
Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



वेदान्त दर्शन

ब्रह्ममुनिकृत भाषा-भाष्य सहित

प्रथम अध्याय

प्रथम पाद

अथातो ब्रह्मजिज्ञासा॥१॥

(अथ) अनन्तर जगत् में रोग, वियोग ,भोगरूप दुःखों की अनुभूति
के अनन्तर तथा जगत् की नश्वरता=अनित्यता के अनुमान हो जाने के
अनन्तर।

यहां शाङ्करभाष्य में शमदमादि साधन के अनन्तर कहा है, कर्मावबोधन
के अनन्तर का खण्डन किया है। उसकी बह्म-जिज्ञासा में अनपेक्षा
अनावश्यकता दर्शाकर तब उसी भांति शमदमादिसाधन भी निराकरण करने
के योग्य है, क्योंकि शमदमादि साधन तो पर्वतारोहण सदृश-पर्वत पर चढ़ाई
करने जैसा कठिनतम कार्य है। जो ही भूतल पर दुःख अनुभव करे और

पर्वत पर सुख को लक्षित करे वह ही पर्वत पर चढ़ता है। उसी भांति जो

जगत् में वैराग्य को प्राप्त हो वह ही शमदमादि साधन कठिनतम कार्य का
अनुष्ठान कर सके। अतएव हमने रोग, वियोग, भोग-दुःखों की अनुभूति
एवं जगत् की नश्वरता अनित्यता-रूप वैराग्य के अनन्तर अर्थ किया। वस्तुतः
ब्रह्मजिज्ञासा का कारण वैराग्य ही है जिसके अनन्तर ब्रह्म की जिज्ञासा हो

सकती है, वैराग्य के बिना ब्रह्म की जिज्ञासा होना सम्भव नहीं है, और वह

वैराग्य दो प्रकार का है। दृष्ट और अनुमित, दृष्ट वैराग्य तो रोग, वियोग,

भोग-दु:खों के अनुभव से होता है और अनुमित वैराग्य जगत् की
नश्वरता-अनित्यता के अनुमान से होता है। कर्ममीमांसा में विहितकर्मों का

आचरण करके तो केवल आभ्युदयिक सुखविशेष अनुभूत होता है। वहां
भी रोग, वियोग, भोग-दुःखों का उच्छेद नहीं है और न ही नश्वर=अनित्य

से परे वर्तमान नित्य और अमृत वस्तु प्राप्त होती है, दुःख से परे वर्तमान तो
स्थिर सुखरूप नित्य और अमृत ब्रह्म नामक वस्तु है अतएव वह जिज्ञास्य
है. इस आकांक्षा में 'अथ' शब्द अनन्तर अर्थवाला है।
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वेदान्त-दर्शन
३४

(अतः) अतः' शब्द हेतु में है कि निर्बाध स्थिर सुख और मृत्यु से
परे अमृत की अनुभूति जिससे हो, इस हेतु से।

शाङ्करभाष्य में “यस्माद् वेद एवाग्निहोत्रादीनां श्रेय:साधना
नामनित्यफलतां दर्शयति तद्यथेह-कर्मचितो लोकः क्षीयते, एवमेवामुत्र
पुण्यकृतो लोकः क्षीयते " (छान्दो०८।१।६)अर्थात् वेद ही अग्निहोत्र
आदि श्रेय:साधनों के फलों की अनित्यता दिखलाता है कि कर्म से प्राप्त

फल क्षीण हो जाता है, इसी प्रकार पुण्य से प्राप्त सुखविशेष फल भी क्षीण
हो जाता है। यह जो हेतु दिया वह युक्त नहीं है जबकि 'अथ' शब्द के
व्याख्यान में “धर्मजिज्ञासायाः प्रागप्यधीतवेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्ते:
'धर्मजिज्ञासा से पूर्व भी वेदान्त अध्यात्मशास्त्र पढ़े हुए को जिज्ञासा होना
उपपन्न है। बिना धर्मजिज्ञासा के, धर्मजिज्ञासा के पूर्व भी ब्रह्मजिज्ञासा को
प्राप्त हो सके, तब 'अतः' शब्द के अर्थ में धर्म-ज्ञानफल का क्षय होना

हेतुरूप प्रदर्शित करने का अवसर ही नहीं रहा।"

(ब्रह्मजिज्ञासा) ब्रह्म की जिज्ञासा महान् अनन्त अखण्ड ब्रह्म नामक

वस्तु की जिज्ञासा जानने की इच्छा होती है ॥१॥
वह ब्रह्म कैसा है जो जानने में अभीष्ट है सो कहते हैं

जन्माद्यस्य यतः॥२॥

(अस्य) इस समक्ष इन्द्रियगोचर और मनोगोचर प्रत्यक्षादि प्रमाणों

से उपलब्ध होने वाले जगत् का (जन्मादि) उत्पत्त्यादि-उत्पत्ति, स्थिति
नाश (यतः) जिससे होते हैं, वह ब्रह्म जिज्ञासा-जानने की इच्छा में एवं

खोज में अभीष्ट मानना चाहिए। जो ही जगत् को उत्पन्न करता है, धारण
करता है और उसका संहार करता है, वह ब्रह्मात्मा परमात्मा जानने योग्य

है। यहां 'यतः' पद सामान्यरूप से हेतुप्रदर्शन के लिये है, जैसे
“यतोऽभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्मः'' (वै० १।१।१) जिससे
अभ्युदय और निश्रेयस की सिद्धि हो वह धर्म है। अभ्युदय और निःश्रेयस
की सिद्धि का हेतु 'यतः' शब्द से धर्म कहा है। और जैसे "तस्माद्
यज्ञात्सर्वहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे'' (यजु० ३१।७) = उस यज्ञस्वरूप
परमात्मा से ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद प्रकट हुए। तथा "आदित्याज्जायते
वृष्टिः' (मनु० ३।७३)-सूर्य से वृष्टि होती है, यहां 'यतः ' शब्द से सूर्य
को वृष्टि का हेतु कहा गया। और फिर वह परमात्मा केवल जगत् की
उत्पत्ति में ही हेतु है, ऐसा नहीं किन्तु उसके धारण-संहार का भी तो हेतु
है-जगत् की उत्पत्ति, स्थिति, नाश का प्रवर्तक परमात्मदेव है, यह समझना
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३५

चाहिए ॥२॥

कैसे जान सकें और कैसे कह सकें कि इस जगत् के जन्मादि का
हेतु ब्रह्मात्मा परमात्मा है, अब वह कहते हैं

शास्त्रयोनित्वात्॥३॥

(शास्त्रयोनित्वात्) शास्त्र वेद, योनि-कारण-प्रमाण इसका वह
शास्त्रयोनि, उसका भाव-शास्त्रयोनित्व, उससे शास्त्रयोनि होने से शास्त्र
प्रमाणक होने से जगत् के जन्म आदि का हेतु ब्रह्म है परमात्मा है, यह
बात वेद प्रमाणित करता है। जैसा कि “द्यावाभूमी जनयन् देव एकः
(ऋ० १० । ८१ । ३ यजु० १७।१९) आकाश से लेकर भूमिपर्यन्त सृष्टि

का उत्पन्न करने वाला परमात्मा है। "स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमाम्''
(यजु० १३ । ४)=उसने पृथिवी और धुलोक को धारण किया हुआ है।
"तस्मिन्निदं सं च विचैति सर्वम्" (यजु० ३२।८)=उसमें यह जगत्
उत्पन्न भी होता है विलीन भी होता है।

शाङ्करभाष्य में इस सूत्र की दो व्याख्याएं की हैं। द्वितीय अर्थ
अथवा यथोक्तमृग्वेदादिशास्त्रं योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणः

स्वरूपाधिगमे...शास्त्रमुदाहृतं पूर्वसूत्रे-यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते.....
(तै० उ०३।१) इत्यादि (शाङ्करभाष्यम्) अथवा जैसे ऋग्वेदादिशास्त्र
योनि-कारण प्रमाण इस ब्रह्म के स्वरूपबोध में है, शास्त्र पूर्व सूत्र में
उदाहृत कर दिया है “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते'' (तै० उ० ३ । १)
=जिससे निश्चय से ये भूत उत्पन्न हुए हैं। आश्चर्य है कि ब्रह्म के स्वरूपबोध
में शास्त्र-ऋग्वेदादि प्रमाण कहा जाता है किन्तु प्रमाण दिया जाता है उपनिषद्
का वचन, यह तो 'पक्षौदासीन्य' दोष है॥३॥

न केवल शास्त्र ही ब्रह्म से जगत् के जन्मादि विषय में प्रमाण है

तत्तु समन्वयात् ॥४॥

(तत्) जगत् का जन्मादि कार्य ब्रह्म से सम्पन्न होता है, यह वह वृत्त
(समन्वयात् तु) समन्वय से भी=समनुगत सम्यक् अनुमान से युक्ति द्वारा
प्राप्त होने से सिद्ध होता है । । लोक में कोई भी कार्य वस्तु जो दीखती है

१. समन्वयः सम्यगन्वयः (शब्दार्थचिन्तामणिः)

अन्वयः-अनुगति-जन्माद्यस्य यतोऽन्वयादिति" (भाग वा०)
अन्वयः-कार्यकारणानुवृत्तिः" (शब्दार्थचिन्तामणिः) कारणस्यानुसरणं

कारणस्य कार्यस्थितिः । (शब्दार्थ०)।
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३६
वेदान्त-दर्शन

"

उसका कर्ता हुआ करता है, जैसे घड़े कार्य वस्तु का कुम्हार का निमित्त
कारण है वैसे ही कार्यरूप जगत् का भी ब्रह्म निमित्तकारण कर्ता होना ही
चाहिए। सूत्र में 'तु' शब्द 'अपि' के अर्थ में समुच्चय के अर्थ में है, जैसे

अहिवत्तु खलु मन्त्रवर्णाः"" इत्यत्र तु शब्दः समुच्चयार्थो द्रष्टव्यः
(निरुक्त, दुर्गाचार्य २ । १६) यहां 'तु' शब्द समुच्चयार्थ है।

इस सूत्र के शाङ्करभाष्य में दो दोष हैं, प्रथम दोष यह है कि यहां
समन्वयाधिकरण प्रदर्शन में पूर्वपक्ष स्थापित किया है कि "कथं पुनर्ब्रह्मणः
शास्त्रप्रमाणकत्वमुच्यते यावताऽऽनायस्य क्रियार्थत्वादानर्थक्यमतदर्थानाम्"
(शाङ्करभाष्य) ब्रह्म के सम्बन्ध में शास्त्र प्रमाण कैसे कहा जाता है जबकि
आम्नाय वेदशास्त्र के क्रियार्थ होने से क्रियारहित वचनों की अनर्थकता

है। इस प्रकार पूर्वपक्ष तो वेदविषयक उठाया परन्तु समाधान सूत्रव्याख्यान
में "सदेव सोम्येदमन आसीदेकमेवाद्वितीयम्' (छा० ६।२।१)

इत्यादि सारे वचन उपनिषद् के प्रमाण में देकर कहा कि "सर्वेषु हि
वेदान्तेषु वाक्यानि तात्पर्येणैतस्यार्थस्य प्रतिपादकत्वेन समनुगतानि" अर्थात्
सब वेदान्तों-उपनिषदों में वाक्य-तात्पर्य से इसके अर्थ के साथ समनुगत

हैं-सङ्गत हैं। इस प्रकार समाधान उपनिषद्वचनपरायण है। दूसरा दोष है
कि यहां अधिकरण की उत्थापना में "कथं पुनर्ब्रह्मणः शास्त्रप्रमाणकत्वम्'

कैसे फिर ब्रह्म के सम्बन्ध में शास्त्रप्रमाणता है ? इस प्रश्न की शाङ्करभाष्य
में व्यर्थता ही है। क्योंकि वेदरूप वेदमन्त्र शास्त्र क्यों नहीं?। ब्रह्म की

सिद्धि में प्रमाण वह युक्त है। वेद के अप्रमाण में कोई कारण नहीं है
क्योंकि वह सूर्य की भांति स्वत: प्रमाण है, उसे अन्य प्रमाण की आवश्यकता
नहीं, वह अन्य प्रमाण पर निर्भर नहीं। दुर्जनतोषन्याय से प्रश्न हो भी सके
तो "तत्तु समन्वयात्" सूत्र को लक्ष्य करके उपनिषद्वचनों में ब्रह्म के
वर्णन का समन्वय है, यह कथन तो “आम्नान् पृष्टः कोविदारानाचष्टे"
'आम पूछने पर बताए कचनार' की भांति उपहासयोग्य है। जगत् के
जन्मादि का हेतु ब्रह्म है इस बात की सिद्धि में वेद जैसे शब्द प्रमाण से

अतिरिक्त शब्द प्रमाण समन्वित या उचित नहीं हो सकता किन्तु उस समय

तो युक्ति समन्वय ही उचित है, युक्ति से ही उसका सम्पोषण किया जाता
है, जैसा कि हमने अपने इस सूत्रभाष्य में युक्ति दी है॥४॥

'शास्त्रयोनित्वात्, तत्तु समन्वयात्' इन दोनों सूत्रों में आगम और
अनुमान प्रमाणों से जगत् के जन्मादि कार्य का प्रवर्तक कारण ब्रह्म परमात्मा
है, यह तो बात कही गई किन्तु वह कारण कैसा है निमित्तकारण या
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उपादानकारण? वह यहां कहा जाता है .

ईक्षते शब्दम्॥५॥
(ईक्षतेः) ईक्षणक्रिया का प्रवर्तक-प्रेरक होने से ब्रह्म परमात्मा जगत्

का निमित्त कारण है, उसके ईक्षणक्रियावान् होने से कि उपादान कारण है।

क्योंकि ईक्षण क्रिया के चेतन में होने से चेतन निमित्त कारण ही हो सकता

नहीं है, उपादान कारण नहीं (न-अशब्दम्) ईक्षणक्रियापूर्वक जगत् का
जन्मादि वृत्त शब्द प्रमाण रहित नहीं है किन्तु वह शब्द प्रमाण से सिद्ध है।
जैसा कि-"स ईक्षत लोकान् नु सृजा इति'' (ऐत० उ० १११ । १)

ईश्वर कहता है- 'मैं लोकों को सृजूं, लोकों को उत्पन्न करूं' ॥५॥
गौणश्चेन्नात्मशब्दात्॥६॥

(गौणः-चेत्) ईक्षण क्रिया का प्रयोग गौण है, जैसे "तत्तेज ऐक्षत"
(छान्दो० ६।२।३) तेज=अग्नि ने ईक्षण किया। "ता आप ऐक्षन्त'
(छान्दो० ६।२।)=जलों ने ईक्षण किया। इत्यादि स्थलों में ईक्षण का
प्रयोग गौण है एवं ब्रह्म में भी ईक्षण का प्रयोग गौण हो सकता है। पुनः ब्रह्म
निमित्त कारण न हो सके, जड़ की भांति उपादान कारण बन सके, यदि
ऐसा कहा जावे तो (न-आत्मशब्दात्) ठीक नहीं, क्योंकि वहां लोक सर्जन
प्रकरण में आत्मा शब्द स्पष्ट पढ़ा हुआ है—“आत्मा वा इदमग्र असीत्,
नान्यत् किञ्चन मिषत् स ईक्षत लोकान्नु सृजा इति-स इमान्
लोकानसृजत" (ऐत० उ० १।१।१) आत्मा चेतन होता है। अतः
चेतनस्वरूप होने से ब्रह्म जगत् का निमित्त कारण है, उपादान नहीं ॥६॥

तनिष्ठस्य मोक्षोपदेशात्॥७॥

(तन्निष्ठस्य) उस ब्रह्मात्मा में निष्ठा जिसकी है वह तन्निष्ठ ब्रह्मनिष्ठ

मुमुक्षु, उस ब्रह्मनिष्ठ ब्रह्मवेत्ता के अर्थ (मोक्षोपदेशात्) मोक्ष का उपदेश
है। जैसा कि "अकामो धीरोऽमृतः स्वयम्भूरसेन तृप्तो न कुतश्चनोनः ।
तमेव विद्वान् न बिभाय मृत्योरात्मानं धीरमजरं युवानम्॥" (अथर्व०
१०।८ । ४४) यहां, ब्रह्मात्मा को जानता हुआ मृत्यु से नहीं डरता, यह
कहा है। तथा "परीत्य भूतानि परीत्य लोकान् परीत्य सर्वाः प्रदिशो
दिशश्च।उपस्थाय प्रथमजामृतस्यात्मनाऽऽत्मानमभिसंविवेश॥" (यजु०
३२ । ११) यहां भी आत्मनाऽऽत्मानमभिसंविवेश' में अपने आत्मा का

ब्रह्मात्मा में सन्निवेश कहा है। और भी “नित्यो नित्यानामेको बहूनां यो
विदधाति कामान्।तमात्मस्थं येऽनुपश्यन्ति धीरास्तेषांशान्तिः शाश्वती

Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



३८ वेदान्त-दर्शन

नेतरेषाम्' (कठो०५।१३) यहां भी चेतन ब्रह्मदर्शन से शाश्वती शान्ति

प्राप्त होती है यह स्पष्ट किया है। अतः ब्रह्म जगत् का निमित्त कारण है,
उपादान नहीं ॥ ७॥

हेयत्वावचनाच्च॥८॥

(हेयत्वावचनात्-च) और भी ब्रह्मात्मा कभी भी हेयपक्ष में नहीं

कहा, उसका त्याज्य होना नहीं कहा गया किन्तु सर्वत्र उसका उपादेय
होना ही कहा गया है। जैसाकि "स आत्मा स विज्ञेयः' (माण्डू० ७) =

ब्रह्मात्मा जानने योग्य है।"आत्मा वाऽरे द्रष्टव्यः (बृह० ४।५।७)=
ब्रह्मात्मा साक्षात् करने योग्य है। उसके चेतन और सर्वान्तर होने से तथा

उसके स्वात्मजातीय होने से वह त्याज्य नहीं। जैसा कि कहा है-"द्वा

सुपर्णा सयुजा सखाया' (ऋ० १ । १६४।२०) जीवात्मा और परमात्मा
दोनों सखा हैं, सजातीय हैं। जड़ ही हेयपक्ष में हो सकता है स्वात्मा में
विजातीय होने से और सावयव अवयव वाला होने से। उसके सङ्ग से

आत्महानि कही भी है-"हीयतेऽर्थाद् य उ प्रेयो वृणीते'' (कठो०
२।१) वह लक्ष्य से गिर जाता है जो ही प्रेयः अनात्म जड़ को वरता
है॥८॥

स्वाप्ययात्॥९॥

(स्वाप्ययात्) स्व-अपने आत्मा का अप्यय=अपिगमन-आश्रय है,

इस हेतु ब्रह्मात्मा निमित्तकारण है। कहा है-“स परेऽक्षरे आत्मनि

सम्प्रतिष्ठते" (प्रश्नो० ४।५) वह जीवात्मा पर अक्षर आत्मा एक रस
वर्तमान परमात्मा में समवस्थित हो जाता है। वेद में भी 'तत्कदान्वन्तर्वरुणे

भुवानि" (ऋ० ७।८६ । २) यहां स्वात्मा का आश्रय ब्रह्मात्मा अभीष्ट है।
आत्मनाऽऽमानमभि संविवेश'' (यजु० ३२।११) यहां स्वात्मा का

परमात्मा में सन्निवेश के लिये आदेश है। अत: ब्रह्मात्मा निमित्त कारण ही
है॥९॥

गतिसामान्यात्॥१०॥

(गतिसामान्यात्) गति गम्यमानता-रीतिनीति-लोक व्यवहार की

समानता से, लोक में चेतन निमित्त कारण ही देखा जाता है, वह उपादान

कभी नहीं होता है। जैसे कड़े का सुनार, घड़े का कुम्हार, कपड़े का

जुलाहा, मिष्टान्नादि भोजन का पाचक रसोईया निमित्त कारण होता है,
उपादान तो जड़ वस्तु क्रमशः सोना, मिट्टी, रूई या सूत, धान्य आदि होता
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.

है। अत: ब्रह्मात्मा निमित्तकारण ही है ॥१०॥

श्रुतत्वाच्च॥११॥

(च) और ( श्रुतत्वात् ) उस ब्रह्मात्मा का निमित्तकारण होना सुना
जाता है, श्रुति में वर्णित है "ईशा वास्यमिदछ सर्वम्..." (यजु०४०।
१) “स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिजनिता न चाधिपः"

(श्वेता०६।९) यहां दोनों स्थलों में ईशा' शब्द से और अधिपः' शब्द

से निमित्त होना ही परमात्मा को सूचित किया है, ईश होना और अधिप
होना उपादान का धर्म नहीं है, अत: जगत् के उत्पत्ति आदि कार्य में

ब्रह्मात्मा निमित्तकारण ही है, यह भलीभांति सिद्ध है ॥११॥

जगत् के उत्पत्ति आदि विषय में ब्रह्म का निमित्तकारण होना अनेक

युक्ति प्रमाणों से दिखला दिया। अब आध्यात्मिक गुणों के योग से ब्रह्म के

भिन्न-भिन्न नाम दिखलाए जाते हैं। उनमें प्रथम

आनन्दमयोऽभ्यासात्॥१२॥

(आनन्दमयः) जो प्रस्तुत निमित्तकारण ब्रह्म है वह अध्यात्म ग्रन्थ
में आनन्दमय कोश भी कहा जाता है। सो कैसे (अभ्यासात्) अध्यात्म

अभ्यास से, आत्मा में अभ्यास करने में अन्तर्दृष्टि में तारतम्य से अनुभव
करने से। कहा भी है तारतम्यक्रम वहां अन्तिम-"एतस्माविज्ञानमया
दन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमयः' (तै० उ० २।५) इस विज्ञानमय से अन्य

अन्तर-भीतरी आत्मा आनन्दमय है ॥१२॥

विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात्॥१३॥
(विकारशब्दात्-न-इति चेत्) वह जो आनन्दमय शब्द है यह विकार

अर्थवाला है, 'मयट' प्रत्यय के विकार अर्थ में होने से "तस्य विकारे

मयड्वैतयोर्भाषायामभक्ष्यानाच्छनयोः'' (अष्टा० ४।३।१४५) प्रकृति
नामक जड़ वस्तु आनन्द शब्द से कही जाती है उसका विकार आनन्दमय

हो सकता है। आनन्द प्रकृति है, जैसे-"आनन्दमयो ह्यानन्दभुक्
प्राज्ञस्तृतीयः पादः" (माण्डूक्यो०५) यहां आनन्दभुक्' आनन्द प्रकृति
नामक वस्तु का ‘भोक्ताभक्षक' (शङ्कराचार्य) 'पालयिता=पालक'
(ब्रह्ममुनि)। अतः वह प्रकृति आनन्दमय है, वहां माण्डूक्योपनिषद् में
क्रम भी- स्थूलभुक् (प्रथमपादः) प्रविविक्तभुक् (द्वितीयः पादः)
आनन्दभुक् (तृतीयः पादः) इस प्रकार क्रमानुरोध से 'आनन्दभुक्' में
आनन्द शब्द प्रकृति का वाचक है, अतः 'आनन्दमय' विकारार्थ शब्द है।
इससे परमात्मा के लिये आनन्दमय शब्द नहीं यदि ऐसा कहा जावे तो
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(न) ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योंकि (प्राचुर्यात्) 'मयट्' प्रत्यय का
प्राचुर्य अर्थ में भी विधान होने से। यहां प्राचुर्य अर्थ में 'मयट' है विकार
अर्थ में यहां असम्भव होने से और प्राचुर्य अर्थ में सम्भव होने से; क्योंकि
आनन्द शब्द के प्रकृतिवाचक होने पर भी कैसे आनन्द का विकार ब्रह्म
का तृतीय पाद माण्डूक्योपनिषद् में हो? सो किसी प्रकार भी नहीं और वह

आनन्दमय प्रकृति का विकार फिर कैसे आनन्दभुक्-प्रकृतिभुक् हो सके?

किसी प्रकार भी नहीं। यह तो वदतोव्यघात='कहे हुए को काट देना' दोष

है। अत: आनन्दमय कोश ब्रह्म का नाम है अध्यात्म गुणों के वश उपासना
विद्या में है। अध्यात्म दृष्टि में तारतम्य-क्रम से आनन्द के प्राचुर्य पूर्णता से
या अतुलता से उपासकों या अध्यात्मिक जनों के द्वारा वैसा ही आनन्दमय

अनुभव किया जाता है ॥ १३ ॥

तद्धेतुव्यपदेशाच्च ॥१४॥
(तत्-हेतुव्यपदेशात्-च) आनन्दमय कोश ब्रह्मवाचक है प्राचुर्य अर्थ

में 'मयट' के विधान होने से। यहां प्राचुर्य अर्थ में ही 'मयट्' प्रत्यय है

विकार अर्थ में नहीं। जो कहा गया उसमें हेतु दिया जाता है, इस कारण भी

आनन्दमय शब्द में 'मयट' प्रत्यय प्राचुर्य अर्थवाला है। उसका हेतु कौन
है? वह कहा जाता है "एष ह्येवानन्दयाति'' (तै० उ० २।७) यहां
'आनन्दयाति आनन्द देने वाला कहने से वह आनन्दप्रद आनन्द का विकार
नहीं कहा जा सकता, असम्भव होने से, किन्तु वह तो अधिक करके या
पूर्ण रूप से आनन्द को रखने वाला है, अतएव वह आनन्द देता है उसमें
आनन्द पूर्ण रूप से रहता है, अतः वह आनन्दमय परमात्मा है ॥ १४ ॥

मान्त्रवर्णिकमेव च गीयते॥१५॥

(च) और भी कारण है यहां आनन्दमय कोश के ब्रह्मवाचक होने

में। वह क्या, सो कहते हैं (मान्त्रवर्णिकम्-एव गीयते) मन्त्र का वर्ण
वर्णन मन्त्रवर्ण; उससे सम्बद्ध या उसमें होने वाला मान्त्रवर्णिक मन्त्रवर्णन

के अनुरूप या मन्त्रानुरूप प्रतिपाद्य, वैसा ही पढ़ा जाता है। मन्त्र में जैसे
'वेनस्तत्पश्यन्निहितं गुहा सद्यत्र विश्वं भवत्येकनीडम्। तस्मिन्निदं सं
च विचैति सर्वं स ओतः प्रोतश्च विभूः प्रजासु॥" (यजु० ३२ । ८) यहां
मन्त्र में विश्वनायक जगत् का उत्पत्ति-संहारकर्ता, विभु, ब्रह्मात्मा हृदयगुहा

में विराजमान स्पष्ट वर्णित है। इसी प्रकार उपनिषद् में भी सर्वान्तर की दृष्टि
से आनन्दमय कोश ब्रह्मवाचक है न कि प्रकृति का वाचक। यहां सूत्र में

माघ शब्द वेदवचन के लिये प्रयुक्त है। जैसे अन्यत्र आर्षग्रन्थों में

-
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प्रथमाध्याय प्रथम पाद ४१

"मन्त्रब्राह्मण-कल्पैः' (निरु० १३।७) "जुष्टार्पिते च छन्दसि नित्य
मन्त्रे" (अष्टा० ६।१।२१०)।

शाङ्करभाष्य में यद्यपि मन्त्र शब्द वेदवचन में माना है परन्तु वेदवचन

का उदाहरण नहीं दिया, अत: वहां कहा-“मन्त्रब्राह्मणयोश्चैकार्थत्वं युक्तम्। .
अविरोधात्'' (शाङ्करभाष्यम्) मन्त्र और ब्राह्मण की एकार्थता युक्त है
अविरोध से, ऐसा शङ्कराचार्य का कथन है। किन्तु आगे “मन्त्रादिवद्वाऽ
विरोधः" (वेदा० ३।३।५६) के भाष्य में 'मन्त्राणां कर्मणानां गुणानां

च" (शाङ्करभाष्यम्) ऐसा कहकर “कुक्कुटोऽसि...." (यजु० १ । १६)

"छागस्य वपाया मेदसो... (यजु० २१ । ४१) “यो जात एव प्रथमो
मनस्वान्' (ऋ० २।१२। १) ये मन्त्र उदाहरण के रूप में दिए हैं। उसी
भांति इस सूत्र पर वेदमन्त्र का उदाहरण न दिया, यह उचित नहीं ॥१५॥

नेतरोऽनुपपत्तेः॥१६॥
(न-इतरः) ब्रह्मात्मा से भिन्न जीव आनन्दमय नहीं हो सकता। क्योंकि

(अनुपपत्तेः) अयुक्तता से। इसलिये कि आनन्दमय प्रकरण के अनन्तर ही
पढ़ा गया है-स तपोऽतप्यत स तपस्तप्त्वा इदं सर्वमसृजत्, यदिदं
किञ्च" (तै० उ० २।६) 'सः' इस पद से पूर्ववचन में चला हुआ
'आनन्दमय' सम्बन्धित है कि उस आनन्दमय ने यह सब सर्जन किया उत्पन्न

किया। जगत् की सर्जनक्रिया में ब्रह्मात्मा ही समर्थ है इतर-उससे भिन्न
जीवात्मा नहीं, उसका सामर्थ्य न होने से, उसके अल्पज्ञ होने से और

अल्पशक्ति वाला होने से। अत एव आनन्दमय कोश ब्रह्मात्मा ही है अन्य

जीवात्मा नहीं।

“नेतरोऽनुपपत्तेः". भेदव्यपदेशाच्च" इन दोनों सूत्रों से ब्रह्म से

भिन्न जीव है, यह सूत्रकार का मत स्पष्ट है। जो शङ्कराचार्य का मत 'ब्रह्म
ही जीव है अन्य नहीं', यह युक्त नहीं, जिससे समकालीन स्वरूपतः भिन्न
वस्तुओं में ऐसी विचारणा-विवेचना सम्भव है, जैसे देवदत्त गौर है, यज्ञदत्त
नहीं। यहां ऐसा कहना दोनों की पृथक् पृथक् समकालीन शरीरसत्ता होने
पर ही गौर वर्ण दोनों में परीक्षा करने योग्य है, अन्यथा नहीं। उसी प्रकार

ब्रह्म एक सत्ता, दूसरी जीवसत्ता, उनमें ब्रह्म आनन्दमय सत्ता सृष्टिरचना से

पूर्व समकालीन है, ब्रह्म ही सृष्टि रचता है, वह ही आनन्दमय कहा गया।
जीव की सृष्टि रचना कार्य में अनुपपन्नता से अयोग्यता होने से, वह एकदेशी

अल्पशक्ति वाला है, अतः आनन्दमय से भिन्न भी वहां कहा गया है,

जिससे कि वह उस आनन्दमय को प्राप्त कर आन्दवान् हो जाता है, उसके
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प्रथमाध्याय प्रथम पाद ४१

"

"मन्त्रब्राह्मण-कल्पैः' (निरु० १३।७) "जुष्टार्पिते च छन्दसि नित्य
मन्त्रे" (अष्टा० ६।१।२१०)।

शाङ्करभाष्य में यद्यपि मन्त्र शब्द वेदवचन में माना है परन्तु वेदवचन

का उदाहरण नहीं दिया, अत: वहां कहा- मन्त्रब्राह्मणयोश्चैकार्थत्वं युक्तम्।
अविरोधात्' (शाङ्करभाष्यम्) मन्त्र और ब्राह्मण की एकार्थता युक्त है
अविरोध से, ऐसा शङ्कराचार्य का कथन है। किन्तु आगे “मन्त्रादिवद्वाऽ
विरोधः" (वेदा० ३।३।५६) के भाष्य में "मन्त्राणां कर्मणानां गुणानां

च" (शाङ्करभाष्यम्) ऐसा कहकर “कुक्कुटोऽसि...." (यजु० १ । १६)
"छागस्य वपाया मेदसो...'' (यजु० २१ । ४१) “यो जात एव प्रथमो
मनस्वान्' (ऋ० २।१२।१) ये मन्त्र उदाहरण के रूप में दिए हैं। उसी
भांति इस सूत्र पर वेदमन्त्र का उदाहरण न दिया, यह उचित नहीं ॥ १५ ॥

नेतरोऽनुपपत्तेः॥१६॥
(न-इतरः) ब्रह्मात्मा से भिन्न जीव आनन्दमय नहीं हो सकता। क्योंकि

(अनुपपत्तेः) अयुक्तता से। इसलिये कि आनन्दमय प्रकरण के अनन्तर ही
पढ़ा गया है-"स तपोऽतप्यत स तपस्तप्त्वा इदं सर्वमसृजत्, यदिदं
किञ्च" (तै० उ० २।६) 'सः' इस पद से पूर्ववचन में चला हुआ
'आनन्दमय' सम्बन्धित है कि उस आनन्दमय ने यह सब सर्जन किया उत्पन्न

किया। जगत् की सर्जनक्रिया में ब्रह्मात्मा ही समर्थ है इतर-उससे भिन्न
जीवात्मा नहीं, उसका सामर्थ्य न होने से, उसके अल्पज्ञ होने से और
अल्पशक्ति वाला होने से। अत एव आनन्दमय कोश ब्रह्मात्मा ही है अन्य
जीवात्मा नहीं।

"नेतरोऽनुपपत्तेः""भेदव्यपदेशाच्च" इन दोनों सूत्रों से ब्रह्म से
भिन्न जीव है, यह सूत्रकार का मत स्पष्ट है । जो शङ्कराचार्य का मत 'ब्रह्म
ही जीव है अन्य नहीं', यह युक्त नहीं, जिससे समकालीन स्वरूपतः भिन्न
वस्तुओं में ऐसी विचारणा विवेचना सम्भव है, जैसे देवदत्त गौर है, यज्ञदत्त
नहीं। यहां ऐसा कहना दोनों की पृथक् पृथक् समकालीन शरीरसत्ता होने
पर ही गौर वर्ण दोनों में परीक्षा करने योग्य है, अन्यथा नहीं। उसी प्रकार

ब्रह्म एक सत्ता, दूसरी जीवसत्ता, उनमें ब्रह्म आनन्दमय सत्ता सृष्टिरचना से
पूर्व समकालीन है, ब्रह्म ही सृष्टि रचता है, वह ही आनन्दमय कहा गया।
जीव की सृष्टि रचना कार्य में अनुपपन्नता से अयोग्यता होने से, वह एकदेशी
अल्पशक्ति वाला है, अतः आनन्दमय से भिन्न भी वहां कहा गया है,

जिसस  ेकि वह उस आनन्दमय को प्राप्त कर आन्दवान् हो जाता है, उसके
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४२ वेदान्त-दर्शन

सङ्ग से आनन्द का अनुभव करता है। जैसे तापमय अग्नि के सङ्ग से कोई
जन ताप का अनुभव करता है। अतः ब्रह्म से सर्वथा भिन्न जीव है ॥ १६ ॥

तथा

भेदव्यपदेशाच्च॥१७॥

(च) और (भेदव्यपदेशात्) भेद का व्यवहार पाये जाने से भी यहां
आनन्दमय जीव नहीं कहा जा सकता क्योंकि वहीं आनन्दमय प्रकरण में

भेद का व्यवहार विद्यमान है-'रसो वैसः। रसं ह्येवायं लब्ध्वाऽऽनन्दी

भवति'' (तै०उ० २।७) वह प्रसङ्गप्राप्त परमात्मा आनन्दमय रस है, उस
रसरूप आनन्दमय को प्राप्त कर उससे भिन्न प्राप्त करने वाला जीव आनन्दवान्

हो जाता है। प्राप्त करने योग्य से भिन्न प्राप्तकर्ता हुआ करता है यह तो
लोकप्रसिद्ध है। यहां प्राप्त करने योग्य आनन्दमय रसरूप परमात्मा है। उसे

प्राप्त करके प्राप्त करने वाला आनन्दवान् हुआ जीव आनन्दमय से भिन्न है,
यह सुस्पष्ट कहा है। अतः जीव आनन्दमय शब्द से अभीष्ट नहीं है ॥१७॥

और भी

कामाच्च नानुमानापेक्षा ॥१८॥

(कामात्-च) जीव में काम-आनन्द की कामना है कि मैं आनन्दवान्
हो जाऊं। अप्राप्त की प्राप्ति के लिये ही कामना का प्रसङ्ग होता है। यदि
जीव आनन्दमय हो तो उसमें कामना का प्रसङ्ग नहीं बनता किन्तु जीव में
कामना पाई जाती है। इस प्रकरण में भी कामना दिखलाई है। अतः काम
शब्द के प्रयोग से उस आनन्दमय ब्रह्म के साथ काम प्रयोजन के विधान से

(अनुमानापेक्षा न) आनन्दमय जीव नहीं है, इस में अनुमान की भी अपेक्षा
आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उस प्रकरण के प्रारम्भ में ही कहा है
"सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्। सोऽश्नुते
सर्वान् कामान् सह ब्रह्मणा विपश्चिता'' (तै० उ० २।१) यहां जो गुहा
में निहित ब्रह्म कहा गया है वह ही सर्वान्तर=सब के भीतर होने से आनन्द
शब्द से अभिलक्षित किया है। उसे जानकर या प्राप्त करके सारी कामनाओं

को प्राप्त करता है। इस प्रकार उसे जानने वाले जीव के कामपूर्तिरूप
विधान से वह जीव आनन्दमय नहीं यह सिद्ध हुआ। ब्रह्मात्मा तो कामनावाला
नहीं है, वेद में कहा है-“अकामो धीरो......रसेन तृप्तो न कुतश्चनोनः"
(अथर्व० १० । ८ । ४४) रस से-आनन्द से पूर्ण होने से उसमें कामप्रसङ्ग
नहीं, अतएव अकाम कामनारहित उसे मन्त्र में कहा है। अतः कामपूर्ति
लक्ष्य होने से जीव आनन्दमय नहीं है। ब्रह्मप्राप्ति के लिए जीव की कामना

"
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पथमाध्याय प्रथम पाद ४३

वेद में भी सूचित की है-"कदा न्वन्तर्वरुणे भुवानि कदा मृळीकं
सुमना अभिख्यम्'' (ऋ०७।८६।२)-मैं कब वरुण वरने योग्य, वरने
वाले परमात्मा में विराजमान हो जाऊं, कब उस सुख-स्वरूप को मैं अच्छे
मन वाला होकर देख सकू। यहां सुखस्वरूप आनन्दमय वरणीय ब्रह्मात्मा
को कब देख सकू, इस प्रकार ब्रह्मप्राप्ति ब्रह्मदर्शन की कामना का विधान
है॥१८॥

जीव आनन्दमय नहीं है इस में और हेतु देते हैं

अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्ति॥१९॥

(च) और भी हेतु यह है-जीव आनन्दमय नहीं है, क्योंकि
(अस्मिन् अस्य तद्योगं शास्ति) इस आनन्दमय ब्रह्मात्मा में इस जीवात्मा
का तद्योग-तादात्म्य तादात्म्य सम्बन्ध का शास्त्र उपदेश करता है। जैसा

कि "यदा ह्येवैष एतस्मिन्नदृश्येऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिलयेऽभयं प्रतिष्ठां
विन्दतेऽथ सोऽभयं गतो भवति (तै०उ० २।७)" जो कोई जिसमें

योग को प्राप्त करता है वह ही हो जाता है किन्तु उससे भिन्न होने पर ही
योग का उपदेश सम्भव है। लोक में भी दूध में जल योग को प्राप्त करता

है, दूध से जल पृथक् स्वरूपतः स्वतन्त्र वस्तु है ही। वेद में बहुत स्थानों
पर ब्रह्मात्मा में जीव के योग का विधान है—'परीत्य भूतानि परीत्य
लोकान्.... आत्मनाऽऽत्मानमभिसंविवेश" (यजु० ३२।११) अपने

आत्मा से परमात्मा में प्रवेश समागम करे "कदा न्वन्तर्वरुणे भुवानि"
(ऋ०७।८६।२)=मैं कब वरने योग्य वरने वाले परमात्मा में विराजमान

हो जाऊं॥१९॥

ब्रह्म के लिये प्रयुक्त किए किन्हीं सन्दिग्ध पदों का निर्णय किया

जाता है

अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्॥२०॥

(अन्तः) कहीं अध्यात्म प्रकरण में 'अन्तः' शब्द प्रयुक्त किया गया
है। वह अन्तर्यामी परमात्मा अभीष्ट है, क्योंकि (तद्धर्मोपदेशात्) उस ब्रह्म
के धर्मों का वहां उपदेश-वर्णन होने से। जैसे “अथ य एषोऽन्तरादित्ये
हिरण्मयः पुरुषो दृश्यते हिरण्यश्मश्रुर्हिरण्यकेश आप्रणखात्सर्व एव
सुवर्णः । तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी....इत्याधिदैवतम्'
(छान्दो० १।६।६।८) “अथाध्यात्मम्।अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो
दृश्यते.... तस्यैतस्य तदेव रूपं यदमुष्य रूपं....'' (छान्दो० १।७।५)
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४४ वेदान्त-दर्शन

यहां दोनों अधिदेव और अध्यात्म के प्रकरणों में "आदित्य में अन्तःपुरुष'

अक्षि नेत्र में अन्तःपुरुष'' कहा है, वह कोई जीव नहीं किन्तु ब्रह्मात्मा
है, क्योंकि उस प्रकरण में ब्रह्म के ही धर्म कहे गए हैं, जैसे—“स एष
सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः 'स एष ये चास्मादर्वाञ्चो लोकास्तेषाञ्चेष्टे
मनुष्यकामानां चेति' इन वचनों में उस 'अन्तःपुरुष' को सर्वपाप से
पृथक् होना, सर्वलोकों का स्वामी होना, मनुष्य की कामनाओं का स्वामी
होना आदि विशेषणों से जो कहा गया सो ब्रह्मात्मा को कहा गया है। यह

ऐसा वर्णन आलङ्कारिक है ॥ २० ॥
भेदव्यपदेशाच्चान्यः ॥२१॥

(च) और भी (भेदव्यपदेशात्-अन्यः) भेदव्यवहार से जीव से भिन्न

ही 'अन्तः' शब्द से ग्रहण करने योग्य ब्रह्मात्मा है न कि जीव। अन्यत्र

अध्यात्मप्रकरण में 'अन्तः'=' अन्दर' शब्द से कहा जाने वाला ब्रह्मात्मा ही

प्रदर्शित किया जाता है। जैसा कि “य आदित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्तरो

यमादित्यो न वेद...य आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोऽन्तरो... एष त आत्मान्तर्या

म्यमृतः' (बृह० ३।७।९, २२) यहां दोनों स्थलों में भेद से वर्णन है,
आदित्य आदि जड़ वस्तु से तथा चेतन जीव से भी भिन्न उनका अन्तर्यामी

ब्रह्मात्मा है यह सूचित किया है। प्रस्तुत प्रकरण में वही अन्तर्यामी ब्रह्मात्मा
अन्तः' शब्द से कहा गया है ॥२१॥

आकाशस्तल्लिङ्गात्॥२२॥

(आकाश:) अध्यात्मप्रकरण में प्रयुक्त होने वाला आकाश भी ब्रह्मात्मा
जानना चाहिए न कि भूताकाश। क्योंकि (तल्लिङ्गात्) ब्रह्म के लिङ्ग ब्रह्म
के लक्षण पाए जाने से-ब्रह्म में घटनेवाले लक्षण वहां हैं इसलिये। जैसे
"को ह्येवान्यात् कः प्राण्यात्। यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्"
(तै०उ० २।७) कौन जिसके कौन प्राण ले सके जो.यह आकाश आनन्द
न हो। यहां आकाश ब्रह्मात्मा है क्योंकि यहां लक्षण ब्रह्मविषयक है।
आनन्द-आनन्दप्रद' यह कहा ही है-“एष ह्येवानन्दयाति'' यह ही
आनन्द देता है, आनन्दप्रद होने से आनन्द आकाश वह चेतन ब्रह्मात्मा ही
सिद्ध होता है न कि भूताकाश उस के शून्यरूप होने से। तथा अन्यत्र भी
"सर्वाणि हवा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकाशं प्रत्यस्तं
यन्त्याकाशो ह्येवैभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्।एष परोवरीयानुद्गीथः
स एषोऽनन्तः, परोवरो हास्य भवति परोवरीयसो ह लोकान्-जयति य
एतदेवं विद्वान् परोवरीयांसमुपास्ते" (छान्दो० १।९।१-२)। इस वचन
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में भी आकाश ब्रह्मात्मा ही मानना चाहिए क्योंकि उसका परोवरीय उद्गीथ

और उपास्य होना यहां लक्षण मिलता है। कोई भी वस्तु ब्रह्म से पर या
अवर नहीं है, कहा भी है-“यस्मात्परं नापरमस्ति किञ्चिद्यस्मानाणीयो

न ज्यायोऽस्ति किञ्चित्। वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेदं पूर्ण
पुरुषेण सर्वम्' (श्वेता० ३।९) जिससे पर अपर कोई नहीं, जिससे
अणु और महान् कोई नहीं; वृक्ष की भांति स्थिर प्रकाशस्वरूप में विराजमान
है उस पुरुष से यह जगत् पूर्ण है। अत: यहां परोवरीयान् पुरुष ब्रह्मात्मा है
यह स्पष्ट है। ब्रह्म ही सब से पर और आकाश से भी पर है। कहा ही है वेद

में "त्वमस्य पारे रजसो व्योमनः' ((ऋ० १।५२।१२)=व्योम आकाश

के पार में है। उस से अतिरिक्त कोई वस्तु अवर भी नहीं हो सकती, ब्रह्म

ही सब से अवर है, कहा है-“य आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोऽन्तरो...'' (बृह०

३।७। २२) ब्रह्म तो अपने आत्मा में भी है। अतः 'परोवरीयान्' होना
लक्षण से यहां आकाश ब्रह्मात्मा है यह दिखलाता है। दूसरा लक्षण से
उद्गीथ होना। उद्गीथ होना भी ब्रह्म में सार्थक है भूताकाश में नहीं, उसकी
उपासना के असम्भव से, क्योंकि गुणकर्मविहीन वस्तु उपास्य नहीं हो
सकती। अन्यत्र भी "आकाशो वै नामरूपयोर्निर्वहिता ते यदन्तरा तद्

ब्रह्म" (छान्दो० ८।१४।१)। यहां भी आकाश ब्रह्मात्मा जानना चाहिए

भूताकाश नहीं, क्योंकि यहां लक्षण है नाम और रूप का निर्वाहक होना।
चेतनस्वरूप ब्रह्म का ही रचना कार्य है, जड़ आकाश का नहीं, यह यहां

स्पष्ट सूचित किया हुआ है तद् ब्रह्म' वह ब्रह्म है। अत: अध्यात्मप्रकरण
में जहां आकाश शब्द मिले वह ब्रह्म का वाचक है, यह जानना चाहिए ॥२२॥

अत एव प्राणः॥२३॥

(अतः एव प्राणः) इस ही हेतु से अर्थात् तल्लिङ्ग ब्रह्म के लक्षणों से

ही कहीं अध्यात्मग्रन्थ में प्राण भी ब्रह्मात्मा जानना चाहिए। जैसा कि

"यदिदं जगत् सर्वं प्राण एजति निःसृतम्' (कठो० ६।२) यह जो
सब उत्पन्न जगत् है प्राण के अन्दर गति करता है। "सर्वाणि वा इमानि

भूतानि प्राणमेवाभिसंविशन्ति प्राणमभ्युज्जिहते"(छान्दो० १ । ११ ।
५) सारे ये पदार्थ प्राण में प्रविष्ट होते हैं, प्राण से ही उत्पन्न होते हैं। यहां
दोनों स्थलों में प्राण शब्द से परमात्मा अभीष्ट है क्योंकि पूर्ववचन में प्राण
के अन्दर जगत् का गति करना बनता है और उत्तरवचन में जगत्पदार्थों का
प्राण में प्रवेश तथा प्राण से उत्पादन कथन करना लक्षण होने से 'प्राण'
यहां परमात्मा है। वेद में भी ऐसे ही प्राण शब्द परमात्मा के लिये आता

Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



४६ वेदान्त-दर्शन

है-"प्राणाय नमो यस्य सर्वमिदं वशे। यो भूतः सर्वस्येश्वरो यस्मिन्
सर्वं प्रतिष्ठितम्॥" (अथर्व० ११।४।१) इस सारे जगत् का प्रतिष्ठान
वशकर्ता स्वामी प्राण नाम से परमात्मा ही हो सकता है, शरीरवर्ती प्राण
नहीं॥२३॥

ज्योतिश्चरणाभिधानात्॥२४॥

(ज्योतिः) अध्यात्मप्रकरण में पढ़ा हुआ ज्योति' शब्द भी ब्रह्म का
वाचक है। क्योंकि (चरणाभिधानात्) पाद नाम देकर वर्णन करने से, पाद
का रूपक देने से। जैसा कि "एतावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुषः।

पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि॥" (छान्दो० ३।१२।६)
इतना विस्तृत जगत् इस परमात्मा की महिमा है इस से महान् पुरुष-पूर्ण
परमात्मा है। सारे पदार्थ लोक-लोकान्तर उसका एक पाद है, इसका त्रिपाद
अविनश्वर प्रकाशस्वरूप में है। इस प्रकार यहां पुरुष परमात्मा के चार पाद
कल्पित करके सारे पदार्थों को एक पाद और तीन पाद अमृत धुलोक में है

ऐसा प्रारम्भ करके आगे प्रदर्शित किया है कि “अथ यदतः परो दिवो

ज्योतिर्दीप्यते विश्वतः पृष्ठेषु सर्वतः पृष्ठेष्वनुत्तमेषूत्तमेषु लोकेष्विदं वाव
तद्यदिदमस्मिन्नन्त: पुरुष  ेज्योतिस्तस्यैषा दृष्टिः'' (छान्दो० ३।१३।७)
इस वचन में ज्योतिः' शब्द ब्रह्म का वाचक है, क्योंकि पूर्व से चलते हुए

वचन में परमात्मा के पाद का निर्देश किया वहां त्रिपादरूप अमृत धुलोक
में कहा वह ही यहां उत्तर वचन में 'परो दिवो ज्योतिः' कथन से ज्योतिः'

रूप से पुनः कहा गया है। वही 'ज्योति:-रूप' ब्रह्मात्मा सर्वलोकपृष्ठों में
सर्वलोकों के बाह्यप्रदेशों में ऊपर नीचे के सभी लोकप्रदेशों में भी है।
उसका दृष्टान्त जैसे मानव शरीर में अन्तर्ज्योति, आत्मज्योति, अहं ज्योति

है। वेद में कहा ही है-"वि मे कर्णा पतयतो विचक्षुर्वीदं ज्योतिर्हृदय
आहितं यत्'' (ऋ० ६।९।६) जैसे ही आत्मा ज्योति है। वेद में भी

"दिवः परः" की भांति "त्रिपादूर्ध्वं उदैत् पुरुषः' (यजु० ३१।४)।
अग्नि भी वह कहा जाता है वेद में "तदेवाग्निस्त..." (यजु० ३२।१)।
अतः पाद के अभिधान से ज्योतिः शब्द ब्रह्मात्मा का वाचक है न कि जड़
रूप ज्योति का वाचक, उसकी पादकल्पना के असम्भव होने से। ज्योतिः
शब्द से वेदों में और उपनिषदों में बहुत स्थानों पर ब्रह्म वर्णित किया जाता
है। जैसा कि "ध्रुवं ज्योतिर्निहितं दृशये कं मनोजविष्ठं पतयत्स्वन्तः।
विश्वे देवाः समनसः सकेता एकं क्रतुमभिवियन्ति साधु।" (ऋ०
६।९।५) तथा उपनिषद् में- “एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्समुत्थाय
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परंज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते" (छान्दो०८।१२।३)
"तच्छुभ्रं ज्योतिषां ज्योतिस्तद् यदात्मविदो विदुः" (मुण्ड० २ । २ ।
९) "तस्य भासा सर्वमिदं विभाति'' (कठो० २।५ । १५) ॥२४॥

छन्दोभिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोर्पणनिगदात्
तथा हि दर्शनम्॥२५॥

(छन्दोभिधानात्-न-इति चेत्) पूर्वसूत्र में जो 'ज्योतिः' शब्द के
ब्रह्मवाचक होने से चरणाभिधान पादवर्णन प्रमाण सूचित किया है वह
ठीक नहीं है क्योंकि छन्द के कथन से वहां गायत्री छन्द चल रहा है। वहां
पाद वर्णन उस गायत्री छन्द का मानना चाहिए, अन्यथा नहीं। यदि ऐसा
माना जावे तो (तथा न) वैसा न मानना चाहिए, क्योंकि (चेतोर्पणनिगदात्)
वहां छन्द के वर्णन का अवसर नहीं है, वहां तो ब्रह्म के वर्णन का प्रसङ्ग
है-पूर्व खण्ड से ही ब्रह्म का वर्णन चल रहा है-“य एतामेवं ब्रह्मोपनिषदं
वेद" (छान्दो० ३।११।३) इस खण्ड में समष्टिपुरुष विराड्प परमात्मा
गायत्री नाम से कहा जा रहा है। क्योंकि उस ब्रह्म में चेतोर्पणनिगद मनोनिवेश

के प्रतिपादन से मन का प्रवेश ही उसमें जिससे हो जावे, गायत्री छन्द से

समता का प्रदर्शन सुगमतार्थ है। "सैषा चतुष्पदा षड्विधा गायत्री'
(छान्दो० ३।१२।५) (तथा हि दर्शनम्) जैसे समता के प्रदर्शनार्थ गायत्री

नाम से ब्रह्म कहा गया है वैसा ही दर्शन अन्यत्र मिलता है-'सर्वं ह्येतद्
ब्रह्मायमात्मा ब्रह्म सोयमात्मा चतुष्पात्" (माण्डू० २)। यहां ब्रह्म को

चतुष्पात् चार पादों वाला कहा, पुनः प्रत्येक पाद के छ:-छ: अक्षर भी
अक्षररूप छ:छः गुण कहे हैं। वहीं प्रत्येक पाद में छ:छः दीखते हैं

१जागरितस्थानो २बहिःप्रज्ञः सप्ताङ्ग एकोनविंशतिमुखः ५स्थूलभुक्

६वैश्वानरः प्रथमः पादः ॥३॥'स्वप्नस्थानोऽन्तःप्रज्ञः २सप्ताङ्ग एकोन
विंशतिमुखः ५प्रविविक्तभुक् तेजसो द्वितीय पादः ॥ ४॥ सुषुप्तस्थान
२एकीभूतः प्रज्ञानघन एवानन्दमयो "ह्यानन्दभुक् 'चेतोमुखः प्राज्ञस्तृतीयः
पादः ॥५॥१नान्तःप्रज्ञं न बहि:प्रशं नोभयतःप्रज्ञं न प्रज्ञानघनं न प्रज्ञं नाप्रज्ञम
दृष्टमव्यवहार्यमग्राह्यमलक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यम्। २एकात्मप्रत्ययसारं
प्रपञ्चोपशमं ४शान्तं ५शिवमद्वैतं चतुर्थं मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः॥
६॥" इस प्रकार माण्डूक्योपनिषद् में ब्रह्मात्मा के चार पाद प्रत्येक पाद में
अक्षर के समान छ:-छ: गुणवर्णन दीखते हैं। जैसे छन्दोरूपा गायत्री चार
पाद वाली और प्रतिपाद छ: अक्षरों से युक्त है ऐसे ही उस के समान चार
पाद और प्रतिपाद छ: गुणों से युक्त है। इस प्रकार समानता क्रम मन के
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४८ वेदान्त-दर्शन

प्रवेशार्थ है। अत: यहां छन्दोवर्णन ब्रह्मवर्णन है। वह ही ब्रह्म प्रकृत-चला
हुआ 'ज्योतिः' शब्द से उत्तर कथन में लक्षित है ।। २५ ।।

यदि कोई कहे कि यहां के गायत्री छन्दोवर्णन को माण्डूक्योपनिषद्
में दिए ब्रह्मवर्णन के साथ बलात् समतुलित किया जाता है किन्तु यहां तो
प्रत्यक्ष गायत्री छन्द का वर्णन है ही, इस विषय का समाधान किया जाता है

भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्चैवम्॥२६॥

(च) और भी (भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेः एवम्) वहां ही भूत
आदि-भूत-पृथिवी-शरीर-हृदयों को पादरूप से कहे जाने के हेतु से। भूत

आदि ब्रह्म के पाद सदृश हो सकते हैं, गायत्री छन्द के नहीं। इस प्रकार भी
पूर्व से प्रस्तुत ब्रह्म ही गायत्री नाम से और ज्योति नाम से उपदिष्ट है ।। २६ ॥

उपदेशभेदान्नेति चेत्नोभयस्मिन्नप्यविरोधात्॥२७॥
(उपदेशभेदात्-न-इति-चेत्) गायत्री प्रकरण में तो 'त्रिपादस्यामृतं

दिवि' सप्तमी विभक्ति में उपदेश है, ज्योतिष्प्रकरण में 'परो दिवः' पञ्चमी
विभक्ति में उपदेश किया गया है। इस प्रकार उपदेशभेद से एक वस्तु

लक्षित नहीं होती किन्तु भिन्न-भिन्न ही सम्भव है, यदि यह कहा जावे तो
(न-उभयस्मिन्-अपि-अविरोधात्) ऐसा नहीं मानना चाहिए क्योंकि दोनों
पञ्चमी और सप्तमी विभक्तियों के वर्णन में अविरोध से एक ही वस्तु

मिलती है, भेद नहीं होता है। जैसा कि 'पर्वते मेघः' पर्वत पर मेघ या
'पर्वतात्परो मेघः' पर्वत से परे मेघ, इस कथन में लक्ष्यभेद नहीं होता है

तत्त्व एक ही रहता है। अतः दोनों में गायत्री नाम से और ज्योति नाम से
ब्रह्म ही कहा जाता है ॥२७॥

इस समय पूर्व से विलक्षण भेदकोपदेश के दूसरे उदाहरण का विचार
किया जाता है

प्राणस्तथानुगमात्॥२८॥

(तथा प्राणः) उसी प्रकार कहीं-कहीं अध्यात्मप्रकरण में भेदोपदेश

से प्राण भी निर्दिष्ट किया हुआ ब्रह्मात्मा अभीष्ट है। पूर्व भेद प्रकरण में तो

विभक्ति का भेद था। पञ्चमी-सप्तमी विभक्ति के भेद से भी परम पुरुष
ब्रह्मात्मा तो एक ही लक्षित है। यहां तो प्राण शब्द प्रयोग से वाक्यभेद और
क्षेत्रभेद से ब्रह्मात्मा एक अभिन्न कहा हुआ प्रस्तुत किया जाता है। कैसे?

सो कहते हैं (अनुगमात्) अनुगम से एक में ही वाक्यार्थ सङ्गत और
उपसंहार होने से। जैसा कि इन्द्र ने देवोदास प्रतर्दन के लिये कहा
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प्रथमाध्याय प्रथम पाद ४९

"प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरमृतमित्युपास्व-अप खलु प्राण एव
प्रज्ञामेदं शरीरं परिगृह्योत्थापयति न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्
स एष एव प्रज्ञात्माऽऽनन्दोऽजरोऽमृतः" (कौषीतकि ब्राह्मणो०३।१।२,
३, ८) इस वचन में प्राणविषयक चार वाक्य हैं। सो यहां वाक्यभेद से भी

चार भेद हैं और क्षेत्रभेद से भी चार भेद हैं। वहां प्रत्येक वाक्य में और

प्रत्येक क्षेत्र में 'प्राण' शब्द भिन्न-भिन्न अर्थवाला प्रतीत होता है। इस प्रकार

भेद-व्यपदेश है कि-"प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरमृतमित्युपास्व"
इस प्रथम वाक्य में इन्द्र, “अथ खलु प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीरं परिगृह्योत्था
पयति" इस दूसरे वाक्य में प्राणवायु, "न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्"
इस तीसरे वाक्य में जीव, “स एष प्राण एव प्रज्ञात्माऽऽनन्दोऽजरोऽमृतः

इस चौथे वाक्य में ब्रह्म, इस प्रकार इन चार वाक्यों में क्रमश: 'इन्द्र,
प्राणवायु, जीव, ब्रह्म' ये चार वाक्यार्थों के अभिनायक प्रतीत होते हैं। इस
प्रकार वाक्यभेदों में प्राण तो समान है, वह तो ब्रह्म का वाचक ही है
क्योंकि प्राण शब्द के ब्रह्मवाचक होने से चारों वाक्यों में भी अनुगमन अर्थ
की समानता तो है ही ॥२७॥

वह कैसे? यह बात प्रश्नपूर्वक सूत्रकार आचार्य स्वयं क्रमशः सूत्रों
द्वारा खोलता है

न वक्तुरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्मसम्बन्धभूमा ह्यस्मिन्॥२९॥
(न, वक्तुः-आत्मोपदेशात्) पूर्वोक्त चारों वाक्यों में प्राण शब्द से

ब्रह्म कहा जाता है यह ठीक नहीं, क्योंकि "प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं
मामायुरमृतमित्युपास्व" इस प्रथम वाक्य में वक्ता इन्द्र का आत्मोपदेश
निजजीवविषयक उपदेश करने से (इति चेत्) यदि ऐसा कहा जावे तो

(अस्मिन्-अध्यात्म-सम्बन्धभूमा हि) इस कथन में अध्यात्मसम्बन्ध की
ब्रह्म में निमग्नता की तादात्म्य सम्बन्ध की बहुलता अत्यधिकता है। उस
अत्यधिकता से तार्द्धम्योपाधिवश से इन्द्र ऐसा कहता है, क्योंकि अन्तिम
वाक्य से “स एष प्राणः....अजरोऽमृतः" वह यह प्राण अजर अमृत है,
ऐसा उपसंहार किया जाता है ॥ २९ ॥

शास्त्रदृष्ट्या तूपदेशो वामदेववत्॥३०॥
(शास्त्रदृष्ट्या तु-उपदेश:) शास्त्र अर्थात् वेद की दृष्टि से वैदिक

ऋषियों की दर्शन रीति से तो उपदेश अवश्य सम्भव है (वामदेववत्) जैसे
ही वेद में मन्त्रदर्शन में वामदेव ने तादात्म्य सम्बन्ध की अत्यधिकता को
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अनुभव करके कहा है कि "अहं मनुरभवमहं सूर्यश्च" (शत०
१४।२ । २१, बृह० १ । १४।१०)=मैं मनु हुआ, मैं सूर्य भी॥३०॥

जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेन्नोपासात्रैविध्यादाश्रित
त्वादिह तद्योगात्॥३१॥

(जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्-न-इति चेत्) दूसरे वाक्य में मुख्य प्राण का
लिङ्ग तीसरे वाक्य में जीव का लिङ्ग प्रतीत होता है। अतः प्राण शब्द से
ब्रह्म सिद्ध नहीं होता है, यदि ऐसा कहा जावे तो (न) ऐसा नहीं कहना

चाहिए। क्योंकि (उपासा-त्रैविध्यात्) उपासना की त्रिविधता-तीन भेद
का दोष प्रसङ्ग आ जावे। उपासना का यहां प्रकरण है और ब्रह्म ही उपास्य
अभीष्ट है, न ही मुख्य प्राण और जीव कहीं उपास्यरूप में अभीष्ट हैं
(तदाश्रितत्वात्) वे दोनों मुख्य प्राण और जीव भी ब्रह्म के आश्रित ही हैं,
कैसे फिर आश्रय को छोड़कर आश्रित की उपासना कही जावे (तद्योगात्)
उपासक भी उस ब्रह्म के ही योग-सम्बन्ध को अपने अन्दर चाहते हैं,

उसके दर्शन की इच्छा करते हैं। अतः यहां प्राण शब्द ब्रह्म का वाचक ही

है, इसी कारण ही चतुर्थ वाक्य में इसका उपसंहार भी है-“स एष प्राण

एव प्रज्ञात्माऽऽनन्दो जरोऽमृतः"वह यह प्राण ब्रह्म है और यह आनन्द

आनन्दस्वरूप है उसके सम्बन्ध से आनन्द को अनुभव करता है, अजर
अमर ब्रह्मात्मा है, अतः यह सम्यक् सिद्ध होता है कि प्राण शब्द यहां ब्रह्म

के लिये है, अन्यथा नहीं। इसी प्रकार यह कथन वेदानुसार है, वेद में
उपासना में प्राण शब्द से ब्रह्म ही अभीष्ट है= "प्राणाय नमो यस्य सर्वमिदं

वशे। यो भूतः सर्वस्येश्वरो यस्मिन् सर्वं प्रतिष्ठितम्॥" (अथर्व०
११।४।१) प्राण के लिये नमस्कार हो जिसके सब कुछ वश में है, जो
सब का ईश्वर है जिसमें यह सब प्रतिष्ठित है।

शाङ्करभाष्य में इस सूत्र की दो प्रकार की व्याख्या करी है। उनमें

प्रथम व्याख्या है एवं “स हि त्रिविधमुपासनं प्रसज्येत जीवोपासनं मुख्य
प्राणोपासनं ब्रह्मोपासनं चेति न चैतदेकस्मिन् वाक्येऽभ्युपगन्तुं युक्तम्,
उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि वाक्यैकत्वमवगम्यते" (शाङ्करभाष्यम्) । इस रीति
से तीन प्रकार की उपासना का प्रसङ्ग आ जावे-जीव की उपासना, मुख्य
प्राण की उपासना और ब्रह्म की उपासना, ऐसा एक वाक्य में होना

युक्त

नहीं है तथा उपक्रम उपसंहार से एकवाक्यता प्रतीत होती है। दूसरी व्याख्या
"अथवा नोपासात्रैविध्यादाश्रितत्वादिह तद्योगात्-इत्यस्यायमन्योऽर्थः-न
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ब्रह्मवाक्येऽपि जीवमुख्यप्राणलिङ्ग विरुध्यते। कथम्। उपासात्रैविध्यात्।
त्रिविधमिहोपासनं विवक्षितं प्राणधर्मेण स्वधर्मेण च" (शाङ्करभाष्यम्) अथवा
इस सूत्र का यह अर्थ हैकि ब्रह्मवाक्य में भी जीव मुख्य प्राण के लिङ्ग का
विरोध नहीं आता क्योंकि उपासना के तीन प्रकार होने से। यहां तीन प्रकार
की उपासना विवक्षित है, कहना अभीष्ट है प्राण धर्म से, प्राज्ञ-धर्म से और
स्वधर्म से। शाङ्करभाष्य की इन दोनों व्याख्याओं में परस्पर विरोध है, पूर्व
कथन में तो त्रिविधोपासना जीव की, मुख्यप्राण की, ब्रह्म की उपासना
नहीं हो सकती, उत्तर कथन में त्रिविधोपासना जीव की उपासना, मुख्यप्राण
की उपासना, ब्रह्म की उपासना को स्वीकार किया है। इस प्रकार सूत्र का
अर्थ संशययुक्त और परस्परविरुद्ध किया है। और भी शाङ्करभाष्य में सूत्रक्रम
से भी विपरीतता मिलती है। सूत्रक्रम तो "प्राणस्तथानुगमात्" (२८)
प्राण से ब्रह्म के वाच्य होने का क्रम चल रहा है। इस सूत्र में इन्द्रलिङ्ग
मुख्यप्राणलिङ्ग प्रतीत होने पर वस्तुतः प्राण शब्द ब्रह्म का वाचक है। उस
ब्रह्म की उपासना है, इन्द्र की जीव की। मुख्य प्राण की उपासना नहीं।

यह सूत्रपक्ष वा शास्त्रपक्ष है। परन्तु शाङ्करभाष्य में दूसरी व्याख्या तो इससे
विपरीत जीव की उपासना मुख्य प्राण की उपासना भी सिद्ध की जा रही

है। इस प्रकार शाङ्करभाष्य में व्याख्या अयुक्त है। और भी आगे
"जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद  ्व्याख्यातम्" (वेदा० १।४।१७)
यह सूत्र तीन कारणों के निराकरणार्थ उपस्थित किया है। यह बात यहां

(वेदा० १ । १।३१) उपस्थित सूत्र की भांति निराकरणता दिखलाई जाती

है। तब त्रिविध उपासना का निराकरण होना युक्त होगा न कि त्रिविध

उपासना का विधान, अतः त्रिविध उपासनापरक व्याख्यान शाङ्करभाष्य में
मिथ्या ही है ॥३१॥

प्रथमाध्याय में प्रथम पाद समाप्त ॥

द्वितीय पाद
सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात् ॥१॥

(सर्वत्र) न केवल कौषीतकि ब्राह्मणोनिषद् में ही पूर्वपाद में पढ़ा
हुआ ब्रह्म उपास्य मानने योग्य है किन्तु सर्वत्र शास्त्रों में और उपासना

प्रकरणों में भी (प्रसिद्धोपदेशात्) उपास्यरूप से ब्रह्म का उपदेश प्रसिद्ध
होने से अथवा प्रसिद्ध-उपास्य रूप से प्रतिपादित किए हुए ब्रह्म का उपदेश
होने से अन्यत्र सन्दिग्ध या सन्देह योग्य स्थलों में केवल ब्रह्म ही उपास्य

जानना चाहिए। जैसा कि-"सर्वं खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त
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प्रथमाध्याय द्वितीय पाद
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ब्रह्मवाक्येऽपि जीवमुख्यप्राणलिङ्ग विरुध्यते । कथम्। उपासात्रैविध्यात्।
त्रिविधमिहोपासनं विवक्षितं प्राणधर्मेण स्वधर्मेण च" (शाङ्करभाष्यम्) अथवा
इस सूत्र का यह अर्थ हैकि ब्रह्मवाक्य में भी जीव मुख्य प्राण के लिङ्ग का
विरोध नहीं आता क्योंकि उपासना के तीन प्रकार होने से। यहां तीन प्रकार
की उपासना विवक्षित है, कहना अभीष्ट है प्राण धर्म से, प्राज्ञ-धर्म से और
स्वधर्म से।शाङ्करभाष्य की इन दोनों व्याख्याओं में परस्पर विरोध है, पूर्व
कथन में तो त्रिविधोपासना जीव की, मुख्यप्राण की, ब्रह्म की उपासना
नहीं हो सकती, उत्तर कथन में त्रिविधोपासना जीव की उपासना, मुख्यप्राण
की उपासना, ब्रह्म की उपासना को स्वीकार किया है। इस प्रकार सूत्र का
अर्थ संशययुक्त और परस्परविरुद्ध किया है। और भी शाङ्करभाष्य में सूत्रक्रम
से भी विपरीतता मिलती है। सूत्रक्रम तो "प्राणस्तथानुगमात्' (२८)
प्राण से ब्रह्म के वाच्य होने का क्रम चल रहा है। इस सूत्र में इन्द्रलिङ्ग
मुख्यप्राणलिङ्ग प्रतीत होने पर वस्तुतः प्राण शब्द ब्रह्म का वाचक है । उस
ब्रह्म की उपासना है, इन्द्र की जीव की। मुख्य प्राण की उपासना नहीं।

यह सूत्रपक्ष वा शास्त्रपक्ष है। परन्तु शाङ्करभाष्य में दूसरी व्याख्या तो इससे
विपरीत जीव की उपासना मुख्य प्राण की उपासना भी सिद्ध की जा रही
है। इस प्रकार शाङ्करभाष्य में व्याख्या अयुक्त है। और भी आगे

जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद् व्याख्यातम्' (वेदा० १।४।१७)
यह सूत्र तीन कारणों के निराकरणार्थ उपस्थित किया है। यह बात यहां
(वेदा० १ । १ । ३१) उपस्थित सूत्र की भांति निराकरणता दिखलाई जाती
है। तब त्रिविध उपासना का निराकरण होना युक्त होगा न कि त्रिविध

उपासना का विधान, अतः त्रिविध उपासनापरक व्याख्यान शाङ्करभाष्य में
मिथ्या ही है॥३१॥

प्रथमाध्याय में प्रथम पाद समाप्त ॥

द्वितीय पाद
सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात् ॥१॥

(सर्वत्र) न केवल कौषीतकि ब्राह्मणोनिषद् में ही पूर्वपाद में पढ़ा
हुआ ब्रह्म उपास्य मानने योग्य है किन्तु सर्वत्र शास्त्रों में और उपासना
प्रकरणों में भी (प्रसिद्धोपदेशात्) उपास्यरूप से ब्रह्म का उपदेश प्रसिद्ध
होने से अथवा प्रसिद्ध-उपास्य रूप से प्रतिपादित किए हुए ब्रह्म का उपदेश
होने से अन्यत्र सन्दिग्ध या सन्देह योग्य स्थलों में केवल ब्रह्म ही उपास्य
जानना चाहिए। जैसा कि-"सर्वं खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति शान्त

“
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५२ वेदान्त-दर्शन

उपासीत। अथ खलु क्रतुमयः पुरुषो यथाक्रतुरस्मिन् लोके पुरुषो
भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुर्वीत" (छान्दो०३।१४।१-२)।
यहां सन्देह होता है 'उपासीत' क्रिया का उपास्य कौन वस्तु है? यह
समस्त जगत् उपास्य है या स्वकीय स्वरूप? दोनों ही इस वाक्य में मिलते

हैं 'सर्वं खल्विदम्', इस वचन से जगत् 'क्रतुमयः पुरुषः' इस कथन से
स्वकीय स्वरूप। इसका यहां उत्तर दिया जाता है कि न जगत् उपास्य है
और न ही स्वकीय स्वरूप उपास्य है किन्तु केवल ब्रह्म ही उपास्य है,
क्योंकि सर्वत्र शास्त्रों में या उपासना प्रकरणों में ब्रह्म ही उपास्य विधान

किया गया है। अच्छा, क्यों 'सर्वं खल्विदम्' वचन से जगत् का वर्णन
और क्यों ही 'क्रतुमयः पुरुषः' कथन से जीव का वर्णन किया है ? उत्तर
में कहा जाता है 'सर्वं खल्विदम्'। यह कथन तो तज्जलान्' इस जगत् के

विवरणार्थ है कि वह ऐसा कौन है सो जगत् है। जो यह सब जगत् है उस

ब्रह्म से ज=जात-उत्पन्न, उस में ल-लयशील, उस में 'अन्' रहता है। उस

इस नानाविध जगत् में मनुष्य भ्रम को प्राप्त न हो किन्तु शान्त हुआ जगत्
के कारणरूप ब्रह्म की उपासना में हेतु का निर्देश किया है। 'क्रतुमयः
पुरुषः' यह कथन तो उपासना का फलप्रदर्शनार्थ है, क्योंकि पुरुष अर्थात्

मनुष्य क्रतुमय-सङ्कल्पमय है जिस सङ्कल्पवाला इस लोक में होता है
वैसा यहां से मरकर फलप्राप्तिवाला हो जाया करता है। ब्रह्मोपासना-परायण

मनुष्य इस लोक में यदि होता है तो यहां से मरकर ब्रह्मानन्द या मोक्ष को
प्राप्त करेगा, यह स्पष्ट फलनिर्देश ब्रह्मोपासना में दूसरा हेतु कहा है। अस्तु।

यहां कुछ विशेष बात कहते हैं-'सर्वं खल्विदं ब्रह्म तज्जलान्' इस
वचन में ब्रह्म शब्द ब्रह्माण्ड का वाचक है, शाङ्करभाष्य की भांति परमात्मा
का वाचक नहीं। यदि यहां ब्रह्म शब्द परमात्मा का वाचक हो तो फिर

"सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्" इस सूत्र का अवसर न हो और न इस सूत्र का
उदाहरण उक्त यह वचन हो सके, सन्देहरहित होने से। स्पष्ट ही यहां ब्रह्म
शब्द है, विचार का अवसर नहीं है। यदि तो ब्रह्म जिसका कारण है, ब्रह्म

कारण वाला होने से उत्पत्ति-स्थिति-लयधर्मी जगत् भी गौण ब्रह्म रूप यहां
उपास्य हो तो भी विचार का अवसर नहीं, असन्दिग्ध होने से। यदि वह
उपास्यरूप से नहीं कहा और केवल जगत् भी गौण भाव से ब्रह्म कहा है
तब उपयोग न होने से यह कहना निरर्थक हो जावे। अत: यहां ब्रह्म शब्द
परमात्मा का वाचक नहीं अपितु बृहत्तम फैला हुआ विस्तृत संसार या
ब्रह्माण्ड अर्थ को देने वाला है। इस विषय में प्रमाण देते हैं
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प्रथमाध्याय द्वितीय पाद ५३

(१) "ब्रह्मवादिनो वदन्ति किङ्कारणं ब्रह्म, कुतः स्म जाता
जीवामः'' (श्वेता० १।१) इस वचन में 'ब्रह्म' शब्द ब्रह्माण्ड संसार

अर्थ में है। ‘किङ्कारणम्' यह समासपद ब्रह्म का विशेषण है। 'किङ्कारणं
यस्य'=क्या कारण जिसका है, कारण वस्तु विषयक प्रश्न है, जैसा कि
अगले वचन में 'कुतः स्म जाता जीवामः' हम किससे उत्पन्न हुए? कौन
हमारा उत्पादक है? यह कारणवस्तुविषयक प्रश्न स्पष्ट है।

(२) “तपसा चीयते ब्रह्म ततोऽन्नमभिजायते" (मुण्डको० १।
१।८) यहां उत्पत्ति प्रकरण है। परमात्मा के ज्ञानमय तप से ब्रह्म अर्थात्
बृहत्तम जगत् ब्रह्माण्ड का चयन, चित्रीकरण सूक्ष्म रूप से होता है, फिर
अन्न अदनीय प्राणियों का भोग्य=भोग्य वस्तुमात्र उत्पन्न होते हैं।

(३) "यः सर्वज्ञः सर्वविदयस्य ज्ञानमयं तपः। तस्मादेतद् ब्रह्म

नाम रूपमन्नं च जायते'' (मुण्डको० १।१।८) यहां भी सर्वज्ञ, सर्ववेत्ता,
ज्ञानमय तपवाले ईश्वर से नाम रूप वाला बृहत्तम संसार ब्रह्माण्ड उत्पन्न
होता है, यह स्पष्ट कहा है।

(४) स्वामी दयानन्द ने भी ब्रह्माण्ड के अर्थ में ब्रह्म शब्द प्रदर्शित

किया है।" (ब्रह्मणः) बृहतो जगतः (ऋ० १। ४०। ५, दयानन्द

भाष्यम्)

इस प्रकार बहुत प्रमाणों से सिद्ध है कि "सर्वं खल्विदं ब्रह्म

तज्जलान्' इस वचन में ब्रह्म शब्द बृहत्तम जगत् ब्रह्माण्ड का वाचक है।
अत एव यह वचन सन्देहास्पद है। उपासना में विचारणीय होने से
उदाहरणरूप में सूत्र में ग्रहण किया जाता है॥१॥

विवक्षितगुणोपपत्तेश्च॥२॥

(च) और भी यह दूसरा हेतु (विवक्षितगुणोपपत्तेः) उपस्थित किए
उपनिषद् वचन में कहने को अभीष्ट या कथन करने में निर्दिष्ट जो गुण हैं
उनकी ब्रह्म में युक्त सार्थकता होती है। और वे गुण "मनोमयः प्राणशरीरो
भारूपः सत्यसङ्कल्प आकाशात्मा सर्वकर्मा सर्वकामः सर्वगन्धः
सर्वरसः सर्वमिदमभ्यात्तोऽवाक्यनादरः ...ज्यायान् पृथिव्या
ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्यायान् दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः" (छान्दो०

३ । १४ । १-३) विज्ञानरूप, प्राणस्वरूप, प्रकाशस्वरूप, सत्यसङ्कल्प,
आकाशरूप, सर्वकर्मसमर्थ, सर्वकामना का आधार, सर्वगन्धाश्रय,

सर्वरसवान्, सबको प्राप्त, सबमें व्याप्त, वाक् इन्द्रिय से रहित, उदार ये गुण
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ब्रह्म में ही हो सकते हैं, अत: इस प्रकरण में ब्रह्म ही उपास्य स्पष्ट है ॥२॥
अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥३॥

(अनुपपत्तेः) उक्त गुणों की अनुपपन्नता असिद्धि के हेतु से भी
(शारीरः) शरीर में रहने वाला जीव (न) यहां उपास्य नहीं, क्योंकि सत्य

सङ्कल्पता सर्वलोकों से बड़ा होना आदि गुण जीव में नहीं हैं। अतः इस
वचन में ब्रह्म ही उपास्य रूप से लिया जाता है। इस प्रकार इस सूत्र से ब्रह्म

से भिन्न जीव है, इस बात को मानते हुए व्यास महर्षि जीव की उपासना
का प्रतिषेध करते हैं।

शङ्कराचार्य तो कहते हैं—“पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्ध्युपाधिभिः
परिच्छिन्नो बालैः शारीर इत्युपचर्यते" (वेदा० १।२।६। सूत्रभाष्य में)=
पर आत्मा परमात्मा ही देह इन्द्रिय-मन-बुद्धिरूप उपाधियों से घिरा हुआ
बालकों अर्थात् अज्ञों के द्वारा शारीर अर्थात् जीव नाम से व्यवहृत होता है।

शङ्कराचार्य का यह अत्यन्त आश्चर्यपूर्ण कथन है। शारीर-जीवात्मा तो परमात्मा
से भिन्न है यह सिद्धान्त तो सूत्रकार आचार्य का है न कि बालकों=अज्ञों
का। बालकों अज्ञों-मूल् का मत भी सिद्धान्तरूप से स्थापित किया जावे,

ऐसा शिष्टाचार नहीं है। उत्तरपक्ष में तो सत्य सिद्धान्त ही स्थापित किया

जाता है। "अनुपपत्तेस्तु न शारीरः" यह सूत्र उत्तर पक्ष का है, और
अन्यत्र कहीं आर्षशास्त्रों में जीवसत्ता का स्वीकार करना मूों का मत नहीं
है। अतः शारीर जीव तो स्वरूपतः ब्रह्म से भिन्न ही है। इसलिये यहां

शाङ्करभाष्य अयुक्त है ॥३॥
कर्मकर्तृव्यपदेशाच्च॥४॥

(च) और भी यह हेतु है कि (कर्मकर्तृव्यपदेशात्) कर्मकर्ता के
व्यवहार से कर्म और कर्ता के पृथक्-पृथक् व्यवहार दर्शन से। क्योंकि
उससे आगे "एतमितः प्रेत्याभिसम्भवितास्मि' (छान्दो० ३।१४।४)
इस लोक से प्रस्थान करके इस परमात्मा को प्राप्त करूंगा। इस पूर्वोक्त
सत्यसङ्कल्प वाला सर्वलोकों से बड़ा होना आदि गुणों से विशिष्ट प्राप्त
करने योग्य कर्मरूप परमात्मा को मैं कर्ता प्राप्त करूंगा। इससे भी ब्रह्म ही
उपास्य है, जीव नहीं है॥४॥

शब्दविशेषात्॥५॥

(शब्दविशेषात्) शब्दभेद से यह जाना जाता है कि यहां ब्रह्म ही
उपास्य है । वह शब्दभेद कैसे है, सो स्पष्ट किया जाता है कि यहां उपनिषद्
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"

में उपास्य का स्वरूप वर्णन है-"अणीयान् व्रीहेर्वा यवाद्वा श्यामकाद्वा

श्यामकतण्डुलाद्वा एष य आत्मान्तर्हृदये ज्यायान् पृथिव्याः" (छान्दो०
३।१४।३) इस वचन में जो कहा है, वैसा ही अन्यत्र ग्रन्थ में भी कहा
है-"यथा व्रीहिर्वा यवो या श्यामको वा श्यामकतण्डुलो वैवमय
मन्तरात्मन् पुरुषो हिरण्मयः (शत० १०।६।३।२) भेद से निर्दिष्ट
किया जाता है कि छान्दोग्य में अन्तर्हृदये ज्यायान् पृथिव्याः' शतपथ में तो

अन्तरात्मन् पुरुषो हिरण्मयः' कहा है।''अन्तर्हृदये' के स्थान में अन्तरात्मन्
अन्तरात्मनि' प्रयुक्त किया है। इस प्रकार अन्तरात्मा से भिन्न वह पुरुष
पृथिवी से बड़ा उपास्य है, यह सिद्ध हुआ ॥५॥

स्मृतेश्च॥६॥

(स्मृतेः-च) न केवल उपनिषद् में दिए शब्दभेद से ही किन्तु
स्मृति के शब्दभेद से भी ब्रह्मात्मा कर्म है और जीवात्मा कर्ता दर्शन-क्रिया
का स्पष्ट उपलब्ध होता है, जैसे—“एवं यः सर्वभूतेषु पश्यत्यात्मान
मात्मना।स सर्वसमतामेत्य ब्रह्माभ्येति परं पदम्' (मनु० १२ । १२५)=

इस प्रकार जो सारी वस्तुओं में परमात्मा को आत्मा से देखता है अनुभव
करता है, वह सब समता को प्राप्त कर पर-पद ब्रह्म में स्थान पाता है। यह

दर्शन क्रिया का कर्म और कर्ता का व्यवहार परमात्मा और जीवात्मा के

सम्बन्ध में वेदानुकूल है, वेद में स्पष्ट है-"तद्विष्णोः परमं पदं सदा
पश्यन्ति सूरयः'' (ऋ० १ । २२ । २०) = इस व्यापक परमात्मा के उत्कृष्ट
स्वरूप को सदा धीर ध्यानी विद्वान् देखते हैं ॥६॥

अर्भकौकस्त्वात्तव्यपदेशाच्च नेति चेन्न

निचाय्यत्वादेवं व्योमवच्च॥७॥

(अर्भकौकस्त्वात्) अर्भक-अल्प, ओक: स्थान जिसका है वह
अर्भकौकाः=अल्पस्थानवाला होने से। क्योंकि वहां उपनिषद् वचन में
परमात्मा का स्थान अल्प हृदय देश कहा गया है- ''एष म
आत्मान्तर्हृदये....." (छान्दो०३।१४। ३) तिस कारण से (च) और

(तव्यपदेशात्) अर्भक-अल्प-अल्पपरिमाण का भी "अणीयान् व्रीहेर्वा
यवाद्वा" (छान्दो० ३ । १४ । ३) चावल से सूक्ष्म, यव से सूक्ष्म इत्यादि
कथन से (न-इति चेत्) यहां परमात्मा गृहीत नहीं है, ऐसा यदि कहा जावे
तो (न) नहीं कहना चाहिए। क्योंकि (निचाय्यत्वात्) वहां हृदय में उस
परमात्मा के ध्यान से प्राप्तव्य होने से। इसलिये कि परमात्मा अनन्त है,
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जीवात्मा हृदयदेश में ही अल्पस्थान वाला है, वह उसे प्राप्त करने को
अनन्त नहीं हो सकता, वह निज आत्मा में निज स्थान में हृदय में ही उसे
प्राप्त या अनुभव कर सकता है। अत: वह हृदयदेश में ध्यान से प्राप्त होता
हुआ परमात्मा हृदय के अन्दर कहा जाता है (च) और (एवं व्योमवत्)

इस प्रकार यह कथन व्योमवत  ्सङ्गत या सम्भव है, जैसे ही व्योम-आकाश
सर्वगत होता हुआ भी अल्प स्थान में अवकाशरूप से प्राप्त होता ही है,
सुई के अग्रभाग से भी सूक्ष्म व्यणुक से भी अणु कहा जा सकता है, वैसे
परमात्मा भी मानना चाहिए ॥७॥

सम्भोग-प्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्॥८॥
(सम्भोगप्राप्तिः-इति चेत्) जीव के साथ ब्रह्म का हृदयदेश समान

स्थानसम्बन्ध होने से ब्रह्म में भी सुख-दुःख की प्राप्ति हो जावे, यदि यह
शङ्का की जावे तो (न) ऐसी शंका करना ठीक नहीं। क्योंकि (वैशेष्यात्)

जीव की अपेक्षा ब्रह्म के विशेष लक्षण वाला होने से, "द्वा सुपर्णा सयुजा
सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते। तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्त्यनननन्यो

अभिचाकशीति" (ऋ० १।१६४ । २०, मुण्डको० ३ । १ । १) जीवात्मा

और परमात्मा दोनों का समान स्थान होने पर भी परमात्मा तो यहां अनश्नन्' =
अभोक्ता कहा गया है, भोक्ता तो जीवात्मा ही है यह स्पष्ट कहा है। योगदर्शन

में भी "क्लेशकर्म-विपाकाशयैरपरामृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः" (योग०

१।२४) जीवात्मा तो क्लेश कर्म भोगवासनाओं से सम्पर्क रखता है किन्तु

परमात्मा इन अविद्या आदि क्लेशों, पुण्य-पापकर्मों, उनके फलरूप भोगों

और वासनाओं से सम्पर्क न रखने वाला कहा है। परमात्मा तो विभु महान्
से महान्, अनन्त, अणु से अणु, सूक्ष्म से सूक्ष्म है। उसका जीव के साथ
समान स्थान होने पर भी उसे भोगसम्प्राप्ति नहीं होती। जैसे आकाश रसोई

के अग्निताप से नहीं जलता। और परमात्मा की भोगप्राप्ति का निषेध भी

किया गया है-"सूर्यो यथा सर्वलोकस्य चक्षुर्न लिप्यते चाक्षुषै
बर्बाह्यदोषैः । एकस्तथा सर्वभूतान्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाह्यः"
(कठो० २।२।११) जैसे सूर्य सारे संसार का चक्षु है, नेत्र है, दिखाने
वाला है, नेत्रसम्बन्धी बाहिरी दोषों से लिप्त नहीं होता। इसी प्रकार सब

भूतों में रहता हुआ परमात्मा लोकदुःख से दुःखी नहीं होता। और भोग का
हेतु कर्म है और भोगार्थ कर्म बिना शरीर धारण के नहीं बनते। परमात्मा तो
शरीरसम्बन्ध से पृथक् है, जैसे कहा है-"अज एकपात्" (यजु०
२४१५३)=अजन्मा है। तथा “स पर्यगाच्छुक्रमकायम्......'' (यजु०
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४०।८) परमात्मा अकाय हैअशरीर है, शरीररहित है। अतः जीव के
साथ समान स्थान होने पर भी उसका भोग से सम्पर्क नहीं होता॥८॥

अत्ता चराचरग्रहणात् ॥९॥

(अत्ता) परमात्मा की सम्भोगप्राप्ति निषिद्ध करी, किन्तु “यस्य
ब्रह्म च क्षत्रं चोभये भवत ओदनम्।मृत्युर्यस्य चोपसेचनं क इत्था वेद
यत्र सः' (कठो० १।२।२४) यहां परमात्मा का भोजन ब्रह्म-क्षत्र को
चावल रूप में कहा है। सो ऐसा जो उसका भोक्ता होना भासित हो रहा है,
वह जीव की भांति खाने-पीने वाला नहीं है किन्तु वह जो यहां खाने वाला
कहा गया है वह (चराचरग्रहणात्) चर-जङ्गम जड़ का प्रलयकाल में
अपने अन्दर ग्रहण कर लेने वाला होने से कहा है। वस्तुत: यहां उपनिषद्
में परमात्मा की शक्ति प्रदर्शित की है कि जगत् में दो शक्तियां हैं। उनमें
एक ब्राह्मशक्ति है, दूसरी क्षात्रशक्ति है, परन्तु दोनों शक्ति उसके सम्मुख
तुच्छ हैं, दोनों शक्तियां उसके ओदन-चावल-मृदु भोजन के समान हो
जाती हैं। अथवा चर-अचर ही ब्रह्म-क्षत्र हैं। मृत्यु भी जो सबको अपने
मुख में धर लेती है, उसे भी उपसेचन उपरि तरल व्यञ्जन के समान अपने
में विलीन कर लेता है। ब्रह्म क्षत्र खाद्य वस्तुएं नहीं हैं और न मृत्यु चाट
लेने योग्य पदार्थ है और न वेद में परमात्मा को भोक्ता कहा गया है किन्तु
भोक्ता होने का निषेध ही किया है। जैसे-"अननन्नन्योऽभिचाकशीति"

(ऋ० १ । १६४।२०)=न भोगता हुआ साक्षी मात्र है। अत: परमात्मा को
भोगसम्प्राप्ति नहीं होती है॥९॥

प्रकरणाच्च॥१०॥

(च) और भी (प्रकरणात्) प्रकरण से यह सिद्ध होता है। यहां

प्रकरण परमात्मा के भोक्ता होने का नहीं है किन्तु उसकी शक्ति का प्रदर्शन
करते हुए उसका जानना, प्राप्त करना ही चल रहा है। वह इस प्रकार
"अणोरणीयान् महतो महीयान्...... ।आसीनो दूरं व्रजति शयानो याति
सर्वतः....॥महान्तं विभुमात्मानं मत्वा ॥यमेवैष वृणुते तेन लभ्यः...॥
प्रज्ञानेनैनमाप्नुयात्...॥" (कठो०१।२।२०-२३) इन वचनों से परमात्मा
की शक्ति का प्रकरण चल रहा है कि वह सूक्ष्म से सूक्ष्म, महान् से महान्
दूर तक व्याप्त अनन्त आदि है, इसके अनन्तर "यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे
भवत ओदनः। मृत्युर्यस्य चोपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः" (कठो०
१।२।२४) यह वचन कहा गया है । अत: यह वचन भोगप्राप्ति की दृष्टि
से नहीं है किन्तु चराचर का संहार करने वाली उसकी शक्ति का प्रदर्शन
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करते हुए उसकी दुर्जेयता-कठिनाई से जानने की बात दिखलाई जाना
अभीष्ट है ॥१०॥

गुहां प्रविष्टावात्मानौ हि तद्दर्शनात्॥११॥

(गुहां प्रविष्टौ)जहां अध्यात्मप्रकरण में 'प्रविष्टौ' इस प्रकार दो
अनिर्दिष्ट कहे जाते हैं, वे दो कौन हैं ? यह निर्दिष्ट नहीं किया है। वे दोनों

ऐसे (आत्मानौ) जीवात्मा और परमात्मा हैं, यह जानना चाहिए। जैसे

कि-"ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे परायें' (कठो०
१।३।१) इस वचन में कैसे जीवात्मा परमात्मा हैं? सो कहते हैं (तद्दर्शनात्)
उन दोनों के देखने से उस हृदयगुहा में अध्यात्मयोग से अनुभव होने से
तथा अन्यत् अध्यात्मप्रकरणों में ऐसा पढ़ने से "अंगुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा
सदा जनानां हृदये सन्निविष्टः । तं स्वाच्छरीरात्प्रबृहेन्मुञ्जादिवेषीकां
धैर्येण" (कठो०६।२७)"एषय आत्मान्तर्हृदये" (छान्दो० ८।३।३)

“बृहस्पतिर्म आत्मा नृमणा नाम हृद्यः"(अथर्व० १६।३।५) इन वचनों
में जीवात्मा का स्थान हृदय बतलाया। तथा "अणोरणीयान् महतो

महीयानात्माऽस्य जन्तोर्निहितो गुहायाम्' (कठो० २।२०) "तं दुर्दर्श

गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं गह्वरेष्ठं पुराणम्।अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा
धीरोहर्षशोकौ जहाति॥' (कठो० २।१२) "वेनस्तत्पश्यन्निहितं गुहा
सद् यत्र विश्वं भवत्येकनीडम्। तस्मिन्निदं सं च वि चैति सर्वं स

ओतः प्रोतश्च विभूः प्रजासु" (यजु० ३२ । ५) इन वचनों से स्पष्ट हो
रहा है परमात्मा हृदय गुहा में है। अपितु जीवात्मा और परमात्मा दोनों

हृदयगुहा में हैं, यह एक ही वचन में एक साथ कहा है-"पुण्डरीकं
नवद्वारं त्रिभिर्गुणेभिरावृतम्।तस्मिन् यद  ्यक्षमात्मन्वत् तद्वै ब्रह्मविदो
विदुः॥" (अथर्व० १० ।५।४३) यहां पुण्डरीक-हृदयकमल में यक्ष
परमात्मा आत्मन्वत् =आत्मा जीवात्मा को निजाधार पर संस्थापित करके

वर्तमान है, यह कहा है। अतः "ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ"

वचन से जीवात्मा परमात्मा प्रतिपादित किए गए हैं। ऋत को पीते हुए सत्य
को सेवन करते हुए। ज्ञान ही सत्य है, अतः ज्ञान का सेवन करते हुए=
ज्ञानवाले चेतन दोनों जीवात्मा परमात्मा हैं ॥११॥

विशेषणाच्च॥१२॥

यदि यहां कोई कहे कि यहां 'गुहां प्रविष्टौ' सामान्य से कहा है, वे

मन और जीवात्मा भी कहे जा सकते हैं, ये दोनों भी हृदय में रहते हैं, मन

का स्थान हृदय कहा है-“कस्मिन्नुमनः प्रतिष्ठितं भवतीति हृदय इति"
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प्रथमाध्याय द्वितीय पाद

(शत० २४।६।९।२५) मन किस में प्रतिष्ठित है ? प्रश्न के उत्तर में हृदय
है। "हृत्प्रतिष्ठं यदजिरं जविष्ठं तन्मे मनः शिवसङ्कल्पमस्तु” (यजु०
३४।६) हृदय में प्रतिष्ठावाला मन है, यह कहा गया है। 'गुहां प्रविष्टौ'
वचन में जीवात्मा और परमात्मा हैं, वे कैसे ग्रहण किए जाते हैं, सो कहते
हैं (विशेषणात्-च)विशेषण से भी यहां जीवात्मा और परमात्मा हैं क्योंकि
जीवात्मा के साथ मन का ग्रहण नहीं होता है किन्तु जीवात्मा के साथ
परमात्मा का ही ग्रहण युक्त है। वहां विशेषण है ही "ब्रह्मविदो वदन्ति'

ब्रह्म को जानने वाले कहते हैं, यह कहा है। इससे ब्रह्म का प्रसङ्ग होने से
'गुहां प्रविष्टौ' में जीवात्मा के साथ ब्रह्म होने योग्य है। और भी "यः

सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म यत्परम्" यहां भी ब्रह्म लक्षित है । उपसंहार में भी
"अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययं तथाऽरसंनित्यमगन्धवच्च यत्।अनाद्यनन्तं
महतः परं ध्रुवं निचाय्य तन्मृत्युमुखात्प्रमुच्यते" (कठो० ३ । १५) यहां
भी ब्रह्म का वर्णन है अतः ब्रह्म का प्रकरण स्पष्ट है। तथा कहीं भी मन

और जीवात्मा साहचर्य से नहीं पढे हैं । जीवात्मा परमात्मा साहचर्य से पढ़े

जाते हैं "द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते" (ऋ०
१ । १६४ । २०) भोक्ता जीवात्मा और अभोक्ता साक्षी परमात्मा साथ पढ़े
हैं, अत: यहां 'गुहां प्रविष्टौ' कथन में जीवात्मा परमात्मा ही हैं।

शाङ्करभाष्य में ऋतं पिबन्तौ' इस वचन का अर्थ कर्मफल के भोक्ता
जो किया है, वह अयुक्त है। क्योंकि कहीं भी ऋत शब्द कर्मफल के अर्थ
में प्रयुक्त नहीं होता है किन्तु सत्य या ज्ञान को ऋत कहते हैं, जैसे "ऋतं
सत्यं ज्ञानं बिभर्तीति-ऋतम्भरा प्रज्ञा" (योग० १।४८ व्यासः) और
परमात्मा भोक्ता भी नहीं है "अनश्नन्नन्योऽभिचाकशीति" (ऋ० १।

१६४ । २०) इस वचन से। और शाङ्करभाष्य में कहा है कि 'छत्रिणो
यान्तीति न्यायेन" छाते वाले जाते हैं उनमें कोई विना छाते होतेहुए भी

छाते वाले कहे जाते हैं। ऐसे ही यहां भी जीवात्मा फलभोक्ता होने से
परमात्मा भी कर्मफलभोक्ता समझना सो भी ठीक नहीं, क्योंकि प्रायः
बहुत जन छाते वाले हों, उनमें थोड़े विना छाते के हों तब छाते वाले जाते
हैं, कथन युक्त हो सकता है, पर दो ही व्यक्तियों में एक छाते वाला दूसरा
विना छाते वाला तो फिर उन्हें छाते वाले जाते हैं ऐसा नहीं कह सकते हैं।
एक के खा लेने पर दूसरे न खाए हुए को भी खा चुका कहा जाना ठीक
नहीं है । वस्तुतः "ऋतं पिबन्तौ" सत्य ज्ञान को सेवन करते हुए ज्ञानवत्ता
से ज्ञ जीव प्रज्ञ=परमात्मा ही यहां हैं, यह आशय है। पहिले परमात्मा
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.

अत्ता' कहा गया चराचर के ग्रहण करने से। यहां तो दोनों परमात्मा

जीवात्मा ज्ञान के पीने वाले उसके सेवन करने के कारण से कहा गया, इस

हेतु से उन दोनों की मित्रता वर्णित की है, जैसे वेद में "द्वा सुपर्णा सयुजा
सखाया' (ऋ० १ । १६४।२०) इस वचन में। उसी भांति छाया आतप

की भांति मेल या समीपता है ॥ १२ ॥

हृदय में प्रविष्ट परमात्मा और जीवात्मा हैं, यह तो कह दिया किन्तु

जो हृदय स्थान से भिन्न अङ्गों में होता हुआ भी तदन्तरः' उनसे अन्तर
भिन्न कहा गया वह कौन है, यह कहते हैं

अन्तर उपपत्तेः॥१३॥

(अन्तरः) बृहदारण्यकोपनिषद् में पढ़ा है—“यः प्राणे तिष्ठन्
प्राणादन्तरो यं प्राणो न वेद यस्य प्राणः शरीरम्....। यो वाचि तिष्ठन्

वाचोऽन्तरो यं वाङ् न वेद यस्य वाक् शरीरम्...। यश्चक्षुषि
तिष्ठंश्चक्षुषोऽन्तरो यं चक्षुर्न वेद यस्य चक्षुः शरीरम्। यः श्रोत्रे विष्ठन्
श्रोत्रादन्तरो...। यो मनसि तिष्ठन् मनसोऽन्तरो...। यस्त्वचि तिष्ठंस्त्व

चोऽन्तरो...। यो विज्ञाने तिष्ठन् विज्ञानादन्तरो...। यो रेतसि तिष्ठन्

रेतसोऽन्तरो यं रेतो न वेद यस्य रेतः शरीरम्...।" (बृहदा० ३।७।१६
२३) प्राण चक्षु आदि अङ्गों में वर्तमान होता हुआ भी उन से अन्तर-पृथक्

जो कहा जाता है वह भी परमात्मा ही जानना चाहिए। क्योंकि (उपपत्तेः)
उपपन्नता से, युक्ति से। जीव तो अणु, परिच्छिन्न एकदेशवर्ती है, न कि

विभु या सर्वदेशवर्ती। कहा भी है-"अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा
जनानां हृदये सन्निविष्टः' (कठो०६।१७) वह तो हृदयस्थान में ही
रहता है न कि हृदय में जैसे रहता है, वैसे हृदय से अन्यत्र भी रहता है

उसका वैसा सामर्थ्य न होने से। परन्तु परमात्मा तो सब अङ्गों में वर्तमान

है उसके विभु होने के सामर्थ्य से। उन-उन अङ्गों में वर्तमान होता हुआ भी
उन-उन से अन्तर-पृथक् भी उनसे बाहिर भी स्वरूपतः रहता है। अतः जो

'अन्तर' उपदिष्ट किया है, वह परमात्मा जानना चाहिए।

स्वामी शङ्कराचार्य ने इस सूत्र का अर्थ "अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्"
(वेदा० १ । २०) इस सूत्र के अर्थ की भांति किया है, दोनों स्थानों में
उदाहरण की समानता भी मिलती है। वह यह बात विद्वान्जन देखें

अन्तर उपपत्तेः (वेदा० १।२।१३)

“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आत्मेति होवाचैतदमृतमभय
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"

मेतद् ब्रह्मेति" (छान्दो०४।१५। १)परमेश्वर एवाक्षिण्यभ्यन्तरः पुरुष
इहोपदिष्ट इति। कस्मात् ? उपपत्ते: उपपद्यते हि पर मेश्वरे

गुणजातमिहोपदिश्यमानम्'' (शाङ्करभाष्यम्) ।
अन्तस्तद्धर्मोपदेशात् (वेदा०१।१।२०)

अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो दृश्यते" (छान्दो० १।७।५) इति
श्रूयमाणः पुरुषः परमेश्वर एव । कुतः? तद्धर्मोपदेशात् तस्य हि परमेश्वरस्य
धर्मा इहोपदिष्टाः" (शाङ्करभाष्यम्) यहां दोनों सूत्रों के शाङ्करभाष्य में जो
उदाहरण दिया गया है तथा जो हेतु दिखलाया है, उन दोनों की समानता
विद्वान् जन देखें

उदाहरण की समानता

“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते''(अन्तर उपपत्तेः सूत्र पर)

य एषोऽन्तरक्षिणि पुरुषो दृश्यते" ('अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्' सूत्र पर)।
यहां दोनों उदाहरणों में सब समान है, भेद तो केवल इतना है कि पिछले

उदाहरण में अन्तः' शब्द साक्षात् है, पूर्व उदाहरण में अन्तः' शब्द साक्षात्
नहीं है, गुप्तरूप में तो है ही; क्योंकि दोनों उदाहरणों में अर्थभेद नहीं है।

हेतु की समानता
"उपपद्यते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपिदिश्यमानम्' ('अन्तर

उपपत्तेः' सूत्र पर)।
"परमेश्वरस्य धर्मा इहोपदिष्टाः" ('अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्' सूत्र पर)।

यहां दोनों हेतुओं के 'गुणजातम्=धर्माः' इहोपदिश्यमानम् इहो

पदिष्टाः' कथन में हेतुनिर्देश का भेद नहीं है।
इस प्रकार दोनों सूत्रों पर हेतु और उदाहरण की समानता से किसी

एक सूत्र की व्यर्थता की आपत्ति आती है। अन्तर उपपत्तेः"

शाङ्करभाष्य ठीक नहीं है। इस सूत्र पर जो उदाहरण दिया है “य एषोऽक्षिणि
पुरुषो दृश्यते'' वह "अन्तस्तद्धर्मोपदेशात्" इस सूत्र पर देना चाहिए। वहां
इसके अन्तः' शब्द के गुप्त रूप से विद्यमान होने से। यदि ऐसा न माना

जावे तो 'अन्तर उपपत्तेः' इस सूत्रप्रसङ्ग में य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते'

यह वचन उदाहरण क्यों दिया? इस वचन में सूत्र का विचारणीय अन्तरः'
शब्द तो है नहीं।

तथा अन्तर उपपत्तेः' सूत्र में अन्तर: ' शब्द भिन्न अर्थवाला है, न
कि मध्यम अर्थवाला। शाङ्करभाष्य में अन्य अनर्थ यह भी किया है कि

सूत्र का
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'अन्तर' शब्द का मध्यम अर्थ किया। जैसे उनके वचन से स्पष्ट होता है

"परमेश्वर एवाक्षिण्यभ्यन्तरः पुरुष इहोपदिष्टः'' (वेदा० २ । १३ शाङ्कर.
भाष्यम् ) यहां शाङ्करभाष्य में अन्तरः' इस शब्द के स्थान में 'अभ्यन्तरः
[अभिगतोऽन्तरेऽभ्यन्तर:-अन्दर गया हुआ] प्रयुक्त किया है। कहीं भी
प्रथमा विभक्ति में 'अन्तरः' शब्द मध्यम अर्थ वाला प्रयुक्त नहीं होता है
किन्तु सप्तमी विभक्ति में आया हुआ ही 'अन्तरे' शब्द मध्यम अर्थ में
प्रयुक्त होता है। यद्यपि यहां सूत्र में सन्धि का अवलम्बन कर सप्तमी
विभक्ति में कल्पित किया जा सकता है परन्तु सूत्र में सप्तमी विभक्ति वाले
की अयोग्यता से वह यहां नहीं लिया जा सकता। क्योंकि सप्तमी विभक्ति

वाला परमात्मा का वाचक नहीं हो सकता, प्रथमा विभक्ति वाला ही
समानाधिकरण होने से वाचक हो सकता है। अन्तरः' परमात्मा ही यहां

ग्रहण किया जाता है 'उपपत्तेः' उपपन्नता से, युक्ति से। यह सूत्रार्थ सिद्ध

होता है। अत: इस सूत्रप्रसङ्ग में शाङ्करभाष्य ठीक नहीं है ॥१॥
स्थानादिव्यपदेशाच्च॥१४॥

(च) और भी यह अन्य हेतु उस 'अन्तरः' शब्द के परमात्मा का

वाचक होने में (स्थानादिव्यपदेशात्)शरीराङ्गों से भिन्न पृथिवी स्थानादियों
में वर्तमान होता हुआ वह उनसे भिन्न व्यपदिष्ट है-कहा गया है। जैसा कि

"यः पृथिव्यां तिष्ठन् पृथिव्या अन्तरो यं पृथिवी न वेद यस्य पृथिवी

शरीरम् योऽप्सु तिष्ठनद्भ्योऽन्तरो योऽग्नौ तिष्ठन्नग्नेरन्तरः।यो वायौ
तिष्ठन् वायोरन्तरो।य आदित्ये तिष्ठन् ।यो दिक्षु तिष्ठन् ।यश्चन्द्रतारके
तिष्ठन् ।य आकाशे तिष्ठन् । यस्तमसिं तिष्ठन् यस्तेजसि तिष्ठन् ।यः

सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन् सर्वेभ्यो भूतेभ्योऽन्तरो।''(बृहदा० ३।७।३
१५) इस प्रकार पृथिवी, जल, अग्नि, वायु स्थानों में तथा अन्तरिक्ष, आकाश,
दिशा में वर्तमान उनसे 'अन्तरः' भिन्न रहने वाला व्यपदिष्ट है कहा गया
है, अत: वह 'अन्तरः' परमात्मा जानने योग्य है ॥१४॥

सुखविशिष्टाभिधानादेव च॥१५॥
(च) और भी (सुखविशिष्टाभिधानात्-एव) ब्रह्म वस्तुतः विशिष्ट

सुख कहा जाता है, साधारण सुख तो ऐन्द्रियिक है इन्द्रियों का है वह तो
बाह्य है, किन्तु जो अन्त:स्थ सुख है वह विशिष्ट है, वह तो ब्रह्म है, जो
अन्त:स्थ है और उससे भिन्न अन्य अन्तःस्थ सुख नहीं है। वह जो अन्तःस्थ

होता हुआ ब्रह्म विशिष्ट सुख कहा जाता है वह कहते हैं- "प्राणो ब्रह्म
कं ब्रह्म खं ब्रह्मेति स होवाच विजानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्म कञ्च तु खञ्च
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न

न विजानामीति। ते होचुर्यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कमिति"
(छान्दो० ४ । १० ।५)=शरीराङ्गों में अन्तःस्थ वर्तमान तीन वस्तुएं अनुभूत
होती हैं। प्रथम तो प्राण दूसरे सुख और तीसरे आकाश । तीन वस्तुओं की
अनुभूतिरूप ब्रह्म है क्योंकि वह प्राणरूप सुख है और व्यापक सुख है,
कि एक इन्द्रियवर्ती सुख । इस प्रकार वह सुखविशिष्ट अन्तःस्थ है, सब
की अपेक्षा जो अन्त:स्थ हो सकता है वह ब्रह्म ही है, अन्य नहीं। अतः
शरीराङ्गों में सर्वान्तःस्थ होने से ब्रह्म ही ग्रहण करने में युक्त है ॥ १५ ॥

श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च॥१६॥

(च) और भी (श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानात्) श्रवण अर्थात् श्रवण
मनन-निदिध्यासन-साक्षात्कार किया है उपनिषद्-ब्रह्मविद्या का जिस ने

उस ऐसे ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मज्ञानी की गति-सिद्धि के प्रतिपादन से शरीराङ्गों में
वर्तमान अन्तःस्थ ब्रह्म ही मानना चाहिए-"ब्रह्मविदाप्नोति परम्' (तै०

उ०२ । १) ब्रह्मवेत्ता पर गति को प्राप्त होता है। “अथ यदु चैवास्मिञ्छव्यं
कुर्वन्ति यदि नार्चिषमेवाभिसम्भवन्ति आदित्याच्चन्द्रमसं चन्द्रमसो
विद्युतं तत्पुरुषोऽमानवः । स एतान् ब्रह्म गमयति'(छान्दो० ४। १५ ।
५,६) “अग्निोतिरहः शुक्ल: षण्मासा उत्तरायणम्। तत्र प्रयाता
गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदो जनाः" (गीता०८।२४) इन वचनों में ब्रह्मवेत्ता

की परम गति का विधान है, अतः शरीर आदि में जो अन्तःस्थ आत्मतत्त्व

जानने योग्य कहा है, वह ब्रह्म ही जानना चाहिए॥१६॥

अनवस्थितेरसम्भवाच्च नेतरः॥१७॥

(इतर-) ब्रह्म से भिन्न जीव पूर्वोक्त भिन्न-भिन्न शरीराङ्गों में अन्तर्दृष्टि
से लक्षित (न) नहीं हो सकता (अनवस्थिते:-असम्भवात्-च) भिन्न
भिन्न अङ्गों में स्वस्थिति से एक साथ जीव लक्षित नहीं किया जा सकता,
उसके एकदेशी होने से। नहीं तो किसी एक अङ्ग के नष्ट होने पर उसका
नाश हो जावे, इस प्रकार अनवस्थिति दोष प्रसङ्ग आजावे। असम्भव होने

से भी नहीं हो सकता क्योंकि जीव अणु परिमाण है, वह बहुत स्थानों में
स्वरूप से ठहर नहीं सकता है ॥ १७॥

यदि इस प्रकार अन्तरः' यहां परमात्मा कहा जावे तो फिर कैसे वह

तेरा अन्तर्यामी अमृत कहा गया है-"यः प्राणे तिष्ठन् प्राणादन्तरो यं
प्राणो न वेद यस्य प्राणः शरीरं यः प्राणमन्तरो यमयत्येष त

आत्मान्तर्याम्यमृतः'' (बृह० ३। ७ । १६) इत्यादि भिन्न-भिन्न अङ्गों में
अन्तर्यामी कहा जाता है ही, इस से तो शरीर में रहने वाला जीव लक्षित
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वेदान्त-दर्शन

होता है। इस पर उत्तर रूप में कहा जाता है

अन्तर्याम्यधिदैवादिषु तद्धर्मव्यपदेशात्॥१८॥
(अन्तर्यामी) जो यह अन्तर्यामी वहां कहा गया है, वह न केवल

शरीराङ्गों में ही कहा गया है जिस से शरीर में रहने वाला जीव लक्षित
किया जावे, और न केवल पृथिवी आदि दैवपदार्थों में ही कहा गया है,

जिससे अव्यक्त प्रकृति समझी जावे। किन्तु (अधिदैवादिषु) देवों-पृथिवी
आदियों का गण दैव, वह आदि जिनके वे दैवादि उन्हें लक्ष्य करके जो हैं

उन अधिदैवादियों में। यहां दो गणों के पदार्थ हैं- पृथिवी, जल, अग्नि,
अन्तरिक्ष, वायु, आकाश, आदित्य, दिशा, चन्द्र, तारे, अन्धकार, तेज हैं

आधिदैविक, और प्राण, वाक्, चक्षु, श्रोत्र, मन, त्वक्, विज्ञान तो आध्यात्मिक
हैं। इन दोनों गणों में भी वह अन्तर्यामी कहा गया है, वह न जीव और न

ही अव्यक्त प्रकृति हो सकता है किन्तु केवल परमात्मा ही अभीष्ट है
(तद्धर्मोपदेशात्) उस परमात्मा के धर्म का वर्णन होने से, सब पृथिवी
आदि का यमयिता होना परमात्मा का धर्म है ॥ १८ ॥

न च स्मार्तमतद्धर्माभिधानात्॥१९॥
(न च स्मार्तम्) और न ही उपादानरूप से अन्तर्भूत स्मृति प्रतिपादित

या स्मृति से मन में समवायीरूप से लक्षित प्रकृति नामक अव्यक्त यहां
अन्तर्यामी कहा जा सकता है। यद्यपि पूर्वोक्त समस्त आधिदैविक वस्तु
समुदाय का उपादान कारण अव्यक्त प्रकृति सूक्ष्मरूप से उसके अन्दर
विद्यमान है, कहा ही है उसका सूक्ष्मत्व स्मृति में-"अप्रतळविज्ञेयं

प्रसुप्तमिव सर्वतः" (मनु० १।५) जगत् से पूर्व उपादान कारण सर्वत्र
प्रसुप्त था। किन्तु वह अन्दर विद्यमान होता हुआ भी अन्तर्यामी नहीं हो
सकता। क्योंकि (अतद्धर्माभिधानात्) किसी भी स्मृति में उन पदार्थों में

उसका अन्तर्यामी होने तथा उसके अन्तर्नियमन कार्य का वर्णन न होने

से॥१९॥

शारीरश्चोभयेऽपि हि भेदेनैनमधीयते॥२०॥
(शारीर:-च) शारीर-शरीर में रहने वाला जीवात्मा भी नहीं। 'च'

से 'न' का अनुवर्तन है। शरीर में रहने वाला जीवात्मा भी अन्तर्यामी नहीं
हो सकता, क्योंकि (उभये-अपि हि-एनं भेदेन-अधीयते) उभय दोनों
काण्वशाखीय और माध्यन्दिनशाखीय भी इस अन्तर्यामी को भेद से शारीर

अर्थात् शरीर में रहने वाले जीवात्मा से भिन्न करके इसे पढ़ते हैं। जैसे
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पृथिवी आदि से 'अन्तर-भिन्न' वह अन्तर्यामी है उसी भांति शारीर जीवात्मा

से भी 'अन्तरः" भिन्न' वह अन्तर्यामी है। जैसा कि “यः पृथिव्यां तिष्ठन्

पृथिव्या अन्तरः'' (बृह०३।७।१) इसी भांति "यो विज्ञाने तिष्ठन्
विज्ञानादन्तरः'' (बृह० ३।७।२२) काण्वीय पाठ है “य आत्मनि
तिष्ठन्नात्मनोऽन्तरः'' (बृह० ३।७।३० शतपथीय माध्यन्दिनीय पाठ है)
दोनों पाठों में पृथिवी आदि का पाठ सब समान है, केवल एक ही वचन
में एक पाठ में विज्ञान शब्द दूसरे पाठ में आत्मा शब्द प्रयुक्त किया है। ऐसा
करना विज्ञान और आत्मा शब्द का पर्याय होना दर्शाता है। अन्यत्र भी ऐसा

सिद्ध व्यवहार बहुत जगह उपलब्ध होता है जैसाकि "पादोऽस्य विश्वा
भूतानि' (यजु० ३१।३) कहीं शाखा में “पादोऽस्य सर्वा भूतानि"।

इस सूत्र पर एनं शारीरम्' जो शाङ्करभाष्य में कहा गया है वह तो
नितान्त अप्रासङ्गिक सूत्रशैली के विपरीत है। "शारीरश्चोभये' इस कथन
में शारीर शब्द से शारीर चरितार्थ नहीं है किन्तु अन्तर्यामी कहा जाता है

उसी के लिये 'एनम्' शब्द है, क्योंकि वह अन्तर्यामी शारीर जीवात्मा से
भिन्न है, यही प्रतिपाद्य वस्तु दोनों शाखावालों के वचनों में अन्तर्यामी भेद
से पढ़ा जाता ही है। उपसंहार में यही मत शाङ्करभाष्य में दिया गया है
"तस्माच्छारीरादन्य ईश्वरोऽन्तर्यामीति" (वेदा० १।२।२० शाङ्कर

भाष्यम्) अर्थात् अत: शारीर-जीवात्मा से भिन्न, अन्तर्यामी ईश्वर है। इस

कारण शाङ्करभाष्य में 'एनं शारीरम्' यह व्याख्यान करना अयुक्त है ।। २० ।।

अदृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः॥२१॥
(अदृश्यत्वादिगुणक:) अध्यात्मप्रकरण में अदृश्यत्व आदि गुणवाला

वह ही पूर्व से आ रहा परमात्मा जानना चाहिए। जैसा कि “यत्तददृश्य
मग्राह्यमगोत्रमवर्णचक्षुःश्रोत्रं तदपाणिपादं नित्यं विभुंसर्वगतं सुसूक्ष्म
तदव्ययं यद् भूतयोनिं परिपश्यन्ति धीराः'' (मुण्ड १ । १।६) जो कि
अग्राह्य तथा गोत्र, वर्ण, नेत्र, श्रोत्र, हाथ, पैर से रहित, नित्य, विभु, सर्वगत,
अतिसूक्ष्म, अव्यक्त, एकरस भूतों के आधार को धीर देखते हैं। यहां अदृश्यत्व
आदि गुणवाला परमात्मा क्यों मानना चाहिए? सो कहते हैं (धर्मोक्तेः)

उस परमात्मा के धर्मों का कथन होने से। कैसे जाना जाता है कि इस वचन
में परमात्मा के धर्म कहे हैं। वह परमात्मा पूर्व से आरहा है, यह बताया
जाता है-प्रारम्भ में ही 'ब्रह्मा देवानां प्रथमः सम्भूव विश्वस्य कर्ता
भुवनस्य गोप्ता स ब्रह्मविद्यां सर्वविद्याप्रतिष्ठामथर्वाय ज्येष्ठपुत्राय प्राह"
(मुण्ड० १ । १।१) इस वचन में ब्रह्मविद्या कथन से ब्रह्म अर्थात् परमात्मा
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६६ वेदान्त-दर्शन

का वर्णन चल पड़ा। इसी प्रकार "द्वे विद्ये वेदितव्ये इति ह स्म यद्
ब्रह्मविदो वदन्ति परा चैवापरा च'' (मुण्ड० १ । १ । ४) यहां ब्रह्मविदः'
पद से ब्रह्म जानने योग्य अभीष्ट है ऐसा प्रकरण यहां है यह सूचित होता है।
तथा 'अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते'' (मुण्ड० १ । १ । ५) यहां भी
परा विद्या में वही ब्रह्म लक्ष्य निर्दिष्ट है जो "अदृश्यमग्राह्यं..." इस वचन
में है। वह गुणवर्णन प्रकृत ब्रह्म परमात्मा का ही है यह सिद्ध हो गया
उपसंहार में भी "यः सर्वज्ञः सर्वविद् यस्य ज्ञानमयं तपः'' (मुण्ड०
१।१।९) परमात्मा के धर्म स्पष्ट हैं ॥ २१ ॥

विशेषणभेदव्यपदेशाभ्यां च नेतरौ ॥२२॥
(च) और भी (विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याम्) विशेषण से तथा भेद

व्यवहार से भी (इतरौ न) परमात्मा से भिन्न प्रकृति और जीवात्मा यहां
अदृश्यत्व आदि गुणों के प्रकरण में नहीं ग्रहण किए जा सकते। तो वह
विशेषण कैसा है और भेदव्यवहार कैसा है, यह वर्णित किया जाता है

"दिव्यो ह्यमूर्तः पुरुषः स बाह्याभ्यन्तरो ह्यजः। अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रो

ह्यक्षरात् परतः परः॥ एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियणि च। खं
वायुर्योतिरापः पृथिवी विश्वस्य धारणी॥" (मुण्ड० २।१।२-३) यहां

उत्तर वचनानुसार प्राण, इन्द्रिय, मन, पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, आकाश
जिससे उत्पन्न होते हैं वह पूर्ववचन में विशेषित किया है 'दिव्य, अमूर्त,

पुरुष-चेतन, जगत् के बाह्य और आभ्यन्तर, अज अजन्मा, अप्राण, अमनाः'

इन विशेषणों से युक्त जीव नहीं होता, अतः वह नहीं। और अक्षरात् परतः
अक्षर अविनश्वर अव्यक्त प्रकृति नामक उपादान कारण से पर से

पर वह जगदुत्पादक परमात्मा है, यह भेद निर्देश है। अत: अदृश्यत्व
गुणयुक्त यहां प्रकृति भी लक्षित नहीं है।

यहां सूत्र में "इतरौ'' कथन से स्पष्ट होता है कि महर्षि व्यास के
मत में अथवा वेदान्तशास्त्र के मत में त्रैतवाद सिद्धान्त है, आचार्य ग्रन्थकार

की दृष्टि में ब्रह्म से भिन्न उसके समयकालीन जीव और प्रकृति भी दो
पदार्थ हैं परन्तु वे यहां प्रतिपादित गुणों से विहीन हैं ॥ २२

रूपोपन्यासाच्च॥२३॥
(रूपोपन्यासात्-च) वहां प्रदर्शित रूपकालङ्कार से भी यह सिद्ध

होता है कि अदृश्यत्वादि गुण वाला इस प्रकरण में न जीव है न प्रकृति है।

वह कौनसा रूपकालङ्कार है यह वहां प्रदर्शित किया है ? "अग्निर्मूर्धा
चक्षुषी चन्द्रसूर्यौ दिशः श्रोत्रे वाग् विवृताश्च वेदाः ।वायुः प्राणो हृदयं

पर:
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प्रथमाध्याय द्वितीय पाद ६७

विश्वमस्य पद्भ्यां पृथिवी ह्येष सर्वभूतान्तरात्मा॥" (मुण्ड० ५।१।५)
इससे पूर्व के वचन में प्राण आदि जीवाङ्गों की पृथिवी आदि पञ्चभूतों और
भौतिक पदार्थों की उत्पत्ति जिससे हुई वह यहां उत्तर वचन में रूपकालङ्कार
से कहा जाता है। वह यह रूपकालङ्कार जीव में नहीं घटता है, उसके
अणुपरिमाणवाला अल्पशक्तिवाला और एकदेशी होने से, तथा न इसका

सर्वभूतान्तरात्मा होना किसी प्रकार हो सकता है। उपादान प्रकृतिनामक

अव्यक्त का भी यह रूपक कल्पित करना युक्त नहीं है क्योंकि ये पदार्थ
उसके विकाररूप हैं जैसे सोने के विकार रूप कड़े आदि भूषण हैं। विकार

को प्राप्त होने वाले और विकारों का अङ्गाङ्गी भाव नहीं है और जड़ प्रकृति
सर्वभूतान्तरात्मता तथा ये सर्वान्तर्यामिता को प्राप्त नहीं होती है, किन्तु
चेतन देव परमात्मा ही सर्वभूतान्तरात्मा सर्वकर्ता है। वेद में भी कहा है

"द्यावाभूमी जनयन्देव एकः" (ऋ० १० । ९३ । ३, यजु० १७।१९)=

भूमि से आकाशपर्यन्त सृष्टि को उत्पन्न करने वाला एक परमात्म-देव है।
तथा "वेनस्तत्पश्यन्निहितं गुहा सद्यत्र विश्वं भवत्येकनीडम्।तस्मिन्निदं

संच विचैति सर्वं स ओतः प्रोतश्च विभूः प्रजासु" (यजु० ३२ । ८)=
उसी में सारा संसार उत्पन्न होता और विलीन होता है। अतः अदृश्यत्व
आदि गुण वाला परमात्मा ही है, न जीव और न प्रकृति ॥२३॥

वैश्वानरः साधारणशब्दविशेषात्॥२४॥

(वैश्वानरः) अध्यात्मप्रकरण में वैश्वानर कहा हुआ परमात्मा ग्रहण
करने योग्य है। क्योंकि (साधारणशब्दविशेषात्) साधारण शब्द से ही वह
भिन्न कहा जाता है जैसा कि प्राचीनशाल आदि पांच महाश्रोत्रिय मिलकर

महर्षि उद्दालक के पास गए और बोले कि "आत्मानमेवेमं वैश्वानरं

सम्प्रत्यध्येषि तमेव नो ब्रूहीति'' (छान्दो० ५।११।५)=आप वैश्वानर
आत्मा को भलीभांति जानते हैं उसका हमें उपदेश करो। इस प्रकार यहां

वैश्वानर शब्द से परमात्मा ग्रहण करने योग्य है क्योंकि यहां जो वैश्वानर

शब्द है वह साधारण शब्द नहीं है जो कि अग्नि, जाठर अग्नि, सूर्य के लिये
प्रयुक्त होता है। "आत्मानं वैश्वानरम्'' ऐसा होने पर जीवात्मा ग्रहण नहीं
किया जाता है, क्योंकि इस विचारधारा में ब्रह्म शब्द भी विशेषण है।"को

न आत्मा किं ब्रह्म'' (छान्दो० ५।११।१) इस प्रश्न में लक्ष्य ब्रह्म ही है
जो हम जीवात्माओं का आत्मा है, वह कौन है? वह ब्रह्म हो सकता है।
वह किस प्रकार का यह विचार है। अत: यहां विशेषण बल से वैश्वानर
शब्द से कहा हुआ परमात्मा ग्रहण करने योग्य है ॥२४॥
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स्मर्यमाणमनुमानं स्यात्॥२५॥
(स्मर्यमाणम्-अनुमानं स्यात्) एक-एक अङ्ग स्मरण में आता हुआ

अपने अङ्गी के सिद्ध करने में अनुमान प्रमाण होता है। जिससे यहां एक
एक शिर आदि अङ्ग स्मरण किया जाता है "तस्य ह वा एतस्यात्मनो
वैश्वानरस्य मूर्धेव सुतेजाश्चक्षुर्विश्वरूप: प्राणः पृथग्वा सन्देहो बहुलो
वस्तिरेव रयिः पृथिव्येव पादौ" (छान्दो० ५।८।२) उस वैश्वानर आत्मा

का मूर्धा चमचमाता हुआ धुलोक, विश्व को रूप देने वाला सूर्य आंख है।
भिन्न मार्गों में बहने वाला वायु उसका प्राण, आकाश बाहिरी चमड़ी, जल
उसकी वस्ति-मूत्राशय, पृथिवी उसके पैर हैं। इस प्रकार अङ्गों से स्मरण
आता हुआ वैश्वानर परमात्मा ही अनुमान किया जा सकता है अन्य नहीं,
सामर्थ्याभाव से। ऐसे अङ्गों के अन्य अङ्गी के अभाव से। अङ्गों का अङ्गी

होना चाहिए वह यह वैश्वानर अङ्गीरूप परमात्मा है। ऐसे अङ्गी का निश्चायक
कथन वेद में भी है “यस्य भूमिः प्रमाऽन्तरिक्षमुतोदरम्। दिवं यश्चक्रे
मूर्धानं तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः॥यस्य सूर्यश्चक्षुश्चन्द्रमाश्च पुनर्णवः।
अग्निं यश्चक्र आस्यं तस्मै ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः।" (अथर्व० १०।७।३२

३३) जिसके पैर भूमि, उदर अन्तरिक्ष, मूर्धा धुलोक, आंख सूर्य और
चन्द्रमा हैं, मुख अग्नि है। उस ज्येष्ठ ब्रह्म को नमस्कार हो ॥ २५ ॥

शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच्च नेति चेन्न तथादृष्टयु
पदेशादसम्भवात् पुरुषमपि चैनमधीयते॥२६॥

(शब्दादिभ्यः-अन्तःप्रतिष्ठानात्-च न) परमात्मा से भिन्न अग्नि आदि

वस्तुओं के वाचक शब्द वैश्वानर से एकदेशस्थान निर्देश से और अङ्गी
निर्देश से भी यहां वैश्वानर परमात्मा नहीं तथा शरीर के अन्दर प्रतिष्ठान

वर्तमान होने से भी वैश्वानर परमात्मा नहीं है (इति चेत्-न) यदि यह कहा

जावे तो ऐसा न मानना चाहिए, क्योंकि (तथादृष्ट्युपदेशात्-असम्भवात्)
तथादृष्टि-वैश्वानरदृष्टि उसके उपदेश से, परमात्मा में वैश्वानर दृष्टि उपदेश
की जाती है। यहां यह ऐसी दृष्टि वेद में बहुत कही जाती है, वायु, वरुण
इन्द्र आदि दृष्टि से परमात्मा बहुत कहा जाता है—“इन्द्रं मित्रं वरुण
मग्निमाहुरथो दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्। एकं स विप्रा बहुधा वदन्त्यग्निं
यमं मातरिश्वानमाहुः" (ऋ० १ । १६४।४६) और असम्भव होने से भी
"द्यौः सुतेजाः'' मूर्धा के स्थान में “पृथिवी'' पैर के स्थान में इत्यादि
कथन के अल्पपरिमाणी एकदेशवर्ती वस्तु में सर्वथा असम्भव होने से।

परमात्मा तो विभुः सर्वान्तर्वर्ती है (पुरुषम्-अपि च-एनम्-अधीयते) और
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इस वैश्वानर को पुरुष कहकर पढ़ते हैं, पुरुषविशेषण से विशेषित करते हैं
वाजसनेयीजन-'स एषोऽग्निर्वैश्वानरो यत्पुरुषः । स यो हैतमेवमग्निं
वैश्वानरं पुरुषविधं पुरुषे ऽन्तःप्रतिष्ठि तं वेद ॥'' (शत०
१०।६।१।११) वह यह पुरुष पूर्ण परमात्मा ही वैश्वानर अग्नि है, जो
जानने वाला है वह इस वैश्वानर अग्नि को शरीर में व्याप्त जानता है ॥२६॥

अत एव न देवता भूतं च॥२७॥

(अतः-एव) इन पूर्वोक्त हेतुओ  ंसे ही (न देवता भूतं च) यहां पढ़ा
हुआ वैश्वानर न देवतारूप सूक्ष्म वैद्युत्शक्तिरूप पदार्थ या सूर्य है और न ही
भूत पार्थिव अग्नि है ॥ २७॥

साक्षादप्यविरोधं जैमिनिः॥२८॥

(साक्षात्-अपि-अविरोधं जैमिनिः) जैमिनि मुनि तो यह भी मानता
है कि पूर्वोक्त तथा दृष्टि के उपदेश, असम्भव, पुरुष-विशेषण हेतुओं से
अतिरिक्त साक्षात् वैश्वानर शब्द भी परमात्मा का वाचक है, किसी प्रकार
का भी विरोध नहीं है अर्थात् यहां पुरुष आदि विशेषण भी हैं किन्तु
विशेषणों के बिना भी वैश्वानर शब्द मुख्य रूप से परमात्मा का वाचक ही
है, परमात्मा में ही उसका मुख्यार्थ घटता है अन्यत्र नहीं, क्योंकि विश्व
अर्थात् चराचर जगत् या विश्व अर्थात् सारे पदार्थों का नयनकर्ता विश्वानर
ही वैश्वानर है 'स्वार्थ में अण्' जैसे रक्षस् ही राक्षस यह नाम का अविरोध
है। स्थान का अविरोध भी है परमात्मा के विभु होने से वह हृदयप्रदेश में
भी सदा वर्तमान है, अत: उसका स्थानविरोध प्रसङ्ग भी नहीं है ॥२८॥

स्थानविरोध प्रसङ्ग में तो आश्मरथ्य का मत कहता है कि
अभिव्यक्तेराश्मरथ्यः॥२९॥

(अभिव्यक्तेः) इस परमात्मा का स्थान हृत्प्रदेश अध्यात्मशास्त्रों में
वर्णित किया है-"एतद्यो वेद निहितं गुहायाम्' (मुण्ड०२।१।१०)
जो इसे हृदयगुहा में विराजमान जानता है “पश्यत्स्विहैव निहितं गुहायाम्
(मुण्ड० ३।१।७) देखने वालों में यहीं हृदयगुहा में प्रतीत होता है। वेद
में भी "वेनस्तत्पश्यन्निहितं गुहा सद्यत्र विश्वं भवत्येकनीडम्।" (यजु०
८।३२) ध्यान से कान्तिमान् जन उसे हृदयगुहा में रखा हुआ देखता है,
जिसके अन्दर सारा संसार एक घोंसले के समान है। वह यह ऐसा वर्णन
केवल अभिव्यक्ति के हेतु ही है। उस परमात्मा की अभिव्यक्ति साक्षात्
दृष्टि साक्षात्कार हृदयप्रदेश में ही होता है, (इति आश्मरथ्यः) यह सिद्धान्त
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७० वेदान्त-दर्शन

आश्मरथ्य आचार्य मानता है॥२९॥

अनुस्मृतेर्बादरिः॥३०॥
(बादरिः) बादरि आचार्य व्यास के पिता तो (अनुस्मृतेः) अनुगत

करके स्मरणअनुस्मृति-विशेष ध्यान मनोयोग ध्यान से ही परमात्मा का
स्थान हृदयप्रदेश मानता है। क्योंकि मन का स्थान हृदय प्रदेश "हृत्प्रतिष्ठं

यदजिरं जविष्ठं तन्मे मनः शिवसङ्कल्पमस्तु" (यजु० ३४ । ६) ध्यान या
विशेष ध्यान मन से किया जाता है और मन हृदयप्रदेश में है, अत: विशेष

ध्यान-मनोयोग ध्यान से परमात्मा का स्थान हृदय प्रदेश कहा है, ऐसा

मानता है॥३०॥

सम्पत्तेरिति जैमिनिस्तथा हि दर्शयति॥३१॥

(सम्पत्तेः) परमात्मा का स्थान हृदयप्रदेश कहना या उसका प्रादेशिक

कथन करना सम्पत्ति सम्पन्नता प्राप्ति योग्यता समाधि लाभ के कारण

है। क्योंकि "कर्मसम्पत्तिर्मन्त्रो वेदे" (निरु० १।१) कर्मों की सम्पत्ति

योग्यता जैसे होती है ऐसे ही यहां भी ब्रह्म-दर्शन योग्यता सम्पत्ति हेतु है।

अतः (इति जैमिनिः) ऐसा जैमिनि आचार्य मानता है क्योंकि परमात्मा

अनन्त है, उसकी प्राप्ति को अथवा उसके साथ समाधि लाभ को मनुष्य

केवल प्रदेश विशेष में ही कर सकता है न कि अनन्तरूप से, जीव अल्प

शक्तिवाला और एकदेशी होने से। जैसे ही समुद्र की प्राप्ति को कोई मनुष्य
सर्वतोभाव से नहीं कर सकता किन्तु केवल उसका प्रदेश विशेष ही साक्षात्

करता है वैसे ही यहां भी जानना चाहिए (तथा हि दर्शयति) वैसे ही

वाजसनेयि ब्राह्मण दर्शाता है कि महत्परिमाणवाली कोई भी वस्तु हो उसकी
मानव शरीर में सम्पत्ति-लब्धि योग्यता प्रादेशिकी प्रदेश में ही होती है।

जैसा कि प्रादेशमात्रमिव ह वै देवाः सुविदिता अभिसम्पन्नास्तथा नु एतान्
वक्ष्यामि यथा “प्रादेशमात्रमेवाभिसम्पादयिष्यामीति। स होवाच

मूर्धानमुपदिशन्नुवाचैष वा अतिष्ठा वैश्वानर इति। चक्षुषी उपदिशन्नु
वाचैष सुतेजा वैश्वानर इति। नासिके उपदिशन्नुवाचैष वै पृथग्वा
वैश्वानर इति। मुख्यमाकाशमु-पदिशन्नुवाचैष वै बहुलो वैश्वानर इति।

मुख्या अप उपदिशत्रुवाचैष वे रयिर्वैश्वानर इति।चुबुकमुपदिशन्नुवाचैष
वै प्रतिष्ठा वैश्वानर इति" (शत० १०।६।१।१०-११) यहां धुलोक आदि
महान् बड़े परिमाणवाले पदार्थों का मूर्धा आदि प्रदेशों में सम्पत्ति-प्राप्ति

योग्यता को ब्राह्मण ग्रन्थ दर्शाता है, वैसे ही धुलोक से लेकर पृथिवी लोक
पर्यन्त विरारूप वैश्वानर परमात्मा का भी हृदय में कथन प्राप्ति योग्यता से
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प्रथमाध्याय तृतीय पाद ७१

जानना चाहिए ॥३१॥

आमनन्ति चैनमस्मिन्॥३२॥

(एनम्-अस्मिन् च-आमनन्ति) इस वैश्वानर को इस छान्दोग्योपनिषद्
में या इस प्रकरण में छन्दोगा पढ़ते भी हैं अथवा जैसे धुलोक आदि पदार्थों
की प्रदेशविशेष में सम्पत्ति कही है वैसे ही इस वैश्वानर को इस प्रकरण में

प्रादेशिक रूप से पढ़ते हैं-"पुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद" (शत० १०।६।
१ । ११) वैश्वानर को मनुष्य के अन्दर ही जाने। अत: यहां वैश्वानर परमात्मा

ही हृदय में जानना चाहिए ॥३२॥

प्रथमाध्याय का द्वितीय पाद समाप्त ।

तृतीय पाद

धुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्॥१॥

(धुभ्वाद्यायतनम्) धुलोक, पृथिवीलोक आदियों का आयतन जो
अध्यात्मप्रकरण में पढ़ा जाता है वह ब्रह्म परमात्मा ही जानना चाहिए।
क्योंकि (स्वशब्दात्) निज शब्द से। पूर्वसूत्रों में 'धु' 'भू' आदि पदार्थ
उस परमात्मा के अङ्ग कहे हैं और वह परमात्मा अङ्गी है। यहां इस सूत्र में
यह विशेष है कि वह परमात्मा केवल अङ्गी ही नहीं किन्तु उन 'धु''भू'
आदियों का आयतन-आधार भी है, आधार जिसका होता है उसकी अपेक्षा
से वह आधार महान् होता है कहा ही है वेद में—“यत्र विश्वं भवत्येकनीडं
तस्मिन्निदं संच वि चैति सर्वं स ओतः प्रोतश्च विभूः प्रजासु॥" (यजु०

३२।८) यह समस्त संसार जिसके अन्दर एक घोंसले जितना है, उसी में
संसार उत्पन्न होता है और उसी में विलीन होता है, वही सब में ओत प्रोत
है-व्यापक है। आधेय आश्रित अपने आधार की महिमा है वह आधार

परमात्मा तो महिमा से बड़ा है। जैसा वेद में कहा है-"एतावानस्य
महिमाऽतो ज्यायाँश्च पूरुषः" (यजु० ३२ । ३) । इस प्रकार जो मुण्डको
पनिषद् में कहा है-'यस्मिन् द्यौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह
प्राणैश्च सर्वैः । तमेवैकं जानथाऽऽत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथामृतस्यैष
सेतुः" (मुण्ड० २।२।५) इस वचन से कहा हुआ 'धु'भू' आदियों का
आयतन परमात्मा मानना चाहिए क्योंकि यहां वह आयतन आत्मा शब्द से

विशेषित किया गया है, कहा गया है। आत्मा चेतन पुरुष परम पुरुष
पुरुषविशेष परमात्मा अभीष्ट है। वेद में भी परमात्मा ही आधार रूप से
अभीष्ट है। "हिरण्यगर्भः समवर्तताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्।
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स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कस्मै देवाय हविषा विधेम॥" (ऋ० १० ।
१२१ । १) विश्व के एक पति परमात्मा ने पृथिवीलोक और द्युलोक को
धारण कर रखा है॥१॥

अन्य हेतु

मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्॥२॥
(मुक्तोपसृप्यव्यपदेशात्) मुक्तों का उपसृप्य-उपगम्य-आश्रयणीय

परमात्मा है, ऐसा व्यपदेश-प्रतिपादन होने से। इसी मुण्डकोपनिषद् में
उससे आगे "तथा विद्वान् नामरूपाद् विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपैति
दिव्यम्' (मुण्ड०३।२।८) यह वचन बृहदारण्यकोपनिषद् के वचन से
तुलित करें-“यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । अथ
मोऽमृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते॥' (बृहदा० ४।४।७) अतः यहां
'धु''भू' आदि का आयतन परमात्मा जानना चाहिए ॥ २ ॥

नानुमानमतच्छब्दात्॥३॥
(अनुमानं न) अनुमान की जाने वाली वस्तु स्थूल को देखकर

उसका सूक्ष्म हुआ पूर्व रूप समवायिकारण मन से लक्षित किया जाता है
जो अव्यक्त प्रकृति नामक वह 'धु''भू' आदि का आयतन नहीं है। क्योंकि
(अतच्छब्दात्) उसके सम्बन्ध में आगम के अभाव से, वेद में या उपनिषद्
में उसका आयतन प्रदर्शक शब्द नहीं है किन्तु उस प्रकृतिनामक उपादान

का आयतन वह परमात्मा कहा गया है। “परीत्य भूतानि परीत्य लोकान्
परीत्य सर्वाः प्रदिशो दिशश्च। उपस्थाय प्रथमजामृतस्यात्मनाऽऽत्मान

मभिसंविवेश॥" (यजु०३३।११)=परमात्मा भूतों को लोकों की दिशा
प्रदिशाओं को व्याप्त होकर तथा ऋतु-जगत् के उपादान के प्रथम रूप को
भी अपने आश्रय में लेकर विराजमान है। यहां लोकों का तथा प्रथम

प्रकटीभूत का आश्रय परमात्मा स्पष्ट कहा है । तथा “तम आसीत् तमसा
गूढ़मग्रेऽप्रकेतं सर्वं सलिलमा इदम्। तुच्छ्येनाभ्वपिहितं यदासीत्
तपसस्तन्महिना जायतैकम्॥" (ऋ० १०।१२९।३) यहां भी तुच्छभाव

से वर्तमान 'आभु' नामक अव्यक्त कारण निर्दिष्ट किया है। वह उस परमात्मा
का महिमारूप महत्तत्त्व प्रथम विकृतिरूप उत्पन्न हुआ कहा जाता है॥३॥

प्राणभृच्च॥४॥

(प्राणभृत्-च) 'च' से 'न=नहीं' का अनुवर्तन है। प्राणभूत् जो
प्राणों को धारण करता है वह जीव भी धुलोक, भूलोक आदि का आयतन
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प्रथमाध्याय तृतीय पाद ७३

नहीं हो सकता है। क्योंकि पूर्वोक्त अतच्छब्द-उस विषय में शब्दप्रमाण के
अभाव से। जीव आयतन होने में कहीं भी शास्त्र में शब्दप्रमाण नहीं है

अपितु जीवात्मा एकदेशी ही शास्त्रों में कहा गया है-"अपाङ्पराडेति

स्वधया गृभीतोऽमयों मत्येन सयोनिः" (ऋ० १ । १६४ । ३८) यहां

मर्त्य मरणधर्मी शरीर से बंधा हुआ जीवात्मा संसार में व्यवहार करता है।
इस प्रकार एकदेशी हुआ वह 'धु' 'भू' आदि लोकों का आयतन नहीं हो
सकता॥४॥

भेदव्यपदेशात्॥५॥

(भेदव्यपदेशात) जो यहां आयतनरूप में वर्णित आत्मा है वह
जीवात्मा के द्वारा जानने योग्य कहा गया है-"तमेवैकं जानथात्मानम्''
(मुण्ड० २।२ । ५) उस एक आत्मा विश्वात्मा परमात्मा को जानो। इस
कथन में आयतन रूप परमात्मा को जानने वाले जीव से पृथक् भेद से
कहा गया है, अतः धुलोक, पृथिवीलोक आदि का आयतन जीव नहीं
है॥५॥

प्रकरणात्॥६॥

(प्रकरणात्) प्रकरण परमात्मविषयक है-"आविः सन्निहितं
गुहाचरन्नाम महत्पदमत्रैतत्समर्पितम्। एजत्प्राणन्निमिषच्च यदेतज्जानथ
सदसवेरण्यं विज्ञानाद्यद्वरिष्ठंप्रजानाम्।यदर्चिमद्यदणुभ्योऽणुयस्मिन्
लोका निहिता लोकिनश्च। तदेदक्षरं ब्रह्म'' (मुण्ड० २। २। १-२)

एजत्-वृक्षादि, प्राणत्-प्राणी, निमिषद्-ज्ञान चेष्टा वाले मनुष्य जिस में समर्पित
हैं सूक्ष्म से सूक्ष्म, जिसमें सब लोग अर्पित हैं वह ब्रह्म है। यहां ब्रह्म
भलीभांति स्पष्ट है। अतः 'धु' 'भू' आदि का आयतन परमात्मा ही जानना
चाहिए।

'धु' 'भू' आदि का आयतन जीव नहीं है, इस प्रकार सूत्र विचार से
सिद्ध होता है । 'धु' 'भू' आदि रूप जगत् से पूर्व अनादि नित्य जीव है यह
व्यासमत लक्षित हो रहा है अन्यथा उसके द्यु भू आदि आयतन होने के
विचार का अवसर ही नहीं॥६॥

स्थित्यदनाभ्यां च॥७॥

(स्थित्यदनाभ्यां च) स्थिति-स्वरूप में अवस्थित रहना, अदन भोग।

इन दोनों धर्मों-परमात्मा जीवात्मा के क्रमशः धर्मों से परमात्मा से स्थिति,
धर्म और जीवात्मा के अदन=भोग धर्म से 'धु' 'भू' आदि का आयतन
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७४ वेदान्त-दर्शन

परमात्मा है। "द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते।
तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्त्यनश्रन्नन्यो अभिचाकशीति'' (ऋ०

१।१६४।२०)यहां 'धु' 'भू' आदि समूह के साथ जीव का धर्म अदन
भोग और परमात्मा का धर्म साक्षी रूप में स्थित रहना ही स्पष्ट है । अपितु

उसका आधार हुआ वह परमात्मा 'धु', 'भू' आदि की रक्षा करता है, उसे
सम्भाले हुए है। अतः ‘धु', 'भू' आदि का आयतन जीवन नहीं है परमात्मा
ही है, यह सिद्ध हुआ ॥७॥

भूमा सम्प्रसादादध्युपदेशात्॥९॥
(भूमा) अध्यात्मप्रकरण में भूमा' शब्द पढ़ा गया है जैसे—“यो

वै भूमा तत् सुखं नाल्पे सुखमस्ति भूमैव सुखम्। भूमा त्वेव विजि
ज्ञासितव्य इति। भूमानं भगवो विजिज्ञास इति। यत्र नान्यत्पश्यति
नान्यच्छृणोति नान्यद् विजानाति स भूमा। अथ यत्रान्यत्पश्यत्य
न्यच्छृणोत्यन्य विजानाति तदल्पम्।यो वै भूमा तदमृतम्।अथ यदल्पं
तन्मय॑म्।" (छान्दो०७।२३ । १,७ । २४ । १) जो भूमा है वह सुख है,
अल्प में सुख नहीं। भूमा ही जानना चाहिये, मैं भूमा को जानना चाहता हूं।
जहां उससे अतिरिक्त न किसी को देखता है, सुनता है समझता है वह भूमा

है और जहां उससे अतिरिक्त और किसी को देखता है, सुनता है, समझता

है, वह अल्प है। जो भूमा है वह अमृत है, जो अल्प है वह तो मरणधर्मी
है। इस कथन में 'भूमा' परमात्मा को जानना चाहिये। जीवात्मा-प्राणधारी
को नहीं। क्योंकि (सम्प्रसादात्-अधि, उपदेशात्) सम्प्रसाद से ऊपर अर्थात्

प्राणधारी जीव से ऊपर उसके प्रतिपादन होने से। सम्प्रसाद 'प्राणधारी

जीव' को कहते हैं यथा-"एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्समुत्थाय परं
ज्योतिरूपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः पुरुषः।" (छान्दो०
८।१२।३) अर्थात् यह जीवात्मा इस शरीरबन्धन से छूटकर परज्योतिःस्वरूप
परमात्मा को प्राप्त होकर अपने रूप से निष्पन्न हुआ विद्यमान होता है। वह
उत्तम पुरुष स्वस्वरूप में वर्तमान आत्मा है। इस प्रकार सम्प्रसाद अर्थात्
जीवात्मा से ऊपर उसका उपदेश हुआ। इस विषय में कहा जाता है

श्रुतं ह्येव मे भगवदृशेभ्यस्तरति शोकमात्मविदिति सोऽहं भगवः
शोचामितं मा भगवान् शोकस्य पारं तारयतु।" (छान्दो०७।१।३)
अर्थात् नारद मुनि सनत्कुमार से कहते हैं कि आप जैसे महानुभाव से सुना
है कि आत्मज्ञानी शोक को तर जाता है, मैं शोकग्रस्त हूं आप मुझे शोक के
पार करायें। इस वचन को सुनकर सनत्कुमार ने “तस्मै मृदितकषायाय
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प्रथमाध्याय तृतीय पाद ७५

तमसः पारं दर्शयति भगवान् सनत्कुमारः'' (छान्दो०७।२६ । २) उस

मलिनता से दूर हुए नारद के लिये अविद्या अन्धकार से पार को दिखलाता
है। उस ऐसे अन्धकार से परे परमात्मा ही है। वेद में भी कहा है

'वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवर्णं तमसः परस्तात्।" (यजु० ३१ ।
१८) अर्थात् मैं इस सूर्यसमान अन्धकार से परे महान् पुरुष परमात्मा को

जानूं। वह यह भूमा नाम से कहा हुआ जीवात्मा से भी वरिष्ठ होने से
परमात्मा ही है ॥८॥

धर्मोपपत्तेश्च॥९॥

(धर्मोपपत्तेः-च) और भी इस प्रकण में भूमा' के जो धर्म या गुण
कहे गये हैं वे परमात्मा के अन्दर ही युक्त हैं जैसा कि “स भगवः कस्मिन्
प्रतिष्ठित इति स्वमहिम्नि" (छान्दो०७।२४।१) अर्थात् परमात्मा अपनी

महिमा में प्रतिष्ठित है इससे स्पष्ट है कि यहां परमात्मा ही अभीष्ट है क्योंकि
परमात्मा ही अपनी महिमा में प्रतिष्ठित है, न कि जीवात्मा, परमात्मा के

आश्रित होने से । परमात्मा तो "स एवाधस्तात् स उपरिष्टात् स पश्चात् स
पुरस्तात्' (छान्दो० ७ । २५ । १) नीचे भी है ऊपर भी है पश्चिम में भी है
और पूर्व में भी, इस प्रकार परमात्मा ही सारी दिशाओं में विभुरूप से
वर्तमान रहता है न कि जीवात्मा, अतः इस प्रकरण में परमात्मा ही भूमा'
जानना चाहिये।

अक्षरमम्बरान्तधृतेः॥१०॥
(अक्षरम् ) क्वचिद् अध्यात्म प्रकरण में 'अक्षर' ब्रह्म के लिये आता

है जैसे—“कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्चेति स होवाचैतद् वै
तदक्षरंगार्गि! ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमनण्वह्नस्वम्' (बृह० ३।८।
७-८) गार्गी के पूछे प्रश्न के उत्तर में याज्ञवल्क्य ने कहा-आकाश जिसमें
ओत-प्रोत है वह 'अक्षर' नाम से प्रसिद्ध कहा जाता है जो कि स्थूल नहीं
और अणु नहीं और ह्रस्व नहीं। इस ऐसे कथन में ब्रह्म ही 'अक्षर' नाम से
कहा गया है, क्योंकि (अम्बरान्तधृतेः) उसके आकाशपर्यन्त सृष्टि को
धारण करने से। जैसा कि उस प्रकरण में गार्गी द्वारा पूछा गया है- “यदूर्ध्वं
याज्ञवल्क्य! दिवो यदवाक् पृथिव्याः यदन्तरा द्यावापृथिवी इमं यद

भूतं भवच्च भविष्यच्चेत्याचक्षते कस्मिंस्तदोतं प्रोतं चेति।" (बृह०
३।८।३) हे याज्ञवल्क्य ! जो धुलोक के ऊपर और पृथिवी के नीचे जो
धुलोक और पृथिवी लोक बीच में है और जो भूत, वर्तमान तथा भविष्यत्
कहा जाता है वह सब किस में ओत-प्रोत है ? इसका याज्ञवल्क्य ने उत्तर
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दिया था कि “आकाशे तदोतं प्रोतं च'' (बृह० ३।८।४)= यह आकाश
में ओत-प्रोत है इस पर फिर गार्गी ने प्रश्न किया और साथ ही याज्ञवल्क्य

ने उत्तर दिया-"कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतः प्रोतश्चेति । स होवाचैतद्वै

तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमनण्वह्रस्वम्......'' (बृह०३।
८।७-८) । इस प्रकार पृथिवी से लेकर आकाशपर्यन्त के धारण करने से
वह धारणाकर्ता 'अक्षर' ब्रह्म ही हो सकता है। अन्यत्र उपनिषद् में अक्षर

परमात्मा के लिये कहा गया भी है "येनाक्षरं पुरुषं वेद सत्यम्।" (मुण्डक
१।२।१३) वेद में भी अक्षर ब्रह्म का नाम आया है—'ऋचो अक्षरे परमे
व्योमन् यस्मिन् देवा अधि विश्वे निषेदुः।' (ऋ० १ । १६४ । ३९) अर्थात्
परम व्यापक 'अक्षर' नामक ब्रह्म में ऋचाएं और सारे अग्नि आदि देव रख
हुए हैं। इस प्रकार 'अक्षर' ब्रह्म का नाम है ॥ ११ ॥

सा च प्रशासनात्॥११॥

(सा च) वह अम्बरान्तधृति: आकाशपर्यन्त परमात्मा की धारणशक्ति
केवल अवकाश देनारूप ही धारणशक्ति नहीं किन्तु (प्रशासनात्) परमात्मा

के प्रशासन से होती हुई प्रशासनरूप आदेशरूपा या आज्ञारूपा है। ऐसे ही

कहा भी है-“एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि! सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ
तिष्ठतः। एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि! द्यावापृथिव्यौ विधृते
तिष्ठतः'' (बृह० ३।८।९) अर्थात् गार्गि! इस अक्षर के प्रशासन में सूर्य

और चन्द्रमा उसकी शक्ति से अपनी परिधि में धारण किये हुए रहते हैं और

इसी अक्षर के प्रशासन में अपनी-अपनी परिधि में धुलोक और पृथिवीलोक

भी धारित रहते हैं। ऐसा उसी प्रकरण में याज्ञवल्क्य ने कहा है, अत: अक्षर
नाम से अध्यात्मप्रकरण में ब्रह्म ही है ॥ ११ ॥

अन्यभावव्यावृत्तेश्च॥१२॥

(अन्यभावव्यावृत्तेः-च) इस विषय में यह और हेतु है कि अन्य

पदार्थ की व्यावृत्ति-पृथकता दिखाई जाती है। उस अक्षर के जो गुण दिखलाये
गये हैं वे ब्रह्म से भिन्न पदार्थ को हटाने वाले हैं, जैसे-"एतद् वै तदक्षरं
गार्गि! ब्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमण्वह्रस्वदीर्घ.....अचक्षुष्कम
श्रोत्रमवागमनो........अनन्तरमबाह्यम्।" (बृह० ३।८।८) यहां कहा
गया है कि ब्रह्म वह अक्षर स्थूलता और सूक्ष्मता से रहित होने के कारण

न वह कार्य है और न अव्यक्त उपादान कारण है तथा चक्षु मन आदि से
रहित होने से शरीरधारी जीव भी नहीं है। इस प्रकार जड़ कार्य, कारण
और चेतन जीव से उसकी भिन्नता स्पष्ट है। और भी-"तद्वा एतदक्षरं
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गार्गि! अदृष्टं द्रष्टश्रुतं श्रोत्रमतं मन्त्रविज्ञातं विज्ञातृ।' (बृह० ३ । ८ ।
११) याज्ञवल्क्य गार्गि से कहते हैं कि यह अक्षर दृष्टवस्तु नहीं किन्तु द्रष्टा
है, कानों से सुनने योग्य नहीं किन्तु सुनने की शक्ति रखने वाला है, मन में

मनन द्वारा साक्षात् होने वाला नहीं किन्तु मननशक्ति से सम्पन्न है, बुद्धि से
अन्य वस्तु की भांति स्पष्ट होने वाला नहीं किन्तु बुद्धिशक्ति से युक्त है।

इस प्रकार अदृष्ट आदि समान शब्दों द्वारा निषेध करने से वस्तु नहीं और
द्रष्टा आदि समान शब्दों से कथन करने के कारण यह उपादान प्रकृति नहीं।

इस प्रकार अदृष्ट आदि द्वारा शरीर आदि अङ्गों से युक्त होता हुआ जीव
नहीं। और द्रष्टा आदि चेतन धर्मों से प्रकृति को पृथक् किया गया है। अतः
यहां 'अक्षर' शब्द ब्रह्म के लिये ही है ॥ १२ ॥

ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्॥१३॥

(ईक्षतिकर्मव्यपदेशात् सः) ईक्षण क्रिया के प्रतिपादन से वह पुरुष
अध्यात्मप्रकरण में परमात्मा जानना चाहिये जैसे—'षोडशकलं भरद्वाज!
पुरुषं वेत्थ......इहैवान्तःशरीरे सोम्य! स पुरुषो यस्मिन्नेता: षोडशकलाः
प्रभवन्ति।" (प्रश्नो० ६।१।२) यहां यह जो भरद्वाज से पूछा गया है कि
भरद्वाज ! सोलह कला वाले पुरुष को जानते हो जो कि इस ही शरीर के
अन्दर है। जिस पुरुष में ये सोलह कलाएं प्रकट होती हैं, इस कथन में
शरीर के अन्दर रहने वाला जीव नहीं लेना चाहिये, क्योंकि इसके साथ
अगले वचन में इसके ईक्षितृत्व अर्थात् ईक्षण क्रिया के कथन करने से "स
ईक्षांचक्रे....... (प्रश्नो० ६।३) “स ईक्षत लोकान्नु सृजा इति।" (ऐ०
उ० १।१) उस ने ईक्षणक्रिया की कि मैं लोकों को रचूं इस प्रकार ईक्षणक्रिया
लोक रचने के लिये परमात्मा ही की कही गई है ॥ १३ ॥

दहर उत्तरेभ्यः॥१४॥

(दहरः) अध्यात्म प्रकरण में जो यह 'दहर' कहा गया है वह

परमात्मा ही जानना चाहिये-“अथ यदस्मिन् ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं
वेश्म दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशस्तस्मिन् यदन्तस्तदन्वेष्टव्यं तद्वाव विजि

ज्ञासितव्यमिति।" (छान्दो० ८ । १ । १) इस ब्रह्मपुर में जो दहर हृदय
स्थान इसके अन्दर दहर नाम से जो आकाश अर्थात् आकाश के समान

व्यापक है, उसको उस के अन्दर खोजना चाहिये और जानना चाहिये।

यहां दहर हृदयस्थान में दहर व्यापक परमात्मा को कहा गया है क्योंकि

(उत्तरेभ्यः) उत्तर वचन में कहे गये हेतुओं से "उभे अस्मिन् द्यावापृथिवी

अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्च वायुश्च सूर्याचन्द्रमसावुभौ विद्युन्न
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क्षत्राणि (छान्दो० ८।१।३) यहां कहा गया है कि इस दहर में
धुलोक और पृथिवीलोक बीच में रखे हुए हैं। अग्नि और वायु तथा सूर्य
और चन्द्रमा भी एवं विद्युत् नक्षत्र भी सब इसमें रक्खे हैं। और "नास्य
जरयैतज्जीस्त' (छान्दो० ८। १ । ४) इस दहर-स्थान हृदय के जीर्ण

होने से जीर्ण नहीं होता, अतः धुलोक, पृथिवीलोक, अग्नि, वायु, सूर्य और
नक्षत्रों का अधिष्ठान तथा जरारहित होने से 'दहर' यहां परमात्मा है ॥ १४ ॥

गतिशब्दाभ्यां तथा हि दृष्टं लिङ्गं च॥१५॥
(गतिशब्दाभ्याम्) इस के अतिरिक्त गति अर्थात् क्रिया के विधान

से तथा शब्द उसके वाचक शब्द के द्वारा दहर यहां परमात्मा ही है-"तद्
यथापि हिरण्यनिधिं निहितमक्षेत्रज्ञा उपर्युपरि सञ्चरन्तो न विन्देयुरेव
मेवेमाः सर्वाः प्रजा अहरहर्गच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोकं न विन्दन्त्यनृतेन हि
प्रत्यूढाः" (छान्दो० ८।३।२) इस वचन में प्रजाओं अर्थात् उत्पन्न होने
वाले प्राणियों की गति का आधार स्वनकाल में वह परमात्मा ‘दहर' नाम

से कहा गया है। यदि हृदय में रहने वाला जीव दहर शब्द से अभीष्ट होता
तो जीवों की गति का आधार कैसे कहा जाता किन्तु जीवों से भिन्न परमात्मा
ही शयनकाल में आश्रय होता है। इसी प्रकार शब्द अर्थात् तद् वाचक के
विद्यमान होने से दहर परमात्मा ही सिद्ध होता है, क्योंकि यहां ब्रह्म लोक

को प्राप्त होना कहा गया है। ब्रह्म ही ब्रह्मलोक है, जीवलोक यहां नहीं पढ़ा
गया है (तथा हि दृष्टं लिङ्गं च) इसी प्रकार अन्यत्र अध्यात्म प्रकरण में
दृष्टिलिङ्ग लक्षण भी है, क्योंकि शयनकाल में जीवों की गति ब्रह्मपरायण
दिखलाई गई है-“स एनं यजमानमहरहर्ब्रह्म गमयति। अत्रैव देवः
स्वप्ने महिमानमनुभवति।" (प्रश्नो० ४। ४, ५ )=वह इस यजमान को
दिन-दिन ब्रह्म की ओर ले जाता है। इस अवस्था में यह आत्मा स्वप्न में

उस परमात्मा की महिमा का अनुभव करता है। अत: यहां 'दहर' शब्द
परमात्मा के लिये है ॥ १५ ॥

धृतेश्च महिनोऽस्यास्मिन्नुपलब्धेः॥१६॥

(धृतेः-च) धृति अर्थात् जगत् के धारण करने से भी वह परमात्मा
सिद्ध होता है क्योंकि इस प्रकरण में जगत  ्को धारण करने का धर्म भी उस
दहर का बतलाया गया है-“दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः।" (छान्दो० ८ ।
१।१) इस प्रकार वह दहर नाम से कहा हुआ परमात्मा कैसा है यह
बतलाया है—“अथ य आत्मा स सेतुर्विधृतिरेषां लोकानामसम्भेदाय।"
(छान्दो० ८।४ । १) वह यह परमात्मा सेतु है, समस्त लोकों को बांधने
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वाला है और धारण करता है, १इनके छिन्न भिन्न न हो जाने के लिये। जीव

लोकों को बांधने और धारण करने वाला नहीं हो सकता। (अस्मिन्-अस्य,
महिम्नः-उपलब्धेः) इस परमात्मा में इस ऐसी महिमा अर्थात् प्रभाव की
उपलब्धि के विधान से-"एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि!
सूर्याचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठतः (बृह० ३। ८ । ९) 'एष सर्वेश्वर एष
भूताधिपतिरेष भूतपाल एष सेतुर्विधरण एषां लोकानामसम्भेदाय।"
(बृह० ४।४।२२) इस प्रकार यहां भी सेतु लोकों का बांधने वाला और
धारण करने वाला सर्वेश्वर परमात्मा कहा गया है। वेद में भी जगत् को

धारण करना परमात्मा का कर्म बताया है-“स दाधार पृथिवीं

द्यामुतेमा... (ऋ०१० । १२१ । १)" इन्द्रेह विश्वा भुवनानि येमिरे"
(अथर्व २० । ११८ । ४) अर्थात् परमात्मा द्यावापृथिवीमयी सृष्टि को धारण
करता है और उसी परमात्मा के अन्दर सारे लोक नियन्त्रित हैं ॥ १६ ॥

प्रसिद्धेश्च॥१७॥

(प्रसिद्धेः-च) जो यह यहां 'दहर-आकाश' नाम से परमात्मा कहा

गया है वह अन्यत्र अध्यात्मप्रकरण में आकाश नाम से प्रसिद्ध भी है

"को ह्येवान्यात् कः प्राण्याद्यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्' (तै०२ ।
७) कौन जी सके और कौन प्राण ले सके यदि आकाश आनन्दस्वरूप न

हो तथा "आकाशो ह वै नामरूपयोर्निर्वहिता" (छान्दो० ८।१४।

१)=आकाश ही पदार्थों के नाम और रूपों का निर्वाहक है विधाता है। वेद
में भी "ऋचो अक्षरे परमे व्योमन् यस्मिन् देवा अधि विश्वे निषेदुः'
(ऋ० १ । १६४।३९)=व्योम अर्थात् आकाशरूप परमात्मा में सारे देव
रक्खे हैं। इस प्रकार कथन से 'दहर-आकाश' परमात्मा के लिये कहा

है॥१७॥

इतरपरामर्शात् स इति चेन्नासम्भवात्॥१८॥

(इतरपरामर्शात् सः) इतर ब्रह्म से भिन्न जीव का सम्बन्ध पाये जाने
से यहां जीव ही है (इति चेत्-न) यदि ऐसा कहा जाये तो ठीक नहीं

क्योंकि (असम्भवात्) असम्भव होने से, जो धर्म दहर के कहे गये हैं वह
जीव के अन्दर सम्भव नहीं, इसलिये जीव यहां नहीं लिया जा सकता।
जीव के सम्बन्ध का संदेह कैसे है और कैसे उसका होना असम्भव है, यह

स्पष्ट किया जाता है कि 'अथ य एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात्समुत्थाय

१. कर्त्तरि क्तिच् प्रत्यय औणादिकः ।
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परंज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभि-निष्पद्यते एष आत्मेति होवाच।"
(छान्दो० ८ । ३ । ४) अर्थात् जो यह सम्प्रसाद-जीवात्मा इस शरीरबन्धन
से छूटकर पर ज्योतिःस्वरूप परमात्मा को प्राप्त करके अपने रूप से

अभिनिष्पन्न होता है यह आत्मा है, ऐसा कहा। इस कथन में जीवात्मा के
होने का संदेह है क्योंकि यहां सम्प्रसाद जीव कहा गया है, इस प्रकार ऐसा
कहा जा सकता है, तथापि सम्प्रसाद शब्द साक्षात् जीववाची नहीं है,

क्योंकि कहा गया है- “स वा एष एतस्मिन् सम्प्रसादे रत्वा चरित्वा'
(बृह० ४।३।१५)= वह इस सम्प्रसाद में रमण करके विचरण करके'
इस कथन में तात्स्थ्योपाधि से ही जीवात्मा कहा जा सकता है। पूर्वोक्त

'शरीरात्समुत्थाय' इससे जीव का सन्देह हो सकता है किन्तु यहां सूत्रकार
अपने माने हुए परामर्श को आगे चल कर विशद करते हैं कि यह परामर्श
या सम्बन्ध किसलिये है। केवल परामर्श या सम्बन्ध के मिलने मात्र से

यह नहीं मानना चाहिए कि दहर जीवात्मा है किन्तु दहर के जो धर्म
अपहतपाप्मा आदि कहे गये हैं वे ‘य आत्माऽपहतपाप्मा विजरो

विमृत्युर्विशोको विजिघत्सोऽपिपासः सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः
सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञाससितव्यः (छान्दो० ८।७।१) वह आत्मा
पापरहित, जरारहित, मृत्युरहित, शोकरहित, भूखरहित, प्यासरहित और

सत्यकाम, सत्यसङ्कल्पवाला है वह खोजने योग्य है, वह जानने योग्य है।
इस प्रकार यह धर्म जीव में सम्भव नहीं हैं, अतः यहां ‘दहर आकाश'

जीव नहीं है किन्तु परमात्मा ही है ।। १८ ॥

उत्तराच्चेदाविर्भूतस्वरूपस्तु॥१९॥
(उत्तरात्-चेत्) उत्तर वचन से 'दहर' यहां जीव प्रतीत होता है, यदि

ऐसा कहा जाये तो यह कथन ठीक नहीं। क्योंकि (आविर्भूतस्वरूप:-तु)

जो उत्तर वचन में कहा गया है वह तो दहर परमात्मा के साथ आविर्भूत
स्वरूपवान् मुक्त जीव कहा गया है। दहर तो परमात्मा ही उत्तर वचन में
भी है इसमें कोई हानि नहीं, जैसा कि स एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते एष
आत्मा' (छान्दो० ८।७।४) वह यह आंख के अन्दर देखने वाला पुरुष
जीवात्मा है, इस उत्तर में प्रजापति ने इन्द्र को जागृत अवस्था में वर्तमान
आत्मा का उपदेश दिया, जिसके सम्बन्ध में उस इन्द्र को शरीर के साथ
नष्ट होता हुआ समझ संतोष प्राप्त नहीं हुआ। फिर आकर प्रजापति को
पूछा-"एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि य एष स्वप्ने महीयमानश्च
रत्येष आत्मा" (छान्दो० ८ । १० । १) प्रजापति ने पुनः समझाया कि जो
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स्वप्न देखने वाला है वह आत्मा है। फिर भी इन्द्र ने सन्तुष्ट न होकर पूछा।
प्रजापति ने फिर उपदेश दिया-"एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि.....
यत्रतत् सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्येष आत्मा" (छान्दो०
८।११ । १)प्रजापति ने कहा, इसे फिर तुझे समझाता हूं जब कि यह पुरुष
सर्वथा सोया हुआ सम्प्रसन्न हो स्वप्न को नहीं जानता है, वह आत्मा है। इस
प्रकार सुषुप्त अवस्था में आये हुए चेतन को जीवात्मा कहा गया। इन्द्र ने

फिर भी असन्तुष्ट हो आकर प्रजापति से पूछा। प्रजापति ने “एतं त्वेव ते
भूयोऽनुव्याख्यास्यामि म] वा इदं शरीरमात्रं मृत्युना। तदस्या
मृतस्याशरीरस्यात्मनोऽधिष्ठातुरधिष्ठानमात्रो वै स शारीरः प्रिया
प्रियाभ्याम्।न हवै सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपहतिरस्ति। अशरीरं

वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः" (छान्दो० ८।१२ । १) इस आत्मा का
तुझे फिर उपदेश देता हूँ, यह शरीर मरणधर्मी है, मृत्यु से पकड़ा हुआ है,
इस अमृत शरीर से भिन्न अधिष्ठाता आत्मा का अधिष्ठान यह शरीर है।

शरीरसहित आत्मा सुख-दुःख से घिरा हुआ है, सशरीर होते हुए के सुख
दुःख का नाश नहीं होता, अशरीर अर्थात् मुक्त हो जाने पर उसे संसार के
सुख-दुःख नहीं छूते हैं। इस वचन में शरीर से भिन्न आत्मा का उपदेश
किया है परन्तु यहां जो जिस आत्मा का उपदेश किया है वह दहर के
अभिप्राय से नहीं किन्तु उस दहरनामक परमात्मा को प्राप्त होकर अपने
स्वरूप में आविर्भूत हो जाता है, ऐसा कहा है। इस प्रतिपादन के आरम्भ
में ही ऐसा स्पष्ट है-"एवमेव एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरीरात् समुत्थाय
परंज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते" (छान्दो० ८ । १२ । २)

यह स्पष्ट ही परज्योतिःस्वरूप परमात्मा को जीवात्मा से भिन्न कहा गया ही

है जो कि यहां प्रस्तुत प्रकरण में 'दहर' नाम से दर्शाया गया है। उसके संग
से ही जीवात्मा निज रूप से अभिनिष्पन्न सुसम्पन्न या निर्मल हो जाता है,

इस हेतु से भी यहां जीवात्मा का प्रतिपादन किया जाता है और दहर तो उस
से भिन्न परमात्मा ही कहा गया है, अतः 'दहर' यहां जीवात्मा नहीं है।

शांकरभाष्य में इस सूत्र की अन्यथा ही व्याख्या करी है। वहां कहा

है कि यद्यपि उत्तर वचन में जीव का वर्णन है परन्तु वहां तो वह

आविर्भूतस्वरूप जीव कहा गया है- 'यदस्य पारमार्थिकस्वरूपं परं ब्रह्म
तद्रूपतयैनं जीवं व्याचष्टे न जैवेन रूपेण" (शाङ्करभाष्यम्) अर्थात् जो उसका
पारमार्थिक स्वरूप परब्रह्म है उसी रूप से जीव कहा जा रहा है, जीव के

रूप से नहीं [ब्रह्म के रूप से] । शाङ्करभाष्य के इस कथन में आश्चर्य की
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बात है जबकि शाङ्कर मत में जीव का स्वरूप अन्त:करणावच्छिन्नता अर्थात्
अन्त:करण के सम्बन्ध से स्वीकार किया जाता है, कोई स्वतन्त्र नित्य

अनादि पदार्थ नहीं। फिर ब्रह्म सङ्गति से उसका पारमार्थिक रूप आविर्भूत
होता है, कैसे कहा जाता है। उस समय तो उसके मत में वह ब्रह्म हो जाता
है, जीवत्व को त्याग ही देता है अथवा वहां उसका लय हो जाता है तो
फिर किसलिये "इतरपरामर्शात्स इति चेन्नासम्भवात् (वेदान्त०१।३।

१८) दहर जीव नहीं है, इस प्रकार जीव निषेध का प्रतिपादन सूत्रकार का

है। इस प्रकार तो शास्त्र अनर्थक हो जाता है। सूत्रकार के मत में तो जीव
भी ब्रह्म की भांति नित्य अनादि चेतन ब्रह्म से भिन्न सत्ता सिद्ध होती है और

न कहीं उपनिषदों में और न वेदान्त सूत्रों में अन्त:करणावच्छिन्नता से जीव
का स्वरूप कहा गया है और न उसका अनित्यत्व बतलाया गया है, अतः

शाङ्करभाष्य अन्यथा ही है ॥ १९॥

अन्यार्थश्च परामर्शः॥२०॥

(च)और भी (परामर्शः) जो यह जीवात्मा का परामर्श-सम्बन्ध

वर्णन है वह (अन्यार्थः) जीव से भिन्न परमात्मा के लिये है, जिस परमात्मा

की सङ्गति करके जीव अपने स्वरूप से अभिनिष्पन्न निर्मल एवं शरीर

बन्धन से निर्मुक्त होता है। वह यहां कौन है जो सङ्गति करने में अपेक्षित

है ऐसा उसके उत्तर के लिये कहा जाता है पर ज्योतिःस्वरूप परमात्मा
अपेक्षित है जिसे कहा ही है-"परं ज्योतिरुपसम्पद्य" (छान्दो०८।

१२।२) अतः दहर यहां परमात्मा ही है, यह निष्कर्ष आया॥२०॥

अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्॥२१॥

(अल्पश्रुतेः-इति-चेत्) "दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः" (छान्दो०८।

१११) इस वचन में स्थान की अल्पश्रुति है वह परमात्मा में सम्भव नहीं,

यदि ऐसा कहा जाये तो (तत्-उक्तम्) उस अल्पस्थानता के विषय में पूर्व
ही "अर्भकौकस्त्वात्तद्व्यपदेशाच्च नेति चेन्न निचाय्यत्वादेवं

व्योमवच्च" (वेदान्त० १।२।७) इस सूत्र में समाधान कह दिया है।
अतः यह भली प्रकार सिद्ध हो गया कि यहां 'दहर' परमात्मा है ॥१२॥

अनुकृतेस्तस्य च ॥२२॥

(तस्य-अनुकृते:-च) यद्यपि परमात्मा की अल्पश्रुति अर्थात् अल्प
स्थानश्रुति-हृदयस्थानता का समाधान पूर्व "निचाय्यत्वाद् व्योमवदुक्तम्"
ध्यान से प्राप्त होने के कारण हृदयस्थान परमात्मा को बताया गया क्योंकि
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परमात्मा अनन्त है, जीवात्मा हृदय में रहने वाला है, उसे प्राप्त करने को
अनन्त नहीं हो सकता परन्तु हृदयदेशरूप निज घर में ही उसे अनुभव
कर सकता है या प्राप्त कर सकता है। हृदय देश में प्राप्त होने वाला परमात्मा
का स्थान हृदय बतलाया,परमात्मा आकाश के समान सर्वत्र है ही, इसलिये
अल्पश्रुति में कोई दोष नहीं, क्योंकि परमात्मा की अनुकृति अर्थात् ध्यान
अनुष्ठान के प्रयोजन से है और जीवात्मा की अनुकूलता के हेतु अल्पश्रुत

या अल्पस्थानवत् कथन है जैसा कि अभी बतलाया है कि परमात्मा अनन्त
है, जीव अनन्त नहीं हो सकता है। जिस प्रदेश में जीवात्मा स्वरूप से
ज्ञानवत्ता से अवस्थित है उसी प्रदेश में वह परमात्मा की स्मृति कर सकता

है जीवात्मा का स्थान शरीर में हृदय है-“अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा
सदा जनानां हृदये सन्निविष्टः । तं स्वाच्छरीरात्प्रवृहेन्मुञ्जादिवेषीकां
धैर्येण।" (कठो०६।१७) अर्थात् जीवात्मा अंगुष्ठमात्र सदा प्राणियों के
हृदय में स्थित है, उसे स्वशरीर से मूंज से सींक की भांति धैर्य से निकाले।
अत: उसकेअनुष्ठान के हेतु या अनुकूलता के हेतु परमात्मा की अल्पस्थानता
अध्यात्मप्रकरण में कही है। वेद में भी उसकी अनुकृति का बीज निर्दिष्ट
है-“त्वं वा घा स्या अहम्' (ऋ० ८।४४ । २३) “पुण्डरीकं नवद्वारं

त्रिभिर्गुणेभिरावृतम्। तस्मिन् यद् यक्षमात्मन्वत् तद्व  ैब्रह्मविदो विदुः
(अथर्व० १०। ८ । ४३) इन मन्त्रों में परमात्मा आत्मा के साथ हृदय में

होने से उसकी अनुकृति अर्थात् अनुष्ठान उपासना का द्योतन है ॥ २२ ॥

अपि च स्मर्यते॥२३॥

(स्मर्यते-अपि-च) और वह परमात्मा हृदय के अन्दर ध्यानियों के

द्वारा स्मरण भी किया जाता है। परमात्मा के स्मरण करने का विधान

३म् क्रतो स्मर'' (यजु० ४० । १५, ईशो० १७) यह तो स्मरण करने
का विधान है तथा “कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृतचक्षुरमृतत्व
मिच्छन्।' (कठो०४। १) अर्थात् कोई धीर जन इन्द्रियों को बाहर से
बन्द करके अन्दर के आत्मा को देखता है अमृत की कामना करता हुआ।
इसी प्रकार "हृदीन्द्रियाणि मनसा सन्निवेश्य'" (श्वेता०२।८) इन्द्रियों
और मन को हृदय के अन्दर स्थिर करके परमात्मा का स्मरण वहां हो
सकता है।

दूसरी व्याख्या-(अपि च स्मर्यते) परमात्मा की अल्पश्रुतिता
हृदयप्रदेश में होना स्मृति में भी उपलब्ध होता है-"ईश्वरः सर्वभूतानां
हृद्देशेऽर्जुन तिष्ठति'' (गीता० १८।६१) हे अर्जुन ईश्वर समस्त प्राणियों
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के हृदय में वर्तमान है एवं "हृदये सर्वभूतानां पर्वणागुष्ठमात्रकः।
अथ ग्रसत्यनन्तो हि महात्मा विश्वमीश्वरः'' (महाभारत शान्तिप० मोक्ष०
अ०३१२।१५) और भी "एकोऽहमस्मीत्यात्मानं यत्त्वंकल्याण मन्यसे।
नित्यं स्थितस्ते हृद्येष पुण्यपापेक्षिता मुनिः।'' (मनु० ८ । ९१) = जो
अपने को तू समझता है कि मैं अकेला हूं सो ऐसा नहीं है क्योंकि तेरे हृदय
के अन्दर तेरे पुण्य पाप कर्मों को देखने वाला यह परमात्मा हृदय में
विराजमान है॥२३॥

वह परमात्मा ऊपर हृदयदेश में लक्षित होता है, इसमें अन्य यह भी
हेतु है:

शब्दादेव प्रमितः॥२४॥

(प्रमितः-शब्दात्-एव)हृदय देश से प्रमित अर्थात् मान को प्राप्त
हुआ लक्षित हुआ सम्यक् जाना हुआ परमात्मा शब्दप्रमाण से भी सिद्ध
होता है "अष्ठमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति। ईशानो
भूतभव्यस्य (कठो० ४। १२) वह भूत भव्य का स्वामी परमात्मा
अपनी आत्मा के लिये अंगुष्ठमात्ररूप में अनुभव होता है "अंगुष्ठमात्र:
पुरुषः सदा जनानां हृदये सन्निविष्टः। तं स्वाच्छारीरात्प्रवृहेन्मुञ्जा
दिवेषीकां धैर्येण॥" (कठो०६।१७) क्योंकि जीवात्मा अंगुष्ठमात्र हृदय

के अन्दर है, परमात्मा का साक्षात् भी आत्मा के निवासस्थान अंगुष्ठमात्र
होने से परमात्मा को भी अंगुष्ठमात्र कहा गया है, जीवात्मा उस का स्मरण
करने वाले जीव के अन्दर अनुभव होने वाला है, अतः परमात्मा की

अल्पस्थानश्रुति या उसका हृदयस्थान में होना उपासना की दृष्टि से कहा
गया है ॥२४॥

हृद्यपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्॥२५॥

तदुपर्यपि बादरायणः सम्भवात्॥२६॥
इन दोनों सूत्रों की एकवाक्यता है

(बादरायणः) सूत्रकार व्यासमुनि अपना नाम लेकर स्थान के साथ

परमात्मा की उपासना के सिद्धान्त को दर्शाता है कि बादरायण अर्थात्
व्यास तो मानता है कि (हृद्यपेक्षया तु) हृदय को अपेक्षित करके परमात्मा

का वर्णन किया है, हृदय में जो अंगुष्ठमात्र परमात्मा कहा गया है वह तो
(मनुष्याधिकारत्वात्) मनुष्य के उपासनाविषयक अधिकार को दिखलाने
के लिये और सामर्थ्य को बतलाने हेतु, क्योंकि हृदय में उस अनन्त की
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उपासना सुगमता से की जा सकती है(तदुपर्यपि सम्भवात्) हृदय से ऊपर
मूर्द्धा आदि स्थानों में भी मन को स्थिर करके उस की उपासना हो सकती
है क्योंकि ऐसा होना सम्भव है-वहां भी उपासना हो सकती है। अथवा
उस परमात्मा के हृदय से ऊपर अर्थात् बाहर भी विद्यमान होने से, केवल
मनुष्य द्वारा उपासना का सामर्थ्य तो हृदयस्थान में ही है, यह निर्देशमात्र
है॥

" तदुपर्यपि''..... इस सूत्र पर तत् शब्द से "हृद्यपेक्षया तु मनुष्या
धिकारत्वात्" इस पूर्व सूत्र से शाङ्करभाष्य में मनुष्य को लेकर उससे ऊपर
अर्थात् मनुष्य से ऊपर देवादि कल्पित किये हैं-'तेषां मनुष्याणामु-परिष्टात्
ये देवादयस्तानप्यधिकरोति शास्त्रम्' (शाङ्कर-भाष्यम्) शाङ्करभाष्य में यह
कल्पना ठीक नहीं, क्योंकि "मनुष्याधिकारत्वात्" ये पद तो समास है

समास में से टुकड़ा करके अनुवृत्ति नहीं होती है किन्तु 'हृदि' यह पृथक्
सप्तमी विभक्ति में पद है, उसी की अनुवृत्ति होनी चाहिये। इस प्रकार हृदय
से ऊपर भी यह अर्थ ठीक है। तथा पूर्वसूत्र में परमात्मा की हृदयस्थान
वाली अल्पश्रुति मनुष्य के अधिकार को लेकर है। वहां तो मनुष्याधिकार
परमात्मा की अल्पश्रुति का कारण कहा गया है। फिर वह अल्पश्रुति
देवादियों में भी यदि संक्रमित हो तब पूर्वसूत्र में उसका कारण मनुष्य
अधिकार दिखाना निरर्थक ही है अतः यह विचारसरणी ठीक नहीं। और

भी आश्चर्य यह है कि सूत्र का अवतरण तो देवता अधिकार दिया जाये
परन्तु सूत्रव्याख्या में देव आदि कहे जायें वे कौन देव आदि 'देवा ऋषयो
योगिनश्च' अर्थात् देव ऋषि और योगी जन बतलाए। सोचना चाहिये कि

ऋषि अर्थात् मन्त्रद्रष्टा भी मनुष्य ही होते हैं। यास्क ने कहा ही है
'ऋषिर्दशनात्' (निरुक्त २ । ११) 'साक्षात्कृतधर्माण ऋषयः" (निरु०
१।२०।२) योगी अर्थात् योगाभ्यासी मनुष्य ही होते हैं। रहा देवों अर्थात्
पृथिवी, जल, अग्नि, वायु, सूर्य के द्वारा उपासनाप्रसङ्ग सम्भव नहीं और न

उनका प्रयोजन उपासना से जड़ होने के कारण है, अतः शाङ्करभाष्य

अयुक्त है ।। २५-२६॥
विरोधः कर्मणीति चेन्नानेकप्रतिपत्तेर्दर्शनात्॥२७॥

(कर्मणि विरोध:- इति चेत्) हृदय से अन्यत्र यदि उपासना की

जाये तो कर्म अर्थात् ब्रह्मचिन्तन कर्म अथवा परमात्मास्वरूप उपासनकर्म
में विरोध आवे, क्योंकि देशभेद से उपासनाभेद हो जायेगा, यदि ऐसा कोई

कहे तो (न-अनेक-प्रतिपत्ते:-दर्शनात्) ऐसा नहीं कहना चाहिये, क्योंकि
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ज्ञानी, ध्यानी जनों के द्वारा और शास्त्रों में अनेक गुण-कर्मों की सिद्धि तथा

शक्ति परमात्मा के अन्दर दिखलाई गई है-'पराऽस्य शक्तिर्विविधैव

श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च'' (श्वेता० ६ । ८) परमात्मा की
सर्वोपरि शक्ति विविध प्रकार की शास्त्रों में कही जाती है और स्वाभाविक

ही ज्ञान और बल से युक्त क्रिया भी, और भी जैसा गुण वैसा नाम परमात्मा

का है। "भूः पुनातु शिरसि, भुवः पुनातु नेत्रयोः, स्वः पुनातु कण्ठे,
महः पुनातु हृदये (सन्ध्यायाम्) यहां भिन्न-भिन्न स्थानों में परमात्मा

को भिन्न-भिन्न गुणों के कारण भिन्न-भिन्न नामों से कहा गया है ॥ २७ ॥
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात् प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्॥२८॥
(शब्दे इति चेत्) अच्छे कर्म में विरोध न हो किन्तु शब्द में विरोध

तो हो जाता है, यदि कहा जाये तो (न-अतः-प्रभवात् ) तो ऐसा नहीं कहना
चाहिये, क्योंकि शब्द है वेद और वह परमात्मा से प्रकट होता है, उस वेद

में भिन्न-भिन्न जो नाम उस परमात्मा के कहे हैं वे कर्मानुरूप हैं और कर्म

हैं अनन्त, अत: नाम भी अनन्त हैं- "विष्णोर्नु कं वीर्याणि प्रवोचम्''
(ऋ० १।१५४ । १) विष्णु अर्थात् व्यापक परमात्मा के वीर्यों-कर्मों को

कहता हूँ। वहां उस नाम प्रदर्शन शब्द अर्थात् वेद का प्रादुर्भाव परमात्मा से
होता है यह कैसे जाना जाये, सो कहते हैं (प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्) प्रत्यक्ष
श्रुतिनिर्देश से और अनुमान अर्थात् स्मृति के द्वारा। श्रुति-"तस्माद्यज्ञात्
सर्वहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे" (ऋ० १० । ९० । ९)=उस संगमनीय
परमात्मा से ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद प्रकट हुए। स्मृति
अग्निवायुरविभ्यस्तु त्रयं ब्रह्म सनातनम्। दुदोह यज्ञसिद्ध्यर्थ

मृग्यजुःसामलक्षणम्' (मनु० १ । २३) अग्नि आदि ऋषियों द्वारा परमात्मा
ने ज्ञान कर्म उपासनारूप वेदत्रयी को प्रकट किया ॥ २८ ॥

अत एव च नित्यत्वम्॥२९॥

(अतः-एव च नित्यत्वम्) इसी कारण जिससे कि परमात्मा से वेद
की उत्पत्ति हुई है वेद नित्य है। वेद में परमात्मा के कर्मानुरूप उस के नाम
का विधान है, अत: शब्द में विरोध नहीं ॥२९॥

अविरोध में दूसरा हेतु

समाननामरूपत्वाच्चावृत्तावप्यविरोधो दर्शनात्स्मृतेश्च॥३०॥
(समाननामरूपत्वात्-च-आवृत्तौ-अपि-अविरोध:) शब्द अर्थात्

शब्दप्रमाणभूत वेद का नाम, रूप समान होने से प्रतिसर्ग आवृत्ति में भी
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अविरोध है अर्थात् ऋग्, यजुः, साम और अथर्व नाम और मन्त्रों का
परिमाण रूप की समानता होने से नित्यता सिद्ध होती है (दर्शनात् स्मृते:
च) वेद में प्रतिसर्ग नाम रूप समानता का लिङ्ग देखने में आता है
"सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथा पूर्वमकल्पयत्' (ऋ० १० । १९० । ३) सूर्य
और चन्द्रमा को परमात्मा ने पूर्वकल्प के समान बनाया। स्मृति में भी कहा
है- "अनादिनिधना नित्या वागुक्ता या स्वयम्भुवा। आदौ वेदमयी
दिव्या यतः सर्वाः प्रवृत्तयः'' (महा० शान्तिपर्व मोक्ष० अ० २३३ । २५)
यहां आदि और अन्त से रहित अर्थात् उत्पत्ति और नाश से रहित वेद वाणी
या श्रुति परमात्मा ने प्रकट की, इस कथन से समानता सिद्ध की गई
है॥३०॥

मध्वादिष्वसम्भवादनधिकारं जैमिनिः॥३१॥

(मध्वादिषु) मधुच्छन्दा आदि ऋषियों में (असम्भवात्) शूद्र' के
सम्भव न होने से (अनधिकारं जैमिनिः) शूद्र का शब्द अर्थात् वेद में
अनधिकार जैमिनि आचार्य मानता है ॥ ३१ ॥

ज्योतिषि भावाच्च॥३२॥

(ज्योतिषि भावात्-च) ब्रह्मविद्या में तीन वर्णों का अधिकार है, यह
दूसरा हेतु यहां दिया गया है जैमिनि आचार्य की ओर से कि तीनों वर्गों का

'ज्योतिषि'-'ज्योतिष्षु' ज्योतियों में, जाति में एक वचन कहा गया है अर्थात्
ज्योतियों में अन्तर्भाव होने से तीन ज्योतियों की तुलना तीन वर्णों के साथ

हो जाना शूद्र के अनधिकार का द्योतन है। जैसा कि-"यस्मान्न जातः
परोऽन्योऽस्ति य आविवेश भुवनानि विश्वा। प्रजापतिः प्रजया

संरराणस्त्रीणि ज्योतींषि सचते स षोडशी।। (यजु०८।३६) यहां पर

प्रजापति परमात्मा प्रजा के लिये कर्मफल को प्रदान करता हुआ तीन
ज्योतियों अर्थात् ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यों को संगत होता है। तथा अन्यत्र भी

वेद में ब्राह्मण आदि तीन का अधिकार निर्दिष्ट किया है-''स्तुता मया
वरदा वेदमाता प्रचोदयन्तां पावमानी द्विजानाम्।" (अथर्व० १९।७१ ।

१) यहां भी द्विज शब्द से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य कहे गये हैं ॥३२॥

भावं तु बादरायणोऽस्ति हि॥३३॥

(भावं तु बादरायणाः) शूद्र का ब्रह्मविद्या में अधिकार-भाव अर्थात्

दाधिकार विचारक्रम यहां होने से अर्थ में शूद्र शब्द किया है। जो कि ३४
सूत्र से स्पष्ट है।

१.
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अधिकार का होना व्यास मानते हैं, क्योंकि (अस्ति हि) वहां मधुच्छन्दा
आदि वैदिक ऋषियों में शूद्र का नाम भी है जैसा कि "ऋषयो वै सरस्वत्यां

सत्रमासत ते कवषमैलूषं सोमादनयन्।दास्याः पुत्रः कितवोऽब्राह्मणः
कथं नो मध्ये दीक्षिष्टेति तं बहिर्धन्वोदवहन्, अत्रैनं पिपासा हन्तु
सरस्वत्या उदकं मा पादिति। स बहिर्धन्वोढः पिपासया वित्त

एतदपोनप्त्रीयमपश्यत्' (ऐ० ब्रा० २।३।१) यहां कवष ऐलूष शूद्र के

अपोनप्त्रीय सूक्त का ऋषि होने की चर्चा से व मधुच्छन्दा आदि वैदिक

ऋषियों में एक ऋषि हो गया, अतः शूद्र का भी अधिकार ब्रह्मविद्या में है।
और भी वेद में शूद्र के अधिकार के लिये स्पष्ट कहा है-''यथेमां वाचं

कल्याणीमावदानि जनेभ्यः। ब्रह्म-राजन्याभ्यां शूद्राय चार्याय च स्वाय
चारणाय च ॥" (यजु० २६ । २) अर्थात् जिस प्रकार वेद वाणी मैं मनुष्य
के लिए उपदेश करता हूँ वैसे ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र आदि के लिये

तुम लोग भी करो। ऐसा वचन ईश्वर की ओर से कहा गया है । इसमें शूद्र
का नाम आया ही है।

आश्चर्य है कि शंकराचार्य ने अपने भाष्य में प्रसंगतः पौराणिकों की

भांति जड़ों में चेतन जैसी असत् कल्पना स्वीकार करी है “आदित्यः

पुरुषो भूत्वा कुन्तीमुपजगाम"। (शांकरभाष्यम्) सूर्य मनुष्य बन करके

कुन्ती को प्राप्त हुआ ॥ ३३ ॥

शूद्र को ब्रह्मविद्या में अधिकार प्रदर्शन के लिये अन्य हेतुः

शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदा द्रवणात् सूच्यते हि॥३४॥

(शुक्-अस्य तदनादरश्रवणात्) इस जानश्रुति नामक शूद्र को ब्रह्मविद्या
में अनादर सुनने से शोक हुआ (द्रवणात्) तब शोक से ब्रह्मविद्या के

उपदेश के लिये रैक्व के पास दौड़ा-आया (सूच्यते हि) ऐसा सूचित किया
जाता है कि शोक से दौड़ने से वह शूद्र है। उसे शूद्र जानते हुए रैक्व ने
ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया, इस हेतु शूद्र का भी ब्रह्मविद्या में अधिकार है

यह सिद्ध हुआ। क्योंकि वहां उपनिषत् में जानश्रुति को रैक्व ने शूद्र सम्बोधन
करके उसे ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया-"जानश्रुतिह पौत्रायणः श्रद्धादेयो
बहुदायी बहुपाक्य आस......पुनरेव जानश्रुतिः पौत्रायणः सहस्रं गवां

निष्कमश्वतरीरथं दुहितरं तदादाय प्रतिचक्रमे.....तस्य मुखमुपोद्
गृह्णन्नुवाच आजहारेमाः शूद्र! अनेनैव मुखेनालपिष्यथा इति" (छान्दो
४। १ । १; २ । ३,५) यहां शूद्र सम्बोधन होने से ब्रह्मविद्या में उस का
अधिकार सिद्ध है । तथा यह भी स्पष्ट होता है कि जो शूद्रादि वर्णवाचक
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उस से

नाम हैं ये गुणवशात् हैं न कि जातिवाचक । व्याकरण महाभाष्य में कहा भी

है-“सर्व ऐते शब्दा गुणसमुदायेषु वर्तन्ते ब्राह्मणः क्षत्रियो वैश्यः
शूद्रः'' (अष्टा० ५। १ । ११५) सब ये ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्य और शूद्र शब्द
गुणबोधक हैं ॥ ३४॥

क्षत्रियत्वगतेश्चोत्तरत्र चैत्ररथेन लिङ्गात्॥३५॥
(उत्तरत्र क्षत्रियत्वगतेः-च) जानश्रुति पौत्रायण पूर्व शूद्र था, उत्तरत्र

पश्चात् गुणकर्मों से क्षत्रियत्व को प्राप्त हो गया। अतः शूद्र से क्षत्रिय होना

यह सूचित किया जाता है कि शूद्रादि वर्ण गुण कर्म से प्रसिद्ध होते हैं।
अतएव शूद्र का भी ब्रह्मविद्या में अधिकार युक्त है। कैसे जाना जाता है कि
जानश्रुति पौत्रायण क्षत्रिय हो गया। सो कहते हैं (चैत्ररथेन लिङ्गात्) चित्ररथ

अश्वतरीरथ घोड़े-गधे के संयोग से उत्पन्न चित्र अर्थात् विचित्र पशु खच्चर,
युक्त रथ चैत्ररथ, उस जान श्रुति के पास था, इस लिंग से वह क्षत्रिय

हो गया यह स्पष्ट होता है, क्योंकि अश्वतरीरथ क्षत्रिय का होता है जैसा कि
कहा गया है-"चत्वारस्त्वां गर्दभाः संवहन्तु श्रेष्ठाश्वतर्यो हरयो वातरंहाः।

तैस्त्वं याहि क्षत्रियस्यैष वाहः' (महाभारते) अर्थात् हे राजन  ्! तुझे गर्दभ,
अश्वतरी-खच्चर घोड़े और वातरंहा=ये तुझे सवारी देने वाले हों इन के द्वारा
यात्रा कर, यह क्षत्रिय का वाहन है॥ २५ ॥

शूद्र का यदि ब्रह्मविद्या में अधिकार है तो जानश्रुति का उपनयन
क्यों नहीं किया। इस पर कहते हैं

संस्कारपरामर्शात् तदभावाभिलापात्॥३६॥

(संस्कारपरामर्शात्) शास्त्र के अध्ययन में जो उपनयन संस्कार का
अभिसम्बन्ध कहा गया है, इससे ही विचार का प्रसङ्ग है किन्तु जब कभी

(तदभावाभिलापात्) उस के अभाव का भी अभिलापन है, वर्णन मिलता
है, जैसा कि 'तं होपनिन्ये' (शतपथ० ११।५।३।१३) यहां तो उपनपयन

संस्कार का वर्णन है कि उसका उपनयन करके किन्तु 'तान् हानुपनीयैतदु
वाच" (छान्दो०५।११। ७) प्राचीनशाल आदि ब्राह्मणों को कैकेय
अश्वपति ने वैश्वानर विद्या का उपदेश बिना उपनयन किये दिया। अतः
उपनयन संस्कार न करके भी ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया जाता है। ब्रह्मविद्या
अधिकार में उपनयन संस्कार का प्रतिबन्ध नहीं है ॥ ३६॥

कुछ और उच्च-अवच वर्गों का कारण गुण-कर्म ही है जन्म नहीं,
इसमें और उदाहरण देते हैं:
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तदभावनिर्धारणे च प्रवृत्तेः ॥३७॥
(तदभावनिर्धारणे च) अध्ययनविरोधी गुण-कर्म के अभाव का

निर्धारण करने में भी (प्रवृत्तेः) अध्यापनप्रवृत्ति के पाये जाने से गुण कर्म
ही उच्च और अवच वर्ण के कारण हैं। छान्दोग्योपनिषद् में आया है कि
'सत्यकामो जाबालः.....हारिद्रुमतं गौतममेत्योवाच ब्रह्मचर्यं भगवति
वत्स्या-म्युपेयां भगवन्तमिति।तं होवाच किङ्गोत्रो नु सोम्य! असीति।
स होवाच नाहमेतद्वेद भो यदगोत्रोऽहमस्मि। अपृच्छं मातरं सा मा
प्रत्यब्रवीद् बह्वहं चरन्ती परिचारिणी यौवने त्वामलभे, साहमेतन्न वेद
यद्गोत्रस्त्वमसीति।सोऽहं सत्यकामो जाबालोऽस्मि भो इति! तं होवाच
नैतदब्राह्मणो विवक्तुमर्हति। समिधं सोम्य! आहरोप त्वा नैष्ये न
सत्यादगाः" (छान्दो० ४।४।१-५) अर्थात् सत्यकाम जाबाल ने हारिद्रुमत
गौतम आचार्य के पास जाकर कहा-मैं आप की सेवा में ब्रह्मचर्यवास
करूंगा, आप मेरा उपनयन करें। उससे आचार्य ने पूछा कि तेरा क्या गोत्र
है? उत्तर में सत्यकाम ने कहा मैं नहीं जानता मेरा क्या गोत्र है, माता को

मैंने गोत्र के सम्बन्ध में पूछा था उसने उत्तर दिया-यौवन काल में बहुत
लोगों की परिचर्या में रहती हुई मैंने तुझे प्राप्त किया, मैं नहीं जानती कि तेरा

गोत्र क्या है। यह सुन आचार्य ने उसका उपनयन कर दिया। इस प्रकार

अज्ञात कुल में उत्पन्न का विद्याध्ययन में अधिकार गुण यहां

प्रदर्शित किया है। सत्यभाषण यहां गुण विद्या के अध्ययन में दिखाया गया

है॥३७॥

विद्याध्ययन में चारों वर्ण अधिकारी हैं, गुणकर्महीन व्यक्ति कोई भी
वर्ण-अधिकारी नहीं, उसके तो

श्रवणाध्ययनार्थप्रतिषेधात् स्मृतेश्च॥३८॥
(श्रवणाध्यनार्थप्रतिषेधात्) गुण-कर्म से हीन किसी भी वर्ण के लिये

श्रवण-अध्ययनार्थ प्रतिषेध पाये जाने से “नाप्रशान्ताय दातव्यं

नापुत्रायाशिष्याय वा पुनः' (श्वे०६।२२) अर्थात् अशान्त, पुत्ररहित
और शिष्यत्वरहित को विद्या नहीं देनी चाहिये। "नैतदचीर्णव्रतोऽधीते"

(मुण्डक ३ । २ । ११) व्रताचरण से रहित जन भी पढ़ने का अधिकारी
नहीं। (स्मृतेः-च) स्मृति में भी गुणहीन के लिये अध्ययन का प्रतिषेध
दिखलाया है "विद्या है वै ब्राह्मणमाजगाम गोपाय मा शेवधिष्टऽहमस्मि।

असूयकायानृजवेऽयताय न मा ब्रूया वीर्यवती तथा स्याम्' (निरु०
२।१।४ मनु० २।११४) विद्या ब्राह्मण के पास गई और बोली-"मैं

के अनुसार
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तेरा कोष हूं मेरी रक्षा कर। निन्दक, असरल, असंयमी के लिये मेरा उपदेश
मत कर जिससे कि मैं बलवती होऊं। तथा-"पृथिवीमिमां यद्यपि रत्नपूर्णां
दद्यान्न देयं त्विदमसंयताय।' (महा० शन्ति० मो० अ० ३०८ । ३७)
असंयमी, आचारहीन, जन के लिये विद्या का उपदेश न करे, चाहे वह
रत्नपूर्ण पृथिवी को बदले में दान करे । अतः अध्ययन में चारों वर्गों का
अधिकार है, गुणहीन का तो किसी का भी नहीं। इस प्रकार अध्ययन में
योग्य मनुष्यमात्र का अधिकार जनाने का लिये यह वर्णन जानना चाहिये
न कि शूद्राध्ययनप्रतिषेध के लिये। ऐतरेय महीदास ने शूद्र होते ऋग्वेद का
अध्ययन करके ऐतरेय ब्राह्मण को रचा, इस प्रकार अनेक उदाहरण हैं।

यहां शाङ्करभाष्य में वेद का श्रवण करते हुए शूद्र के कानों को गर्म
सीसे धातु और लाख से भरना, वेद का उच्चारण करते हुए का जिह्वाछेदन
करना, वेद का स्मरण कर लेने पर शिर काट देने का प्रतिपादन और उसका

स्वीकार शङ्कराचार्य के द्वारा करना महान् आश्चर्य और अनर्थ की बात है
कि 'अहं ब्रह्मास्मि'=मैं ब्रह्म हूं, जीव ब्रह्म की एकता के वाद का
स्वीकार और प्रचार करने वाला इस प्रकार का निर्दय कृत्य मानता
है। और सूत्रकार व्यास मुनि का सिद्धान्त है ऐसा प्रतिपादन करके
सूत्रकार को भी कलङ्कित कर दिया। यह ऐसा शिष्टाचार शिष्ट ऋषि
मुनियों का आचार नहीं जो कि यहां शङ्कराचार्य ने दिखलाया, यह
तो शिष्टविरुद्ध और वेदविरुद्ध है॥३८॥

विद्याध्ययन में प्रासंगिक अधिकार और अनधिकार का विचार समाप्त

हुआ। पुनः वही परमात्मविषय प्रस्तुत किया जाता है।

प्राणः कम्पनात्॥३९॥

(प्राण: कम्पनात्) अध्यात्मप्रकरण में आया 'प्राण' शब्द परमात्मा

के लिये जानना चाहिये। क्योंकि जैसे शरीरस्थ प्राण सारे शरीर को कम्पाता

है, चलाता है। इसी प्रकार समष्टि का प्राणरूप परमात्मा सब जगत् को

कम्पाता है, चलाता है। कहा ही है-“यदिदं किञ्च जगत् सर्वं प्राण
एजति निःसृतम्।महद्भयं वज्रमुद्यतं य एतद्विदुरमृतास्ते भवन्ति' (कठो०
२।६।२) =जो यह समस्त जगत् उत्पन्न हुआ है वह प्राण के अन्दर गति

करता है, उसे जानकर ज्ञानी जन अमृतत्व को प्राप्त हो जाते हैं। यहां स्पष्ट

ही प्राणरूप परमात्मा में रखा हुआ जगत् गति करता है, कम्पन करता है,
ऐसा कहा है। शरीर के कम्पन का कारण शरीरस्थ प्राण हो सकता है,

जगत् के कम्पन का कारण नहीं । गौण वृत्ति से वायु प्राण नाम से कल्पित
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किया जा सकता है सो भी यहां संगत नहीं, क्योंकि यहां पर उसके विशेषण
उद्यत वज्र और महद्भय दिये हुए हैं। साथ ही उसके जानने वाले अमृत हो
जाते हैं, यह भी कहा है। ये बातें वायु में नहीं घटती हैं किन्तु परमात्मा में
ही स्वभावतः घटती हैं। वेद में कहा है-"स वज्रभृद् दस्युहा भीम
उग्रः'' (ऋ० १ । १०० । १२) तथा उपनिषद् में भी कहा है-“भया
दस्याग्निस्तपति भयात्तपति सूर्यः। भयादिन्द्रश्च वायुश्च मृत्युर्धावति
पञ्चमः'' (कठो० २।६।३) =उस परमात्मा के भय से अग्नि तपता है,
सूर्य तपता है और इन्द्र (विद्युत्) वायु, तथा मृत्यु भी दौड़ता है। परमात्मा

को जानकर ही अमृतत्व की प्राप्ति होती है, अन्य को जानकर नहीं
"वेदाहमेतं पुरुषं महान्तं.....तमेव विदित्वाऽति मृत्युमेति" (यजु० ३१ ।
१८, श्वेता० १५) =मैं उस महान् पुरुष परमात्मा को जानूं उसी को जानकर

मुनष्य अमृतत्व को प्राप्त होता है। वेद में भी जगत् के कम्पन का हेतु
परमात्मा प्रतिपादित किया है-“यस्मात् प्राणन्ति भुवनानि विश्वा"
(अथर्व० १३ । ३ । ३) जिस परमात्मा के द्वारा सारे लोक प्राण धारण करते
हैं अर्थात् गतिमान् होते हैं ॥ ३९ ॥

ज्योतिर्दर्शनात्॥४०॥
(ज्योतिः) अध्यात्मप्रकरण में आया ज्योति शब्द परमात्मा के लिये

प्रयुक्त होता है क्योंकि (दर्शनात्) साक्षात्कार करने से या प्राप्त करने से
"एष सम्प्रसादोऽस्माच्छारीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य....
(छान्दो० ८।१२।३) यह जीव शरीर बन्धन से छूटकर परज्योति परमात्मा
को प्राप्त होता है। यहां पर परज्योति परब्रह्म परमात्मा है अन्य नहीं, क्योंकि
उसका दर्शन-साक्षात्कार या प्राप्त करना यहां विधान किया गया है 'उपसम्पद्य'

अर्थात् साक्षात् करके या प्राप्त करके। ज्योति शब्द से यहां परमात्मा लक्षित
है यह पूरे वचन से भी स्पष्ट है-“परंज्योतिः...स उत्तमः पुरुषः''(छान्दो०
८।१२।३) अन्यत्र भी "हिरण्यमये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कलम्।

तच्छुभं ज्योतिषां ज्योतिस्तद्यदात्मविदो विदुः।'' (मुण्डक २ । २।९)
तथा-तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुर्होपासतेऽमृतम्। (बृह० ४।४।१६)
इन वचनों में परमात्मा को ज्योतियों की ज्योति कहा गया है ॥ ४० ॥

आकाशोऽर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्॥४२॥
(अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्-आकाश:) अध्यात्मप्रकरण में अर्थान्तरता

आदि के व्यपदेश से अन्य अर्थों का व्यवहार पाये जाने से आकाश शब्द
मात्मा के लिये है, जैसे 'आकाशो वै नामरूपयोर्निहिता ते यदन्तरा
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प्रथमाध्याय तृतीय पाद ९३

तद् ब्रह्म तदमृतं स आत्मा' (छान्दो० ८ । १४ । १) आकाश सब वस्तुओं
के नाम और स्वरूप का निर्वाहक विधाता है वे जिसके अन्दर रखी हैं वह

अमृत ब्रह्म परमात्मा है। इस वचन में अर्थान्तरता दो प्रकार की प्रतिपादित

की है, एक तो यह कि जिन वस्तुओं के नाम और रूप का विधाता है वह
उन से भिन्न है, वह ऐसा परमात्मा ही हो सकता है। दूसरे अर्थान्तरता यह
है कि वे वस्तुएं जिनके नाम रूप का विधाता है वह आकाश उनके अन्दर
वर्तमानहुआ है सो ऐसा वह ब्रह्म ही हो सकता है । वस्तुओं से भिन्नता उस
ब्रह्म की यहां स्पष्ट है जो कि ब्रह्म का धर्म है। अत: यहां आकाश ब्रह्म ही

है। परमात्मा के सर्वार्थान्तरता सब वस्तुओं के अन्दर वर्तमानता वेद में और
उपनिषद् में भी कही गई है-“स ओतः प्रोतश्च विभूः प्रजासु" (यजु०
३२ । ८) “सर्वात्मानं सर्वगतं विभुत्वात्' (श्वेता० ३ । २१) ॥ ४१ ।।

सुषुप्त्युत्क्रान्त्योर्भेदेन ॥४२॥
(सुषुप्त्युक्रान्त्योः-भेदेन) सुषुप्ति अर्थात् गाढनिद्रा और उत्क्रान्ति=

शरीर से जीवात्मा का निकल जाना, इन दोनों का निकल जाना इन दोनों

का भेद से व्यवहार पाये जाने से। सुषुप्ति और उत्क्रान्ति जीव के अन्दर
कही जाती है किन्तु परमात्मा इन दोनों से पृथक् वर्णित किया है-“यत्र

सुप्तो न कञ्चन कामं कामयते न कञ्चन स्वप्नं पश्यति.......अयं पुरुषः
प्राज्ञेनात्मना सम्परिष्वक्तो न बाह्यं किञ्चन वेद नान्तरम्'। (बृह० ४।

३।१९-२१) अर्थात् जिस निद्रा में सोया हुआ मनुष्य कुछ कामना नहीं
करता है, न कोई स्वप्न देखता है, वह सुषुप्ति है। उस समय यह पुरुष
अर्थात् जीवात्मा प्रज्ञात्मा अर्थात् परमात्मा के साथ मिला हुआ न बाहर को
जानता है, न अन्दर को जानता है। इस प्रकार कथन में सुषुप्ति जीव के

अन्दर दिखलाई गई और सुषुप्ति को प्राप्त जीव से भिन्न परमात्मा को कहा
गया है। तथा “अयं शारीर आत्मा प्राज्ञेनात्मनान्वारूढ उत्सर्जन याति''

(बृह० ४ । ३ । ३५) यह शरीर में रहने वाला आत्मा अर्थात् जीवात्मा
प्राज्ञात्मा अर्थात् परमात्मा के साथ संगत हुआ, शरीरबन्धन को त्यागता

हुआ शरीर से पृथक् होता है । इस प्रकार यहां भी प्राज्ञ परमात्मा को जीव
से भिन्न कहा गया है। अत: जीव से भिन्न परमात्मा है, यह सिद्ध हुआ।
४२॥

पत्यादिशब्देभ्यः॥४३॥

(पत्यादिशब्देभ्यः) पति अर्थात् अधिपति आदि शब्दों से कहा

हुआ परमात्मा ही जानना चाहिये, जीवात्मा नहीं- 'एष सर्वेश्वर एष
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९४ वेदान्त-दर्शन

भूताधिपतिरेष भूतपालः" (बृह० ४।४।२२) तथा-"सर्वस्येशानः
सर्वस्याधिपतिः सर्वमिदं प्रशास्ति यदिदं किञ्च" (बृह० ५।६।१)

इन वचनों में सर्वेश्वर, भूताधिपति, भूतपाल, सर्वेशान, सर्वाधिपति शब्दों से

परमात्मा को कहना यहां स्पष्ट है । वही समस्त जगत् का प्रशासन करता है,
यह भी कहा गया है। इस प्रकार ऐसे स्थलों पर जीव से भिन्न सत्ता परमात्मा

ही अभीष्ट है ।। ४३ ॥

प्रथम अध्याय का तृतीयपाद समाप्त।

चतुर्थ पाद

आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न
शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेर्दर्शयति च॥१॥

(आनुमानिकम्-अपि-एकेषाम् इति चेत्) आनुमानिक अर्थात् अनुमान
के अनुक्रम से सूक्ष्म, सूक्ष्मतर, सूक्ष्मतम के अनुक्रम से स्थूल का समवायी

कारण प्रकृति नामक अव्यक्त है। वह भी जगत् के जन्मादि का कारण
प्रकृति किन्ही शाखावालों का अभीष्ट है। यदि यह कहा जाये तो (न

शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेः) ऐसा कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रकृति नामक
अव्यक्त का जगत् के प्रति कारण निर्देश उस परमात्मा के शरीररूपक

विन्यास अर्थात् अलङ्कार के ग्रहणार्थ होने से है, अन्यथा नहीं (दर्शयति
च) इस प्रकार उपनिषद् शास्त्र प्रदर्शित करता भी है जैसा कि ''यथा

सुदीप्तात् पावका विस्फुल्लिगाः सहस्रशः प्रभवन्ते सरूपाः । तथाक्षराद्
विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते तत्र चैवापियन्ति'' (मुण्डको०
२।१।१) जैसे कि सम्यक् प्रज्वलित अग्नि से सहस्रों समानरूप चिंगारियां

प्रकट होती हैं, उसी प्रकार अक्षर से विविध पदार्थ प्रकट होते हैं और उसी

में विलीन हो जाते हैं । इस कथन में जड़ अग्नि का दृष्टान्त लेने से जगत् का
कारण अव्यक्त प्रकृति नामक जड़ प्रतीत होता है। तथा उत्तर वचन में

"अक्षरात्परतः परः'' (मुण्ड० ३ । १ । २) परमात्मा तो उस अक्षर प्रकृति
नामक अव्यक्त से भी परे है। इस प्रकार यहां अक्षर प्रकृति नामक अव्यक्त
स्पष्ट है, अत: यह अव्यक्त प्रकृति जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण है
जो यह वाद उपस्थित है, इसके उत्तररूप में यहां प्रदर्शित किया जाता है
कि अक्षर प्रकृति नाम जड़ जगत् के जन्मादि कर्म में परमात्मा का शरीर
बनकर कारणता को प्राप्त होता है निमित्त कारण रूप में नहीं। किन्तु
रूपकालङ्कार से शरीर के रूपक से मानना चाहिये। इस बात को पूर्व
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प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद ९५

उपनिषद् वचन दर्शाता भी है-"यथोर्णनाभिः सृजते गृह्णते च.....
तथाक्षरात् सम्भवतीह विश्वम्' (मुण्ड० १।१।७) यहां कहा गया है
कि जैसे तन्तुकीट अर्थात् मकड़ी का शरीर जाल के जन्मादि का कारण है
वैसे ही अक्षर-प्रकृति नामक अव्यक्त भी परमात्मा का शरीर-स्थानी या
शरीररूप समस्त जगत् के जन्मादि का कारण मानना चाहिये। वह भी
स्वतन्त्र नहीं, स्वतन्त्र तो निमित्त कारण ब्रह्म ही है, यह सिद्ध हुआ ॥ १ ॥

सूक्ष्मं तु तदर्हत्वात्॥२॥

(सूक्ष्मं तु तत्) यहां शरीर रूपक अलङ्कार में तन्तुकीट-मकड़ी का

शरीर स्थूल है और हम लोगों का शरीर भी स्थूल तथा कार्य और उत्पत्ति
वाला होता है, फिर कैसे प्रकृति नामक अव्यक्त परमात्मा का शरीररूप
होता हुआ सूक्ष्म अव्यक्त हो सकता है ? इस पर कहते हैं कि वह तो सूक्ष्म
ही होता है, क्योंकि (अर्हत्वात्) उसके सूक्ष्म होने की योग्यता से वह

सूक्ष्म होता हुआ भी परमात्मा का शरीर है, जैसे आकाश सूक्ष्म होता हुआ
भी परमात्मा का शरीर रूप है-'य आकाशे तिष्ठन्नाकाशादन्तरो
यमाकाशो न वेद यस्याकाशः शरीरम्' (बृह० ३।७।१२) अर्थात् जो
आकाश में रहता हुआ आकाश से पृथक् है, जिस को आकाश नहीं जानता

है परन्तु आकाश जिसका शरीर है। यहां आकाश जैसे सूक्ष्म को परमात्मा
का शरीर बतलाया ही है। ऐसे ही प्रकृति नामक अव्यक्त सूक्ष्म होता हुआ
भी परमात्मा का शरीर हो जाता है। जगत् का अन्तिम अन्वयी समवायी
कारण अव्यक्त प्रकृति है, अत: उसे सूक्ष्म होना ही है। परमात्मा तो उसकी

अपेक्षा से भी सूक्ष्म और अतिसूक्ष्म है, कहा ही है-"अणोरणीयान्"

(कठ० १। २ । २०)=परमात्मा सूक्ष्म से सूक्ष्म है, अतः प्रकृति नामक
अव्यक्त उसका शरीर सिद्ध होता है॥२॥

तदधीनत्वादर्थवत्॥३॥
(तदधीनत्वात् अर्थवत्) परमात्मा के अधीन होने से प्रकृति नामक

अव्यक्त है, जगत् के जन्मादि में सार्थक है अन्यथा नहीं, उसके जड़ होने
से, क्योंकि जो-जो जड़ होता है, वह पराधीन होता है स्वाधीन नहीं।

उसकी सार्थकता चेतन के अधीन होने से ही है, जैसे मिट्टी का घटादि के

रूप में आना कुम्हार के अधीन होता है, स्वाधीन नहीं। इसी प्रकार प्रकृति

नामक अव्यक्त का जगत् रूप में परिणाम होना या उससे जगत् का उत्पन्न
होना परमात्मा के अधीन है अर्थात् परमात्मा निमित्त कारण है और प्रकृति

उसके अधीन उपादान कारण है ॥ ३ ॥
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ज्ञेयत्वावचनाच्च॥४॥

(ज्ञेयत्वावचनात् च) प्रकृति नामक अव्यक्त को कहीं भी उपासना
प्रकरण में जानने योग्य नहीं कहा है। इससे भी वह जगत् के जन्मादि का
ब्रह्म की भांति कारण नहीं है। जानने योग्य तो सर्वत्र आध्यात्मिक प्रकरण

में परमात्मा ही कहा गया है, जैसा कि "स आत्मा स विज्ञेयः'' (माण्डू०
७) "तरति शोकमात्मवित्'' (छान्दो० ७ । १ । ३) “वेदाहमेतं पुरुषं
महान्तम्" (यजु०३१ । १८) "ब्रह्मविदाप्नोति परम्' (तै० उ०२।१)

"तद् विजिज्ञासस्व तद् ब्रह्म' (तै०३ । १) इन वचनों में परमात्मा जानने
योग्य है, उस को जानने वाला शोक से तर जाता है, उसे जानने की

आकांक्षा दर्शायी है तथा ब्रह्मवेत्ता परम पद को प्राप्त होता है और उस ब्रह्म

को जानो ऐसा विधान किया है, अत: जगत् के जन्मादि का कारण 'निमित्त

कारण' ब्रह्म ही जानना चाहिए ॥४॥

वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्॥५॥

(वदति-इति चेत्) प्रकृति नामक अव्यक्त को जानने योग्य अध्यात्म
शास्त्र कहता है जैसे-"अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययं तथाऽरसं नित्य

मगन्धवच्च यत्। अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवं निचाय्य तन्मृत्युमुखात्
प्रमुच्यते" (कठो०३।५) इस वचन में शब्दादिरहित विशेषण तथा महत्तत्व
से परे। इस प्रकार वर्णन से प्रकृति नामक अव्यक्त निचाय्य अर्थात् जानने
योग्य कहा गया है, क्योंकि प्रकृति नामक अव्यक्त शब्द आदिरहित होता

है और महत्तत्त्व से परे अव्यक्त होता ही है। उपनिषद् में भी कहा है

"महतः परमव्यक्तम्' (कठो० १ । ३ । ११) ऐसा यदि कहे तो (न)
ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि (प्राज्ञः-हि प्रकरणात्) परमात्मा ही यहां

जानने में अभीष्ट है। यह प्रकरण से स्पष्ट है, प्रकरण परमात्मा का ही पूर्व
से चल रहा है-"पुरुषान्न परं किञ्चित् सा काष्ठा सा परा गतिः एष

सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते। दृश्यते त्वग्रयया बुद्ध्या सूक्ष्मया
सूक्ष्ममदर्शिभिः'' (कठो० १ । ३ । ११-१२)परमात्मा से परे कोई नहीं,
वही काष्ठा है, वही परा गति है, वह सब भूतों में गूढ हुआ-छिपा हुआ
आंख से प्रकाशित नहीं होता है किन्तु सूक्ष्मदर्शी योगियों के द्वारा श्रेष्ठ सूक्ष्म

बुद्धि से देखा जाता है । इस प्रकार परमात्मा का प्रकरण स्पष्ट है। अशब्द,
अस्पर्श आदि का कथन परमात्मा के जड़त्वनिवृत्ति के लिये है क्योंकि

शब्द, स्पर्श आदि गुण जड़ के धर्म हैं, महत् से परे कथन महत् परिणाम
वाले आकाश से परे है इसलिये कहा है। जैसे वेद में भी निर्देश है
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प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद ९७

"त्वमस्य पारेरजसो व्योमनः' (ऋ० १ १५२।१२)परमात्मा तू आकाश
के पार है। मृत्यु के मुख से छूटना भी परमात्मज्ञान से ही होता है यह वेद
में सूचित किया गया है-''वेदाहमेतं पुरुषं महान्त ... तमेव विदित्वा
ऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय'' (यजु० ३१ । १८)=मैं उस
महान् परम पुरुष परमात्मा को जानूं। उसी को जानकर मृत्यु को पार करता
है अन्य कोई मार्ग मोक्ष के लिये नहीं है। इसलिये परमात्मा ही मोक्ष के

लिये जानने योग्य है, यह सिद्ध हुआ॥५॥
त्रयाणामेव चैवमुपन्यासः प्रश्नश्च॥६॥

(एवं च त्रयाणाम्-एव प्रश्नः-उपन्यासः-च) पूर्वोक्त "अशब्दम
स्पर्श... महतः परम्" (कठो० १।३।१५) अशब्दादि कथन में प्रकृतिनामक

अव्यक्त आदि स्वीकार किया जावे तो तीनों ईश्वर, जीव, प्रकृति स्वीकार

किये जायें जबकि तीनों ही सामान्यरूप से शब्दादिरहित हैं और महत्तत्त्व

से परे अर्थात् सूक्ष्म हैं। तीनों का ही प्रश्न और निर्देश होना चाहिये। वस्तुतः
वैसा यहां प्रसंग नहीं है, प्रसंग तो परमात्मा का ही है, अत: वह ही यहां

जानने योग्य है। दूसरा व्याख्याप्रकार(त्रयाणाम्-एव-च-एवं प्रश्नः-उपन्यासः
च) इस कठोपनिषद् में नचिकेता का वरविषयक प्रश्न है और यम का
उपन्यास अर्थात् कथन में न्यास प्रतिवचन-समाधानक्रम तीनों के सम्बन्ध
में है अर्थात् प्राणरूप पिता के सम्बन्ध में, अहम् नामक अग्नि अर्थात्
अहंज्योति के सम्बन्ध में, और परमात्मा के सम्बन्ध में, इनके विषय में

प्रश्न और समाधान है—'शान्तसङ्कल्पः सुमना यथा स्याद् वीतमन्यु
गौतमो माऽभिमृत्यो......'' (कठो०१।१।१०) नचिकेता ने प्रश्न किया
मेरा प्राणरूप पिता शान्तसङ्कल्प वाला, अच्छे मन वाला और उद्वेगरहित
मेरे प्रति हो, यह प्रथम प्रश्न है। “यथा पुरस्ताद् भविता प्रतीत औद्दाल
किरारुणिर्मत्प्रसृष्टः" (कठो०१।१।११) यम की ओर से उत्तर है कि

वह प्राणरूप तेरा पिता मेरी प्रेरणा से जब तू भेजा जायेगा तुझे देखकर पूर्व
की भांति प्रसन्न होगा। इस प्रकार प्रथम प्रश्न का समाधान है। पुन: "स
त्वमग्निं स्वय॑मध्येषि मृत्यो प्रब्रूहि तं श्रद्दधानाय मह्यम्' (कठो०१ ।

१ । १३) नचिकेता ने दूसरा प्रश्न किया कि यम ! स्वर्गसाधक अग्नि को तू
जानता है जिसे मैं प्राप्त करना चाहता हूं उस का मेरे लिये उपदेश दे; यह
दूसरा प्रश्न है। “प्र ते ब्रवीमि तदु मे निबोध स्वय॑मग्निं.... निहितं
गुहायाम्' (कठो० १ । १ । १४) यम ने कहा-इस तेरे अभीष्ट स्वर्गसाधक
अग्नि को मैं तुझे उपदेश देता हूं वह तेरे हृदय के अन्दर है, यह दूसरे प्रश्न
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का समाधान है। पश्चात् नचिकेता का तीसरा प्रश्न होता है-"येयं प्रेते
विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चैके। एतद्विद्यामनु
शिष्टस्त्वयाहम्।" (कठो० १ । १ । २०) “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्माद....
यत्तत्पश्यसि तद् वद" (कठो० १।२ । १४) कि मरणविषय में मनुष्य
के अन्दर एक शंका होती है कि शरीर के मर जाने पर न मर जाने वाली
एक सत्ता है, ऐसा कहते हैं; और नहीं है, ऐसा कोई कहते हैं। इसे तेरे द्वारा
उपदेश पाया हुऔं मैं जानना चाहता हूं तथा जो धर्म से अलग है, अधर्म से
अलग है, कार्य से अलग है, कारण से अलग है, भूत से अलग है, भविष्य
से अलग है, ऐसी सत्ता को जो तू जानता है, उसका मुझे उपदेश कर यह
तीसरा प्रश्न है। यम की ओर से समाधान—“सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति....
ओमित्येतत्......'' (कठो० १।२।१५) सब वेद जिस पद का पाठ एवं
वर्णन करते हैं और सारे तप-नियम जिस को घोषित करते हैं, जिस की

इच्छा रखते हुए ब्रह्मचर्य सेवन करते हैं, वह पद तेरे लिये संक्षेप में कहता

हूँ–'ओ३म्' है, यह तीसरे प्रश्न का समाधान हुआ। अतः इस प्रकार प्रश्न
क्रमानुसार प्रकृतिनामक अव्यक्त उक्त 'अशब्दमस्पर्शम्' इस अध्यात्मप्रकरण
में जानने योग्य नहीं। वहां तो अन्तिम तृतीय प्रश्न प्रसंगगत परमात्मा के ही

स्वरूप का प्रतिपादक वचन है॥६॥

महद्वच्च॥७॥

(महद्वत्-च) और जो "अशब्दमस्पर्श.......अनाद्यनन्तं महतः
परं......'' (कठो० १।३।१५) यहां 'महतः परं' जो कहा गया है वह

'महत्' शब्द 'महद्वद्' जानना चाहिये। वहां 'महतः परम्' इसके स्थान पर

'महद्वतः परम्' अतः महत् परिमाणवाले आकाश से परे जानना चाहिये,
जैसा कि वेद में आकाश से परे परमात्मा का निर्देश किया-"त्वमस्य

पारे रजसो व्योमनः" (ऋ० १।५२ । १२)=हे परमात्मन् ! तू आकाश के
भी पार है।

दूसरा व्याख्याप्रकार- (महद्वत् च) महद्वत्' यहां पर वत्प्रत्यय

सादृश्य अर्थ में है और 'च' न के अनुकर्षण-अनुवृत्ति के लिये है। सूत्रार्थ
हुआ कि प्रकृतिनामक अव्यक्त जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण मोक्षार्थ
जानने योग्य नहीं, क्योंकि 'महद्वत्' जैसे ही महत्तत्त्व जगत् के जन्मादि का
स्वतन्त्र कारण नहीं है किन्तु गौण है; और न मोक्षार्थ जानने योग्य है
क्योंकि महत: परमव्यक्तम्' (कठो० १।३ । १५) उस के पराश्रय होने
से उसी भांति महद्वत्=महत्तत्त्ववत् अर्थात् महत्तत्त्व की भांति प्रकृतिनामक
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अव्यक्त भी जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण नहीं किन्तु गौण ही है
और न ही मोक्षार्थ जानने योग्य है। जैसे ही महत्तत्त्व से परे प्रकृति-नामक
अव्यक्त कहा गया है, ऐसे ही प्रकृतिनामक अव्यक्त से परे पुरुष अर्थात्
परमात्मा कहा गया है-"अव्यक्तात् पुरुषः परः" (कठो० १ । ३ । ११) =
प्रकृति-नामक अव्यक्त पुरुष के आश्रय होने से, क्योंकि पुरुष अव्यक्त से
परे है, वह जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण नहीं और न मोक्षार्थ जानने
योग्य है, यह सिद्ध हुआ।

शाङ्करभाष्य में "यथा महच्छब्दः सांख्यैः सत्तामात्रेऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो
न तमेव वैदिकेऽपि प्रयोगेऽभिधत्ते।'' (शाङ्करभाष्यम्) अर्थात् जैसे
सांख्यों-सांख्याचार्यों के द्वारा महत् शब्द प्रथमोत्पन्न सत्तामात्र में प्रयुक्त
होता है वैसा वैदिक प्रयोग में नहीं। शङ्कराचार्य का इस प्रकार व्याख्यान
करना असंगत है क्योंकि सूत्र में वत् प्रत्यय महत् शब्द से है न कि सांख्य
शब्द से जिस से "यथा सांख्यैः" ऐसी कल्पना की जाये ॥७॥

चमसवदविशेषात्॥८॥

(चमसवत्-अविशेषात्) जहां कहीं अध्यात्मप्रकरण में जगत् के
जन्मादि का कारण प्रकृति, कर्ता जैसा भासित हो जैसा कि “अजामेकां

लोहितशुक्लकृष्णां बह्रीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः' (श्वेता० ४।५)
इस वचन में लोहित-शुक्ल-कृष्णरूपा अर्थात् रज-सत्-तमोगुणरूपा

अजा=अजन्मा, अपनी जैसी बहुत-सी प्रजा को सर्जन करती हुई प्रकुति
कही गई है। ठीक है, प्रकृति जगत् के जन्मादि में कारण हो परन्तु वह

चमसवत् अर्थात् जैसे यज्ञ का कर्त्ता यद्यपि यजमान स्वतन्त्र कारण होता है
तथापि चमस चमचा हव्य पदार्थ का प्रक्षेपण साधन अथवा आधार भी

यज्ञ का कारण है परन्तु वह परतन्त्र ही है। इसी प्रकार अविशेष से अर्थात्
कारण के सामान्य निर्धारण से अव्यक्त प्रकृति भी जगत् के जन्मादि में

कारण हो सकती है पर वह स्वतन्त्र नहीं है और न मोक्षार्थ जानने योग्य है।
दूसरा व्याख्याप्रकार-'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्री:

प्रजाः सृजमानां सरूपाः॥" (श्वेता० ४।५) इस वचन में लोहित-शुक्ल
कृष्ण रूपा 'अजा' को प्रसवधर्मी कहा गया है। वह यहां अविशेष-सामान्य
धर्म से प्रकृति अभिलक्षित है और सामान्य धर्म है लोहितकृष्ण-शुक्लता

सत्त्व, रजः, तमोगुण के साथ। सामान्य धर्मों के द्वारा उपमा दिये हुए पदार्थ
में सारे गुण नहीं तोले जाते। उस अजारूप की सृजमानता= सर्जनकार्य
होना परमात्मा के अधीन गौण ही लेना चाहिये। चमसवत्-चमस की
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भांति, जैसे ही “अग्बिलश्चमस ऊर्ध्वबुध्नः'' (बृह० २।२।३) यहां
पर शिर को चमसरूप कहा गया है अविशेष अर्थात् सामान्य धर्म के
कारण। वहां उपनिषद् में कहा भी है-'अर्वाग्बिलश्चमस ऊर्ध्वबुध्न
इतीदं तच्छिर एष ह्याग्बिलश्चमस ऊर्ध्वबुध्नस्तस्मिन् यशो निहितं
विश्वरूपमिति प्राण वै यशो निहितं विश्वरूप.....'' (बृह०२।२।३)
नीचे बिल वाला ऊपर मूल वाला चमस यह शिर ही है। उसके अन्दर
विश्व को रूप देने वाला यश रक्खा हुआ है । वह विश्व को रूप देने वाला
प्राण है। जैसे यहां पर सिर को चमस की उपमा नीचे बिल मुख रूप और
ऊपर मूल के सामान्य धर्म को लेकर दी है। इसी प्रकार अजालङ्कार

में

शुक्ल-लोहित-कृष्ण से सत्त्व, रज, तमोगुण की तुलना जाननी चाहिये न
कि सर्जनकारी होने की स्वतन्त्रता ॥८॥

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा ह्यधीयत एके॥९॥
(ज्योतिरुपक्रमा तु) पूर्वसूत्र के साथ इस की एकवाक्यता है।

'चमसवदविशेषाज्ज्योतिरुपक्रमा तु'=चमस की भाँति सामान्य धर्म से जो
कहा गया है वह ज्योतिरुपक्रमा अर्थात् ज्योति आदि=सत्त्वादि=सत्त्व रजस्
तमोगुणरूपा अजालङ्कार में प्रकृति लेनी चाहिये। ज्योति-प्रकाश-सत्त्व है
उपक्रम आरम्भ जिसका वह ज्योतिरुपक्रमा सत्त्वादिमयी-सत्त्व-रज

तमोगुण रूपा सामान्य धर्म से प्रकृति ग्राह्य है। (तथा हि एके-अधीयते)
कुछ शाखा वाले प्रकृति को ऐसा पढ़ते भी हैं कि यहां यह जो लोहित
शुक्ल कृष्णरूपा त्रिगुण जगत  ्का मूल प्रकृति कही गई है उसमें जो लोहित
आदि कथन किये हैं सो कहते हैं- “यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रूपं
यच्छुक्लं तदपां यत्कृष्णं तदन्नस्य" (छान्दो० ६।४।१) प्रकृति में जो
सत्त्व है वह अग्नि का रूप है, जो रज है वह जलों का रूप है, जो तम है
वह पृथिवी का है। इस प्रकार प्रकृति की त्रिगुणता के कारण-कथन से
अजालङ्कार में प्रकृति त्रिगुणमयी अविशेष अर्थात् सामान्यरूप से ग्रहण
करनी चाहिये, सो वह परमात्मा के अधीन ही होती हुई जगत् के जन्मादि
में कारण जाननी चाहिये ॥९॥

कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः॥१०॥

(कल्पनोपदेशात्-च) प्रकृति जो सत्त्व-रज-तमोगुण वाली यहां

लोहित-शुक्ल-कृष्णरूपा जो कही गई है वह कल्पना के उपदेश से है,
अतः (अविरोधः-मध्वादिवत्) कोई विरोध की बात नहीं मधु आदि की
भांति । जैसे ही "असौ वा आदित्यो देवमधु" (छान्दो०३।१।१) यह
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प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद १०१

सूर्य देवों का मधु है। तथा "वाचं धेनुमुपासीत' (बृह० ५।८।१)
वाणीरूप गौ की उपासना करे। सूर्य मधु नहीं है तो भी मधु कहा गया है,
वाणी गौ नहीं है तो भी गौ कही गई है। केवल किसी समानता को लेकर

कल्पना की जाती है। इसी प्रकार यहां भी प्रकृति का 'अजा' त्रिगुण होने
की समानता को लेकर तीन वर्ण वाली कल्पित की गई है न कि वह
अजा-बकरी की भांति जगत् के सर्जन कार्य में स्वतन्त्र जाननी चाहिये।
१०॥

न संख्योपसंग्रहादपिनानाभावादतिरेकाच्च॥११॥

(संख्योपसंग्रहात्-अपि न) "यस्मिन् पञ्च पञ्चजना आकाशश्च
प्रतिष्ठितः। तमेव मन्य आत्मानं विद्वान् ब्रह्मामृतोऽमृतम्॥ (बृह० ४ ।
४।६७) इस स्थल पर “पञ्च पञ्चजनाः"ये संख्या का परिगणन पच्चीस
अर्थात् पच्चीस तत्त्ववाला प्रकृति का स्वरूप प्रकृति-विकृतिमय नहीं मानना
चाहिये, क्योंकि (नानाभावात्-अतिरेकात्-च) पांच-पांच संख्या की द्विरुक्ति
नहीं है जिससे कि पच्चीस संख्या कल्पित की जाये, किन्तु यहां तो इनकी

भिन्नता है अर्थात् प्रथम पञ्च शब्द तो संख्यावाची है, दूसरा पञ्च शब्द

स्वतन्त्र नहीं है किन्तु जन शब्द से समास को प्राप्त हुआ ‘पञ्चजन' एक पद .

के रूप में है। प्रथम पञ्च शब्द संख्यावाचक है, दूसरा शब्द पञ्चजन

संख्यावाचक नहीं किन्तु पञ्चजन नामक संख्या से भिन्न पदार्थ है, अतः
यहां प्रकृतिमय पच्चीस संख्या का गण नहीं है। दूसरे अतिरेक होने से भी

अर्थात् आकाश और आत्मा ये दोनों पच्चीस संख्या वाले गण से अधिक

हैं, अतः पच्चीस संख्या वाले प्रकृति-स्वरूप की कल्पना ठीक नहीं ॥ ११ ॥

प्राणादयो वाक्यशेषात्॥१२॥

(प्राणादयः) वे पञ्च संख्या में पञ्चजन प्राण हैं, क्योंकि (वाक्यशेषात्)
वाक्यशेष बल से अर्थात् कहे जाने वाले वाक्य के आकांक्षा बल से। वह

ऐसे कि “प्राणस्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रमन्नस्यान्नं मनसो

मनो विदुः । ते निचिक्युर्ब्रह्म पुराणमगयम्॥' (बृ० ४।४।१८) वह
प्राण का प्राण है, नेत्र का नेत्र है, कान का कान है, अन्न का अन्न है, और

मन का मन है, ऐसा जो उसे जानते हैं वे शाश्वत श्रेष्ठ ब्रह्म को उसे अपने

अन्तरात्मा में साक्षात् करते हैं। इस वचन में पूर्व से प्राणादि आकांक्षित
हैं अभीष्ट हैं। छान्दोग्योपनिषद् में भी किन्हीं प्राणादि पांच पदार्थों का
संकेत है-“ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः'' (छान्दो० ३।१३।६) ॥१२॥
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ज्योतिषैकेषामसत्यन्ने॥१३॥

(एकेषाम्-असति-अन्ने) कुछ एक शाखा वालों अर्थात् काण्व शाखा
वालों के मत में तो अन्न पाठ न होने पर 'प्राण का प्राण' कथन में अन्न शब्द
के न होने पर (ज्योतिषा)ज्योति शब्द से पञ्च-पञ्चजन में पांच संख्या पूरी
की जाती है। वह ज्योति शब्द पूर्व वचन में चल रहा है-“तद् देवा
ज्योतिषां ज्योतिरायुर्होपासते" (बृह० ४।४।१६)=वे देव ज्योति की
ज्योति को आयु मानकर उपासना करते हैं। इस प्रकार यहां ज्योति शब्द
होने से पञ्चजन की पांच संख्या पूरी हो जाती है। अतः इस प्रकरण में पञ्च
पञ्चजन पच्चीस गणवाला प्रकृति रूप नहीं है। अतः प्रकृतिनामक अव्यक्त
जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण नहीं है ॥१३॥

कारणत्वेन चाकाशादिषु यथोपदिष्टोक्तेः॥१४॥
(आकाशादिषु च)"तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः।

आकाशाद्वायुः....." (तै० उ० २।१)"तत्तेजोऽसृजत्" (छान्दो०६।२।
३) “स प्राणमसृजत्' (प्रश्नो० ६।४) “स इमाँल्लोकानसृजत्।
अम्भोमरीचीः......'' (ऐ०उ०१।२) "असता इदमग्र आसीत् ततो वै
सदजायत" (तै०उ० २।७) "असदेवेदमग्र आसीत्'' (छान्दो० ३ ।
१९।१) "सदेव सोम्येदमन आसीत्' (छान्दो०६।२।१-२) इन

वचनों में आये हुए आकाश आदि सृष्टिप्रकरण में कहे हुए पदार्थों में सर्वत्र
(कारणत्वेन यथोपदिष्टोक्तेः) कारणरूप से ब्रह्म ही कर्ता कारण की यथोपदिष्ट

उक्ति है अतः ब्रह्म ही जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण सिद्ध होता है।
१४॥

कैसे वहां सृष्टिप्रकरण में कहे हुए आकाश आदियों में निमित्त कारण

ब्रह्म जानना चाहिये सो कहते हैं:

समाकर्षात्॥१५॥

(समाकर्षात्) सम्यक् अनुकर्षण-सम्यक् अनुवर्तन अनुवृत्तिरूप
प्रचलित प्रकरण से जानना चाहिये। जैसा कि तस्माद्वा एतस्मादात्मन
आकाशः सम्भूतः। आकाशाद्वायुः (तै० उ० २।१) इस स्थल
पर पूर्व से ब्रह्म का प्रकरण चल रहा है। "ब्रह्मविदाप्नोति परम्.........सत्यं

ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायाम्.......... (तै० उ० २।१)=
ब्रह्मवेत्ता पर=सर्वोपरि अभीष्ट मोक्ष को प्राप्त होता है तथा सत्य-स्वरूप
ज्ञानस्वरूप अनन्त ब्रह्म को जो हृदयगुहा में निहित जानता है। इस प्रकार
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इस वचन में ब्रह्म का प्रकरण आरम्भ कर "तस्माद्वा एतस्मादात्मन
आकाशः सम्भूतः। आकाशाद्वायु.. (तै० उ० २।१) यह वचन

कहा गया है। इस वचन में 'तस्मात्' शब्द से ब्रह्म लक्षित है । दूसरा स्थल
'स प्राणमसृजत......... (प्रश्नो० ६।४) यहां भी "तं त्वा पृच्छामि
कासौ पुरुष इति...... ""स ईक्षांचक्रे......" (प्रश्न० ४।१-२) इस
पूर्ववचन में सोलह कला वाले परमात्मा का प्रकरण प्रारम्भ हुआ है। "स
इमाल्लोकानसृजत.......अम्भो मरीचीः' (ऐ० उ० १।२) यहां भी पूर्व
से इस वचन के द्वारा "आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्.....'' (ऐ० उ०
१।१) परमात्मा का प्रकरण चल रहा है। “असद्वा इदमग्र आसीत्...
(तै० उ० २।७) इस स्थल पर भी पूर्व से ब्रह्मविषय चल रहा है, जैसे
"असन्नेव स भवति असद् ब्रह्मेति वेद चेत्' (तै० उ० २।६)=ब्रह्म
को ही असत् यहां स्पष्ट कहा गया है कोई अन्य पदार्थ नहीं तथा
"असदेवेदमग्र आसीत्तत्समभवत्" (छान्दो०३।१९।१) इस स्थल
पर भी इससे पूर्व के भाग में "आदित्यो ब्रह्मेत्यादेश:" (छान्दो० ३ ।

१९ । १) में ब्रह्मविषय स्पष्ट है। इस प्रकार विवेचना से सर्वत्र सृष्टिप्रकरण

में ब्रह्म ही जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण समाकृष्ट है, सम्यक् उपलब्ध
है॥ १५ ॥

जगद्वाचित्वात्॥१६॥

(जगद्वाचित्वात्) कहीं पर जगत् के रचनाप्रकरण में, जगत् शब्द
का प्रयोग नहीं है किन्तु भिन्न ही है। जैसे “यो वै बालाक एतेषां पुरुषाणां
कर्ता यस्य वैतत्कर्म स वेदितव्यः' (कौ०४।१९) अर्थात् हे बालाकि!

जो इन पुरुषों का कर्ता है तथा जिसका यह कर्म है उस ऐसे रचयिता
परमात्मा को जानना चाहिये। इस वचन में कहा हुआ कर्म शब्द जगद्वाची=

जगत् का वाचक, जगत् के अर्थ में जानना चाहिये। अतः उसके जगत्
वाचक होने से जगत् का कर्ता जानने के लिये जो उपदिष्ट किया वह
परमात्मा है, वह ही प्रस्तुत पुरुषों का कर्ता जानना चाहिये, अन्य नहीं। इस
प्रकरण में गर्गगोत्रीय बालाकि ने अजातशत्रु के पास जाकर कहा कि
"ब्रह्म ते ब्रवाणि" (कौ०४।१)=मैं तेरे लिये ब्रह्म का उपदेश देता हूं।

इस प्रकार ब्रह्म का प्रसङ्ग उठाया। यद्यपि बालाकि के वचनों से अजातशत्रु
ने सन्तोष को प्राप्त न होकर यह कहा-"मृषा वै खलु मां संवदिष्ठाब्रह्म
ते ब्रवाणि- यो वै बालाके! एतेषां पुरुषाणां कर्ता यस्य वैतत्कर्म स
वेदितव्यः" (कौ०४।१९) आपने झूठ ही बोला कि मैं तेरे लिये ब्रह्म
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का उपदेश करूंगा। यह जो आपने भिन्न-भिन्न दिशाओं के भिन्न भिन्न
पुरुष-विशिष्ट शक्तिसम्पन्न आदित्य आदि पदार्थ कहे हैं, इनका जो कर्ता
और जिस का यह कर्म अर्थात् जगत् रचा हुआ है वह ब्रह्म परमात्मा
जानना चाहिये। तथापि यहां आदित्यादि पुरुषों का कर्म और यह जगत्
रूप कर्म जिस का है वह जानना चाहिये, इस कथन में उस परमात्मा को

छोड़कर अन्य नहीं हो सकता ॥१६॥

जीवमुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेत्तद् व्याख्यातम्॥१७॥
(जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्-न) पूर्वोक्त प्रकरण में जीवलिङ्ग

मुख्यप्राणलिङ्ग मिलता है, अतः परमात्मा वहां अभीष्ट नहीं है किन्तु जीव
जानना चाहिये या मुख्य प्राण जानना चाहिये, क्योंकि "तद्यथा श्रेष्ठी
स्वैर्भुङ्क्ते यथा वा स्वा: श्रेष्ठिनं भुञ्जन्त्येवमेवैष प्रज्ञात्मैतैरात्मभिर्भुङ्क्ते,
एवमेवैत आत्मान एतमात्मानं भुञ्जन्ति" (कौ० ४।२०) इस वचन में
कहा गया है जैसे कि श्रेष्ठी इन अपने अनुचरों के द्वारा भोग प्राप्त करता है
अथवा जैसे अनुचर लोग श्रेष्ठी को अपने भोगार्थ सेवन करते हैं, इसी
प्रकार जीवात्मा स्वसम्बद्ध पदार्थों से भोग प्राप्त करता है, ऐसे ही उससे
सम्बद्ध पदार्थ जीवात्मा को अपने भोगार्थ सेवन करते हैं। यहां भोक्ता होने
का विधान जीव का लिङ्ग है। मुख्य प्राण लिङ्ग भी मिलता है-"यदा
सुप्तः स्वप्नं न कञ्चन पश्यत्यथास्मिन् प्राण एवैकधा भवति" (कौ०
४।१९)=सोते हुए जिस समय कोई स्वप्न नहीं देखता है उस समय सब
कुछ इन्द्रियवृत्तियां इस प्राण में ही एक हो जाती हैं। यहां पर मुख्य प्राण
लिङ्ग स्पष्ट है, अत: यहां परमात्मा नहीं मानना चाहिये (इति चेत्) ऐसा
यदि कोई कहे तो (तत्-व्याख्यातम्) इस बात का समाधान "जीव

मुख्यप्राण-लिङ्गान्नेति चेत्०' (वेदा० १। १ । ३१) सूत्र में त्रिविध
उपासनादोष के समाधान की भांति जानना चाहिये। वहां तो त्रिविध

उपासनादोष का प्रसङ्ग था। प्रस्तुत सूत्र में त्रिविध कारण दोष का प्रसङ्ग है,
इसलिये जैसे वहां उपासना केवल एक ब्रह्म की ही होने से ब्रह्म ही उपास्य

सिद्ध हुआ जीव, और मुख्य प्राण नहीं। इसी प्रकार यहां भी जगत् के
कारण प्रकरण में ब्रह्म ही जगत् का निमित्त कारण है जीव और मुख्य प्राण
नहीं, वही जानने योग्य है ॥ १७ ॥

अन्यार्थं तु जैमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि चैवमेके॥१८॥
(अन्यार्थं तु जैमिनिः) इस प्रकरण में जो कुछ भी अन्य लिङ्ग

सन्देहजनक है। इस विषय में सन्देह नहीं करना चाहिये। वहां जीव का

Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद १०५

कथन हो किन्तु वह उस के साधना के लिये नहीं अपितु अन्यार्थ है, ऐसा
जैमिनि आचार्य मानते हैं । (प्रश्न-व्याख्यानाभ्याम्) प्रश्न से और उस के
व्याख्यान-उत्तर स्पष्ट करने से, जैसा कि 'क्वैष एतद्वालाके पुरुषोऽशयिष्ट
क्व वा एतदभूत् कुत अगात्' (कौ० ४।१९) अर्थात् हे बालाकि ! यह
जीवात्मा कहां सो गया था, सोते हुए कहां चला गया था, पुनः कहां से
आया? यह यहां प्रश्न है, इसके उत्तर में कहा है-“यदा सुप्तः स्वप्नं न
कञ्चन पश्यत्यथास्मिन् प्राण एवैकधा भवति......स यदा प्रबुध्यते....
एतस्मादात्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्त।" (कौ०४।१९)-जिस
समय यह सोया हुआ किसी स्वप्न को नहीं देखता उस समय इस मुख्य
प्राण में इन्द्रियों की बाह्य वृत्ति मिल जाती है। जब यह जीवात्मा जागता है
तो इस से ही प्राण इन्द्रियां अपने-अपने गोलकों के अनुसार अपने-अपने
रूप में कार्य करने वाली हो जाती हैं । इस प्रकार उत्तर में भी जीवात्मा का

प्रसङ्ग जागने और सोने के सम्बन्ध में है। जगत् के कारण या उसके जानने
योग्य प्रसङ्ग नहीं (अपि च-एवम्-एके) ऐसा नहीं, अन्य शाखा वाले भी
मानते और व्याख्यान करते हैं कि शयनकाल में जीवात्मा का अधिष्ठान या

स्थिति परमात्मा के अन्दर हो जाती है। वहां भी प्रश्नोत्तर द्वारा इसी प्रकार

वर्णन है जैसा कि “य एष विज्ञानमयः पुरुषः चैष तदाऽभूत् कुत
एतदागात्।" (बृह० २।१।१६) जो यह विज्ञानमय पुरुष अर्थात् जीवात्मा
है, यह कहां चला गया था और कहां से आया? यह प्रश्न है। इस के उत्तर

में कहा है-"य एषोऽन्तर्हृदय आकाशस्तस्मिञ्छेते" (बृह०२।११६)

यह जो हृदय के अन्दर आकाश है उसमें सो जाता है। यहां हृदय के अन्दर

कहा हुआ आकाश न जीव का वाचक है, न प्राण का, किन्तु परमात्मा के
है- दहरोस्मिन्नन्तराकाशः' (छान्दो० ८।१ । १) जैसे

इस वचन में आकाश परमात्मा का वाचक कहा गया है तथा “यत्र सुप्तो
न कञ्चन कामं कामयते न कञ्चन स्वप्नं पश्यति......अयं पुरुषः
प्राज्ञेनात्मना सम्परिष्वक्तो न बाह्यं किञ्चन वेद नान्तरम्' (बृह० ४।
३। २१) जब सोया हुआ जीवात्मा कुछ कामना नहीं करता है और न

कोई स्वप्न देखता है उस समय यह जीवात्मा परमात्मा के साथ संगति को

प्राप्त हुआ न बाहर की बात जानता है न अन्दर की। इस वचन में भी

शयनकाल में जीवात्मा की परमात्मा के अन्दर संगति स्पष्ट बतलाई गई,

पूर्वोक्त प्रकरण में परमात्मा ही जगत् का कारण दर्शाया गया है ।
जीवात्मा और मुख्य प्राण का वर्णन तो अन्य प्रसंगार्थ है ॥ १८ ॥

अर्थ में प्रयुक्त

अतः
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१०६ वेदान्त-दर्शन

वाक्यान्वयात्॥१९॥

(वाक्यान्वयात्) कहीं-कहीं अध्यात्मप्रकरण में सन्देह होने पर
वाक्यान्वय-वाक्य के अनुकूल सम्बन्ध से जगत् का कर्ता परमात्मा स्पष्ट
होता है। जैसे "आत्मा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः।"

(बृह० ४।५।६) आत्मा का श्रवण, मनन, निदिध्यासन और साक्षात्कार
करना चाहिये। यहां इन श्रवण आदि की आकांक्षा में निर्दिष्ट आत्मा परमात्मा

को जानना चाहिये न कि प्रारम्भ के आत्मा शब्द से जीवात्मा की कल्पना

करना। जैसा कि प्रारम्भ में कहा गया है-"न वा अरे पत्युः कामाय

पतिः प्रियो भवत्यात्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो भवति.....न वा अरे
वित्तस्य कामाय वित्तं प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय वित्तं प्रियं भवति.....
न वा अरे सर्वस्य कामाय सर्वं प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्वं प्रियं
भवति" (बृह० ४।५।६) याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी से कहा है-मैत्रेयी!

पति की कामना के लिये पति प्रिय नहीं होता किन्तु आत्मा की कामना के
लिये पति प्रिय होता है, इत्यादि आरम्भ करके, "आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः....
यह कथन किया है। यहां आत्मा के श्रवण, मनन, निदिध्यासन और

साक्षात्कार कथन करने में परमात्मा ही आत्मा शब्द से लक्षित है क्योंकि

परमात्मा का ही वाक्य में अन्वय अर्थात् अनुकूल सम्बन्ध है । जीवात्मा तो
अहंवृत्ति वाला अनायास ही सब को अनुगत सिद्ध है कि "अहमस्मि=मैं

हूं" इसके श्रवण-मनन-निदिध्यासन साक्षात्कार करने में उपदेश की सार्थकता

नहीं है। और न ही वहां आत्मा शब्द जीवात्मा के अर्थ में प्रयुक्त है, वस्तुतः
यहां आत्मा शब्द निज शब्द का पर्याय है क्योंकि पति की कामना के लिये

पति प्रिय नहीं किन्तु निज की अपनी कामना के लिये प्यारा है। इसी प्रकार
धन की कामना के लिये धन प्यारा नहीं किन्तु निजी कामना के लिये स्वार्थ
साधन के लिये प्रिय है इत्यादि, और संसार में निज कामना साधन स्वार्थ
साधन से अमरता या मोक्ष प्राप्त नहीं होता किन्तु जो तो सांसारिक वस्तुओं
के द्वारा साधनीय स्वार्थ को त्यागकर परमात्मा का श्रवण, मनन, निदिध्यासन
और साक्षात्कार करता है वही संसार में निर्मुक्त हुआ स्थिर शान्ति को प्राप्त
होता है। इस हेतु यहां यह उपदेश"आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो
निदिध्यासितव्यः" आत्मा का श्रवण, मनन, निदिध्यासन और साक्षात्कार
करना चाहिये, कथन में आत्मा शब्द से परमात्मा का श्रवण, मनन,
निदिध्यासन, साक्षात्कार करना वाक्य के अन्वय-वाक्य के अनुकूल सम्बन्ध
से पिद्ध होता है ॥ १९ ॥
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प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद १०७

प्रतिज्ञासिद्धेर्लिङ्गमाश्मरथ्यः॥२०॥
(प्रतिज्ञासिद्धेः लिङ्गम्) "आत्मा व अरे द्रष्टव्यः'' इस वचन में

परमात्मा का लिङ्ग-द्योतन है, प्रतिज्ञा की सिद्धि से। वहां यह प्रतिज्ञा है

"आत्मनि खल्वरे दृष्टे श्रुते मते विज्ञाते इदं सर्वं विदितम्' (बृह० ४।
५।६) अर्थात् आत्मा के श्रवण, मनन, निदिध्यासन और साक्षात् कर लेने
पर यह सब जगत् जाना जाता है, जैसे ही किसी शिल्पी के जान लेने पर

उस का शिल्प-रचित पदार्थ जाना जाता है। इसी प्रकार जगत् के शिल्पी
परमात्मा को जान लेने पर उसका शिल्प-रचित जगत् जाना जाता है। यह
सर्वथा उचित है। जीवात्मा के श्रवण, मनन, निदिध्यासन, साक्षात्कार से
सब जगत् नहीं जाना जाता है, उसके अकर्ता, एकदेशी और अल्पशक्ति

वाला होने से (आश्मरथ्यः) ऐसा आश्मरथ्यः आचार्य मानते और कहते
हैं, अतः परमात्मा ही जगदादि का कर्ता स्वतन्त्र कारण है ॥ २० ॥

उत्क्रमिष्यत एवम्भावादित्यौडुलोमिः ॥२१॥
(उत्क्रमिष्यतः-एवम्भावात्) "आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः (बृह०

४।५।६) उक्त वचन में आत्मा शब्द से जो परमात्मा कहा गया है वह

उत्क्रमण करते हुए इस शरीर से पृथक् होते हुए जीव का मोक्षावस्था में
आत्मा है, इस अभिप्राय से कहा गया है। जैसा कि अन्यत्र उपनिषद् में वह

परमात्मा इस का आश्रयरूप में कहा गया है-'एष सम्प्रसादोऽस्माच्छरी
रात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते" (छान्दो०
८। १२ । ३) अर्थात् यह जीवात्मा इस शरीर-बन्धन से पृथक् होकर

परज्योतिस्वरूप परमात्मा को प्राप्त होकर अपने रूप में अभिनिष्पन्न

सुसम्पन्न होता है। (इति-औडुलोमिः) इस प्रकार औडुलोमी आचार्य मानते
हैं, अत: 'आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः' इस कथन में आत्मा शब्द परमात्मा के

लिये है, जो कि आत्मा का आत्मा है, मोक्ष उस का आश्रय नहीं है किन्तु
आत्मा का है ॥२१॥

अवस्थितेरिति काशकृत्स्नः ॥२२॥
(अवस्थितेः-इति) “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः.....'' इस स्थल पर

आत्मा शब्द का प्रयोग पृथिवी आदि भूतों और जीवात्मा के अन्दर
अवस्थिति-अवस्थानता विराजमानता परमात्मा की होने से अर्थात् उसके
सर्वान्तर्यामी होने से वह आत्मा नाम से कहा गया है जैसा कि अन्यत्र

पृथिवी आदि के अन्दर परमात्मा की अवस्थिति बतलाई गई है-"यः

पृथिव्यां तिष्ठन्....यस्य पृथिवी शरीरम्....य आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोऽन्तरो
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यमात्मा न वेद यस्यात्मा शरीरमात्मनोऽन्तरोसत आत्मान्तर्याम्यमृतः"
(बृह० ३ । ७ । ३-३०) इस वचन में पृथिवी आदि भूतों और आत्मा के
अन्दर परमात्मा की विराजमानता स्पष्ट है। (इति काशकृत्स्नः) इसी दृष्टि
से इस वचन में पृथिवी आदि भूतों के अन्दर आत्मा बन कर रहने वाला
परमात्मा "आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" वचन में आत्मा शब्द से कहा गया
है, ऐसा काशकृत्स्न आचार्य का मत है, क्योंकि वह चराचर पदार्थों का
अन्तरतम होने से आत्मा है और जगत् के जन्मादि का स्वतन्त्र कारण है।
२२॥

प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्॥२३॥
(प्रकृतिः-च) प्रकृति भी जगत् के जन्मादि का कारण है किन्तु

परमात्मा के अधीन उपादानरूप में है न कि स्वतन्त्र कारण । जगत् का

कारण उपादानरूप कारण प्रकृति कैसे है, यह कहते हैं (प्रतिज्ञादृष्टान्तानु
परोधात्) प्रतिज्ञा के और दृष्टान्त के उपलब्ध होने से, पाये जाने से। प्रतिज्ञा
“य एष सुप्तेषु जागर्ति कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः। तदेव शुक्रं तद्
ब्रह्म.....'' (कठ० २।२।८) इस वचन में यथेष्ट जगत् निर्माण के हेतु
सोते हुओं में जागता है, ऐसा कहा गया है। उस जागते हुए परमात्मा के
साथ सोने वाले भी कहे गए हैं, तब उन सोने वालों की सत्ता भी सिद्ध हो
जाती है। उनमें प्रकृति सोई हुई है और जीव भी सोये हुए हैं, उन सोते हुओं
में परमात्मा जागता है। उक्त कथन से सृष्टि से पूर्व केवल परमात्मा ही था
ऐसी बात नहीं, उससे भिन्न प्रकृति भी अव्यक्तरूप थी, वह भी जगत् का
कारण है, तथा 'कामं कामं निर्मिमाण:' कथन से निर्माता परमात्मा से

भिन्न अन्य वस्तु भी अपेक्षित है क्योंकि एकाकी चेतन परमात्मा में कामना

अर्थात् सङ्कल्प सङ्गत नहीं, जब अपने से भिन्न वस्तु को देखता है तभी
उसके सम्बन्ध में सङ्कल्प का प्रादुर्भाव होता है अन्यथा नहीं। साथ ही
'निर्मिमाणः' शब्द से वह निर्माता कर्ता और उससे भिन्न जिससे निर्माण

करता है, वह प्रकृति भी प्रतिज्ञात हुई सिद्ध होती है, अतः प्रकृति भी जगत्
का कारण है, यह सिद्ध हुआ। निर्माता से भिन्न वस्तु का नाम प्रकृति
सार्थक है, प्रकृत की जाती है, विकृतिरूप में लाई जाती है निर्माता के द्वारा,
जो वह प्रकृति है। और दृष्टान्त में भी दिया जाता है वहीं कठोनिषद् वचन

"अग्निर्यथैको भुवनं प्रविष्टो रूपं रूपं प्रतिरूपो बभूव। एकस्तथा
सर्वभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिश्च" (कठो० २।२।९) इस
दृष्टान्त में जैसे अग्नि सारे भूतों में प्रविष्ट हुआ-हुआ तैजस धर्म से उनके
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अन्दर वर्तमान है, वैसे परमात्मा सारे भूतों में रहता हुआ उनके अन्दर
वर्तमान है, और वह बाहर भी है। इस कथन में केवल ब्रह्म ही नहीं है,
किन्तु उससे भिन्न अन्य वस्तु भी है जिससे बाहर उसकी वर्तमानता दिखलाई
है जो कि ब्रह्म के अन्दर अल्पता को प्राप्त अव्यक्तरूप में रहती है जिसके
विकृतिरूप ये सब पदार्थ हैं।

शाङ्करभाष्य में जो "यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। (तै०उ०३।

१) इस तैत्तिरीय वचन में पञ्चमी विभक्ति का आश्रय लेकर ब्रह्म जगत् की
प्रकृति है ऐसा अर्थ-किया है, उसमें "जनिकर्तुः प्रकृतिः" (अष्टा०१ ।
४। ३०) प्रमाण से अपादान कारक परमात्मा को स्थापित किया है, वह

ठीक नहीं। अन्यत्र भी पञ्चमी विभक्ति का प्रयोग होने से, जैसे—“आदित्या

जायते वृष्टिः (मनु० ३।७६) अर्थात् सूर्य से वृष्टि होती है। यहां पर वृष्टि
का जनक आदित्य कथन करने से आदित्य शब्द में पञ्चमी विभक्ति उसकी

प्रकृति होने से नहीं है तथा "तस्माद्यज्ञात्सर्वहुत ऋचः सामानि जज्ञिरे॥"
(यजु० ३१ । ७) =यहां यज्ञ से अर्थात् यज्ञस्वरूप परमात्मा से ऋग्वेद,

यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद की जायमानता उत्पत्ति कही गई है और

यज्ञ शब्द से पञ्चमी विभक्ति है। यह ऋग्वेदादि की जायमानता में प्रकृति

नहीं है। और फिर शङ्कराचार्य के दिये वचन "यतो वा इमानि भूतानि

जायन्ते'' (तै०उ०३।१) में केवल जायमानता का वर्णन ही नहीं है,

किन्तु पूरे वचन में तो कुछ और भी कहा गया है। पूरा वचन है— “यतो
वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत् प्रयन्त्यभिसंविशन्ति
तद् विजिज्ञासस्व तद् ब्रह्म' (तै०उ० ३।१) इसमें केवल जायमानता
का ही निर्देश नहीं है, किन्तु स्थिति और नाश भी कहे गये हैं और तृतीया
तथा द्वितीया विभक्ति का भी प्रयोग है। इस प्रकार यहां पञ्चमी विभक्ति से

अपादानता लक्षित नहीं है, किन्तु पञ्चमी विभक्ति हेतु में जाननी चाहिये
जैसा कि वेदान्तसूत्र में "जन्माद्यस्य यतः'' (वेदा० १ । १ । २) इस सूत्र

में जगत् के जन्म के साथ उसकी स्थिति और नाश के योग में भी पञ्चमी
विभक्ति होने से वह पञ्चमी हेतु में है अर्थात् परमात्मा जगत् के जन्म
उत्पत्ति, स्थिति और नाश का हेतु है अर्थात् प्रवर्तक है ॥ २३ ॥

अभिध्योपदेशाच्च॥२४॥

(अभिध्योपदेशात्-च) प्रकृति भी जगत् का कारण है इसमें

अभिध्योपदेश भी एक हेतु है कि अभिध्या आभिमुख्य-रूप ध्यान अर्थात्
किसी भी पदार्थ को लक्ष्य करके जो ध्यान या विचार होता है वह अभिध्यान

Arshlibrary

https://t.me/arshlibrary



वेदान्त-दर्शन
११०

या अमिध्या है, उसका प्रतिपादन होने से भी। अभिध्या या अभिध्यान का
लक्ष्य प्रकृति है जो कि जगत् का कारण सिद्ध होता है उसके अभिध्यान
का उपदेश है-"सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय" (छान्दो० ६।२ ।
६) जैसे कोई जन अपनी स्त्री को लक्ष्य करके ध्यान करता है कि मैं
इसके अन्दर प्रवेश करके प्रजारूप से बहुत हो जाऊं, उसी प्रकार परमात्मा
निज शरीररूप प्रकृति में अभिध्यान से प्रविष्ट हो बहुत नामों के द्वारा कहा
जाने वाला होऊं। केवल अपने आश्रय पर बहुत होने की कल्पना अकेले
चेतन परमात्मा में नहीं है, उसके अखण्ड होने से तथा स्वरूप-हान के
प्रसंग दोष से। स्वरूपहानि में उसका कोई लाभ नहीं है जबकि उससे भिन्न
कोई दूसरी वस्तु नहीं है, अत: उसके अपने से भिन्न को अभिलक्षित करने
से प्रकृति की सत्ता जगत् के उपादानकारणरूप में सिद्ध हो जाती है ॥२४॥

साक्षाच्चोभयाम्नानात्॥२५॥

(साक्षात्-च-उभयाम्नानात्) साक्षात् भी दोनों परमात्मा और प्रकृति
का सृष्टि-उत्पत्ति के कारणरूप में विधान होने से, जैसा कि "तस्माद्वा
एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः। आकाशाद्वायुः। वायोरग्निः।
अनेरापः। अद्भ्यः पृथिवी.....'' (तै०उ०२।१) इस वचन में तस्मात्
शब्द से अव्यक्त प्रकृति और 'एतस्मात्' शब्द से परमात्मा से आकाश
आदि की सृष्टि उत्पन्न हुई, ऐसा कहा गया है। और भी “यदा पश्यः
पश्यते रुक्मवर्णं कर्तारमीशं पुरुषं ब्रह्मयोनिम्' (मुण्ड० ३ । १ । ३)
इस वचन में जगत् के उत्पत्ति कर्म में परमात्मा निमित्त कारण कहा गया है

और 'अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः
(श्वेता० ४।५) इस वचन में त्रिगुणमयी तीन गुणों वाली प्रकृति को जगत्
का कारण कहा गया है। इस प्रकार इन वचनों में साक्षात् परमात्मा और

प्रकृति को जगत् के कारण प्रसङ्ग में पढ़ा गया है, अतः दोनों कारण हैं।

तथा "मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्' (श्वेता० ४।१०) इस
वचन में परमेश्वर और प्रकृति दोनों को साक्षात् पढ़ा हुआ है ही, जो कि
जगत् की उत्पत्ति के कारण हैं । वेद में भी सृष्टि की उत्पत्ति के प्रसङ्ग में

दोनों पढ़े गये हैं-"इयं विसृष्टिर्यत आबभूव.....सोऽस्याध्यक्षः' (ऋ०
१० । १२९ । ७) इस वचन में विविध सृष्टि जिस उपादान कारण से व्यक्त

हुई उस अव्यक्त प्रकृति का अध्यक्ष परमात्मा भी कहा गया है, अतः
परमात्मा और प्रकृति दोनों ही जगत् के कारण हैं। निमित्त कारण परमात्मा
और उपादान कारण प्रकृति है।
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शाङ्करभाष्य में "उभयाम्नानात्' शब्द से प्रभव और प्रलय लिये
गये हैं, यह उचित नहीं है; क्योंकि उभय शब्द सर्वनाम है और सर्वनाम

शब्द समीपी या उपस्थित या लक्षित वस्तु के लिये प्रयुक्त होता है । समीपी

या उपस्थित या लक्षित यहां पर परमात्मा या प्रकृति होने से ये दोनों ही
ग्रहण करने योग्य हैं, अन्य कोई नहीं। और जो प्रभव तथा प्रलय उस
परमात्मा में है, परमात्मा के कार्य दर्शाये हैं, वे न केवल दोनों ही परमात्मा
के कार्य हैं किन्तु तीन हैं अर्थात प्रभव स्थिति और प्रलय। जैसा कहा भी

है-"यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति, यत्प्रयन्त्य
भिसंविशन्ति तद्विजिज्ञासस्व तद् ब्रह्म' (तै०उ० ३। १) जिससे ये
सारे भूत उत्पन्न होते हैं, जिसके आधार पर जीवित रहते हैं और जिस में
प्रलय को प्राप्त होते हैं अर्थात् जो उत्पत्ति स्थिति और प्रलय का प्रवर्तक है

उसको तू जान वही ब्रह्म है। इस प्रकार विवेचन से इस सूत्र का शाङ्करभाष्य
अनर्गल है, अयुक्त है ॥ २५ ॥

आत्मकृतेः परिणामात्॥२६॥

(आत्मकृतेः परिणामात्) प्रकृति में परिणाम चेतन परमात्मा की

कृति है-कारीगरी है, अत: प्रकृति उपादान कारण है, क्योंकि उसमें परिणाम

होता है और परमात्मा निमित्त कारण है क्योंकि वह परिणाम का कर्ता है।

जैसा कि कहा गया है—“स तपोऽतप्यत स तपस्तप्त्वा ।इदं सर्वमसृजत्'
(तै० उ० २।६)=उस परमात्मा ने अपना ज्ञानमय तप तपा, फिर ज्ञानमय

तप करके इस सारे जगत् को उत्पन्न किया। वेद में भी—“द्यावाभूमी
जनयन् देव एकः" (ऋ० १०। ८१ । ३, यजु० १७। १९) द्युलोक से

भूलोकपर्यन्त सारी सृष्टि को उत्पन्न करने वाला एक परमात्मदेव है। सूत्र में
परिणाम का कर्ता परमात्मा कहा गया है और परिणाम होता है अनात्म

अर्थात् जड़ में, सूत्र में दिये 'आत्मकृतेः' शब्द से स्पष्ट है। इस प्रकार यहां

आत्मा अर्थात् चेतन परमात्मा परिणाम का कर्ता और अनात्म जड़ प्रकृति
परिणाम को प्राप्त होने वाली उपादान कारणरूप में संकेतित है ॥२६॥

योनिश्च हि गीयते॥२७॥

(योनिः-च हि गीयते) अतएव परिणाम का कर्त्ता परमात्मा योनि

अर्थात् सब का आश्रय कहा जाता है। जीवों का, प्रकृति का, और भूतों का
वह आधार है। उसके अनन्त और परिणामकर्ता होने से अनन्त वस्तु स्वयं
परिणाम को नहीं प्राप्त होती है किन्तु एकदेशी और वह भी जड़ वस्तु ही
परिणाम को प्राप्त होती है। परमात्मा तो योनि अर्थात् आधाररूप में ही
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अतः

वर्तमान होता है जैसा कि कहा गया है-"एष ह योनिः सर्वस्य" (माण्डू०
६) "कर्तारमीशं पुरुषं ब्रह्मयोनिम्' (मुण्ड० ३।१।३) “सर्वाणि ह

वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते, आकाशं प्रत्यस्तं यन्ति,
आकाशो ह्येभ्यो ज्यायान् आकाशः परायणम्" (छान्दो० १।९।१)
इन वचनों में परमात्मा को सब का योनि अर्थात् आधार कहा गया है,
परमात्मा निमित्त कारण है, यह जानना चाहिये।

यदि तो सब का उत्पत्तिस्थान होने से परमात्मा को योनि कहा जाये,
जैसा कि नवीन वेदान्ती मानते हैं, तब तो उसके उपादान कारण होने का

अनुमान किया जाये, किन्तु वह तो सब का लयस्थान भी है और इन सब
उत्पन्न हुओं तथा लीन हुए हुओं अर्थात् प्रकृति के रूप में प्राप्त हुए हुओं से
भी महान् है। उनकी लीनावस्था प्रकृति ही है, उस प्रकृति से भी महान् है,

प्रकृति उस परमात्मा के सम्मुख एकदेशी है, तुच्छ है । यह वेद में भी कहा
है-""तम आसीत् तमसा गूढमग्रेऽप्रकेतं सलिलं सर्वमा इदम्।
तुच्छ्येनाभ्वपिहितं यदासीत्तपसस्तन्महिना-जायतैकम्॥" (ऋ० १०।
१२९ । ३) सृष्टि से पूर्व अन्धकार था, कहना चाहिये कि अन्धकार से
आच्छादित था, लिङ्ग या चिह्न से रहित था, जल के समान सब एक रस
फैला हुआ था। वह ऐसा 'आभु' नाम का पदार्थ तुच्छरूप में अनन्त
परमात्मा के सम्मुख था। यहां मन्त्र में जगत् के उपादान कारण प्रकृतिरूप
अव्यक्त को अनन्त परमात्मा के आधार पर तुच्छरूप में एकदेशी रूप में

वर्तमान कहा गया है, यह उपादानरूप प्रकृति परिणामी है। परिणाम को
प्राप्त होने वाली वस्तु अनन्त नहीं हुआ करती है, अत: परमात्मा परिणामकर्ता

अनन्त सिद्ध हुआ। यदि परमात्मा ही परिणाम को प्राप्त होने वाला हो तो
फिर वह उत्पन्न हुए तथा लीन हुए पदार्थों से कैसे महान् कहा जाये?

प्रकृति तो उसके सम्मुख एकदेशी है, उसके विकार अर्थात् उत्पन्न हुए
पदार्थ और पुनः वह लीन हुए प्रकृतिरूप में आये हुए एकदेशी ही हो

सकते हैं, उनसे महान् परमात्मा ही सिद्ध होता है। यदि परमात्मा ही स्वयं
विकार को प्राप्त हो तब किससे विकृति को प्राप्त हुए और विनाशकाल में

प्रकृति को प्राप्त हुए लीन पदार्थों से महान् कौन होगा? यह प्रश्न बना रहेगा

अतः परमात्मा अनन्त और सब का आश्रय होने से निमित्त कारण ही है; न
कि उपादान कारण ॥२७॥

एतेन सर्व  ेव्याख्याता व्याख्याताः॥२८॥
(एतेन) जगत् के उत्पत्ति आदि कर्म में ब्रह्म के निमित्त कारणत्व
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प्रथमाध्याय चतुर्थ पाद ११३

कर्तृत्व और अनन्तत्व के निरूपण विवेचन से (सर्वे व्याख्याता:-व्याख्याताः)
सब न कहे हुए भी जगत् के जन्मादि कारणपरक वेदान्तविचार व्याख्यात

अर्थात् स्पष्ट किये हुए जानने चाहिएं। व्याख्याताः' शब्द का दो बार पाठ
अध्यायसमाप्ति के लिये है।

प्रथम अध्याय में चतुर्थ पाद समाप्त।
तथा

प्रथम अध्याय स्वामी ब्रह्ममुनिकृत भाषाभाष्य सहित समाप्त।
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