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சமுதாயத் தத்துவம் மஇப்பீடுகளைப் பற்றியும், குறிக்கோள் 

களைப் பற்றியும் அவற்றை அடைய வேண்டிய வழிகளைப் 

பற்றியும் அறுதியிட உதவுகிறது. சமூக அறிவியலிலிருந்து 

உண்மைகளை எடுத்துக்கொண்டு பின்னர் முடிவுகளையும், வழி 

களையும் தானே கண்டுபிடிக்க இது முயல்கிறது. மேலும் இது ௪மூக 

இணக்க உறவிற்கும் ஒன்றையொன்று சார்ந்த செயல்களுக்குமான 

திட்டங்களையும் வகுக்கின்றது. சமூக அமைப்பில் காணப்படுகின்ற 

உயரிய இலட்சியம் மற்றும் உயரிய நன்மை ஆகியவற்றை அடைய 

வேண்டிய வழிமுறைகளைப் பற்றியும் சமுதாயத் தத்துவவாதிகள் 

கருத்துரைக்கின்றனர். 

இனி, சமுதாயத் தத்துவம் மேற்கொள்ளும் முறைமை பற்றிக் 

காணலாம். முன்னர்க் கூறியவாறு சமுதாயத் தத்துவத்தின் 

முறைமை, தத்துவ நோக்கை உட்கொண்டதாகும். ஒவ்வொரு 

அறிவுத் துறைகளுக்கும் தனித்தனி முறைமைகள் உண்டு, இந் 

நிலையில்தான் தத்துவமும் அறிவியலும் வேறுபடுகின்றன. முடிவு 

பற்றியும், வழிமுறைகள் பற்றியும் ஒவ்வொன்றும் வெவ்வேறான 

கருத்துக்கள் கொண்டிருக்கும். சமுதாயத் தத்துவம் இரண்டு 

முறைமைகளை மேற்கொண்டுள்ளது. ஒருபுறம் சமூகவியல், 

வரலாற்று இயல் இவை தருன்ற உண்மைச் செய்திகளையும், அற 

இயல், புலன் கடந்த பொருளியல், சமயம் ஆஇயனதருகின்ற மதிப் 

பீடுகளையும் உள்ளடக்கிய முறைமையைக் கொண்டிருக்கின்றது. 

மறுபுறம் சமூக உண்மை, சமூக மதிப்பு ஆகியன குறித்து 

உள்ளார்ந்த பொருள் விளக்கம் அறிந்த முறைமையைக் 

கொண்டிருக்கின்றது. ஆதலின், சமுதாயத் தத்துவ இயல் என்பது 

புலன் கடந்த பொருளியல், உள்ளுணர்வு, இயற்கை ஆதிய 

முறைமைகளைத் தன்னகத்தே கொண்டிருப்பதாகக் கொள்ளலாம். 

இம்முறைமைகளுக்குப் பகுத்தறிவாற்றல், உள்ளுணர்வு, உற்று 

நோக்கல் ஆகிய கருவிகள் துணைப்புரிகின்றன. 

சமுதாயத் தத்துவத்தின் இயல்பு, அதனுடைய மதிப்பை நன்கு 

புலப்படுத்துகின்றது. மனிதர்களின் நடத்தை, மனித வாழ்வின் 

உயரிய மதிப்பு அகியவற்றின் அடிப்படைகளை ஆராய்ந்து சமூக 

அறிவியலுக்கு ஒர் உறுதியான அடித்தளத்தைச் சமுதாயத் 
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என்று கூறி, அவனுடைய வளர்ச்சி சமூக அமைப்புகளால்தான் 

இருக்கும் என்று அரிஸ்டாடில் நிறுவினார். உயரிய இலட்சிய 

முடைய அரசில்தான் மனிதன் சிறந்த குடிமகனாக விளங்குகிறான். 

அரசு அளிக்கும் நீதி இல்லாமல் மனிதனுக்கு நல்வாழ்வு அமைவ 

தில்லை. ஆதலின் அறவாழ்க்கை என்பது அரசியல் வாழ்வு 

சார்ந்ததாக ஆகிவிடுகிறது. ௮வ்வாறே அரசை விடுத்து - புறம்பாக 

- மனிதன் அறத்தின் குறி இலக்குகளை அடைய முடியாது. அரசு 
என்ற ஒன்று இல்லையெனில் மனிதன் விலங்கு போன்றுதான் 

இருப்பான். அரசுதான் அவனுடைய சமூக நடத்தைகளை நெறிப் 

படுத்துகிறது. அரசு ஒரு புறம், சட்டம் ஒழுங்கைப் பராமரிக்கிறது. 

மறுபுறம், மக்களின் அறவாழ்வின் முன்னேற்றத்திற்கு உதவுகிறது. 
இத்தகைய சமுதாயத் தத்துவக் கோட்பாடுகளையெல்லாம் 

அரிஸ்டாடில் முதன்முதலில் அளித்துச் சமுதாயத் தத்துவ 

வரலாற்றில் ஒரு முக்கிய இடம் பெற்றார். 

சமுதாயத் தத்துவ இயலின் வரலாற்றில் தற்போதைய மேலை 

நாட்டுச் சமுதாயத் தத்துவாதிகளாக சொராகின், ஜின்ஸ்பார்க், 

மெக்கென்௪ி, ரஸல் ஆகியோர் விளக்குகின்றனர், 

சொராசின்தான் தற்காலத்தில் மேனாட்டுச் சமுதாயத் 

தத்துவவாதிகளில் முதன்மை இடம் வகிப்பவர். சமூக நிகழ்வு 

களின் மீது சமுதாயத் தத்துவத் தாக்கத்தின் முக்கியத்தை 
இவர்தான் நிறுவினார். ஆனால் சமூக அறிவியல்களின் முடிவு 

களைச் சமுதாயத் தத்துவம் மீற இயலாது என்று நம்பிய இவர், 

சமூகலியலறிவுகளின் மீதுதான் சமுதாயத் தத்துவம் அமையும் 

என்ற கருத்தையும் வலியுறுத்தினார். அதனால் சமூகவியலுக்கே 

இவர் முக்கியத்துவம் கொடுப்பது போல் தோன்றும். 

ஜின்ஸ்பர்க் தற்காலத்திய சமுதாயத் தத்துவ இயலிற்குக் குறிப் 

பிடத்தக்க கொல்டகளை அளித்துள்ளார். சமுதாயத் தத்துவம் 

என்பதே மனித நடத்தை பற்றிய பொதுவான குறிக்கோள்களை 

நிறுவுவதற்காகவேயாகும் என்பது இவரின் வாதம். அன்றியும், * 

சமுதாயத் தத்துவம் அனுபவத்திற்குட்பட்ட சட்டங்களின் மீதுதான் 

அமைந்திருக்க வேண்டும் என்றும் வலியுறுத்தினார். சமூகப் 

பிரச்சனைகளுக்குத் தீர்வு காணப்பட வேண்டுமெனில் சமூக 
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விளக்கலாம். இச்சிந்தனையாற்றல்தான் மனிதனை விலங்குகளிட 

மிருந்து வேறுபடுத்திக் காட்டுகிறது. இதன் பயனாகவே மொழி 

வளர்ந்தது; கலைகள் வளர்ந்தன; தொழிற்கருவிகள் விளைந்தன; 

பாதுகாப்பிற்கு ஆயுதங்கள் தோன்றின. மகிழ்ச், தருமம், 

மரியாதையுடன் கூடிய பக்தி முதலியனவும் வளர்ந்தன. சட்டங் 

களும் அரசாங்கமும் தோன்றின; இறுதியில் உலகப் பொதுமை 

என்னும் கூட்டுறவும் உதயமாயிற்று. பிளேட்டோவும் அரிஸ்டாடி 

லும் பல ஆண்டுகளுக்கு முன்பே மனிதச் சிந்தனையாற்றலின் 

சிறப்புகளை எடுத்துரைத்துள்ளனர். 

சிந்தனையாற்றல் . இருந்தாலும், -அவனுக்கென்று ஓர் 

உடலமைப்பு இருக்கும்போதுதான் மனித வாழ்க்கை பொரு 

ளுடையதாகிறது. அவனுடைய கைகள் பல செயல்களையும் 

சாதனைகளையும் செய்கின்றன. நடை பயிலக் கால்களும், உலக 

நிகழ்ச்சிகளை உற்றுநோக்கப் புலன்களும் அவனுக்கு 

உதவுகஇன்றன. எழுத்து முறைமையில் அவனுடைய கைவிரல்கள் 

செயல்படுகின்றன. அறிவியல் முதலாகவுள்ள பல அறிவுத் 

துறைகளையெல்லாம் மனிதனின் மூளை வளர்ச்சியுறச் 

செய்கிறது. புலன்களும் மனமும் இல்லையெனில் அவனுடைய 

பகுத்தறிவு வளர்ச்சி அடைந்திருக்காது. மனித உடலைக் 

கொண்டுதான் மனித வாழ்க்கையின் வடிவமே தர்மானிக்கப்படு 

இறது. ஆனால் சிந்தனையாற்றலே, அவனை விலங்குகளிடமிருந்து 

வேறுபடுத்திக் காட்டுகிறது. ஆகவே, நாகரீகமும் பண்பாடும் 

மனிதனால் மட்டுமே உருவாக்கப்படுபவை என்ற முடிவிற்கு 

வரமுடியும். 
மனிதனின் சமூக இயல்பு 

சமுதாயத் தத்துவ இயலின் அடிப்படைப் பிரச்சனை 

மனிதனின் சமூக இயல்பு பற்றியதாக அமைகிறது. ஏனெனில் 

அவன் சமூக இயல்பு அற்றவனாக இருப்பின் அவனிடம் உள்ள 

சமூகக் குறிக்கோள்களைப் பற்றி எடுத்துரைப்பது அவ௫யமற்ற 

தாகிவிடும். மனிதனின் வளர்ச்சி என்பது அவனுக்குள் இருக்கும் 

ஆற்றலைப் பொறுத்தே அமைகிறது. ஆதலின் சமூக உள் 

ளுணர்வுகள் அவனுக்குள்ளேயே உண்மையானால்தான் அவன் 
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சமுதாயம் என்பது உறவுநிலைகளின் அமைப்பு முறையேயாகும் 

என்பது விளங்கும். 

இச்சமூக உறவுகளில் உளஞ்சார்ந்த பண்பும் இருப்பதாக 

மெகவியர், இட்டிங்ஸ் அகியோர் கூறுவர். இந்த உளஞ்சார்ந்த 

பண்பியல் இருப்பதால்தான் மற்றவற்றின் இருப்பினை உணர 

முடிகிறது. அதனால்தான் பொதுக்குறிக்கோள், பொதுநன்மை 

போன்றவற்றை உணர முடி௫றது. இவ்வுணர்வின் வெளிப்பாடு 

இல்லையெனில் சமூக உறவுமில்லை; சமுதாயமும் இருக்காது. 

ஒருவரையொருவர் அறிந்து சமூக உயிரினங்கள் அதன்படி நடந்து 

கொள்வதால்தான் சமுதாயம் என்னும் அமைப்பே நிலைத் 

துள்ளது. சமூக உறவு நிலையை டவறுபடுத்திக் காட்டுவது 

உள்ளத்தின் செயலாகும். ஏனெனில் உணர்ச்சி, கோபம், தாபம், 

இரக்கம் போன்ற உணர்வு நிலைகளெல்லாம் சமூக உறவிலேயே 

தென்படுகின்றன. இவை இல்லையெனில் கணவனுக்கும் 

மனைவிக்கும், தந்தைக்கும் மகனுக்கும், ஆசிரியருக்கும் மாண 

வனுக்கும் இடையேயான உறவை உண்டாக்க முடியாது. 

எனவே, சமுதாயம் என்பது பண்பியலான பிழிவின் அமைப்பு 

பாணி அல்லது முறைமை எனலாம். இது வெறும் மக்களின் 

கூட்டமன்று என்றும், ஆனால் அவர்களின் ஒத்த உறவுநிலை, 

தொடர் செயல் ஆகியவற்றின் அமைப்புமுறை என்றும் கண் 

டோம். மேலும், இவ்வுறவு நிலைகளில் உளஞ்சார்ந்த பண்பும் 

இருப்பதாக அறிந்தோம். எனவே சமுதாயம் என்பதில் எல்லாச் 

செயல்களும், உறவுகளும், மனிதர்களின் ஒத்த நடத்தைகளும் 

அடங்கும். மெக்வியர் போன்றவர்கலும் சமுதாயம் என்னும் 

பதத்தின் பொருளை மிகவும் விரிவாக்கிக் கொள்ள வேண்டு 

மென்றே கூறுவர். 

சமுதாயம் என்பது ஒற்றுமை வேற்றுமைகளை உள்ளடக்கிய 

தாகவே இருக்கும். மெக்வியர் அவர்கள் ஒற்றுமை வேற்றுமை 

களில்லாமல் சமுதாயம் இருக்க முடியாது என்கிறார். இரண்டும் 

ஒன்றுக்கொன்று முரண்பட்டு இருந்தாலும், சமுதாயத்தின் 

வளர்ச்சிக்கு ௮வை இரண்டும் மிக இன்றியமையாதவையாகும். 

மனித சமுதாயம் என்பது மனிதர்களாலேயே ஆக்கப்பட்டது. 
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Qo, apart (Neighbourhood) ereirprev cresreor? gp 
வட்டாரம் என்பது அருகிலுள்ளோர், அண்டை வீட்டார் முதலி 

மயோரைக் கொண்ட கூட்டமாகும். இதனை மிகச் சாதாரணமான 

பொதுக்குழுமம் என்கிறார் மெக்வியர். சமுதாயத்தில் குடும்பத் 

தற்குப் பின் சமூக முக்கியத்துவம் பெறுவது இச்சூழ்வட்டாரந்தான். 

இதில் உள்ளூருக்குரிய ஒற்றுமை உணரவுதான் அதிகம் 

காணப்படும். எனவே பொதுக்குழுமத்தில் குறிப்பிட்ட அங்கம் 

அல்லது பகுதிதான் சூழ்வட்டாரமாகும். ஒரு பொதுக் குழுமத்தில் 

பல சூழ்வட்டாரங்கள் இருக்கும். கிராமப்புறங்களில் இவற்றின் 

வலிமைக்கு மிகப் பெரிய அளவில் முக்கியக்துவம் தரப்படுகிறது. 

அங்கு அண்டை வீட்டாரிடம் மக்கள் அழமான, நெருக்கமான 

உறவு கொண்டிருப்பர், நகரங்களில் இதன் முக்கியத்துவம் 

குறைந்தே காணப்படும். சென்னை, டில்லி, பம்பாய், கல்கத்தா 

போன்ற மாநகரங்களில் அண்டை வீட்டில் வாழ்வார் யார் என்பது 

கூடத் தெரியாத நிலையே காணப்படும். நகரங்களில் அண்டை 

வீட்டாரிடம் உறவு குறைந்திருப்பதற்குப் பல காரணங்கள் 

கூறப்படுகின்றன. இடம்மாறிச் செல்லும் மக்கள் தொகை, பயணம், 

தகவல் தொடர்பு ஆஇியவற்றின் முன்னேற்றம், தனித்துவம், 

பொருளியல் வாழ்வு, வாழ்வின் வேகம் அகியவை காரணங் 

களாகக் கூறப்படுகின்றன. 

இனி  பொதுக்குழுமத்திற்கும் சூழ்வட்டாரத்திற்கும் இடையே 
காணப்படும் வேற்றுமைகளைக் காணலாம். 

2. பொதுக்குழுமம் மிகவும் பரந்தது; கூழ்வட்டாரம் குறுகியது. 

2. தனிப்பட்டவரின் தொடர்பு விரிந்து இருக்கும்; சகூழ்வட்டாரத்தில் 
தனிப்பட்ட தொடர்பு குறுகியதாய் இருக்கும். 

3. பொதுக்குழுமம் என்பது சமுதாயத்தின் ஒரு தொகுதியாகும்; 

ஆனால் குழிவட்டாரம் பொதுக்குழுமத்தின் ஒர் அங்கமாகும். 

4. பொதுமை உணர்ச்சியே முக்கியத்துவம் பெறும்; உள்ளூர் 
ஒற்றுமையே சூழ்வட்டாரத்தில் முக்கியத்துவம் அடையும். 

5. பொதுக்குழும உணர்ச்சி வெளிப்பாடு, குறிப்பிட்ட இருப்பிடம், 
பொது வாழ்வு போன்றவையால் தோன்றும். சூழ்வட்டாரத்தில் 
அண்டை வீட்டுறவு என்பது குடியிருக்கும் வீட்டைக் கொண்டே 
அமைகிறது. ் 
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பற்றிக் கூறியுள்ளார். இக்கோட்பாடு பற்றி விரிவாக அடுத்த 

இயலில் காணலாம். 

பொதுக்குழுமத்தின் அடுத்த அடிப்படை உயிரியக்கவியலான 

ஒற்றுமை என்பதாகும். மனித சமுதாயம் உயிரியக்கத்திற்கு 

ஒப்பாகச் சொல்லப்படுவதுண்டு. இக்கருத்தைப் பிளேட்டோ 

தம்முடைய நூலில் விவாகித்துள்ளார். மேலும் இதை விரிவாக 

ஹெர்பட் ஸ்பென்சர், ஷாபில் ஆகியோரும் ஆராய்ந்துள்ளனர். 

இவர்கள், மனித சமுதாயம் என்பது மனித உடலமைப்பைப் 

போன்றது என்பார்கள். மேலும், சமுதாயம் வெறும் இயந்திரம் 

போன்றில்லாமல் உயிரிக்கம் போன்று செயல்படுகிறது. 

உயிரியக்கம் இயற்கையாய் இருப்பதைப் போன்றே சமுதாயமும் 

இயல்பாய் உள்ளது என்று கூறலாம். 

கூட்டுச் செயல்களும் பெொதுக்குழுமத்தின் முக்கிய அடிப்படை 

யாகும். மக்கள் தங்களுக்குள் ஒன்றுபட்டு, முடிவெடுத்து அதன்மூலம் 

கூட்டுச் செயல்புரிவதே அமைப்பு வழியில் இருக்கும் சமூக 

ஒற்றுமையாகும். ஒரு சனநாயக அரசாங்கத்தைக்கூட இம்முறையில் 

நாம் விளக்கலாம். மேலும், பொதுவிருப்பக் கோட்பாட்டை அடிப் 

படையாகக் கொண்டும் பொதுக்குழுமம் உருவாகிறது எனலாம். 

இக்கோட்பாட்டை ரூஸோவே அறிமுகப்படுத்தினார். பொது 

விருப்பம் என்பது மக்களாட்சியில் நடைபெறும் பொதுத்தேர்தலில் 

வாக்குரிமையளிப்பதில் வெளிப்படுகிறது. வாக்குச்€ ட்டு முறை 

யிலும், கலந்து அலோகித்தல் முறை, பொதுவிருப்பத்தை வெளிப் 

படுத்துவதில் மேலும் வலிமை வாய்ந்தது என்கிறார் பாசன்ஹட் 

என்பவர். ஏனவே, ஒரு பொதுக்குழுமத்தில் மக்களின் பொதுவிருப் 

பம் என்பது கூட்டுச் செயல்களுக்கு அடிப்படையாக விளங்குகஇறது 

என்று கூறலாம். அனைவரின் குடும்ப வாழ்க்கையிலும் இதைக் 

காணலாம். எடுத்துக்காட்டாக, ஒரு குடும்பத்தினர் சுற்றுலா செல்லத் 

இட்டம் போடும்போது மகன் கொடைக்கானலுக்குப் போக 

வேண்டும் என்பான். மகளோ ஊட்டிதான் என்பாள். தாய் மதுரைக் 

குச் செல்லலாம். என்பாள். இவை தனி விருப்பங்களாகும். ஒவ் 

- வொருவரின் விருப்பமும் தனிவிருப்பமாக இருப்பின் ஒவ்வொரு 

ஊருக்கும் தனித்தணியாகத்தான் போக வேண்டிவரும். குடும்பத் 
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என்று. ஆராய்ந்து அதனை அடைய முயல்கறொன்.. இ 

ஆன்மீக ஒற்றுமை ஏற்படுகிறது. 

 



 



தனிமனிதனும் சமுதாயமும் வெவ்வேறான சார்பற்ற தொகுதி 

களாகத் தெரியும். ஆனால், இவற்றின் இருப்பும் வளர்ச்சியும் 

ஒன்றை ஒன்று சார்ந்திருக்கும். 

சமுதாயத்திற்கும் தனிமனிதனுக்கும் இடையே காணப்படும் 

உறவுநிலை குறித்துப் பல கோட்பாடுகள் சமுதாயத் தத்துவ 

இயலில் குறிக்கப்பெறும். இருப்பினும், அவற்றுள் முக்கியமாகக் 

கருதப்படுபவை மூன்றாகும். அவை: சமூக ஒப்பந்தக் கோட்பாடு, 

உயிரியக்கக் கோட்பாடு, உள்ளத்து வகைக் கோட்பாடு என்பன 

வாகும். இனி ஒவ்வொன்று பற்றியும் காண்போம். 

சமூக ஒப்பந்தக் கோட்பாடு — 

பதினேழாம் நூற்றாண்டில் தாமஸ் ஹாப்ஸ் என்பவர் 

தம்முடைய நூலான :லிவியதான்' என்பதில் இக்கோட்பாட்டை 

மிகவும் வலியுறுத்தி எழுதியுள்ளார். பொறுப்பற்ற நிலை, 

விலங்கினக் குணம், சுயநலம் ஆகிய போக்குகளிலிருந்து 

தன்னைப் பாதுகாக்கும் பொருட்டே சமுதாயத்தை மனிதன் 

அமைத்துக் கொள்கிறான் என்று ஹாப்ஸ் அந்நூலில் வலியுறுத்து 

கிறார். எனவே, இது ஒரு வகையான ஒஓப்பந்தமாகிறது. தங்களுக்குள் 

செய்யப்படும் பரிமாற்றத்திற்குரிய பொருளாதாரத்தை அமைத்துக் 

கொள்ளும் பொருட்டுத் தட்டிய செயற்கைத் திட்டமே சமுதாயம் 

என்று பொருளாதார அறிஞரான ஆதம் சுமித் கூறுகிறார். 

பிரெஞ்சு நாட்டுத் தத்துவ அறிஞரான ரூஸோ, இக்கோட்பாட்டை 

ஆதரித்தார். தனிமனிதர்கள் தங்களுக்குள் ஓர் ஒப்பந்தத்தை ஏற் 

படுத்திக் கொண்டு, தாமாகவே சமுதாயத்தை அமைத்துக் கொள் 

கிறார்கள் என்று ரூஸோ கருத்துரைத்தார். மேலும் இக்கோட் 

பாட்டை ஜான் லாக் மற்றும் ஹாப்ஹவுஸ் ஆஇயோரும் 

ஆதரித்தனர். ் 

இக்கோட்பாட்டின்படி, மனிதர்கள் சுதந்திரமாகவும் சரிசமமாக 

வும் வாழ்கிறார்கள். சமுதாயம் தோன்றுவதற்கு முன்னரே தனி 

மனிதர்கள் இருந்தனர். ் அவர்கள் தாமே உடன்பட்டுச் 

சமுதாயத்தை அமைத்த பின்னர் அதற்கெனச் சில அதிகாரங் 

களையும் உரிமைகளையும் வழங்கினர். இம்முறையில் சமுதாயம் 

என்பது ஒரு செயற்கையான அமைப்பேயாகும். ஆனால், 
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அவனுக்கென்று மூளை உள்ளது; ௮தனைக் கொண்டு அவன் 

இந்திக்கிறான். ஆனால், உடலில் உள்ள உயிரணுக்களுக்கு 

உணர்வுகள் இல்லை. உடலை விட்டு அவை தனித்த இருப்புநிலை 

கொள்வதுமில்லை. எனவே, சமுதாயத்தை மனித உடலமைப்புடன் 

ஒப்பிடுவதே தவறு என்று இக்கோட்பாட்டின் எதிர்ப்பாளர் 

கூறுஇன்றனர். 

3. உள்ளத்துவகைக் கோட்பாடு 

கருத்து முதற்கொள்கையினர் சமுதாயத்தை உள்ளம் அல்லது 

மனத்துடன் ஒப்பிட்டுக் கூறுவர். பிளேட்டோ சமுதாயம் என்பது 

பெரிய அளவிலான மனமே' என்கிறார். இக்கோட்பாட்டை இரீன், 

பிராட்லி, பாசன்ஹிட், எமர்சன், வாக்னர், வுண்ட், தர்கிஹிம் 

ஆகியோர் ஆதரிப்பர். சமூக மனம் என்பது தனிமனிதனின் 

மனத்தைவிட உயர்ந்தது; சிறந்தது. உள்ளத்தியல் வாழ்வின் 
உயர்நிலை, உணர்வுகளின் கூட்டொருமையில்தான் காணப்படும். 

தனிமனித மனத்திலிருந்து நல்லனவற்றை எடுத்துக்கொண்டு 

மேலும் சிறப்பாக உயர்வதே சமூக மனமாகும். சமுதாயத்தின் 

நன்மைகளெல்லாம் இதிலிருந்துதான் வேர் விடுகின்றன. பொதுத் 

தொண்டு, பொது நன்மை என்பன சமூக மனத்தின் வெளிப்பாடே 

யாகும். எனவே தனிமனிதனின் நன்மைக்காக அவனுடைய மனம் 

சிந்திப்பதைப் போன்றே சமுதாய நன்மைக்கென்று சமூக மனம் 

இந்திக்கிறது; செயல்படுகிறது. ஆகவே, சமுதாயத்தையும் 

மனத்தையும் ஒப்பிட்டுக் கூறலாம் என்று சமுதாயத் தத்துவ 

வாதிகள் எடுத்துரைப்பர். : 

இனி, மனிதர்களுக்கும் சமுதாயத்திற்கும் இடையேயான 

உறவைப் பார்க்கும்போது சமுதாயத்தைச் சாரும் மனப்பாங்கின் 

வழிமுறைகளையும் நோக்க வேண்டும். சமுதாயஞ்சாரும் மனப் 

பாங்கு என்பது ஒரு சமூக வழிமுறையாகும். இதுகுறித்துப் பல 

அறிஞர்கள் கருத்துக் கூறியுள்ளனர். மரபுவழிப் பாணியைப் 

பின்பற்றும் மனித நடத்தைகளின் செயல்முறைகளே அவனைச் 

சமுதாயஞ்சார்ந்தவனாக்கும் வழிமுறை என்று வி. வி. அக்லோகர் 

விளக்குகிறார். தனிமனிதரிடையே காணப்படும் “நாம்! என்னும் 

உணர்வும், ஒன்றுபட்டுச் செயலாற்ற வேண்டும் என்னும் 
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அல்லது பண்பைக் குறித்தது. இவ்விளக்கந்தான் தற்போதும் நடை 

முறையில் உள்ளது. எனவே, தனிச் இறப்பியல்பு என்பது 

நிலையானதன்று; சூழலுக்கேற்ப மாற்றிக்கொண்டு விரைந்து 

செயற்படும் குணநலனே தனித்துவமான அிறப்பியல்பு என்று 

கொள்ளப்படும். இச்சிறப்பியல்பு மனிதனின் நடத்தை, ஒழுக்கம், 

செயற்பாடு, இயக்கம் ஆகியவற்றில் தொடர்பாகவே அறுதியிடப் 

படும். அது சூழ்நிலையுடன் இயைந்துபோகும் வழிமுறையேயாகும். 

இம்முறையில்தான் மனிதன், தன்னுடைய புறச்சூழலுடன் ஒத்துப் 

போறான். தனிமனிதனின் கட்டமைப்பு, ஒழுக்கமுறை, நடத்தை, 

விருப்பம், நிலை, ஆற்றல் அதியவற்றின் ஒற்றுமையே 

அவனுடைய தணிச் சிறப்பியல்பை விளக்கக்கூடிய உயர் குண 

நலன்கள் என்று முன் (14) என்னும் அறிஞர் விளக்குகிறார். 

ஒரு மனிதனை இன்னொரு மனிதனிடமிருந்து வேறுபடுத்திக் 

காட்டுவது . இச்சிறப்பியல்பேயாகும். இது தனி அமைப்புப் 

போன்று அகம் மற்றும் புறச்செயல் இரண்டையும் உள்ளடக்கிய 

தெனச் சிலர் கூறுவர். வெளிப்புறத்தோற்றம், விருப்பம், ஆற்றல், 

குணம் ஆகியனவும் இதில் அடங்கும். தன்னுடைய சூழ்நிலையுடன் 

தனியொருவன் செயற்படும்போது விளைவதே  இத்தனிச் 

சிறப்பியல்பாகும். எனவே, இச்சிறப்பியல்பில் ஒழுக்கம், விருப்பம், 

நிலை, ஆற்றல், நடத்தைப் பாணி அகிய அனைத்தும் ௮வன் சூழ் 

நிலையுடன் தொடர்புகொள்ளும்போது வெளிப்படும். 

தனிச் சிறப்பியல்பின் வளர்ச்சிக்கு இல்லம், பள்ளி, சமுதாயம் 

என மூன்று முக்கியக் காரணங்களைத் தத்துவவாதிகள் எடுத் 

துரைப்பர், 

மனிதனின் தனிச்சிறப்பியல்பை அமைக்க அவன் குடியிருக் 

கும் இடமான இல்லமும் அதன் சூழலும் முக்கியக் காரணமாக 

அமையும். ஒரு வீட்டிலிருக்கும் குழந்தைக்கும் பெற்றோர்களுக்கு 
மிடையேயான உறவு மிகவும் நெருக்கமாக இருக்கும். அவர்களின் 

நடத்தைகளின் தாக்கமே குழந்தைகளின் மீது படியும். ஒவ்வொரு 

குடும்பப் பழக்கவழக்கங்களின்படியே குழந்தைகளின் செயல்கள் 

- அமைஇன்றன. இந்தியாவில் பிறந்த குழந்தையும் மேலைநாட்டில் 

பிறந்த குழந்தையும் நடத்தையில் வேறுபடும். இந்தியப்பாரம்பரியம் 
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இணைப்பதாக அமைந்து, சமுதாயத்தின் செயலாக்கங்களுக்கு 

அடிப்படையாக இருக்கும். எனவே, ஒர் அமைப்பில் உறுதியான 

குறிக்கோள்கள் இருக்கும். ஒவ்வொரு அமைப்பிற்கும் குறிப்பிட்ட 

சட்டதிட்டங்கள் இருக்கும். ௮ச்௪ட்டங்களுக்கு மக்கள் பணிந்தே 

நடக்க வேண்டும். மேலும் இச்சமூக அமைப்புகள், மரபு மற்றும் 

கோட்பாட்டின் அடிப்படையில் சில நியதிகளைக் கொண்டே 

செயல்படும். மக்களின் கூட்டுச் செயற்பாடுகளின் மீது இது சார்ந் 

திருக்கும். ஆனால் மக்களைக் கட்டுப்படுத்தும் வழிமுறையாகவே 

அமைப்பு அமைந்திருக்கும். மக்களை நெறிப்படுத்தும் வேறு எந்தச் 

சமூகக் கட்டுப்பாடுகளைவிட இதுவே ஆற்றல்மிக்கதாக இருக்கும். 

எல்லாவற்றிற்கும் மேலாக, சமுதாயத்தில் மக்களின் அடிப்படைத் 

தேவைகளை நிறைவு செய்வதற்காகவே அமைப்பு அல்லது 

நிலையங்கள் தோற்றுவிக்கப் பட்டுள்ளன. 

அமைப்பின் இன்றியமையாமையைச் சமுதாயத் தத்துவவாதி 

களும் சமூகவியலறிஞர்களும் எடுத்துரைத்துள்ளனர். பண்பாட்டின் 

கூறுகளை ஒரு தலைமுறையிலிருந்து அடுத்த தலைமுறை 

மக்களுக்குச் சமூக அமைப்புகளே மாற்றுகின்றன என்பார் 

மெக்வியர். இவையே மனித இனத்தின் நடத்தைகளை ஒன்று 

படுத்துகின்றன. சூழ்நிலைக்கேற்ப மனிதர்களின் நடத்தைகளைக் 

கட்டுப்படுத்தி அவர்களை நெறிப்படுத்துகின்றன. ஒரு சமுதாயத் 

இல் அறக்கோட்பாடு, அறிவு நடத்தையின் வடிவம் ஆகியவற்றில் 

தொடர்ச்சியை நிலைநாட்டும் வழிமுறையாக இவை செயல்படு 

இன்றன. ஒரு தலைமுறையிலிருந்து அடுத்த தலைமுறை மக்களுக்கு 
அவர்களுடைய பிரச்சனைகளின் தீர்வுகளை வழங்கும் இடை 

நிலைக் சாதனமாகவும் அமைப்புகள் விளங்கின. சமுதாயத்தில் 

மனிதர்களுக்கு நல்வழி காட்டி நெறிப்படுத்தும் நிலையங்களாக 

இருந்த இவை அடிப்படையில் ஒருங்கிணைந்து செயலாற்ற 

மக்களைக் கட்டாயப்படுத்தும் வழிமுறைகளாகவும் இருந்தன. 

சமுதாயத்தில் பல அமைப்புகள் உள்ளன. அவை பல 

வகையாகவுள்ளன. ஒரு சமுதாயத்தின் சமூக, அரசியல், பொருளா 

தார அமைப்புகள் முக்கியமானவையாகும். சமூக அமைப்பில் 

குடும்பம், இருமணம், கல்விநிலையம் முதலியனவும், அரசியல் 
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இல்லாமல் குடும்பம் என்னும் அமைப்பே ஏற்படாது. பலவகைப் 

பட்ட திருமண முறைகளிலும் கணவனுக்கும் மனைவிக்குமிடையே 

யான உறவு நிலைத்த ஒன்றாகத்தான் கருதப்படுகிறது. 

அடுத்து தொடர்ந்த நிலைபெற்ற திருமணம் சார்ந்து இருப்பதா 

லேயே அது தொடர்ந்த பாலுணர்வு உறவுகளைத் தரும் என்பது 

குடும்பத்தின் சிறப்பாகும். திருமணம் இல்லையேல் குடும்பம் 

என்னும் அமைப்பே இராது. ஆனால், இருமணம் இல்லாமல் சட்டத் 

இற்குப் புறம்பான உறவு நிலைகள் ஆணுக்கும், பெண்ணுக்கு 

மிடையே இருக்கலாம். அப்போது அங்கே குடும்ப அமைப்பைக் 

காண முடியாது. மேலும், இருமண முறிவு ஏற்பட்டாலும் குடும்பம் 

என்னும் அமைப்பு சிதறிவிடும். அவ்வாறே குழந்தைகளின் 

வளர்ப்பு முறைக்கும், இருணத்தால் ஏற்படக்கூடிய நிலைத்த ஆண், 

பெண் உறவு முறையே தேவையாக உள்ளது. கணவனுக்கும், 

மனைவிக்கும் இடையே நீடித்த உறவு இல்லையெனில் வளரும் 

குழந்தை எல்லாவிதத்திலும் பாதிக்கப்படும். எனவே, குடும்பத் 

இதற்குக் கணவன் மனைவியின் பாலுணர்வு உறவு தேவை 

யாடிறது. 

குடும்ப உறுப்பினர்களிடையே காணப்படும் இரத்த உறவு 

என்பது குடும்பத்தின் மற்றும் ஒரு முக்கிய சிறப்பியல்பாகும். இரத்த 

உறவு என்பது உண்மையாகவும் இருக்கலாம்; அல்லது கற்பனை 

யாகவும் இருக்கலாம். ஒரு குடும்பத்தின் உறுப்பினர் மரபின் வழி 

வந்தவர்களேயாவர், குடும்பத்தில் தத்து எடுக்கப்பட்ட பிள்ளைக் 

கும், பெற்றோர்களுக்கும் இடையேயான உறவு சட்டப்பூர்வமாய் 

இருப்பினும், இரத்தவழி உறவில் காணப்படும் பாசம் ௮வ்வுறவில் 

இருக்காது. இரத்தவழி உறவில்தான் அன்பும், பாசமும் நெருக் 

கமாய் வலுவாய்: அமைந்திருக்கும். ஆனால், கணவனும், மனைவி 

யும் ஒரே இரத்தவ்ழி உறவில் வந்தவர்களாக இருத்தல் கூடாது 

என்பதே பொதுவாக யாவராலும் ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்ட விதியாக 

இருந்து வருகிறது. 

குய்! . ee லை tk 
oe ea 

'லையிலுப் 

      

   

இனி, குடும்ப உறுப்பினரின் ட J 

அமைத்துக்கொள்ளுதலும் குடும்பத்தின் ௫ a 

ஏனெனில் இச்சமுதாய வாழ்க்கையின்[ ஒவ்வெரு Bon 
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4) இரத்தவழி உறவின் பாற்பட்டவர்கள் இணைந்து ஒன்றாய் 

வாழும் கூட்டுக் குடும்பம். இவ்வாறாகக் குடும்பத்தின் தனித்தன்மை 

அடிப்படையில் பலவகைக் குடும்பங்களை நாம் அறியலாம், 

இனி, குடும்பம் என்னும் அமைப்பு சமுதாயத்தில் எவற்றுடன் 

உறவு கொண்டதாய் உள்ளது என்பதையும் பார்க்க வேண்டும். 

அவற்றில் மூன்றினை முக்கியமாகக் குறிப்பிடலாம். அவை, சமயத் 

இற்கும், குடும்பத்திற்கும் உள்ள உறவு, குடும்பத்திற்கும், அரசாங்கத் 
இற்கும் இடையேயான தொடர்பு, குடும்பத்திற்கும், பொருளாதார 

அமைப்புகளுக்கும் இடையே காணப்படும் தொடர்பு என்பன. 

சமயம், அரசு; பொருளாதாரம் இவை மூன்றுமே குடும்பத்திற்குத் 

தேவையானவை. இங்ஙனமே இம் மூன்றிற்கும் குடும்பம் என்னும் 

அமைப்பும் தேவையாக உள்ளது. இந்தியாவில் சமயச் சடங்குகள் 

கோவிலில், குடும்பத்தில்தான் நடைபெறும். குடும்ப வாழ்க்கைச் 

சமயச் சடங்குகள் அவசியமாவது போலவே, சமயச் சடங்கு 

களுக்கும் குடும்ப அமைப்பு அவசியமாகிறது. கணவனுடன் 

இணைந்து சமயச் சடங்குகளைச் செய்பவளைப் பத்தினி: என்று 

சாத்திரங்கள் கூறும். மனைவி இல்லாமல் எந்த ஒரு ஆண் மகனும் 

சமயச் சடங்குகளை முழுமையாகச் செய்திடல் இயலாது என்று 

சாத்திரங்களே கூறும். மேலும் குடும்பம் என்னும் அமைப்பின் 

அவச௫ியத்தைச் சமயங்களும் எடுத்துக் கூறும். 

பொருளாதாரச் செயற்பாடுகளுக்கும் குடும்பம் என்னும் 

அமைப்பு அவசியமாகிறது. சமுதாயத்தின் நன்மைகளைக் குடும் 

பங்களே ப௫ர்ந்து பயன்பெறும். குடும்பம் முழுமையுமே தொழிலில் 

ஈடுபடலாம். எடுத்துக்காட்டாக விவசாயத் தொழிவில் ஒரு குடும்பம் 

முழுமையும் ஈடுபட்டுச் சமுதாயத்தின் பொருளாதார வளர்ச்சிக்கு 

உதவும். குடும்ப அமைப்பே சொத்துக்களைப் பாதுகாக்கிறது; வரு 

மானம் வரும் வழிகளைப் பெருக்குகின்றது. இதுபோன்றே, அர 

சாங்கத்துற்கும் குடும்பத்திற்கும் உள்ள தொடர்பு மிக அவசிய 

மாகும். ஏனெனில் ஒன்று இல்லாமல் மற்றது இல்லை என்ற நிலை 

இங்கு காணப்படும். அரசு, குடும்பத் தலைவனுக்கு அதிகாரம் 

அளிக்கிறது; தானும் குடும்பம் என்னும் அமைப்பினால் அதிகார 

வலிமையைப் பெறுகிறது. சமுதாயத்தில் பல குடும்பங்கள் இருக்கும் 
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