടങ്ങി 2006 വരെയുളള ചരി(്രകാലത്താണ്‌ ലീലാവതിയുടെ രച 

നകള്‍ ചുറത്തദുവന്നിരുന്നതെന്ന കാര്യത്തെ ഇതിനോട്‌ ചേര്‍ത്ത്‌ വായിക്കുന്നത്‌ പ്രധാനമാണ്‌. യുങ്ങി 

യന്‍ സഥീകരണങ്ങള്‍ക്ക്‌' ശക്തിചകരുന്ന പൌരസ്ത്യകാവ്യദര്‍ശനങ്ങളുടെ ആഴം പ്രത്യേകം വിശകലനം 

OACH DMZ . മനോവ്യാപാരങ്ങളെ ഒരു അതീതബലതന്ത്രത്തിന്‍കീഴില്‍ കാണുന്ന ചിന്താമണ്ഡലത്തിലെ 

പിളര്‍ഷ്ദുകളെ/വിളളലറുകളെക്കുറിച്ചറുള്ള ഈ തിരിച്ചറിവുകളാണ്‌ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികാന്വേഷണങ്ങളി 

ദ്ലേക്ക്‌' മലയാളവിമര്‍ശത്തെ കൈപിടിച്ചു നടത്തുന്നത്‌. |990കള്‍ക്ക്‌ ശേഷമു ഠയ ലോകധൈഷണികമാന 

ങ്ങളിലെ വൈവിധ്യങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതിന്റെ കൂടി ഷ്ലമാണ്‌ ഈ തിരിച്ചറിവുകള്‍. ആധുനികതയുടെ 

ആന്തര വൈരുദ്ധ്യങ്ങളായി മലയാളവിമര്‍ശനം സൂക്ഷിച്ചറുപരിപാലിച്ചു പോരുന്ന അതിഭാതിക-ലാവണ്യാത്മ 

കാന്വേഷണങ്ങളെ തിരിച്ചറിഞ്ഞുകൊ “ മലയാള സാഹിത്യവിമര്‍ശത്തെ നവീനസാംസ്‌കാരികാന്വേഷണപ്ര 

(്രിയയാക്കി മാറ്റുന്നതില്‍ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത എത്രമാത്രം സഹായകമായിട്ടു ” എന്നത്‌ 

അദുത്ത അധ്യായത്തില്‍ വിശകലനം ലെയ്യുന്നു. 
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അധ്വയായാം അഞ്ച്‌ 

മല്യാളത്തിലെ ല്കാനിയന്‍ വായന: 

പ്രതീക്ഷകളും സാധ്യതകളും



V.1 ലകാനിയന്‍ വിമര്‍ശം 

ദ്രോയിഡിയനിസത്തില്‍ നിന്നുകൊ “ മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തെ ആധുനിക-സാംസ്കാരികാ 

ന്വേഷണങ്ങളിലേക്ക്‌ നയിക്കാന്‍ എം. എന്‍. വിജയന്‌ സാധിച്ചു. ക്രോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയ്ക്ക്‌ 

൭ ഠയിവന്ന മനോവിശകലനപചരവും ചികിത്സാപരവദുമായ വായനകള്‍ ആധുനികത(/4ഠഠിബ്ബ്ഥുയെ 

പുനര്‍വായനയ്ക്ക്‌ വിധേയമാക്കുകയായിരുന്നു. അതിലേറെ 'അബോധം' എന്ന സങ്കല്ചനത്തിലൂടെ 

മനുഷ്യവൈകാരികതയെ ചരിത്രവതക്കരിക്കുകയും മനുഷ്യന്‍ എന്ന ഏകതായുുക്തിയെ തകിടം മറിക്കു 

കയുമായിരുന്നു. ഞാന്‍ -ലോകം എന്ന ദക്കാര്‍ത്തിയന്‍ ലൃന്പവീക്ഷണത്തെ, ക്രോയിഡ്‌ അബോധം എന്ന 

സങ്കല്പനംകൊ “ മറികടക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചതു പോലെ ലോകം-പാഠം എന്ന ലൃന്ദ്യവീക്ഷണത്തെ മറികടന്നുകൊ 

ണ്‌ ലകാനിയന്‍ സംവര്‍ഗങ്ങളിലുടെയുള്ള സംവാദം വികസിക്കുന്നത്‌. മനോവിശകലനത്തിന്റെ ഇയ 

സാധ്യതകള്‍ ലകാനിയന്‍ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ കൂടുതല്‍ വ്യക്തതയാര്‍ജ്ിക്കുന്നത്‌ മലയാളവിമര്‍ശവും തിരിച്ച 

റിയുന്നു . മലയാള വിമര്‍ശചരിത്രത്തിലെ അത്തരം ബഹറദുസാംസ്്‌കാരികമായ പ്രതീക്ഷകളും സാധ്യതക 

ഉറുമാണ്‌ ഈ അധ്യായത്തിന്റെ അന്വേഷണ മേഖല. 

ഏട്നാവാദാനന്തര സാഹിത്യ നിര്‍മ്മിതി” അവോ പാഠം (1൦) ലകാനിയന്‍ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ കേന്ദ്ര 

രഹിതമായ ഒരു ഘടനയായി സ്വീകരിക്കകെടുന്നു. പാഠത്തെ സൂചകശ്യംഖലകളുടെ കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കലും വിഭ 

ജനവും, അതില്‍നിന്നുഉവാകുന്ന 

ച്ലനനിയമങ്ങളുടെയും, മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന ഇച്ഛകളുടെയും സാന്നിദ്ധ്യമായി കാണദുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 

ലകാനിയന്‍ സാഹിത്യവിമര്‍ശം (്രധാനമായും പാഠത്തിന്റെ അബോധത്തെ ഘടനാവാദ/ഘടനാവാദാന 

ന്തര സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ക൭ ത്താനുളള ശ്രമമാണെന്ന്‌ പറയാം. മനുഷ്യവിഷയി എങ്ങനെ രൂപീകരിക്കമെടു 

ന്നു, അതിനെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്ന AISA GBS എന്നെല്ലാം എന്നിങ്ങനെയുള്ളവയാണ്‌ ലകാനിയനിസത്തിന്റെ 

പ്രധാന അന്വേഷണമേഖല. ഈ അന്വേഷണ്രര്കിയയില്‍ (മനോവിശ്ശേഷണ വിമര്‍ശത്തില്‍) സാഹി 

ത്ൃത്തെ മുഖ്യപാഠമാക്കി എടുക്കുന്നു എന്നുമാത്രം. കലാപരമായ ഒരു ദര്‍ശനചദവിയില്‍ ഒതുങ്ങുമായി 

രുന്ന ഈ സൈഡദ്ധാന്തികത ലകാന്‍ തന്നെ നടത്തിയ (രമങ്ങളിലൂടെ' സാഹിത്യവിമര്‍ശനപദ്ധതിയായി 

പ്രചാരവും കരുത്തും നേടുകയായിരുന്നു. സൂചകശ്യംഖലയായി പാഠത്തെ രമൂപണം ചെയ്തുകൊ ° 

പഠഠത്തിലെതന്നെ ഒട്ടേറെ ഘടകങ്ങളിലൂടെ പഠഠത്തിന്റെ Da HOS വിവരിക്കാനാവുമെന്നുളള ലകാനിയന്‍ 

നിരീക്ഷണം സാഹിത്യവായനയെ ത്വരിദിക്കുന്നു. 

സൂചകശ്യംഖലയറുടെ വ്യവസായെയാണ്‌ ലകാന്‍ പിത്യനിയമം (1.൧7 വ 0൪൦ 1ചണ) എന്ന്‌ 

വിവരിക്കുന്നത്‌. സൂചകബന്ധങ്ങളുടെ വ്യവസ്ഥ മുഴുവന്‍ മനുഷ്യചരിത്രവുമായി ഇഴചേര്‍ക്കകെട്ടിരിക്കുന്നു. 

പ്രതീകക്രമത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നതുമുതല്‍ ശിശു പിതൃനിയമത്തിലെ വിഷയിയായി മാറുന്നു. ഈ 
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സൂചക വിന്യാസം മിത്തുകള്‍, വംശീയത, പാരമ്പര്യം തുടങ്ങിയ എന്തിനെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന BOZ (aldal 

ഞ്ചിക വ്യവഹാരമാകുന്നു. ഇത്തരം പ്രദയോഗസാധ്യതകളിലദുളള പ്രതീക്ഷകളാണ്‌ മലയാളസാഹിത്യവി 

മര്‍ശനം ലകാനിയനിസത്തോട്‌ വെച്ചുപുലര്‍ത്തുന്നത്‌. സൂചകവ്യവസാ അതിന്റെ എല്ലാവിധ സങ്കീര്‍ണതക 

ആളോടും കൂടിയ അന്യം (other) aaa: ഇല്ലകളളല്ലാം അന്യത്തിന്റെ ഇച്ഛകളാകയാല്‍ പാഠത്തില്‍ 

അന്യവും അബോധവും മേല്‍ക്കൈ നടുന്നു. 

അന്തര്‍വൈഷയികത, വിശ്വാസം, വ്യവസാ, പ്രവൃത്തി തുടങ്ങിയ മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ നിരവധി 

മാനങ്ങളിലറദുള്ള മാധ്യമമെന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ നവമനോവിശ്ശേഷണം ഭാഷയെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. കണ്ണാടി 

യിലെ പ്രതിബിംബമായ ഈഗോരയോട്‌ താദാത്മ്യം കൊതിച്ച്‌ വിരുദ്ധാധ്രുവങ്ങളുടെ ഒടുങ്ങാത്ത കുടുക്കി 

ദലേര്‍ക്ദെടുന്ന വിഷയിയില്‍ സന്നിഹിതമാകുന്ന ഓരോ ഘടകവും താല്‍ക്കാലികവും ക്ഷണികവുമാകുന്നു. 

അഭാവങ്ങളുടെ നീ നിരയായി പ്രതീകാത്മക്രകമത്തിന്റെ നിയമങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. സ്വയം രൂപീ 

കരിക്കാന്‍ അശക്തനായ വിഷയി, അന്യം, ഇല്ല, ഘണ്ഡീകരണം, അപജ്ഞാനം, നോട്ടം, തൂന്നിച്ചേര്‍ക്കല്‍ 

തുടങ്ങിയ സാങ്കല്ചിക- പ്രതീകാത്മക ചരികല്ചനകള്ളെ്ലാം സാഹിത്യവായനയ്ക്ക്‌ പ്രയോഗയോഗ്യമാകു 

M3. അന്യത്തിന്റെ നിരന്തരസാന്നിദ്ധ്യം വിഷയിയെക്കുറിച്ചുള്ള രോഗലക്ഷണപരമായ അന്വേഷണത്തെ 

വിദ്ഛേദഭീതിയുടേതാക്കി മാറ്റുന്നു. വിദ്ഛേദത്തെക്കുറിച്ചുളള തിരിച്ചറിവ്‌, മായക്കാഴ്ചകള്‍ യാാര്‍ത്മ്യക്രമ 

ത്തിന്റെ സാപനമാകാം. ഇങ്ങനെ ഓരോ വായനയും പാഠത്തിലെ കരാപാത്രത്തിന്റെ അബോധവും 

വായനാ ബോധവും ചേര്‍ന്ന്‌ പാഠത്തില്‍നിന്ന്‌ പുതിയ പാഠത്തിന്റേതായ-ഇച്ഛുകളുടേതായ വ്യവസ്ധയെ 

അന്വേഷിക്കലായി ലകാനിയന്‍ വിമര്‍ശത്തെ മാറ്റിത്തീര്‍ക്കുന്നു. 

സാഹിത്യം എന്ന വ്യവഹാരമാധ്യമത്തെത്തന്നെ ചരിത്രവല്‍ക്കരിക്കാന്‍ കഴിയുമ്പോള്‍ മാ(്രദമേ 

ലകാനിയന്‍ മദനോവിദ്ശേഷണത്തിന്റെ സങ്കീര്‍ണതകള്‍ ഒരു ദേശത്തിന്‌ ഏറ്റെടുക്കാന്‍ കഴിയുകയുള്ളു. 

ഒരു കലാസൃഷ്ടി ഏതെങ്കിലുമൊരു പ്രമാണത്തിന്റെ സ്ടിരനി്ഷേപമല്ലെന്നറുള്ള നിലപാട്‌ |970കള്‍ക്ക്‌ ശേഷ 

മു ഠയ മലയാളനിരൂപണത്തെ പോഷികിക്കുന്നു “ മാര്‍ക്സിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ നവമാര്‍ക്സി 

യന്‍ വായനകള്‍, സംസ്കാരപഠനത്തിന്റെ നവരീതിശാസ്(്രങ്ങള്‍ എന്നിവ നല്കുന്ന പ്രതീക്ഷകള്‍ പ്രധാന 

മാണ്‌. ഈ സ്ഥീപനങ്ങള്‍ സാഹിത്യത്തിന്റെ നിര്‍മ്മിതിചരമായ നിലനില്പ്‌ അടയാളകെടുത്തുന്നു. ഈയൊ 

രു സംവാദദണ്ഡലത്തിലാണ്‌ സൊസദൂറിയന്‍ ഘടനാവാദവും ലെവിസ്ട്രോസ്‌, റൊളാങ്‌ ബാര്‍ത്ത്‌ 

(Roland Barthes), cleo cageaoo0 (Michel Foucault), 060° adie (Jacques Derrida) 

തുടങ്ങിയവരുടെ സൈദ്ധാന്തിക സമീപനങ്ങളും ചര്‍ച്ചാവിഷയമാകറുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ വിചുലഷെദുന്ന ഘടനാ 

വാദ-അനന്തര സംസ്കാര പഠനങ്ങള്‍ അപരങ്ങളിലേക്ക്‌ തളളിമാറ്റഷ്വ്ടുന്ന സംവര്‍ഗങ്ങളെ പുനരദന്വേഷിക്കു 

കയും അവയുടെ അബോധ അധികാരഘയടനയെ തുറന്നുകാട്ടുകയും ലെയ്യുന്നു. അപ 

നിര്‍മ്മാണ(1൨000൩5സ൦ഗേന്ബത്തിന്റെ ദര്‍ശനപശ്ചാത്തലത്തിലറുള്ള സൂചകത്തിന്റെ വ്യവഹാരം 

(Discourse of the ലഇ്ബ്11ല) ഓരോ പഠഠത്തെയും സവിശേഷമായ ഒരു നിര്‍മ്മിതിയായി കാണാന്‍ 

സഹായിച്ചു. ഇതോടെ അരികുകളിലേക്ക്‌ തള്ളിമാറ്റിയിരുന്ന അനുഭവമേഖലകള്‍ സാഹിത്യ-സാംസ്‌കാരിക 
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ജനുസ്സുകളായി (111 ലാറി ബേഡ്ഥി ഉട) സാഹിത്യപാഠാചഗ്രനേങ്ങളില്‍ സജീവമാകാന്‍ 

തൂടങ്ങി. ആ നിലയ്ക്ക്‌ വളര്‍ന്ന ആധുനികാനന്തരതയുടെ രാഷ്ട്രീയം, അതിന്റെ സമീപനങ്ങള്‍, മലയാള 

ത്തില്‍ നവമനോവിശ്ശേഷണാദന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കും സ്വീകാര്യത ഒരുക്കുന്നു. 
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൪/2 സംവാദത്തിന്റെ ബഹദുലതയിലേക്ക്‌ 

ദ്രോയിഡിയനിസത്തിന്‌ സാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തിലദുള്ള സ്ഥാനം തിരിച്ചറിഞ്ഞ അടയാളകെടു 

ത്തുകയും അതിന്റെ പ്രയോഗത്തില്‍ വന്ന പിഴവുകളെ (?) ചു ക്കാട്ടുകയും ചെയ്ത” എഴുത്തുകാര 

നാണ്‌ വി. സി. (ശ്രീജന്‍. ॥990കളുടെ ആരംഭത്തില്‍, മാറുന്ന ഭാവുകത്വങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌' മലയാഉവിമര്‍ശം 

ആര്‍ജ്ജിക്കേ തായ നവീന രീതിശാസ്ത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ എഴുത്തുകള്‍ ഓര്‍മ്മിിക്കുന്നു.” 

ഈയൊരറു സംവാദമണ്ഡലനിര്‍മമിതിയില്‍ ലകാനിയനിസത്തെ സ്ഥാനദെടുത്താനും അദ്ദേഹം (രമിച്ചു. 

ഘടനാത്മക ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിന്റെ വരവില്‍ ദ്രഷോയിഡിയന്‍ മനോവിശ്ലേഷണത്തിലെ ഈര്‍ജ്ജത്തിന്റെ 

വൈദ്യുതഗതിക മാതൃകകള്‍ മറയുകയും മനോവിശകലനത്തിന്റെ ആധാരം ഭാഷയാണെന്ന മുഖ്യ 

തത്ത്വം വെളിദെടുകയും ചെയ്തു.” ഇതിലദൂടെ സംവാദത്തിന്റെ നവീനത അടയാളകെടുത്തുന്ന വി. സി. 

ശ്രീജന്‍, ദ്രോയിഡിന്റെയും ലകാന്റേയും മനോവിദശ്ശേഷണദര്‍ശനങ്ങളും ലകാനിയന്‍ സ്ഥമീകരണങ്ങളും 

മുന്നോട്ടു വെക്കുന്ന സാധ്യതകളുടെ വിശാലതുറസ്സുകളെ മലയാളവിമര്‍ശനസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ പരിചയക്ടു 

ത്തുന്നു. |990കളോടുകൂടി മലയാളവിമര്‍ശചരി(ത്രം ബഹുമുഖമായ സംവാദമണ്ഡലത്തെ വിചുലദെടു 

ത്തുമ്പോള്‍ ലകാനിയനിസം അതില്‍ നിര്‍ണായകമായി മാറുന്നു. ഈ മാറ്റങ്ങള്‍ സജീവമായൊരു ദാര്‍ശ 

നിക മണ്ഡലമായി വിചുലകട്ടു എന്നവകാശക്ടാന്‍ കഴിയില്ല. എങ്കിലും അവ ചൂതിയ അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

വഴിവെക്കുന്നു എന്ന നിലയ്ക്ക്‌ പ്രധാനമാണ്‌. 

ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികത മലയാളത്തിന്‌ പരിചിതമാകടുന്ന 1990കളില്‍” തന്നെ മലയാളവി 

മര്‍ശനത്തില്‍ ലകാനിയനിസത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക സങ്കല്ചനങ്ങള്‍ ഉപയോഗിച്ചുകൊ റുളള സാഹിത്യചഠ 

നങ്ങളും (ചുരുക്കമായിട്ടാണെങ്കിലദും) ഉ വുന്നു .ടി. (്രീവത്സനും സി. എസ്‌. ബിജുവും ചേര്‍ന്ന്‌ തയ്യാ 

റാക്കിയ MVMaviaav’ WADOOIOL! AMER (കരുണയുടെ (കര്യം, സാനം മാറി പ്രത്യക്ഷമദ്െടുന്ന 

'കുദ്ധയങ്ങള്‍' ', എന്റെ മുകള്‍ ഒരു സ്ത്രീ), പി. പവിത്രന്റെ ആശ്ഥര്‌ കവിത : GD3OIAIDADOalIOGBO, 

ബി. ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ ജനപ്രിയത: ഹര്‍ഷവും അതിവര്‍ത്തനവും' എന്നിവ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തിക 

തയെ മലയാഉസാഹിത്യസന്ദര്‍ഭത്തില്‍ യാാര്‍ത്മ്യമാക്കുന്നു . അവ വിശദപഠനത്തിനായി അടുത്ത 

ഭാഗത്ത്‌ ഉപദയാഗകെടുത്തുന്നു. ഏറെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ സൈദ്ധാന്തിക സങ്കല്പനങ്ങളുമായി ചേര്‍ന്നു 

യ പാഠങ്ങള്‍, മലയാളഉവിമര്‍ശത്തിലെ ലകാനിയന്‍ പ്രയോഗങ്ങള്‍ ഭാവിയിലേക്ക്‌ നോക്കുന്ന അനേകം 

പ്രതീക്ഷകളുടെയും സാധ്യതകളുടെയും സൂചകങ്ങളാണ്‌. 

൪/.3 ജഇള്തുയുടെ ബലിദായം 

ശരീരത്തിനദുമേല്‍ ആത്മാവിന്റെ വിജയം ഉദ്ഘോഷിക്കുന്ന കാവ്യമെന്നറിയകെടുന്ന കുമാരനാ 

ശാന്റെ കര്യുണയെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള ലകാനിയന്‍ വായനയാണ്‌ കരുണയുടെ ക്രര്യം'. ഉത്തരമ 

ധൂരാചുരിയിലെ മുഴുവന്‍ ജനങ്ങളുടേയും ഇല്ലാപാത്രമായി അവതരികിക്കക്ടുന്ന വാസവദത്തയുടെ 

ശരീരം ഗണികാവ്ൃത്തിയിലമൂടെ നീചത്വത്തിന്റെ പ്രതീകമാകുന്നു. ഉപഗുപച്തന്റെ പ്രണയത്തിനായി ദാഹി 

ക്കുന്ന, സമയമായില്ല എന്ന അവഗണന ഒനരിദുന്ന, ക്ഷമയറ്റ്‌ ഐശ്വര്യപ്രലോഭനങ്ങളില്‍ വീണുപോകുന്ന, 

വാസവദത്തയുടെ ജീവിതം ഒടുവില്‍ സമ്പൂര്‍ണമായ ഷണ്ഡീകരണത്തിന്‌ വിധികെട്ട്‌ അവസാനിക്കുന്ന 
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താണ്‌ കാവ്യവായന. കര്‍ത്തൃത്വം, ഇച്ഛ തുടങ്ങിയവയെക്കുറിച്ചുളള ലകാനിയന്‍ സങ്കല്പനങ്ങള്‍ കരുണ 

യുടെ (്രര്യം' നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നതായി ക൭ ത്താന്‍ കഴിയും. 

അന്യത്തിന്റെ ഇല്ലുകള്‍ക്കായി ബമിനലകക്ഷെടുന്ന വിഷയിയുടെ അഭിലാഷങ്ങളുടെ ഭസ്മീകരണ 

മാണ്‌ വാസവദത്ത നേരിടുന്നത്‌. ഈ ബലിയാണ്‌ കരുണയുടെ ക്രര്യം കു ടൂക്കുന്നത്‌. ശരീരം/മനസ്സ്‌ 

എന്ന ദ്ൃയന്ദ്യത്തെ പ്രശ്നവത്കരിച്ചുകൊ ഠണ്‌ ഈ ബലി നടഷാക്കുന്നത്‌. അവ ഇങ്ങനെ വിശദമാക്കാം: 

നേരത്തേ തന്നെ ഗണികയായ, നീചശരീരയായ വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ ഉചഗുച്തനോടുളള (പ്രണയം 

ശക്തമല്ലാത്തതുകൊ ല്ല ദുരന്തമു IMG. ഐശ്വര്യത്രമമുളളദദധാള്‍ത്തന്നെ, ശരീരത്തിന്റെതായ ഭാതിക 

സുഖലോലദുപതയോട്‌' ആഭിമുഖ്യമുളളഷോള്‍ തന്നെ അതില്‍ നിന്ന്‌ ഭിന്നമായ ആത്മീയമായ പ്രണയസങ്ക 

ല്പമാണ്‌ അവള്‍ക്കു യിരുന്നത്‌. അതീതലോകത്തുനിന്നുളള സന്യാസിയുടെ നോട്ടം അവളിലെ ആത്മ 

ത്യാഗപരമായ പ്രണയത്തെ വര്‍ദ്ധികിക്കുന്നതിന്‌ സഹായിക്കുന്നു. മനസ്സ്‌ സന്യാസിയില്‍ ചേര്‍ന്നുകൊ 

ണ്‌ ഈ ലോകം വെടിയുന്നത്‌. ഇച്ഛാവസ്തുവായി കാണാത്ത പ്രതീകാത്മകരകമത്തിലെ വിലക്കുക 

ളുടെ ഭാഗമല്ലാത്ത സന്യാസിയുടെ സ്പര്‍ശം അവള്‍ക്ക്‌ മറ്റൊരു ലോകത്ത്‌ സാനം ഉറദിച്ചുകൊടുക്കുന്നു. 

ശരീരം അതിന്റെ ജീവനത്തിനുമാത്രമാണ്‌ ഗണികാവ്ൃത്തി ചെയ്യുന്നതെന്നും തന്റെയുള്ളില്‍ പ്രണയത്തി 

നായി ദാഹിക്കുന്ന ഹൃദയമുഖ ന്നും വാസവദത്ത പറയുന്നു.” ആത്മീയപ്രണയത്തില്‍ അലിഞ്ഞു 

ചേര്‍ന്ന്‌ ഇഹലോകവാസം വെടിയുക എന്നതിലൂടെ ഉചഗുച്തനോടുള്ള ജീവിതേല്ഛകളെ വാസവദത്ത 

സമ്പമൂര്‍ണമായി നിഷേധിക്കുന്നു. ഈ ദൌത്യം അവള്‍ ഏറ്റെടുത്തത്‌ ഏതെങ്കിലും നിര്‍ബന്ധങ്ങള്‍ കൊ 

ലൂ, എങ്കിലും ഈ നിഷേധം വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ നല്കുന്നത്‌ ദുരന്തചര്യവസായിയായ ജീവിതമാണ്‌ അവാ 

മരണമാണ്‌. ശരീരത്തെ ജയിക്കുന്ന ആത്മീയ പ്രണയത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നവ്യമായ ബോധം ഉള്ളിലുദിക്കുന്ന 

തോടെ വാസവദത്ത വിമോചിതയാകുുന്നു. അവള്‍ക്കിഷോള്‍ ശരീരമില്ലു. തന്റെ അരികില്‍ ചിന്നിക്കിട 

ക്കുന്ന തന്റെതന്നെ അവയവങ്ങളെ ഉദദ്യഗമില്ലാതെ, നിര്‍മ്മമതയോടെ ഇഷധോഴവള്‍ക്ക്‌ വീക്ഷിക്കാം. 

അങ്ങനെ ശരീരത്തെ ജയിച്ച്‌ വാസവദത്ത പരിനിര്‍വ്വാണമടയുന്നു. 

മാംസനിബദ്ധമല്ല രാഗം' എന്ന ആശാന്റെ പ്രഖ്യാതവിധി ഈ ലകാനിയന്‍ വായനയുടെ ഭാഗമല്ല. 

ശരീരവും മനസ്സും തമ്മിലുളള വിഭജനത്തിനദുറം ആഗ്രഹലോകങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌, പ്രതീകാത്മകരകൂമത്തിന്റെ 

നിയമങ്ങളില്‍നിന്ന്‌, സാങ്കല്ചികത്തിലേക്ക്‌ പിന്‍വാങ്ങുന്നതാണ്‌ കരദുണാപഠാഠം കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. തനു 

കാന്തിക്ക്‌ വിലയിടിയറുമ്പോള്‍ രക്ഷാമാര്‍ഗ്ഗമെന്നോണം ഗണികാകുലനയവിരുദ്ധമായി ശരീരേതരമായ 

അനുരാഗത്തില്‍ മനസ്സ്‌ ആകൃഷ്ടമാകുന്നതിനെ ന്യായീകരിക്കുകയാണ്‌ കാവ്യം. വാസവദത്തയുടെ 

പിന്‍വാങ്അലിന്റെ ഈ അര്‍ത്പരിസരം ശരീരം/മനസ്സ്‌ എന്ന ദൃന്വത്തെ ആരംഭത്തില്‍ തന്നെ നിഷേധിക്കു 

ന്നു. അവോ വിഷയിയിലെ അപരത്യങ്ങളുടെ വിള്ളലറദുകളെ വിമര്‍ശപാഠം നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നു. ഗണിക 

യായ വാസവദത്തയുടെ ജീവിതം നേരത്തെതന്നെ അനേകം ജനങളുടെ ഇച്ഛാപാത്രമായി ചരിണമിച്ചതാ 

ണ്‌. വാസവദത്ത ഉപഗുപ്തന്റെ പ്രണയത്തിനായി ക്ഷമയറ്റൂജീവിക്കുന്നവളാണ്‌. തനുകാന്തിക്ക്‌ വിലയിടി 

യദുന്നതില്‍ ആശങ്കയുളളവളാണ്‌, ഐശ്യര്യത്രമമുള്ളവളാണ്‌, ഇച്ഛാനിഷേധങ്ങളെ ചെറുത്ത്‌ തോല്പിക്കുന്ന 

വളാണ്‌, കൊലപാതകിയാണ്‌, ഇത്തരം ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്കുള്ള ശിക്ഷ ഏറ്റുവാങ്ങിയവളാണ്‌. ശരീരഭാഗങ്ങള്‍ 

ഛേദിക്കകെട്ടവളാണ്‌. അതറുവഴി, 'തടി', 'പിണ്ഡം', കാക്ക കൊ ിടും ചദാര്‍തം' എന്നിങ്ങനെ വിശേഷികിക്ക 
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ക്രെട്ുുമാറ്‌ വികൃതമാക്കപെട്ടവളാണ്‌. ഇങ്ങനെയുള്ള ആഗ്രഹലോകങ്ങളിലാണ്‌ വാസവദത്തയുടെ മേലുളള 

ന്യായാധിചന്റെ വിധി എന്ന വായന അര്‍തം തേടുന്നത്‌. വികൃതശരീരമെന്ന നിസ്സാരഅപരത്തിന്റെ 

മറ്റൊരു തലമാണ്‌ വിധിയേറ്റു വാങ്ങുന്ന വിഷയി. ഈ ഈദഗോ-വിഷയി വിള്ളല്‍ ഒരു സമ്പൂര്‍ണ്ണ നിഷേധ 

ത്തിന്‌ കാരണമാകുടമ്പോഴാണ്‌ ദ്വിമുഖതലങ്ങളോടുകറടൂടി വാസവദത്തയുടെ അന്ത്യം പൂര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. 

വാസവദത്തയുടെ ദേലുളള ന്യായാധിചന്റെ വിധി പ്രതീകാത്മക ഷണ്ഡീകരണമാണെങ്കില്‍ ഉപഗു 

പ്തന്റെ വിധി സമ്പൂര്‍ണമായ ഷണ്ഡീകരണമാണ്‌ എന്ന്‌ ക൭ ത്തുന്നു. ഇക്കാര്യം എങ്ങനെയെന്ന്‌ വിശ 

ദീകരിക്കേ തു '. ശ്രരീരത്തിന്റെ) ആഗ്രഹങ്ങള്‍ പാപമാണെന്ന സങ്കല്പം അതിനുളള പ്രതിര്രിയയെ- 

മരണത്തെ - മഹത്വവത്കാരിച്ചുകൊ “ പരിഹരിക്കുന്നതാണ്‌ കാവ്യവായനയില്‍ ക൭ ത്തുന്നത്‌. ഇതി 

ലൂടെ വാസവദത്തയിലെ ഉപഗുപ്തന്റെ ഇച്ഛാപാത്രമാകാനുള്ള ഇച്ഛയെ ക൭ ടുക്കുന്നു. MD Malo 

ഷേധമാണ്‌ ബലിനല്കകവെടുന്ന വാക്കുകളായി പാഠത്തിലുടനീളം (്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഈഗോ രദൂപീകര 

ണത്തിന്‌ കാരണമാകുന്ന തന്നിലെ അന്യത്തെ സ്ഥാനദെടുത്താനാവാതെ വരുന്നു എന്നതാണ്‌ ഉചഗു 

പ്തന്‍ നലകുന്ന വിധി. 

കാവ്യം അതിന്റേതായ സാമ്യനിഷേധത്തിലൂടെ ഈ ധര്‍മ്മവ്യവസ്മയെ ചഴിക്കുദമ്പോള്‍, വായി 

ക്കുന്ന വിഷയി അതില്‍ സാങ്കല്പികമായ ഒരു പിതൃഹത്യയുടെ സുഖമനുഭവിക്കുന്നു “” ഇതിലുടെ 

വായനയുടെ അബോധതലത്തിലും കരുണയുടെ (്രാര്യം ഈന്നുന്നു “എന്ന്‌ ക൭ ത്താം. പ്രതീകാത്മ 

കര്രമത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശം ലഭിച്ച കവി/വായനക്കാരന്‍ ഉപഗറുപ്തന്റെ കാഴചയറുള്ളവരല്ല. ഈ ശരീരനാശ 

ത്തിന്‌ ഉത്തരവാദിയായ പിത്ൃനിയമത്തിനെതിരെയുള്ള ഇച്ഛദയാടുകദുടിയാണ്‌ അവര്‍ വാസവദത്തയുടെ 

ശരീരത്തെ കാണുന്നത്‌. തന്റെ ഇച്ഛകള്‍ക്കുമേല്‍ അന്യത്തിന്റെ ഇപ്ലഛകള്‍ നടഭിലാക്കുന്നതിന്റെ നിസ്സറഹാ 

യത എല്ലാ വിഷയികളേയും അലട്ടിക്കൊ ിരിക്കറും. പാഠത്തിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങുന്ന വായനയുടെ അബോധം 

വാസവദത്ത നേരിടുന്ന അവഗണനയില്‍, അവളുടെ ശരീരത്തിന്റെ വികൃതാവസായില്‍, അന്തിമവിധിയില്‍ 

വികാരാധീനമാവുന്നു. കവിയുടെ നിലപാടിലേക്ക്‌ വായനയെ കൊ റുപോകുുന്നതിലൂടെ കരുണയിലെ 

(്രൌര്യമാണ്‌ വ്യക്തമാക്കകെടുന്നത്‌. വാസവദത്തയുടെ കൊലപാതകക്കുറ്റത്തെ കാവ്യം ക്ഷമിക്കുന്നു. 

'ബുദ്ധിത്രമമുള്ളവള്‍', ചദൂമ്ൃദുമേനിയാള്‍' എന്നീ പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ വായനക്കാരുടെ ഇച്ഛയെ സ്യായീകരി 

ക്കുന്ന സൂചകങ്ങളായി മാറുന്നു. വാസവദത്തയ്ക്ക്‌ മാഷ്‌ നല്കുന്നതിലൂടെ ഉപഗുപ്തന്‍ ബുദ്ധമതദര്‍ശ 

നോന്മുഖമായ ഇച്ഛയാണ്‌ സാക്ഷാതക്കരിക്കുന്നത്‌. ഇവയെ ചെറുക്കുന്നതാണ്‌ കുളം, അന്നനട തുട 

ങ്ങിയ സൂചകങ്ങളിലൂടെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്ന സ്ത്രീശരീരത്തിന്‌ നേര്‍ക്കുള്ള 'നോട്ട്‌ ((ന്മഥഠിത്തിലെ 

ഇച്ഛയും. ഏവര്‍ക്കും (പ്രിയങ്കരമായ ശരീരം വികൃതമാകുന്നതും ഈ നോട്ടത്തിലാണ്‌. ആത്മീയജീവിത 

ത്തിന്റെ കരയിലിരിക്കുദമ്പോഴും വായനക്കാരന്റെയും കവിയുടെയും ബദ്ധദൃഷ്ടിയില്‍ വാസവദത്ത 

'ശരീരം' തന്നെയാണ്‌ എന്ന നിരീക്ഷണം ഇത്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. സന്യാസിയുടെ നോട്ടം നിരപേക്ഷവും, 

മറ്റുളളവരുടെത്‌ ഇപ്ലയെ ഒളികിച്ചുവെക്കുന്നതുമാണെന്ന്‌ പാഠം ആകെയും തുറന്നു പറയുന്നു . വായ 

നാബോധത്തിന്റെ നോട്ടത്തിന്‌ വിധേയമാകുന്ന പാഠം ഇങ്ങനെ സന്യാസിയെ തന്നിലെ അചരത്തിന്റെ 

ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ കീഴടങ്ങാന്‍ നിര്‍ബന്ധിക്കുന്നു © 
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അബോധത്തിന്റെ അനേകം സദൂചകങ്ങളെ ഈവിധം ക൭ ടുക്കറുന്ന, അതുവഴി ബലിനല്കക൪െ 

ടുന്ന ഇച്ഛയെ കെന്ന്രസ്മിതമല്ലാതാക്കുന്ന ഒരു പാഠമായി കരുണയുടെ (്രര്യം' മലയാളത്തിലെ ലകാനി 

യന്‍ വിമര്‍ശത്തിന്‌ പ്രതീക്ഷനല്കുന്നു. സാംസ്കാരികതയുടെ തുറസ്സിലേക്ക്‌ ഇച്ഛകളെ ചേര്‍ത്തുവായി 

ക്കാന്‍ പ്രത്യേകിച്ച്‌ (സ്ത്രീ) കീഴാളത്വത്തെ ഉപയോഗിക്കുന്നു എന്നത്‌ ഈ ദര്‍ശനത്തിന്റെ പ്രസക്തി വര്‍ദ്ധി 

ദിക്കുന്നു. ബലി നലകക്ചെടുന്ന ഇച്ഛ എന്ന നിലയ്ക്ക്‌ പാഠം പമുര്‍ണമാകറുമ്പോള്‍ അത്‌ ലകാനിയനിസത്തെ 

പ്രിമിതകെടുത്തറുമോ എന്ന സംശയം ബാക്കിയാകുന്നു. അഷോഴും സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ കീഴാള 

നില, ലൈംഗികതയോടുള്ള ചുരുഷപചക്ഷദനോട്ടം, വായനാബോധത്തെ ഭയക്ടുത്തുന്നുര തില്‍ അതു 

തന്നെയാണ്‌ ലകാനിയനിസത്തിന്റെ സാംസ്കാരിക പ്രസക്തി. 

V.4 യിഷ്വയേബമ്ത്ര്ത്രങ്ങള്‍ 

മേതില്‍ രാധാകൃഷ്ണന്റെ മറ്റൊരാളുടെ കറുഷായം' എന്ന കലയെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുളള 

അന്വേഷണമാണ്‌ 'സ്ഥാനം മാറി പ്രത്യക്ഷഖ്വടുന്ന കുഷായങ്ങള്‍' '. സാമദൂഹ്യസംവര്‍ഗങ്ങളുടേതായ വ്യവ 

സ്മീകരണത്തെ, സാംസ്കാരികതയുടേതായ പ്രത്യയശാസ്ത്ര മേഖലയെ, ലകാനിയന്‍ സൂചകം എങ്ങനെ 

അട്ടിമറിക്കുന്നു എന്ന്‌ കാണിച്ചുതരാന്‍ ഈ പാഠം (ശ്രമിക്കുന്നു “. വ്യക്തിയെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന യുക്തി 

ക്കുള്ളിലെ അയുക്തികതകളെ (അയറുക്തികതകളിലെ യുക്തികളെ) പാഠം അപനിര്‍മ്മിക്കുന്നു. 

മാന്യവും ആഷ്യവറുമായ ജീവിതത്തിന്റെ 'തമ്പുരാന്‍' എന്ന സൂചകമായ കറുഷായം കീഴാളവും 

അചകീര്‍ത്തികരവദുമായ മായന്‍ ' എന്ന സൂചകമായി മാറുന്നതിലൂടെ കേന്ദ്രരഹിതമായിദോകുന്നു. പാഠ 

ത്തിന്റെ മേഖലകളുടെ ഈ വിഭജിതാവസ്ഥയില്‍ നിരന്തരമായി മറ്റൊരു സൂചകത്തെ തേടുന്ന സാന്നിദ്ധ്യ 

മായി കുഷായം' കടന്നുവരുന്നു ”. സുചിതത്തിന്റെ സാന്നിര്യയത്തില്‍നിന്ന്‌ നിരന്തരം തെന്നിമാറുന്ന 

ലകാനിയന്‍ സൂചകത്തെയാണ്‌ ഈ പാഠം കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. ഇതിലെ കുദായം എന്ന സൂചകം ഒരേ 

സമയം ശിിലവറും, കേന്ദ്രസ്ിതവുമായി അനേകം തലങ്ങളിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിക്കുന്നതെങ്ങനെയെന്ന്‌ 

നോക്കാം: 

കീഴാളന്‍ എന്ന സൂചകമായി മാറുന്ന കുലായത്തിന്‌ നേരത്തെതന്നെ ചില കേന്ദ്രമേഖലകളു . 

അത്‌ നാട്ടുകാര്‍ കാണെ ചാരായക്കടയിലേക്കും ദുര്‍ന്നടഷുുകാരിയുടെ അടുത്തേക്കും" ചെല്ലുന്ന അവ 

ഹേളിക്കഷെടേ കേന്ദ്രമാണ്‌. ഈ കേന്ദ്രത്തെ തമ്പുരാന്‍ എന്ന വരേണ്യ സൂചകവുമായി വെച്ചുമാറുന്ന 

തോടുകൂടി പലപാട്‌ ശിിലമാകുന്നു. കീഴാളനായ മായന്റെ /കറുദ്ധയ സദൂചകത്തിന്റെ കേന്്രസ്ദിതമായറു 

യിരുന്ന ബലതന്ത്രങ്ങള്‍ തകര്‍ന്നുപോകുന്നു. മായന്‍ വദരേണ്യസൂചകമായി ഈ തകരുന്ന ശൃംഖല 

യില്‍ കണ്ണിചേര്‍ക്കകടുന്നു. അതായത്‌, മധ്യവര്‍ഗാലസ്യങ്ങളോടുകൂടിയ (പ്രണയസല്ലാപം, ചുസ്തകവായ 

ന, പൂന്തോട്ട നിര്‍മ്മാണം, ഒളിഞ്ഞിരുന്ന്‌ വിദേശമദ്യം കഴിക്കല്‍ തുടങ്ങിയ പുതിയ സൂചകങ്ങളെ പേറുന്നു. 

ഇതിലൂടെ മായന്‌ കീഴാളത്വം നഷ്ടമാകുന്നു. മേലാളന്‍ എന്ന സൂചകം കീഴാളകര്‍ത്തൃസ്ഥാനത്താല്‍ ചരി 

ഹസിക്കക്ടുന്നു. കീഴാളന്‍ എന്ന കര്‍ത്ത്ൃസ്ധാനം/സൂചകം മലാഉസൂചകമായി മാറുന്നതിലൂടെ 

സ്വയമേവ ചരിഹാസ്യനാകുന്നു എന്നതാണ്‌ ഇതിലമൂടെ ലഭ്യമാകുന്ന മറ്റൊരു വയനാതലം. അതായത, 

കീഴാളന്‍ അതുവരെ കറുദായം ഇല്ലാത്തവനും, അതുകൊ റുതന്നെ ഇനി ഏതെങ്കിലും 'വേഷം കിട്ടിയാല്‍ 

സ്വീകരിക്കാന്‍ കഴിയറദുന്നവനുമാണ്‌. കീഴാളന്റെ 'മേലാളാത്വം' താല്ക്കാലികം മാത്രമാണ്‌. ദുര്‍ന്നടഷുകള്‍' 
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പരസ്യമായിത്തന്നെ ശീലമാക്കുക എന്നതിലൂടെ വരേണ്യതയ്ക്ക്‌ അനറുവദിക്കകെട്ട മധ്യവര്‍ഗാലസ്യം 

തന്നെയാണ്‌ കീഴാഉനിലദുടെ പരഹസിക്കക്വെടുന്നത്‌. മറ്റൊരു വസ്ത്രം കിട്ടുന്നതോടെ കീഴാളന്‍ നിശ്ശുബ്ദ- 

നിസ്സാര അചരമായി തുടരുന്നു, അല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരു അപരമായി പരിഹാസ്യത ഏറ്റുവാങ്ങുന്നു. ഇങ്ങനെ 

കീഴാഉത്വത്തെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊ “ വരേണ്യതയുടെ നേര്‍ക്ക്‌ നീളുന്ന അബോധേച്ഛുകള്‍ കീഴാഉനിദേക്കു 

തന്നെയുള്ള നിഷേധബലതന്്രങ്ങളായി മാറുന്നത്‌ പാഠം തന്നെ സൂചകത്തിലൂടെ വിഷയിക്കുവേ 1 ഒരു 

ക്കുന്ന കെണികളാണ്‌. 

വരേണ്യതയുടെ നേര്‍ക്കുള്ള പരിഹാസത്തിന്‌ അവസരമൊരുക്കുന്നു എന്നതിലൂടെ വായനാ 

ബോധത്തിലെ ഭാഷയുടെ ദമിദദേപ്ഛ/ചിതൃനിയമദത്തോടുളള പ്രതിഷേധം സാധ്യമാകുന്നു. ഇവയിലെല്ലാം 

വദരണ്യതയെ പരിഹസിക്കുക എന്ന സാധ്യതയോടൊദം മറ്റുചില സാധ്യതകള്‍ക്കമൂടി വായന ബാക്കിയാ 

ക്കുന്നു . അതായത്‌, തമ്പുരാന്‌ നേര്‍ക്കുള്ള പരിഹാസമായി മാറുന്ന സൂചകം ചില അബോദധച്ഛകളെ 

ക്കൂടി പങ്കുവെക്കുന്നു. തമ്പുരാന്‌ തിരിച്ചുകിട്ടുന്ന കുദായം കീഴാള സൂചകമായി മാറിയതാണ്‌; നാട്ടു 

കാര്‍ കാണെയുളള ദൂര്‍ന്നടദദുകള്‍ പലതും ശീലമാക്കിയ മായന്‍ എന്ന സദൂചകത്തിന്റേതാണ്‌. ഇത്‌ ഒരി 

ക്കലും തമ്പുരാന്റെതല്ല, അവാ കീഴാളനിലദുടെ അപഹസിക്കകെട്ട സൂചകമായി തിരിച്ചുകിട്ടുന്ന സൂചകം 

വദരേണ്യതയെ ഭീതികെടുത്തുന്നതാണ്‌. വരേണ്യതയ്ക്കുമേല്‍ ദുര്‍ന്നദദ്യുകള്‍ ആരോപിക്കുന്ന വായനാ 

ബോധം രൂക്ഷമായ ഭീതിയുടെ ചിതറലുകളോട്‌ കൂടിയതാണ്‌. 

രൂപാത്മകതയുടെ ഈ അനന്തലീലയില്‍ സൂചകങ്ങള്‍ മാറിയും മറിഞ്ഞും വരുമ്പോള്‍ കിടിലം 

കൊള്ളുന്നത്‌ നമ്മുടെ സാമദൂഹ്ൃസംവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌. വരേണ്യതയുടെ അടരിനെ പലമാതിരി അട്ടിമ 

റിക്കുന്ന പ്രര്രിയ കയുടെ പ്രസിദ്ധീകരണത്തില്‍ത്തന്നെ വരുന്നു “ എന്നതും (ശദദ്ധേയമാണ്‌. ' സൂച 

കങ്ങളുടെ ഈ നിരന്തരകേളി വ്യാജമായ ഠയ (൪157000ഇബ010൩) കേന്ദ്രത്തിനുചൂറ്റും കറങ്ങാന്‍ 

വിധിക്കമദെടുന്ന വിഷയിയെ കാണിച്ചുതരുന്നു. ഇങ്ങനെ ലകാനിയന്‍ സൂചകം നവോതഠാനാനന്തരകേര 

ളീയതയെ തുറിച്ചുനോക്കുന്ന, ഇനിയും വ്യക്തമായിട്ടില്ലാത്ത പലതരം ആഹ്ണാദ'അ്ളെയും സൃഷ്ടിക്കുന്ന 

വായനാബോധത്തില്‍ അലിഞ്ഞുചേര്‍ന്നുകൊ  പ്രകമ്പനങ്ങളു ക്കുന്നു. അപരത്വത്തിന്റെ നിസ്സഹാ 

യതയാണ്‌ ഒരേസമയം കീഴാഉത്വത്തെയും തമ്പുരാന്‍സൂചകത്തെയും നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. പ്രതീകാത്മക 

ത്തിന്റെ നിയമങ്ങളില്‍ ഓരോ കര്‍ത്തൃത്വവും സാങ്കല്പികമായി 

തങ്ങളുടെ ഇച്ഛകളെ പടുത്തുയര്‍ത്തി ആശ്വസിക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിക്കകപെടുന്നു . 

തമ്പുരാന്‍ എന്നത്‌ കീഴാളതയറദുടെതന്നെ അചരമായി മാറുന്നു. കീഴാളത്വത്തെ ഉള്ളില്‍ പേറുന്ന ഇല്ലാ 

ച്രുര്‍ണമായ നോട്ടത്തിലാണ്‌ അബോധം പടുത്തുയര്‍ത്തക്വെടുന്നത്‌. സൂചകത്തിന്റെ സഞ്ചാരമേഖലകള്‍ 

നിരന്തരമായി ഒരു ഭാവിയെ മുന്നില്‍ കാണുന്നതുപോലെ ഈ പാഠവും മലയാഉവിമര്‍ശനത്തിന്‌ 

സാംസ്‌കാരിക അദന്വേഷണത്തിനുള്ള പുതുവഴികള്‍ തുറന്നു കാട്ടുന്നു. 

1.5 മാഞ്ഞുതെളിയദുന്ന സമൂച്കം 

എന്‍. എസ്‌. മാധവന്റെ എന്റെ മുകള്‍ ഒരു സ്ത്രീ എന്ന കഠയിലൂടെ ലകാനിയന്‍ പിത്ൃനാമ 

ത്തിന്റെ വിഭജിതാവസ്മയെ/ അഭാവത്തെ പുനരാനയിക്കുകയാണ്‌ അതേപേരിലുള്ള വിമര്‍ശപാഠം. കണ്ണാ 
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ടിഷട്ടത്തില്‍ സാങ്കല്പിക ഏകതയെക്കുറിച്ചുളള തെറ്റായ' തിരിച്ചറിവുമായി വളരുന്ന ശിശു പിന്നീടുളള 

ബാല്യ-കാമാരങ്ങളില്‍ പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ (പിതാവിന്റെ നിയമങ്ങളോട്‌ നിരന്തരം നിഷേധാത്മകമായ 

ഇച്ഛയെ സൂക്ഷിക്കുന്നു '. ഇത്‌ പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ നിയമങ്ങള്‍ അംഗീകരിക്കുന്ന ലൈംഗികതയെക്കു 

റിച്ച്‌, ബോധ്യമു കുന്ന ഘട്ടം വരെ (തുടര്‍ന്നും) പ്രബലമാണ്‌. ഈ ഘട്ടത്തില്‍ കുട്ടി തന്റെ അപജ്ഞാന 

മായ കണ്ണാടി ബിംബങ്ങളോട്‌/ഈഗോയോട്‌/അന്യത്തോട' സൂക്ഷിക്കുന്ന ആത്മനിഷ്ഠതയുമായുള്ള 

കലഹം പ്രകടമാക്കുന്നു '. കരയിലെ കമലയില്‍ അച്ഛനും അമ്മയും കാണുന്നത്‌ ഈ കലഹമാണ്‌. 

അവര്‍ പാവക്കുട്ടിയെ നല്കുമ്പോള്‍ ്രാവക്കുട്ടി ഒരു പ്രതികാത്മക സൂചകമാണ്‌) മകള്‍-കമല തോക്കും 

ര്രക്കും ബാഡ്മിന്റണ്‍ കളിയുമാണ്‌ തെരഞ്ഞെടുക്കുന്നത്‌. തെരഞ്ഞെടുകിലെ ഈ വെച്ചുമാറല്‍ പിത്യനാ 

മരത്തോടുള്ള പ്രതിഷേധ'സൂചക'ങഅ്ങളായാണ്‌ പിതാവിന്‌ പ്രതീതമാവുന്നത്‌. കമലയുടെ വളരുന്ന ശരീരവും 

ഇത്തരത്തിലുളള സൂചക ദര്‍ശനമാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ പിതൃനിയമത്തെ നിഷേധിക്കുന്ന മകളെ 

ദനരിടാന്‍ കഴിയാത്ത ശകലിത രമൂപകമായി പിതാവ്‌ മാറുന്നു. അങ്ങനെ മകളെ തൊടാന്‍ ശ്രമിക്കു 

നനതും അതില്‍ ഭയക്ദടുന്നതുമായ വിഭജിതാവസ്ഥയെ പേറുന്ന ലകാനിയന്‍ പിതാവ്‌ കയുടെ കേന്ദ്ര 

മായി പ്രത്യക്ഷമാകുന്നു. 

അവിടെ മകള്‍ അച്ഛന്‌ സ്വന്തം രൂപത്തിന്റെ ആവര്‍ത്തനം മാത്രമാണ്‌; അവോ താന്‍ തന്നെ 

യാണ്‌. എന്നാല്‍ വളരുന്ന മകള്‍ എന്ന കേന്ദ്രരൂപകം ഈ ബോധത്തെ ശിിലമാക്കുന്നു. ഉറങ്ങിക്കൊ 1 

രിക്കുന്ന മകളുടെ കുഞ്ഞുകാലദുകളുടെ ചവിട്ടുപോലും ഈ ഭീതിയെ വളര്‍ത്തുന്നു. പ്രായപൂര്‍ത്തിയായ 

മുകള്‍, പിതാവിന്റെ തൊടാനുള്ള ഇച്ഛ എന്നിവ വായനയിലെ ദ്ര്രോയിഡിയന്‍ ഭീതിയാണെങ്കില്‍ അതി 

നെയും അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നൊരു ബാധ്യതയായി ഈ ലകാനിയന്‍ വായന വികസിക്കുന്നു ന്ന്‌ 

ഇതിലെ പിത്ൃസാന്നിദ്ധ്യം വ്യക്തമാക്കുന്നു. ഒരേ സമയം ഇരട്ടമഴവില്ലു ക റു നില്ക്കേ മൂന്നാമതൊരു മഴ 

വില്ലിനായി വളഞ്ഞറുവന്ന അച്ഛന്റെ കൈകളുടെ പൈതൃകം വായനയിദേയ്ക്ക്‌ കടത്തിവിടുന്നതാണ്‌ 

പാഠത്തിന്റെ പ്രസക്തിയെന്ന്‌ കാണുന്നു. തന്റെ തന്നെ അന്യത്തെ തൊടാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന പിതാവിലദുടെ 

ഈ പാഠം 6(ായിഡിയന്‍ ദമിദേച്ഛയെന്ന പതിവ്‌ വായനയെ മറികടക്കുന്നു. ഇവിടെ പിതാവിന്റെ ഇല്ല 

തന്റെ തന്നെ അചരത്വഭത്തോടുളള ഇപ്ഛയാണ്‌; അവാ ഇച്ഛാപാത്രമാകാനുള്ള ഇച്ഛയാണ്‌. തൊടാന്‍ സാധ്യ 

മല്ലാതെയാകറുന്ന കര്‍ത്തൃസുചകം, മകള്‍ തന്നിലെ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്‌ വെളിക്വെടാന്‍ കഴിയാത്ത വിടവുക 

ളായി, നിസ്സഹായതയായി വായനയെ മുന്നോട്ടുകൊ റുപോകുന്നു. 

൪.൫ ആദാന്‍ കവിതകളിലെ ചില ലകായിയന്‍ അര്‍താനിര്‍മിതികള്‍ 

പി. പവിത്രന്റെ ആശാരി കവിത: ആധ്യമ്‌/കഥനന്തര്‍്ചഥറങ്ങമ്‌ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതകളെ 

അടിസ്മഥാനമാക്കടുന്ന പ്രസക്തമായ ചില അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌' അവസരമൊരുക്കുന്നു . ഇതിലെ 'രതി-വിര 

തികളുടെ സാമൂഹിക പശ്ചാത്തലം' എന്ന പാഠഭാഗം സന്യാസത്തിന്‌ മദനാവിശ്ശേഷണപരമായ തലം നല്കു 

M3. സന്യാസത്തെ അബോധത്തിന്റെ ദമിതസാന്നിദ്ധ്യമായി കാണുന്ന 6രഷോയിഡിയന്‍ വായനകളെ 

ചെറുത്തുകൊ “ ഒരു ലകാനിയന്‍ സാങ്കല്പിക gQam(Imaginary Unity)wooi!l കാണുന്നുവെ 

ന്നത്‌ (്രദ്ധേയമാണ്‌. 
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സന്യാസത്തില്‍ സമ(്രമായ അഹം ഒരു സാങ്കല്പിക aQeao(Imaginary Unity)woon 

കണ്ണാടിയില്‍ ശിശു ദര്‍ശിക്കുന്ന തനിക്കില്ലാത്ത ഏകതപോലെയാണത്‌. ആഗ്രഹങ്ങളിലേക്ക്‌ ചിതറിഷ്ധോ 

കുന്ന പ്രതീക(്ൂരമ(൫ ൬൩011൦ ൨ഠല)ത്തില്‍ നിന്നും അത്‌ തന്നെ രക്ഷിച്ചുനിര്‍ത്തദുന്നു. ആഗ്രഹ 

ത്തില്‍നിന്നും ഭാഷയില്‍നിന്നുമുള്ള ഈ അകല്‍ച്ചയിലൂടെ മുനി' എന്ന സങ്കല്പത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശി 

ക്കാതെ സ്വന്തം ഏകതയുടെ കണ്ണാടിബിംബത്തിലേക്ക്‌ ലോകത്തിലെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ ഉദ്ഗ്രിക്കുകയാണ്‌' 

സന്യാസി ചെയ്യുന്നത്‌. സന്യാസത്തിന്റെ ഈ സാങ്കല്പിക അധീശതയാണ്‌ ആശാന്‍കവിതകളിലദുടെ 

വായിച്ചെടുക്കുന്നത്‌. രാജാധികാരത്തിന്റെ സാമൂഹിക-രാഷ്(്രീയഘടനയറുടെ ഓന്നത്യത്തെ വെല്ലുവിളി 

ക്കൂന്ന പുതിയ ശക്തികേന്ദ്രമാണ്‌ സന്യാസി. ഈ സന്യാസിയാണ്‌ ആശാന്‍ കവിതയിലെ നായകന്‍.” 

കാവ്യപാരമ്പര്യത്തിലെ ഈ അബോധബിംബം ആശാന്റെ നായികമാരുടെ ഇച്ഛകളെ നിര്‍ണയിക്കുന്ന ഘട 

കമായി മാറുന്നു. ആശാന്‍ കവിതകളിലെ ലകാനിയന്‍ ഇച്ഛയുടെ വിനിമയ (ക്രമങ്ങള്‍ എങ്ങനെയെന്ന്‌ പി. 

പവിത്രന്റെ വായനയിലമൂടെ ക ത്താനാവും. 

നളിനിക്ക്‌ ആശ്രയമായി വരുന്നത്‌ സന്യാസിനിയാണ്‌. ആത്മഹത്യയില്‍ നിന്ന്‌ അവളെ മോചികി 

ക്കുന്നത്‌ അവര്‍തന്നെ. ഇങ്ങനെ സന്യാസിനിയിലദൂടെ സാങ്കല്പിക ഏകതയിദേക്ക്‌ നളിനിയെ പാഠം 

സഠാനദെടുത്തുന്നു. ദിവാകരസാന്നിദ്ധ്യത്തില്‍ പ്രണയസാക്ഷാത്കാരത്തിനായി കൊതിക്കുന്ന നളി 

നിക്ക്‌ തന്റെ ഇച്ഛയെ പ്രതീകാത്മകരകമത്തില്‍ സ്ഥാനകെടുത്താനാവാതെ വരുന്നതുകൊ ണ്‌ സന്യാ 

സിനിയുമായി താദാത്മ്യഷെടേ വരുന്നത്‌. കാമിതം വരും' എന്ന്‌ അനുഗ്രഹിക്കുന്ന സന്യാസിനി അന്യ 

ത്തിന്റെ ഇച്ഛകള്‍ക്കനുസരിച്ച' തന്നിലെ ഇച്ഛകളെ നീട്ടിവെക്കാന്‍ നളിനിയെ ചാകമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

ഈ നീട്ടിവെക്കലിലെ ബമിയാണ്‌ സന്യാസിനിയിലൂടെയുള്ള ചുനര്‍ജന്മമായി, ദുഖിതയെങ്കിലും ധന്യ 

യായി” കാണകെടുന്നത്‌. 

നീട്ടിവെക്കക്ചെടുന്ന ഇച്ഛയായി മാറുന്ന 'നളിനീചാഠം' നളിനിയുടെയും ദിവാകരന്റെയും 

അബോധകാഴ്ചകളില്‍ കൂടുതല്‍ വ്യക്തതയാര്‍ജിക്കുന്നു. ദിവാകരന്‍ കാണുന്ന നളിനി, നളിനിയിലെ 

തന്നെ അബോധതലം, പേശലാംഗി, കാനനതചസ്വിനി, തരദുവിനീല മേനി, തപോമ്ൃദിദ, കുലവധു, സാധ്വി, 

എന്നിങ്ങനെയുളള സാമ്യ-കാമ്യരൂപങ്ങളാണ്‌. മാത്രമല്ല സ്ത്രീസഹജമെന്ന്‌ പറയക്്ടുന്ന അധീരത, കൃശ 

ഗാത്രം, ദയനീയത, അമലത്വം, മോഹനാംഗം എന്നിങ്ങനെയുളള സൌനര്യ-ദാസ്യഭാവങ്ങളോടുകൂടിയവളു 

മാണ്‌.” താമരയുടെ ജീവിതത്തേക്കാള്‍ ശോചനീയമാണ്‌ തന്റെ അവസ്ധ എന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്ന നളിനി 

സന്യാസിയായ നായകനോട്‌ ചേര്‍ന്ന്‌ ദിവ്യദര്‍ശനസരഭാഗ്യം നേടുന്നു. നളിനിയുടെ ആഗ്രഹലോകത്ത്‌ 

രൂപമാര്‍ജ്ജിക്കറുന്ന ദരിവാകരനാകട്ടെ (പ്രാചീന നായകസകങ്കല്പത്തിലെ ധീര'നായകസങ്കല്ചങ്ങളുടെ 

സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നവനുമാകാം.” ഈ സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ തപസ്സിലൂടെ നേടുന്ന ഇപ്ഛകളുടെ നിയന്ത്ര 

ണം, അവോ പ്രതീകാത്മകത്തോടുളള വിയോജിഷ്‌ ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. അന്യത്തിന്റെ സ്നേഹ 

വസ്തു/ഇച്ഛാഹേതുവാകാനുള്ള ഇപ്ലുകളെ ബലി നല്കറുന്നതിലദൂടെ വന്നുചേരുന്നതാണ്‌ സന്യാസിയുടെ 

ഓന്നത്യം എന്ന്‌ ഇതില്‍ നിന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നു. 
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ഓമലാള്‍, വിലയവിവശമേനി, പൂങ്കുലപോലെ കിടന്നു എന്നിങ്ങനെ പ്രണയപരവശയും കാരുണ്യ 

മര്‍ഹിക്കുന്നവളുമായി പ്രത്യക്ഷമ്ദെടുന്ന ലീല, നളിനിയെ അപേക്ഷിച്ച്‌ തനിക്കുതാന്‍ പോരുന്നവളാണ്‌ ' 

എന്ന നിരീക്ഷണം കാമുകന്റെ സ്നേഹവസ്തുവായി മാറുന്ന ലീലയെ സഠാനകെടുത്തറുന്നു. എന്നാല്‍ 

അത്തരമൊരു കാഠ്യതയെയല്ല പാഠം മുന്നോട്ടുകൊ റുപോകുന്നത്‌. ലാകികസുഖം തുല്ഛം കൊതിച്ചീല 

വള്‍ എന്ന തോഴി (മാധവി)യുടെ ജീവിതവുമായി സദൃശപദബന്ധം കല്പിക്കുന്നതിലമൂടെ ലീലയ്ക്കും ഇല്ല 

കളെ സന്യാസിയുടേതായ ഏകതയ്ക്കായി ബലി Melee വരുന്നു. ധ്യാനത്തിന്റെ നിഗുഡഭാഷയി 

ലാണ്‌ പ്രണയം കടന്നുവരുന്നത്‌ എന്നും പറയുന്നു “ മദനനുമായുള്ള സമാഗമത്തെ യോഗസമാ 

ധിയായാണ്‌ വിലയിരുത്തുന്നത്‌. തങ്ങളെ കവിഞ്ഞുനില്ക്കുന്ന ഈ നിഗൂഡത സസന്യാസിക്കുമാത്രം സാധ്യ 

മാകുന്നതാണ്‌. അത്‌ ലീലയുടെ ഇച്ഛകള്‍ക്കുള്ള ഇടമാകുന്നിലല. 

'ചിന്താവിഷ്ടയായ സീതയുടെ വായനയില്‍ സന്യാസീനീ സംബന്ധമുളള ആശ്രമവാസിനിയായും 

രാജ്ഞിയായും സീതയെ ക൭ ത്തുന്നു.” എന്നാല്‍ സീത പ്രിയനെന്നാണ്‌ രാമനെ സംബോധന ചെയ്യു 

നത്‌. ഗുരു-ശിഷ്യ ബന്ധത്തിന്റെ സാമദൂഹ്യാര്‍താങ്ങളിലറുടെയാണ്‌ രാമനെ ഗുരുവായും സീതയെ ശിഷ്യ 

യായും അവതരിരിക്കുന്നത്‌. ഈ 'ശുരൂത്വം' സന്യാസത്തിന്റെ വിജയമുറഭിക്കല്‍ കടുടിയാണ്‌. സീതയിലെ 

'പ്രിയന്‍കാഴ്ച്‌കളെ മറയ്ക്കുന്ന സന്യാസിയുടെ നായകത്യത്തിന്‌ ബലം നല്കുവാന്‍ ശുരു'വിന്‌ കഴിയു 

ന്നു. ഇത്‌ ആശാന്റെ മാളിന്‌ ചഛ്ഥഥമ്ിക്ഷുുക! കര്യുണ എന്നിവയിലെ നായികമാരെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷ 

ണങ്ങളിലും വരുന്നു - കാനനവാസത്തേയും പ്രണയത്തേയും സീത സന്യാസത്തോടടുഴിക്കുന്നു” 

എന്ന നിരീക്ഷണത്തിലറൂടെ പഠഠത്തിന്റെ അബോധം സീതയുടെ കാമ്യസ്മരണകളെ നിഷേധിക്കുന്നു ~ 

നാട്ടില്‍ രാജ്യഭരണത്തിന്റെ തീക്ഷ്ണമായ ഉത്തരവാദിത്വങ്ങള്‍ പേറുന്ന രാമനേക്കാള്‍ സീത കാട്ടിലെ 

തന്റെ പ്രിയതോഴനെയാണ്‌ ക൭ ത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ഇതിലദുടെ സീതയിലെ ഇച്ഛകളുടെ വിന്യാസ്ര 

മമാണ്‌ വ്യക്തമാകുന്നത്‌. അതുകൊ റുതന്നെ സീതയുടെ സന്യാസതറുല്യമായ (പ്രണയത്തിന്‌ കാമന 

കളെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന ലകാനിയന്‍ ഇച്ഛയുടെ അര്‍തടം നല്കാനാകും. അത്‌ ഇച്ഛാവസ്തുവാകാനുളള 

ഇച്ഛയാണ്‌. കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ നിരന്തരമായ വിടവാണ്‌ ഈ ഇച്ഛ, വസ്തു/കര്‍ത്തൃകാമനയല്ല. പരസ്ത്രീ 

നിന്ദനങ്ങള്‍ വസ്തുകാമനകളോടുള്ള വിയോജിഷായും വരുന്നു. ആ നിലയ്ക്ക്‌ രാമന്റെ സന്യാസകര്‍ത്ത്യ 

ച്രമായ തിരസ്കാരം സീതയില്‍ ഇച്ഛകളുടെ വിടവുകളായി നീ റുപോകുുന്നു. അവള്‍ പ്രകൃതിയില്‍ വില 

യിച്ചു കൊ “തന്റെ ഇച്ഛയെ വളര്‍ത്തുന്നു. പ്രകൃതിയുടെ മടിത്തട്ടില്‍ (പ്രകൃതിയൊരുക്കിയ സസ്യജന്തു 

ലോകത്തില്‍ സ്വയം സാഹോദര്യം കര ത്തുന്ന സീത കാമ്യതകളുടെ മായികതയില്‍ നിന്ന്‌ ആഗ്രഹം 

തന്നെയായി പിന്‍മടങ്ങുന്നു.” 

'ചണ്ഡാലഭിക്ഷുകീ പാഠത്തില്‍ ആനന്ദനെ വരനായി. കിട്ടുക എന്ന ഗാര്‍ഹിക സ്വപ്നവുമായി 

പ്രത്യക്ഷഷ്ചെടുന്ന മാതംഗി യെ ബൌദ്ധതേജസ്സുകൊ “ കീഴടക്കുന്ന സന്യാസിയുടെ, നായകത്യത്തിന്റെ 

വിജയമാണ്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ഇവിടെയും ബലി നല്കക്വെടുന്ന ഇച്ഛകളുടെ പ്രതീകമായി സ്ത്രീ മാറുന്നു. 

ഈ ബലി സ്ത്രീയുടേതാകുമ്പോള്‍ കീഴാഉനിസ്സഹായതകടുടി പാഠം മുന്നോട്ടു വെക്കുന്നു . അതിലദുടെ 

സാമൂഹ്യാധികാരക്രമങ്ങളെയും ലിംഗ-ജാതി-മത വ്യവസാകളെയും ഒരുപോലെ അട്ടിമറിക്കുന്നതിന്‌ ലകാ 

Goad ഇച്ഛാസങ്കല്പത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. എന്നാല്‍ സാമദൂഹ്യാവസ്മയിലെ വര്‍ഗവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 

പ്രാധാന്യം കല്പിക്കുന്ന പി. പവിത്രന്റെ പഠഠവിശകലനം ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വവിശകലനത്തിന്റെ സാമൂ 
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ഹ്ൃവി്ഛവാത്മക സാധ്യതകളേക്കാള്‍ സാമദൂഹ്യാധികാരത്തിന്റെ കര്‍ത്തൃത്വത്തെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചുകൊ ° B03 

തിരിഞ്ഞുനോട്ടമാണ്‌ നടത്തദുന്നത. 

സന്യാസിനീചരമായ അപരവ്യക്തിത്വത്തിലേക്ക്‌ മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാന്‍ നിര്‍ബന്ധിക്കകെടുന്നതിലദുടെ 

നായികമാര്‍ പ്രതീകാത്മക (കമത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന ദമനാത്മക വ്യവഹാര കര്‍ത്തൃത്വത്തെ നിഷേധി 

ക്കുന്നു . അതുവഴി പിത്ൃനിയമത്തിന്റെ അധീശാവസ്ഥകളെ അവര്‍ മറച്ചുപിടിക്കാന്‍ പ്രാപ്തരാകുന്നു. 

ഒരേസമയം സ്വീകരിക്കുകയും തിരസ്കരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന പ്രതീക്ഷകളുടെ (നഷ്ടങ്ങളുടെ) വിടവുക 

ളായി നായികമാരില്‍ നായകത്വം ഇടപെടുന്നു. തങ്ങളുടെ ശരികളെ വ്യവസ്ഥയുടെ ശരികളാക്കി മാറ്റുന്ന 

സന്യാസചരമായ ഏകത തിരസ്‌കൃതമായ ഇച്ഛകളിലമുടെ അധീശമുുല്യങ്ങളെ ഒളിച്ചുകടത്തുന്നു. അവര്‍ക്ക്‌ 

നലകുന്ന ഷണ്ഡീകരണ വിധികള്‍ പിതൃനിയമനിഷ്ഠമായ ആത്മബോധത്തിന്റെ വിജയം കൂടിയാകുന്നു. 

പഠഠത്തിന്റെ മുഖ്യഭാഗമായി വരുന്ന സാമദൂഹ്യവ്യവസ്മാചരമായ ആഖ്യാനങ്ങള്‍ ലകാനിയന്‍ നിരീക്ഷണ 

ങ്അള്‍ക്കുമേല്‍ മേല്‍ക്കോയ്മ നേടുന്നുമു . 

(്രഹജ്ഞാനമെന്ന അധികാരത്തിന്റെ മേല്‍കൈയുമായി നാരായണഗുരു നടത്തിയ വിച്ഛവാ 

ത്മക ഇടപെടലുകള്‍ സന്യാസത്തിന്റെ ഏകീഭാവപ്രകാശനമാണ്‌. ജാതീയവും സാമമൂഹികവദുമായ ജീവിത 

ത്തിനകുറത്തുള്ള ഒരു സമഗ്രതയെ (10121107) സ്വയം സാക്ഷാത്ക്കരിക്കലാണ്‌ ബ്രഹ്മജ്ഞാനം അവാ 

കേവലമായ ദൈവദര്‍ശനം. നാരായണഗുരു ദര്‍ശനത്തിലെ ഈ വിച്ഛവാത്മകതയെയാണ്‌ സാങ്കല്പിക 

അഹം (Imaginary Ego) എന്ന്‌ ലകാനിയന്‍ രീതിയില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നത്‌. അത്‌ അതുവരെ പറയ 

൪ട്ടിട്ടില്ലാത്ത, ചൂരലിന്റെ മര്‍മ്മരം പോലെ ശദൂന്യമായിവരുന്ന നിസ്സാര അപരവും ഈഗോ ജ്ഞാനവും 

ചേര്‍ന്ന്‌ രൂപകെടുന്ന സൂക്ഷ്മ ഏകതയാണ്‌. ഇതൊരു രാഷ്(്രീയായുധമായി മാറുന്നത്‌ ഈ ഏകത 

യുടെ ശക്തികൊ ണ്‌. (ബ്രഹജ്ഞാനമെന്ന ആയുധം' ചിതറിക്കിടക്കുന്ന ജനാഭിലാഷത്തിനപ്രതീകാ 

ത്മകത്തിന്‌ വെല്ലുവിളിയാണ്‌. 

പാഠത്തിനകത്തെ കര്‍ത്ത്ൃസ്ഥാനത്തെ ലകാനിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയിലമൂടെ ചി. പവിത്രന്‍ വിശ 

കലനം ലെയ്യുന്നു . ഓരോ ക്രാപാത്രസന്ദര്‍ഭത്തിലും സാമാന്യവ്യവഹാര ഭാഷയിലെ ഉത്തമചുരദുഷ 

സര്‍വൃനാമത്തിലെന്നപോലെ കര്‍ത്തൃസ്വാനവദുമായി വായനക്കാരന്‍ ഐക്യഖ്പെടുന്നു. ഈ ഐക്യകെടല്‍ 

ലകാന്റെ കണ്ണാടിബിംബ സങ്കല്പത്തിലെ സ്ഠാനാരോഹഞത്തിന്‌ തുല്യമാണ്‌. അത്‌ അവിടെ ഒരു 

ആദര്‍ശാത്മക ക്രമമായി തന്റെ ഐകൃതയുടെ മിദ്യാബോധം വായനക്കാരനില്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. കര്‍ത്ത്യ 

സ്ാനത്തിന്റെ താന്‍പോരിമ വായനക്കാരന്റെ ഐക്യഷെടലില്‍ തകരുന്നു. കര്‍ത്താവും വായനക്കാ 

രനും തമ്മിലുളള ഐക്യഷെദല്‍ ഉ ക്കിയെടുക്കുന്നത്‌ പ്രതീകാത്മകക്രമത്തിലെ മില്യാജ്ഞാനമാണെന്ന 

തിലൂടെ തകരുന്നതും ഈ താന്‍പോരിദയാണ്‌. ഏകകര്‍ത്തൃബന്ധത്തിനുപകരം അനേക കര്‍ത്ത്യബന്ധ 

ങ്ങള്‍ കടന്നുവരുന്നതോടെ വായനയുടെ സ്വത്വബോധം സാങ്കല്പികത്തില്‍ നിന്ന്‌ പ്രതീകാത്മക 

ഭ്യായീഹശര) തലത്തിലേക്ക്‌ പരിവര്‍ത്തനം ചെയ്യകെടുന്നു.' ഈ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ആഗ്രഹ പരമ്പര 

യുടെ നിര്‍മ്മിതിയായി കാണാം. അതിലേറെ ഈ പാഠം മുന്നോട്ടുവെക്കുന്ന സൂചകചരമ്പരയിലൂടെയുള്ള 

അബോധസംവാദങ്ങള്‍ പ്രത്യയശാസ്(ത്രചരമായ വിശകലനത്തിനാണ്‌ പ്രാധാന്യം കല്പിക്കുന്നത്‌. 
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ഭാഷാചൂര്‍വൃഷട്ടം, പ്രതീകാത്മകത്തിലേക്ക്‌ (പ്രവേശിക്കാന്‍ കഴിയാതെയുളള ശിശുഷട്ടത്തെയാണ്‌ 

ലകാനിയന്‍ ഉദ്ഗ്രദിതസാങ്കല്പികമായി കാണദുന്നത്‌. മതത്തിന്റേയും സന്യാസത്തിന്റേയും ഏകാത്മക 

ബോധം സാങ്കല്പിക (ക്രമത്തില്‍ നിറയലാകുുന്നു. ഭാഷാചരതയില്ലാത്ത, അത്തരത്തില്‍ ഇച്ഛയുടെയും 

അന്യത്തിന്റെയും സാന്നിദ്ധ്യത്തിലേക്ക്‌ വളരാത്ത, സന്യാസം എന്ന സദൂചകം സാങ്കല്പികത്തെ അതുമാത്ര 

മായി കാണലും കൂടിയാണ്‌. മതങ്ങളുടെയും സമന്യാസത്തിന്റെയും മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗ ഐക്യബോധം ചരിത്ര 

പ്രക്രിയക്ക്‌ ചൂറത്ത്‌ ഏകതാനതയോടെ വര്‍ത്തിക്കുന്ന സൂക്ഷ്മസൂചകമാണ്‌. ലകാനിയനിസം സാങ്കല്ചി 

ക- (പ്രതീകാത്മക (്രമങ്ങളെ പരസ്ചരം വേര്‍തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയാത്തവിധം കൂടിക്കുഴഞ്ഞുകിടക്കുന്ന 

ഒരു ത്രയയായാണ്‌ അവതരിരിക്കുന്നത്‌. 'അബോധം അന്യത്തിന്റെ വ്യവഹാരമാണ്‌ എന്ന പ്രസിദ്ധമായ 

നിരീക്ഷണം ചരിത്രത്തോടൊദം യാഥാര്‍ത്്യമാകുന്നത്‌ അതുകൊ ണ്‌. പ്രതീകാത്മകത്തിന്റെ നിരന്ത 

രസാന്നിദ്ധയമാണത്‌. ഈയൊരു പ്രത്യേകത സന്യാസത്തിന്റെ സാങ്കല്പിക രദൂപകചരമായ നിരീക്ഷണത്തെ 

സങ്കീര്‍ണമാക്കും. 

ലകാനിയന്‍ -അല്‍ത്തമൂസേറിയന്‍ സമന്വയങ്ങളിലൂടെയുളള പി. പവിത്രന്റെ 'ആശാന്‍ കാല്യാന്വ 

ഷണങ്ങള്‍ വിശകലനപരമായി സ്വീകരിക്കുന്ന സമീപനം ലകാനിയനിസത്തിന്റെ വിപുലസാധ്യതകളെ 

ഓര്‍മ്മികിക്കുന്നു. അവയില്‍ തെളിയുന്ന പ്രതീക്ഷകള്‍ സാംസ്കാരിക വിശകലനത്തിന്‌ പുതിയ അര്‍താങ്ങ 

ള്‍ ന്ലകുന്നവയാണ്‌. അവ വിശദമായി പഠിക്കമെടേ തറു . 

൪/.7 ദാര്‍ശയിക ഭദൂമികയിലെ അവിഭക്ത സംവാദങ്ങള്‍ 

മനുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വത്തെക്കുറിച്ചുളള എല്ലാവിധ നിര്‍ണയവാദങ്ങളെയും അതിവര്‍ത്തിക്കാന്‍ (രമി 

ക്കുന്ന ലകാനിയനിസത്തിന്റെ പ്രയോഗസാധ്യതകള്‍ ലകാന്‌ ശേഷമുളള മനോവിശ്ശേഷണ ചരിത്രത്തെ 

ബഹുമുഖവും സങ്കീര്‍ണവുമാക്കുന്നു. ഴാക്‌ ദറിദയുടെ അപനിര്‍മ്മാണ-മനോവിശ്ശേഷണ സമന്വയങ്ങള്‍, 

ലൂയി അല്‍ത്തദുസറുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്ര-രാഷ്(്രീയ വിശകലനം, സ്താവേജ്‌ സിസെകിന്റെ ജനപ്രിയത 

യിലെ മായക്കാഴ്ച്ചകളും പ്രത്യയശാസ്ത്രവും,” ദല്യമൂസെയും ദഗ്യാത്താരിയും ഭചെര്‍ന്നവതരിരിക്കുന്ന 

വിഭക്ത മനോവിശകലനം,” ഫൂക്കോയുടെ അധികാരം-ലൈംഗിക്താ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ഹോഥി ഭാഭയുടെ 

അധിനിവേശാനന്തര പഠനങ്ങള്‍” എന്നിവയിലെല്ലാം ലകാനിയനിസം നിര്‍ണായകമായ മുന്നുപാധി 

യായി കടന്നുവരുന്നു. 

ഷ്കിനിസവും മനോവിശ്ശേഷണവും ചേര്‍ന്നു ഠ0യ സൈദ്ധാന്തിക സംവാദതലങ്ങളാണ്‌ ലകാനി 

യനിസത്തിന്റെ പില്ക്കാല ചരിത്രത്തിലെ മറ്റൊരു പ്രധാന മേഖല. കഷ്മിനിസത്തിന്റെയും അല്‍ത്തദൂസേ 

റിയനിസത്തിന്റേയും സൈദ്ധാന്തിക ധാരയില്‍ ജൂദിയറ്റ്‌ മില്ലറ്റ്‌ മനോവിശ്ശേഷണവും, ഷ്മിനിസവും സമ 

ന്വയിക്കടുന്ന വഴികള്‍ ക൭ ത്തൂന്നു.” ജറക്വിലിന്‍ റോസ്‌, ജൂഡിത്ത്‌ ബട്ലര്‍, ജൂലിയ (്രിദ്സറേവ, ലൂസി ഇറിഗ 

റേ, ഹെലന്‍ സിസു” തുടങ്ങിയവരും തങ്ങളുടേതായ വഴികളില്‍ ക്കിനിസവും മനോവിശ്ശേഷണവും 

ചേര്‍ന്നുളള സൈദ്ധാന്തിക സംവാദഭദൂദിക നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നു  * 

കര്‍ത്തൃത്വത്തെ രൂപകെടുത്തുന്ന/ശിധിമീകരിക്കുന്ന സാംസ്‌കാരിക സംവാദങ്ങളുടെ ഉല്ചന്നമായ 

ചലച്ചിത്രമെന്ന മാധ്യമത്തെ വിശകലനം ചെയ്തുകൊ ” വസ്തറു-വിഷയി ദ്ൃന്പങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള പൂര്‍വ്വധാ 
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രണകളെ അട്ടിമറിക്കുന്നതിന്‌ മനോവിശകലനവും ചലച്ചിത്രചഠനവും തമ്മിലുള്ള സമന്വയം കാരണമാകു 

M3. ഈ ധാരയില്‍ പ്രധാനികളായ ഭക്കരിസ്ത്ന്‍ മെറ്റ്സ്‌, ലോറ മള്‍വി” എന്നിവര്‍ ലകാനിയന്‍ ചിന്തയുടെ 

വിപുലമായ സാധ്യതകളാണ്‌ കാണിച്ചുതരുന്നത്‌. 

ചലച്ഛിത്രചഠനം, സ്ത്രീവാദം, രാഷ്രീയ വിശകലനം, എന്നിങ്ങനെ സംസ്്‌കാരപഠനത്തിന്റെ വിവിധ 

ജനുസ്സു(ധബ്ബടട)കളെ ലകാനിയനിസവും അതിനെ ഉപയോഗകെടുത്തുന്ന ദര്‍ശനങ്ങളും ചേര്‍ന്ന്‌ 

ക൭ ടുക്കുമ്പോള്‍ വിമര്‍ശമെന്ന ജഞാനശാഖയദുടെ അര്‍താതലങ്ങള്‍ തന്നെ വിശാലമാകുന്നു. 

മലയാഉവിമര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ ഇത്തരം സമന്വയങ്ങളെ സാധ്യതകളുടെയും പ്രതീക്ഷകളുടെയും 

തലത്തില്‍ ക൭ ത്താന്‍ കഴിയും. മാറിവരുന്ന ഏതൊരു ചിന്താപദ്ധതിയേയും ഏകമുഖമോ നിഷേധാ 

ത്മകമോ ആയി തള്ളിക്കളയാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന സമീചനം മലയാളവിമര്‍ശത്തിന്റെ ഇതുവരെയുളള ചരിത്രം 

പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍ കാണാന്‍ കഴിയുന്നു. ഇതാണ്‌ മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ഈ വിപുല സമന്വയഅ 

ളുടെ പ്രതീക്ഷയ്ക്ക്‌ അടിസഠാനം. അത്തരം സാധ്യതകളെയും ഈ പ്രതീക്ഷയില്‍ തന്നെ തുറന്നുനോ 

ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കാം. 

V.8 അബോധയക്കാഴ്ചയറുടെ താന്‍ചോരിമകള്‍ 

മണിച്ചിത്രത്താഴ്‌ എന്ന മലയാളസിനിമയെ അടിസ്ഥാനമാക്കി ബി. ഉണ്ണികൃഷ്ണന്‍ നടത്തുന്ന 

അന്വേഷണങ്ങള്‍” ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വത്തിലെ ഷണ്ഡീകരണഭീതികളെയും പ്രത്യയശാസ്ത്രചരമായ 

അധീശാധികാരതന്ത്രങ്ങളെയും തുറന്നുകാട്ടാനുളള (്രമങ്ങളായി കു൭ ടുക്കാം. അവയിലെ ലകാനി 

യന്‍൯-ഇതര സഥീകരണങ്ങളും കര BOM M3 ~ 

സിനിമയിലെ അമ്മയും നാഗവല്ലിയും ഒരുപോലെ കേട്ടുകേള്‍വികളാണ്‌. ര റുപേരും തറവാടി 

നൂടമകള്‍. പക്ഷേ ഒരുപോലെ അസന്നിഹിതര്‍. അങ്ങനെയെങ്കില്‍, സിനിമയുടെ വിശാലമായ പ്രതീകാത്മ 

കതയില്‍, അമ്മയെയും നാഗവല്ലിയെയും മാതാവിന്റെ രൂപകങ്ങളായി കണക്കാക്കാവുന്നതാണ്‌. പുരു 

ഷന്റെ ഫാന്റ്സിയെ എന്നും പ്രലോഭികിക്കുന്ന നല്ല അമ്മ/ചീത്ത @eea (Good Mother/bad mother) 

എന്ന ലൃന്ദ്യമാണ്‌ സിനിമയിലെ അമ്മയും നാഗവല്ലിയും.” “തറവാട്‌ എന്ന അബോധ കാഠ്യവസ്തുവിനെ 

ക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങളുമായി ചേര്‍ത്തറുവെക്കറുമ്പോള്‍ ഷണ്ഡീകരണഭരീതിയെ ലക്ഷ്യമാക്കുന്നതാണ്‌ ഈ 

അന്വേഷണമെന്ന്‌ വ്യക്തമാകും. എല്ലാവരും മാടമ്പള്ളിയെ ചദുഴന്നു നിലക്കുന്ന രഹസ്യം കര ത്താന്‍ 

ആഗ്രഹിക്കുന്നു, അഭിലഷിക്കുന്നു. അങ്ങനെ കാണദുമ്പോള്‍ മാടമ്പള്ളി ഒരു കാമ്യവസ്തു(01]60 വ്‌ 

0൦ട17ടീവാണ്‌” ഇവിടെ തറവാടുതന്നെ ഒരേസമയം നല്ല/ചീത്ത ദൃന്പങ്ങളിലൂടെ മാതൃബിംബങ്ങളായി 

മാറുന്നു. 

ഒരു കരാപാത്രത്തിന്റെ മിഴിവും വ്യതിരിക്തതയും ധ്വനിസാന്ദ്രതയുമുള്ള, ആളുകളെ ഭയക്ടു 

ത്തുകയും വശീകരിക്കുകയും ഒരുപാട്‌ നിഗൂദ്മതകള്‍ ഉള്ളിലൊളികിക്കുകയും അന്യരെ 'അകത്തേക്ക്‌ 
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പ്രവേശിഭിക്കാതിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന തറവാട്‌” നാഗവല്ലി എന്ന ചീത്ത അമ്മയാണ്‌. മറഞ്ഞിരിക്കു 

മ്പോള്‍ പോലറും ഈ അമ്മ, കാരണവര്‍ എന്ന അധികാരിയായ പുരുഷനെ ഭയക്ദെടുത്തുന്നു. അവോ 

അധികാരവ്യവസ്ധയോട്‌ ഇടഞ്ഞുനില്ക്കറുന്നു. കാരണവരില്‍ മാത്രമല്ല ഇതര കരാചാത്രങ്ങളിലും, ഭൂത 

ബാധയെ നിഷേധിക്കുന്ന നകുലനിലും സൂക്ഷ്മാര്‍താത്തില്‍ ഭയഷാടു ക്കുന്നതാണ്‌ നാഗവല്ലിയുടെ 

ക. അതിന്റെ ഭീഷണികെടുത്തുന്ന, ഉറഞ്ഞുനില്ക്കുന്ന രമൂചകത്തെയാണ്‌ സിനിമയുടെ അന്ത്യത്തില്‍ 

ദപ്രക്ഷകാബോധവും ഈ ഭയകടുന്ന ക്രാചാത്രങ്ങളും ചേര്‍ന്ന്‌ കീഴ്ചെടുത്തുന്നത്‌. ഇതിലൂടെ 

ആണ്‍കോയ്മയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ, അഭിലാഷങ്ങളെ, ഭയക്െടുത്തുന്ന ചീത്ത അമ്മയെ അധീനകെ 

ടുത്തുക എന്ന ചുരുഷാധീശത്വചരമായ ഇല്ഛയാണ്‌ സാക്ഷാത്കരിക്കകെടുന്നത്‌. അഷോഴും വിനാശകാരി 

യായ നര്‍ത്തകിയും ഗായികയും കാവ്യാസ്വാദകയറുമായി നാഗവല്ലി/തറവാട' സര്‍ഗാത്മക പ്രലോഭനമാ 

യിത്തന്നെ നിലനില്ക്കുന്നു. ആണ്‍കോയ്മാവ്യവസ്ഥയുടെ നോട്ട (൩2൧൦) മാണ്‌ ഷണ്ഡത്വഭീതിയെ 

സങ്കീര്‍ണമാക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ മനസ്സിലാകുന്നു. 

നാഗവല്ലിയായ സ്ത്രീ തന്റെ തീക്ഷ്ണമായ പ്രണയത്തിന്‌ എതിരുനില്ക്കുന്ന അമ്മാവനെയാണ്‌ 

ഭീഷണികെടുത്തുന്നത്‌. അമ്മാവനെ കീഴട്ടക്കിയാല്‍ മാത്രമേ കാമുകനെ ലഭിക്കുകയുള്ളൂ എന്ന അവസ്ഥ 

ആണ്‍കോവയമാവ്യവസ്ഥയില്‍ ശകലിതമായിദോകുന്നതാണ്‌. കീഴടക്കകെടുന്നതായ സിനിമാക്കാഴ്ചകള്‍ 

അമ്മയുടെ സ്വാധികാരചരമായ സ്ഥാനാന്തരണമാണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ സ്ഥാനാന്തരണം അധീശവ്യവസ്ഥയെ 

അട്ടിമറിക്കുമെന്ന ഭയമാണ്‌ സിനിമയെയും ഒ്പ്രക്ഷകക്കാഴ്ചയേയും ഭരിക്കുന്നത. 

മാടമ്പളളി തറവാട്‌ എന്ന കാമ്യവസ്തുവിനെയാണ്‌ എല്ലാവരും ചേര്‍ന്ന്‌ മെരുക്കിയെടുക്കാന്‍ 

ശ്രമിക്കുന്നത്‌. ഉച്ചാടനം, ആവാഹനം തുടങ്ങിയ ചടങ്ങുകള്‍ നടത്തി ശുദ്ധീകരിച്ച തറവാടിനെയാണ്‌/നല്ല 

അമ്മയെയാണ്‌ ചദുരുഷന്‍ കാമിക്കുന്നത്‌. അതറുപക്ഷേ പ്രതീകാത്മക (കരമത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന ശിശു 

വിന്റെ (ആണ്‍-പെണ്‍) അനിവാര്യമായ ദമനം കൊ  ഷണ്ഡീകരിക്കകെട്ട ഇച്ഛയാണ്‌; നീട്ടിവെക്കകെട്ട (പ്രതീ 

ക്ഷയാണ്‌. അതാണ്‌ തറവാടിന്റെ യാര്‍ത9 ഉടമസ്ധയായ അമ്മ മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ എന്നതി 

ലൂടെ കാണിച്ചു തരുന്നത്‌. തറവാടിന്റെ ശുദ്ധീകരണം, നാഗവല്ലിയുടെ സമ്പൂര്‍ണമായ കീഴടങ്ങലിന്‌ 

ശേഷവും ഈ അമ്മ മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന സാന്നിദ്ധ്യം തന്നെ; നീട്ടിവെക്കപെട്ട ഇല്ലതന്നെ. അതിനെര്‍തേടിയാണ്‌ 

ഗംഗ (നകുലനും) കല്‍ക്കത്തയ്ക്ക്‌ മടങ്ങുന്നത്‌. ചീത്ത അമ്മയുടെ, നാഗവല്ലിയുടെ ഓര്‍മ്മകളുടേതായ 

നേരിയ സാന്നിദ്ധ്യംപോലും ചുരുഷനെ ്രുരുഷാധിചത്യപരമായ സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തെയും) അസ്ഥി 

രകെടുത്തുന്നു. നകുറുമേട്ടന്റെ മാത്രമാകാന്‍ നല്ല അമ്മയെ തേടികോകറുന്ന ഗംഗയും മറഞ്ഞിരിക്കുന്ന 

ഘണ്ഡത്വഭീതിയുടെ ഭാഷണക്രമത്തെയാണ്‌ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നത്‌. എങ്കിലും മടങ്ങികോക്ക്‌ എന്നത്‌ 

നല്ല അമ്മയിലൂടെ ആണ്‍കോയ്മ വ്യവസ്ഥയുടെ ഇച്ഛയെ തന്നെ ബലകെടുത്തലാകുന്നു. 

മറ്റൊരര്‍താത്തില്‍ പരചുരുഷനെ അബോധമായി കാമിക്കുന്ന ഭാര്യ (ഗംഗ)യെ ഭയക്കുന്ന 

ഭര്‍ത്താവ്‌ (നകുലന്‍), അതിനിടയാക്കുന്ന ഓര്‍മ്മകളില്‍ നിന്ന്‌ ഭാര്യയെ അടര്‍ത്തിമാറ്റുന്നതിന്റെ ആഹ്ലാദ 

മാണ്‌ ഇവിടെ സിനിമ പങ്കുവെക്കുന്നത്‌. അബോധത്തിന്റെ ഭീഷണരദുപകമായ തറവാട്ടിലെ ഇടത്തില്‍' 

നകുലന്‍ പ്രവേശിക്കുന്നില്ല” എന്ന ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ നിരീക്ഷണത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഇതിലേയ്ക്കാണ്‌ എത്തിച്ചേ 

രാൻ കഴിയുന്നത്‌. ഭൂതാവേശിതമാണ്‌ തറവാട്‌ എന്നുള്ളതിനെ നിരന്തരമായി നിഷേധിക്കുകയും ഒടു 
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വില്‍ ഭാര്യയിലൂടെ തന്നെ കാണേ 1 വരുകയും ചെയ്യുന്ന നകുലന്‍ രോഗത്തെ വേരോടെ പറിച്ചുകള 

ഞ്ഞതിന്‌ ശേഷമാണ്‌ കല്‍ക്കത്തയക്ക്‌ തിരിച്ചുപോകുന്നത്‌. ഇതുമായി ചേര്‍ത്തു വായിക്കദുമ്പോള്‍ പുരു 

ഷനിലെ അമ്മയുടെ, സ്ത്രീയുടെ, അപസഞ്ചാരഭീതികള്‍ കൂടുതല്‍ വ്യക്തമാകുന്നു. അതിലമുടെ തിരിച്ചു 

പോക്ക്‌” എന്നത്‌ ഷണ്ഡത്വഭീതിയുടെ തന്നെ രൂപകമായി മാറുന്നു. 

വിവാഹമെന്ന സ്ഠാപനത്തിനുള്ളില്‍ സുരക്ഷിതത്വവും സംതൃപ്തിയും ക൭ ത്തുന്ന ഉത്തമഭാര്യ 

യായിത്തീരാന്‍ നടത്തദുന്ന പലായനം എന്ന നിലയിലദുള്ള ക്വഠാന്ത്യം, ചീത്ത അമ്മയെ ഉച്ചാടനം ചെയ്തു 

കൊ | MP അമ്മ നേടുന്നമേല്ക്കോയ്ട പുരുഷാധിപത്യ (്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്‌ ഏറ്റവും പറ്റിയ ശുഭാന്ത്യ 

മാണ്‌.” ഈ നിരീക്ഷണം പങ്കുവെക്കുന്ന ആഹ്ലാദം ലോറ മള്‍വിയറുടെ സ്ര്രീവാദ സിനിമാസിദ്ധാന്തത്തിലെ 

ആണ്ണാദത്തെക്കുറിച്ചുളള വിചരീതദര്‍ശനത്തോട്‌ ചെര്‍ത്ത്‌ വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. ലോറ മള്‍വി പുരുഷ 

emogo (Male 7൦) എന്ന സങ്കല്പത്തിലമുടെ പ്രതീകാത്മക(്രമത്തിലെ ചിനഘടനയുടെ അധിപതി 

യായ ചുരുഷന്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്ന, പുരുഷകാഴ്ച്ചകളുടേതായ, പുരുഷാധിപത്യപരമായ ഒളിദനോട്ടത്തിന്റെ 

(൦൨൧5൧൦ ഉമ്മ) ഇ്യോടുകറദുടിയ കലാരൂപമാണ്‌ സിനിമ എന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. അത്‌ 

സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ നിസ്സാര (19551൦) ഏടനാനിര്‍മ്മിതിയെ തുറന്നുകാട്ടുന്നു. അതാണ്‌ നമ 

അമ്മ' എന്ന നിര്‍മ്മിതിയിലദുളളത. ഗംഗയെ നോട്ടത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നത്‌ അപ്രധാനമാക്കിയും നിശ 

ബ്ദയാക്കിയും അഭാവസൂചകമാക്കിയുമാണ്‌. ഉത്തമഭാര്യ എന്നതി നോടുള്ള (ഭമാത്മക താദാത്മ്യം ഈ 

ഒളിനോട്ടത്തില്‍ മറഞ്ഞുകിടക്കുകയും ലെയ്യുന്നു. അത്‌ സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ എല്ലാ ഏകീക 

രണ (്രമങ്ങളെയും തകര്‍ത്തുകളയുന്നു. 

ആണ്‍കോയ്മാവ്യവസ്ഥയില്‍ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്ന സിനിമയുടെ ആണ്ണാദം സ്ത്രീയെ അഭാവമാക്കി 

മാറ്റുന്നത്‌ സ്ര്രീവാദസിനിമാസിദ്ധാന്തവും ലകാനിയന്‍ മനോവിശ്ലേഷണവും സമന്വയിക്കുന്ന ഇടത്തില്‍ 

തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ അടയാളകെടുത്തുന്നു. ഇത്തരം ഇടപെടലുകളുടെ മറ്റൊരു മേഖലയായി സ്ത്രീ 

എഴുത്തിനെ തന്നെയും ക൭ ത്താനാവുന്നു. സ്ത്രീയെ വസ്തുവല്‍ക്കരിച്ചുകൊ “” ആണ്‍കോയ്മ 

ത്രമം നേടുന്ന ആഹ്ലാദത്തിനെതിരെയുള്ള തിരിച്ചറിവുകളും പ്രതികരണങ്ങളുമാണ്‌ സ്ത്രീയെഴുത്ത്‌ 

ഏറ്റെടുക്കുന്ന വെല്ലദുവിളിയെന്ന മായവിക്കുട്ടിയുടെ ക്കളെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയുള്ള ഇ.വി. രാമ 

കൃഷ്ണന്റെ നിരീക്ഷണം ഇതിനോട്‌ ചേര്‍ത്ത്‌ വായിക്കാവുന്നവയാണ്‌.” 

സാമദുഹ്ൃസ്ഠാപനങ്ങളും ഭാഷാവ്യവഹാരങ്ങളും സ്വാംശീകരിച്ചിട്ടുള്ള അശ്ലീലദൃഷ്ടിയുടെ മുന്നില്‍ 

സ്ര്രീ അനുഭവിക്കുന്ന അരക്ഷിതാവസാ തന്റെ ആത്മബോധത്തിലെ വിളളലായി മാധവിക്കുട്ടി അനുഭവി 

ക്കുന്നു.” എഴുത്ത്‌ എനന ച്രര്രിയയുമായി ഇടചെടുന്ന സ്ത്രീയുടെ നിലനില്ലുതന്നെ സങ്കീര്‍ണ 

മാകുന്ന അവസ്മയെയാണ്‌ സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ ഈ വിള്ളലുകളില്‍ ഇ.വി. രാമകൃഷ്ണന്‍ ക൭ 

ടുക്കുന്നത്‌. സാമമൂഹ്യാവസ്ഥയിലെ മുന്‍വിധികളും ശാഠ്യങ്ങളും പുരുഷനെ വക്താവായും സ്ത്രീയെ 

്രോതാവായും സംവിധാനം ലെയ്യുന്നതിനെയും മാധവിക്കുട്ടിയുടെ ക്വകളിലൂടെ അദ്ദേഹം ചുനര്‍വായ 

നയ്ക്കെടുക്കുന്നു. ലകാനിയന്‍ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ വിഘടിതാവസ്ഥയറും സ്(്രീവാദദര്‍ശനങ്ങളും സമന്വ 
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യിക്കുന്ന അന്വേഷണമാണത. പ്രതീകാത്മകഭാഷാക്രമം നിഷേധിക്കുന്ന സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വത്തെ 

യാണ്‌ സ്(്രീയെഴുത്ത്‌ ഉറഷദവരുത്താന്‍ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

കര്‍ത്തൃത്വചരമായ പ്രതിബോധനിര്‍മ്മിതിയായി വരുന്ന എഴുത്തിടപെടലുകളുടെ മറ്റൊരു 

തീക്ഷ്ണ രമൂപകമാണ്‌ കലാപകാരിയായി മാറുന്ന സ്ത്രീ. എന്നാല്‍ ഈ തീക്ഷ്ണപ്രതികരണങ്ങളെ പിതൃ 

കേന്ദ്രിത അബോധം അപകീര്‍ത്തികെടുത്തുവാന്‍,അടിച്ചമര്‍ത്തുവാന്‍ പരിശ്രമിച്ചുകൊ രിക്കും. 

ആണ്‍കോയ്മാവ്യവസ്ധയില്‍ ഇടഞ്ഞുനിലക്കുന്ന നാഗവല്ലിയുടെ കലാപത്തെ മെരുക്കിയെടുത്ത്‌ അവളെ 

(്രംഗയെ) നകുലന്റെ മാത്രം ഉത്തമഭാര്യയാക്കുക എന്ന ചരിത്രദാത്യമാണ്‌ ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ പാഠത്തിലെ 

മദനോരോഗവിദഗ്ധന്‍ നിര്‍വഹിക്കുന്നത്‌. ആധുനിക ജഞാനവ്യവസ്ഥയുടെ രൂപകമായ മനോരോഗവിദ 

ഗധന്‍-സണ്ണി-താരമറ്ുല്യമുള്ള മോഹന്‍ലാല്‍ എന്ന നായകന്‍ ഒരു വിശ്ശേഷകന്റെ സ്ഥാനമാണ്‌ അലങ്കരിക്കു 

ന്നത്‌. അത്‌ പ്പ്രേക്ഷകാബോധത്തിന്‌ ചോദ്യം ചെയ്യദ്പെടാത്ത വിശ്വാസം ദനടിക്കൊടുക്കുന്നു. ജ്ഞാനവും 

അധികാരവും (ഭാന്തും (രോഗവും) തമ്മിലുള്ള വിനിമയങ്ങളില്‍ (ഭാന്തിനെ മെരുക്കിയൊതുക്കി നിര്‍ത്തു 

ന്നത്‌ അധികാരഘടനയുടെ വിജയമാണ്‌ എന്ന ഛൂക്കോള്‍ഡിയന്‍ ദര്‍ശനതലങ്ങളെ ഇതുമായി ചേര്‍ത്തു 

വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. 

സിനിമയില്‍ ജ്ഞാനത്തിന്റെ അധികാരിയായ സണ്ണി എന്ന സെക്കുലര്‍ മനശ്ലാസ്(്രജ്ഞന്‍ ചീത്ത 

അമ്മയെ വേരോടെ പിഴുതെടുത്ത്‌ പിത്ൃയകേന്ദ്രിതഘടനയിലെ ഉത്തമഭാര്യയെ പ്രേക്ഷകാബോധത്തിന്‌ 

നലകുന്നു. ജ്ഞാനത്തിന്റെ വിവിധ വഴികളെ ഇതിനായി സമന്യയികിക്കുന്നു. ഷ്യൂഡല്‍വരേണ്യതയെ 

അതിന്റെ അഴുക്കുകളില്‍ നിന്ന്‌ അടര്‍ത്തിമാറ്റി, ശുദ്ധീകരിച്ച്‌ സംരക്ഷിക്കുക എന്നതിന്‌ ഈ ജ്ഞാനസമ 

ന്യയം ആവശ്യമാണ്‌. അവാ നിലനില്‍ക്കുന്ന എല്ലാ അറിവുകളും വദരണ്യ-അധികാരകേന്ദ്രമായ തറവാ 

ടിനെ സംരക്ഷിക്കാന്‍ നിയോഗിക്കകെടുന്നു. ആധുനികശാസ്ത്രത്തിന്റെ ആധിപചത്യചരമായ യുക്തിക 

ളാണ്‌ (ഭാന്തിന്റെമേല്‍ (്രയോഗിക്കക്വെടുന്നത്‌. 

ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ പാഠത്തിലെ പാര്‍ശ്വവത്കരിക്കകെട്ട കാട്ടുപറമ്പന്‍ എന്ന അല്പംമാത്രം മരുത്ത്അ 

ളൊക്കെ വശമുള്ള പൊടിവൈദ്യന്‍ ഈ ജ്ഞാനാധികാരത്തിലെ പരിഹാസ്യകാചാത്രമാണ്‌. ചദുതിയ 

അധികാര വ്യവസായില്‍ അംഗഭംഗം സംഭവിക്കുന്ന, അപമാനിതനാകുന്ന, ഭരണകൂടം തിരസ്കരിക്കുന്ന 

രൂപകമാണ്‌ കാട്ടുചറമ്പന്‍. തന്റേതായ ജഞാനമണ്ഡലത്തില്‍ നിന്നും സ്വയം രഭീതിതനായി അയാള്‍ക്ക്‌ 

ചിന്‍മട്ങ വരുന്നു. അധികാരത്തിന്റെ പുതുത്രുത്രങ്ങള്‍ പപ്രേക്ഷകാബോധത്തില്‍ മേല്‍ക്കൈനേടുന്ന 

തിന്‌ ഈ കീഴാളചരാജയങ്ങള്‍ സഹായിക്കുന്നു. അധികാരവ്യവസാഠ സമ്പൂര്‍ണമായ ഷണ്ഡീകരണമാണ്‌ 

കാട്ടുചറമ്പന്‌ നല്കുന്നത്‌. മനോവിദശ്ശേഷണം, രാഷ്ട്രീയം, രോഗം എന്നിവ സമന്വയിക്കുന്ന വിശാലതല 

ങ്ങളെ ഇതിലുടെ ക൭ ത്താനാകുന്നു. 

ഗംഗയിലെ അവശേഷിക്കറുന്ന രോഗസാധ്യതയെക്കുറിച്ചുള്ള നകുലന്റെയും ടപ്രേക്ഷകാബോധത്തി 

ന്റെയും ഭീതികളും ചികിത്സകനെത്തന്നെ രോഗിയാക്കുന്ന തലവും ക൭ ത്തുന്നതിലദുടെ (സണ്ണിയുടെ 

അവസാന രംഗത്തിലെ വികൃതമായ ചിരി) ചിത്രത്തിന്റെ പ്രാഠത്തിന്റെ) അബോധത്തിന്റെ അതിവര്‍ത്തന 

സാധ്യതയും പാഠം തുറന്നുതരുന്നു. പ്രതികാമനാവിനിമയ(( നല 7മ്നല്ലലമായി മാറുന്ന 
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(ഭ്രാന്ത്‌ ഇതില്‍ അധികാരക്രമത്തെ അട്ടിമറിക്കാനുള്ള ശേഷിയായി വായനയെ, ദ്പ്രക്ഷകകാഴ്ചയെ 

പ്രലോഭികിച്ചു കൊട യിരിക്കുന്നു. 

മനോവിശ്ശേഷകന്റെ കൂറ്റാദന്യേഷണചരമായ ഇടപെടലറുകള്‍, ഭൂതാവിഷ്ഭമായ തറവാട, ചുരു 

ഷന്റെ ഫാന്റസി, ആണ്‍കോയ്മാവ്യവസ്മയെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന സര്‍ഗ്ഗാത്മകത എന്നിവയെല്ലാം സ്താവേജ്‌ 

സിസെകിന്റെ ലകാനിയന്‍ സ്മീകരണങ്അളെ ഉപയോഗിച്ചുകൊ “ വിശകലനം ചെയ്യാവുന്നതാണ്‌. 

മുലയാഉ വിദര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ ക൭ ടുക്കാവുന്ന ദര്‍ശനസമന്വയങ്ങള്‍ ഈ വിധം സൂക്ഷ്മമായ 

അനേകം സാധ്യതകളെ മുന്നോട്ടുവെക്കുകയാണ്‌. സജീവമായ ദര്‍ശനമണ്ഡലമായി ഈയൊരു വ്യവഹാര 

(ക്രമം വിചൂലകെട്ടുവന്നിട്ടില്ലെങ്കിലും അവ ചലച്ചിത്രം, സ്ത്രീവാദം, കീഴാഉത എന്നിവയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന 

രാഷ്ടീയ-സാംസ്‌കാരിക സംവാദങ്ങളിലൂടെ ദീര്‍ഘമായൊരു ചരിത്രത്തിന്റെ ആരംഭമായി മാറുന്നു * 

യാാര്‍തൃയം എന്ന സ്ഥല-കാല ബന്ധിതമായ ലോകം കീഴ്‌മേല്‍ മറിയുന്ന ഈ ബഹുമുഖ സംവാദമണ്ഡല 

ത്തില്‍ അബോധമെന്ന വിശാലരൂചകം യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തെത്തന്നെ അതിവ്യാപനം ചെയ്യുന്നു. അവിടെ എഴു 

ത്തിനെയും എഴുത്തുകാരേയും വായനയേയും (കാഴ്ലുയേയും) വേര്‍തിരിക്കാനാവാത്തവിധം ചേര്‍ത്തു 

വെച്ചുകൊ ണ്‌ സാംസ്കാരിക സംവാദങ്ങള്‍ വിപുലദ൪ടുന്നത്‌. സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ വിലയനങ്ങളിലൂടെ 

നിലവിലുള്ള പ്രത്യയശാസ്ത്രഘടനയെത്തന്നെ അട്ടിമറിക്കാമെന്ന വിമര്‍ശവ്യവഹാരത്തിന്റെ അതിവര്‍ത്തിത 

മായ പ്രതീക്ഷയാകാമത്‌. 
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ഉപസംഹാരം



മനുഷ്യജീവിതത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന ജഞാനരമൂപങ്ങളില്‍ പ്രാധാന്യത്തോടെ പരിഗണിക്കദെ 

ദുന്ന മനോവിജഞാനീയ ദര്‍ശനങ്ങളും സാഹിത്യപഠാഠങ്ങളും തമ്മിലുള്ള പരസ്ചരവിനിമയം വഴി നിര്‍മ്മിക്ക 

കെടുന്ന അര്‍ത്മവ്യവഹാരങ്ങളാണ്‌ മദനോവിജ്ഞാനീയ സാഹിത്യവിമര്‍ശത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം. ആധുനിക 

ആധുനികാന്തര സാഹിത്യ-സാംസ്കാരിക പഠനങ്ങള്‍ക്കുള്ള രീതിശാസ്ത്രമെന്ന നിലയ്ക്ക്‌ മനോവിജ്ഞാ 

നീയ സൈദ്ധാന്തികതയുടെ സാധ്യതകള്‍ വളരെ വിപുലമാണ്‌. അവയെ മുഴുവന്‍ പ്രയോജനകദടു 

ത്താന്‍ ഈ ഗദവേഷണത്രബന്ധം (ശമിച്ചിട്ടില്ല. ദ്രോയ്ഡ്‌, യുങ്ങ്‌, ലകാന്‍ എന്നിവരുടെ സൈദ്ധാന്തിക സങ്ക 

ല്പനങ്ങളിലൂന്നിനിന്നുകൊ “” മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശത്തെ സൂക്ഷ്മവിശകലനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുവാ 

നാണ്‌ ഈ പഠനത്തില്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. അവയില്‍ നിന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞുവന്ന നിഗമനങ്ങളും മനോവിദ്ശേഷണ 

ത്തിന്റെ വിചുലസാധ്യതകളുമാണ്‌ ഈ ഭാഗത്ത്‌ അവതരികിക്കുന്നത്‌. 

ഓരോ സൈദ്ധാന്തിക സങ്കല്പനവും രൂപകെടുന്നതും നിലനില്‍ക്കുന്നതും നവീനസാദ്ധൃയത 

കള്‍ക്കായി വഴി തുറക്കുന്നതും അതാതു കാലത്തു നിലനില്‍ക്കുന്ന ബാദ്ധിക-സാംസ്‌കാരിക ജ്ഞാന 

സംവര്‍ഗങ്ങളുമായും അധികാര ബന്ധങ്ങളുമായും നിരന്തരം ഏറ്റുമുട്ടിക്കൊ ഠണ്‌. അത്തരത്തില്‍ 

നിര്‍മ്മിക്കകെടുന്ന ഒരു പാഠത്തിന്‌ എല്ലാ അതിഭാതിക യാഥാര്‍ത്മ്യങ്ങളെയും തിരസ്കരിച്ചുകൊ “ ഭാതി 

ക-സാംസ്‌കാരിക ചരിത്രത്തെ പ്രതിനിധാനം ചെയ്യാന്‍ കഴിയുമെന്ന നിലപാടിനെ-ഏടനാവാദാനന്തര 

നിലപാടിനെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ ഈ പ്രബന്ധം രൂപക്പെടുത്തിയിട്ടുള്ളത്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ അര്‍ത്ഥം 

നേടുന്ന ചരിത്ര യാാര്‍ത്മ്യങ്ങളായി, ഭാഷാസൂചകങ്ങളായി, ക്രോയ്ഡ്‌, യുങ്ങ്‌, ലകാന്‍ എന്നിവരുടെ 

സൈദ്ധാന്തിക സങ്കല്പനങ്ങളെ ഈ പ്രബന്ധത്തിന്റെ ഒന്നാം അദ്ധ്യായം വിമര്‍ശനാത്മകമായി അവതരിദി 

ക്കുന്നു. 

ഇഞ്ഞാനോദയ ആധുനികതയുടെ ശാസ്ഭ്രോന്മുഖ യുക്തികളിലമൂന്നിയ ശാസ്ത്രീയ-ചികിത്സാ 

പരരീതിശാസ്ത്രമായാണ്‌ ആധുനിക മനശ്ശാസ്ത്രം (ങീറല്യി ജഖ്യരവീഹീഴ്യു) എന്ന ജ്ഞാനമേഖല രദൂപകെട്ടത്‌. 

സാഹിത്യ-സാംസ്കാരിക അന്വേഷണ മേഖലകളിലൂടെ അതില്‍ നിന്ന്‌ വേറിട്ട ഒരു സവിശേഷ സമീപചനമായി 

aemoail~amoaiimo (Psychoanalysis) വിപുലകപട്ടുവന്നു. ഈ ശാഖയെയാണ്‌ സാഹിത്യവിമര്‍ശച 

രിത്രം സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. ദ്ര്ായിഡിയന്‍ മനോവിജ്ഞാനീയത്തിലെ മനസ്സിനെക്കുറിച്ചുളള ഘടനാചരവിശ 

കലനങ്ങള്‍, ലൈംഗികോര്‍ജ്ജ സിദ്ധാന്തം, ദമനം, സ്വച്നാപ(്ഗനേം, ഈഡിഷസ്‌ കോം്ഛകസ്‌ തുടങ്ങിയ സങ്ക 

ല്പനങ്ങളെ ഈ സമീപനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ പ്രബന്ധത്തില്‍ വിശകലനം ചെയതിരിക്കുന്നത. 

മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചും മനുഷ്യമനസ്സിനെക്കുറിച്ചും പ്ലാറ്റോണിയന്‍ ദര്‍ശനകാലം മുതല്‍ നിലവിലു യി 

രുന്ന എല്ലാ അതിഭാതിക ധാരണകളെയും തള്ളിക്കളയാനുള്ള (ശ്രമമായി ഫ്രോയിഡിയന്‍ അബോധം ചരി 

ത്രത്തിലിദം നേടുന്നു. ചരിത്രപരവും ഭാതികവാദപരവദുമായ അസ്തിത്വം നേടുന്ന മനദുഷ്യകര്‍ത്തൃത്വ 

ത്തിലെ സൂക്ഷ്മ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ, വൈകാരികതയുടെ ചരിത്രത്തെ തുറന്നുകാണിക്കുന്നതി 

ലൂടെയാണ്‌ ഈ ഇടമൊരുക്കല്‍ സാധിക്കുന്നത്‌. അതിലുടെ എന്താണ്‌ മനസ്സ്‌ എന്ന അതിഭാതികവാദപചര 

മായ ചോദ്യം ഉപേക്ഷിക്കദവെടുകയും മനോവ്യാപാരങ്ങള്‍ ചരിത്രാത്മകമായി വിശകലനം ചെയ്യക്വടുകയു 
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മു യി. യന്ത്രയുഗത്തിന്റെ താര്‍ക്കികയുക്തികളില്‍ രദൂപദ്വെടുത്തിയ ഏകീകൃതവും നിര്‍ണയവാദപര 

വുമായ അസ്തിത്വത്തില്‍ നിന്ന്‌ മനുഷ്യന്‍, ശിിലവും ബഹുമുഖവറുമായ തലങ്ങളിലേക്ക്‌ ചിതറിത്തെറിക്കു 

ന്നത്‌ വ്യക്തമാക്കാന്‍ ്രോയിഡിയനിസത്തിന്‌ കഴിയുന്നു. 

ലൈംഗികത, സര്‍ഗ്ഗാത്മകത, അധികാരം എന്നിവയെ ചദൂഴന്നു നില്ക്കുന്ന ചരിത്രത്തിലെ മതാ 

OA പാപബോധസങ്കല്ചത്തെ പിന്‍തളളിക്കൊ ” ചരിത്രാത്മക ഭാതികവാദത്തിലൂടെയാണ്‌ ്രഷോയിഡി 

യനിസം അതിന്റെ ദര്‍ശനപചരമായ ഇടപെടല്‍ ഉറദദു വരുത്തുന്നത്‌. അതോടെ ആധുനിക മാനവികത 

യുടെ മനുഷ്യന്‍ എന്ന ഏകതാ യുക്തിയെയും പിതൃകേന്ദ്രിത അധികാരതന്ത്രങ്ങളെയും ആധുനിക 

സംസ്കാരത്തിന്റെ ദമനാത്മക സ്വഭാവങ്ങളെയും തുറന്നുകാട്ടുന്ന ഒരു (പ്രത്യയശാസ്ത്ര ഉപാധിയായി 

ദ്രമോയിഡിയനിസം മാറുന്നു . അബോധത്തിന്റെ വിച്ഛവാത്മകതയിലൂടെ അത്‌ ആധുനികതയെ 

ചോദ്യം ചെയ്തുകൊ പില്ക്കാല പഠനങ്ങള്‍ക്കുള്ള പ്രചോദനമായി മാറുന്നു. 

ദ്രഥോയിഡിയനിസത്തിന്‌ സമാന്തരമായും അതിനെ പിന്തുടര്‍ന്നുകൊ റും രൂപകെട്ട യുങ്ങിയ 

നിസം ആധുനികതയുടെ രാഷ്ട്രീയത്തില്‍ എങ്ങനെ ഇടപെട്ടു എന്നും അത്‌ ആധുനികതയെ എങ്ങനെ 

അടയാളകെടുത്തുന്നു എന്നുമാണ്‌ ഒന്നാം അദ്ധ്യായത്തിന്റെ ര റംഭാഗത്ത്‌ വിലയിരുത്താന്‍ (രമിച്ചത്‌. 

ശാസ്ത്രാധിചത്യം, മനുഷ്യകേന്ന്രിതത്വം, പുരോഗമന വ്ൃഗ്രത, വിനാശകാരിയായ യുദ്ധചശ്ചാത്തലം, 

വൈകാരികതയുടെ ചരിത്രാത്മക വിശകലനം, ലൈംഗികതയെക്കുറിച്ചുളള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ എന്നിവ 

യെല്ലാം ചെര്‍ന്ന്‌ രദൂപെട്ട സങ്കീര്‍ണമായ രാഷ്ട്രീയ അസ്വസ്ധതകളില്‍ നിന്ന്‌ മനുഷ്യസംസ്കാരത്തെ 

മോചിഭിക്കാനുള്ള ശ്രമമായാണ്‌ യുങ്ങിയനിസം ചരിത്രത്തില്‍ ഇടപെടുന്നത്‌. ആധുനികതയുടെ ഈ 

കലുഷമായ സാംസ്‌കാരിക ചരിത്രത്തെ, മനുഷ്യനന്മയിലുറച്ച സമഗ്രവും ശാന്തവും പ്രതീക്ഷാ പൂര്‍ണവു 

മായൊരു ദര്‍ശനചശ്ചാത്തലത്തില്‍ പുതറുക്കിഷണിയുന്ന പ്രത്യയശാസ്ത്രമായി യുങ്ങിയനിസം മാറുന്നു. 

ഈ (ശമങ്ങളെ അടയാളകെടുത്തുന്ന ഉപാധികളായാണ്‌ സമൂഹാബോധ-ആരദിപ്രരൂപ സങ്കല്ചനങ്ങളെ 

൭൭ ടുത്തിരിക്കുന്നത്‌. 

യുങ്ങിയന്‍ ആദിമപ്രരൂപാത്മക സൈദ്ധാന്തികത അതിഭാതികമായ വൈകാരിക-അധികാര 

ബന്ധങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ ചരിത്രത്തിലേക്ക്‌ തിരിച്ചു നടക്കുന്നത്‌, അവോ ആധുനിക ശാസ്ത്രയുക്തിക 

BIOS സാംസ്കാരിക ചരിത്രത്തെ ചെറുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. നിലനില്ക്കുന്ന അധികാര ബന്ധങ്ങളുടെ 

ആന്തര വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ തുറന്നു കാണിക്കുക എന്നതിലകുറം മനുഷ്യനനയെക്കുറിച്ചുളള ഭാവനാത്മക 

സമഗ്രതയാണ്‌ യുങ്ങിയനിസം വെളികെടുത്തുന്നത. ആ അര്‍തതത്തില്‍ ചരിത്രത്തിലെ വേറിട്ടു 

നില്ക്കുന്ന ഇടപെടലദുകളാണിവ. 

ചരിത്രത്തിലെ അതിഭാതിക യാഴാര്‍തമ്യലോകവീക്ഷണങ്ങളെ, മനുഷ്യ കര്‍ത്തൃത്വം പേറുന്ന ഇട 

നില ബന്ധങ്ങളെ, പൂര്‍ണമായി തിരസ്കരിച്ചുകൊ ദുളള മാനവികതാനന്തര സമവാക്യനിര്‍മ്മിതിയാണ്‌ 

ലകാനിയനിസം ലക്ഷ്യമിടുന്നത്‌ എന്ന്‌ മൂന്നാംഭാഗത്ത്‌ വിലിയിരുത്തുന്നു. അത്‌ ഘടനാവാദ-ഘടനാവാദാ 

നന്തര ഭാഷാശാസ്ത്ര-സാംസ്‌കാരിക വിശകലനങ്ങളിലൂടെ ക്രോയിഡിയന്‍ അബോധത്തെ കൂടുതല്‍ 

പ്ക്ൃതയാര്‍ന്ന ഇടത്തില്‍ വെച്ച്‌ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുന്നു. ഏകീകൃതവും ശകലിതവറുമായി നിരന്തരം നീട്ടിവെ 

ക്കുന്ന സൂചക ശൃംഖലയായി മാറുന്ന മനുഷ്യ വിഷയിയെ അബോധം, ഭാഷ്‌, അന്യം, ഇല്ല തുടങ്ങിയ 
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സങ്കല്പനങ്ങളിലൂടെ ലകാന്‍ വിശദമാക്കുന്നു. അന്യത്തോടുള്ള താദാത്മ്യങ്ങളിലൂടെയും ശകലീകരണങ്ങ 

ളിലൂടെയും സൂചക വ്യവഹാരത്തില്‍ ഇടപെടുന്ന വിഷയി ചരിത്ര-സാംസ്‌കാരിക-സാഹിത്യ വിശകലനങ്ങ 

ളിലെ പ്രധാന ഉപാധിയായി മാറുന്നു. 

ലോകസാഹിത്യത്തിലെ സൈദ്ധാന്തികവും കലാചരവദുമായ പ്രവണതകളെ മലയാളത്തിലേക്ക്‌ 

കൊ ദുവന്ന കേസരി എ. ബാലകൃഷ്ണപിള്ളയുടെ (ശമങ്ങളോടുകൂടിയാണ്‌ മനോവിജ്ഞാനീയപഠന 

അ്അള്‍ക്ക്‌ മലയാളസാഹിത്യവിമര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ സഠാനം ലഭിക്കുന്നത്‌. അത്‌ ॥930-കളോടുകൂടി ആരംഭിക്കു 

ന്നു. അതോടുകൂടി, പാരമ്പര്യമായ, വ്യാഖ്യാനചരവും വരേണ്യ-നിഗൂഡതാപചരവറുമായ മലയാള വിമര്‍ശച 

രിത്രം നവീനമായ അന്വേഷണ തലങ്ങളിലേക്ക്‌ വഴി തുറക്കുന്നു. കേസരിയും തുടര്‍ന്ന്‌ കുട്ടികൃഷ്ണമാ 

രാർ, എം.പി. ശങ്കുണ്ണിനായര്‍, സി.ജെ.തോമസ്‌, എം. ഗോവിന്ദന്‍, നിത്യചൈതന്യ യതി, സുകുമാര്‍ അഴീ 

ക്കോട്‌ എന്നിവരും ദ്രരഷോയിഡിയന്‍ സൈദ്ധാന്തികതയെ ഉപദയോഗിച്ചുകൊ ” ആയുനിക-സാമൂഹ്യ 

വിമര്‍ശചരിത്രത്തെ നിര്‍മ്മിച്ചെടുക്കുന്നു. മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശചരി(്തത്തെ കേവല സൌന്ദര്യാന്വേഷണ 

ങ്ങളില്‍ നിന്നു വേര്‍പെടുത്തി, നിലനില്‍ക്കടുന്ന അധികാരഘടനയെ തുറന്നു കാണിക്കുന്ന ഒരു വ്യവഹാര 

മാക്കി മാറ്റാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ ഇവരുടെ ക്രോയിഡിയന്‍ സാഹിത്യവായനകളിലദു . ഉദാത്തവല്‍ക്കരിക്കദെട്ട 

സാഹിത്യചാരമ്പര്യങ്ങളെ ട്രരോയിഡിയനിസത്തിലൂടെ വിമര്‍ശനാത്മകമായി വിശകലനം ചെയ്യുന്നതിലൂടെ 

ആദ്യകാല മലയാഉവിമര്‍ശനം ചരിത്രചരമായ ഒരു സംവര്‍ഗമായി മാറുന്നു. കേസരിയുടെ ചങ്അമ്പുഴ 

വായനകള്‍, നിത്യചൈതന്യ യതിയദുടെ 'നളിനീവായന', എം. ഗോവിന്ദന്റെ ‘Moo നിരീക്ഷണങ്ങള്‍, 

033206 അഴീക്കോടിന്റെ 'സീതാകാവ്യവായന' എന്നിവ ദ്രായിഡിയനിസത്തിലദുടെ കേരളീയ വ്യക്തി-സ 

മൂഹബന്ധങ്ങളിലെ പ്രതിനിധാനവൈരുദ്ധ്യങ്ങളെയാണ്‌ സൂക്ഷ്മ വിമര്‍ശനത്തിന്‌ വിധേയമാക്കുന്നത്‌. 

ആധുനിക രാഷ്്രഘടനയുടെ അധീശത്വോപചകരണങ്ങളില്‍ (1.ല006ടടധസം ടല ല്ലമ്മ്വട) 

ഏറ്റുവും (്രധാനകെട്ടതാണ്‌ ലൈംഗികതയുടെ മേല്‍ ഭരണകറടുടം ഏര്‍കെടുത്തുന്ന നിയന്ത്രണങ്ങള്‍. 

നിയമം, നീതി, വിദ്യാഭ്യാസം, സംസ്‌കാരം തുടങ്ങിയ മറ്റെല്ലാ വ്യവഹാരങ്ങളെയും ഈ ലൈംഗിക (കമീകര 

ണങ്ങളിലൂടെ ഭരണകൂടം നിയന്ത്രിക്കുന്നു. ഇത്തരത്തില്‍ മാറിവരുന്ന കേരളത്തിലെ ആധുനിക ജീവിത 

ക്രമങ്ങളെ മലയാളസാഹിത്യ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ക൭ ത്താനും വിശകലനം ലെയ്യാനും 6രഷോയിഡിയന്‍ 

മനോവിശ്ശേഷണത്തെ പ്രത്യേകിച്ച്‌ ്രോയിഡിയന്‍ അബോധ സങ്കല്ചനത്തെ) ഉപയോഗകെടുത്താമെന്ന്‌ 

ആദ്യകാല മലയാള വിമര്‍ശനം തിരിച്ചറിയുന്നു . എന്നാല്‍ 6്രോോയിഡിയന്‍ മനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ 

സൂക്ഷ്മ-സധൂല തലങ്ങളെ ഈ കാലഘട്ടം വേ (ത ഉപയോഗകെടുത്തിയിട്ടില്ല. എങ്കിലും പുരുഷ കേന്ദ്രിത 

മായ അധികാരഘടനയില്‍ ലൈംഗികത, പ്രത്യേകിച്ച്‌ സ്ത്രൈണ ലൈംഗികത, നേരിട്ടുവന്ന അന്യവല്‍ക്കര 

ണങ്ങളെ നിത്യചൈതന്യ 

യതിയും സുകുമാര്‍ അഴീക്കോടും പ്രശ്നവല്‍ക്കരിക്കുന്നു. ആധുനിക-ചുരുഷകേന്ദ്രിത ഘടനയുടെ 

ലൈംഗിക ദാസ്യത്തെയും അധികാരഗര്‍വ്വിനെയും തുറന്നുകാട്ടുന്നതാണ്‌ എം. ഗോവിന്ദന്റെ താത്രീവാ 

യന. കേരളീയ -സാംസ്‌കാരികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ നിന്നുകൊ 383 ഈ ദ്ത്രായിഡിയന്‍ അന്വേഷണങ്ങള്‍ 

മലയാള വിമര്‍ശചരിത്രത്തെ വിപുല മേഖലകളിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു * 
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കര്‍ത്ത്യനിഷ്ഠ (എഴുത്തുകാരന്റെ) ആധികാരിതയുടെ തകര്‍ച്ച, വ്യക്തികേന്ദ്രിതവും സാമു 

ഫ്യവുമായ വൈകാരികതയുടെ ഭാതികത, ചരിത്രപരത, അതുവഴിയുള്ള സാമമഹ്യാധികാരക്രമങ്ങളുടെ 

വിശകലനം എന്നിവയാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ ഭ്ത്മായിഡിയന്‍ സാഹിത്യവായനകള്‍ മുന്നോട്ടുവെക്കുന്ന 

ത്‌. 

എം.എന്‍. വിജയന്റെ വൈലോദകിളളി പഠനങ്ങളിലൂടെ മലയാഉസാഹിത്യവിമര്‍ശന ചരിത്രത്തില്‍ അതുവരെ 

യു യിരുന്ന എഴുത്തുകാരനെക്കുറിച്ചുള്ള വിശുദ്ധ പരിവേഷങ്ങള്‍ ന്യൂനീകരിക്കകെടുന്നു. ്രോയിഡി 

യന്‍ ഈഡിഷലൈസേഷനിലറൂടെ മനുഷ്യന്റെ ഇച്ഛാജീവിതത്തിന്റെയും, പിത്ൃകേന്ദ്രിത അധികാരഘടന 

യുടെയും ഇടര്‍ച്ച-തൂടര്‍ച്ചകളെ തുറന്നു കാണിച്ചു തരുന്നതാണ്‌ എം. എന്‍. വിജയന്റെ 

മാമ്പഴം', സഹ്യന്റെ മകന്‍, ആശാന്‍, ചഅമ്പൂഴയുടെ ആന്തരവൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍' തൂടങ്ങിയ പഠനങ്ങള്‍. മര 

ണം, രതി, തുടങ്ങിയ വിഷയങ്ങളെ ക്രോയിഡിയനിസത്തിലൂടെ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന എം.എന്‍. വിജയന്റെ 

സാഹിത്യവിമര്‍ശ പാഠങ്ങള്‍ ആധുനിക മലയാള വിമര്‍ശനത്തിലെ വേറിട്ട്‌ നില്ക്കുന്ന ചരിത്രമാണ്‌. 

ലോകമുതലാളിത്ത സാംസ്കാരിക രാഷ്ടീയ ചരിത്രത്തെയും അത്തരത്തിലുളള കേരളീയമായ 

മാറ്റങ്ങളെയും 6(ഷായിഡിയനിസത്തിലമൂടെ സൂക്ഷ്മ വിശകലനത്തിനെടുത്തു എന്ന മാലികത കൂടി എം. 

എന്‍. വിജയന്റെ വിമര്‍ശനപാഠങ്ങളില്‍ നിന്നും ക൭ ത്താന്‍ കഴിയുന്നു. അതിലദൂടെ മാര്‍ക്‌സിയന്‍ 

സാമൂഹ്യചരിത്രത്തിനു സമാന്തരമായൊരു ഭാതികചരി(ത്ര വിശകലനോപാധിയായി മലയാള സാഹിത്യ 

വിമര്‍ശത്തില്‍ ദ്രോോയിഡിയനിസം മാഠൂന്നു . ആധുനികന്റെ വിചാരലോകത്തില്‍ നിറയുന്ന തൃഷ്ണാ 

ജീവിതത്തിന്റെയും സ്വത്വബാധ്യതകളുടെയും ലിംഗപരമായ ആധിചതൃത്തിന്റെയും തലങ്ങളെ പുറത്തു 

കൊ റുവരുന്നതാണ്‌ എം.എന്‍. വിജയന്റെ സാഹിത്യപ്രയോഗങ്ങള്‍. അവ സര്‍ഗ്ഗകാമനകളിലെ മായക്കാ 

ഴ്ച്ചുകളെ ഇല്ലാതാക്കുന്നു. 1947 മൂതല്‍ 2008 വരെയുള്ള എം. എന്‍. വിജയന്റെ സാഹിത്യപഠഠങ്ങളിലെ 

ദ്്മോയിഡിയന്‍ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ മനുഷ്യ മനസ്സിനെ രാഗദ്വേഷങ്ങളുടെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ നിരന്തരം ഒേട്ടയാ 

ദുമെന്നും അത്‌ അധികാരോനുഖതയെ ആഴത്തില്‍ താലോലിക്കുമെന്നും നിരീക്ഷിക്കുന്നവയാണ്‌. 

സാംസ്കാരികതയുടെ ഈ ദാര്‍ശനിക നിസ്ഹായതകളാണ്‌ ചരിത്രത്തെ ചലനാത്മകമാക്കുന്നത്‌. അവ 

അധികാരക്രമങ്ങളുടെ നവസാങ്കേതികതകളാല്‍ മനുഷ്യനെ അന്യവല്‍ക്കരിക്കുന്നു എന്ന ഭീതിദമായ 

ആശങ്കയോടു കൂടിയതാണ്‌. എങ്കിലും മാര്‍ക്‌സിയന്‍ ച്രത്യയശാസ്(്രതലങ്ങളുമായി ചേര്‍ത്തദുവായിക്കു 

നനതിലമുടെ എം. എന്‍ വിജയന്റെ വിമര്‍ശനം പങ്കുവെക്കുന്ന പ്രതീക്ഷാപമൂര്‍ണമായ അര്‍ത്തലങ്ങള്‍ വിശദ 

മായ പഠനം ആവശ്യകവെടുന്നു * 

മലയാഉവിമര്‍ശനചരിത്രത്തില്‍ യുങ്ങിയന്‍ ദര്‍ശനങ്ങളിലൂടെ വൃത്യസ്തവും നവീനവുമായൊരു 

ചരിത്രം ഉ ക്കിയെടുക്കുന്നവയാണ്‌ എം. ലീലാവതിയുടെ വിമര്‍ശചാഠങ്ങള്‍. അവ മനുഷ്യനന്മയില്‍ അടി 

യുറച്ച പ്രതീക്ഷാപമൂര്‍ണമായ ഒരു ആസ്വാദന പാരമ്പര്യത്തെ പിന്‍പറ്റുന്നവയാണ്‌. ധ്യാനാത്മകമായൊരു 

വിശുദ്ധിയോടെ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ലയിച്ചു ചേരുന്ന ഒരു സത്തയായി, അതീതകാല അനുഭൂതിയായി, 

മനുഷ്യനെയും സാഹിത്യസൃഷ്ടികളെയും ലീലാവതിയുടെ യുങ്ങിയന്‍ നിരൂപണം അടയാളകെടുത്തു 

ന്നു. ഈയൊരു സമീപനം സമൂഹത്തിലെ ആന്തരവൈരുദ്യങ്ങളെയും അധീശാധികാരക്രമങ്ങളെയും 

മറച്ചദുപിടിക്കുന്ന ആശയവാദപചരമായ സമഗ്രതയുടേതാണ്‌. ആധുനികതയുടെ ജീര്‍ണചാരമ്പര്യങ്ങളെ 

ചെറുക്കുവാനുള്ള സാമൂഹ്യാബോധാധിഷ്ഠിതമായ സമഗ്രതാന്വേഷണങ്ങളാണിവ. കാല്പനിക റിയലിസ 
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ത്തിന്റേതായ അനുഭൂതിനിഷ്ഠ സമീപനങ്ങളെ പിന്‍പറ്റുന്ന ഈ പഠാങ്ങള്‍, ജാതി-വംശ-വര്‍ഗ്ഗ-അധികാരപര 

മായ ബഹുസാംസ്കാരിക പ്രത്യധീശത്വ| വായനകളെ പുറത്തു നിര്‍ത്തുന്നു. 

ഘഏട്ടനാവാദ-അനന്തര ഭാഷാശാസ്ത്രത്തിന്റെ സ്വാധീനവും സംസ്‌കാരപഠനങ്ങളിലെ നവീനരീതി 

ശാസ്ത്രങ്ങളും സമന്വയിക്കുന്ന മലയാളവിമര്‍ശനത്തിന്റെ |990കളിലെ ചരിത്രത്തില്‍ ലകാനിയനിസം 

സ്വീകരിക്കക്ചെടുന്നു. ഇച്ഛ, ഷണ്ഡീകരണം തുടങ്ങിയ സങ്കല്ചനങ്ങളെ വിശകലനം ചെയ്തുകൊ 393 

ഈഡിസ്‌ യന്ത്രത്തിലെ (ടി, (ശീവത്സന്‍, സി.എസ്‌. ബിജു) കരുണയുടെ (ക്രൌര്യം എന്ന ചാഠം ലകാനിയ 

നിസത്തിന്റെ സാംസ്കാരികമ്രസക്തി മനസ്സിലാക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്നു . സ്ത്രൈണ കര്‍ത്തൃത്വത്തിന്റെ 

കീഴാളനില, ലൈംഗികതയോടുള്ള ചുരുഷപചക്ഷ നോട്ടം എന്നിവയെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഘടനാവാദാനന്തര 

വായനയെ അതു നിര്‍മ്മിച്ചുനല്‍കുന്നു. രൂചാത്മകതയുടെ അനന്തലീലയില്‍ ലകാനിയന്‍ സൂചകങ്ങള്‍ 

മാറിയും മറിഞ്ഞും വരുന്ന പാഠമാണ്‌ ഇു്ഥിക്‌ ത്ര്തത്തിലെതന്നെ 'സ്മാനം മാറി. പ്രത്യക്ഷഖ്പെടുന്ന 

'കുഷായങ്ങള്‍.. സൂചകങ്ങളുടെ നിരന്തരകേളിയിലമൂടെ കറങ്ങാന്‍ വിധിക്കകെടുന്ന വിഷയിയെ ഇതിലൂടെ 

മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴിയുന്നു. അങ്ങനെ ലകാനിയന്‍ വായന മലയാളവിമര്‍ശനത്തിലെ സാംസ്കാരികാ 

ന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കുള്ള പുതുവഴികള്‍ തുറന്നു തരുന്നു. എന്റെ മകള്‍ ഒരു സ്ത്രീ എന്ന പഠനം allay 

അബോധത്തിന്റെ സംഘര്‍ഷങ്ങളേയും കേരളീയ സാമൂഹ്യചരിത്രത്തിലെ അലച്ഛന്‍-മകള്‍ ബന്ധങ്ങളേയും 

ലകാനിയനിസത്തിലദൂടെ ചുനര്‍വിശകലനം ഖെയ്യുന്നു. 

ആശ്ഥത്‌ കവിത: ആശ്യസികഥനമ്തത ചഥങ്ങശ്‌ എന്ന ചി. പവിത്രന്റെ രചന ലകാനിയന്‍ സാങ്ക 

ല്പിക ക്രമ(1നമഇണണങ റഥഠിലിത്തിലൂടെ, സന്യാസത്തെ/ആശാന്‍ കവിതകളിലെ നായകനെ വിശക 

ലനം ചെയ്യുന്നു. തങ്ങളുടെ ശരികളെ വ്യവസ്ഥയുടെ ശരികളാക്കി മാറ്റുന്ന സന്യാസചരമായ ഏകത 

ആശാന്‍ കവിതകളിലെ നായികമാരുടെ ജഇച്ഛകള്‍ക്കുമേല്‍ അധീശാധികാരം അടിച്ചേല്പിക്കുന്നു. 

ആശാന്റെ നായികമാരിലെ തിരസ്്‌കൃതമായ ഇച്ഛകളിലദുടെ പിത്ൃനിയമ നിഷ്ഠമായ അബോധഘടനയുടെ 

വിള്ളലുകള്‍ ഈ പാഠം തുറന്നുകാട്ടുന്നു . (ബ്രഹ്മജ്ഞാനം എന്ന അധികാരത്തിന്റെ മേല്‍ക്കൈയറുമായി 

നാരായണഗുരു നടത്തിയ വിപ്ലവാത്മക ഇടപെടലുകള്‍, സന്യാസത്തിന്റെ ഏകീഭാവ പ്രകാശനങ്ങള്‍ 

എന്നിവ ആശാന്‍ കൃതികളില്‍ ക൭ ത്തുന്നത്‌ ലകാനിയന്‍ സങ്കലപനത്തിലൂടെയാണ്‌. ആശഥശ്‌ കദിത 

ആശഗ്ുുമികഥനത്തര ച്ഥഥങ്ങമി ലകാനിയന്‍-നവമാര്‍ക്സിയന്‍ ദര്‍ശനങ്ങളിലൂടെ മാത്രമേ സൂക്ഷ്മമായി മന 

quleioanoad കഴിയുകയുള്ളൂ. 

മധോവിശ്ശേഷണവിമര്‍ശവും വിചുലസാന്യതകളും 

ഏതെങ്കിലുമൊരു ചിന്താപദ്ധതിക്ക്‌ സ്വതന്ത്രമായി നിന്നുകൊ സംവാദം എളുക്മല്ല എന്ന്‌ 

വ്യക്തമാകുന്ന ഘടനാവാദാനന്തര സന്ദര്‍ഭത്തിലാണ്‌ ലകാനിയനിസം രാഷ്ട്രീയം, ചലച്ചിര്രം, സ്ത്രീവാദ 

ദര്‍ശനങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയ സംസ്്‌കാരപഠനത്തിന്റെ ഇതരദമേഖലകളിലെ സൈദ്ധാന്തികാഖ്യാനങ്ങളുമായി സമ 

ന്യയിക്കുന്നത്‌. ജാക്‌ ദറിദ, ലൂയി അല്‍ത്തമുസര്‍, സ്ത്രാവേജ്‌ സിസെക, മിഷേല്‍ ഷൂക്കോ എന്നിവരുടെ 

സൈദ്ധാന്തിക നിരീക്ഷണങ്ങളും, സ്ത്രീവാദ സൈദ്ധാന്തികതയദുടെ വികാസചരിത്രങ്ങളും ചലച്ചിത്രചഠന 

അളും ലകാനിയനിസത്തെ സമീകരിക്കുന്നത്‌ മനോവിദ്ശേഷണത്തിന്റെ സാധ്യതകള്‍ വിപുലകെടുത്തുന്നു. 
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അങ്ങനെ നവമദനോവിശ്ശേഷണത്തിന്റെ ചരിത്രം സംസ്‌കാരപഠനത്തിന്റെ വിചൂല മാനകമായി മാറുന്നത്‌ 

മലയാളവിമര്‍ശനം തിരിച്ചറിയുന്നു . അത്തരത്തിലുള്ള സാധ്യതകളാണ്‌ ബി. ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ 'ജന്രി 

യത: ഹര്‍ഷവും അതിവര്‍ത്തനവും' എന്ന പാഠം തുറന്നു തരുന്നത്‌. ലകാനിയന്‍-ഇതര സിദ്ധാന്ത സഥീക 

രണങ്ങളിലമൂടെ ഇച്ഛ, ഷണ്ഡീകരണം, നോട്ടം എന്നിവയുടെ മനോവിശ്ലേഷണപചരവും പ്രത്യയശാസ്ത്രചരവും, 

സിനിമാകാഴ്ചയറുടേതുമായ അര്‍താങ്ങള്‍ പ്രസ്തുത പാഠം സൂക്ഷ്മതലത്തില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു ~ 

ആണ്‍കോയ്മാവ്യവസ്ഥയിലെ സ്ത്രൈണകര്‍ത്തൃത്വം, സ്ത്രീ-പുരുഷ പ്രതിനിധാനത്തിന്റെ 

വിവിധ തലങ്ങള്‍ എന്നിവ സ്(്്രീവാദ-സിനിമാചഠനങ്ങളും ലകാനിയന്‍ മനോവിശ്ശേഷണവും സമന്യയിരിച്ചു 

കൊ “ അന്വേഷിക്കുന്നത്‌ മലയാഉവിമര്‍ശ ചരിത്രത്തിന്‌ പുതദുസാധ്യതകള്‍ തദറന്നുതരും. ജ്ഞാനവും 

അധികാരവും (ഭാന്തും (രോഗവും) തമ്മിലുള്ള വിനിമയങ്ങളില്‍ (ഭാന്തിനെ മെരുക്കിയൊതുക്കി 

നിര്‍ത്തുന്നതായ സൂചനകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ബി. ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ പാഠം ഛൂദക്കോള്‍ഡിയന്‍ - മനോവി 

ശ്ലേഷണ സമന്വയങ്ങളിലദുടെയുള്ള വായനയ്ക്ക്‌ സാധ്യതയൊരുക്കുന്നു. 

ബി. ഉണ്ണികൃഷ്ണന്റെ ജനപ്രിയത: ഹര്‍ഷവും അതിവര്‍ത്തനവും എന്ന പാഠത്തിലെ മനോവിശ്ശേഷ 

കന്റെ കുറ്റാന്വേഷണപചരമായ ഇടപെടലറുകള്‍, ഭൂതാവിഷ്ഠമായ തറവാട്‌, ചൂരുഷന്റെ ഫാന്റസി, ആണ്‍കോ 

യ്മാവ്യവസ്ഥയെ അതിവര്‍ത്തിക്കുന്ന സര്‍ഗാത്മകത എന്നിവയെല്ലാം സ്താവേജ്‌ സിസെകിന്റെ ലകാനിയന്‍ 

സമീകരണങ്ങളെക്കൂടി ഉപയോഗിച്ചുകൊ “ വിശകലനം ചെയ്യേ തു « ലകാനിയന്‍ സമീകരണങ്ങള്‍ 

എന്നതിനേക്കാളേറെ നവീനമായ ചിന്താപദ്ധതികള്‍ തന്നെയായി ഇവയെ കാണാവുന്നതാണ്‌. ഇവ 

യെല്ലാം മലയാളവിമര്‍ശചരിത്രത്തെ മുന്നോട്ടുനയിക്കറുന്ന സാധ്യതകളുടെ വിശാലസൂചകങ്ങളാണ്‌. 

മുലയാഉ വിദര്‍ശചരിത്രത്തില്‍ ക൭ ടുക്കാവുന്ന ദര്‍ശനസമന്വയങ്ങള്‍ ഈ വിധം സൂക്ഷ്മമായ 

അനേകം സാധ്യതകളെ മുന്നോട്ടുവെക്കുകയാണ്‌. സജീവമായ ദര്‍ശനമണ്ഡലമായി ഈയൊരു വ്യവഹാര 

ശ്രമം വിപുലകെട്ടുവന്നിട്ടില്ലെങ്കിലും ഈ സൈദ്ധാന്തിക സമന്വയങ്ങള്‍ ചലച്ചിത്രം, സ്ത്രീവാദം എന്നിവയെ 

ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന രാഷ്ഭീയ-സാംസ്്‌കാരിക സംവാദങ്ങളിലൂടെ ദീര്‍ഘമായൊരു ചരിത്രത്തിന്റെ ആരംഭമായി 

മാറുന്നു . സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ വിലയനങ്ങളിലൂടെ നിലവിലുള്ള പ്രത്യയശാസ്ത്രഘടനയെത്തന്നെ അട്ടിമറി 

ക്കാമെന്ന വിമര്‍ശവ്യവഹാരത്തിന്റെ അതിവര്‍ത്തിതമായ പ്രതീക്ഷയാണ്‌ അതിലദുള്ളത്‌. 
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