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वहंदी नाट्य सावहत्य में डॉ. शंकर शेष एक ऐसे सशक्त नाटककार हैं वजन्ोनें नाटक को केिल मनोरंजन 

का साधन न मानकर उसे सामावजक यर्थार्थश और मानिीय संिेदनाओ ंका दर्शण बनाया। उनके नाटको ंमें 

समाज के विवभन्न िर्गों—वनम्निर्गश, मध्यमिर्गश, उच्चिर्गश, दवलत एिं स्त्रियााँ—की जीिन-स्त्रिवतयो ं और 

संघषों का यर्थार्थश वचत्रण वमलता है। विशेषतः  बाढ़ का र्ानी, र्ोस्टर, रक्तबीज और एक और द्रोणाचायश 

जैसे नाटको ं में जावतर्गत भेदभाि, शोषण, असमानता, बेरोज़र्गारी, भ्रष्टाचार और िी-दमन जैसी 

समस्याएाँ  र्ात्रो ंके माध्यम से उद्घावटत होती हैं। 

डॉ. शेष के दवलत र्ात्र केिल र्ीव़ित या करुणा के र्ात्र न होकर प्रवतरोध और र्ररितशन के िाहक हैं। िे 

मंवदर प्रिेश, वशक्षा और सामावजक र्हचान के प्रश्ो ंको उठाकर दवलत विमशश को नया आयाम प्रदान 

करते हैं। िही ंिी र्ात्र समाज की विसंर्गवतयो,ं र्ाररिाररक दमन और अस्त्रित्व-संघषश को सामने लाते हैं, 

लेवकन सार्थ ही आत्मबल और संघषश-चेतना से युक्त होकर र्ररितशन की संभािना भी रचते हैं। 

उनकी नाट्य दृवष्ट यर्थार्थशिादी होते हुए भी र्ररितशनकारी है। संिादो ंऔर र्ात्रो ंके संघषों के माध्यम से िे 

यह स्पष्ट करते हैं वक सावहत्य और समाज अविस्त्रिन्न रूर् से जु़ेि हुए हैं। रत्नर्गभाश जैसे नाटको ं में 

प्रतीकात्मक ढंर्ग से िर्गश-संघषश, सत्ता-लोलुर्ता और िी-अस्त्रिता के प्रश्ो ंको उठाया र्गया है। 

अतः  डॉ. शंकर शेष का नाट्य सावहत्य सामावजक विषमताओ ं और िर्गीय अंतविशरोधो ं का सशक्त 

दिािेज़ है। उनके नाटक दवलत और िी विमशश के माध्यम से न केिल समाज की जवटलताओ ंको 

उजार्गर करते हैं, बस्त्रि समानता, संघषश, सहयोर्ग और मानिीय संिेदना के आधार र्र एक नए समाज 

की संभािना की ओर संकेत भी करते हैं। 
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पररिय 

वहंदी नाट्य सावहत्य में डॉ. शंकर शेष का नाम उन रचनाकारो ं में 

अग्रर्गण्य है वजन्ोनें रंर्गमंच को सामावजक यर्थार्थश और मानिीय 

संिेदनाओ ं का सशक्त मंच बनाया। उनके नाटक जीिन के विविध 

र्क्षो ंऔर समाज की जवटलताओ ंको उजार्गर करते हैं। शंकर शेष का 

मानना र्था वक नाटक का उदे्दश्य केिल मनोरंजन नही,ं बस्त्रि समाज 

के अंतविशरोधो ं को अवभव्यक्त करना और जनमानस में विचारो ं की 

हलचल उत्पन्न करना भी है। इसी दृवष्ट से उन्ोनें अर्ने र्ात्रो ं को 

र्गढ़ा।शंकर शेष के नाटको ंमें वचवत्रत र्ात्र केिल मंचीय चररत्र नही ंहैं, 

बस्त्रि िे समाज की र्गहराइयो ं से जने्म हुए जीिंत प्रवतवनवध हैं। इन 

र्ात्रो ंके माध्यम से लेखक ने सत्ता, शोषण, अन्याय, मानिीय संबंधो ंकी 

जवटलता, िी-रु्रुष असमानता, िर्गीय अंतविशरोध, नैवतक मूल्ो ं का 

संकट और आधुवनकता-र्रंर्रा के संघषश जैसे विषयो ं को उद्घावटत 

वकया है।उनके चवचशत नाटको ंरक्तबीज, फांदी, रै्गरमुि के मेहमान, 
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एक और द्रोणाचायश, घर दंा, विक्रमी या सैमुअल आवद र्र दृवष्टर्ात 

करने से स्पष्ट होता है वक उनके र्ात्र समाज के विवभन्न िर्गों और 

समुदायो ंका प्रवतवनवधत्व करते हैं।उनके र्ात्रो ंका सामावजक आधार 

उनकी रचनाओ ं को शस्त्रक्त प्रदान करता है और उन्ें वहंदी नाट्य 

सावहत्य की र्रंर्रा में विवशष्ट िान वदलाता है। आर्गामी वििेचन में 

इन्ी ं र्ात्रो ं के सामावजक आधार का वििृत अध्ययन वकया जाएर्गा, 

जहााँ उनके नाटको ं से साक्ष्य लेकर यह समझने का प्रयास होर्गा वक 

वकस प्रकार शंकर शेष ने अर्ने र्ात्रो ं को समाज की ध़िकनो ं और 

यर्थार्थश से जो़िा।डॉ॰ शंकर शेष के नाटको ं में सामावजक यर्थार्थश का 

सजीि वचत्रण उनके र्ात्रो ंके माध्यम से प्रकट होता है। उनके नाटक 

केिल मनोरंजन का साधन नही ं हैं, बस्त्रि समाज की र्गहराईयो ं में 

वनवहत समस्याओ,ं संघषों और विरोधाभासो ं को उजार्गर करने का 

सशक्त माध्यम भी हैं। र्ात्रो ं की रचना में उन्ोनें समाज के विवभन्न 

िर्गों—वनम्निर्गश, मध्यमिर्गश तर्था उच्चिर्गश—की मानवसकता, उनकी 

वजजीविषा, उनके अंतरं्द्वर्द्व और उनके सामावजक दावयत्वो ं को 

अवभव्यस्त्रक्त दी है। 

डॉ॰ शंकर शेष की नाट्य दृवष्ट मूलतः  यर्थार्थशिादी है। उन्ोनें जीिन के 

संघषों को नाट्यकला में रूर्ांतररत करते समय विशेष ध्यान रखा वक 

र्ात्र केिल व्यस्त्रक्तर्गत समस्या के िाहक न बनें, बस्त्रि िे उस िर्गश की 

व्यर्था और आकांक्षा को भी स्वर दें  वजससे िे उत्पन्न हुए हैं। यर्थार्थशिादी 

दृवष्टकोण का यही र्ररणाम है वक उनके र्ात्रो ं के संिाद, उनकी 

मानवसकता और उनकी वक्रयाएाँ  हमें िािविक जीिन से जु़िी हुई 

प्रतीत होती हैं। 

उदाहरण स्वरूर्, उनके नाटको ंमें वचवत्रत मजदूर और वकसान र्ात्र 

केिल अर्नी दैन्य अििा नही ं वदखाते, बस्त्रि उस व्यििा का भी 

र्दाशफाश करते हैं जो उन्ें दररद्र बनाए रखती है। िही ं दूसरी ओर 

वशवक्षत िर्गश और सत्ता-लोलुर् र्ात्र सामावजक विषमता और नैवतक 

र्तन का वचत्रण करते हैं। इस प्रकार डॉ॰ शेष का नाट्य सावहत्य 

सामावजक संरचना और उसके अन्तविशरोधो ं को र्ात्रो ं के माध्यम से 

प्रिुत करता है।सावहत्य का समाजशािीय अध्ययन यह मानता है वक 

वकसी भी रचना के र्ात्र िर्गीय यर्थार्थश से कटे नही ंहोते। डॉ॰ शेष के 

नाटक इसका प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। उनके र्ात्र वनम्नवलस्त्रखत िर्गों से 

र्हचाने जा सकते हैं— 

 

1. चनम्नवर्ग और श्रचमक पाि – ये र्ात्र जीिन-वनिाशह के संघषश में 

उलझे रहते हैं। समाज की शोषण-व्यििा इनके दुख-ददश का मूल 

कारण है। 

 

2. मध्यमवर्ीय पाि – यह िर्गश डॉ॰ शेष के नाटको ंमें विशेष रूर् से 

सवक्रय है। मध्यमिर्गश के अंतरं्द्वर्द्व, मूल्-संकट और रै्द्वध स्त्रिवत को 

उन्ोनें र्गहराई से वचवत्रत वकया है। 

 

3. सत्ताधारी और उच्चवर्ीय पाि – समाज में सत्ता और प्रभुत्व 

रखने िाला िर्गश, जो अर्ने स्वार्थश के वलए अन्य िर्गों का शोषण करता 

है, भी उनके नाटको ंमें उर्स्त्रित है। 

 

4. स्त्री पाि – डॉ॰ शेष ने स्त्रियो ं के माध्यम से र्ाररिाररक और 

सामावजक संरचना की विसंर्गवतयो ंको रेखांवकत वकया। स्त्रियााँ कभी 

शोवषत रूर् में, तो कभी विद्रोवहणी रूर् में सामने आती हैं। 

इन िर्गीय आधारो ं र्र ख़ेि र्ात्र न केिल व्यस्त्रक्तर्गत भािनाओ ं को 

व्यक्त करते हैं, बस्त्रि सामावजक यर्थार्थश को भी उद्घावटत करते 

हैं।डॉ॰ शंकर शेष के र्ात्रो ं में समय-समय की सामावजक समस्याएाँ  

प्रत्यक्ष रूर् से झलकती हैं। बेरोज़र्गारी, भ्रष्टाचार, असमानता, िी-

दमन, राजनीवतक अिसरिावदता और मानिीय मूल्ो ं का ह्रास—ये 

सभी विषय उनके र्ात्रो ंकी र्ी़िा और संघषश के माध्यम से प्रकट होते 

हैं। र्ात्र केिल कहानी को आरे्ग बढ़ाने िाले चररत्र नही ंरहते, बस्त्रि िे 

समस्याओ ं के िाहक और सामावजक र्ररितशन की आिश्यकता के 

संकेतक बन जाते हैं। 

डॉ॰ शेष के र्ात्रो ं के भीतर एक रं्द्वर्द्व सदैि सवक्रय रहता है—यर्थार्थश 

और आदशश का। िे र्ररस्त्रिवतयो ं से वििश होकर यर्थार्थश को स्वीकार 

करते हैं, वकनु्त भीतर ही भीतर आदशश और मानिीय मूल्ो ं की 

आकांक्षा बनाए रखते हैं। यही रं्द्वर्द्व उनके र्ात्रो ं को र्गहनता और 

जीिंतता प्रदान करता है।डॉ॰ शेष के र्ात्र मात्र र्ीव़ित और शोवषत 

होकर नही ंरहते, बस्त्रि िे विद्रोह और संघषश की चेतना से भी ओतप्रोत 

हैं। िे अन्याय और असमानता के विरुद्ध प्रश् उठाते हैं। यही चेतना 

उनके र्ात्रो ं को केिल यर्थार्थशिादी ही नही,ं बस्त्रि र्ररितशनिादी भी 

बनाती है।डॉ॰ शंकर शेष के नाटको ं में वचवत्रत र्ात्रो ं का सामावजक 

आधार उनके सावहत्य की म वलक विशेषता है। उनके र्ात्रो ंके माध्यम 

से समाज का यर्थार्थश, उसकी समस्याएाँ  और उसकी संभािनाएाँ  सामने 

आती हैं। िे हमें यह संदेश देते हैं वक सावहत्य और समाज का संबंध 

अविस्त्रिन्न है। र्ात्रो ंका सामावजक आधार केिल उनके अस्त्रित्व की 

रृ्ष्ठभूवम नही,ं बस्त्रि नाट्यकला का जीिंत आधार भी है। 

 

(क) दचित पािर ंका सामाचिक आधार। 

वहन्दी नाट्य सावहत्य की र्रंर्रा में डॉ॰ शंकर शेष एक ऐसे नाटककार 

हैं, वजन्ोनें समाज की यर्थार्थशर्रक समस्याओ ंको नाट्य मंच र्र लाकर 

न केिल कलात्मक संिेदनशीलता का र्ररचय वदया, बस्त्रि समाज-

चेतना को भी सवक्रय वकया। उनके नाट्य लेखन की सबसे महत्त्वरू्णश 

विशेषता यह है वक िे जीिन की विसंर्गवतयो ंको सीधे और वनभीकता 

से अवभव्यक्त करते हैं। डॉ॰ शेष का रचनात्मक आग्रह केिल 

मध्यमिर्गीय अंतरं्द्वर्द्व या राजनीवतक अिसरिावदता तक सीवमत नही ं

है; उन्ोनें भारतीय समाज की सबसे ब़िी त्रासदी—जावतर्गत भेदभाि 

और दवलत जीिन की र्ी़िा—को भी अर्ने नाटको ं का महत्त्वरू्णश 

विषय बनाया।उनकी दृवष्ट में नाटक केिल मनोरंजन का साधन नही,ं 

बस्त्रि समाज के दर्शण की भााँवत िह माध्यम है, वजसके र्द्वारा यर्थार्थश 

को प्रकट कर सामावजक र्ररितशन की चेतना जर्गाई जा सकती है। 

इसी कारण उनके नाटको ंमें दवलत र्ात्र केिल दीन-हीन या करुणा 

के र्ात्र नही,ं बस्त्रि सामावजक संघषश और प्रवतरोध की आिाज़ के रूर् 

में उर्स्त्रित होते हैं। 

डॉ० शंकर शेष तत्कालीन युर्गीन र्ररस्त्रिवतयो ं से रू्णशत. र्ररवचत रे्थ। 

िह भली प्रकार से जानते रे्थ वक जावतिाद, सांप्रदावयकता ि छुआछूत 

आवद की भािना ने हमारे संरू्णश देश को खोखला कर वदया है। मानि 

सभ्यता का इतना विकास होने के र्श्चात् भी समकालीन युर्ग जावतिाद, 

छुआछूत, आर्सी फूट, अनुशासनहीनता, स्वार्थश, वहंसा ि शूद जावत के 

लोर्गो ं का शोषण करना आवद की भािना से मुक्त नही ं हुआ।जावत 

व्यििा के नाम र्र होने िाले अत्याचारो ंका यर्थार्थश वचत्रण डॉ. शेष के 

'बाढ़ का र्ानी' नाटक में रू्णशतः  र्ररलवक्षत होता है। इस नाटक का 

कथ्य समाज में फैली छुआछूत की भािना को उजार्गर करता है। यह 
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नमशदा नदी र्र बसे एक र्गााँि की कर्था है वजसमे लक्ष्मी, छीतू, र्गनर्त, 

चंदन, निल, बटेसर आवद दवलत जावत के लोर्ग हैं, वजनका मातादीन, 

िाकुर एिं रं्वडत जैसे उच्च जावत के लोर्गो ंर्द्वारा शोर्ण वकया जाता है, 

उन्ें हीन दृवष्ट से देखा जाता है। नाटक का र्ात्र 'र्गनर्त स्वयं अर्नी 

स्त्रिवत बताते हुए कहता है-"हमें र्गााँि िालो ंने दूर टीले र्र बसा रखा है 

र्गााँि से वबिुल दूर, वजससे हमारी छाया भी वकसी को छू सके। हमारा 

चेहरा देखकर वकसी की इकादसी और च र्थ खराब न हो।"[1] 

हमारे समाज में यह मान्यता है वक कोई भी दवलत या वनग्न जावत के 

व्यस्त्रक्त का मंवदर में प्रिेश करना या रू्जा करना िवजशत है। इसी 

कारणिश जब चमार जावत का निल' मवदर में रू्जा करना चाहता है 

तो उसके सार्थ अत्याचार वकया जाता है। उसे मंवदर के अंदर प्रिेश 

नही ं वदया जाता। स्वयं उसकी मााँ 'लछमी के संिाद इस बात के 

सशक्त प्रर्गाण हैं-"र्र इन्ी ंर्गााँि िालो ंने तो हमें र्गााँि से वनकाल वदया 

र्था वर्छले साल। निल ने क न सी र्गलती की र्थी? अरे भर्गिान के 

मंवदर में रू्जा ही तो करनी चाही र्थी। िह कहता र्था, भर्गिान सबके हैं, 

दया के सार्गर हैं, इसवलए सबसे अवधक हररजनो ंके हैं। र्र रू्रा र्गााँि 

हमारे स्त्रखलाफ लाठी लेकर ख़िा हो र्गया र्था। निल को बेहद मारा 

और हमें र्गााँि से दूर यहााँ बसना ऱ्िा।"[2] 

आज भी सिणश जावत के लोर्ग मंवदर र्र अर्ना िचशस्व िावर्त वकए 

हुए है और मंवदर में शूद्रो ंका प्रिेश वनषेध है। यवद कोई ऐसा प्रयास 

भी करता है तो उसे कठोर दंड वदया जाता है। 'रं्वडत' और 'छीतू के 

संिादो ं से रर्ष्ट होता है-"तुम्हारे बेटे ने जो वकया धरम का नाश। 

र्च्चीस हररजनो ंको लेकर जो भर्गिान के मंवदर में घुस र्गया भर्गिान 

को छू वलया।"[3] 

दुभाशग्यिश 'निल' मवदर तक र्हुाँच भी जाता है तो र्गााँि में हो रहे प्रलय 

का भार्गीदार तर्था देिताओ ंके रुप्ट होने का कारण भी उसे ही माना 

जाता है। यर्था- "निल के कारण यह बाढ़ आई है। न िह मंवदर में 

जाता, और न देिता नाराज होते, और न यहबाढ़ आती।"[4] 

उर्युशक्त रं्स्त्रक्तयो ंर्द्वारा स्पष्ट है वक स्वतंत्रता प्रास्त्रि के र्श्चात् भी हमारे 

देश ि समाज की स्त्रिवत में कोई विशेष र्ररितशन नही ं हुआ। इस 

समकालीन युर्ग में भी जावत र्ााँवत ि असृ्पश्यता की भािना अर्नी 

चरम सीमा र्र है। दवलत ि वनम्न जावत के लोर्गो ंके सार्थ वजस प्रकार 

का व्यिहार वकया जाता है उससे इंसावनयत भी शमशसार होती है, 

उदाहरणार्थश- "क्या यह इंसावनयत र्र कलंक नही ंहै वक आदमी र्गधो,ं 

घो़िो ंऔर वबल्ली कुत्तो ंको तो छूने में तो घृणा न करे, र्र आदमी को 

छूने में वघन हो।"[5] 

हमारे सभ्य समाज में दवलत ि वनम्न जावत के लोर्गो ंका र्ढना वलखना 

आज भी वनषेध है। उक्त उदाहरण द्रष्टव्य है- "इसवलए तो मैं कहता 

र्था, वक इतना मत र्ढ़ाओ। र्ढ़ना ठाकुरो ं का काम है, भ जी! हम 

चमारो ंका नही।ं हमारी कंुडली में तो जूते बनाना और जूते खाना ही 

वलखा है।"[6] 

दवलत िर्गश भी इस बात से रू्णशतः  र्ररवचत है वक उनके वशवक्षत होने की 

बात करना भी अर्राधजन्य है। अर्गर यह र्गााँि या उच्य जावत के लोर्गो 

के वहत की बात भी करे, तब भी उसकी कोई नही ंसुनता और उसके 

सार्थ अमानिीय व्यिहार ही वकया जाता रहा है। जब संरू्णश र्गााँि बाढ़ 

की चरे्ट में आने लर्गता है तो 'निल' सभी लोर्गो ंको र्गााँि खाली कर दो 

यह रामझाने का प्रयास करता है। र्गनर्त के शब्ो ंमें "आज सुबह से 

निल लोर्गो ंको समझाने की कोवशश कर रहा है वक नमशदा का र्ानी 

बढे़र्गा.... र्र वकसी ने उसकी नही ं सुनी। यही बात ऊाँ ची जावत का 

आदमी कहता तो सब सुनते।"[7] 

'निल' चमार जावत का होने के बाद भी, अत्याचारो ं को सहने के 

बािजूद भी ठाकुर ि उसकी बेटी कािेरी को बचाने का भरसक प्रयास 

करता है र्रंतु वफर भी ठाकुर उरो अर्शब् कहता है और वर्टिाता 

है। उदाहरणार्थश -"ठाकुर यही कहता रहा खबरदार, जो तू घर में घुसा 

! र्गोली मार दूाँर्गा...। 

निल- दद्दा, रगू्ध और चंदू ने मुझे मारा है। कहने लरे्ग बाढ़ का फायदा 

उठाकर तू कािेरी को उ़िा ले जाना चाहता है। "[8] 

दवलत िर्गश सदैि से ही शोवर्त रहा है। िह तो केिल अत्याचार सहने 

हेतु ही रै्दा हुआ है। जीिन की मूलभूत आिश्यकताओ ंकी रू्वतश करने 

के वलए भी उसे संघषश करना ऱ्िता है, उसके वलए अर्ने ि अर्ने 

र्ररिार के वलए दो िक्त की रोटी, दो जो़िी कर्डा आवद की व्यििा 

करना भी वकसी चुन ती से कम नही ं है। यर्था- "साधारण वकसान को 

मजहब, जात-र्ााँत के झर्ग़िो ं के वलए फुरसत कहााँ है? दो जून की 

रोटी जुटाने में ही उसकी कमर टूट जाती है। ज़हर तो िह लोर्ग फैलाते 

हैं, वजनके र्ास रै्सा है, फुरसत है और जो लरे्ग दूसरो ंके बीच झर्ग़िा 

रै्दा कर अर्ना उलू्ल सीधा करते हैं।"[9] 

बाढ़ जैसी प्राकृवतक विर्दा के समय में भी उच्च जावत के यह लोर्ग 

चाहे ि र्गनर्त हो, मातादीन, रं्वडत या वफर ठाकुर ही क्यो ं न हो, 

जातीयता, अररृ्श्यता, िर्गश संघषश आवद से ऊर्र नही ं उठ र्ाते हैं। 

इसकी नीिं घृणा ि अंधविश्वास र्र वटकी है। वजसका र्ररणाम यह 

होता है वक सब खूब मरने के भय से  ग्रवसत हैं। स्वयं नाटक का 

नायक 'निल' उच्चिर्गश के लोर्गो ंकी र्गानवसकता का िणशन करता हुआ 

कहता है- "अर्गर इस र्गााँि में र्थो़िा सहयोर्ग होता या सहकाररता की 

ही भािना होती तो यह मुसीबत आती ही क्यो?ं"[10] 

स्वतंत्रता प्रास्त्रि के इतने दशक के र्श्चात् भी हमारा समाज 

मध्यकालीन जजशर रूवढ़यो ं से मुक्त नही ं हो र्ाया है, वजसके कारण 

मनुप्यता का विकास असंभि है। हमारी सामावजक व्यििा का 

िािविक चेहरा इस उद्धरण र्द्वारा शंकर शेर् ने प्रिुत वकया है-

"हमारी रु्रानी जावत व्यििा एक ऐसा रु्राना वकला है जो हम में 

हमेशा एक सुरक्षा का भ्रम रै्दा करता रहा है, हम उसी में वछर्कर 

रहना चाहते हैं, र्र उसमें हमारे मनुष्यत्व का विकास नही ंहोता।..... 

इसके वलए हमारी रू्री समाज-रचना वजमे्मदार है। हमारा समाज जन्म 

से ही कुछ लोर्गो ंको धमश की व्याख्या अर्ने स्वार्थश के अनुसार करने 

की छूट देकर अत्याचार करने का अवधकार दे देता है। कुछ लोर्गो ंसे 

केिल दबे रहने और दूसरो ं के अत्याचार सहने की मााँर्ग करता है।" 

[11] 

इन अत्याचारो ं का प्रमुख कारण हमारी सामावजक अवशक्षा ही नही ं

अवर्तु हमारे समाज के राजनीवतक-सासृ्कवतक समूहो ंर्र अवशवक्षत, 

अधशवशवक्षत और सामावजक रूर् से अर्थशसभ्य व्यस्त्रक्तयो ंका हािी होना 

है। शंकर शेर् ने इस नाटक के माध्यम से समाज में व्याि छुआछूत, 

असृ्पश्यता तर्था जात र्ॉत जैसी कुप्रर्थाओ ंसे सबवधत कई प्रश् उठाए 

हैं. सार्थ ही इस जातीयता, कट्टरता ि अधविश्वास जैसी कुप्रिृवत्तयो को 

ज़ि से समाि करने हेतु कुबाशनी ि संघषश की अवनिायशता र्र भी बल 

वदया है। डॉ. शेर् दवलत िर्गश के सार्थ हो रहे मतभेदो ंको समाि करने 

हेतु स़िी-र्गली मान्यताओ ं के विरुद्ध संघषश करने के वलए प्रवतरोधी 

समूहो ं से टकराि करने की सीख देते हैं उनके अनुसार यह टकराि 

ही दवलत िर्गश के लोर्गो ंमें चेतना जारृ्गत कर सकता है और यह टकराि 
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नाटक के नायक 'निल (जो र्गााँधीिादी विचारधारा से प्रभावित वशवक्षत 

ि मानिीय रु्गणो ंसे र्रररू्णश संघषशशील व्यस्त्रक्त है) के माध्यम से प्रिुत 

वकया र्गया है। निल के शब्ो ं में -"रं्वडत, सवदयो ं की मानवसक 

रु्गलामी तो़िने में बहुत तकलीफ होती है।... र्गहरी ज़िो ं िाले 

अंधविश्वास को वमटाने के वलए कुबाशनी करनी ही ऱ्िती है, ल़िना 

ऱ्िता है।""[12] 

नाटक का नायक 'निल सरू्णश र्गााँि के लोर्गो ंको बाढ से बचाने हेतु 

अनेकानेको प्रयास करता है। िह बाढ़ के बहाि के सार्थ बहना नही ं

चाहता है, बस्त्रि बहाि को मो़िना चाहता है वजसके वलए िह अर्थाह 

संघषश करता है। जब उसकी मााँ उसे यह सब कुछ छोड शहर जाने को 

कहती है तो िह स्वयं कहता है- "नही ंमााँ, मैं शहर नही ंजाऊाँ र्गा। यहााँ 

मेरी जान चली चली जाए, तो भी नही ंजाऊाँ र्गा। मैंने भार्गना नही ंसीखा 

है।"[13] 

'निल' का यह कर्थन उसकी र्लायनिावदता नही,ं अवर्तु संघषशशीलता 

को दशाशता है। ऐसा लर्गता है मानो नाटककार ने स्वयं 'निल के 

माध्यम से अर्नी विचार र्द्धवत को प्रिुत वकया हो। 

'बाढ़ का र्ानी' नाटक के माध्यम से डॉ. शेर् ने छुआछूत, 

साम्प्रदावयकता, आर्सी फूट, स्वार्थश, अनुशासनहीनता, वहसा तर्था 

जावतिाद से र्रररू्णश ऐसी अदृश्य बाढ का िणशन वकया है जो 

प्राणघातक है और उससे हम चारो ंओर से वघरे हुए हैं। नाटक का र्ात्र 

बटेसर के शब् इस असृ्पश्यत्ता की बाढ़ का िणशन करते हैं, यर्था-

"चारो ंओर मनुष्य मनुष्य को असृ्पश्य समझता है।... मैं कहता हाँ वक 

यह छूआछूत हमारे देश की छाती र्र सबसे ब़िा घाि है। दूसरे लोर्ग 

घाि का इलाज करते हैं, र्र हम उसे र्ाल रहे हैं। इस बाढ़ ने हमें 

सबक वदया है। रं्वडत, एक इससे भी भयानक बाढ़ हमारे देश को घेर 

रही है, यह है आर्सी फूट की! साम्प्रदावयकता की। अनुशासनहीनता 

की। स्वार्थश की और वहंसा की। यह बाढ़ हमें वदखाई नही ंदेती र्र हम 

वघर र्गए हैं...।"[14] 

डॉ. शेष के अनुसार इस विकराल बाढ़ से बचने का मात्र एक ही उर्ाय 

है संघषश, एकता, समता ि सद्भाि।अततः  नाटककार ने साकेवतक रूर् 

में समाज से इन सभी कुप्रिृवत्तयो ंको समाि करने अर्थाशत् इस बाढ़ 

का नाश करने हेतु सकारात्मक शस्त्रक्तयो ं को एक जुट कर अवहंसा, 

सत्यता, स द्भाि, सहयोर्ग ि संर्गठन के टीले का वनमाशण वकया है। निल' 

के अर्थक प्रयासो ं के र्श्चात नाटक के अंत में उच्च जावत के र्वडत, 

ठाकुर स्वय को बचाने के वलए इस भेदभाि को मूल जाते है और 

दवलत जावत के र्गााँि में शरण ले लेते हैं। 'निल के शब् उसकी 

सफलता की कहानी बखान करते हैं, यर्था-"आज मैं बहुत खुश हाँ। हर 

आदमी अर्नी जात भूल रहा है, धरम भूल रहा है, आर्स का बैर भूल 

रहा है, एक ही वफकर है वक िह दूसरे को कैसे बचाए। सब एक सार्थ 

खा रहे हैं, एक सार्थ बैठ रहे हैं। मैं तो चाहता हाँ, चंदा, वक यह बाढ़ 

हमारे वदलो ंमें जमा हुआ हजारो ंसाल का सब कू़िा-कचरा बहा दे। 

इस बाढ़ के सार्थ ही लोर्गो ं के मन से जात-र्ााँत का बुखार उतर 

जाए।"[15] 

नाटक का सुखद अंत होता है और नाटककार दवलत जावत के लोर्गो ं

के हृदय में एक नए सिेरे ि नई बेतना का सिार करता है, 

उदाहरणार्थश "वजस प्रकार इस टीले र्र मृतु्य के भय के कारण धीरे-

धीरे एक हो र्गए, उसी तरह हम सुख में, समृस्त्रद्ध में, संघषश में भी एक 

रहें। यह टीला चंदन का दीर् बने।"[16] 

इस दवलत सावहत्य में नाटको ं का भी विशेष महत्व है। समकालीन 

दवलत सावहत्य आज नई ऊाँ चाइयो ं को छू रहा है तर्था इसमें रु्रानी 

रूवढ़यो ंको बदलने की क्षमता है। आज दवलत िर्गश में एक नयी चेतना 

का उदय हुआ है और दवलतो ंने अर्ने अवधकारो ंके प्रवत सघषश करना 

प्रारंभ कर वदया है। सवदयो ंसे शोषण को सहता हुआ आज दवलत िर्गश 

अर्नी स्वतंत्रता, समानता ि सम्मान हेतु संघषशरत हैं। 

डॉ. शंकर शेष दवलत नाटककार तो नही ं रे्थ र्रतु उनके नाटको में 

सामावजक कुप्रिृवत्तयो ंका रु्रजोर विरोध हुआ है। उन्ोनें अर्ने 'बाढ़ 

का र्ानी' नाटक के माध्यम से दवलत िर्गश के लोर्गो ंमें संघषश चेतना का 

संचार वकया तर्था सद्भाि ि एकता के बल र्र, अवहंसा के मार्गश को 

अर्नाते हुए संरू्णश समाज में र्ररितशन कर एक नए समाज की िार्ना 

की। 

रं्वडत का यह कर्थन उले्लखनीय है— “तुम्हारे बेटे ने जो वकया धमश का 

नाश... र्च्चीस हररजनो ंको लेकर मंवदर में घुस र्गया।”[17] 

यह संिाद स्पष्ट करता है वक दवलत र्ात्र धावमशक और सामावजक 

समानता की मााँर्ग करते हैं, जबवक र्रंर्रा और रूवढ़िावदता उन्ें 

रोकने के वलए कवटबद्ध है। यहााँ छीतू और उसके बेटे का साहस 

दवलत अस्त्रिता की प्रतीकात्मक विजय है। 

र्ोस्टर नाटक में शंकर शेष ने श्रवमक और दवलत जीिन की 

समस्याओ ं को सार्थ जो़िा है। र्ोस्टर वचर्काने िाले मजदूर केिल 

आवर्थशक शोषण के वशकार नही ंहैं, बस्त्रि उन्ें सामावजक असमानता 

और र्हचान के संकट से भी जूझना ऱ्िता है।एक र्ात्र का कर्थन यहााँ 

अतं्यत मावमशक है— “र्ोस्टर तो हर दीिार र्र वचर्क जाता है, र्र 

हमारी रु्कार क न सुनता है? हम भी आदमी हैं, र्र हमें आदमी क न 

मानता है?” [18] 

यह संिाद इस तथ्य को उद्घावटत करता है वक दवलत जीिन में 

समस्या केिल जीविका या श्रम की नही,ं बस्त्रि आत्मसम्मान और 

सामावजक र्हचान की भी है। 

रक्तबीज नाटक में सामूवहक चेतना और विद्रोह का स्वर मुखर है। 

इसमें जनता की व्यार्क र्ी़िा और शोषण के सार्थ-सार्थ दवलत जीिन 

की त्रासदी भी झलकती है। र्ात्र का यह कर्थन उले्लखनीय है— 

“हमारी र्ीवढ़यााँ खून-र्सीना बहाती रही,ं र्र रे्ट खाली ही रहा। दूसरो ं

के वलए अन्न उर्गाया, र्र अर्ने वलए भूख बची रही।”[19] 

यह संिाद न केिल वकसानो ंऔर मजदूरो ंकी दशा का वचत्रण करता 

है, बस्त्रि दवलत जीिन की उस करुण सच्चाई को भी प्रकट करता है, 

वजसमें श्रम तो उनका है र्रंतु फल दूसरो ंको भोर्गना ऱ्िता है। यहााँ 

दवलत र्ात्र सामूवहक संघषश का वहस्सा बनकर शोषण के विरुद्ध 

आिाज़ उठाते हैं। 

इस नाटक में डॉ॰ शंकर शेष ने वशक्षा व्यििा में व्याि असमानता 

और जावतर्गत रू्िाशग्रह को उजार्गर वकया। प्रवतभा और योग्यता के 

बािजूद दवलत र्ात्र अिसरो ंसे िंवचत रहते हैं। एक र्ात्र का संिाद इस 

भेदभाि को स्पष्ट करता है— “प्रवतभा तो सबमें होती है, र्र तुम्हारी 

जात हमारी वकताबो ंमें दजश नही.ं.. इसवलए तुम्हारा हक़ नही।ं”[20] 

यहााँ वशक्षा, जो समानता और प्रर्गवत का माध्यम होनी चावहए, िही 

जावतर्गत असमानता को बनाए रखने का उर्करण बन जाती है। इस 

प्रकार शंकर शेष ने दवलत र्ात्रो ंके माध्यम से सामावजक संरचना की 

र्गहरी विसंर्गवत का उद्घाटन वकया।शंकर शेष के नाटको ं में दवलत 

र्ात्रो ंका वचत्रण एक नए सामावजक विमशश की नीिं रखता है।र्ात्रो ंकी 
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हैं।र्ात्र केिल शोवषत या करुणा के र्ात्र नही,ं बस्त्रि िे अन्याय और 

असमानता के विरुद्ध प्रवतरोध का स्वर भी हैं। संिादो ंके माध्यम से िे 

रू्रे समाज से प्रश् रू्छते हैं, वजससे उनका चररत्र व्यस्त्रक्तर्गत सीमा से 

ऊर्र उठकर सामूवहक चेतना का प्रतीक बन जाता है।आलोचक 

नामिर वसंह का मत है— “शंकर शेष ने नाटक में दवलत र्ात्रो ं को 

सहानुभूवत का र्ात्र न बनाकर प्रवतरोध की आिाज वदया है। यही 

उनकी विशेषता है।” [21] 

डॉ॰ शंकर शेष के नाटको ंमें दवलत र्ात्र समाज की जवटलताओ ंऔर 

विसंर्गवतयो ंके सशक्त प्रवतवनवध हैं। बाढ़ का र्ानी में मंवदर प्रिेश का 

संघषश, र्ोस्टर में र्हचान की खोज, रक्तबीज में सामूवहक विद्रोह और 

एक और द्रोणाचायश में वशक्षा की असमानता—ये सभी उदाहरण वसद्ध 

करते हैं वक शंकर शेष ने दवलत जीिन की िािविक समस्याओ ंको 

कलात्मक और िैचाररक दोनो ं िरो ं र्र सामने रखा।उनकी दृवष्ट 

दवलतो ं को केिल शोषण का वशकार वदखाने की नही,ं बस्त्रि उन्ें 

संघषश और र्ररितशन का िाहक बनाने की है। इस प्रकार शंकर शेष 

वहन्दी नाटक में दवलत विमशश के अग्रणी रचनाकार वसद्ध होते हैं। 

 

(ख) स्त्री पािर ंका सामाचिक आधार। 

सावहत्य की अनेक विधाओ ं में नाटक को सबसे अवधक सामावजक 

और जीिंत विधा माना र्गया है। यह मनुष्य और समाज की 

िािविकता का दर्शण है। नाटक में जीिन और जर्गत् का प्रत्यक्ष 

अनुभि संभि है। इसवलए यह केिल मनोरंजन का साधन नही ंबस्त्रि 

मानिीय अनुभूवतयो ंका प्रामावणक और रचनात्मक रूर् भी है। नाटक 

की संरचना इस दृवष्ट से विवशष्ट है वक िह मनुष्य के जीिन की 

उलझनो ं और समस्याओ ं को सामने लाकर हमें सोचने र्र मजबूर 

करता है। यही कारण है वक रू्िश और र्वश्चम के नाट्य-वचंतक एक स्वर 

में इस बात को स्वीकार करते हैं वक नाटक जीिन के सार्थशक अनुभिो ं

का कलात्मक रूर् है। विश्व के कालजयी नाटको ंने इसे बार-बार वसद्ध 

वकया है। 

समय के सार्थ भारतीय समाज में वनरंतर र्ररितशन आया। आधुवनकता 

ने जीिन को और अवधक जवटल और वचंतन को व्यार्क बनाया। इस 

बदलते र्ररदृश्य में नाटक का स्वरूर् भी बदल र्गया। जहााँ र्हले 

आदशश और संतुलन प्रमुख हुआ करते रे्थ, िही ं अब मनुष्य की 

समस्याएाँ , तनाि और रं्द्वर्द्व नाटक के कें द्र में आ र्गए। डॉ. शंकर शेष के 

नाटक इसी र्ररितशन के जीिंत प्रमाण हैं। उन्ोनें स्वतंत्रता-उत्तर 

भारतीय समाज की असंर्गवतयो ं और कटु यर्थार्थश को अर्ने र्ात्रो ं के 

माध्यम से प्रिुत वकया।उनके नाटको ंमें भूखमरी, भ्रष्टाचार, महाँर्गाई, 

बेरोज़र्गारी और र्गरीबी जैसे यर्थार्थश सामने आते हैं। समाज में फैलती 

अर्संसृ्कवत और मानिीय संबंधो ंकी जवटलता को भी उन्ोनें र्गहराई 

से वचवत्रत वकया। शंकर शेष का सबसे ब़िा योर्गदान यह है वक उनके 

र्ात्र केिल वनराशा और र्ी़िा में डूबे नही ंरहते, बस्त्रि संघषश करते हैं 

और जीिन की समस्याओ ंसे जूझते हुए समाधान भी तलाशते हैं। 

उनके नाटको ंमें िी र्ात्रो ंकी जीिन-स्त्रिवतयााँ विशेष रूर् से उभरती 

हैं। स्त्रियो ं के संघषश, त्यार्ग, र्ी़िा और आत्मबल उनके नाटको ं की 

प्रमुख विशेषता हैं। िे िी को केिल शोवषत और र्रावजत रूर् में नही ं

वदखाते, बस्त्रि उसे जुझारू और जीिन संघषश में डटी हुई नावयका के 

रूर् में भी प्रिुत करते हैं। 

 

रत्नर्र्ाग - डॉ. शंकर शेष का नाटक “रत्नर्गभाश” वहंदी नाट्य-सावहत्य में 

सामावजक और प्रतीकात्मक दृवष्ट से महत्त्वरू्णश िान रखता है। शीषशक 

ही अर्ने आर् में र्गहरी अर्थशित्ता वलए है—“रत्नर्गभाश” अर्थाशत िह भूवम 

या र्गभश वजसमें अनवर्गनत रत्न वछरे् हैं। यहााँ “रत्न” केिल भ वतक संर्दा 

नही,ं बस्त्रि मानिीय मूल्, सांसृ्कवतक धरोहर और समाज की 

सामूवहक चेतना के प्रतीक हैं। शंकर शेष इस नाटक के माध्यम से यह 

प्रश् उठाते हैं वक क्या यह “रत्नर्गभाश” समाज के सभी िर्गों के वलए खुला 

है, या वफर केिल सत्ता और विशेषावधकार प्राि िर्गश ही इसकी चमक 

का लाभ उठाते हैं। 

नाटक की कर्था-संरचना प्रतीकात्मक है। इसमें भूवम को रत्नर्गभाश के 

रूर् में देखा र्गया है, जो अर्ार संर्दा से भरी हुई है। लेवकन इस 

संर्दा र्र अवधकार करने का संघषश ही कहानी का कें द्रीय वबंदु बन 

जाता है। सत्ता-प्रवतष्ठान इस रत्नर्गभाश को अर्ने वनयंत्रण में लेना चाहता 

है तावक िह अर्नी ताकत और प्रभुत्व को और सुदृढ़ कर सके। दूसरी 

ओर, सामान्य जनता—जो र्ररश्रम और संघषश से जीिन जीती है—इस 

संर्दा से िंवचत रह जाती है। 

नाटक में र्ात्रो ंके माध्यम से शंकर शेष ने िर्गश-संघषश और शोषण की 

समस्या को उभारा है। सत्ता के लोर्ग भूवम की संर्दा को अर्ने 

अवधकार में लेने के वलए हर प्रकार का छल, प्ररं्च और वहंसा करते 

हैं। िे इसे “सभ्यता की प्रर्गवत” और “समाज के उत्थान” का नाम देते 

हैं। वकंतु िािविकता यह है वक उनकी मंशा केिल वनजी िैभि और 

स्वार्थश से पे्रररत होती है। इस संदभश में “रत्नर्गभाश” केिल प्राकृवतक 

संर्दा का प्रतीक नही ं रह जाती, बस्त्रि िह सत्ता, लालच और 

सामावजक असमानता का भी प्रतीक बन जाती है। 

नाटक में िी-र्ात्रो ंकी उर्स्त्रिवत भी महत्त्वरू्णश है। िी यहााँ दो िरो ं

र्र वचवत्रत होती है—एक ओर िह स्वयं रत्नर्गभाश (धरती) की तरह 

जीिनदावयनी और र्ोषक है, दूसरी ओर उसी का शोषण और दोहन 

वकया जाता है। शंकर शेष इस रं्द्वर्द्व को र्गहरे रूर् में र्क़िते हैं। िी 

की अस्त्रिता को समाज अक्सर सत्ता और स्वार्थश की “रत्नर्गभाश” 

समझकर प्रयोर्ग करता है, वकंतु उसकी आत्मा और चेतना को 

नज़रअंदाज़ कर देता है। 

नाटक का संदेश स्पष्ट है—यवद रत्नर्गभाश का दोहन केिल कुछ 

विशेषावधकार प्राि िर्गश करें रे्ग, तो समाज में असमानता, शोषण और 

वहंसा बढे़र्गी। िािविक समृस्त्रद्ध तभी संभि है जब रत्नर्गभाश में वछरे् 

मूल् और संसाधन समाज के सभी िर्गों के वलए समान रूर् से 

उर्लब्ध हो।ं “रत्नर्गभाश” की विशेषता यह है वक यह नाटक केिल 

आवर्थशक असमानता की चचाश नही ं करता, बस्त्रि िह नैवतक प्रश् भी 

उठाता है—क्या संर्दा केिल भ वतक रत्नो ंमें है, या सचे्च रत्न समाज 

की एकता, न्याय और मानिीय संिेदनाओ ंमें वछरे् हैं? शंकर शेष का 

उत्तर स्पष्ट है—यवद समाज मानिीय मूल्ो ंको खो देता है, तो कोई भी 

रत्नर्गभाश उसे िािविक सुख और शांवत नही ंदे सकती। 

“रत्नर्गभाश” नाटक समाज के िर्गश-संघषश, सत्ता-लालसा और नैवतक 

मूल्ो ंके संकट को प्रतीकात्मक ढंर्ग से प्रिुत करता है। यह नाटक 

हमें यह सोचने र्र वििश करता है वक असली रत्न क न-से हैं—धरती 

की र्गोद में वछरे् खवनज और िैभि, या वफर मनुष्य के भीतर बसे न्याय, 

समानता और मानिीय संिेदनाएाँ । इस नाटक की नावयका इला का 

संघषश िी-जीिन की कटु सच्चाइयो ंको उजार्गर करता है। वििाह के 

र्श्चात् एक दुघशटना में उसका चेहरा कुरूर् हो जाता है। र्वत सुनील, 

जो स दंयश को ही र्रम मूल् मानता है, उससे घृणा करने लर्गता है। िह 
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कहता है –"मैंने स दंयश को अल वकक शस्त्रक्त माना है, र्र आज 

आकाश मुझ र्र ही टूट ऱ्िा।"[22] 

सुनील यह भूल जाता है वक यवद स दंयश एक सत्य है तो कुरूर्ता भी 

उतना ही ब़िा सत्य है। इला की कुरूर्ता उसके जीिन का अवभशार् 

बन जाती है और र्वत उस र्र अत्याचार करने लर्गता है। अंततः  िह 

इला को उसकी संर्वत्त के वलए मार डालने को तैयार हो जाता है। यह 

जानकर इला कहती है –"लाओ मुझे दो ज़हर… यवद मेरी म त से तुम्हें 

सुख वमलता है तो मेरा र्गला घोटं दो।"[23] 

यहााँ इला जीिन के प्रवत र्गहरा पे्रम रखने के बािजूद र्रावजत और 

वनराश वदखाई देती है। र्रंतु उसका यह संघषश यह भी बताता है वक 

िी केिल स दंयश की ििु नही ं है; उसमें आत्मबल और संिेदना भी 

उतनी ही र्गहरी होती है। 

 

चिन िाती के दीप- डॉ. शंकर शेष का नाटक “वबन बाती के दीर्” 

समाज की र्गहरी विडंबनाओ ंका दर्शण है। शीषशक में ही वछर्ा प्रतीक 

यह संकेत करता है वक दीर् तो म जूद है, वकंतु जब उसमें बाती नही ं

है, तब िह केिल खोखला दीर् बनकर रह जाता है। यह प्रतीक सीधे-

सीधे समाज की उस स्त्रिवत का रूर्क है जहााँ मनुष्य जीिन तो जीता 

है, वकंतु उसके भीतर नैवतकता, सहारा और संिेदनाएाँ  अनुर्स्त्रित हो 

जाती हैं। इस दृवष्ट से देखा जाए तो यह नाटक न केिल व्यस्त्रक्तर्गत 

जीिन की र्ी़िा का आख्यान है, बस्त्रि रू्रे समाज की सामूवहक 

वििशता का सजीि मंचन है। 

सबसे र्हले यवद हम िी के संदभश में देखें तो नाटक यह स्पष्ट करता 

है वक िी का जीिन समाज में दीर् की तरह है—िह जीिनदावयनी है, 

र्ोषण करने िाली है और र्ररिार को जो़िने िाली है। वकंतु जब 

उसके वहसे्स में सम्मान और अवधकार नही ं आते, तो उसकी स्त्रिवत 

“वबन बाती का दीर्” जैसी हो जाती है। िी अर्नी संरू्णश क्षमता के 

बािजूद केिल अंधकार में जलने को वििश रहती है। नाटक में िी 

र्ात्रो ंकी र्ी़िा महज वनजी संघषश नही ं है, बस्त्रि रू्रे समाज की उस 

सोच का उद्घाटन है जो िी को केिल सहनशीलता और बवलदान के 

प्रतीक के रूर् में देखती है। यहााँ शंकर शेष ने िी की उरे्वक्षत स्त्रिवत 

को र्गहराई से रेखांवकत वकया है। 

सत्ता का प्रश् भी इस नाटक में उतना ही महत्वरू्णश है। सत्ता की 

संरचनाएाँ  समाज के वलए बाती का कायश करती हैं। यवद सत्ता ईमानदार 

और नैवतक हो, तो िह दीर् को जलाने िाली बाती का काम करती है 

और समाज को प्रकाश देती है। वकंतु जब सत्ता भ्रष्टाचार, अन्याय और 

शोषण में डूब जाती है, तब िह स्वयं ही बाती को नष्ट कर देती है। 

नाटक में यह स्त्रिवत स्पष्ट वदखाई देती है—सामान्य व्यस्त्रक्त संघषश कर 

रहा है, उसका दीर् बुझा-बुझा सा है, और सत्ता उसकी मदद करने 

की बजाय केिल उसे और अंधकार में धकेल रही है। इस प्रकार “वबन 

बाती के दीर्” सत्ता की विफलताओ ंका तीखा प्रवतरोध भी है। 

संसृ्कवत के र्ररपे्रक्ष्य से यह नाटक समाज के मूल्ो ंके र्तन की ओर 

संकेत करता है। संसृ्कवत वकसी भी समाज की आत्मा होती है, िही 

समाज को प्रकाश प्रदान करती है। वकंतु जब संसृ्कवत केिल 

और्चाररकता या प्रदशशन का साधन बन जाए, जब उसमें नैवतकता 

और मानिीय संिेदनाएाँ  समाि हो जाएाँ , तब उसका स्वरूर् भी “वबन 

बाती के दीर्” जैसा हो जाता है। शंकर शेष ने इस नाटक के माध्यम से 

यह प्रश् उठाया वक क्या केिल र्रंर्रा और बाहरी आडंबर संसृ्कवत 

की र्हचान है, या वफर सच्ची संसृ्कवत िह है जो समाज के हर िर्गश को 

प्रकाश और समानता प्रदान करे। 

इस नाटक का समाजशािीय महत्व इस तथ्य में वनवहत है वक यह हमें 

बार-बार सोचने र्र वििश करता है वक दीर् जलाने के वलए केिल 

दीर्क होना र्याशि नही ंहै, उसे बाती चावहए। उसी प्रकार समाज को 

केिल ढांचा नही,ं बस्त्रि मानिीयता और न्याय चावहए। यवद यह 

अनुर्स्त्रित है, तो समाज केिल खोखला ढांचा रह जाता है। “वबन बाती 

के दीर्” इस विडंबना का ऐसा वचत्र है वजसमें आम आदमी के संघषश, 

िी की र्ी़िा, सत्ता की विफलता और संसृ्कवत की खोखली चमक—

सब एक सार्थ सामने आते हैं।“वबन बाती के दीर्” डॉ. शंकर शेष का 

िह नाटक है जो समाज को उसकी अर्नी िािविकता का आईना 

वदखाता है। इसमें िी का बवलदान, सत्ता का अन्याय और संसृ्कवत की 

खोखली र्रंर्रा—ये सभी वमलकर एक ऐसे अंधकार का वचत्र खीचंते 

हैं जहााँ दीर् तो है र्र उसमें बाती नही ं है। यह नाटक केिल बीसिी ं

सदी के भारत की स्त्रिवत नही ं दशाशता, बस्त्रि आज भी उतना ही 

प्रासंवर्गक है, क्योवंक आज भी समाज में िह प्रकाश अनुर्स्त्रित है जो 

सबको समानता, न्याय और र्गररमा प्रदान कर सके। इस प्रकार यह 

नाटक न केिल सावहस्त्रत्यक दृवष्ट से मूल्िान है, बस्त्रि समाजशािीय 

दृवष्ट से भी एक र्गहन और चेतनाप्रद दिािेज़ है। 

यह नाटक िी-रु्रुष संबंधो ं में महत्वाकांक्षा और विश्वासघात की 

समस्या को वचवत्रत करता है। विशाखा और वशिराज इस नाटक के 

कें द्रीय र्ात्र हैं। विशाखा एक प्रवतभािान लेस्त्रखका है र्र दुघशटना में 

उसकी आाँखो ं की रोशनी चली जाती है। उसका लेखन समाज की 

र्गहरी समस्याओ ंको उजार्गर करता है। महत्वाकांक्षी वशिराज उसकी 

रचनाओ ंको अर्ने नाम से प्रकावशत करिा कर सावहत्य-जर्गत में नाम 

कमा लेता है।इतना ही नही,ं िह विशाखा की आाँखो ं में ऐसी दिा 

डालता रहता है वजससे उसकी आाँखें कभी ठीक न हो।ं िह अर्नी 

टाइवर्स्ट मंजू से कहता है –"विश्वास रखो, मंजू। विशाखा कभी ठीक 

नही ंहोर्गी। तीन साल से हम जो दिा डाल रहे हैं, उससे िह हमेशा 

अंधी ही रहेर्गी।"[24] 

अंततः  जब विशाखा को यह सच्चाई मालूम होती है तो िह र्ी़िा से भर 

जाती है, लेवकन र्वत से अलर्ग होने का वनणशय नही ंकरती। िह कहती 

है –"तुम मुझ अंधी से पे्रम कर सके तो क्या मैं तुम्हारा अर्राध क्षमा 

नही ंकर सकती?"[25] 

इस संिाद में िी की सहनशीलता, क्षमा और त्यार्ग की भािना प्रकट 

होती है। यहााँ शंकर शेष ने वदखाया है वक िी अर्ने टूटे हुए संसार 

को भी सकारात्मक दृवष्ट से साँभालने का प्रयास करती है। डॉ. शंकर 

शेष का नाटक “वबन बाती के दीर्” समाज की र्गहरी त्रासवदयो ंऔर 

मानिीय विडंबनाओ ंका प्रतीकात्मक वचत्र है। शीषशक में वनवहत रूर्क 

यह वसखाता है वक दीर् का अस्त्रित्व तभी सार्थशक है जब उसमें बाती 

हो, और समाज का जीिन तभी रू्णश है जब उसमें मानिीय मूल्, न्याय 

और संिेदनाएाँ  जीवित हो।ं इस नाटक में िी की र्ी़िा, सत्ता की 

विफलता और संसृ्कवत की खोखली र्रंर्राएाँ  एक सार्थ उजार्गर होती 

हैं।शंकर शेष यह स्पष्ट कर देते हैं वक यवद सत्ता और समाज साधारण 

मनुष्य को सहारा नही ंदें रे्ग, यवद स्त्रियो ंको केिल त्यार्ग और बवलदान 

की ििु माना जाएर्गा, और यवद संसृ्कवत केिल आडंबर और प्रदशशन 

में वसमट जाएर्गी, तो समाज का दीर् कभी प्रज्ववलत नही ंहोर्गा। िह 

सदा “वबन बाती” ही रह जाएर्गा।इस दृवष्ट से “वबन बाती के दीर्” केिल 

एक नाटक नही,ं बस्त्रि एक सामावजक चेतािनी है। यह हमें अर्ने 
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भीतर झााँकने र्र वििश करता है और कहता है वक सच्चा प्रकाश तभी 

संभि है जब समाज अर्ने हर व्यस्त्रक्त को र्गररमा, समानता और 

अिसर दे। यही इस नाटक की िायी प्रासंवर्गकता है और यही डॉ. 

शंकर शेष की नाट्य-दृवष्ट की विशेषता। 

 

मूचतगकार- “मूवतशकार” उनका एक ऐसा नाटक है वजसमें कला, 

कलाकार और समाज के रं्द्वर्द्व को ब़िी र्गहराई से अवभव्यक्त वकया 

र्गया है। शीषशक स्वयं बताता है वक कें द्र में “मूवतशकार” है—िह 

वशल्पकार जो र्त्थर को आकार देता है और उसमें प्राण फूाँ ककर उसे 

जीिंत बना देता है। वकंतु यह नाटक केिल वशल्प की कला का उत्सि 

नही ंहै, बस्त्रि समाज के उस विरोधाभास का वचत्रण है जहााँ कलाकार 

स्वयं उरे्क्षा और शोषण का वशकार होता है। 

डॉ. शंकर शेष का यह नाटक स्पष्ट करता है वक समाज में कला और 

कलाकार की स्त्रिवत वकतनी जवटल है। कलाकार समाज को स दंयश 

और सांसृ्कवतक र्ग रि प्रदान करता है, वकंतु िही समाज कलाकार को 

र्गरीबी, असुरक्षा और उरे्क्षा का जीिन जीने के वलए वििश करता है। 

नाटक की कर्था एक मूवतशकार और उसके जीिन-संघषश के इदश-वर्गदश  

घूमती है। मूवतशकार िह व्यस्त्रक्त है जो वदन-रात र्त्थर को तराशता है, 

उसमें नई आकृवतयााँ र्गढ़ता है और अर्नी कला के माध्यम से समाज 

को सांसृ्कवतक धरोहर देता है। उसकी मूवतशयााँ केिल र्त्थर की 

आकृवतयााँ नही ं होती,ं बस्त्रि उनमें उसकी आत्मा, संिेदना और श्रम 

झलकता है। 

वकंतु यही मूवतशकार समाज की दारुण सच्चाई से जूझता है। उसकी 

कला को तो लोर्ग सराहते हैं, उसकी मूवतशयो ंकी रू्जा करते हैं, उन्ें 

मंवदरो ं और राजमहलो ं में िावर्त करते हैं, वकंतु उस कलाकार का 

जीिन दाररद्र्य और संघषश में बीतता है। यह रं्द्वर्द्व ही नाटक की आत्मा 

है। 

मूवतशकार के र्ररिार का वचत्रण भी अतं्यत मावमशक है। उसकी र्त्नी 

और बचे्च उसके संघषश में सहभार्गी हैं, वकंतु िे भी उसी र्गरीबी और 

अभाि का जीिन जीते हैं। समाज कलाकार की रचनाओ ं को तो 

अमरत्व देता है, र्रंतु कलाकार स्वयं रु्गमनामी और उरे्क्षा में जीता 

और मरता है। यही विडंबना “मूवतशकार” के हर दृश्य में प्रवतध्ववनत 

होती है।“मूवतशकार” में शंकर शेष ने कई सशक्त प्रतीको ं का प्रयोर्ग 

वकया है। 

 

मूचतगकार : सृजनशील कलाकार का प्रतीक, जो समाज के वलए जीता 

है, र्र स्वयं उरे्वक्षत है। 

पत्थर : कठोर समाज का प्रतीक, वजसे तराशने के वलए कलाकार 

अर्ना खून-र्सीना बहाता है। 

मूचतग : कला और संसृ्कवत का प्रतीक, वजसे समाज रू्जता है। 

र्रीिी : कलाकार की िािविक वनयवत, जो उसकी प्रवतभा के 

बािजूद उसका र्ीछा नही ंछो़िती। 

इन प्रतीको ं के माध्यम से शंकर शेष यह वदखाते हैं वक समाज 

कलाकार की रचनाओ ं को तो अमरत्व देता है, वकंतु कलाकार को 

जीिन भर संघषश में धकेल देता है।नाटक का सबसे ब़िा प्रश् यही है 

वक कलाकार और समाज का आर्सी संबंध कैसा होना चावहए। 

समाज कलाकार से सृजन की अरे्क्षा करता है, र्र उसके श्रम और 

जीिन की वचंता नही ं करता। मूवतशकार समाज को सांसृ्कवतक रंू्जी 

देता है, र्र उसे ल टाने के नाम र्र समाज केिल उरे्क्षा और भूख 

देता है। 

मूवतशकार र्गरीब िर्गश से आता है। उसकी प्रवतभा अवर्द्वतीय है, वकंतु 

उसकी आवर्थशक स्त्रिवत दयनीय है। दूसरी ओर, राजर्ररिार, मंवदर और 

धनी लोर्ग उसकी मूवतशयो ं का उर्योर्ग अर्नी प्रवतष्ठा बढ़ाने के वलए 

करते हैं। यह िर्गश-संघषश नाटक की रृ्ष्ठभूवम में वनरंतर म जूद रहता है। 

नाटक यह स्पष्ट करता है वक सत्ता-संरचना कला का उर्योर्ग अर्ने 

िैभि और शस्त्रक्त के प्रदशशन के वलए करती है। मूवतशयााँ मंवदरो ं और 

राजमहलो ं में प्रवतष्ठा का प्रतीक बन जाती हैं। र्रंतु उस कला के 

सजशक को कोई महत्व नही ं वमलता। सत्ता केिल कलाकार की कृवत 

को मान्यता देती है, कलाकार को नही।ंमूवतशकार की र्त्नी का चररत्र 

समाज में िी की भूवमका को भी उजार्गर करता है। िह र्गरीबी और 

संघषश में र्वत का सार्थ देती है, र्ररिार को संभालती है और 

कवठनाइयो ंके बािजूद धैयश बनाए रखती है। उसकी स्त्रिवत स्वयं इस 

विडंबना का प्रतीक है वक कला और संसृ्कवत के र्ग रि के बीच 

र्ररिार और स्त्रियााँ सबसे अवधक कष्ट झेलती हैं।मूवतशयााँ समाज की 

सांसृ्कवतक र्रंर्रा का वहस्सा बन जाती हैं। िे कालजयी होती हैं और 

र्ीवढ़यो ं तक समाज को र्ग रि देती हैं। र्रंतु प्रश् यह है वक यवद 

कलाकार का जीिन ही उरे्वक्षत रहा, तो क्या यह संसृ्कवत िािि में 

जीिंत और मानिीय कही जा सकती है? शंकर शेष इस नाटक में यही 

प्रश् उठाते हैं वक संसृ्कवत का मूल् तभी है जब िह कलाकार और 

श्रवमक को सम्मान दे। 

नाटक का यर्थार्थश यह है वक भारतीय समाज में कलाकारो,ं विशेषकर 

वशल्पकारो ंकी स्त्रिवत हमेशा कवठन रही है। िे समाज के वलए काम 

करते हैं, र्रंतु समाज उन्ें उवचत सम्मान और साधन नही ंदेता। इस 

यर्थार्थश को शंकर शेष ने प्रतीको ं के माध्यम से अतं्यत प्रभािी ढंर्ग से 

प्रिुत वकया है। मूवतशकार का चररत्र िािविक समाज की उस रू्री 

र्रंर्रा का प्रवतवनवध है वजसमें कलाकार अर्नी कला से दूसरो ं को 

अमर बना देता है, र्र स्वयं रु्गमनाम रह जाता है।डॉ. शंकर शेष का 

नाटक “मूवतशकार” केिल एक कलाकार की कर्था नही ं है, बस्त्रि यह 

रू्रे समाज की मानवसकता का उद्घाटन है। यह नाटक स्पष्ट करता है 

वक यवद समाज कलाकार की रचनाओ ं को ही रू्जता रहेर्गा और 

कलाकार को उरे्क्षा में जीने देर्गा, तो िह समाज कभी िािविक 

संसृ्कवत का वनमाशण नही ं कर सकेर्गा।यह नाटक आज भी उतना ही 

प्रासंवर्गक है, क्योवंक आधुवनक समाज में भी कलाकार अक्सर आवर्थशक 

संकट और उरे्क्षा से रु्गजरते हैं, जबवक उनकी रचनाएाँ  अंतरराष्टर ीय 

मंचो ंर्र सराही जाती हैं। “मूवतशकार” हमें यह सोचने र्र वििश करता 

है वक क्या हम केिल कला को सम्मान दें रे्ग, या कलाकार को भी िह 

र्गररमा दें रे्ग वजसका िह िािविक अवधकारी है। 

इस प्रकार “मूवतशकार” शंकर शेष की नाट्य-दृवष्ट का प्रवतवनवध नाटक 

है, वजसमें प्रतीकात्मकता, यर्थार्थश और समाजशािीय दृवष्ट का अद्भुत 

संर्गम वमलता है। यह नाटक न केिल सावहस्त्रत्यक महत्व का है, बस्त्रि 

सामावजक चेतना का दिािेज़ भी है। यह नाटक आधुवनक 

मध्यमिर्गीय र्ररिारो ं की आवर्थशक समस्या र्र कें वद्रत है। शेखर एक 

प्रवतभाशाली लेवकन आदशशिादी मूवतशकार है। अर्ने वसद्धांतो ंके कारण 

िह र्गरीबी झेलता है। उसकी र्त्नी लवलता रृ्गहिी की कवठनाइयो ंऔर 

भूख-प्यास की वचंता में हमेशा डूबी रहती है।लवलता चाहती है वक 

शेखर अर्ने आदशों को त्यार्गकर व्यािहाररक बने, तावक आवर्थशक 

स्त्रिवत सुधर सके। र्रंतु शेखर कलाकार से व्यार्ारी नही ं बनना 
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चाहता। जब मकान-मावलक का मंुशी लवलता को खरीदने की कोवशश 

करता है तो लवलता दृढ़ता से कहती है –"दुवनया भर का सारा सोना 

इकट्ठा कर लो, र्र लवलता का नख तक नही ंछू सकोरे्ग।"[26] 

यह संिाद भारतीय िी के आत्मसम्मान और र्गररमा का सशक्त 

उदाहरण है। िह र्गरीबी में टूटती है र्र वबकती नही।ं शंकर शेष के 

नाटको ंमें जीिन की समस्याओ ंका र्गहन वचत्रण है। उनके र्ात्र जीिन 

की विषम र्ररस्त्रिवतयो ंसे हारते नही,ं बस्त्रि संघषश करते हैं। िी-रु्रुष 

संबंधो ंमें स दंयश बनाम कुरूर्ता, महत्वाकांक्षा बनाम विश्वासघात और 

आदशश बनाम आवर्थशक दबाि जैसे प्रश्ो ंको उन्ोनें र्गहराई से उभारा 

है।महादेिी िमाश का कर्थन यहााँ वबिुल सार्थशक प्रतीत होता है –

"समाज ने िी के संबंध में अर्थश का ऐसा विभाजन वकया है वक 

श्रमजीिी से लेकर संर्न्न िर्गश की स्त्रियो ं तक की स्त्रिवत दयनीय ही 

लर्गती है।"[27] 

शंकर शेष ने इसी िािविकता को अर्ने नाटको ं में मूतश रूर् वदया 

है।डॉ. शंकर शेष के नाटक समकालीन भारतीय समाज की 

समस्याओ ं और िी-जीिन की सच्चाइयो ं का जीिंत दिािेज़ हैं। 

इनमें िी की र्ी़िा, संघषश और त्यार्ग के सार्थ-सार्थ उसकी अदम्य 

वजजीविषा का भी वचत्रण हुआ है। िे केिल समस्या नही ंवदखाते बस्त्रि 

समाधान की ओर भी संकेत करते हैं। यही कारण है वक उनके नाटक 

आज भी उतने ही प्रासंवर्गक हैं और भविष्य में भी भारतीय नाट्य 

सावहत्य की अमूल् धरोहर बने रहेंरे्ग।डॉ. शंकर शेष का समू्पणश नाट्य-

सावहत्य सामावजक यर्थार्थश का सशक्त दर्शण है। विशेषकर उनके 

नाटको ं में िी र्ात्रो ं की उर्स्त्रिवत केिल भािनात्मक सज्जा या 

र्ारंर्ररक रृ्गहि जीिन तक सीवमत नही ं रहती, बस्त्रि िे भारतीय 

समाज की विडंबनाओ,ं असमानताओ ंऔर संघषों को उद्घावटत करने 

िाली सवक्रय चेतना के रूर् में सामने आती हैं। शंकर शेष ने अर्ने 

लेखन से यह वसद्ध कर वदया वक िी समाज की मात्र र्ररवध नही,ं 

बस्त्रि उसकी कें द्रि शस्त्रक्त है।उनके नाटक “रक्तबीज”,  “कोमल 

रं्गधार” और “मूवतशकार” में स्त्रियााँ विविध रूर्ो ंमें उर्स्त्रित हैं—कभी 

अर्मावनत और शोवषत, कभी संघषशशील और विद्रोही, कभी कोमल 

हृदय की संिेदनशील प्रतीक और कभी कलाकार की पे्ररक शस्त्रक्त। ये 

सभी स्त्रियााँ अलर्ग-अलर्ग रूर्ो ंमें समाज की उस जमीनी सच्चाई को 

सामने लाती हैं, जहााँ वर्तृसत्तात्मक ढााँचे ने उन्ें दबाया, वकनु्त िे म न 

रहने िाली नही ंर्थी।ं 

 

चनष्कषग 

इस दृवष्ट से कहा जा सकता है वक शंकर शेष ने अर्ने नाटको ं में 

स्त्रियो ंको केिल सहायक या र्ग ण िान नही ंवदया, बस्त्रि उन्ें संघषश, 

चेतना, विद्रोह और र्ररितशन का िाहक बनाया। उनके िी र्ात्र आज 

भी उतने ही प्रासंवर्गक हैं क्योवंक िे भारतीय समाज के यर्थार्थश और 

िी-स्त्रिवत की र्गहरी ऱ्िताल करते हैं। 
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