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लमिको ४) 
सांख्य दशन तथा पश्चिम के विद्वान्‌ 

१. पश्चिम में भारतवर्ष के दो दशंनों की बड़ी प्रशंसा है 

एक सांख्य दर्शन की ओर दूसरे वेदान्त दर्शन की | दोनों दशेनां 
का ध्येय एक ही है परन्तु उस ध्यय तक पहुंचन के साधन भिन्न २ 

हैं सांख्य दर्शन विश्लेषणात्मक ( 3॥8500० ) तरीके का अवब- 
लम्बन करता हे परन्तु वेदान्त दर्शन संश्लेषणात्मक (59)700- 

00) तरीके का सहारा लिये हुवे हं--सांख्य दशंन वैराग्य पर 
आश्रित हे । परन्तु वेदान्त दशेन अनुराग (प्रेम ) का आश्रय 

लिये हुवे है । सांख्य दर्शन मुख्यतया नतिक (77॥/॥०४॥। )शास्त्र 
हे परन्तु वेदान्त दशन ऊख्यतया आध्यात्मिक ((०॥०७[॥४४४- 

८४)) शारत्र है । पाठक वृन्द इस भ्रम में न पड़ें कि यह दोनों 

शास्त्र एक दूसरे का बिरोध करते हैं । इन का परस्पर कोई 
विरोध नहीं है प्रत्युत एक दूसरे के सहायक हैं--ध्येय दोनों 

का एक ही हे-- 

ड।० चालेस गारबे, डा० कोलब्रक, तथा डा० लेसन आदि 
प्रसिद्ध विद्वानों ने सांख्य दुशन तथा सांख्य कारिका पर अमृल्य 

१ 



भूमिका 

ग्रन्थ लिख कर भारत पर बड़ा उपकार किया है । और भार्त 

वासियों के अन्दर अपने शास्त्रों के लिये प्रेम तथा उत्साह पेदा 

किया हे | इसलिये हम उनके प्रति कृतज्ञता की अश्रद्धाउर्जाल 

उपस्थित करते हैं | वह हमारे धन्यवाद के पात्र हैं | हमारे यह 

प्राचीन ग्रन्थ केवल अल्मारियों को ही सुशोभित कर रहे 
थे--ऋरषि दयानन्द वी अपार कृपा स इन्हें पुनः उठा कर 

पढ़ने का सोभाग्य प्राप्त हुआ ओर उपरोक्त विद्वानों के भाष्यों 

मे उन प्राचीन ग्रन्थों को नये रूप में प्रगट किया । 

श्री डाक्टर चालेस गारबे लिखते हैं-- 

“]$ ए७ 07 ॥0 750 770 ]7 (॥0 |॥95007'ए 0 [6 

ए0]व१ ४0 . ॥४७07)78 त060470, ी€ ८0790५' 

4679९7467०6 ० 0प्टा॥ ४00 प्र] (0प्रीत00०७ 

] फ्र्या'5 90ए0०8 84 एटा &ज्या।6व. 4048 (९ 

॥0४/ शंश्ारलटे्शा। 880 एा [0॥050॥05ए (रा 

[709 ॥98 970वप्ट९व.,??! - 

“संसार के इतिहास में पहली वार कपिल के सिद्धान्त द्वारा 

विचार की स्वतन्त्रता ओर मनुष्य की शक्तियों में पूर्ण विश्वास 
प्रगट हुआ है । भारतवष ने सांख्य सिद्धान्त द्वारा एक 

ऐसी फिलासफ़ी को जन्म दिया है। जो बहुत महत्त्व पूर्ण और 

अत्यन्त उपयुक्त हे” । 
अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि सांख्य दर्शन में कोन 

््‌ 
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सी विशेषता हे । जिस से उपरोक्त विद्वान प्रभावित हुवे हैं? 
इस का उत्तर यह है कि सांख्य दर्शन विज्ञान के मौलिक सिद्धान्तों 
पर खड़ा है! इसीलिये ही पश्चिमी विद्वान इस की ओर 
आकषित हुवे हैं। वह सिद्धान्त निम्न हैं-- 

विज्ञान ओर सांख्य 
आधुनिक विज्ञान निम्न तीन सिद्धान्तों पर आश्रित है-- 
(क) विकासवाद ( [,8ए ०0 [६००0] 707 ) 
(ख) सत्कायवाद ( [,9५ ० (/6प४४४४07 ) 
(ग) परिणामवाद (],00४8 ०0 ८ (87286 ध_गते (00मप्न0- 

श्चा0 ० प्राएा9ए ) 

विकरासवाद आधुनिक विज्ञान कीज़ान है । कपल भुनि 
का शास्त्र भी विकासबाद से आरम्भ होता है और बहुत अंशों 
में बतमान वेज्ञानिक विकासवाद से मित्रता जुलता है। केवल 
भेद इतना हे कि आधुनिक विज्ञान पुरुष को भी उस विकास वाद 
की ख खला में एक कड़ी समभता हे परन्तु सरांख्य का विकास- 
वाद बुद्धितत्त्व तक सीमित हे । ओर पुरुष को उस से सवंथा 
जुदा खड़ा करता है । प्रकृति का लक्षण दोनों का एक जैसा ही 
हे | पश्चिमी विद्वानों के अनुसार प्रकृति एक शक्ति सम्पन्न द्रव्य 
का नाम हे (१४४॥४७० ४ 8 [077 र्ण ९72 ए ) सांख्याचार्य 
उसे सतोगुण, रजोगुण तथा तमोगुण की साम्यावस्था का 
नाम देते हं--(सत्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति:) 

३ 
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यह॑ सतो गुणादि क्या हैं ? यह भी केवल भिन्न २ शक्तियों 
के नाम हैं । 

कपिल मुनि का विकासबाद केवल भातिक ही नहीं हे | 

प्रत्युत मानसिक भी है जहां इस प्रकृति से प&च महाभूतों का 
विकास हुआ है । वहां इसी प्रकृति से मन, बुद्धि, इन्द्रियां, 

अहंकार आदि का विकास हुआ हे । मन, बुद्धि आदि भी 

प्राकृतिक पदार्थ हैं । 
प्रकृतेमेहान महतो5हड्कारो5हड्डारात्पग्वतन्मात्राण्युभयमिन्द्रि- 

यं, तन्मात्रेभ्य: स्थुलभूतानि, पुरुष इति पश्चविशतिगेण: ( प्रथम 
अध्याय सूत्र ६१ ) | 

प्रकृति से बुद्धितत्त्व, चुद्धितत्व से अहड्लार, अहड्लार से 
प्च॒तन्म्ात्रा ( शब्द, रूप, रस, गन्ध, स्पशे ) और पांच ज्ञाने- 
न्द्रियां, पांच कर्मनिद्रयां तथा ग्यारहवां मन, उन पहच्चतन्मात्राओं 

से पद्बमहाभूत ( प्रथत्री, जल, वायु. आकाश और तेज ) प्रगट 
हुवे--ओर पुरुष इससे भिन्न हे | यह पश्चीस गण हैं जिनका 
ज्ञान ही मनुष्य को मोक्ष दिला सकता हे । 

कपिल मुनि के मतानुसार प्रकृति कोई कल्पित द्रव्य 

नहीं हे, प्रत्युतु उसको सिद्ध भी किया जा सकता हे--“कारये- 

तस्त र्सिद्वे:”? 

प्रकृति के कार्यों का देख कर प्रकृति की सिद्धि की जा सकतीहे । 

स्थूल पद्चमहाभूतों को देख कर उनकी पश्चतन्मरात्राओं का 
ज्ञान होना सहज है । “स्थूलात्‌ पद्चतन्मात्रस्य”” 

ढै 
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ज्ञानेन्द्रियां तथा कर्मेन्द्रियां और मन से अहक्लार का अनु- 

मान किया जा सकता हे । “बाह्याभ्यन्तराभ्यां तेश्वाहड्भारस्य” 
ओर अहक्कार से बुद्धितक््व का अनुमान हो सकता हे । 

“तेन अन्तःकरणस्य”' 

ओर बुद्धितत्व से प्रकृति का अनुमान होता हे | “ततः प्रकृते:” 

इस प्रकार कपिल मुनि सृष्टि विज्ञान को सब से प्रथम अपने 

शात्र में स्थान देते हैं ओर सचमुच इसी सिद्धान्त ने ही 

पश्चिमी विद्वानों को अपनी ओर आकषित किया हे । 

(| ख ) दूसरा वेज्ञातिक सिद्धान्त सत्कायवाद ( ,89ए ०0 

(!कए४७४07 ) है । 

विना कारण के कोई काय नहीं हो सकता, कारण के अभाव 

में काय का अभाव है । सांख्यमतानुसार प्रत्येक कार्य कारण 
में गुप्तरूप से पूब ही विद्यमान है । उसका प्रादुभोव ही 

उसे कार्य का रूप देता है | कारण कोई ऐसी चीज़ पेदा नहीं 
कर सकता जो उसमें पहले मोजूद न हो, इसी को सत्कायवाद 
कहते हैं | इसीलिये ही कपिल मुनि इस सृष्टि का उपादानकारण 

प्रकृति को मानते हैं । क्योंकि सृष्टि और प्रकृति दोनों जड़ पदार्थ 

हैं, चेतन से जड़ पदार्थ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । यदि ईश्वर 

को इस जगत्‌ का उपादान कारण माना जावे तो यहभी ईश्वर की 
तरह ऐश्वरयंवान, सबंश ओर प्रकाशस्वरूप हो, परन्तु ऐसा देखने 
में नहीं आता इसीलिये सांख्याचाये लिखते हैं । “सत्तामात्राच्चे- 

त्सवेश्वर्यम्‌!! 



भूमिका 

यदि ईश्वर को इस सृष्टि का उपादान कारण मानोगे तो 

रृष्टि को चेतन समभना पड़ेगा-परन्तु सृष्टि वस्तुतः जड़ है । 
(ग) तीसरा सिद्धान्त परिणामवाद ( #छ8 0 ०72० 

ध्याए (0०ाहइशण'फ्तात00 0 गिाशट्ए ) हे विज्ञान तथा सांख्य 

मतानुसार कोई वस्तु सवंथा नष्ट नहीं होती-केबल उस वस्तु का 

रूप परिवतित हो जाता हे--बस्तु के उद्धव का नाम ही उत्पत्ति 

है ओर वस्तु के तिगोभाव का नाम ही नाश हे-- “शक्त्युडद्ध 

वानुद्धबाभ्यां नाशक्योपदेश:? 

कपिल मुनि किसी बस्तु के नाश होने के भाव को और 
अधिक स्पष्ट करते हें--/नाशः कारणलय:” 

वस्तु के कारण में लय होने को ही नाश कहते हैं. इसलिये 
स्पष्ट हे कि विज्ञान ओर सांख्य दोनों ही परिणामबाद पर 

खड़े हैं । नदी में मेने आज जिस जल से स्नान किया हे वह 
' भुभे कल नहीं मिलेगा | नदी तो वही हे परन्तु जल और हे। 
इसी प्रकार सृष्टि का प्रत्येक पदार्थ तब्दील हो रहा है । परन्तु 

रुष्टि मुझे ज्यू की त्यू बसी हो प्रतीत होती है । इसका कारण 
यह है कि मनुष्य के अन्दर प्रत्यभिज्ञा की शक्ति हे 

जो भिन्नता में एकता का भान करती है हिरक्लीटस के 

परिणामवाद का स्वरूप कपिल मुन्ति के सांख्य शास्त्र में 

मोजूद हे जो हिरिक्लीटस के,जन्म से हज़ारों वर्ष पूर्व लिखा 
गया था। 

हे 
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सांख्य दशन के मुख्य २ सिद्धान्त 
सांख्य दशन के मुख्य २ सिद्धान्त निम्न हें-- 

“ग्रक्ृति पुरुषयोर्नित्यमन्यत्‌ सवमनित्यम्‌' 
(१) प्रकृति ओर पुरुष दोनां नित्य हैं। शोष सब पदाथ 

अनित्य हैं | पुरुष स तात्पयं आत्मा ओर परमात्मा दोनां का 

है। मनुष्य को पुरुष इस लिये कहते हूँ, क्योंकि बह इस 

शरीर रूपी पुरी में निवास करता हैं ओर ईश्वर को पुरुष इस 

लिये कहा जाता हे, क्योंकि वह इस जगत्‌ रूपी पुरी में निवास 
करता है । योग दशेन में ईश्वर को पुरुष विशेष कहा है, यथा-- 

“क्लेशकम विपाकाशये रपरा मृष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर: 

क्लेश, कर्म तथा उस के फल स जो न छुवा हुवा पुरुष 
विशेष हे--वही ईश्वर हे । 

बेद में भी कई स्थानों पर ईश्वर को पुरुष संज्ञा दी गई हे । 

अतः स्पष्ट हे कि पुरुष के अथ जीवात्मा ओर परमात्मा. 

दोनों हो सकते हैं | तब सांख्याचार्य के मत में तीन पदार्थ नित्य 

हुवे--प्रकरति, जीवात्मा ओर ईश्वर । कई भाष्यकार यह समभते 
हैं कि सांख्यकार नास्तिक थे या अनीश्ररवादी थे। यह एक श्रम 

है, यह भ्रम “ईश्वगासिद्धे:” सुत्र से पेदा हुवा है। “ईश्वरासिद्धे: 

सूत्र का अथ है ईश्वर असिद्ध हे | याद कपिल मुनि ईश्वर को 

न मानते होते तो वह “ईश्वरासिद्धे:” सूत्र के स्थान पर “ईश्वरा- 

हि 
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भावात्‌”” की रचना करते ओर कहते कि ईश्वर का अभाव है। 

परन्तु उनका ऐसा न करना ही यह्‌ प्रगट करता हे कि वह ईखर 

से इन्कारी नहीं थे | जब वह कहते हैं कि ईश्वर असिद्ध हे, तो 

उनका मतलब यह्द है कि ईश्वर बाह्यसाधनों द्वारा सिद्ध नहीं 

किया जा सकता । युक्तियों द्वारा, प्रत्यक्षादि प्रमाणों द्वारा उस 

की सिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि ईश्वर इन्द्रियातीत है । उसके 

जानने का साधन भी इन्द्रियातीत होना चाहिये। कपिलाचार्य 

योगियों के अब्राह्मप्रत्यक्ष में कोई दोप नहों देखते, इसीलिये 
वह लिखते हैं-- 

“योगिनामबाह्मप्रत्यक्षात्वान्न दोष: 
योगियों के अब्राह्मप्रत्यक्ष द्वारा यदि इंश्वर को जाना जाय 

तो उसमें कोई दोष नहीं । इस अबाझ्य प्रत्यक्ष को वेद में मेधा. 

उपनिषद्‌ में प्रतिबोध, योग में ऋतम्भरा प्रज्ञा ओर अंग्रेज़ी में 

[7पांधं०70 का नाम दिया गया है। मनुष्य के अन्दर दो प्रकार 
की बुद्धि हे, एक पार्थिब बुद्धि ओर दूसरी सहज बुद्धि या 

नेसगिंक बुद्धि | पाथिव बुद्धि तो संसार के पदार्थां को जानने 

की शक्ति रखती हे ओर सहज बुद्धि दिव्यता की द्योतक हे । वह 
पुण्यात्माओं में स्वतः जागृत होती है । जिन पुरुषों का हृदय 

मल्-रहित हो गया है, जो शान्त हैं ओर समाहित हो सकते हैं, 

उनके अन्दर इस नेसगिक बुद्धि का प्रकाश होता है। कपिल 

मुनि कहते हैं कि ईश्वर को जानने ओर सिद्ध करने के लिये 

इसी बुद्धि का आश्रय लेना आवश्यक हे । 
दि 
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सांख्य दर्शन में कई अन्य सूत्र हैं जो ईखंरग के अस्तित्व 
को ज़ाहिर करते हैं । यथा--''स हि स्वंब्रित्‌ सबंकत्तां? वह 
ईश्वर निश्चय से सब का जानने वाला और सब का कर्ता हे । 
“समाधिसुषुप्तिमोक्षेयु त्रह्मरूपता” समाधि, सुपुप्ति ओर मोक्ष 
में मनुष्य को ब्रह्मरूपता प्राप्त होती हे अर्थात्‌ त्रह्म में वह 
लीन हो जाता हे । 

यदि भगवान कपिल नास्तिक होते तो वह सूत्र में त्रह्म- 
रूपता का शब्द प्रयुक्त न करते । अतः स्पष्ट हे कि कपिल मुनि 
नास्तिक या अनीख्वरवादी नहीं थ । 

२ कपिल मुनि का. दूसरा सिद्धान्त यह हे कि जगत सत्य 
है ओर वह मिथ्या नहीं हे । वह लिखते हँँ--“जगत्‌ सत्यत्वम- 
दुष्टकारण जन्यत्वात्‌ बआघकाभावात्‌? 

जगत्‌ सत्य हे क्योंकि वह प्रत्पक्ष रूप से हमें दिखलाई 
देता है हमें पीलिया रोग नहीं है जो हमें यह संसार भी पीलिया 
दिखलाई देता हो इस सिद्धान्त द्वारा उन सब पोराणिक मतों 
का खण्डन हो जाता है जो इस जगत्‌ को मिथ्या मानते हैं 
हिन्दु जाति के अन्दर जो सुस्ती, काहिली ओर नामर्दी दिख- 
लाई देती हे । वह इस जगत्‌ को मिथ्या मानने के कारण ही है 
हम इतनी बड़ी भारी संख्या में होते हुवे भी कीड़े मकोड़ों से 
ज्यादा हेसियत नहीं रखते । इस का मुख्य कारण हमारे अशुद्ध 
विचार ओर जगत का मिथ्याबाद है | योग दर्शन में लिखा है । 
कि यह जगत्‌ भोग ओर मोक्ष दोनां के लिये हे--““भोगापबर्गा- 
थम्‌ दृश्यम”' 

यह दृश्य भोग ओर अपवबर्ग के लिये है । मोक्ष भी इसी 
संसार द्वारा मित्रता हे । तो यह मिथ्या केसे हो सकता हे ! 

श्रुति कहती हे--“तिन त्यक्तेन भुझ्लीथाः” 

६ 
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त्याग भाव से इस संसार का भोग करो। इन उपरोक्त 
प्रमाणों के होते हुवे इस जगत को मिथ्या मानना न केवल 
अशुद्ध है, प्रत्युत पाप है । 

३, तीसरा सिद्धान्त कपिल मुनि का यह है, कि इस 
सृष्टि का उपादानकारण प्रकृति है। यदि प्रकृति को उपादान कारण 
न मान कर ईश्वर को इस जगत्‌ का उपादान कारण माना 
जाय, तो अनवस्था दोष आप्न होगा। क्योंकि कारण और काये 
परस्पर सर्वथा भिन्न ? डिखलाई देते हैं ईश्वर सर्वेज्ञ चेतन 
आर पर्वशक्तिमान है । परन्तु सृष्टि में यह बातें नहीं पाई 
जातीं--“सत्तामात्रा्चेत सर्वेश्वयम? ! 

कपिल मुनि कहते हैं कि कारण ओर कारये का परस्पर 
सम्बन्ध है । जो गुगा कार्य में होन चादियें । वही कार्य में होने 
चाहिये ईश्बर को इस जगत का उपादान कारण मानना, जगत्‌ 
को ईश्वर जेसा चेतन, सर्वज्ञ समभने के तुल्य है । जो अशुद्ध 
हे इस सिद्धान्त द्वारा शक्कराचाय जी का मत सर्वथा खण्डितं 
हो जाता हे । 

५9. चतुर्थ सिद्धान्त कपिल मुनि का यह है कि जीवात्मा 
असंख्य हैं --“'पुरुष बहुत्वम्‌ व्यवस्थातः”? 

संसार में पुरुषों की भिन्न २ व्यवस्था देखने से स्पष्ट हे 
हे! कि पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा असंख्य हैं कोई दु:ःखी हे और 
कोई सुखी है । कोई जन्म ले रहा हे, तो- कोई मर रहा है । 
कई भाष्यकार समभते हैं कि कपिलाचाय इन असंख्य आत्माश्रों 
को विभु मानते थे | श्री शद्भुराचार्य जी ने इस पर बड़ी कड़ी 
आलोचना की हे ओर लिखा हे कि एक ही देश और काल में 
असंख्य विभु केसे रह सकते हैं यह आलोचना ठीक और युक्ति- 
युक्त प्रतीत होती है परन्तु सांख्य दशेन को बिना किसी भाष्य 

१० 
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का अवलम्बन किये पढ़ने से यहद्द श्रम दूर हो जाता है। कपिला- 
चार्य लिखते हँ--““अरुपरिमाण म्‌ तत्कृतिश्र॒ते:” 

श्रुति से सिद्ध हे, कि आत्माएं अणुपरिमाण वाली हैं, कई 
भाष्यकार उसे सूक्ष्म शरीर के प्रसंग में लगाते हैं हमारी 
सम्मति में इस सूत्र का प्रयोग दोनों स्थलों पर हो सकता हे । 

इसलिये स्पष्ट हे कि कपिल मुनि असंख्य आत्माएं मानते 
थ । उनको विभु नहीं मानते थे प्रत्युत परिच्छिन्न मानते थे । 

(५) पांचवां सिद्धान्त कपिल मुनि का यह है कि यद्यपि 
सुख ओर दुःख दोनों संसार में स्वतन्त्र सत्ता रखते हैं परन्तु 
दुःख की मात्रा बहुत अधिक है- ओर जो सुख हमें दिखलाई 
देता हे-वह भी दुख से मिला हुवा हे | कपिलाचार्य लिखते हैं 

(क) यथा दुखात्कलेश: पुरुषस्य न तथा सुखादभिलाष:ः 
(ख) कुत्रापि को5पि सुखीति 
(ग) तदपि दुखशबलमिति दुःखपत्ते निःक्षिपन्ते विवेचका 
जेसा मनृष्य को दुख स क्लेश होता है बसी सुख में अभि- 

लाषा नहीं होती | वम्तुतः संसार में पृर्णंतथा कोन सुखी है ? 
कोई भी नहीं, ओर जो सुख हे वह भी दुख से मिला हुआ 
हे इसलिये विवेकी पुरुष दुःख का ही विवेचन करते हैं | 

अन्य मतों के आचार्या ने भी सब से अधिक दुःख के विवे- 
चन पर ही ज़ोर दिया है, बुद्ध भगवान दुःख की समस्या को 
हल करने के लिये ही अपने राज्य को छोड़ने के लिये उद्यत 
हुवे थे । 

गुरु नानक देव जी के सन्मुख भी यह प्रश्न हमेशा उपस्थित 
रहता था। “नानक दुखिया सब संसार” स्पेन में जब मुस- 
ल्‍्मानों का राज्य था | तो अब्दुल रहमान बादशाह ने ४४ वर्ष 
तक अपना रोज़नामचा लिखा और उसमें केवल १७ दिन 
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उसकी ऐसे मिले जिसमें उल्तका कभी कोई क्लेश नहीं हुवा, अतः: 
स्पष्ट है कि दुख की समस्या एक विशेष महत्व रखती हे । 

दुःख किसे कहते हैं ? दुःख का कारण क्‍या है ? दुःख का 
नाश किसे कहते है- और दुख के नाश के उपाय क्या हैं- इन्हीं 
चार प्रश्नों का उत्तर ही वस्तुत: सांख्य दर्शन में मुख्यता रखा गया 
है, और इनका ही पूर्णरूप से विवेचन किया गया है। सांख्य- 
मतानुसार प्रतिकूल वेदना का नाम ही दुःख है| दुःख मनुष्य का 
कोई स्वाभाविक गुण नहीं है | दुःख का मूल कारण अविवेक हे 
दुख का नाश सिवाय विवेक के अन्य किसी साधन से नहीं हो 
सकता ओर उस विवेक को प्राप्त करने के उपाय निम्न हैं । 

(क) प्रकृति का यथार्थ बोध । जब तक प्रकृति का यथाथ 
बोध अथवा ज्ञान नहीं होता तब् तक अपनी आत्मा का भी 
ज्ञान नहीं होसकता | इसलिये कपिलाचार्य लिखते हैं-- 
“प्रधानाविवेकादन्याविवेकम्य तद्घधाने हानम”? 

( ख ) दूसरा साधन बिवेक प्राप्त करने का ध्यान हे। 
“रागोपहतिध्योनम!? । 

राग से रहित होकर ध्यान करना है । 
राग से रहित होकर ध्यानावस्थित होना तभी संभव हे, 

जब मन की वृत्तियों का सवंथा निरोध हो जाय । मन की वृत्तियां 
पांच प्रकार की हैं--एक वह वृत्तियां जो प्रत्यक्षादि प्रमाणों के 
प्रयोग से उत्पन्न होती हैं उसे प्रमाण बृत्ति कहते हैं। दूसरी 
बह वृत्तियां जो मिथ्या ज्ञान से पेदा होती हैं. जेसे रस्सी को 
देखकर सांप का भान होन।, इसे ज्पिययवृत्ति कहते हैं | तीसरी 
बह वृत्तियां हैं, जिन में मनुष्य हवाई किले बनाता हे ओर शेख- 
चिल्लियों जेसी बातें करता है, उसे विकल्प वृत्ति कहते हैं | चौथी 
वह वृत्तियां हैं, जो आलस्य, सुस्ती, काहिली के कारण कुत्सित 
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त्रिचारों को पेद्रा करती हैं, इसे निद्रावृत्ति कइते हैं। और 
पांचवी वृत्तियां वह हैं जिनमें मनुष्य अपनी गई गुज़री बातों को 
याद कर के अपने मन को कलुषित करता रहता हे, इसे स्मृति 
व्रत्ति कहते हैं। जब तक यह वृत्तियां नहीं रुकतीं, तब तक 
रागरहित ध्यान नहीं हो सकता | 

(ग) तीसरा साधन अपने २ आश्रम में विधान किये हुए 
कर्मों का निष्काम भाव से यथावत्‌ पालन करना है । “सवकम- 
स्वाश्रमविहितकर्मानुष्ठानम्‌!! । 

यदि में ब्रह्मचारी हूँ, मुझे विद्या से प्रेम तथा वीये की रक्षा 
करनी अभीष्ट है, यदि में ग्रहस्थी हूँ, मेरा जीवन अपने कुटुम्ब 
के पालन, लोक सेवा तथा परोपकार में व्यतीत होना चाहिये । 
यदि में बान प्रस्थी हूँ, मुझे: तप, ध्यान, आराधना विचारादि में निमम्न 
रहना चाहिये ! यदि में सन्यासी हूँ, तब मुझे विरक्त होकर अपने 
अनुभव को प्रसार करने का हर समय ध्यान रखना चाहिये। 
इस प्रकार उचित रीति से अपने आश्रम सम्बन्धी कतंग्यों का 
पात्नन करते हुए में दुखों से छुटकारा पा सकता हूँ । 

( घ ) चोथा साधन है अभ्यास और वराग्य “वबराग्या« 
दभ्यासाञ्ञ” | 

अभ्यास और वेराग्य दो प्रकार की शक्तियां हैं । 
अभ्यास विधेयात्मक शक्तियों ( ?0»ं0४ए७ 407068 ) के 

अनुसरण का नाम है। 
बेगग्य निपेधात्मक शक्तियों ( २०2०४४ए० 7070०७४ ) के 

उचित प्रयोग का नाम है | 
वबेराग्य--द्रष्टानुश्नविक पदार्थों तथा उनके गुणों में तृष्णा 

रहित होने का नाम चेराग्य है “द्ृष्टानुअविकविषयवितृष्ण॒स्य 
वशीकारसंज्ञा वेराग्यम” । 
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अभ्यास--अनुकूल शक्तियों के बार २ अनुसरण करने से 
जो स्थिति उत्पन्न होती हे उसे कायम रखने का नाम अभ्यास 

| 
लोगों ने बेराग्य का अर्थ कपड़े छो ड़ने, भूखा रहने, नह घूमने, 

तथा शरीर को कमजोर करना समभक लिया है। शास्त्र इस 
का खण्डन करते हैं, अभ्यास का अथे आसन लगाने, नेति; 
धोति, शंख प्रत्ञालनादि हठयोग की क्रियाओं को करना समभ 
लिया है, शास्त्र इसका भी निषेध करते हैं । 

क्पिलाचार्य कहते हैं--आसन वही हे जिससे मनुष्य सुख 
पूवेंक ओर स्थिरता पू८क बेठ सके, किसी ख्रास आसन के 
लगाने की ज़रूरत नहीं “स्थिरसुखमासनमिति न नियम:'? । 

यह चार साधन है जिन पर मनुष्य अमल करके दुखों से 
निवृत्त हो सकता है । 

(६ ) छठा सिद्धान्त कपिलाचाये का यह हे कि मुक्ति 
किसी लोक की प्राप्ति का नाम नहीं हे । दुर्खों की अत्यन्त निवृत्ति 
का नाम ही मोक्ष हे या अन्तराय के सबंथा दूर हो जान का नाम 
ही मुक्ति है “मुक्तिरन्तरायध्वस्ते्न परा? । ३ 

मुक्ति अन्तराय अर्थांत्‌ विन्नों के नाश का नाम है; वह विद्न 
निम्न हैं-- 

“उयाधि स्व्थान संशय प्रमादाउलस्याइविरति भ्रान्तिदश ना- 
5ल्व्धभूमिकत्वाउनवस्थितत्वानि चित्तविक्षेपास्तेडन्तराय:”! 

व्याधि--शरीर का हर समय रोगी रहना | 
स्यान--मॉलिक विचार न कर सकना | दिमाग की कमज़ोरी 
सशय-"-सन्देहात्मक तबीयत बनी रहनी 
प्रमाद--काम करने से जी चुराना 

१७ 



भूमिका 

आलस्य--सुस्ती 
अवरति"”-अजानता 
आन्ति दर्शन-शरीर तथा दिमारा की अव्यवस्था के कारण 

विचित्र २ शकलें दिखलाई देनी । 

अलब्धभूमिकत्व-किसी लक्ष्य को प्राप्त न कर निराश हो 
जाना | 

अनवस्थितत्व-चित्त का अव्यवस्थित रहना यह बजिध्न हैं । 
इनके अतिरिक्त र८ प्रकार की अशक्तियां हैं। उन के 
दर करने का नाम ही मुक्ति है | उन रए८ प्रकार की कमज़ोरियों 
का जिक्र हम पांचवे तथा तीसरे अध्याय में पढ़ेंगे । यह मुक्ति 
शरीर रखते हुये भी हो सकती है । सांख्य मतानुसार 'जोब न- 
मुक्त की अवस्था सब से श्रेष्ठ हे । 

७, मातवां सिद्धान्त कपिलाचाय का य क्रि मुक्ति 
केवल पुरुष की ही नहीं प्रत्युत प्रकृति को भी बिमुक्त करना हे | 

“ब्रिमोक्तविमोक्षाथ स्वाथ वा प्रधानस्य 

इस सिद्धान्त को अधिक स्पष्ट करने की आवश्यकता है | 
सांख्य मतानुसार प्रकृति स्वभाव से अन्धी हे परन्तु सतत 

क्रियाताली है, ओर पुरुष स्वभाव से लड्ढड़ा हे परन्तु चेतन 
हे ओर ज्ञान युक्त हे। दोनों एक दूसरे की सहायता के 
इच्छुक हैं प्रकृति अन्धी होने के कारण अपने ध्येय तक नहीं 
पह'च सक्रती ओर पुरुष लड़ा होने के कारण दुखी है ओर 
अपने ध्येय तक नहीं पहुच सकता, दोनों का परश्वर मेल होता 
हे, पुरुष प्रकृति को अपना घोड़ा बना उसपर सवार होजाता 
है ओर रास्ता दिखलाता जांता है, जब ध्येय निकट आजाता 
है, बह उस प्रकृति रूपी घोड़े से उतर पड़ता हे, और उससे 
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अलग हो जाता हे, इस प्रकार दोनों अपने दर ध्येय तक 

पहुंच जाते हैँ। प्रकृति को अब सब क्रियायें उस पुरुष के 
लिये समाप्त होगई हैं, उनका उस समय तक ही मेल था जब 
तक बह ध्येय तक नहीं पहु'चे थे - ध्येय प्राप्त होने पर उनका 
सम्बन्ध हट जाता हे। इस संग-विच्छेद को ही कपिल मुनि 
ने मुक्ति माना है । 

प्रकृति को उस भव्य से उपमा दी गयी है जो पात्रशाला 
में भोजन पकाने के कार्य से निवृत्त होचका है और अपनी 
कोटी में आराम कर रहा है। प्रकृति के सब काय पुरुष के 
लिये हैं, जब पुरुष सन्तुष्ट होगया तब प्रकृति की क्रियायें उस 
पुरुष के लिये बन्द हो जाती हें--“अनुपभोगेडपि पुमर्थ सब्टि 
प्रधानस्योष्टकुछ्ुुम बहनवत्‌? 

प्रकरति की यह सष्टि पुरुष के भोग के लिये हैं, ओर 
उस ऊ'ट की तरह हे, जो चन्दन का बोर उठाये हुये हे, परन्तु 
उस चन्दन की सुगन्ध से ऊंट कोई ल्ञाभ नहीं उठाता। 

पाठक बन्द ! संक्षेप से सांख्य दर्शन के मोटे २ सिद्धान्तों 
को आपके सन्मुख रखा है, ताकि शास्त्र का अध्ययन करन में 

सुभीता हो । 

में अपने परिश्रम को सफल समभू'गा यदि कुछ महानुभाव 
इस ग्रन्थ को पढ़कर शास्त्रों के पठन पाठन में प्रवत्त होजायें । 

गापाल' 

क......&...२- २८६55" ह ₹ 5) 
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प्रथम अध्याय 

कपिल मुनि प्रथम अध्याय में अपने सिद्धान्त को बड़े स्पष्ट 
शब्दों में बशुन करते हैं । उनका सिद्धान्त यद् है कि दुःखों की 

अ्रत्यन्त निवृत्ति ही मनुष्य का अन्तिम ध्येय हे । वे दुःख तीन 

प्रकार के हैं--एक शारोरिक, दूसरा मानसिक ओर तीसरा 

देविक | 
शारीरिक दुःख--बीमारी आदि से उत्पन्न होता है । 
मानसिक दुःख--क्राध, राग, ढवेष, सम्मोह तथा ईर्ध्यादि से 

उत्पन्न होता हे । 

देविक दुःख--भूचाल, बिजली के गिरने तथा नदी में 
डूबने आदि से उत्पन्न होता हे । 

इन दुःखों का थोड़े काल के लिये दूर हो जाना फोई कठिन 
नहीं | बाहर के साधनों से भी दुःख दूर किये जा सकते हैं | 
परन्तु इन॒ुकी अत्यन्त निवृत्ति के लिये फिसी अन्य उपाय का 

आश्रय लेना पड़ेगा | वे अन्य उपाय क्या हैं; इसी का दी वर्णन 
इस प्रथम अध्याय में है । 

सब से पहले मुनि इस बात पर बहस करते हैं कि ये दुःख 
किस प्रकार उत्पन्न हुए ? क्या ये दुःख जीवात्मा के स्वॉभमाजिक 
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धमे हैं ? या किसी निमित्त से ये दुःख उत्पन्न हुए हैं ? यदि 

ये जीव के स्वाभाविक धम हैं, तब इनके नष्ट करने का उपाय 

करना व्यर्थ है; क्योंकि स्वभाव नष्ट नहीं हो सकता। गुण 

गुणी के साथ इमेशा रहेगा । जब तक गुणी मोजूद हे, उसके 

गुणों का उसके साथ रहना भी आवश्यक है। जीवात्मा तो 

अजर ओर अमर है | इसलिये दुःख यदि उसके स्वभाव में 

है, तो उसके दूर करने का प्रयत्न करना सवथा व्यथ है । 
यदि जीवात्मा के स्वभाव में दु:ख हैं, तो जा वेद में दुःख दूर 

करने के उपाय लिखे हैं, वे सब्र वयथ समझे जावेंगे; परन्तु 

बेद में ठयथ ओर असम्भव बातों का विधान नहीं हे। इसलिये 

मालूम होता है कि दुःख जीव का स्वाभाविक धर्म नहीं हे; प्रत्युत 

बह किसी निमित्त से पेदा हुआ हे | कई महात्मा यह समभते 
हैं कि स्वाभाविक धर्म भी नष्ट हो सकता है; ज से एक सफेद 

कपड़ा हो, उसे लाल रंग का कर दिया जावे, तो उसकी सफेदी 

नष्ट हो जाती है । 

कपिल मुनि कहते हैं कि सफेदी नष्ट नहीं हा जाती; प्रत्युत 
बह छिप जाती हे । दो चार बार कपड़े को अच्छी प्रकार धोने 

से उसकी लाली नष्ट हो जावेगी ओर पुनः उसका सफेद रंग 
निकल आयेगा | इसलिये स्वाभाविक गुण कभी नष्ट नहीं हो 

सकता; क्योंकि दुःख दूर किये जा सकते हैं इसलिये स्पष्ट 
है कि दुःख जीव का स्वाभाविक धम नहीं हे । 

अब प्रश्न. यह है कि दुःख पेदा केसे हुआ ? कई लोग यह 
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समभते हैं कि देश, काल, अवस्था तथ। कम के कारण दुःख की 
उत्पत्ति हुई हे | परन्तु कपिल मुनि इसका खण्डन करते हैं और 
बतलाते हैं कि देश और काल ता व्यापक हैं। इसलिये प्रत्येक 
स्थान ओर प्रत्येक समय मनुष्य को एक सा दु:ख होना चाहिये । 
परन्तु यह देखने में नहीं आता; क्योंकि भिन्न २ देशों में और 
भिन्‍न २ समयों में भिन्‍न २ दुःख होते हैं। जिनको हम दुःख 
मानते है । उन दुःखों को दूस रे स्थान काले दुःख नहीं मानते 
जिस समय में हम दुःखी हैं, उसी समय में अनेक पुरुष सुखी 
हैं। ओर यदि देश काल से दुःख का निणंय किया जाबे, तब 
जीवन्मुक्त में भी दुःख रहने चाहियें; परन्तु जीबन्मुक्त में दुःख 

नहीं माने जाते । यदि अवस्था और कम से दुःख की उत्पत्ति 
मानी जाय, तब भी यह व्यवस्था अशुद्ध है, क्‍योंकि अवस्था 

ओर कम का सम्बन्ध शरीर से है। इसलिये जो शरीर से 
सम्बन्ध रखते हैं, वे जीवात्मा को कंसे बांध खकते हैं। 
जीवात्मा शरीर से प्रथक्‌ वस्तु है । कई लोग समभते हैं कि 
प्रकृति के सम्बन्ध से जोवात्मा का दुःख भासते हैं--यह भो 
आशुद्ध है | क्‍योंकि प्रकृति तो जड़ हे, वह चेतन फ्रो केसे बांध 
सकती है । और दूसरा प्रकृति चेतन के आधीन है। एक 
आधीन वस्तु बन्धन का कारण नहीं हो सकती है । कई क्ोग 
यह समभते हैं कि ब्रह्म अविद्या की उपाधि के कारण जीव- 

रूप होकर सुख ओर दुःख भोगता है; इसलिये अ्रविद्या बन्धन 
का हेतु है। जो वेदान्ती अविदया को बन्धन का हेतु सममते 
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हैं, वे इस बात को भूल जाते हैं कि अविद्या किसी वस्तु का 
नाम नहीं है | यदि अविद्या को वस्तु माना जायेगा, तो द्वेतापत्ति 

होगी--एक त्रक्ष ओर दूसरी अविद्या । यदि बस्तु हे, तो उनका 
सिद्धान्त जाता है | यदि यह कहें कि विद्या वस्तु भी है ओर 

अवबस्तु भी है, तो संसार में कोई ऐसा पदार्थ दिखलाई 
नहीं देता। 

कई तत्त्ववेत्ता यह समभते हैं कि अनादि प्रवाह रूप वासना 

से जीव को दुःखों का बन्धन होता है। कपिल मुनि कहते हैं 

कि वासनाएं बाहर के पदार्थों से तेय्यार होती है और आत्मा 

देह के अन्द्र है; इसलिये इन दो के बीच बड़ा अन्तर है । 
इसलिये वह भी बन्धन का द्वेतु नहीं हो सकती | और यदि 
आत्मा ओर इन्द्रियों दोनों को विषय वासना में बंधा हुआ 
मानोगे तो मुक्त ओर बद्ध में भेद का कुछ पता नहीं लगेगा । 

क्षणिक बादी सममते हैं कि दुःख भी क्षणिक हैं; इसलिये 
इसका कारण माल्म करना व्यथ हे । अभाव ही इसका कारण 

है। कपिल मुनि कहते हैं कि ऐसा कोई पदार्थ नहीं जो केबल 

एक क्षण रहने वाल! हो | यह ज्ञान के सवंथा विरुद्ध हे | 
फिर वैज्ञानिक अपनी युक्ति देते हैं कि संसार मिथ्या है, 

ओर संसार में हाने से बन्धन भी मिथ्या है। अतएव दुःख 
के कारण ढूढने की कोई जरूरत नद्दीं-वह स्वयं नाशरूप 
ट्टे। 

कपिल प्रुनि कहते हैं कि इस जगत्‌ को केवल मिथ्या ज्ञान 
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या विज्ञान मात्र नहीं कह सकते; क्योंकि विज्ञान आन्तरिक 

अर्थात्‌ भीतर ही होता है ओर जगत्‌ भीतर और बाहर दोनों 
दशाओं में प्रगट है | इसलिये जगत्‌ को मिथ्या कहना अशुद्ध 
है। ओर इस कारण दुःख भी मिथ्या नहीं है । 

शुन्यवादी अपनी युक्ति देते हैं कि “जितने पदारथ हैँ, सब 
शून्य हैं; ओर जो कुछ भाव है, वह सब नाशवान हैं, ओर जो 

विनाशी हैं, वे स्वप्न की तरह मिथ्या हैं?। इससे सम्पूर्ण 

वस्तुओं के आदि और अन्त का तो अभाव सिद्ध ही हो गया। 

अब रहा केवल मध्य भाग । वह्द पदार्थ नहीं | तब कोन किसको 

बांध सकत! है ? ओर कौन छोड़ सकता हे ? इस देतु से बन्ध 
या दुःख भी मिथ्या ही प्रतीत होता है । 

कपिल मुनि इसका समाधान करते हैं कि जब दुःख को 
शून्य समझा गया, तो उसकी निवृत्ति का उपाय करना भी व्यर्थ 

है। तत्र मुक्ति भा शुन्य हांगो। इसके लिये साधन भो शुन्य होंगे। 

ऐसे शून्य पदार्थ के लिये पुरुषार्थ भी शुन्य होगा । ऐसो श्रवस्था 

में शून्यवादी का मत शान्ति देने वाला नहीं हो सकता । 

यदि यह कह्दा जाय कि गति विशेष से जीवात्मा को दुःख 
होता हे--यह भी ठीक नहीं | गति शब्द के तीन अर्थ हैं-- 
ज्ञान, गमन ओरे प्राप्ति | ज्ञान तो दुःख का द्वेतु हो नहीं सकता । 

गमन शरीर आदि में हाता हे, बह जीव का स्वाभाषिक धम्मे 

होने से दुःख का कारण नहीं हो सकता । प्राप्ति जीव को ब्रह्म 

ओर प्रकृति व्यापक होने से सबदा प्राप्त हे। जो खबेदा प्राप्त 
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है, वह भी बन्ध का हेतु नहीं । इसलिये गति विशेष से भी 
बन्ध नहीं | फिर दुःख का कारण क्या है? अब इस पर 
कपिल मुनि अपना मत प्रकाशित करते हैं । 

दुःख की कारण जीवात्मा की अ्रल्पज्ञता है । इस अल्पज्नता 
के कारण उसे प्रकृति का विवेक नहीं रहता। इस कारण 
प्राकृतिक पदार्थों में मिथ्याज्ञान उत्पन्न होता है। उच्त मिथ्या- 

ज्ञान से राग तथा देष उत्णन्न होते हैं। और इस राग द्वेष से 
बन्धन अर्थात्‌ दुःख होता है | जीव स्वभाव से न बद्ध है और 
न मुक्त है। दोनों नेमित्तिक धरम हैं; जेसे, वायु स्वभाव से न 
ऊध्ण है न शीतल है। दोनों इसके नेमित्तिक धर्म हैं। प्रवाह से 
यह धर्म अनादि है और स्वरूप से सादि है। जिस प्रकार अन्ध- 

कार को दूर करने का एकमात्र उपाय प्रकाश है; इसी प्रकार अज्ञान 
ओर अविवेक को दूर करने का एक मात्र उपाय विवेक है | 

“प्रधानाविवेकादन्याविवेकस्य तद्भाने हानम्‌ 

प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति के अविवेक हाने से अन्य पदार्थों का 

भी अज्ञान पेदा होता है । जब इसका अविवेक हट जायगा, 
तब सब पदार्थों का अज्ञान हट जाने से दुःख से भी मनुष्य 
निवृत्त हो जायगा | इसलिये प्रकृति का अविवेक ही सब दुःखोँ 
का मूल कारण हे 

प्रकृति 
अब दूसरा प्रश्न यह उपस्थित होता है कि प्रकृति किसको 



सांख्य दशन ] [ ७ 
' जनक नननीनन कल +++०+--००-७०-०»+५००नननन-ननननायी मनन नन>क। 

कहते हैँ, जिसके अविवेक से हम दुःखी हो रहे हैं। कपिल मुनि 

प्रकृति का निम्न लक्षण करते हैं । 

“पक्चरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृतिः, प्रक्रतेमेहान, 
महतो5हड्ढारो5ड्डा रात्‌ पञ्चतन्मात्राएयुभयमिन्द्रियं तन्‍्मा- 

प्रेभ्यः स्थूलभूतानि पुरुष इति पञ्चर्विशतिगंणा:”!॥ 
प्रकृति एक शक्ति तथा क्रिया सम्पन्न द्रव्य है; जिसमें 

सतोगुण, रजोगुण और तमोगुण साम्यावस्था में रहते हैं । जब 
इन गुर्णों में क्षोम होता है, तब उसका विकास होना आरम्भ 

होता है। प्रकृति का विकास वुद्धितक्त्व तक है। उसके पश्चात्‌ 
एक ओर शरक्ति है, जा पुरुष नाम से प्रसिद्ध है। वह प्रकृति से 
सर्वथा भिन्‍न है | उसकी शक्तियों का विकास प्रकृति के विवेक 

पर आश्रित है। ज्यों २ प्रकृति ओर उसको विकसित शक्तियों 

का विकरोस होता है, दुःख की मात्रा कम होती जाती हे। जब 

पूण विकास हो जाता हे, तब दुःखों की अत्यन्त निवृत्ति हो 

जाती है| उसीको मोक्ष कहते हैं । 

प्रकृति का विकास निम्न प्रकार है-- 

बुद्धितत्व सबसे अधिक सूक्ष्म; बुद्धितत््व से कम सूक्ष्म 
अहंकार अहंकार से कम सूक्ष्म शब्द, रूप. रस, गन्ध और 

रपशे; इनसे कम सुक्ष्म ज्ञानेन्द्रियां और कमेन्द्रियां; इसके 
पश्चात्‌ प5चस्थूल भूत-प्रथ्बी, जल, आकाश, वायु ओर तेज । 
इस विकास की खूबी यह है कि यह अत्यन्त सूक्ष्म से आरम्भ 
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होकर स्थूज्ञ भूतों तक जाता है। इन सबका यथार्थ विवेक या 
ज्ञान दुःखों को दूर कर सकता है । 

प्रकृति ही इस रूृष्टि का उपादान कारण है। यदि पुरुष 
को उपादान कारण मान लें, तो जगत में पुरुष के चेतनत्वादि 
गुण होने चाहिये क्योंकि प्रत्यक्ष जगत्‌ जड़ है, इसलिये वह 
पुरुष का कार्य नहीं | यदि चेतन उपादान कारण हो, तो कार्य 
भी चेतन होना चाहिए । परन्तु काये चेतन नहीं प्रत्युत जड़ है। 
इसलिये प्रकृति ही इस संसार का उपादान कारण हे । 

कई तत्त्ववेत्ता समभते हैं कि यह सृष्टि अभाव से उत्पन्न 
हुई हे । कपिल मुनि कहते हैं कि अभाव से भाव की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । 

“नावस्तुनो वस्तुसिद्धिः” । 
अवस्तु से वस्तु की सिद्धि केसे हा सकती है । 
यदि यह कहा जाय कि जगत्‌ भी अबस्तु है, तो यह कहना 

ठीक नहीं; क्योंकि न तो, स्त्ष्न के पदार्थों के तुल्य जगत्‌ का 
किसी अवस्था विशेष से बाघ होता है; जेसे स्वप्नावसथा के पदार्थों 
का जागृतावस्था में बाध हो जाता है । और न ही जगत्‌ किसी 
इन्द्रिय के दोष से प्रतीत होता है । इसलिये जगत्‌ मिथ्या नहीं 
हे । 

“न कमेणोपादानत्वायोगात” ॥ 
कम से ज़गतू को उत्पत्ति नदीं दो सकती; क्योंकि कर्म 
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काई द्रव्य नहीं है। द्रव्य का उपादान कारण द्रव्य ही हो 
सकता है ! 

प्रकृति का ज्ञान केसे हो ? 
तीसरा प्रश्न यह है कि इस प्रकृति ओर इस विकृति का 

ज्ञान केसे ह। ? कपिलाचार्य कहते हैं कि ज्ञान प्राप्त करने के 

लिये तीन प्रमाण हैं--प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द । 

जो इन्द्रियों द्वारा ज्ञान होता है, वह प्रत्यक्ष कहलाता हे । 

वह प्रत्यक्ष दो प्रकार का हे--बाह्य प्रत्यज्ञ ओर आचन्‍्तरीय 

प्रत्यक्ष । बाह्य प्रत्यक्ष तो “इन्द्रियार्थ सन्निकर्षोत्पन्न! ज्ञान है और 

आल्तरीय प्रत्यक्ष योगियों को होता है; जो प्रतिबोध श्रथवा 

ऋतम्भरा प्रज्ञा (70४07) द्वारा सूक्ष्मतत्त्तों को प्रत्यक्ष करते 
हैं । जब कपिल मुनि “ईश्वरासिद्धे:” ईश्वर असिद्ध है, कहते 
हैं, तो उनका तात्पय यही है कि इन्द्रियों द्वारा उसका बाह्म 
प्रत्यक्ष नहों हो सकता । उसका प्रत्यक्ष आन्तरीय प्रत्यक्ष है । 

जो प्रतिबाध द्वारा हाता है | इसी प्रकार प्रकृति का ज्ञान भी 

सममभ्ये | हम केवल बिकृति का अरथांत्‌ सृष्टि का इन्द्रियों द्वारा 

प्रत्यक्ष कर सकते हैं ओर वह भी पूरा २ नहीं | मूल प्रकृति का 

प्रत्यक्ष तो योगी ही प्रतिबोध द्वारा कर सकते हैं, या इस सृष्टि 

को देखकर प्रकृति या पुरुष का अनुमान कर सकते हैं। इस- 
लिये दूसरा प्रमाण अनुमान के नाम से प्रसिद्ध हे। इसका 

लक्षण निम्न प्रकार किया गया है-- 
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'ाााधाादभाकनाकााकशका
ााा कक का ातनशकन

 नाना था १2 थक
 छा शा काका नाना ना इन वा का काक

ा नाता नाना ना ५ कम क
ाका कमा पाक 

“प्रतिबन्धरश; प्रतिबद्धज्ञानमनुमानम! ॥ 

धुए को देखकर श्ग्नि का ज्ञान होना अनुमान प्रमाण हे । 

इसी प्रकार इसी सृष्टि को देखकर प्रकृति को इसका उपादान 

कारण ओर ईश्वर को इसका निमित्त कारण का ज्ञान अनु- 

मान द्वारा सिद्ध किया गया हे | 

तीसरा शब्द प्रमाण है। शब्द प्रमाण का लक्षण आचाय 

निम्न प्रकार से करते हें-- 

“आप्रोपदेश; शब्द: ॥ 

'आप्त पुरुष--ऋषि मुनि आदि, इनके बचनों पर श्रद्धा रख 

कर उनके बतलाये हुए ज्ञान पर विश्वास करना और उसे ठोक 
खममाना शब्द प्रमाण हे । इस जगत्‌ के हर एक अंश में इसका 

प्रयोग हो रहा हे । मुझे क्या मालूम कि हिमालय की चोटी 

अमुक हज़ार फीट ऊची हे । में विश्वास करता हूं कि यह 

उतनी ही हज़ार फीट ऊची डे, जितनी पुस्तकों में लिखी हे; 

क्योंकि वे पुस्तकें उस विषय के आप्त पुरुषों द्वारा लिखी गई 

हें । 

इन तीन तरीकों से ही हम प्रकृति का ज्ञान प्राप्त कर सकते 

हैं।न केबल प्रकृति का ही, प्रत्युत पुरुष (आत्मा) और ईश्वर 

का ज्ञान भी इन्हीं तरीकों से प्राप्त होता हे । 

पुरुष 
कपिल मुनि इसके पश्चात आत्मा अथांत पुरुष के अस्तित्व 
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ओर इसके स्वरूप का वशुन करते हैं । 

“शरीरादिव्यतिरिक्तः पुमान्‌ 
शरीरादि से प्रथक जो बस्तु है, वही आत्मा है | जेसे संहत 

पदार्थ दूघरे के लिये सुख के देने वाले होते हैं; इसी प्रकार 

प्रकृत्यादि पदार्थ भी दूसरे के वास्ते हैं | वह दूसरा पुरुष दे । 

ये प्रकृत्यांदि संहत पदार्थ भोग हैं। इनका कोई भाक्ता 

होना चाहिये | प्रकृत्यादि पदार्थ एक ही समय में स्वयं भोक्ता 

ओर भोग नहीं हा सकते | वही भोग और वही भोक्ता--ऐसी 

व्यवस्था अशुद्ध है । इसलिये इस भोग का भाक्ता पुरुष हे जो 

प्रकृति से जुदा हे--“संहतपराथत्वात्‌” । 

त्रिगुण॒त्व विशिष्ट मानस १रकृति हे | अर्थात्‌ सत्य, रज ओर 

तम इनसे जिनका सम्बन्ध हे, उसे प्रकृति कहते हैं। परन्तु 

पुरुष इन सब अवस्थाओं का द्रष्टा हे आर निरोक्षक हे। इस- 

लिये बह प्रकृति से भिन्‍न हे--''त्रिगुणादि विपययात्‌ !” । 

प्रकृति का रूप आधारवत्‌ है अर्थात्‌ वह एक पात्र है। उस 

पात्र में रखने की काई बम्तु हानी चाहिय | खाली पात्र से क्‍या 

लाभ--अर्थात्‌ आधेय चाहिये। वह आधेय आत्मा अश्थांत 

पुरुष हे-- अधिष्ठा नाइच'' । 

जो लोग शरीरादि को भाक्ता मानते हैं, वे यहूं भूल जाते 

हैं कि ऐसा मानने से मोक्त के उपाय करन में किसी की प्रवृत्ति 
नहीं होगी; क्योंकि शरीरादि का नाश होने पर अपने आप ही 
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मुक्ति है! जायगी । इसलिये कपिल मुनि कहते हैं कि आत्मा 

शरीरादि से प्रथक्‌ हे । 

“कैवल्याथ प्रवृत्तेश्च 
केवल्य की प्रवृत्ति ही इस बात को सिद्ध करती है कि कोई 

बस्तु ऐसी हे जो इस शरीर के पश्चात भी रहे, ताकि वह अपने 

किए हुए का फल भोग सके । 

जब में गाढ़ निद्रा में से निवृत्त हाकर प्रातःकाल उठता हूँ, 

तो में कहता हूँ कि आज में खूब साया। ऐसा सुषुप्ति अवस्था 
का स्राक्षी में अपने आप द्वो जाता हूँ । इससे स्पष्ट है कि में 

उस सुषुप्ति अवस्था से भिन्न हूं--सुषुप्त्यादिसाक्षिस्वम्‌? । 

इस प्रकार कपिल भुनि पुरुष अर्थात्‌ जीवात्मा की सिद्धि 
कर तदनन्तर ईश्वर के विषय में अपने विचार प्रकट करते हैं । 

ईश्वर 
“व्यावृतो मयरुपः” | 

ईश्वर, जीव ओर प्रकृति से सबवंथा भिन्न हे | भगवान कृष्ण 

ने भी गीता में कहा हे-- 

“उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमास्मेत्युदाहुत:। 

प्रकृति-पुरुपझ्चेव॒ विद्धयनाध्रभावषि” ॥ 
प्रकृति और पुरष को तुम अनादि समझो ओर परमात्मा 

पुरुष और प्रकृति से सवंथा भिन्न है । 

जन ननफीी जिन ल्‍िललननननीियनवकधत+केननन पलक निकाय- 3० 'कमनपरय तन पिननननी नकल ननकक पक मन. 
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“नित्यमृक्तत्वश्व 
परमात्मा नित्य मुक्त है| यही भाव योगदर्शन में भी हे । 

“के ग़कमेविपाकाशयेरपरासष्ठ: पुरुषविशेष ईश्वर; | 
क्वेश, कम ओर उसके जा फल स कभी नहीं छूआ गया, 

जो नित्य मुफ्त हे, वही इंश्वर हे । 

“ओदासीन्यश्व 
ईश्वर पक्तपात २हित है । न्‍यायी होने के कार्ण बह किसी 

का पक्त नहीं लेता । 

“उपरागात्कत॒ ल॑ चित्सान्निध्यात्‌ चित्सान्निष्यात्‌”' । 
जब प्रकृति के मम्बन्ध में आता है, तब बह इस संसार 

का कर्ता कहलाता है । 

“सात्तात्सम्बन्धात्सालषित्वम्‌ 
जीवात्मा के प्ताथ सम्बन्ध हाने से वद्द उसका साक्षी है। 

वेद में भा लिखा हे-- 

“हा सुपणां सयुरा सखायाः ०! 
दो पक्ती जोवात्मा ओर परमात्मा एक वृक्त पर बेठे हुए हैं। 

एक फल्न को खाग्हा है ओर दूसरा उसे देख रहा है । इसलिये 
उस ,'बर को साक्षी कहा है | 

अन्त में ईश्वर, जीव तथा प्रकात का स्वरूप बणन कर यह 

धतलाना चाहते हैं कि मुक्ति का मुख्य साधन इनका सम्यक्‌ 

ज्ञान है। केवल कम मुक्ति के साधन नहीं हो सकते । 
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“तानुश्रविकादपि तत्सिद्धिः साध्यत्वेनाउ्नावत्ति- 

योगादपुरुष.थत्वम्‌! । द 

ज्ञान रहित आनुश्नतविक कमों के करते से भी मुक्ति नहीं 
हो सकती; क्योंकि वेसे कर्मों का बन्धन होने से उनका फल भी 

बन्धनयुक्त हांगा। यह पुस्षाथ भी नहीं कहला सकता। इस- 

लिये अविवेक ही बन्धन का कारण हे। वेद में भी यही 

कहा है-- 

“विद्याञ्चाविद्याज्च यस्तद्वदोभयं सह | 
अविद्यया मृत्यु" तीत्वां विद्ययाउमृतमश्नुते”” ॥ 

कम और ज्ञान को जो इकट्ठा समभता है, वह कर्मों द्वारा 

मृत्यु को तर कर ज्ञान द्वारा अमृत को प्राप्त करता है। प्रथम 

अध्याय का यह सारांश समाप्त हुआ । 



88 ओश्म्‌ के 

साख्य-दर्शन 

प्रथम अध्याय 

“अथ त्रिविधदुखात्यन्तनिदत्तिरत्यन्तपुरुषाथे:”'॥१॥ 
(प्रथ) अश्रब (त्रिविधदुखात्यन्तनिवृत्ति:) तीन प्रकार के दुखों का समुल 

नाश (अ्रत्यन्तपुरुषार्थ:) मुख्य उद्देश्य है । 

तीन प्रकार के दुःखों का समुल नाश कर देना प्राणिमातन्र का 
मुख्य उद्देश्य हे । 

तीन प्रकार के दुःख निम्न हैं।-- 

शारीरिक दुःख-रोगादि से जो दुःख होते हैं वे शारीरिक 
दुश्ख ट्ठं। 

आधिदैविक दुःख--भूचाल, बाद तथा बिजली अग्नि आदि 
के प्रकोप से जो दुःख हो जाते हैं। वे आधिदेविक दुःख हैं । 

मानसिक दुःख--क्रोध, लोभ, मोह, अहंकार, दम्भ, दपे 
तथा राग देषादि ये सब दुःख रूप ही हैं | इन्हें मानसिक दु:ख 

कहते हैं । 

“न दृष्टा्तस्सद्वि्निवत्तेप्यनुवृत्तिदशनात!” ॥ २॥ 
(श्हात्‌) दृष्ट पदार्थों से (तत्सिद्ध!) उसको सिद्धि (म) नहीं हे 
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(निबृत्त पि) दु:खों के निवृत्त हो जाने पर भी (अनुवृत्तिदर्शनात) पुनः 

होजाने से । 

दुःखों का समूल नाश बाह्य साथनों द्वारा अथात्‌ ओषध्यादि 
द्वारा नहीं हो सकता | क्योंकि बाह्य साधनों से थोड़े काल के 
लिये दुखों का नाश अवश्य होगा; परन्तु फिर उनका उदय हो 

जाना सम्भावित है । यथा बुखार में कुनीन का प्रयोग किया 
गया तो बुखार उतर गया; परन्तु यह सम्भव नहीं कि पुनः 

चुखार कभी न हो । 

“आत्याहिकचुत्मतीकाखत्तत्पतीका रवेष्टनात्पुरुपा थे- 
र्वम्‌ ॥३॥ 

(प्रास्यादिकलुस्प्तीका रवत्‌) प्रतिदिन भूख के इलाज की तरह ( तस्प्रति- 

कार चेष्टनात्‌ ) दु:ख के इलाज की चेष्टा से ( पुरुषाथंत्वम्‌ ) पुरुषार्थ 

खसममभका जाय | 

जिस प्रकार प्रति दिन भूख लगती है| भोजन कर लेने से 
बह निवृत्त हो जाती हे । इसी प्रकार दुःख की निवृत्ति का उपाय 

किसी दृष्ट पदा्थ में हू'ढ लिया जाय तो क्या हानि है। इसी को 
मनुष्य अपना ध्येय बना ले | यह प्रश्न है । 

“सर्वाउसम्भवात्सम्भवेडपि सत्तासम्भवात्‌ हेयः प्रमाण 

कुशलेः”” ॥४॥ 
(सर्वाउश्तम्भबात्‌) सब असम्भव होने से ( सम्भवे८पि ) सम्भव होने 
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पर भी (सत्तासम्भवात्‌ ) सत्ता के सम्भव होने पर (प्रमाण कुशलैः) जो 

विद्वान्‌ और प्रवीण महानुभाव हैं उनसे यह तरीका (हेय:) स्याज्य है। 

प्रत्येक स्थान पर सब बाह्य साधनों का मिलना असम्भव 
है | यदि मिल भी जायें तो फिर भी उन दुःखों का बोज़ बना 
रहेगा। इसलिये विद्वानों ने बाह्य साथनों से दुःखों का समूल नाश 

होना स्वीकार नहीं किया और इस तरीके को त्याज्य समझा 

है | यह तोसरे सूत्र का अथ है । 

“उत्कर्षादपि मोक्षस्य सर्वोत्कषश्रुते:”? ॥ ४ ॥ 
(मोक्षस्य) मोक्ष का सुख (उत्कर्षादपि) उत्तम होने के कारण (सब - 

व्कपंश्र्‌ ते:) उसके सर्वोत्तम होने में वेद के प्रमाण होने से । 

वेद में म!क्ष के सुख का सब सुखों से सर्वोत्तम समझा 
गयः है | इसलिये यह परम सुख बाह्य साथनों से प्राप्त नहीं हो 

सकता | दुःखों का समूल नाश हं! माक्ष का भुख हे । 

“अविशेषश्वाभयो: ॥ ६ ॥ 
(अविशेष:) भेद नहीं है (उभयो:) दोनों का (च) और। 

यहि यह समझा जावे कि वेदिक कर्मों द्वारा दुःख समूल 

नाश किया जा सकता है, ता मुनि कहते हैं--ऐसा कहना भी 

अशुद्ध है । बाह्य साधन ओर वेदिक यागादि में कोई भेद नहीं 

हे । दानों साधन मोक्ष की प्राप्ति में अपयाप्त हैं । 

“तर स्वभावतो बड्धस्य मोक्षसाधनो पदेशविधिः।।७॥ 
(स्वभावतों बद्धस्य) स्वभाव से बंधे हुए के लिये ( मोक्षसाधनोपदेश- 

विधि:) मोक्ष के साथन के उपदेश की जिधि (न) नहीं है । 
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यदि यह समझभा जाय कि जीव र्वभांव से बंधा हुआ है 

या दुःखी है, तब उसको मोक्ष का उपदेश देना व्यथ है; 

क्योंकि जो जिसका स्वभाव होता है, वह कभी दर नहीं हो 

सकता | 

“स्वभावस्यानपायिलादननुष्ठा न लक्षशम प्रा मा-- 

ण्यम्‌ ॥८।॥। 
(स्वभावस्य) स्वभाव के (श्रनपायित्वात) अविनाशी होने से (अन- 

नुष्टानलक्षणम्‌) विधि रहित रूप (अप्रामाण्यम) प्रामाणिक नहीं समझा 

जाना चाहिये । 

स्वाभाविक गुण अविनाशी हे । जब दुःख जीव का स्वाभा 
बिक गुण मान लिया जावेगा; तब जिन मन्त्रों में दुःख दू 
करने के उपदेश हैं; वे सब प्रामाणिक नहीं रहेंगे। 

“नाशक्योपदेशविधिरुपदिष्टे 5प्यनुपदेश:”” ॥६॥ 
(अशक्योपदेशविधिन) अशक््य-जो हो नहीं सकता उसके लिये 

उपदेश को विधि नहीं है। (उपदिष्ट $पि) उपदेश किये जाने पर भी 

(अनुपदेश:) वह्ठ उपदेश नहीं है । 

बेद में असम्भव बातों का उपदेश नहीं हो सकता। यदि 
हो भी तो वह उपदेश असम्भव होने के कारण उपदेश नहीं 

समझा जा सकता | 

“शुक्रपटवद्वी जवच्चेत्‌''॥।१०॥ 
(शुक्ट पटवत) पघफेद कपड़े के समान ( बीजवत्‌ ) बोज के समान 

(चैल] यदि हो तो । 
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यह प्रश्न है । जिस प्रकार सफेद कपड़े को लाल या काले 

रंग का किया जा सकता है अथांत्‌ उसका स्वाभाविक सफेदी 

का रंग नाश किया जा सकता है | इसी प्रकार बीज का स्वाभा- 

विक गुण भी बदला जा सकता हे । या जिस प्रकार बीज में 

जो अछुर पंदा करने की स्वाभाविक शक्ति है; वह बीज के जला 
देने से नाश की जा सकती हे | इसी प्रकार जीव का स्वाभाविक 

गुण भी यदि दुःख मान लिया जावे तो वह भो नष्ट किया जा 

सकता है । यह प्रश्न है। इसका उत्तर अगले सूत्र में हे । 

“शक्तयुद्धवा नुद्भवाभ्यां नाशक्योपदेश४” ॥ ११॥ 
(शक्त युद्धवानुद्धवाभ्याम) शक्ति के प्रगट ओर गुप्त होने से 

(अशफक्योपदेशविधिन) जो हो न सके उसके उपदेश को विधि नहीं है। 

उपरोक्त उदाहरण गुण के नाश को जाहिर नहीं करता। 
परन्तु गुण के लुप्त होने तथा प्रगट होने को जाहिर करता हे । 
यदि सफेद कपड़े पर हमने लाल रंग कर दिया है, तो दो-तीन 

बार धोने से वह कपड़ा पुनः: सफेद हो सकता है। सफेदी केबल 

लुम हो गई थी। सवथा नष्ट नहीं हुई थी। इसी प्रकार बीज 

का दृष्टान्त भी अशुद्ध हैे। जो बीज जला दिया गया है, उसमें 
भी कई ओषधियों के प्रयोग से पुनः अंकुर उत्पन्न करने की शक्ति 
विद्यमान रहती हो | ऐसा देखने में आया हो । 

“न कालयोगतो व्यापिनो नित्यस्य सवसम्बन्धाद'!॥१२॥ 
(न) नहीं है (काल योगतः) काल के योग स्ले (ब्यापिनः) ब्यापक के 

( नित्यस्य ) निल्‍्य के (सवृसस्बन्धात्‌) सब में सम्बन्ध होने से | 

कल्जड 
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यदि यह कहा जाय कि काल हे याग से दुःख उत्पन्न ह!ता 

हे » तो यह अशुद्ध हर । क्योंकि काल व्यापक है, नित्य हे ओर 

सब के साथ सम्बद्ध हे । इसलिये प्रत्येक को एक जेसा दु:ख 
होना चाहिये ओर हर समय दुःख होना चाहिये। परन्तु यह 

देखने में नहीं आता | ओर दूसरा जीबन्मुक्त के लिये भ्री दु:र 

मानना पड़ेगा; क्योंकि वह भी काल में रहता है । 

“न देशयोगतोडप्यस्मात्‌॥१३॥ 
(अस्मात्‌) इस हेतु से (न देशयोगतो5पि; देश योग से भी नहीं 

है । 

इसी तरह देश के सम्बन्ध से भः पुरुष को दुःख का योग 
न समझा जाय । क्‍योंकि देश का सम्बन्ध भी नित्य हे ओर 
सब के साथ है । अन्यथा जीवन्मुक्तों के लिये बन्धन या दुःख 
की सम्भावना बनी रहेगी । 

“जावस्थातो देहधमंत्वात्तस्याः' ” ॥१४॥ 
(न) नहीं है (अवस्थातः) अवस्था से बन्धन (देह धर्मत्वात्‌) देह 

धर्म होने से (तस्या:) अवस्था का (बाल्यावस्था, यौवनावस्था तथा बृद्धा- 

वस्था) का सम्बन्ध देह अथवा शरीर से है। आत्मा से कुछु भी नहीं । 

इसलिये आत्मा को इनसे दु:ख या बन्धन नहीं होना चाहिये । 

“असक्ली5यं पुरुष इति” ॥ १५ ॥ 
(असकझ्लो5यं पुरुष:) यह पुरूष संग रहद्दित है। 

यह आत्मा संग रहित हे । यद्यपि शरीर के साथ इसका 
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संयोग हे । परन्तु यह संयोग उसी तरह है, जेसे कमल पत्र का 
जल में संसग हे । 

“न कमेणान्यधमत्वादतिप्रसक्तश्च ॥ १६ ॥ 
(न कमंणा) कस से भो बन्ध नहीं है (अन्यघमेत्वात्‌) अन्य का 

धर्म होने से (अतिप्रसक्त:) अति व्याप्ति होने से | 

वेद बिहित या निषिद्ध कर्मों से भी जीव का दुःख का योग 
नहीं है | क्योंकि कर्म करना भी शरीर या चित्त का ध्म हे। 

और दूसरा कर्म का अति संयोग हाने से कर्म संस्कार प्रलय में 

भी बना रहता है | इसलिये यदि कम से बन्धन माना जाय तो 
प्रलय में भी बन्धन की प्राप्ति होगी। परन्तु ऐसा किसी शास्त्र 

में नहीं लिखा हे । 

“विचित्रभोगानुपपत्तिरन्यधमत्वे'॥ १७॥ 
(अन्यधममंत्वे) अन्य के धर्म होने से ( विचिबत्रिभोगानुपपत्ति: ) 

विचिशन्र भोगों की सिद्धि नहीं होगो | 

यदि चित्त का ही दुःख का कारण समभक लिया जाय, ता 

काई सुखी ओर काई दुःखी इस प्रकार का विचित्र भोग दिख- 

लाई नहीं देना चादिये । सब दःखी ही दिखलाई दें । 

“भ्रकृतिनिबन्धनाच्चेन्न तस्या अपि पारतन्कयप्म्‌ [१ ८॥ 
(प्रकृतिनिबन्धनाच्चेत्‌) यदि प्रकृति के निम्तित्त से बन्ध माना जाय 

(न) नहीं है (तस्या अधि) उसके भी (फारतन्द्रयम) परतन्त्र होने से । 

यईि प्रकृति के निर्मित्त से पुरुष को दुःख का याग माना जाय, 
तब प्रकृतितो स्वयं परतन्त्र हे । परतन्त्र प्रकृति दूसरे को केसे बांध 
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सकती है। इसलिये प्रकृति के कारण पुरुष को बन्धन हे। 

यह भी अशुद्ध हे । 

“न नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावस्य तथ्योगस्तद्योगा- 

दते” ॥१६॥ 
(नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावस्य) जो आराग्मा नित्य शुद्ध, चुद्ध और 

मुक्त स्वभाव वाली है उसको (न) नहीं है (तद्योग:) उस दुःख का योग 

(तथयोगाइते) उसके योग के बिना । 

परमात्मा शुद्ध, बुद्ध और मुक्त स्वभाव वाले हैं। उनका 

दुःख का योग तो कभी हो नहीं सकता; क्योंकि वह स्वभाव से 

ही दुःख रहित है। जीवात्मा अल्पज्ञ हाने के कारण, जब उसे 

प्रकृति का योम होता है तो मिथ्याज्ञान के कारण वह बद्ध हो 
जाता है| यह कहना कि परमात्मा ही अविद्या से जीव होकर 

दुःख भोगता है; यह अशुद्ध है । 

“नाविद्यातो5्प्यवस्तुनाबन्धायोग।[त्‌ ॥|२०॥ 

(नाविद्यातो5पि) अ्रविद्या से भी बन्ध नहीं है (अवस्तुनाबन्धायोगात) 

अवस्तु से बन्ध योग न होने से । 

अविदा किसी बस्तु का. नाम नहीं हे; जिससे आबृत होकर 

जीव का दुःख का योग हो | 

“चरतुत्वे सिद्धान्तहहानिः ॥२१॥ 
(वशततुत्वे) वस्तु मानने पर (सिद्धान्त द्वानि:) सिद्धास्त की द्वानि है। 

यदि अविद्या को वस्तु मान लिया जाय तो अद्वेत सिद्धान्त 
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नहीं रहता है । क्योंकि दो पदार्थ नित्य मानने पढ़ेंगे एक 

ब्रह्म और दूसरी अविद्या | 

“विज्ञातीयद्वेतापत्तिश्व' ॥ २२॥ 
(च) और (विज्ञातीये) विजातीय में--भिक्ष जाति मानने पर (दवेता- 

पत्ति;) द्वैत की सिद्धि हो गई । 

यदि अविद्या को विजातीय पदार्थ मान लिया जाय, तो द्वेत 
की सिद्धि हो जाती हे और अद्वेतवाद का खण्डन स्पष्ट हो 
जाता हें । 

“विरूद्धो मयरुपाचेत्‌”' ॥२३॥ 
(विरूद्धोभथरुपाचेत) यदि अविद्या को सत और असत्‌ विरुद्ध दोनों 

रूपों वाला मानो । 

यदि अविद्या का संत ओर असत्‌ दानों रूप से माना जाय 
तो क्या हानि है ? 

“न ताहक्‌ पदार्थाप्रतीतेः”।॥|२४॥ 
(अ्रप्रतीते:) प्रतीति न होने से ( न तादक पदार्थ:) इस प्रकार का 

जला निकल ओ न अजजओओ जी अआटजन अल 

कोई पदार्थ नहीं है । 

ऐसा काई पदाथ नहीं जो सतू्‌ ओर असत ्‌ दानों हो । 
८ $ दि नो चेशे सके अल 
ने वय पृटुप दाथवा दूना वरशाषक्रादव्त्‌ ॥ २४॥। 

(वैशेषिकादिवत्‌) वेशेषिकादि के समान (न वयम्‌) हम नहीं हैं (षट्‌- 

पदार्थ वादिनः) छुः पदार्थ के मानने वाले । 

हम वेशेषिकादि की तरह ६ पदाथ नहीं मानते। इसलिये 

अविद्या सत्‌ और असत्‌ इन दोनों से विलक्षण है और बद्दी 
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ध का हेतु हे। यह प्रश्न है। (अगले सूत्र में इसका उत्तर हे) 

“अनियतत्वेडपि नायोक्तिकस्य संग्रहोडन्यथा बालो- 
न्मत्तादि समत्वम॥ २६॥ 

(अनियतत्वेडपि) नियत न होने पर भी (अ्रयोक्तिकस्य) युक्ति विरुद्ध 

का (न संग्रह:) संग्रह नहीं हो सकता (अन्यथा) बरना (बालोन्मत्ता- 

दिसमन्वम्‌) बालक वा मतवाले के सदश काम समझा जावेगा । 

यदि अविद्या को नियत पदार्थ न समझा जाय या उसको 

सत्‌ ओर असत्‌ दोनों समक लिया जाय, अथवा उसका इन 

दोनों से विलक्षण समझ लिया जाय, तो बह युक्ति-युक्त 

प्रतीत नहीं होता । यह मत बालकों या मतवाले लागों को शायद 

मान्य हो परन्तु विद्वान ऐसा नहीं मान सकते । 

“ज्ञाप्नादिविषयोपरागनिमित्त तो उप्यस्य || २७।| 
(न) नहीं है ( अनादिविपयोपरागनिमित्तत: ) अ्रनादि प्रवाह रूप 

वासना के निमित्त से बन्धन (अपि) भी (अस्य) इसका । 

यदि यह समझा जाय कि जीव अनादि वांसना से बन्धन 

में पड़ा है ओर दुःख भोग रहा है, ता यह भी अशुद्ध है, उसका 

कारण अगले सूत्र में बतत्नात हैं । 

“न बाह्याभ्यन्तग्योरुपरज्यापरज्ञकभावो 5पि देश 
व्यवधानात्सख ध्नस्थपाटलिपु4 स्थयोरित्र २८॥ 

(देशब्यवधानात्‌) देशके अन्तर होने से (ल्र उनह्थराटलिपुत्रस्थ गो: ) 

श्रागरा तथा पटना के रहने वाले के (इंच) समान (बाह्माभ्यन्तरयो३) 
आाइर और अन्दर दोनों में (नोररज्योगरअ्कभावः) उपरज्य और उपर 
अ्क भाव नहीं हो सकता । 
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जा लोग आत्मा को देह के अन्दर मानते हैं ओर विषय 
वासनायें बाहर के पदार्थों से स्फुरित होती हैं। ता उनके द्ग्म्यान 
अति देश का अन्तर हे। जहां इतना फासला हो वहां एक 
दूसरे के साथ सम्बन्ध हाना कठिन है। जेसे पटना का रहने 

बाला आगरे के रहने वाल को नहीं बांध सकता | या जैसे बम्त्र 

ओर उसके ऊपर जो रंग चढ़ाना है, उसमें कुछ अन्तर हो तो 

रंग नहीं चढ़ सकटा। इसी प्रकार आत्मा ओर बिषयों के 

दरम्यान बहुत फासला है । ऐसी हालत में वासनायें आत्मा 

की नहीं बांध सकतीं । 

“हूयोरेकदेशलब्धोपरागान्न व्यवस्था | २६॥ 
(हयो:) दोनों का (एक्द्शलब्धोपरागात) एक देश में क्ब्ध उप- 

राग होने से (न व्यवस्था) व्यवस्था नहीं होगी । 

यदि यह माना जाय कि विषयों का-मन के साथ सम्बन्ध 

है 'और मन तथा आत्मा कानिवास एक ही देश में है, तब 

आत्मा पर भी उत्त विषयों का प्रभाव पड़ता हे । ता यह अशद्भ 

हे | क्‍्यांकि ऐसा समझने से जीवन्मुक्त को भी बन्ध होना 

चाहिये । 

अब क्षणिकवारजियों का खण्डन करते हैं-- 

“अदृष्टवशाच्चेत्‌”'॥ ३ ०॥। 
(चेत)।यदि मान लिया जाय (अ्रदृष्वशात्‌) पूर्व किये हुए धरम और 

अध्र्म से वैदा हुई भोग शक्ति द्वारा | 
शी कक, र्‌ 

यदि यह.मान लिया जाय कि जीब को दुःख्व उसके पूव 
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किये हुए धम ओर अ्रधम के संस्कारों की बदोंलत होते हैं । 

“जे दयोरेककालायोगादुपकार्यो पकारकभाव: ॥३ १॥ 
(दयो;) दोनों का ( एककालायोगात्‌ ) एक काल के योग न होने से 

(न उपकार्योपकारकभाव:) जिस पर उपकार किया जाय वह उपकाय 

और जो उपकार करने वाला है, वह उपकारक इनका सम्बन्ध नहीं हो 

सकेगा । 

ज्षणिकवादियों के मत में एक स्थिर आत्मा नहीं हे और 

स सार भी क्षण २ में तब्दील होरहा है। ऐसी अवस्था में कतां 

ओर भोक्ता के एक काल में न हाने से उपकाय्य ओर उपकारक 
भाव नहीं रह सकता | सागंश यह है कि भोग शक्ति ओर 

आत्मा का कारण काये सम्बन्ध तभी स्थिर ह। सकता हे, जब 

एक स्थिर आत्मा को स्वीकार किया जावे। परन्तु क्षणिक- 
वादियों के मत में ऐसा मानना असम्भव हे, क्योंकि उनके 

अनुसार प्रत्येक क्षण में तब्दीली हो रही हे । 

“पुत्रकमवदितिचेत्‌” ॥३२॥ 
(पुश्रकर्मंवत्‌) पुत्र कर्म की तरह (इति चत) यदि समझा जाय । 

जिस प्रकार एक ही काल में गर्भाधान होता हे ओर उसी 

ही काल में उसका संस्कार होता है । इसी प्रकार एक काल में 
उत्पन्न होने बाले पदार्थों में पुषकथित सम्बन्ध हो सकते हैं । 

“ज्ास्ति हि तत्र स्थिर एकात्मा यो गर्भाधानादिना 

संस्क्रियते! ॥३३॥ 
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(यः) जो (गर्भाधानादिना) गर्भाधानादि से (संस्क्रियते) संस्कार 
किया जाता हैं (नास्ति) नहीं है (तत्र) वहां (स्थिर-आत्मा) कोई स्थिर 
आत्मा | 

क्षणकवादियां के मत में काई स्थिर आत्मा ही नहीं 
जिसका गर्भाधान आदि से संस्कार किया जाय इसलिये उपरोक्त 
ह्रष्टान्त ठीक नहीं । 

“स्थिरकायासिद्ध क्षणिकत्वम्‌ ॥३४॥ 
(स्थिरकार्यासिद्ध ) स्थिर कार्य की सिद्धि न होने से (च्ञणिकत्वम) 

ज्णिक होना । 

यदि बन्धन का भी क्षणिक माना जाय तो कोई स्थिर कार्य 
की सिद्धि नहीं हो सकेगी । इसलिये कार्य को क्षणिक मानने 
में कई दाष उततन्न हं। जायेंगे। जेसे अगले सूत्रों में जाहिर 
किया है । 

“न ग्रत्यभिज्ञाबाधात्‌” ॥३५॥ 
(प्रध्यभिज्ञाबाधात्‌) जिस वस्तु को मैंने कल देखा था उसीको में 

आज स्पश कर रहा हूँ-इसे प्रत्यभिज्ञा कहते हैं। इस प्रत्याभिज्ञा की 
बाधा होने से (न) क्षणिक वाद नहीं चल सकता। 

क्षणिक वादियों के मत में जो वस्तु में इस समय देख रहा 
हूँ, वह दूसरे क्षण में नष्ट हो जाती हैं। दूसरे क्षण में वह 
दूसरी वस्तु हे | परन्तु यह सिद्धान्त सामान्य ज्ञान के विरुद्ध 
है । क्योंकि वर्षो' के पश्चात्‌ भी जिस चीज़ का मैंने पूर्व देखा 
था, उसे ज्यं का त्यं मैं इस समय देखता हैँ और उसे पहचानता 
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हूँ। ऐसी अवस्था में यह कहना कि काई वस्तु स्थिर ही नहीं यह 

अशुद्ध है । 

“अतिन्यायविरोधाच्च'॥३६॥, 
(श्र तिन्‍्यायविरोधात्‌ ) बेद और तक के विरुद्ध होने से (च) और। 

यह कहना कि प्रत्येक वस्तु क्षणिक है। यह तक ओर 

वेद के विरुद्ध हे। 

“रष्गन्तासिद्ध श्च''॥३७॥ 
(द्टान्तासिद्ध:) दृष्टान्त से भी असिद्ध होने से (व) और । 

दीप शिखा का रृष्टान्त क्षणिकवादी दिया करते हैं। इस 

टृष्टान्त से भी उनका मत संपुष्ट नहीं हो सकता, क्‍योंकि दीप 
शिखा भी कई क्षण तक एक जेसी बराबर बनी रहती है । 

“गुगपजायमानयोने कायका रणभावः ॥३८॥। 
(युगपञ्ञायमानयो:) जो पदार्थ एक साथ उत्पन्न होते हैं उनका 

(न) नहीं है (कार्यकारणभावः) काय कारण सम्बन्ध । 

यदि यह समझा जाय कि मृत्तिका और घट एक ही क्षण 

में उत्पन्न हुए हैं ओर घट का मृत्तिका कारण है; ता युक्ति 
अशुद्ध है । क्योंकि ऐसा कोई दृष्टान्त नहीं देखा गया जिस में 

काये ओर कारण की उत्पत्ति एक साथ ही हुई हो । 

“पूपरॉपाये उत्तरायोगात्‌” ॥ ३६ ॥ 
(पूर्वापाये) पू्र के नाश होने पर /उत्तरायोगात्‌) उत्तर का योग न 

होने से । 

म,त्तका जा इस क्षण में उत्पन्न हुई ओर दूसरे क्षण में 



'3>3०-+३४*०-++००५०९७७५००७++ २७०४ 3० ७-) ९०० क+ नाम भआाऊकक आर + 343५» ३७ «७५३७3». ०३५५० +कामाक३+७० 4 +++९3+भाक ५४७) ५००-कक+क५» 3५७ 3८७५3 ७७4७ मधावाका००अए भा ए ७७१५ का इन था ७७७५० ३५3५+4७७७.थ0-..3.>+भ+3 3.3... 3-0७ ए ०३33 नक/क ८++3क-- ५५०93 “०३%. 

नष्ट होगई । बह घट काय का कारण नहीं हासकतोा। इसलिये 

क्षणिक वादी काय कारण के भाव को अपने मतानुसार भिद्ध 
करने में असमथ हैं | 

“तद्भावे तदयोगादुभय-व्यभिचारादपिन || ४० ॥ 
(तञ्भावे) उसके भाव में अर्थात कारण की विद्यमानता में 

(तदयोगात्‌ ) उसका योग न होने से अर्थात काय के साथ उसका सम्बन्ध 

न होने से (उभयव्यभित्तारादपि) दोनों दशाओं में व्यभिचार दोष 

होने से भी (न) कार्य कारण सम्बन्ध नहीं होसकता । 

जब उपादान हांता है, तब उपादेय की उत्पत्ति होती है। 

अर्थात जब कारण होता है, तभी कार्य हो सकता है। क्षणिक 
हाने में अन्वयव्यतिरेक के व्यभिचार होने से कार्य कारण का 
भाव सिद्ध नहीं हासकता । 

“पूवेभावमात्र न नियमः” ॥ ४१ ॥ 
(पूवभावमाश्रे) केवल वस्तु के पूर्व-भाव मानने के कारण कांये कां 

(न नियम:) नियम नहीं रहेगां । 

केवल कारण उस वस्तु को समझना चाहिये जो मटिति पूर्व 
आया हो ओर उसके काय का अनुमान करना नियम विरुद्ध हे। 

क्योंकि कार्य से पूत्र तो कई वस्तुएं हैं। उन में से किस को 
कारण माना जाय और किस को न माना जाय; यह व्यवस्था 
नहीं रहेगी। 700 ८७प8९ 48 706 (॥७॥ छगगंए) ७76९०९१०७ 

6 ९6० एप ॥ ३8 णानना शोंया 9704700९४ 0० 
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अब विज्ञान वादियों का खण्डन करते हैं:-- 

विज्ञान वादी यह समभते हैं कि जो कुछ संसार में हे; बह 

सब मिथ्या है, क्थ्रोंकि मनः कल्पित है। इसलिये दुःख का बन्‍्धन 
भी मिथ्या है। जो मिथ्या हे; वह नाश रूप दे। इस लिये 

उसके कारण जानने की आवश्यकता नहीं । 

“न विज्ञानमात्र बाह्यप्रतीतेः” ॥४२॥ 
(बांझा प्रतीते:) बाह्य ज़गत्‌ की प्रतोति होने से (न विज्ञानमांत्रम्‌) 

संसार केवल मन की कठपना नहीं है । 

यह कहना कि संसार मिथ्या है; क्योंक्रि यह केवल मन 
की कल्पना है; अशुद्ध है। क्‍योंकि प्रत्यक्ष रूप में हम संसार 

को अपने से बाहर की ओर प्रतीत करते हैं । 

“तदभावे तदभावाच्छून्यं तहिं? || ४३॥ 
(तदभावे) तो उसके अभाव में (तदुभावात्‌) उसके अभाव से (शूल्य॑- 

तहिं) तब शून्य होगा । 

यदि संसार की वास्तविक सत्ता स्वीकार न करेंगे ता विज्ञान 

का भी अभाव मानना पड़ेगा । क्योंकि ज्ञान तभी हाता है, जब 

ज्ञेय सन्‍्मुख हो । यदि ज्ञेय का अभाव माना जायेगा, तब ज्ञान 

का अभाव तो स्वयं सिद्ध हो गया । ऐसी अबस्था में शून्य रह 

जायगा । 

अब शुन्यवादियों के मत का खण्डन करते हूँ। 

शून्यवादी अपनी युक्ति निम्न प्रकार देते हैं-- 
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“शुन्यं तत्व॑ं भावो विनश्यति अस्तु-धम्त्वात्‌ विना- 

शस्य॥४४॥ 
(शून्य॑ तस्वम्‌) शून्य ही तस्व है अर्थात्‌ जितने पदार्थ हैं, बे सब 

शून्य हैं (भावोविनश्यति) जो कुछ भाव है, वद सब नाशवान्‌ है (वस्तु- 

धमंत्वात्‌) वस्तुधर्म होने से (विनाशस्य) विनाश के। 

शून्य ही तत्व हे। क्योंकि सब भाव का नाश होता है ओर जो 
विनाशी है, बह स्वप्रवत मिथ्या हे । इससे सब वस्तु का आदि 

आर अन्त में अभाव मात्र हने से मध्य में क्षणिक होने से 
न्‍नध आदि भी मिथ्या हैं। क्‍योंकि नाश हाना सब वस्तुओं का 

धम हे । 

“अपवादमात्रमबुद्धाना म्‌?।॥ ४ ५॥ 
(अबुद्धानाम्‌) मूर्शो' का (अपवादमात्रम्‌) अपवाद मान्न है | 

यहू कहना कि सब कुछ नाशवान्‌ है और इसलिये शून्य और 

मिथ्या ही है । यह केवल मूर्खों की ब+वास है । 

“उभयपक्षसमानक्षेमत्वादयमपि?॥४ ६॥ 
(डभयपत्तसमानत्षेमत्वात्‌, दोनों पक्षों में खण्डन के हेतु एक समान 

होने से (अयमपि) यह भो। 

जिस प्रकार क्षणिकवादियों और विज्ञानवादियों का मत खण्डि- 
त किया जासकता है; उसी प्रकार उन्हीं युक्तियों से शून्यवादियों 
का मत भी खण्डित हो सकता है। क्योंकि शुन्यवाद के मानने 
से पुरुषाथ अर्थात्‌ मुक्ति का भी अभाव मानना पड़ेगा। 
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“अपुरुषाथत्वमुभयथा '॥४७॥। 
(उभयथा) दोनों प्रकार से (अ्रपुरुषार्थव्वम्‌) पुरुषा्थ न होना । 

शून्य-दी के मत में पुरुषा्थ अर्थात मुक्ति नहीं हो सकती। 

क्योंकि जब दु:ख है ही नहीं; केवल शून्य ही हंं, तो उसकी 

निवृत्ति का उपाय क्यों किया जाय ? क्‍योंकि मुक्ति भी शून्य 

होगी ओर उसके साधन भी शून्य ही होंगे । 

“न गति विशेषात्‌्* ॥ ४८ ॥ 
(गति) ज्ञान, गमन, भ्राप्ति (विशेषात) इसके विशेष होने से (न) 

बन्ध नहीं है । 

यदि यह समझा जाय कि ज्ञान विशेष से अथवा जाव के 
गसन आगमन की गति के विशेष से या प्राप्त ह ने वाल पदार्थों 

से बन्ध हाता है , तो यह अशुद्धहे । क्योंकि ज्ञान विशष से 

बन्ध क्यों कर हो सकता है , वह ता मुक्तिका हेतु है । गमन 
विशेष ता शरीरादि में हं।ता हे । वह जीवका स्वाभाविक धर्म 
होने से बन्ध का हेतु नहीं हो सकता | ब्रह्म आर श्रकृति व्यापक 

होने के करण जीब को सदा प्राप्त हे इस लिये उनसे भी बन्ध 

मानना निष्प्रयोजन हे । 

“निष्क्रियस्य तदसम्भवात्‌“ | ४६ ॥ 
( निष्क्रियश्य ) क्रिया रैहित को ( तद्सम्भवात्‌ ) वह असम्भव 

होने से । 

यदि जीव विभु है, (जेंसा कई समभते हैं ) तो उसमें 
क्रिया नहीं हो सकती तब गति से बन्ध मानना उचित नहीं । 
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क्योंकि वह विभु पुरुष में नहीं हो ध्कता। 

“मृतत्वाद्घटादिवत्समानधर्मापत्तावपसिद्धान्त:''॥५०॥। 
( मूतंत्वात्‌ ) मूर्त होने से ( घटादिवत ) घट आदि की तरह 

( समानधर्मापत्तो ) समान धर्म प्राप्त होने में (अपसिद्धान्तः) सिद्धान्त 
के विरुद्ध होगा । 

यदि आत्मा को मूर्तिमान्‌ समझा जाय, तो बह घट आदि 
की तरह कभी टूटेगा और कभी बनेगा। अथोत्‌ वह सावयव 
होगा ओर नाशरूप होगा। बह श्रात्मा नित्य नहीं रहेगा। 

ऐसा मानने में अपने सिद्धान्त का खण्डन करना हे। क्योंकि 
सबे सम्मति से यह माना जा चुका है कि आत्मा नित्य हे, 
अजर है ओर अमर हे । इस लिये उसमें गति विशेष से 
दुःख माना नहीं जासकता | 

“गतिश्रुतिरप्युपाधियोगादाका शवत्‌' ॥४ १॥ 
( डपाधियोगात्‌ ) उपाधि के योग से ( आकाशवत्‌ ) आकाश के 

तुल्य ( गतिश्र्‌ तिः ) गति अथ में भ्रति है । 

आत्मा में जो गति दिखलाई देती हे, वह सूक्ष्म शरीर- 

रूपी उपाधि के कारण है। जेसे आकाश-घट की उपाधि 

से चलता है| क्योंकि घट में जो आकार दे , जहां घट जायेगा | 

वहां उसका आकाश भी साथ हो ज्ञायगा। 
3) जेब पे )) 
नकमणाप्यतद्ध मात. ३१२॥ 

(नोनहीं (कमणापि)अरृध्ट कम से मी ( अद्धमंत्वाव) उसकाधरम न होने से । 
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अरध्ट कर्म से भी आत्मा को बन्धन नहीं हा सकता; 

क्योंकि ये कम भी शरीर बना नहीं हो सकते | 

“अतिप्रसक्तिरन्यधमत्वे” ॥५३॥ 
(अन्यधमेस्वे) अन्य के धर्म होने में (अतिप्रसक्ति:) श्रतिप्रसक्ति होगी | 

यदि अन्य के धर्म से किसी अन्य को बन्चन मान 

लें तो अव्यवस्था दो जायगी ओर मुक्त भी बन्धन में आजायेंगे । 

“निग्यु णादिश्रुतिविरोध श्वेति''॥५४॥ 
(ध)ओर (निगुणादिश्र तिविरोधः ) 

जिन मन्त्रों में आत्मा को निगु णुआदि लिखा है, उनमें 

विरोध आजायगा ।श्र्‌ति में लिखा है-- 

“साक्षी चेता केवलो निगु णश्र 
आस्मा साक्षी रूप है और निगुण है। 

यदि आत्मा को बिना उपाधि के बन्धन मानलिया जायगा, तो 

श्रुति में जो आत्मा का स्वरूप लिखा है उसका खण्डन हो जायगां। 

इसलिये जीव न रवभाष से बद्ध है और न भुक्त हे। ये दोनों 

ओऔपाधिक धर्म हैं। प्रकृति संसग से बद्ध हो जाता है ओर 
परमात्मा के संसग से मुक्त हो जाता है | इसलिये बन्ध 

आ्रोपाधिक धर्म हे। इति शब्द उपरोक्त बन्ध विषय की समाप्रि का 
सूचक है | 

“तद्योगोज्प्यविवेकान्न॒ समानत्वम्‌”? ॥५५॥ 
( वच्योगोइपि ) उस (अकृति ) का संयोग भी (अविवेकात्‌ ) अज्ञान 
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अथवा मिध्यांशान से होता है ( न समानत्वम्‌ ) समानस्व नहीं है । 

अब प्रश्न यह है कि जब दुःख जीव का स्वभाविक धर्म 
नहीं है और न हू। नेमित्तिक धर्म हे; तो जीब को दुःख कैसे प्रतीत 

होता हे ? इसका उत्तर इस सूत्र में दिया हे कि दुःख को 
प्रतीति का कारण अविवेक है । प्रकृति का संयोग भी अविवेक से 
होता है । मुक्त पुरुषों में अविवेक नहीं होता । इसलिये यदि 
उनका प्रकृति के साथ खंसगे हा भो जाय, तो भा यह संसर्ग 

बन्धन का हेतु नहीं हो सकता। बन्धन तभा हाता हे, जब अबि- 

बेक युक्त होकर प्रकृति का संसर्ग हा। इसलिये अविवेक ही 
दुःखों का मूल कारण हे । 

“नियतकारणात्तदुच्छित्तिध्वॉन्तवत!' ॥ ४६ ॥ 
( नियतकारणात्‌ ) नियत कारण से (तदुच्छिक्ति:) उस का नाश 

( ध्वान्तवत्‌ ) अन्धकार के समान होता हे । 

बिस प्रकार प्रकाश से अन्घेरा दूर होता है; उसी प्रकार 
विवेक रूपी नियत कारण से अविवेक रूपी अन्धकार का नाश 
होता हे । 

“प्रधानाइविवेकादन्याविवेकस्य तड़ाने हानम्‌!|॥५७॥ 
(प्रधाना3विषेकात_ ) प्रकृति के अधिवेक से ( अन्‍्याविवेकस्य ) 

अन्यों का भी अविवेक होता है (तद्धाने) उस अविवेक के नाश होने 

पर ( हानम्‌ ) अन्‍्यो का अविषेक भी नष्ट दो जाता है ) 

जीव अपनी स्वाभाविक अल्पज्ञता के फारण प्रकृति का 
सम्यक्‌ ज्ञान नहीं रखता। उस तत्त्व के न जानने खे उस 



३६ | [ सांख्य दशैन 
ीमयरपालामारकअाापधशधपयभयहकाद रा कर प्ध/ कया पारा पर धकात मकर धशपाशकका यपश चाचा पका शत फाउ सघन क्‍ अदरक धन न्‍न्‍ धाम ५ बयान रण पलपल सनम थम ०० ०३००० ०3272: 7:77: 

प्रकृति के बने हुये पदार्थों में भी उसे अड्ान रहता है। 
बह अज्ञान राग, द्रष, मोह, समता, धृणा का उत्पादक है 
ओर इसी कारण द्वी जीव को दुःख द्वोता हे । 

“बाड़ मात्रम न तु तर्व॑ चित्तस्थितेः | ४८॥ 
(वाहसात्रम) कथन मात्र है (नतु तखम ) वस्तुतस्त नहीं है 

(चित्तस्थितेः) चित्त में स्थित हीने से । 

बस्तुतः दुःख-सुख चित्त अथवा मन के धरम हैं। आत्मा 
का मन के साथ संसगे हाने से वह अपने आप को दुःखी 

ओर सुखी समभता है । अन्यथा आत्मा सुख-दुःख से 

प्रथक्‌ हे । 

“युक्तितोडपि न बाध्यते दिड मूह्यदपरोज्षाइते ॥ ५६ ॥ 

(युक्तितो5पि) युक्तिसे भी (न) नहों (बाध्यते) बाधा को प्राप्त 
दोता है (दिडमूढवत्‌) दिशा भूम को प्राप्त दीने वले के समान 

(अपरोक्षादते) विना प्रत्यक्ष साज्ञाशकार ज्ञान के । 

बिना साज्ञात्कार किये केवल युक्तियों स्रे अविवेक दूर 
नहीं हो सकता। जेसखे किसी मनुष्य को पूर्व दिशा में उत्तर 

दिशा का भूम हा जाय, ता जब तक उसे पूव ओर उत्तर का 

भली भांति ज्ञान न हो जाय तब तक यह भ्रम दूर नहीं 

हो सकता। इसी प्रकार विवेक का साक्षात्कार किये बिना 

अविवेक दूर नहीं हो सकता । 

“अचाक्षुपाणामनुमानेन बोधो धूमादिमिरिव वह्द ;/ ॥६०॥ 
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(अचाचुवायाम्‌) जो वस्‍तुए' हन्द्रिव गोचर नहीं उनका (अनुमानेन) 

अनुमान से (बोध:) ज्ञान होता है (धूमादिभिरिव) धूए' आदि से जिस 

प्रकार (वह्न :) श्राग का । 

जो बस्तुएं प्रत्यक्ष नहीं उनका यथार्थ बोध अनुमान से द्वोता 
है। जेसे धूए' को देखकर आग का ज्ञान होता है । 

“सत्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति), प्रकृतेमहा- 
न्महतो5्हड्जारो5हक्लारात्पच्चतन्मात्राण्युभयमिन्द्रिय, तन्‍्मा 

त्रेभ्यः स्थूलभूतानि, पुरुष, इति पञ्चविंशतिगणः'॥६१॥ 
(सत्वरजस्तमसाम्‌ ) सत्वगुण, रजोगुण तथा तमोगुण के ( साम्या- 

वस्था) समान रहने की अवस्था का नाम (प्रकृति:) प्रकृति है (प्रकृतेमंद्ान) 

प्रकृति से चुद्धितत्व उत्पन्न होता है। (महतो5हक्लार:) बुद्धितत्व से अहँ का र-- 

अभिमान (अहड्भारात्यन्चतन्मान्नाणि) अ्रहं कार से पन्‍्च तन्सान्राएं--रूप, 

रस, गन्घ, स्पर्श ओर शब्द (डभयमिन्द्रियम्‌) पम्चज्ञानेन्द्रिय, पम्चकम- 

न्द्रिय तथा ११ वां मन, पांच ज्ञानेन्द्रियां--कर्ण, त्वचा, चच्चु, रखना 

तथा नासिका | पांच कर्मेन्द्रियां हाथ, पांव, गुदा, उपस्थ तथा वाक्‌। 

(तन्म ् नेभ्यः स्थूल भूतानि) पंच तन्मात्राओं से--४ध्वी, जल्ल, आकाश, 

चायु, अग्नि (पुरुष:) जीवास्मा (पन्‍्चविशतिगंणः) ये पच्चोस गण या 

पदाथ हैं । 

“स्थूलात्पञ्चतन्मात्रस्य ॥६ २॥ 
(स्थूलांव) स्थूल--प्रथ्वी, जल, श्राकाश, वायु तथा तेज इनसे 

(पल्चतन्मातन्रस्य) पण्चतन्मान्नाओं---एथ्वी से गन्ध, जल से रस, आकाश 
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से शब्द, वांयु से स्पर्श तथा तेज से प्रकाश-फा अनुमान होता दे । 

“बाद्याभ्यान्तराभ्यांतेश्वाहड्डा रस्य' ॥६३॥ 
( बाह्माभ्यान्तराभ्याम ) बाह्य और आशभ्यान्तर इन्द्रियों से (अहक्ला- 

रस्य ) अरइंकार का अनुमान होता है। 

पव्च ज्ञानेन्द्रिय प्चकर्म निद्रय ओर मन को देखकर अहं- 

कार का अनुमान होता है | समाधि या सुषुप्ति अवस्था में श्रहं- 
कार नहीं रहता | उसका कारण यह हे कि इन इन्द्रियों का भान 

नहीं होता है | जब जाग्रतावस्था में इन्द्रियों का भान होता हे, 
तभी अहंकार उदय होता है | इसलिये इन इन्द्रियों द्वारा अनु- 

मान लगाया गया है कि अहंकार की विद्यमानता किस प्रकार 

हुई हे । 

“तेनाउनत/करणस्य! ॥६४॥ 
( तेन ) उस अहंकार से ( अन्तःकरणस्य ) अन्त:करण अभधांत्‌ 

सुद्धितत्व का अनुमान होता है । 

अहकु।र को देखकर ही बुद्धितर्त को अनुमान किया जाता 

है। बिना बुद्धि के अहंकार का होना सम्भव नहीं हे। जिस 
समय तक वस्तु का अस्तित्व निश्चय न हो, तब तक उसमें 
अभिमान नहीं होता । 

“ततः प्रक्ृतेः”॥६५॥ 
( ततः ) उस महत्तत्व से-बुद्धि काय से ( प्रकृतेः ) प्रकृति का ज्ञान 

होता है । 
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कार्य रूप बुद्धि का विना कारण उत्पन्न होना सम्मब नहीं । 
बुद्धि-सुख दुःख माह रूपी है | उसी से ही प्रकृति के भी यह 

रूप अनुमित किये जा सकते हैं । 

“संहतपराथ त्वापुरुषस्य॥ ६६॥ 
( संहतपराथंत्वात्‌ू ) आरम्मिक संयोग दूसरे के लिये दोने से 

( पुरुषस्य ) पुरुष का अनुमान होता है । 

प्रकृति के अवयवों का संयोग सदा दूसरे के लिये हे, अपने 

लिये नहीं । मन आदि का लाभ पुरुष को होता है ।! मन आदि 

अपने लिये कुछ भी नहीं कर सकते। जितने भी प्रक्कति के 

बिकार हैं, वे अपने लिये नही प्रत्युत दूसरे के लिये हैं । इस- 
लिये स्पष्ट दे कि प्रकृति दूसरे के लिये है ओर वह दूसरा 
कोन है ? वह प्रकृति के अतिरिक्त पुरुष है। 

“मूले मूलाभावादमूल मूलम्‌॥६७॥ 
(मूले) मूल में (मुलाभावाव) मुल के अभाव से (अमुलम्‌) मूल 

रदित (मूजम) मूल है । 

पुरुष का छोड़कर प्रकृति सहित २४ तत्त्व हैं। उन सबका 

कारण मूल प्रकृति है । फिर उस प्रकृति का कोई कारण नहीं; 
क्योंकि वह मूल है । अर्थात्‌ जड़ की जड़ नहीं होती। इसलिये 

मूल विना मूल के होता हे । 

“पारम्पर्ये उप्येकत्रपरिनिष्ठेति संज्ञामात्रम॥६८॥ 
(पारस्पयँ5पि) परर्परा होने में भी. (एकन्रपरिनिष्ठ) किसी एक में 
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परिनिष्टा (समाप्ति) होगी ( इति संज्ञामान्रम ) इससे प्रकृति शब्द संज्ञा 

मात्र है । 

यदि (.0970]6868 ७"४एप070 अर्थात्‌ परम्परा को 

दृष्टि में रखकर कारण कार्यधाव का विचार किया जाय 
तो कहीं पर ता पयवसान करना होगा। जहां पर पय्यवसान 

होगा--वही नित्य प्रकृति है; उसी की प्रकृति संज्ञा हे । 
पृपा6 डा 28प्58 ० शांड प्राांए्श'5९ ४ ८क्वो]९वे 

एबोजंत जशांी 8 क्रांणि0पा शाए 6शा8०नात0879880 

९8४७९. 

“समानः प्रकृतेदयो:'॥६६॥ 
(प्रकृते:) प्रकृति को मुल कारण मानने से ( ह्योः ) दोनों का 

(समान:) समान पक्त है । 

एक यह मत है कि इस संसार का मूलकारण अबविद्ा है । 
चाहे अविद्या कहा जाय और चाहे मूल-प्रकृति कहा जाय । 

दोनों मत इस बात में सहमत हैं कि उनका आगे कोई कारण 
नहीं; केवल शब्दों का हेर फेर हे । 

“अधिकारित्र विध्यान्न नियम: ॥७०॥ 
(अ्धिकारित्रेविध्यात्‌) श्रधिकारी के तोन प्रकार होने से (न नियमः) 

नियम नहीं है । 

प्रश्न यह है कि पुरुष ओर प्रकृति का ज्ञान सब को क्‍यों 
नही होता ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि अधिकारी तीन प्रकार 

के हैं उत्तम, सध्यम, ओर कनिष्ठ । केवल उत्तम श्रधिकारी ही 
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इस ज्ञान का उपलब्ध कर सकता है। उत्तम अधिकारी बह हें, 

जिसका मन स्वथा निमल ओर शुद्ध हो चुका हे । 

“महदाख्यमाद्य काय तन्मनः ॥७१॥ 
(महदाख्यम्‌) महत्तत्व नाम वाला (आय कार्यम्‌) जो आदि काये है 

(तत्‌) वह (मन:) मन अरथांत बुद्धितत्व है । 

कपिलाचार्य अब प्रकृति से निर्माण हुए पदार्थों का वर्णन 

करते हैं । 

प्रकृति का पहला काय बुद्धितत््व हे, उसी का नाम ही 
' महत्तत्त्व हे | 

“चरमो5हड्टार;?॥७२॥ 
(चरमः) उसके पश्चात्‌ (अहंकार:) भ्रहंकार है। 

बुद्धितत््व के पश्चात्‌ अभिमान का उदय होता है, उसे 

ही अहड्लार कहते हैं । 

“तत्कायत्वमुत्तरेषाम्‌॥७३॥ 
(तस्कायंत्वम्‌) उसका कार्य द्वोना (उत्तरषाम) उत्तर वालों का । 

अहकार के पश्चात्‌ हाने वाली जो पच्चतन्मात्राएं--(रूप, 

रस, गन्ध, स्पशे ओर शब्द ) हैं, वे सब अहंकार के ही काये 

हैं । प्रकृति के काय तो महत्तत्व और अहंकार हैं, शेष आगे होने 
वाले कार्य अहंकारादि उत्पन्न हुए हैं, परन्तु सब का कारण 

प्रकृति नहीं है । 

“आधहेतुता तदूद्वारा पारम्पयेंडप्यणुवत्‌ ॥७४॥ 
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(आश्वद्देनुता) प्रकृति को कारण मानना ( तद्द्वारा ) उसके द्वारा 

(पारम्पये5पि) परम्परा भाव में भी (अणुवत्‌) अणु की तरह | 

जिस प्रकार परम्परा सम्बन्ध से घटादि के कारण अखु 

माने थे, उसी तरह परम्परा सम्बन्ध से घटादिकों का कारण भी 

प्रकृति हे । 

अब प्रश्न यह है कि जब पुरुष ओर प्रकृति दोनों नित्य हें, 
तो केबल प्रकृति को जगत्‌ का उपादान कारण क्‍यों मानना 

चाहिये | उसका उत्तर निम्न हे-- 

“पूव॑ भावित्वे इयोरेकतरस्य हाने उन्यतरयोगः”'॥।७५॥ 
(पूवभावित्वे) पूर्व में होने में (हुयो:) दोनों का ( एकतरस्थ ) एक 

के (हाने) अभाव होने में (अन्यतरयोगः) दूसरे का योग है | 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि पुरुष और प्रकृति दानों नित्य 

हैं। परन्तु यदि पुरुष को इस जगत्‌ का उपादान कारण माना 

जाय ता जा पुरुष के गुण हैं, वे जगत्‌ में भी होने चाहिये। 

पुरुष का गुण चेतनता है, तो जगतू भी चेतन हा । परन्तु जगत 
जड़ है | कारण और काये का परस्पर सम्बन्ध होना चाहिये। 

प्रकृति ही जगत्‌ का उपादान कारण है; क्योंकि प्रकृति भी जड़ 

है ओर जगत्‌ भी जड़ है । 

“परिच्छिन्नं न सर्वोपादानम्‌” !॥।७६॥ 
(परिच्छिन्षम) परिमित ( न ) नहीं है (सवापादानम्‌) जो सब का 

उपादान कारण है । 

प्रकृति सन जगत का उपादान कारण हे। इसलिये बह 
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परिमित नहीं प्रत्युत व्यापक है । क्‍योंकि परिमित पदार्थ जगत्‌ 

का कारण नहीं दो सकता । 

“तदुत्पत्तिश्रतेश्च॥॥७७॥ 
(च) और (तदुत्पत्तिश्र ते:) उस प्रकृति से जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, 

श्रति के प्रमाण होने से। 

प्रकृति ही ज़गत्‌ का उपादान कारण है; इसमें श्रुति भी 
प्रमाण हे, यथा:-- 

“प्रधानाज़गज़ायते'! 
प्रकृति से ही जगत्‌ बना है । 

“नावस्तुनो वस्तुसिद्धिः/॥७८॥ 
(न) नहीं ह (अवस्तुनः) अवस्तु से (वस्तुसिद्धि:) वस्तु को सिद्धि । 

यदि यह कहा जाय कि प्रकृति जगत्‌ का कारण नहीं है; 
अभाव से ही यह सृष्टि हो गई है; विना कारण ही इस सब्टि 

९ का निर्माण हुआ है | तो उसके उत्तर में कपिल मुनि कहते हैं 
कि यह हो ही नहीं सकता; अवस्तु से बस्तु की सिद्धि नहीं हो 
सकती | जेसे आकाश के फूलों से हार नहीं बन सकता; इसी 
प्रकार अभाव से सृष्टि का होना सम्भव नहीं | 

“अबाधाददुष्टका रण जन्यत्वाच्च नावस्तुत्वम ॥७६॥ 
(अबाधात) बाधा न होने से (अदुष्टकारणजः्यत्वात) दुष्टकारण से 

उत्पन्न न होने से (न) नहीं होता (अवस्तुत्वम) अवस्तु का सिद्ध होना । 

यदि यह कहा जाय कि यह जगत्‌ ही मिथ्या है, उसकी 
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सत्ता नहीं है | हस पर कपिल मुंनि कहसे हैं कि यह अशुद्ध हैं; 
क्योंकि यह जगत्‌ प्रत्यक्ष है | यदि यह स्वप्नबत्‌ होता तो रथप्न 

की तरह जाग्ृताबस्था में इसकी मत्ता दिखलाई नहीं देती ओर 

न ही जगत किसी पीलियापन आदि रोग की अबस्था में प्रतोत 

होता है | यह जगत्‌ तो प्रत्यक्ष रूप में सब सामान्य जनों को 
एक जेसा दिखलाई दे रहा है; इसलिये यह मिभथ्या या अवस्तु 
नहीं हो सकता | 

“भावे तथोगेन तत्सिद्धिरभावे तत्मावात्कुतस्तरां- 

तत्सिद्धि;/ ॥।८०॥। 

(भावे) कारण के होने में (तदथ्योगेन)) उसके योग से (तत्सिद्धि:) 

उस कार्य को सिद्धि है (अ्रभावे) कारण के न होने में ( तद्भावात्‌ ) उस 

के अभाव से (कुतस्तराम्‌ ) कहां से (तत्सिद्धि)) उसकी सिद्धि होगी । 

कारण के हाते हुए हो कारय की सिद्धि मानी जा सकती हे । 

यदि कारण का ही अभाव हे, ता काय की सिद्धि किस प्रकार 

हो सकती हे । 

“न कमंण उपादानत्वायोगाद?॥८१॥ 
(न कर्मण:) कम से नहीं ( उपादानस्वायोगात्‌ ) उपादान के योग 

नददोनेसे। 

यदि यह कहा जाय कि प्रकृति को जगत्‌ का उपादान कारण 

न मान कर कम ही र॒ृष्टि की उत्पत्ति का कारण है | तो कपिला- 
चाय कहते हैं कि यह अशुद्ध है; क्योंकि कम तो निमित्त कारण 
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हैं। सकता हे | उपादान कारण तो कोई द्रव्य द्ोना चाहिये। 

द्रव्य से द्रव्य की उत्पत्ति हो सकती है; कम से द्रव्य की उत्पत्ति 

नहीं हो सकती | इसलिये कमे से रृष्टि की उत्पत्ति मानना 

अप्रामाणिक है | प्रकृति और पुरुष का विवेक ही मुक्ति है। 

इसलिये प्रकृति की सत्ता मानना आवश्यक है । 

“जानुश्रविकादपि तत्सिद्धिस्साध्यत्वेना5ज्यूत्तियोंगा- 

दपुरुषोथेत्वम्‌”'।।८ २॥ 
(नानुश्रविकादपि) वेदिक कर्स से भी नहीं मिलती (तत्सिद्धिः) मुक्ति 

की सिद्धि (साध्यत्वेन) साध्य कर्म होने पर भी (आवृत्तियोगात्‌ ) आ्ाबृति 

के योग से ( अपुरुषाथ॑त्वम्‌ ) पुरुषा्थ होना नहीं है। 

मुक्ति केसे प्राप्त हो, अब इस पर विचार किया जाता है । 

कपिलाचाय कहते हैं--मुक्ति का साधन कम नहीं प्रत्युत विवेक 
है । इस लिये उपरोक्त सूत्र में कपिल मुनि कहते हैं कि लोकिक 

अथवा वेदिक कर्मों से भो मुक्ति नहों प्राप्त हो सकती । क्योंकि 
कर्म का बन्धन होने से उनका फल भी बन्धनयुक्त ही होगा। 
फर्म का फल ज्णिक है | इसलिये उससे प्राप्त हुई मुक्ति भी 
क्षशिक होगी , इस कारण यह पुरुषाथ भी नही कहला सकता। 

विवेक के बिना बन्धन नहीं टूट सकते । 

धतत्र प्राप्तविवेकस्या उनावृत्तिश्रुति:”! ॥८३॥ 

(तत्न) उसमें (प्राप्तविवेकस्यथ) विवेक ज्ञान प्राप्त होने वाले के खिय 
(अनाबृत्ति) संसार में वापिस न लोठने की (श्रुति) श्रति हे । 
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जिसको पुरुष ओर प्रकृति का साक्षात्‌ विवेक हो गया है, 
उसीको मोक्ष है। श्रुति में उसी के लिये ही लिखा है:-- 

“ज् च॒ पुनरावतंते न च पुनरावतंते”' 
अ्रथात्‌ लोट कर वापिस नहीं आता और लौट कर वापिस 

नहीं आता; वह विवेकी ही मुक्त हे । 

“दु।खादुदुःखं जलाभिषेकवन्न जाब्यविमोकः” ।,८४॥ 
( दुखाःत्‌ ) दुःख से ( दुखम्‌ ) दुःख होता है ( जलाभिषेकवत्‌ ) 

जल छिड़कने की तरह (न) नहीं होता (जाडय्विमोकः) ज्ञाड़े का छूटना। 

सांसारिक कर्म या वेड्िक के यज्ञ यागादि कर्मों का फल 
क्षणिक हे। इसलिये उसका फल मिल जाने के पश्चात्‌ दुःख 
पूबबतू ही बना रहेगा । इसलिये विवेकी पुरुष के लिये यह सब 

कुछ दुःख रूप है | दुःख से दुःख ही हाता है । जिस प्रकार 

किसी आदमी को सरदी लग रहो हो ओर फिर उस पर पानी 
छिड़क दिया जावे, तो उसे अधिक दुःख ही होगा । उसका दुःख 
थढ़ेगा, घटेगा नहीं । 

“काम्येध्काम्येडपि साध्यरवात्‌ विशेषात” ॥८५॥ 
( कास्ये ) सकाम कर्म करने में ( श्रकाम्ये ) निष्काम कम करने में 

(अपि) भी (स्ाध्यस्वाविशेषात) साधन योग्य कर्म विशेष न द्वोने से । 

भू चाहे कम सकाम दो या निष्काम हो। जब तक वे विवेक- 
प्र नहीं हाते, तब तक मुक्ति नहीं हो सकती । केबल कर्मो के 

करने से मोक्ष नहीं हा सकता । प्रत्युत ज्ञान युक्त या विवेक युक्त 
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कर्म करने से ही माक्ष भिल सकता है । इसमें श्रुति भी प्रमाण 

हैः-- 
हर! है )) 

ने काणा ने पेजया 

न कर्मा से, न प्रजा से और नधन से माक्त मिल सकता है | 

“निज मुक्तस्य बन्‍्धध्वंसमात्र पर न समानत्रम! ॥८६॥ 
( निजसुक्तस्प ) जो स्वभाव से मुक्त है, उपका ( बन्धध्व॑ंसमान्रर्‌ ) 

अवित्रेक का नाश करना सात्र है (परं न समानत्वप््‌ ) परन्तु क्मो' से 

जो फल मिलता है और जो ज्ञान से फल मित्लता है, वह समान नहीं है। 

कस का फल ज्षणिक हाने से कपिज़ मुनि के आदेशानुसार 

घह मुक्ति दिलाने वाला नहीं है; क्योंकि वह अनित्य हे । परन्तु 
ज्ञान या विवेक का फञ्ञ ता अविद्या का विनाश रूप है, तो उस 

का नाश कभो नहीं होगा | दूसरा कम देह से होता है, परन्तु देह 

विनाशी हे । इस लिये कर्म का फल भी बिनाशा है। बिनाशी 

फल मुक्ति नहीं दे सकता | अतः विवेक ही मुक्ति का साधन हे | 

“ट्योरेकतरस्य वाप्यसब्निकृष्टाथ परिच्छित्ति; प्रमा तत्सा- 

धकतम यत्तत्‌ त्रिविध प्रमाणम्‌” ॥८७॥ 
( इयोरेकतरस्थ ) दोनों में एक का ( अपि) भी ( असन्निकृष्टार् 

परिच्छित्ति: ) जिस का श्रथ सम्यक्तया नहीं जाना गया उसका निश्चय 

करना (प्रमा) प्रमा है (तत्साधकतमम्‌ ) उस प्रभा को सबसे अधिक सिद्ध 

करने वाला (यततत्‌) जो है वह (त्रिविध॑ प्रमाणम्‌ ) तीन प्रकार का 

प्रमाण है । 
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कपिल मुनि कहते हैं कि वह मुक्ति जिसका पूब सूत्रों में 

वशान किया गया है, उस तक पहुँचने का तरीका प्रमाण द्वारा है। 

चह प्रमाण तीन प्रकार का है- प्रत्यक्ष, अनुमान ओर शब्द । 
जो पदार्थ भोतिक ओर समीप है, उसका ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण 

से होता है | जो पदाथ दूर हे ओर अभौतिक हे, उसका ज्ञान 

अनुमान तथा शब्द प्रमाण से होता हे । जा केवल पराक्ष में हे, 
उसका ज्ञान केवल शब्द प्रमाण से होता है । 

प्रत्यच्च--)2760९९ 9९7"८९१0४07. 
अनुसान---[7[0727८९ , 

शब्द-- ४८७७०) ९४४07 ५9- 

आप्त पुरुषों के वाक्य भी शब्द प्रमाण के अन्तगंत हैं। इन 
तीन प्रमाणों द्वारा ही यथार्थ बोध होता हे । 

प्रश्न--क्या इन तोन प्रमाणों के अतिरिक्तओर प्रमाण नहीं है ? 

“तत्सिद्वों सबेसिद्ध नांधिक्यसिद्धि!” ॥८८॥ 
(तस्सिद्धो) उनकी सिद्धि होने से (सर्वेसिद:) सब को सिद्धि होने 

से (नाधिक्यसिद्धिः) अधिक की सिद्धि नहीं है । 

उत्तर:--इन प्रमाणों स ही सब की सिद्धि है जाती हूं । इ२ 

लिये अधिक प्रमाण मानने की आवश्यकता नहीं । 

प्रत्यक्ष किसे कहते हैं ! 

“यह्सम्बन्धं सत्तदाकारोल्लेखिविज्ञान तत्पत्यक्षम!” ॥८६॥ 
(यस्सस्बन्धेंसव्‌) इन्द्रियों का पदाथों' के साथ सम्बन्ध दो जाने पर 

( तदाकारोल्लेखिविज्ञानम्‌ ) जो ज्ञान, उन पदार्थों" के साथ तदाकार हो 
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गया है (तत्प्रत्यक्षम्‌) उसे प्रध्यक्त ज्ञान कइत हैं । 

प्रत्यक्ष ज्ञान वह हे; जिस में पदार्थों! का सम्बन्ध ज्ञानेनिद्र- 

यों के सांथ ऐसा होगया है कि उस में काई भ्रम नहीं रहा 

ओर बिकार नहीं रहा । 

यह लक्षण सब साधारण के लिये दे। योगियों फे लिये 
परोक्ष का ज्ञान भी प्रत्यक्ष सा प्रतीत होता है। चाहे उस ज्ञान 

का सम्बन्ध किसी इन्द्रिय के साथ हुआ हो अथवा न हुआ 
हो । इस लिये अगले सूत्र में इसे अधिक स्पष्ट करते हैं । 

“योगिनामपाद्मप्रत्यक्षतोन्न दोष: ॥६०॥ 
(योगिनाम्‌) योगियों के ( अबाह्मप्रत्यक्षत्वात्‌ू ) अबाह्य प्रध्यक्ष 

होने से (न) नहीं हे (दोषः) दोष । 

योगियों को अपने अन्दर का भी प्रत्यक्ष होता है और 

पराक्ष का भी। इसलिये उपराक्त लक्षण को जो प्रत्यक्ष 

का किया गया हे; वह बाह्य प्रत्यक्ष का है, अब्ाह्म प्रत्यक्ष का 

नहीं । सारांश यह है कि प्रत्यज्ञ का सब सामान्य लक्षण किया 

गया हे । 

“लीनवस्तुलब्धातिशयसम्बन्धादादोषः॥६ १॥ 
(लोनवस्तुषु) ल्लीन वस्तुओ्रीं में ( लब्धातिशयसम्बन्धात्‌ ) योगियों 

के निकटतम सम्बन्ध होजाने के कारण (अदोषः) दोष नहीं है। 

योगी लोग ऐसी बस्तु को जा दूर हो या दूसरे के चित्त 
में कोई बात हो, उसका भी याग द्वारा प्रत्यक्ष करते हैं। 
इस लिये प्रत्यक्ष शब्द से केवल इन्द्रियाथ सन्निकर्षोत्पक्न ज्ञान 

(ह8»+>4७०-कै३ ५0-20...» »पवकमतैयकन; कि, 
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( इन्द्रियों के सम्बन्ध से पेदा हुआ २ ज्ञान ) काही अथ न लिया 

जावे प्रत्युत वह ज्ञान भी प्रत्यक्षवत्‌ द्वे) जो प्रतिबोध (70पां- 

४०४) द्वारा योगियों को होता हे । 

“इश्वरासिद्ध ; ॥६२॥”! 
(ईश्वरा5सिद्धे:) ईश्वर की सिद्धि न होने से । 

यदि इन्द्रिय ग्राह्म पदार्थ को ही केवल प्रत्यक्ष समझा जावे 

गा, तो योगी लोग प्रातबाघ द्वारा जो ईश्वर का प्रत्यक्ष दर्शन 

करते हैं। ऐसा करना असिद्ध हो जायगा। इस लिये 

अतीन्द्रिय पदाथ मी योग द्वारा प्रत्यक्ष हो सकते हैं । 

“रक्त बद्धयोरन्यतराभावात्र तत्सिद्धि। ॥६३॥ 

(सुक्तबद्दयोः) ईश्वर के मुक्त होने या बद्ध होने से (अन्यतरा* 

भावात्‌ ) किसी एक के भो सम्भव न होने से (न तत्सिद्धि:) डस ईश्वर 

की सिद्धि नहीं होसकती । 

कई महानुभाव यह समभते हैं कि ईश्वर की सिद्धि अनु- 

मान प्रमाण से की जा सकती है। हम इस जगव रूपी कार्य 
को देखते हैं। इस से अनुमान लगाते हैं कि इसका काई कारण 

हांगा ओर वह कारण ईश्वर है। जेसे बादलों को देखकर 

दम वर्षो का अनुमान करते हैं । परन्तु प्रतिवादो इस बात को 

भूल जाता है कि अनुमान उसी चीज़ का होता है जिसका 
कभी पूव काल में प्रत्यक्ष दोचुका हो । ईश्वर का प्रत्यक्ष इन 

इन्द्रियों द्वारा तो किसी को हुआ दी नही; इस लिये अनुमान 
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द्वारा उसकी स्थिति को स्वीकार करना असम्भव हे, उसकी 

स्थिति का अनुभव मानसिक प्रत्यक्ष द्वारा होता दै । 

यदि यह समझा जाय कि ईश्वर बद्ध हे तो बंधा हुआ 
स्वतन्त्र रूप से सृष्टि को उत्पन्न नहीं करसकता और यदि यह 

समभा जाय कि वह मुक्त हे तो मुक्तात्मा में कोई इच्छा नहीं 

हाती। सृष्टि विनां इच्छा के उत्पन्न नहीं होसकती। इसलिये 

तक से ईश्वर की सिद्धि नहीं होसकती। ईश्वर की सिद्धि 
केबल प्रतिबाध द्वारा हो सकती हे । 

“उम्यथा प्यसत्करलग ॥।६४॥ 
(उभयथा5पि) दोनों प्रकार से भी (असध्करस्वम्‌) ईश्वर का कत्‌ स्व 

सिद्ध नहीं होता | 

अनुमान प्रमाण या तक से हम ईश्वर का कतृ त्व (ईश्वर 
सृष्टि बनाता हे ) सिद्ध नहीं कर सकते। उसकी सिद्धि ऋतम्भ- 
राप्रज्ञा द्वारा होसकठी है । 

“म्रुक्तात्मनः प्रशंसा उपासा सिद्धस्यवा'॥६५॥ 
( मुक्तात्मनः ) मुक्ताप्मा की ( प्रशंसा ) तारीफ़ (वा ) अ्रथवा 

( सिदुस्यथ उपासा ) सिद्ध की उपासना ईश्वर का साधक है। 

ईश्वर की सिद्धि का प्रत्यक्ष सबूत यद्द हे कि दम मुक्तात्मा 
की प्रशंसा करते हैं। ओर जो योगी ईश्वर का दशेन करने में 
समथ होते हैं; उन को उस दशन से पूर्व कई प्रकार की सिद्धियां 

प्राप्त द्ोती हैं । 
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“तत्सबन्रिधानादधिष्ठातृत्व मणिवत्‌”॥६ ६॥। 
(तत्सन्निधानात्‌ ) उसकी समीपता से ( मणिवत्‌ ) मणि की तरह 

(अधिष्टातस्वम्‌) मढ्कीयत है । 

प्रकृति जड़ है, इस लिये क्रिया रहित हे । उस में जो क्रिया 
दिखलाई देती हे, वह ईश्वर की समीपता के कारण है । ईश्वर 

के प्रकाश से वह प्रकाशित हो रही हे ओर उस की सत्ता से क्रिया 
करती हुई दिखलाई देती हे | जेसे मणि. को कांच की समीपता 
से सुरखी प्राप्त होती हे । इसीलिये ही ईश्वर का श्रधिष्ठटातृत्व 
सममा जाता हे । 

“विशेषकार्यष्वपि जीवानाम्‌!'॥६७॥ 
(विशेषकार्येष्वपि) विशेष कार्यो में भी ( जीवानाम्‌ ) जीवों के 

सन्निधान से ईश्वर का अधिष्ठात॒त्व है। 

ईश्वर का अधिष्ठातृत्व इससे भी स्पष्ट हे कि अन्तः- 

करणा में जो विशेष क्रियायें हो रही हँ-वे भी उस के सन्निधान 

से द्वी रही हैं। न केवल प्रकृति की क्रियाओं से उस का अरधिष्ठा- 

तृत्व सिद्ध होता हे, प्रत्युत अन्तःकरण की विशेष क्रियाएं भी 

उस ईश्वर के अधिष्ठातृत्व को सिद्ध कर रही हैं । 

“सिद्धरुपबोद्ध त्वाद्वाक्याथोंपदेश:॥६८॥ 
(सिद्धरुपबोद्ध त्वात) उस परमात्मा का यथार्थ रूप बोच करने के 

कारण (वाक्याथोपदेश:) वेद वावयों का उपदेश अआरवश्यक है। 

अनुमान प्रमाण आदि से तो केवल उस परमात्मा के होने 

का कुछ ज्ञान सम्भव द्वे । परन्तु उस का यथाथ रूप जानना 
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हं। तो वेद वाक्य, आप्तापदेश और प्रति बोध की शक्ति को जागृत 

करना आवश्यक है । 

“अन्त;करणस्य तदुज्ज्वलितत्वाल्लोहबदधिष्ठातृत्वम्‌॥६६॥ 
( अ्न्त:करणस्य ) अ्रन्तःकरण को ( तत-तस्मात्‌ ) उस से 

( उज्ज्वलितत्वात्‌ ) प्रद्शाशित होने से ( ज्ञोहवत्‌ ) लोहे को तरह 

( अधिष्ठात॒त्वम्‌ ) अधिटातृत्व है । 

अन्त:करण भी उस ईश्वर के प्रकाश स प्रकाशित होरहा 
है। इस लिये अन्त: करण का भी वह अधिष्ठाता है। जेसे 
अग्नि से तपाए हुए लोहे में यद्यपि दाहशक्ति अग्नि के संयोग 
के कारण हे तथापि अन्य पदाथों के दाह करन ।का वह लोह- 

शक्ति भी हेतु होसकती है । 

“ग्रतिबन्धदशः ग्रतिबद्धज्ञानमनुमानम्‌”॥,१००॥ 
(प्रतिबन्घदश;) व्याप्ति के देखने से (प्रतिबद्धज्ञानम) व्यापक 

का ज्ञान ( अनुमानम्‌) अनुमान कहलाता है। 

धूम्र को देख कर अग्नि का ज्ञान करना अनुमान प्रमाण 
कहलाता है। जहां जहां धूवां होगा वहां बहां आग का होना 
सम्भव है। इसे अनुमान कहते हैं। 

“आप्तोपदेशः शब्द:!॥१०१॥ 
आप्त-- जिन्हें यथाथ बोध है, जो सत्यवक्ता हैं, उन्हें आप्त 

कहते हैं (आप्तोपदेश:) उन आप्त पुरुर्षो का उपदेश या वचन (शाब्द:) 

शब्द प्रमाण कहांता दे । 

उपरोक्त आप्त पुरुषां का कथन शब्द प्रमाण कहलाता हे ! 
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“उमयसिद्धिः प्रमाणात्‌ तदुपदेश:”॥१०२॥ 
(उमयसिद्धि:) दोनों की सिद्धि होती है | ( प्रमायात्‌ ) प्रमाण से 

(तदुपदेश:) उसका उपदेश है। 

आत्म ओर अनात्म वस्तुओं की सिद्धि में प्रमाण बहुत 
सहायक हैं। इसलिये प्रमाणों का उपदेश दिया गया है । 

“सामान्यतो दृष्टादभयसिद्धि।?॥|१०३॥ 
( सामान्यतो दृष्टात्‌ ) सामान्यतोदृष्ट अनुमान द्वारा ([7/07:070९ 

77077 (96 99700८प 87 (0 ५६98९ 2०72८/४)) (उभयसिद्धि:) 

आत्म तथा अनात्म दोनों वस्तुओ्रों की सिद्धि होती है । 

अनुमान प्रमाण के तीन भाग हैं:--यूबेबत्‌ शेषबत तथा 
सामान्यतोदृष्ट । धृम्र को देख कर अग्नि का ज्ञान होना 
पूवेबत्‌ अनुमान कहलाता है । कारणु से काय के अनुमान 

को शेषबत्‌ अनुमान कहते हैं। व्यक्तियों से जाति का अनुमान 
करना सामान्यतोहष्ट अनुमान है । यथा कई व्यक्तियों को 

मरते हुए देख कर मनुष्य जाति का मरण धम स्थापित करना। 
इस सामान्यतोरष्ट अनुमान द्वारा आत्म तथा अनात्म बस्तुश्रों 

की सिद्धि होती हे । 

“चिदवसानो भोग:?॥१०४॥ 
(चिदवसान:) चेतन्य में जिसकी समाप्ति है, वह (भोगः) 

भोग है | 

मुनि का आशय यह है कि यद्यपि भोग बुद्धि का ध्मे है 
परन्तु बुद्धि जड़ हे; इसलिये भोग का अ्रवसान 'चेतन्य शक्ति 
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में ही होसकता है और वह चेतन्य शक्ति आत्मा हैं। इसलिये 
आत्मा ही भोक्ता है । परन्तु आत्मा को अकर्ता माना गया हे; 

इस लिये उसे भोक्ता कहना अशुद्ध है। इसका उत्तर कपिल 
मुनि अगले सूत्र में देते हे । 

“अकत्त रपि फलोपभोगोउन्नाद्रव्त्‌!॥१०५॥ 
(अकत्त :) अकर्त्ता को (अ्पि)भी (फललोपभोगः) फल का भोग होता है 

(अन्नादिवत) श्रश्नादि को तरह। 

अकरत्ता भी भोक्ता हो सकता है, जिस प्रकार भोजन तो 

रखाइया बनाता है तथा तेय्यार करता हे और खाता उसका 
मालिक है । जसे तलवार से काटने का कर्त्ता मनुष्य कहलाता 
द्वे । ऐसे ही इन्द्रियों के कर्मां का फल जीव को होता है । 

प्रश्न:--चे तन्‍्य जीवात्मा को दुःखादि विकार केसे हो 
सकते हैं ! 

उत्तर+-- 

“अविवेकादा तत्सिद्ध ; कत्त : फलावगमः”॥१०६॥ 
(अविवेकात्‌ ) भ्रविवेक से-अज्ञान से (तत्सिदधिः) उसकी सिद्धि 

होती है (कत्त.:) कर्ता को (फलावगसः) फल होना मानना | 

जीवात्मा को जो सुख-दुःख अनुभव होते हैं, वह अज्ञान 

करके हैं । जब उसका अज्ञान दूर हा जायगा, तब उसे अनुभव 
होगा कि ये सब धम इन्द्रियों के हैं, मेरे नहीं । 

“त्ोभयं च ततक्ताख्याने॥१०७॥ 
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(तत्वाख्याने) विवेक ज्ञान के प्राप्त होने पर (न) नहीं रद्दता (डभ- 

यम्‌ ) दोनों अर्थात सुख और दु:ख । 

जब आत्मा को विवेक ज्ञान होता है, तब उसे न दुःख हं।ता 
हे ओर न ही सुख । 

“विषयो5विषयोडप्यतिद्रादेहा नोपादानाभ्या भिन्द्रि- 
यस्य/॥१०८॥ 

(अतिदूरादे)) अ्रतिदूरादि करणों के (हानोगद्ानाभ्याम्‌) त्याग 

और ग्रहण करने से--न होने और होने से (इग्द्रयस्यो इन्द्रियों का 

(विषयो5विषयः) पदार्थ कभी ग्राह्य होता है और कभी ग्राह्म नहीं होता । 

अब प्रश्न यह है कि प्रकृति ओर पुरुष का प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से सिद्ध करना असम्भब है | इसलिये उन्हें न माना जाय तो 
क्या हज है ? ऋषि उत्तर देते हैं कि क्या वह चीज जो आपसे 

बहुत दूर है और आपको उसका प्रत्यक्ष नहीं हो रहा तो उसका 

अस्तित्व भी नष्ट हो गया है । जिस प्रकार उसके अस्तित्व का 

अभाव नहीं है; इसी प्रकार यद्य ये पुरुष ओर प्रकृति हमें दिख- 

लाई नहीं देते, परन्तु उनका अस्तित्व है । 

“सोक्ष्म्यात्तदनुपलब्धि:!”॥१०६॥ 
(सौचम्यात्‌) पुरुष और प्रकृति के अतिसूचम दोने से (तदनुपत्धव्धि:) 

उसकी उपक्षब्धि नहीं हो सकती । 

प्रकृति ओर पुरुष अत्यन्त सूक्ष्म हैं, अतः उनका प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों द्वारा सम्यक्‌ ज्ञान नहीं दो सकता । 
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“कायदशनात्तदुपलब्धे;'”॥११०॥ 
(कार्यद्शनात्‌) कारय्य के देखने से (तदुपत्नब्घेट) उस प्रकृति की 

उपलब्धि से | 

संसार में प्रकृति के कार्यों को देखने से प्रकृति का द्ोना 
सिद्ध होता है । क्योंकि कार्य को देखकर ही कारण का ज्ञान 
होता हे । 

“वादिविग्रतिपत्तेस्तदसिद्धि रितिचेत्‌*|॥ १ ११॥ 
(वादिविश्रतिपत्त :) शंका उठाने वाले के तक उठाने से (तदसिद्धि;) 

उसकी असिद्धि हो (चेत) यदि । 

यदि शंका करने वाले यह शंका करें कि जगद्गुपोी कार्य जो 
हमें दिखलाई दे रहा है, उसका कारण ब्रह्म हे, प्रकृति नहीं । 

उस समय उन्हें क्‍या उत्तर दिया जावे ? 

“तथा5प्पेकतरदष्ट्येकत रसिद्ध नापलाप: !॥११२॥ 
(तथापि) तब भी (एकतरदष्ट्या) एक दृष्टि से (एकतरसिद्ध:) एक 

की सिद्धि से (न) नहीं है (अ्पलाप:) अनु चित कथन । 

चाहे काय का का रण प्रतिवादी कुछ ही माने ब्रह्म माने या प्रकृति 

माने । परन्तु यह सिद्ध है कि काय असत्‌ नहीं है। सामान्य 

दृष्टि से यदि देखा जाय, तो यह स्पष्ट हे कि जेसा कारण होगा 
तदनुसार ही काय होगा | कार्य को देखकर कारण का अनुमान 

ओर कारण को देखकर कार्य का अनुमात ह।ता है | इस संसार 

रूपी कार्य को देखकर प्रकृति का अनुमान होता है; क्‍योंकि खब 
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काय प्रकृति में ही लय होते हैं । 

“त्रिविधविरोधापत्तेश्च''॥ १ १३॥ 
(च) और (त्रिविधविरोधापत्त :) तीन प्रकार के विरोध के प्राप्त होने 

पर | 

काये तीन प्रकार के होते हैं->अतीत--जो काये गुजर चुका 
हे,--वर्तमान--जो कार्य इस समय हो रहा है और--अनागत 

“जो कार्य अभी होने वाला है | 

यदि काय को असत्‌ मान लिया जाय, तो यह तीन प्रकार का 

व्यवहार भी नहीं हो सकेगा। इसलिये स्पष्ट है कि कार्य 

असत्‌ नहीं है । 

“ नासदुत्पादो नश्वज्ञवत्‌ ”” ॥ ११४ ॥ 
(नृश्ज्ञवत्‌) मनुष्य के सीगों की तर३ (न) नहीं है (असदुत्पाद:) 

असत्‌ की उत्पत्ति । 

जिस प्रकार मनुष्य के सींग नहीं होते; इसी प्रकार असत्‌ 

की भी उत्पत्ति नहीं है! सकती । 

“उपादाननियमात”' ॥११४॥ 
(उपादाननियमात्‌) उपादान का नियम होने से | 

प्रत्येक वस्तुका उपादान नियत है। मिट्टी से घड़ा बनता है । 
मिट्टी से कपड़ा नहीं बन सकता | सूत से कपड़ा बनता है । घी से 
कपड़ा नहीं बन खकता । इसलिये प्रत्येक वस्तु का उपादान कारण 
नियत है । इसी प्रकार इस संसार रूपी काये का भी 
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कारण (प्रकृति) नियत है | नियमित काये कारण भाव से सत्‌ 

होने से काये को भी सत्‌ मानना पड़ेगा । 

“सधत्रसवेदा सर्वांसम्भवात्‌” ॥११६॥ 
(सर्वत्र) सब जगह (सवेदा) इमेशा (सर्वाउप्तस्भव तू) सब असम्भव 

होने से । 

यह सवेथा असम्भव है कि बिना कारण के काये हो ज्ञाय । 

सब जगह ओर हमेशा यही देखा गया है कि उपादान कारण 
नियत है । इसलिये असखत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 

“शक्तस्य शक्य करणात्‌”॥११७॥ 
(शक्तस्य)शक्त का (शक्त-जिसमें शक्ति हो वह शक्त कइलाता है) (शक्तय- 

करणात्‌) श्क्‍य के करने से (जो होने योग्य हो वह शक्य है)। 

जो कारण जिस कार को उत्पन्न करने में समथ हे, वह्द 
ही उस कार्य को उत्पन्न करता है। इससे स्पष्ट है कि सत्‌ से 
अ्रसत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती और न ही असत्‌ स्रे सत की 

उत्पत्ति हो सकती है । 

“कारणभावात्र' ॥११८॥ 
(कारणभावात्) और कारण में भाव होने से । 

कारण में पहले ही से गुप्तरूप से कार्य विद्यमान है | मिट्टी 

में घड़ा पहिले ही विद्यमान हे | इसलिये यदि कारण सत्‌ दे तो 
उससे असत्‌ की उत्पत्ति कैसे हो सकेगी ९ 

“न भावषे भावयोगश्रेतद”! ॥११६॥ 



६० ] [ सांख्य दशन 
जन 2वनन किन लनीयह'नन जी पनिकिननि-- न नरननक नल टशान- खवनक- 

(भावे) कारण में (भावयोगः) काये का भाव (चेत्‌) यदि है (न) तो 
ऐसा नहीं 

यदि कारण में काय का भाव छिपा हुआ है, तो यह 
व्याकरण कहांतक ठीक है कि -यह घट होगा. होचुका ओर 

बतमान अबस्था में है । अतः काय का त्रिविध भेद सिद्ध नहीं 

हा। सकता । 

दूसरा यह कटद्दना कि--कार ण से काय उत्पन होता है। 

यह उत्पत्ति का शब्द प्रयुक्त नहीं हं।ना चाहिये, यदि काग्ण में 

ही काय का भाव छिपा हुआ है तो । 

“नाभिव्यक्तिनिबन्धनोव्यवहाराव्यहारो ॥१२०॥ 
(न) ऐसा नहीं है (ध्यवहाराब्यवहारों, व्यवहार और श्रव्यवहार 

(अभिव्यक्तनिबन्धनो) अभिव्यक्ति निमित्तक हैं। 

किसी काय का प्रगट हाना ही उत्पत्ति कहाता है ओर न 

प्रगट होना उत्पत्ति के अभाव का द्योतक हे इसलिये काथ की 

उत्पत्ति का व्यवहार ओर अव्यदहार अभिव्यक्ति निमित्तक हे । 

“नाशः कारणलय:” ॥१२१॥ 

(कारणलय:) कारण में लय होना (नाश:) नाश कहलाता है। 

प्रतिवादी कहता है, कि ज्ञो वस्तु उत्पन्न हुई हे, वह अवश्य 

नष्ट होगी । कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि काई बम्तु नष्ट नहीं 

होती हे--नाश का अर्थ कारण में लय हो जाना है--कार्य 

का तिराभाव हो जाता है; वह सबथा नष्ट नहीं होजाता । 
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“पारम्पयंतो5न्वेषणा वीजांकुरवत्‌'” ॥१२२॥ 
(पारम्पयंतो 5स्वेषणा) परम्परा से भ्रन्वेषण करना है (वीजांकुरवत) 

गीज ओर अंकुर की तरह । 

जब बीज ओर वृक्ष को परम्परा पर विचार कियाजाता है, कि 

इसमें से पहले कोन था; हम किसी निश्चय पर नहीं पहुँच सकते। 

इसी प्रकार प्रकृति ओर उसके अभिव्यक्त कार्यों की परम्परा है । 

इसलिये कार्यों का नाश मानना ठीक नहीं है । प्रत्युत उनका 

कारण में लय हूं।ना ही नाश है । 

““उत्पत्तिबद्वादोष:” ॥१२३॥ 
(उत्पत्तिवत्‌) उत्पत्ति की तरह (अदोषः) दोष रहित हें (वा) अथवा। 

जा बस्तु अभिव्यक्त हे, उसका कोई कारण अवश्य होगा; 
पुन: उसका भो काई कारण होगा; फिर उसका भी कोई कारण 

होगा | इस प्रकार करना अनवस्था दोष का द्योतक है। केवल 

जा अभिव्यक्त हमें दिखाई देता है, उसका कारण मालूम करना 

ही पर्याप्त हे--कार्य से कारण का अनुमान कर लेना ही 

पर्याप्त है । 

अब काये का लक्षण करते हैं-- 

“हेतु मदनित्यमव्यापिसक्रियमनेका श्रितं लिक्नम्‌ ॥१२४॥ 
(लिज्ञम) उसको काय कदते हें | (हेतुमत्‌ ) जो कारण वाला है 

(अनित्यम) हमेशा नहीं रहता (अव्यापि) व्यापक नहीं है (सक्रियम) 
क्रिया वाला है (अनेकम्‌) अनेक है (आश्रितस्‌) आश्रित हे । 

जो कारण वाला है, अनित्य है, व्यापक नहीं है, क्रिया- 
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संयुक्त है, अनेक है, आश्रित है, उसे कार्य कहते हैं । 

“आज्जस्यादभेदतो वा गुणसामान्यादेस्तत्सिद्धि 

प्रधानव्यपदेशादा १ २४॥ 
(आम्जस्यात) प्रत्यक्ष से (अभेदतः) भेद न होने से (गुणसामान्यादेः) 

गुण सामान्यादि से ( तस्सिद्धिः ) उसको सिद्धि हे ( प्रधानव्यपदेशाद्वा ) 

भ्रथवा प्रधान के वर्णन करने से । 

कार्य का ज्ञान मनुष्य को केसे हो ? ऋषि उत्तर देते हैं, कि 
पहले तो काय प्रत्यक्ष ही हे। यदि वह प्रत्यक्ष प्रतीत न 

हो, तो कारण के सामान्य गुण देखने से काये का ज्ञान 

हो जाता हे। यदि इससे भी काये का ज्ञान न हो तो 
प्रधान के व्यपदेश से कारण ओर काय का ज्ञान स्पष्ट हो जाता 

है । प्रधान फे वयपदेश का अभे यह है कि कारण ओर काये 

के भेद का ज्ञान भ्रृति द्वारा स्पष्टीकरण किया जाय। यह काये 
हे, और यह कारण है, ऐसा श्रुति में स्पष्ट वर्णन हे । 

““त्रिगुणाप्चेतनलाद द्योः॥१२६॥ 
(प्रिगुणा$चेतनस्वात) तीन गुर्खों वाला भौर अ्रचेतन होने से 

(दुयो:) दोनों का । 

पूष कारण ओर कार्य का भेद बतलाया है। अब इस सूत्र 
सें कारण ओर काय का साधम्यं बतलाया गया है | 

कारण ओर काय का साधम्य यह हे--- 

दोनों तीन गुणों बाले हैं अर्थात्‌ सत्व, रज तथा तमादि से 
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आवृत हैं ओऔ< दानों जड़ हैं । 

“आ्रीत्यप्रीतिविषादाधेगु णानामन्यो5न्यं वेधर््यम॥१२७॥ 
(पत्यप्रीतिविषादादे:) सुख-दुःख मोहादि गुणों से (गुणानाम्‌) गुयों 

का (अल्योअतयम्‌) पररपर ( वेधग्य मम) वेधम्य हे। 

सत्व, रज और तम ये तीन गुण हैं। इनकी विशेषता 
अपनी २ है । सत्व गुण से सुख का अनुभव द्वोता हे; रजोगुण 
से दुःखादि का अनुभव होता हे; और ठमोगुण स मोह ममतादि 
का अनुभव स्पष्ट दे | यही इन गुणों का पररुपर वेधम्य है । 

“लध्वादिधर्मैंरन्योन्यं साधम्य बेधम्भ्य गरुणानाम्‌)॥ १ २०॥ 
(क्षप्षादिधमें:) ज्घुत्व, चब्चलता तभा गुरुत्पादि धर्मों के कारण 

(अन्योइन्यम्‌) परस्पर (साधस्य वेधम्यंम) साधम्ये और वेधम्य है 

(गुणानाम्‌) गुणों का । 

सतो गुण बाली बस्तुओं में हलकापन एक समान गुण है। 
रजोगुण बाली वस्तु में चहचलता एक समान गुण हे | तमोगुण 
बाली बस्तु में भारीपन एक समान गुण है। जिसमें उनकी 

समानता दिखाई देती है । वह उनका साधम्य है। जहां भिन्नता 

दिखाई देती हे, उसे वेधम्य सममा जाये । 

“उभयान्यत्वात्‌ का येल्व॑ महदादेघटादिवत' ॥ १३०॥ 
(उभयान्यश्वात) दोनों से भिन्न होने के कारण (महदादे:, मद्दत्वादि 

का (कायत्व) काय (घटादिवत्‌) घट आदि की तरइ है । 
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महत्तत्वादि जो काय हैं, वे पुरुष और प्रकृति से भिन्न हैं। 

इसीलिये द्वी उन्हें काय कहा है और उनका कारण प्रकृति है । 

चह प्रकृति से प्रथक्‌ है; जेसे घड़ा मिट्टी से अलग है; यद्यपि 
वह मिट्टी का बना हुआ है । इसी प्रकार महत्तत््व अहंकार आदि 
प्रकृति से बने हुए हैं, परन्तु वे काय हैं। 

“परिणामात्‌!॥१३०॥ 
( परिणामात््‌ ) परिणाम से । 

परिमित अर्थात्‌ परिछिन्न होने से मह॒दादि काय हासकते 

हैं। क्योंकि परिछिन्न-पदार्थों का नाश होता है; परन्तु कारण 

का नाश नहीं होता । 

“समन्वयात्‌”॥१३१॥ 
समन्वय से ८ सदश गति होने से । 

हम देखते हैं कि मन आदि भोजनादि से बढ़ते हैं, ओर 

भूखे रहने से फमजोर होते हैं। जो बस्तु घटती है तथा बढ़ती 
है वह काय हासकती हैं। इसलिये महदादि सब काय हैं। 

मूल-प्रकृति न घटती है ओर न बढ़ती हे इसलिये वह कारण है । 

“शक्तितश्रेति”॥१३२॥ 
शक्ति से भी । 

महदादि एक प्रकार से पुरुष के करण हैं। करण होने 

से ही उनका कार्यत्व स्पष्ट हे । यदि हमारे कान न हों तो हम 

कुछ सुन नहीं सकते । यदि आंखें न हों तो देख नहीं सकते । 
इस लिये न्पष्ट हे कि ये इन्द्रियां हमारे लिये कार्य हैं । 
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“तड्ने प्ररृंतिः पुरुषो वा ॥१३३॥ 
(चद्धाने) उसके न होने में (प्रकृति: पुरुषों वा) प्रकृति या पुरुष 

होगा | 

यदि महदादि को काय न मानें, तो उन्हें फिर मूल 
प्रकृति मानना पड़ेगा या पुरुष मानना पड़ेगा । कुछ न कुछ तो 

उनका नाम॑ देना पड़ेगा । 

“तयोरन्यत्वे तुच्छत्वम॥१३४॥ 
(तयोः) उनसे (६ अन्यस्वे ) अन्य होने में ( तुच्छृत्वम्‌ ) तुच्छ 

हना दे। 

यदि महदादि कार्यो को न तो प्रकृति का काय माना जावे 

ओर न ही उन्हें पुरष का काय माना जावे; तब थे महददादि 

आकाश के फून के समान तुन्छ वा असत हैं। 

“का्यात्का रखा नुमानं तत्साहित्यात्‌!'॥१३४॥ 
( कार्यात्‌ ) काय से ( कारणानाम्‌ ) कारणों का ( अनुमानम्‌ ) 

अनुमान होता है ( तससाहिस्थात्‌ ) उसके साहित्य से ( काय के उसके 

अन्दर रहने से ) । 

काय से कारण के अनुमान का ताटपये यह है कि यदि कार्य 
प्रगट न भी हुआ हैं। तो उसे कारण के अन्दर गुप्त रूप से बियमान 
स्वीकार किया जावे; जेसे तेल का कारण तिल है; तिलों में तेल 
गुप्त रूप से विद्यमान दहै। इसी प्रकार महदादि कार्य मूल-प्रकृति 
में, जो इनका कारण हे, गुप्त रूप से पूर्व ही विद्यमान हैं । 

“अव्यक्त त्रियुणाल्लिगाद” ॥ १३६ ॥ 
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( अव्यक्तम्‌ ) प्रकृति सूक्तम है ( श्रिगुणात्‌ लिज्लात्‌ ) श्रिगुण काय 

से । ु 

मह दादि जितने कार्य हैं; जनसे सुख-दुःखादि का भान दोता 
है । उन की अपेक्षा प्रकृति बहुत सूक्ष्म है; क्यों कि प्रकृति से 
कोई गुण भासता नहीं । 

“तत्कायेतस्तर्सिद्ध नोपलाप+ ॥ १३७ ॥ 
( तत्कायंत: ) उस के कार्य से ( तत्सिद:; ) उसकी सिद्धि से 

( नापल्ापः ) अपलाप नहीं है । 

महदादि कार्यों को देख कर प्रकृति का अनुमान करना कया 

अशुद्ध है ? 
इस सूत्र तक प्रकृति का अनुमान समाप्त हुआ | अरब आगे 

पुरुष का अनुमान कहेंगे । 

“सामान्येन विवादाभावाद्धमेवन्न साधनम्‌ ॥ १३८ ॥ 
( स्रामास्येन ) सांसान्य रूप से ( विवादाभावात्‌ ) विवाद के न 

होने से ( घमंवत्‌ ) ध्म की तरह ( न ) नहीं ( साधनम्‌ ) साधन । 

जो चीज़ विवादास्पद है, उस के विषय में तो साधन ढू'ढने 

की जरूरत है | जो चीज़ विवादास्पद ही नहीं है, उसके विषय 
में युक्ति ढू ढता व्यर्थ है | पुरुष के विषय में कोई विवाद हो नहीं 
इस लिये “पुरुष” का विषय कोई बहुत युक्तियां अथवा साधन 
नहीं चाहता। प्रकृति का विषय बहुत विवादास्पद था इस लिये 

उसे सिद्ध करने में युक्तियां अथवा साधनों की आवश्यकता 
अनुभव द्वोती दे । 
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प्रकृति का लिचार समाप्त हो चुका | अब पुरुष का विचार 
करते हैं । 

“शरीरादिब्यतिरिक्तिः पुमानँ ॥ १३६ ॥ 
(शरीरादिध्यतिरिक्ति:) शरीर आदि २४ तस्‍्चयों से एथक्‌ जो वस्तु है 

( पुमान ) वह पुरुष है । 

शरीरादि पाथिब तत्त्वों से भिन्न जो वस्तु हे, उसे पुरुष 
समभी । 

“संहतपराथत्वाद” ॥ १४० ॥ 
जो मिल्ले हुबे श्रधथांत संइत पदार्थ दोते हैं वे दूसरों के लिये दोते 

हें । 

शरीरादि संहत पदार्थ हैं, अथांत्‌ कुछ मिले हुए तत्त्वों का 
नाम शरीर है। अतः ये किसी दूसरी वस्तु की अपेक्षा करते हैँ 
इनके द्वारा भोग ओर अ्रपवग्गे हैं । जिसके लिये यहद्द प्रकृति भोग 

या अपवर्ग का सामान पैदा करती है; बह चस्तु पुरुष है, अथांत्‌ 

आत्मा है । 

“भत्रगुणादिविपयेयात्‌!! ॥ १४१॥ 
ज्िगुणादि के विपयंय से । 

त्रिगुण अर्थात, सत्य, रज तथा तम से पेदा हुए २ जो सुख 
दुःख तथा मोहादि गुण हैं; इनका सम्बन्ध केवल शरीर के साथ 

है । वह पुरुष इनसे बिपरीत है; इनसे भिन्न हे। क्योंकि वह 
इनका भोक्ता हे; ओर भोग तथा भोक्ता एक नहीं हो सकते । 
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“अधिष्ठानाच्चेति” ॥ १४२॥ 

वह पुरुष चेतन होने के कारण अधिष्ट॑ता है । 

प्रकृति जड़ है; इसलिये वह अधिष्ठाता नहीं हो सकती । 

पुरुष अधिष्ठाता होने से प्रकृति से जुदा हे। जब प्रकृति को 

आधार कहा जाता है तब उसका कोई आधेय भी होना चाहिये 

वह आधेय पुरुष है । 

“मोक्त-भावात्‌” ॥ १४३ ॥ 
भोक्ता के भाव से । 

शरीरादि में भोक्ता के भाव होने से शरीरादि का स्वरूप ही 

भोक्ता नहीं है । शरीरादि से भिन्नपुरुष भोक्ता है। यदि शरी- 

रादि को भोक्ता माना जाय, तो भोग किसको मानेंगे | वही 

कर्ता और वही कम ऐपा होना असम्भव है | 

“कैवल्याथ प्रवृत्तेश्च” ॥१४४॥ 
( केवल्याथम्‌ ) मोक्ष के लिये (प्रवृत्त:) प्रवृत्ति होने से (च) और । 

यदि नश्वर शरीरादि को भोक्ता माना जाय, तो दु:ख-नाश के 

लिये जो प्रयत्न पुरुष द्वारा किया जाता है, वह व्यथ हो जायगा ! 

क्योंकि भोक्ता के नष्ट हो जाने से सब सुख-दुःख भी स्वयं नष्ट 

हो जायेंगे । फिर मनुष्य व्यर्थ ही मोक्ष के लिये प्रयत्न कर रहा 

हे । 

“जडग्रकाशांयोगात्‌ प्रकाशः” ॥१४४॥ 
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( जडप्रकाशायोगात्‌ ) जइ के प्रकाश के.योग न होने से (प्रकाशः) 
प्रकाश भिन्न है | 

प्रकाश का अथ ज्ञान हे | प्रकृति आदि जड़ होने से ज्ञान 

से रहित हैं । पुरुष ज्ञानवान दीखता है; इसलिये बह प्रकृति से 
भिन्न हे । 

“निगु णत्वान्न चिद्मा ॥१४७६॥ 

(चिद्धर्मां) आत्मा ( नियु णत्वात्‌ ) निगु ण होने से (न) तमोगुण, 

रजोगुण वाला नहीं है | 

प्रश्न यह है, कि क्या प्रकाश स्वरूप आत्मा में तमोगुणादि 

का भाव है या नहीं ? 

कपिल मुनि उत्तर देते हैं--नहीं हे; क्योंकि पुरुष निगुण 

है ओर यह प्रकृति के धम हैं । 

“अ्रत्या सिद्धस्य नापलापस्तत्त्यक्षबाधात्‌'” ॥| १४७॥ 
(अ्रत्या) श्रुति से (सिद्धस्य) सिर का (न) नहीं है (अपलाप:) 

असत्‌ वचन (तत्‌) उसके (प्रत्यक्षबाधात) प्रत्यक्ष से बाधा होने से । 

आत्मा का निगु ण होना केवल अनुमान से ही सिद्ध नहीं 
है; प्रत्युत श्रति से भी सिद्ध हे; यथा-- 

“साक्षी चेता केवलो निगु णश्च 
घह आत्मा साक्षी, चेतन, केवल तथा निगुण है । 

जब श्रुति ने आत्मा का यह स्वरूप ठहराया हे, तब यदि 

च् 
जम 
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प्रत्यक्ष रूप से आत्मा का ऐसा सिद्ध होना असम्भव हो, तो भी 
हमें यद्दी स्वीकार करना चाहिये कि आत्मा का स्वरूप जेसा श्रुति 
में वर्णित है, वह ठीऊ हे । 

“मुषुप्त्याचसा चित्वम ॥१४८।॥। 
( सुषुष्श्यादी ) सुपुष्ति भादि में ( असाद्षित्वम्‌ ) उसका प्रत्यक्ष 

न होना । 

यदि आत्मा प्रकृति से भिन्ननहीं है अथात्‌ प्रकृति जड़बत्‌ 

है, तब सुघुप्ति स्वप्नादि का उसे साज्ञी नहीं कहा जा सकता । 
परन्तु हमारा अनुभव इसके विपरीत है । हम देखते हैं, कि 

जब हम गाढ़ निद्रा से उठते हैं, तो कहते हैं कि आज मुझे खूब 

नींद आई; कुछ पता ही नहीं रहा । इस अबस्था का साक्षी 
चेतन हो सकता हे, जड़ वस्तु नहीं हो सकती । 

अब प्रश्न यह हे, कि वह आत्मा एक है या अनेक ? 

इसका उत्तर कपिल मुनि निम्न सूत्र मे देते हैं-- 

“जन्मादिव्यवस्थातः पुरुषबहुत्वम'” ॥१४६॥ 
( जन्मादिव्यवसथातः ) जन्म, मरण, बद्ध तथा मुक्तादि की व्यवस्था 

से ( पुरुषबहुत्वम्‌ ) पुरुषों का बहुत होना सिद्ध होता है । 

इस संसार में भिन्न २ अबस्थायें देख रहे हैं--कई पेदा हो 

रहे हैं, कई मर रहे हैं, कई दु.खी हैं ओर सुखी हैं। यह सब 
अवस्थायें प्रगट करतीं है कि पुरुष अनेक हैं । 

कुछ विद्वानों का मत यह है कि आत्मा बहुत नहीं हैं; प्रत्युत 

एक हे--उपाधि भेद से बह नाना प्रतीत होता है । निम्न सूत्र में 
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इस सिद्धान्त को प्रगट कर पुनः उस की आलोचना की है | 

“उपाधिभेदेष्प्येकस्य नानायोग आकाशस्येत्र धटा- 

दिभिः” ॥१५४०॥ 
(उपाधिभेदे5पि) उपाधि भेद में भी (एकस्य) एक का (नानायोगः) 

नाना प्रकार का अतीत दोता है (आकाशर्य) आकाश की (इव) तरह 

(घटादिभिः) घट आदिकों के साथ । 

जिस प्रकार आकाश तो एक हे, परन्तु जब घट के साथ 

उसका संयोग होता हे, तो वह घटाकाश कहलाता है ओर जब 

मठ के साथ होता है, तो मठाकाश कहलाता हे । इसी प्रकार 

आत्मा एक है, उपाधि भेद से भिन्न २ प्रतीत होता हे । 

“उपाधिमिथते, न तु तद्बान ॥१५१॥ 

( उपाधिभिद्यते ) उपाधि का भेद होता है ( न तु ठद्वान्‌ ) परन्तु 

उपाधि वाले में भेद नहीं होता । 

जपाधियां भिन्न हैं, परन्तु यदि उपाधिवाला एक ही हे, तो 

उसमें भिन्न २ उपाधियां एक ही समय में होनी असम्भव हैं | 

“एवमेकत्वेन परिवतेमानस्य विरुद्धघधमा ध्यास:” ॥१५२॥ 
( एवम ) इस प्रकार ( एकस्वेन ) एक आएमा मानने से ( परिवते- 

मानरुय) उपाधि वाले का (न) नहीं होगा (विरुद्धघमोध्यासः) विरुद्ध 

धर्मा' का भान । 

यदि एक ही आत्मा है, तो उस में विरुद्ध धर्मों का एक ही 

समय में भान होना यथार्थ नहीं है । कोई सुखी है, कोई दुःखी 
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है, कोई बद्ध हे, कोई मुक्त हे, कोई उत्पन्न हो रहा हे और कोई 
मरणावस्था को प्राप्त हो रहा है । ऐसी अवस्था में यह विरुद्ध 

धर्म एक ही आत्मा में प्रतीत हो रहे ६ों, ऐसा मानना असम्भव 
प्रतीत होता है । 

“अन्यधम्वेडपि नारोपात्‌ तत्सिद्धिरेकवात” ॥१५१॥ 
(अन्यघमेस्वेडपि) श्रन्य के धर्म होने पर भी ( आरोपात्‌ ) आरोप 

करने से (न तस्सिद्धिः) नहीं है उसको सिद्धि ( एकत्वात्‌ ) एक होने के 

कारण । 

यदि यह कहा जाय कि जन्म, सरण, सुख ओर दुश्ख, ये 

आत्मा के धर्म नहीं हैं, प्रध्युत मन के अथवा प्रकृति के धम हैं, 
ओर आत्मा में आरोपित किये गये हैं; फिर भी एक ही आत्मा 

में इन सब धर्मों को आरोपित करना सम्भव भ्रतीत नहीं होता । 

“नादतश्रुतिबिरोधी जातिपरत्वाद” ॥१४४॥ 
( नाहूवश्न तिविरोधः ) अद्ैत श्रुति का विरोध नहीं है (जाति- 

परत्वात्‌ ) जाति परक द्ोने से । 

यदि यह कहा जाय कि आत्मा को बहुत संख्या में मान 

लेने से अद्वेत-घर्म (श्रुति) का विरोध हो जायगा । तो यह कथन 

अशुद्ध है-अद्वेत का विरोध नहीं है; क्योंकि ये सब आत्माएं 
अपने सामान्य धर्म रखती हे । उस अंश में वे सब एक हैं, 

जैसे, दीपक अनेक हैं, परन्तु प्रकाश करना उनका सामान्य- 

धर्म हे, उसमें वे सब एक हैं। 

“विदितबन्धनकारणस्य दृष्ट्याउतद्रपम!॥१४५॥ 
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(बविदितबन्धनकारणस्य) अमाप्मक ज्ञान या अययार्थ ज्ञान का 

(दृष्ठ्या) दृष्टि से (अतद्ग पम) वास्तविक स्वरूप का पता नहीं लगता | 

अविवेक के कारण मनुष्य को यथाथ बोध नहीं होता । 

जब उसे बिवेक ज्ञान दो जायगा, तब उसे रुपष्ट प्रतीत होगा कि 

आत्माएं ज्ञाति-परक (सामान्यघर्म) में एक हैं; परन्तु संख्या 

में अनेक हैं । यह ज्ञान तब प्रदीत होगा, ज्ञब बिवेक-सख्याति 

प्राप्त हो जायगी । 

'नान्धा5्दष्था चत्नष्मतामनुपलम्भ: ॥१५६॥ 
(अन्धादष्ट्या) अन्घे की अदृष्टि से (चक्तष्मताम) श्रांखों वालों का 

(श्रनुपल्नग्भ:) न प्राप्त होना (न) नहीं है । 

जो वस्तु अन्धे को दिखाई नहीं देती, उससे यह तात्पय॑ 

निकालना कि वह आंखों वालों को दिखलाई नहीं देती है-ऐसा 

कहना हाध्यास्पद है | दूसरे शब्दों में जिसे अज्ञानी अपने 
अज्ञान के कारण समभने में असमथे है, वह ज्ञानवान के लिये 

भी उपलब्ध नहीं हे ऐसा समभना सर्वथा अनुचित प्रतीत 
होता हे । 

“बामदेवादिपुक्तो न देतम्‌!'॥॥१५४७॥ 
(वामदेवादिमुक्त:) वामदेव, शुकदेव आदि मुक्त हो गये (न) नहीं 

है (अद्ेतम) अद्वेतधर्म । 

कपिल मुनि कहते हैं कि जिसे अद्वेतवाद तुम समभते हो, 
बह ठहर नहीं सकता। यदि तुम यह बचन बोलते हो कि वाम- 

देव मुक्त हो गया शुकदेव मुक्त हो गया इत्यादि। इसका 
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मतलब यह होगा कि कई ऐसे भी हैं जो मुक्त नहीं हुए जो बद्ध 
हैं । ऐसी अवस्था में अद्वेत कहां रहा ९ 

“अनादावद्ययावदभावाड्भू विष्यद प्येवम्‌' ॥ १४८॥ 
(अनादी ) भ्रनादिकाल से ( भअ्द्ययावव ) आजतक ( अभावात्‌ ) 

अभाव होने से (भविष्यद्पि) भविष्य का भी (एवम) इसी प्रकार । 

कपिल मुनि कहते हैं कि अनादि काल से इस समय तक 

यह नहीं देखा गया कि किसी बस्तु का सबेथा अभाव हो गया 

हो। इसस स्पष्ट अनुमान लगाया जा सकता है कि भविष्य में 

भी ऐसा कभी न होगा कि सर्वथा किसी बस्तु का अभाव हो 
गया हो । 

“इदानीमिव सत्र नात्यन्तोच्छेदः”?॥१४६॥ 
(इृदानीम्‌) अ्रव (इसकाल के) (इव) समांन (सर्वत्र) सब काल में 

(न) नहीं है (अत्यन्तो व्ट्रेद:) बिल्कुल निवृत्ति । 

१४८ सूत्र में कहा है कि किसी वस्तु का हमेशा के लिये 

अभाव नहीं हो सकता | उसी सिद्धान्त के आधार पर कपिल 

मुनि रप्ष्ट करते है कि किसी त्रस्तु का हमेशा के लिये अभाष 
नहीं हो सकता, केवल तिरोभाव होता है । 

आत्मा के म्थरूप का बणंन हो चुका। अब ईश्वर के स्वरूप 

का वर्णान करते हैं । 

“व्यावृत्तो भयरूपः॥१६०॥ 
(व्य[वृत्त:) भिन्ष है (उभयरूप:) दोनों रूपों से (प्रकृति और पुरुष 

से) । 
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ईश्वर प्रकृति ओर पुरुष से भिन्न है | गीता में भी भगदान 

ने कहा हे-- 

““उत्तम:पुरुपस्तु अन्य; परमात्मेत्युदाहुतः 
प्रकृति और पुरुष को तुम अनादि समभो ओर ईश्वर को 

इनसे भिन्न समको | 

इस सूत्र का आशय भी यही है कि प्रकृति ओर पुरुष से 
भिन्न वह ईश्वर हे । 

“सानज्षात्सम्बन्धात सा क्षित्वम ||१६१॥ 
( साक्षात्‌ सम्बन्धात्‌ ) साकज्ञात्‌ सम्बन्ध होते से ( खात्षित्वर ) 

साक्षी है । 

प्रकृति तथा जीवात्मा के साथ सबन्ध होने से ऋर उनका 
अधिपति होने स वह उनका साक्षी है-वह उनके कारये का निरी- 
क्षक है| वेद में भी लिखा है-- 

“दा सुपणों सयुजा सखाया समान वृत्त॑ परिषस्व- 
जाते । तयोरन्य;पिप्पलं स्वाद्वत््यनश्नन्नन्योडमिचाकशी ति' 

. अथात दो पक्की एक वृक्ष की टइनी पर बठे हैं वह साजझ्षी 
आर मित्र हैं एक उस वृक्ष के फल को खा रहा है ओर दूसरा 
देख रहा हे । 

“नित्यमुक्तम्‌''॥ १६ २॥ 
बह ईश्वर नित्य मुक्त है । 

योग दशन में लिखा है-- 

“क़शकम विपाकाशयेरपरामृष्ठः पुरुषविशेष ईश्वर” 
क्तेश, कर्मों तथा उनके फलों से जो न छुवा गया हो-णसा 
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जो पुरुष विशेष हे-वही ईश्वर है । 

“ओऔदासीन्यञ्चेति'' ॥ १६३ ॥ 
बह परमात्मा उदासीन वृत्ति वाल। है अर्थात पत्तपात रहित 

है | वह न्‍्यायकतता है श्रार किसी का पक्ष नहीं लेता । 

“उपरागात्कत ल॑ चित्सान्निध्याधित्सान्निध्यात्‌'' ॥१६४॥ 

प्रकृति ओर जीवात्मा के साथ सम्बन्ध होने से उस परमात्मा 

फी कत्त त्व-शक्ति का प्रसार दिखलाई देता हे । अर्थात बह 

ईश्वर इस सृष्टि का कर्ता, पालक, पोषक और संहारक कहलाता 

हे । 

नोट-. १४६ सूत्र से १६४ सूत्र तक भाष्यकारों ने इनके 

बहुत विलक्षण अर्थ किये हैं। उन्हें ईश्वर-परक न लगाकर के, 

आत्मा-परक अर्थ लगाये हैं| 



#% ओरशेप थक 

द्वितीय-अध्याय 
दूसरे अध्याय में प्रकृति के विकसित कार्यों को विस्तृत रूप 

से व्याख्या की गई है ओर बतलाया हे कि प्रकृति ओर उस 

की सृष्टि के ज्ञान से ही पुरुष को अपने स्वरूप का साक्षात्कार 

हो सकता है | इसलिये कपिल मुनि कहते हैं-- 

“॑विमुक्त विमोत्षाथ' स्वाथ' वा प्रधानस्य 

यह प्रकृति का विकास पुरुष को मोक्ष देने के लिये है और 

प्रकृति के अपने स्वार्थ के लिये भी है, जिसे हम सृष्टि कहते हैं । 

कपिल मुनि उसे राग ओर विराग का योग कहते हैं । 
4८ कलम कक ५. कक डक 5 29 रागविरागयोयोंगः संष्टि: 

बह सृष्टि प्रक्रिया किस प्रकार होती है ? 

“पहदादि क्रमेण पश्च भूतानाम्‌'! 
महत्तत्वादिकों से आकाश, वायु, अग्नि, जल्न तथा प्रथ्वी, 

किक रे हें के ७+ 

ये पञ्च भूत पेदा हुए हैं । दिशा ओर काल ये दोनों आकाश 

से पेदा हुए हैं । इस कारण ये दोनों आकाश के समान 
नित्य हैं और व्यापक हैं। निम्वयात्मक ज्ञान का नाम बुद्धि 
है । उस बुद्धि का कार्य धर्मादिक है । अभिमान को अहं- 
कार कद्दते हैं।पांच ज्ञानेन्द्रियां पांच कमन्द्रियां, ११ वां मन 
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ओर पांच तन्मात्राएं (शब्द, रूप, रस, गन्ध ओर रपशे)) ये 

सब अहंकार से पेदा हुए हैं । 
' बाणी, हाथ, पांव, गुद्दा ओर उपस्थ कमन्द्रियां हैं । 

नेत्र, कान, त्वचा, रसना (जीभ), और प्राण ये ज्ञानेन्द्रियां हैं । 

अहंकार के सतोगुण भाग से मन उत्पन्न होता है । 
आहंकार के तमोगुण भाग से पऊच तन्भात्राएं (शब्द, रस 

रूप, गन्धव और स्पर्श ) उत्पन्न होती हैं । 

कई लोग समभते हैं कि हमारी इन्द्रियों की उत्पत्ति पांच 

भूतों से हुई हे न कि अहंकार से । कपिल मुनि कहते हैं कि 

यह अशुद्ध है; क्योंकि श्रुति में कहा हे--“एकोउहँ बहुस्याम”? 
एक मैं बहुत रूपों को धारण करता हूं। 

“आहंकारिकलश्रतेन भौतिकानि” 
फिर प्रश्न उपस्थित होता है कि श्रुति में यह जो लिखा हे 

कि अग्नि में बाणी लय हो जाती है ओर बायु में प्राण लय हो 

जाता है (अग्नि बागप्येति वातं प्राण:) इससे यह क्‍यों न सममका 

जाय कि वाणी ओर प्राण को उत्पत्ति भी इन्हीं अग्नि और वायु 
से हुई हे ! 

भगवान कपिल कहते हैं कि यह आवश्यक नहीं कि जिनमें 

लय हो, उन्हीं से उत्पत्ति हो। इप्तलिये इन्द्रियां को उत्पत्ति श्रह॑- 

कार से है, न कि पांच भूतों से । 
पांच ज्ञानेन्द्रियां हैं, पांच कर्मेन्द्रियां हैं ओर ११ वां मन 

है। क्या यह ११ बां मन नित्य हे या अनित्य हे ? कपिल मुनि 
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कहते हैं कि यह अनित्य हे;क्यों कि श्रति में लिखा हूं कि मन 

ओर प्राण उत्पन्न हुए हैं जो उत्पन्न हुआ है, उसका नाश भी 

अवश्य होगा । बुढ़ापे में जब इन्द्रियां शिथिल हो जातों हैं, तो 

मन शिथिल होता देखा गया है । कई लोग इस श्रम में हैं कि 

इन्द्रियां (आंख, कान तथा नांक आदि) जो हमें बाहर से दिखाई 

देती हैं, वही इन्द्रियां हें। कपिल मुनि कहते हैं कि ये इन्द्रियाँ 

के गोलक हैं। वास्तव में जो इनिद्रियां हैं, वे अन्दर हैं ओर बे 

अतीन्द्रिय हैं । मन के बिना ये इन्द्रियां कुछ काम नहीं कर सकती । 

जिस इन्द्रिय के साथ मन का मेल होगा, वही इन्द्रिय काम 

करेगी। अन्यथा यदि मन किसी ओर तरफ लगा हुआ हो, तो 
मनुष्य देखता हुआ भी नहीं देखता और सुनता हुआ भी नहीं 

सुनता । इसलिये मन को--'उभयात्मक॑ मनः” कहा है; क्योंकि 
डसका सम्बन्ध कर्मन्द्रियों ओर ज्ञानेन्द्रियों-दोनों प्रकार की 

हन्द्रियों के साथ हे । 

परन्तु क्या मन ओर क्या इन्द्रियां-इन सब में परिणामत्व 
प्रगट दे | इसलिये इनका कोई साक्षी होना चाहिये, जो इनके 

परिणामावस्था का निरीक्षण कर सके। वह मनुष्य की आत्मा 

है, जो अपरिणामी हे ओर इनका द्रष्टा है । 

मन की वृत्तियां ही मनुष्य को जन्म-मरण के बन्धनों में 

डालती हैं | इसलिये उन सबको रोकने से ही मनुष्य अपने 

स्वरूप का साक्षात्कार कर सकता हे । 

“तन्निवृत्तावुपशान्तोपराग; स्वस्थः” 
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मन कोी वृत्तियों के निवृत्त होने पर पुरुष का उपराग शान्त 

हो जाता हे। ओर पुरुष स्वस्थ हो जाता है, अर्थात्‌ वह अपने 
स्वरूप का साज्ञात्कार कर लेता है । जिस प्रकार स्फटिकमणि 

के पास नीले, पीले फूल रख दिये जाबें, तो वह मणि भी उसी 

रंग की प्रतीत होने लगती हे । जब वे फूल हटा दिये जाते है, तब 
मणि भी शुद्धरूप में दिखलाई देती है । 

अब प्रश्न यह है कि मन को सब इन्द्रियों का प्रधान 

समझा गया है, तब बुद्धि अहंकारादि की विवेचना और उनका 

सम्बन्ध इन्द्रियों से क्या रह जायेगा ? कपिल मुनि उत्तर देते 

हैं कि जिस प्रकार पुलिस के सिपाहियों में थानेदार मुख्य हे 

थानेदारों में इन्सपेक्टर मुख्य है, ओर इन्सपेक्टरों में सुपरि- 
न्टण्डेन्ट मुख्य है; इसी प्रकार इन्द्रियां के काये में मन प्रधान 

है, मन के कार में अहंकार प्रधान है ओर अहकार के कार्य 

में बुद्धि प्रधान हे । 
फिर प्रश्न यह उपस्थित होता है कि जब आत्माका प्रत्येक 

इन्द्रिय के साथ सम्बन्ध है और प्रत्यक इन्द्रिय उसकी रूमी- 

पता स प्रकाशित हो रही है; तब बुद्धि या मन को प्रधानता 
देनी व्यथ हे | स्वभाव से बुद्धि जड़ हे । वह भी आत्मा के 
संसग से प्रकाशित हीती हे | ऐसी अ्रवरथा में फिर प्रधानता 

क्यों दी जाय ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं यह ठीक हे कि सब 

इन्द्रियों के साथ जीवात्मा का समान सम्बन्ध हे | परन्तु जिस 

प्रकार मन्त्री भी एक प्रज्ञा का व्यक्ति हे। किन्तु अपने कार्य की 
देसियत से प्रजा में मुख्य समझा जाता है इसी प्रकार बुद्धि 
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पनी विशेषता से शेष सब इन्द्रियों से मुख्य समझी गई हे । 

निम्न सूत्र में भो यही कहा हे | 

“समान कमयोगे बुद्ध प्राधान्यं लोकवल्लोकवत्‌” 
इस प्रकार प्रकृति ओर उसके कार्यों का वर्णन इस द्वितीय 

अध्याय में आता है ।इन कार्य का सम्यक ज्ञान ही मनुष्य को मोच् 

दिलाने में सहायक है | यह दूसरे अध्याय का सारांश है। 

शी 

कक आ ७0), 



$ ओध्म के 

दितीय-अध्याय 

“बिम्नुक्तमोत्षाथ' सवा वा प्रधानस्य”? ॥१॥ 
(विमुक्तमोत्तार्थभ) जिस पुरुष को अभिमसानिक “बन्ध प्राप्त हुआ 

है.उसको बन्ध से छुड़ाने के लिये (प्रधानस्य) प्रकृति का (स्वार्थवा) या 

अपने प्रयोजन के लिये। 

प्रथम अध्याय में सांख्य का विषय निरूपण ही चुका 
अब प्रकृति का सृष्टि पेदा करने में क्या प्रयोजन है, उसे 

इस दूसरे अध्याय में दर्शाते हैं । 
प्रकृति का सृष्टि रचने का यह प्रयोजन हे, कि पुरुष जो अज्ञान 

बश अपने आपको बद्ध समभंता हे, उसे उन बन्धनों से छुट- 
कारा मिले, या प्रकृति से बना हुआ जो मन है, वह सुख दुःख 

में लिप्त हुआ २ नाना २ प्रकार की लोलायें कर रहा हे, उनसे 

उसका मोचन हों जाय । 

“किरक्तस्य तत्सिद्ध +” ॥२॥ 
(विरक्तस्थ) विरक्त को (तत्सिद्ध:) उसकी सिद्धि होने से । 

जिस मनुष्य को पर-वैराग्य डो गया है, वही मोक्ष का अधि- 

कारी है । । 
पर-वे राग्य का लक्षण निम्न हे-- 

“तत्पर पुरुषख्यातेग्ु श्वेतृष्णयम्‌”” 
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जिस पुरुष को न केवल पदार्थों से बेगाग्य है, प्रत्युत जिसको 
पदार्थों के गुणों में भी तृष्णा नहीं रही । उसे पर-वबैराग्य- 
बाला समझो ! 

४“ न श्रवशमात्रात्तत्सिद्धरनादि वासानाया बल- 

वात ॥३॥ 
(अनादिवांसनाया बलवस्वात्‌) अ्रनादि वासना के बलवान्‌ द्वोने पर 

(अ्रवणमात्रात्‌) श्रवण मात्र से (न तत्सिद्धि) उसकी सिद्धि नहीं है । 

अनेक जन्मों क्री वासनाएं हमें कमज़ोर कर चुकी हैं। 

इसलिय उन वासनाओं के बलवान होने से केवल एक-दो बार 

के उपदेश सुनने से पर-वेराग्य प्राप्त नहीं होता । अतः इसके 
लिये अनेक प्रयत्न करने पड़ते हैं और तब जाकर पर-बैराग्य 
की अवस्था उपलब्ध होती हे । 

“बहुभृत्यवद्वा प्रत्येकम ॥४॥ 
(वा) श्रथवा (बहुभुव्यवत्‌) बहुत नोकरों की तरदद (प्रश्येकम्‌) इर 

एक को । 

जिस प्रकार एक गृहस्थी के कई नौकर होते हैं ओर उनका 
पालन-पोषण उस एक गृहस्थी के सहारे समझा जाता हे। 

ठीक इसी भ्रकार प्रकृति के प्रत्येक सक्त्वादि गुण से अनेक पुरुषों 
को लाभ मिलता है और जिन को लाभ नहीं पहु'चता, उनके 
लिये सृष्टि का प्रवाद्द बना रहता है | 

“प्रकृतिवास्तवे च पुरुषस्याउध्याससिद्धिः ॥ ४ ॥ 
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( प्रकृतिवास्तवे )प्रकृति ही वास्तव में सृष्टि का कारण है (पुरुषस्य) 

पुरुष को (अ्रध्याससिद्धि: ) प्रकृति के साथ उपराग होने से' रध्चि« 

कत त्व का भांगी समझा जाता है। 

बास्तव में प्रकृति ही सृष्टि का कारण है । परन्तु पुरुष को 

या परमेश्वर को इसका कारण अध्यास मात्र से कहा जाता हे; 

जेंस-लड़ाइ तो सिपाही लड़ते हैं, परन्तु लड़ाई की हार या 
जीत राजा की समभी जाती है । इसी प्रकार प्रकृति 'ही रर््टि 

करती द्वे । परन्तु पुरुष या ईश्वर को कतों उसी अथे में सममका 

जाता है; जिस अर्थ में राजा लड़ाई की हार ओर जीत का 

जिम्मेवार हे। 

प्रश्न-- हमारे पास क्या युक्ति और प्रमाण दें, कि जिससे 

संष्टि का कारण प्रकृति हो ? इसका उत्तर कपिलमुनि अगले 
सूत्र में देते हँ-- 

“कायतस्तत्सिद्ध ४ ॥ ६ ॥ 
(कार्यत:) काय के देखने से (तत्सिडि:) उसकी सिद्धि है। 

कार्या' को देखने ही स प्रकृति के कारण होने की सिद्धि 

स्पष्ट है| क्योंकि सृष्टि के ये काय सिवाय प्रकृति के ओर किसी 

के नहीं हो सकते | यदि ये पुरुष के समझे जाबें, तो पुरुष 
परिणामी ठद्दराया जायगा । 

प्रश्न-- यदि प्रकृति का स्वभाव अवृत्ति है, तो वह सक 
पुरुषों में श्रवृत्त दो । मुक्त-पुरुषों में भी प्रकृति भ्रवृत्त दोनी 

चाहिये । इसका उत्तर कपिल मुनि निम्न सूत्र में देते हैं-- 
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“चेतनोह शान्रियम/ः कण्टकमोक्षवत्‌” ॥ ७ ॥ 
( चेतनो दैशात्‌ ) चेतन के उद्देश्य से (नियमः ) नियम है 

( कण्टकमोक्षवत्‌ ) कांटे के सोक्ष के समान | 

जसे ज्ञानी पुरुष कांटे वाले मार्ग से नहीं गुजरता और 
यदि कांटा चुभ जाय तो उसे निकाल लेने की शक्ति रखता है, 
अज्ञानी (पशु आदि) को कांटा लग जाय तो वह निकालने में 

असमथ होता है ' इसी प्रकार जो विवेकी पुरुष होते हैं, वे 

प्रकतिरूपो कांटों से बचे रहते है हयोर जो अज्ञानी होते हैं, वे 

उनमें फंस जाते हैं| 

“अन्ययोगे5पि तत्सिद्विनाअ्जस्थेनायोद।हवत्‌' ॥८॥ 
(अस्ययोगे5पि) प्रकृति के योग में भी (तत्सिद्धि:) पुरुष या ईश्वर 

का कत्‌ व्व सिद्ध है (नाअस्थेन) प्रत्यक्ष रूप से नहीं (अयोदाहवत्‌) लोहे 

के दाह के समान । 

पुरुष या ईश्वर का स॒ष्टि-कतृ त्व प्रकृत के संयोग से हे । 

यदि प्रकृति का याग न हो, तो जीवात्मा या परमेश्वर क्रिसका 

करत्ता वहलायेगा । इसल्यि प्रकृति का सनातन योग मानना 

चाहिये; जेसे-लोहा जलाता नहीं, पर अग्नि के सम्बन्ध से 

जलाने वाला कहलाता है | इसी प्रकार पुरुष या ईश्वर का सृष्टि- 

कत्तेत्व नहीं, पर प्रकृति के संयोग से उनका स्ष्टि-कत्त त्व है । 

“रागविरागयोयोगः सष्टि।/ ।६॥ 
(रा गविरागयोः) भोग और अपबर्ग का (योगः) योग ही (संष्टि:) 

सृष्टि कहलाता है । 
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जहां भोग और अपवर्ग दोनों मिलते हैं, वहो सृष्टि हे । 

“महदादिक्रमेण पश्चम्नृतानाम!॥१०॥ 
(महृदादिक्रमेण) महत्तरव आदि के क्रम से (पतन्चभूतानाम्‌ ) पांच 

भूतों की सृष्टि होती ड्ढ ॥ 

प्रकृति से महत्तत्वं, महत्तत्व से अहंकार, अहंकार से पदूच- 

तन्मात्रायें, और पदचतन्मात्राओं से पांच महाभूत। 
महत्तत्व--वुद्धि 

अहंकार -अभिमान 

पद्चतन्मात्राएं-शब्द, रूप, रस, गन्ध और स्पर्श 

पडःचमहाभूतर-प्रथ्वी, जले, बाथु, आकाश ओर तेज 

“आत्माथत्वात्सट्टेनेंपामात्माथं आरम्भ”? ॥११॥ 
(सष्टे:) सृष्टि का (आध्मार्थव्वात्‌) आत्मा के लिये होने से (न+ 

एषाम) नहीं है उनका (आ्रास्मार्थ:) अपने लिये (आरस्भ:) शुरू । 

इन महदादिकों का कारणत्व पुरुष के मोक्ष के लिये हे, 

किन्तु अपने लिये नहीं; क्योंकि महदादि बिनाशी हैं । 

“दिक्करा लावाकाशादिभ्यः॥ १ २॥ 
(दिकालौ) दिशा और काल (आ्राकाशादिभ्य:) आकाश आदि से । 

दिशा और कातज्ञ की उत्पत्ति आकाश से हुई हे। जिस 
प्रकार आकाश विभु है और नित्य है । इसी प्रकार दिशा और 
काल आकाश के कार्य भी विभु और नित्य हैं, ओर जो खण्ड 

दिशा और काल हैं, सो उपाधियों के मेल से आकाश से पेदा 

होते है । 
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“अध्यवसायो बुद्धिः ॥१३॥ 

निश्चयात्मक-ज्ञान का नाम बुद्धि है । 

“तत्काय धमोदि”” ॥१४॥ 
(तत्कायस्‌) उस बुद्धि के काय (धर्मादि) धर्मांदि हैं * 

उस बुद्धि के कार्य धर्मादि हैं। धर्म, ज्ञान, बेरग्य तथा 
ऐश्वय्य-क्रार्यों का उपादान बुद्धि है । 

“महदुपरागा द्विपरीतम्‌_ (॥? ५॥ 
बुद्धि जब रजोगुण और तमोगुण से संयुक्त हो जाती हैं, 

तब विपरीत अवस्था अर्थात्‌ अज्ञान. अधमे, अबेगरग्य और 

अनेश्वर्य को प्राप्त हो जाती है । 

अशभिमानो5हकार३ ॥१६॥ 
अभिमान को ही अहंकार कहते हैं | में हूँ, में कर्ता हूँ. इस 

भाव को अहंकार कहते है । 

“एकादशपश्चतन्मात्र' तत्कायम्‌!” ॥१७॥ 
ग्यारह इन्द्रियां ओर प5चतन्मात्रायें इस अहंकार के काय 

है । ग्यारह इन्द्रियां>भंच ज्ञान-इन्द्रियां, पांच कर्म-इन्द्रियां ओर 

'एक सन । पठ्चतन्मात्राएं-ऋूय, रस, गन्ध, शब्द तथा स्पर्श । 

“साचिकमेकादशक प्रवतेते बेकूतादहंकारात'”॥१८॥ 
(बेक्ृतादहड्ारात) विकार को प्राप्त हुए अहंकार से ( एकादशकम्‌ ) 

'भ्यारहवां (सात्विकम्‌) प्तात्विक कार्य (प्रवरतेते) प्रवृत्त होता है । 

अहंकार तीन प्रकार क। है--सातक्त्विक, गाजस और तामस । 
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सात्तविक अहंकार से सातक्तविक-मन प्रवृन्त होता हे, रजस अहं- 

कार से दृश इन्द्रियां ओर तामप्त अहंकार से पद्मचतन्म्ात्राएं 

उत्पन्न होती हैं । 

“कर्मन्द्रियबुद्धीन्द्रियेरान्तरमेकादशम ॥१६॥ 
कर्मेन्द्रियॉ-मुख, हस्त, पाद, पायु ( गुदा) और उपस्थ 

(लिंग या योनि ) । 
ज्ञानेन्द्रियां-कान, नाक, ररना, त्वचा और नेत्र । 

इन कमन्द्रियों ओर ज्ञानन्द्रियां के साथ ग्यारह॒वीं आन्तर- 

इन्द्रिय हे, जिसे मन कहते हैं ! 

“आहह्लारिकलश्रुतेन भौतिकानि? ।।२०॥ 
( आहझ्लारिकसत्वश्र ते) आहंकारिक होना श्र्‌ति से सिद्ध होता 

(न भोतिकानि) भौतिक नहीं । 

इन्द्रियां अहंकार से उत्पन्न होती हैँ पहव महाभूत से नहीं, 
यह आशय हे । 

गत सूत्र में कहा हैे--३न्द्रियों की उर्त्पात्ति अहंकार से हे, 

भृतों से नहीं। इसी को निम्न सूत्र में अधिक स्पष्ट करते हैं । 

“देवताल्यश्रतेनारम्मकस्य ॥२१॥ 
(देवताल्यश्र ते:) श्र्‌ति द्वारा यह विदित है कि दिव्य भौतिक 

गुणों में इन्द्रियों का छूय हो जाता है; जैसे “आदित्य वे चक्तुर्गच्छाति? 

आंख सूयय में लख हो जाती हैं। परन्तु लय होना एक बात है भौर उससे 

उत्पक्ष होना और बात है। (ना5रभकस्य) उनसे उत्पक्ष नहीं होती । 

सारांश यह है कि इन्द्रियां दिव्य गुणों में लय हो जाती हैं, 
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परन्तु उनसे उत्पन्न नहीं होतीं; जेसे पानी ज़मीन में लथ दो 

जाता हैं, परन्तु उससे उत्पन्न नहीं होता । 

अतएव सिद्ध हुआ कि इन्द्रियां पठचमहाभू्तों से उत्पन्न 

नहीं हुई । 

कई विद्वान इन्द्रिय सम्बन्धित मन को नित्य मानते हें, 

इसका उत्तर कपिल मुनि निम्न सूत्र में देते हैं-- 

“तदुस्‍्पत्तिश्रुते्िनाशदशनाच्च”' ॥२२॥ 
( तदुत्पत्तिश्रुतेः ) उसको उत्पति श्रति से सिद्ध है ( विनाशदर्श- 

नाक्ष ) और विनाश के देखने से | 

मन अन्य इन्द्रियों की तरह अनित्य है; क्योंकि श्रुति में आता 
है--एतस्माज्जायते प्राणो मनस्सवेन्द्रियाणि च” इस श्रुति से 
स्पष्ट हूँ कि मन पेदा होता है ओर उसका नाश भी होगा | हम 

देखते हैं कि बुढ़ापे में जब नेत्रादि कमज़ोर होने लगते हैं. ते 

मन भी कमज़ोर हो जाता है | 

कई समभते हैं कि जो बाहर के नाक और कानादि के 

गोलक हमें दिखलाई देते हैं, वे ही इन्द्रियां हैं। इसका उत्तर 

कपिल मुनि निम्न सूत्र में देते हैं-- 

“अजीन्द्रियमिन्द्रियं श्रान्तानामभिष्ठान'” ॥२३॥ 
( अतीन्द्रियम ) अत्यन्त सूच्म हैं, प्रत्यक्ष नहीं हैं (इन्द्रियम) 

इन्द्ियां ( आस्तानाम्‌ ) आन्त पुरुषों को-भज्ञानी लोगों को (अधिष्टाने) 

बाइर के गोल्ञकों में । 

जो अज्ञानी पुरुष हैं, वे इन बाहिर के गोज़कों को इन्द्रियां 
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सममभते हैं | वस्तुतः इन्द्रियां अति सूक्ष्म हैं और प्रत्यक्ष नहीं हैं । 

क्या इन्द्रिय एक है या अनेक हैं ? इसका उत्तर निम्न सूत्र 

में दिया गया है-- 

“शक्तिभेदेषपि भेदसिद्धी नेकत्वम्‌ ॥२४॥ 
(शक्तिभेदेडपि ) शक्ति भेद होने में भी (मेदसिद्धों) भेद को सिद्धि 

होने में ( मेकत्वम ) एक होना सिद्ध नहीं होता । 

यदि एक इन्द्रिय मानी जावे, तब उस एक इन्द्रिय की 

अनेक शक्तियां मांननी पड़ेंगी | वे शक्ति यां एक. दूसरे से भिन्न 

होंगी । तब भी एकत्व न रहा। इसलिये इन्द्रिय एक नहीं अनेक 
है 

“न कल्पनाविशेधः प्रमाण रृष्टस्य ॥|२१५॥ 
(प्रमाणद॒ष्टस्य) प्रत्यक्ष प्रमाण से जो देखा गया हैं, उसका (न कल्प- 

ना विरोधः) उसमें कल्यना विरोध नहीं हो सकता । 

जो बात प्रत्यक्ष है, उसके विषय में विचित्र कल्पनाएं करना 

व्यर्थ हैं । नानाविध इन्द्रियां स्पष्ट दिखलाई दे रही हैं, उनके 
लिये युक्तियां हू 'डना निरथ्थक हे । 

अब मन का लक्षण करते है-- 

“उभयात्मक च मन ॥२६॥ 
( उभ्याव्मकमु ) दोनों इन्द्रियात्मक (मनः) मन हैं । 

कर्मरिद्रियों और ज्ञानेन्द्रियों से मन का सम्बन्ध है। अर्थात्त्‌ 

मन के बिना कोई भी इन्द्रिय अपने किसी काम को करने में 

ममथ नहीं । 
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“गुणपरिणामभेदान्ानात्य मवस्थं|वत्‌*| ॥२७॥ 
(युणपरिणामभेदात) गुणों के परिणाम भेद से (नानात्वम) नाना 

भेद वाला सिद्ध होता है (अवस्थावत्‌) अवस्था की तरह। 

जिस संगति में मनुष्य बेठेगा, वह वेसा ही हा ज्ञायगा । 

कामी पुरुषों को संगत में वह कामी बन जायगा और बिरक्त 

पुरुषों को संगत में विरक्त हा जायगा । अ्रथात्‌ गुणों के परिणाम 

भेद से मनुष्य का एक ही मन नाना रूप घारण कर लेता है; 
जेसे एक ही देह की बाल्यावस्था, योबनावस्था आर व्रद्धावस्थादि 

कई भेद होते हैं । इसी प्रकार मन के भी अनेक भद हा जात 
हें । 

“रूपादिरसमलान्त उभयोः”॥ श८॥। 
रूपादि से लेकर मत्र-त्याग तक क्रमशः ज्ञानेन्द्रियों तर्था 

कमे निद्रयों के विषय हैं । 

झ्ानेन्द्रियों के विषय -रूप, रस, गन्ध, स्र्श ओर शब्द 
हैं। कमेंद्रियों के विषषय--बोलना, देना, चलना, मेथुन और 

ओर मलत्याग हैं। ये दोनों प्रकार की इन्द्रियों के विषय हें । 

“द्रष्टवादिरात्मनः करणलवमिन्द्रियाणोम्‌॥॥२६॥ 
(दष्ट्त्वांदिः) द्रष्टा होना आदि (आत्मन:) आत्मा का (करणत्वम) 

साधन होना (उसब्रष्टा होने में) | (इन्द्रियाणाम्‌) इन्द्रियों का है । 

आत्मा द्रष्टा है ओर इन्द्रियां उसके साधन है । 

“त्रयाणां स्वालक्षएयम्र्‌' ।!३०॥ 
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(त्रयाणाम्‌) तीनों का (स्वालत्तर्यम्‌) अपना २ लक्षण है । 

मन बुद्धि और अहंकार इन तीनों के अपने २ धर्म हैं; जेसे- 
सन का धर्म संकल्प-विकल्प करना हैः बुद्धि का धर्म निम्चय 
करना है ओर अहंकार का धर्म अभिमान करना है | 

“सामान्या करणवबृत्ति; प्राणाद्या वायवःपश्च' ॥३१॥ 
(प्राणाद्या वायव: पब्च) प्राण, अपान, व्यान, समान ओर उदान ये 

पांच प्राण (सामान्याकरणतवृत्ति:) अ्रन्तः करण के साधारण करण हैं । 

प्राणवायु--हृदय में गति करता हे 
अपानवायु-गुदा में .. ., 

समानवायु-नाभि में ,, ., 

उदानवायु"-कण्ठ में ,, ,, 

व्यानवायु-सब शरीर में गति करता है । 

“क्रमशो 5क्रमशश्रेन्द्रियव त्तिः?॥३ २॥ 
(इन्द्रियबृत्ति:) इन्द्रियों का व्यापार (क्रमशो5क्रमशश्र) क्रम से भी 

होता है श्रोर विना क्रम के भी होता है । 

इन्द्रियों का व्यापार क्रम से तथा बिना क्रम से दोनों प्रकार 
से होता है। जब में किसी व्याख्याता का व्याख्यान सुनता हूं 

तब में उसे देखता भी हूँ । अर्थात देखना और सुनना एक हो 
समय में हो रहा है, यहां दो इन्द्रियां एक ही समय में काय 

कर रही हैं। परन्तु नय्यायिक मानते हैं कि एक समय में 

केवल एक ही इन्द्रिय का ज्ञान होता हे । 

“बृत्तय; पञ्चतय्यः क्लिष्टाउक्निश्टा:”॥ ३३॥ 
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मन की वृत्तियां पांच प्रकार की हैँ । इनसे ही दुःख सुख 

पेदा होते है । क्‍ 

पांच वृत्तियां>प्रमाण, विपथ्येय, विकल्प, निद्रा ओर स्घृति। 

प्रमाण-प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द । 

विपय्येयरउलटा ज्ञान | 

विकल्प-सन्दे हात्मक ज्ञान । 

निद्रान्‍नींद । 

स्मृति-पुरानी बातें याद करना | 

“तन्निवृत्ताचुपशान्तोपराग; स्वस्थः॥३४॥ 
(तन्षिवृत्ती) उनके निबृत्त होने में (उपशान्तोपरागः) विषयों के रांग॑ 

से रहित होकर (स्वस्थ:) मनुष्य स्वस्थ अथांत केवल्यानन्द को प्राप्त 

करता है | 

“कुसुमबच्च मणिः॥३५॥ 
कुसुम के समान जेसे मणि । 

जैसे काले पीले फूलों की परछाई से स्फटिकमणि भी कालीं 
पीली द्खिलाई देती दे । जब वे फूल हटा लिये जाते हैँ तब बह 

अपने शुद्ध स्वरूप को द्खलाती है। टीक इसी प्रकार जब मन 

की वृत्तियां सब शाम्त हो जाती हैँ तब आत्मा अपने स्वरूप में 

स्थित हो जाता हूँ । योगदर्शन में भी यही लिखा हे-- 

“तदाद्रष्ृ स्वरूपे अवस्थानम्‌ 
वृत्तियों के शान्त हो जाने पर द्रष्ठा अपने स्वरूप में रिथित 
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डी जाता है । 

“पुरुषाथकरणोद्धवोष्प्यदष्टोल्लासात'!॥ है| ते ॥३६॥ 
(पुरुषाथंम) पुरुष के लिये (करणोद्धवो5पि) करण का उत्पन्न होना 

भी (अ्रष्ोल्लासात) अदए के प्रगट होने से । 

जिस प्रकार प्रक्नत्ति की प्रव्॒त्ति अह्ष्ठ कर्मों के प्रगट होने से 

होती है और वर्णन नहीं की जा सकती । इसी प्रकार पुरुष के 
लिये इन्द्रियों की प्रब्नत्ति अर॒ष्ट कर्मों के प्रगट होने से होती है । 

“पेनुवद्वत्साय' ।, ३७॥ 
( घेनुवत्‌ ) गाय की तरह ( वस्साय ) बछुड़े के लिये । 

जेसे गाय बडड़े के लिये अपने आप दूध देती है, दूसरे 
की कुछ भी जरूरत नहीं रखती | इसी प्रकार अपने स्वामी के 

किये इन्द्रियों की प्रश्ग्॒ति स्वयं होती है । 

“कऋरणंत्रयोदशविधमवान्तरमेदाहू'” ॥३८॥ 
( श्रवान्तरभेदात्‌ ) बाह्याभ्यन्तर भेद से-भिन्न काये भेद से 

(कारणम्‌) हन्द्रियां (श्रयोदशविधम्‌) तरह प्रकार की हैं । 

मन, बुद्धि ओर अहंकार; पांच ज्ञानेन्द्रियां और पांच 

कर्मेंनिद्रियां, इस प्रकार तेरह भेद हुए । 

“इन्द्रियेषु साधकतमलगुणयोगात्‌ कुठारबर्त्‌” ॥३६॥ 
(इन्द्रियेषु) दन्द्रियां में ( साधकतमत्वगुणयोगोत्‌ ) अति-साधक 

होने के गुण के योग से ( कुठारवत्‌ ) कुकद्ाड़े की तरह । 

जिस प्रकार वृक्ष के काटने में कुल्हाडा मुख्य साधन है, 
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इसी प्रकार इन्द्रियों में मन तथा बुद्धि मुख्य करण अथवा साधन 
ई। 

“दया: प्रधानं मनो लोकवद्ध ल्यवर्गेष ॥ ४० ॥ 
(हयोः प्रधा“ मनः) दोनों में से प्रधान मन हैं ( लोकवत्‌ ) लोक 

के समान (भत्यवर्गेषु) नोकरों के समुँह में । 

जिस प्रकार राज़ा के कई नो कर होते है, उनमें वजीर सब 

से मुख्य समभा जाता है, इसी प्रकार सब इन्द्रियों (बाह्य तथा 
आध्यन्तर) में मन अथवा बुद्धि प्रधान हैं । 

“अव्यभिचारात्‌” ॥ ४१ ॥ 
व्यभिचार न होने से । 

प्रत्येक इन्द्रिय अपने २ विषय को ग्रहण करने में . समर्थ 
हैं | बुद्धि अथवा मन सब इन्द्रियों के विषयों का प्रहण करने 
में समय हैं। 

“तथा5शेपसंस्काराधारत्वात्‌'! ॥| ४२ ॥ 
समस्त संस्कारों के आधार होने से, मत अथवा बुद्धि मुख्य कारण 

हैं। | 

प्रत्येक इन्द्रिय की क्रियाओं के संस्कार मन तथा बुद्धि में 

स्थित हैं, इसमें किसी प्रकार का सन्देह नहीं । इस्रलिये उन्हें 

मुख्यता दी जाती है । 

“समृत्यनुमानाच्च ॥ ४३॥ 

इमसिद्वारा अनुमान से भी । 
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बुद्धि अथवा मन के अन्दर जो अनुमान करने की बिल- 
क्षण शक्ति है, जो किसी ओर इन्द्रिय में नहीं; उससे भी यही 
सिद्ध होता हे कि बुद्धि तथा मन की इन्द्रियों में प्रधानता हे । 

“सम्भवेश स्वतः ॥ ४४ ॥ 
अपने आप से सम्भव नहीं । 

यदि थह कहा जाय कि स्मृति जीवात्मा में स्वाभाविक हे, 

तो यह ठीक नहीं है; क्‍योंकि जीवात्मा केवल साक्षी रूप होकर 
देखने 'घाला है। और बुद्धि के जेसे संस्कार सामने आवेंगे, बेसे 
ही जीवात्मा को प्रतीत होंगे इसलिये जीबास्मा में स्मृत्ति नहीं, 

प्रत्युत बुद्धि का यह गुण है । 

“आपेक्षिकों गुणप्रधानभावः क्रियाविशेषात'' ॥४५॥ 
क्रिया विशेष से हृर्द्रियां एक दूसरे की अपेक्षा गौण या मुख्य हैं । 
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एक दूसरे की श्रपेज्ञा अपनी २ क्रिय| विशेष से उत्तरोत्त र 
इन्द्रियां प्रधान हैं; यथा बाह्य इन्द्रियों के व्यापार में मन; मन 
के व्यापार में अहंकार ओर श्रहंफार के व्यापार में बुद्धि प्रधान 

हे । 

“तस्कमांजितत्वात्तदथ मपि वेष्टालोकवत्‌” ।॥।४६॥ 
( तत्कर्माज्तिस्वात ) उसके, कर्म के संचित होने से ( ज्ञोकवत ) 

लोक के समान (त्तदर्थभपि) उसके लिये भी (चेष्टा) चेष्टा होतो हे । 

जेसे संसार में धन देकर यदि कोई वस्तु खरीद ली जाय, 
लब बह वस्तु उस मनुष्य के डपयोग के लिये समभी जाती हे 



सांख्य दशेन ] [ ६७ 

इस्री प्रकार हमारी इन्द्रियां जो अरृष्ट के करने से हमें प्राप्त 

हुई है, वे उस पुरुष के लिये स्वतः काम करने में प्रवृत्त होती हैं । 

“समानकमयोगे बुद्ध ; प्राधान्यं लोकत्ल्लोकवत्‌'” ॥४७॥ 
(समांनकर्मयोगे) समान कमें योग में (बुद्ध: प्रावात्यम्‌ ) बुद्धि 

का दर्जा सबसे ऊ'चा है ( लोकतत्‌ ) लोक के सद्ान । 

जिस प्रकार राजा के कई भत्य हैं, वजोर भो उसका भव्य 

है; परन्तु वह दूसरे सब भ्रत्यों की अपेज्ञा सबसे ऊचा दर्जा 
रखता है! इसलिये उसका मान भो अधिक हे । इसी प्रकार मनुष्य 

ई इन्द्रियां हें, परन्तु उन सब इन्द्रियों में बुद्धि का दर्जा सबसे 
ऊ'चा हे, इसलिये उसका मान भी सब इन्द्रियों की अपेक्षा 

अधिक है | दो बार लोकबत्‌ कहने का वात्यय अध्याय की 

समाप्ति को प्रगट करवा हे । 
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तृतीय-अध्याय 
तीसरे अध्याय में भी प्रकृति के जो स्थूल काय॑ और महा- 

भूत आदि हैं, उनका विस्तार किया गया है; और दूसरा इस 
सृष्टि का प्रयोजन क्‍या है-इसे स्पष्ट किया गया हे । 

प्रकृति के स्थूल कार्य-परचमहाभूत (अग्नि, जल, वायु, 
तेज ओर आकाश) हैं । इन पव्म्यमहाभूतों का प्रतिनिधि रूप यह्द 
हमारा स्थूल शरीर है । स्थूल शरीर का तात्विक लक्षण यह हे 
कि जिसका जाग्रताबस्था में भान हो । इस स्थूल शरीर के अन्द्र 

एक ओर शरीर हे, जिसे लिंग-शरीर अथवा सूक्ष्म शरीर कहते हैं । 
मन, अहंकार ओर इन्द्रियां जिसके द्वारा अपना २ काम करती 

हैं, उसे लिंग-शरीर कद्दते हैं । इसी प्रकर एक ओर शरीर हे, 
जिसे कारण-शरीर कद्दते हैं । उसे कारण-शरीर इश्ललिये कहते 

हैं कि वह लिंग-शरीर का कारण हे । 

यह संसार हमें स्पष्ट-रूप से दिखाई देता हैं। उलका 

ठयष्टि-रूप ये हमारे तोन शरीर हैं । २२ तत्त्वों से इस संसार 
की उत्पत्ति समझी जाती हैं इसी प्रकार वे द्दी २२ तत्त्व हमारे 
तीन प्रकार के शरीरों में क्वारण हो रहे हैं 

इस संसार की प्रवृत्ति तभी तक है, जब तक अविवेक 

हे। विवेक होते ही इस संसार की प्रवृत्ति समाप्त हो जाती 

है । इसी प्रकार शरीरों में प्रवृत्ति तथा सम्मोह भी तभी तक दे, 
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जब तक अविवेक है विवेक होते ही शरीर रूपी संसार से 
लालसा हट जावेगी । 

अब भगवान कपिल मुनि आगे चलकर उपरोक्त स्थूल 
शरीर तथा सूक्ष्म शरीर के धर्मा की व्याख्या करते हैं। वे कहते 
हैँ कि स्थूल शरीर दो तरह के हैँ-एक बह जो माता पिता के मेल 
से पंदा होता हे; दूसरा वह जो बिना माता पिता के संगम से 
पेदा होता हे, जेसे वर्षाऋतु में बीरबहुटी । लिंग शरीर के द्वारा 
ही मनुष्य को सुख-दुःख का भान होता है। ब्रदि स्थूल शरीर 
के द्वारा इनका भान होता तो मस्त शरीर में भी सुख-दुःख का भान 
होता आवश्यक था; परन्तु ऐ वा कोई नहीं देखता। उस सूक्ष्म 
शरीर का स्वरूप निम्न है-- 

“सप्तदशेक लिड्रम' 
पांच ज्ञानेन्द्रियां, पांच कर्मेनिद्रयां, मन, अहंकार ओर पद्च- 

तन्मात्राएं (शब्द, रूप, रस, गन्ध ओर स्पर्श)-इन सब के मेल 
का नाम ही सूक्ष्म शरीर हे । इन्हीं की उपाधि से मनुष्य सुख्ती 
तथा दुःखी होते हैं । 

अब प्रश्न यह हे कि जब वस्तुतः सब कुछ ही सूक्ष्म शरीर 
हे, तो स्थूल शरीर को शरीर कद्दना अनुचित है । कपिल मुनि 
इसका समाधान करते हैं कि स्थूल शरीर को शरीर इसलिये 
कहा है; क्‍योंकि बह सूक्ष्म शरीर का आश्रय है । विना आश्रय 
के सूक्ष्म शरीर रह नहीं सकता । 

“तर स्वातन्त्यात्‌ तहते छायावच्चित्रवत् 
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जेसे तसबीर बिना आधार के नहीं खिंच सकती; इसी 
प्रकार सूक्ष्म-शरीर भी स्थूल-शरीर के बिना नहीं ठहर सकता। 

जेसे बहुत से तेज इक्ट्टे बिना पाथिव द्रव्य के आधार के नहीं 
रह सकते; इसी प्रकार सूक्ष्म-शरीर मूल होता हुआ भी दिना 

किसी स्थूल शरीर के नहीं रह सकता | 

तब प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि उस लिड्ढ शरीर का 

परिमाण कितना है ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि सूक्ष्म शरीर 

अगुपरिमाण वाला है, और अवयक वाला है। सूत्र में जेसा 
कद्दा हे-- 

“अगणु परिमाणं तत्कृतिश्रतेः” 
स्थूल शरीर के विषय में बहुत मतभेद हैं। कई तरववेत्ता 

इस शरीर को पाञ्चभोतिक समभते हैं; कई विद्वान इस शरीर 

को चार भूतों वाला समभते हैं--आकाश को उन भूतों से 
अलग कर दिया है ओर कई महानुभाव केवल पाथिवतत्त्व से 

बना ६ुआ इस स्थूल शरीर फो समभते हैं । 
स्थूल शरीर स्वभाव से चेतन्य नहीं है; किन्तु किसी दूसरे 

चेतन्य के मेल से चैतन्य शक्ति को धारण करता है। यदि 
शरीर चेतन है तो मृत्यु के बाद इसकी चेतनता कहां चली जाती 
है। जिन पव््यमहाभूतों से इस शरीर की उत्पत्ति मानी है; यदि 
इन सब भूतों को अलग २ करके देखा जाय, तब भी पता लगता 
है कि बह चेतनता नहीं रखता है। जेसे प्रथ्वी, जल, आकाश 
बायु और तेज ये पांच भूत हैं | इनमें से कोई चेतन नहीं है । 
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तो इनसे बना हुआ शरीर केसे चेतन हो सकता है ? यदि यह 
कहा जाय कि जेसे अनेक पदार्थों के मेल से मादकता शक्ति 

पेदा हो जाती है; इसी प्रकार इन पव्न्वमह्ाभूतों के मिलने से 

चेतनता शक्ति का प्रादुर्भाव हो जाता है। तो यह उपमा 
अशुद्ध हे । क्‍योंकि जिन पदार्थों के मेल से मादकता की शक्ति 

उत्पन्न होती है; उन सब पदार्थों में भी कुछ न कुछ मादकता शक्ति 

होती है; वे उस शक्ति से सर्वथा रहित नहीं होते । परन्तु शरीर 
जिन तत्त्वों से बना है, उनमें से तो किसी में भी लेश मात्र भी 
चेतनता नहीं हे। इसलिये शरीर को चेतन केसे कहा जाय । 

इसलिये शरीर अचेतन ही है ओर सूक्ष्म शरीर के रहने का 
एक स्थान मात्र हे | 

ये स्थूल शरीर और सूक्ष्म शरीर केवल मनुष्य के पुरुषार्थ 

के सहायक हैं | जन्न पुरुषार्थ सिद्ध हो जाता है, तब इनका कोई 

प्रयोजन शेष नहीं रहता। इन शरीरों के सम्यक्‌ ज्ञान से ही 

मुक्ति होती हे, और इनके मिथ्या ज्ञान से बन्ध और दुःख होता 
है । केवल विवेक ही साधन हे, जिससे दुःखों की निवृत्ति हो 

सकती हे । 
कई महानुभाव यह समभते हैं कि कम भी मुक्ति दिला 

सकते हैं | कपिल मुनि समभते हैं कि केबल कमे मुक्ति नहीं 

दिला सकते / शुभ कर्मों से मृत्यु का भय जाता रहता है और 
ज्ञन से मोक्ष मिलता है | वेद में भी यद्दी उपदेश हे -- 

“अविद्यया मृत्यु' तीतवां विद्ययाउम्रतमश्नुते 
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कम से मृत्यु को तेर कर विद्या अर्थात ज्ञान से मोक्ष मिलता 
हे वह ज्ञान जिससे मुक्ति होती है-.."ज्ञानान्मुक्ति:?-- वह ज्ञान 

किस प्रकार का हो | कपिल मुनि उसे बतलाते हैं ! 

“रागोपहतिध्यानस 
रजोगुण के कार्य जो विषय वासनादि हैं; उनका नाश 

करने के लिये जो प्रयत्न है; उसे ध्यान कहते हैं । इसी ध्यान के 

परिपक्व होने से मनुष्य को अपना ज्ञान होता है । 

“बृत्तिनिरोधात्तत्सिद्धिः”” 
सब प्रकार की वृत्तियों को रोकने से ही ज्ञान परिपक्व होता 

हे | प्राणायाम द्वारा उन वृत्तियां को रोका जा सकता हैं । दूसरा 

तरीका यह है कि जो शास्त्रों ने अपने २ आश्रमों के लिये कम 

प्रतिपादित किये हैं, उनका निष्कास भाव से अनुष्ठान करने से 
भी कुत्सित बुल्ियोँ का निरोध होता दे । सामान्यतया सब आश्रम- 

बासियों के लिये यम और नियमों का पालन ही मुख्य हे । 

अहिंसा, सत्य, अ्रस्तेय (चोरी न करना) ब्रह्मचये ओर अपरिय्रदद 

ये यम हैं । अन्दर ओर बाहर से सफाई, सन्‍्तुष्ट रहना, तप, 

स्वाध्याय ओर ईश्वराप॑ण होकर काये करना-ये नियम हैं। इन 

का यथावत्‌ अभ्यास कर विरोधी विचारों को अपने से परे 

हटाना ही सच्चा वेराग्य है । 

पांच प्रकार के मिथ्या ज्ञान हैं | उनके नाम ये ईँ--अविद्या 

अस्मिता, राग, ढेष और सृत्यु का भय। इन पांच प्रकार के मिथ्या 
जञानों का नाश भी जभार्भ बोध कराने में सहायक है । 
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कि <८ प्रकार की जो अशक्तियां हैं, उनका नाश किया जाय । 

वे अशक्तियां निम्न हैं-- 

पांच ज्ञानेन्द्रियां, पांच कर्मेन्द्रियां ओर ११वां मन इनकी 

शक्तियों के बिघात हो जाने से. जो त्रुटि उत्पन्न होती हे. ड्से 
अशक्ति कहते हैं इसके अतिरिक्त ६ प्रकार की तुष्टि हैं और ८ 
प्रकार की ऊह सिद्धियां हैं। इनसे बुद्धि का प्रतिकूल होना भी 
अशक्तियों का बोधक है । तुष्टियां क्या हैं? ओर सिद्धियां क्‍या हैं! 

सूत्रों में इनकी सम्थक्तया व्याख्या करदी गई दे । 

इस प्रकार जो मनुष्य उपरोक्त विधियों में से किसी एक विधि 
का भी अवलम्बन करता है; वह महापुरुष हे और उसे ज्ञान 

उपक्षब्ध हो जाता है । व्यष्टि रूप से अपने शरीर फो लक्ष्य 

रख कर प्रकृति के ज्ञान का उपदेश अब तक दिया गया है। 

अब सर्मष्टि रूप से प्रकृति के काय जो सृष्टि आदि हैं, उसको 
लक्ष्य में रख कर ज्ञान केसे उपलब्ध होता है । शारत्रकार उनका 

विधान करते हैं । 

“आन्रक्षस्तस्भपयन्तं तत्कृते रष्टिराविवेकात'' 
ब्राह्मण से लेकर स्थावरादि तक जितनी सृष्टि है, वह खब 

पुरुष के वास्ते हे, ओर उसके लिये भी विवेक होने तक ही 

सृष्टि रहती है | उस सृष्टि के तीन भाग हैं--- 

सतोगुण सृष्टि--जिनमें महात्माओं और देवताओं का बास 
ह्दे। 
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तमोगुण खृष्टि--पशु, पक्षी, कीड़े आदि योनियां | 

रजोगुण सृष्टि--सामान्य मानुषी र्ृष्टि । 

अब प्रश्न यह है कि प्रकृति तो एक है, उससे अनेक प्रकार 

की सृष्टि केसे उत्पन्न हो गई | भगवान कपिल उत्तर देते हैं । 

“कमवेचित्रयात'! 
यह सब प्रकृति की चेष्टा कर्मों की विचितन्नता से होती है 

मनुष्य जेसा कर्म करेगा, उसकी सृष्टि भी वैसा ही कर्म करेगी- 

इस में कोई सन्देह नहीं । 
एक ओर प्रश्न होता है कि प्रकृति ओर पुरुष दोनों अनादि 

हैं, तो प्रकृति द्वारा सृष्टि कत्त त्व क्यों माना गया है ? भगवान 
कपिल जवाब देते हैं--यह्‌ ठीक हे कि प्रकृति ओर पुरुष अनादि 

ओर नित्य हैं। परन्तु कार्य बह करेगा जा परवश होगा ओर 

प्रकृति परवश है इसलिये उसके लिये आवश्यक हे कि बह 

सृष्टि करे । 

फिर प्रश्न होता है कि प्रकृति ने सृष्टि को क्‍यों पेदा फिया ? 

कपिल मुनि उत्तर देते हैं । 

“प्रधानरष्टि; पराथ स्वतोड्प्पभोक्तत्वादुष्टकु कुमवह- 
नवत्‌ 

प्रधान (प्रकृति) की जो सृष्टि हे, बह दूमरे के लिये हैः 
क्योंकि प्रकृति स्वयं भोग नहीं कर सकती, इसलिये इसका 

भोक्ता कोई दूसरा हे | जिस प्रकार ऊ'ट दूसरों के किये केसर 
को लाद कर ले जाता हे, परन्तु उ ऊ'ट का उस केसर से 



सांख्य दश्शन ] [ १०४ 
नील तन कल कल-० ०५ +जक० ?कममक “जलन थ] +०+ 2०3५५५ ७० टैमनन्कनन- पलक >कणानन५++9+>-++ज+ ४ ड न +2* ०८ *+न ५५०-०>क-०+>लपन अनकलमनणन , के 

कोई सम्बन्ध नहीं; इसी प्रकार प्रकृति सृष्टि भी दूसरे के लिये 
है। प्रकृति अ्रचेतन होती हुई भी दूसरे के लिये है; जेसे दुध 
जड़ है, लेकिन उसकी प्रवृत्ति चेतन्य बलड़े आदि के लिये हे । 

जिस प्रकार खेत में बीज बोया हुआ ऋतु के समय दूसरों के 
उपकारार्थ फल देता है; इसी प्रकार प्रकृति की सृष्टि भी दूसरों 
के लिये है। जब मनुष्य को अपना बोध हो जाता है, तब 

प्रकृति की सृष्टि भी निवृत्त हो जाती है। जैसे रसोइया रोटी 

बनाकर निवृत्त हो जाता हे, फिर उसे कुछ काम नहीं रहता; 

इसी प्रकार प्रकृति भी मनुष्य के अन्दर विवेक पेंदा करके सृष्टि 

को निवृत्त कर देती है| पुरुष को बन्ध ओर मोक्ष स्वाभाविक 

नहीं; किन्तु अविवेक से ही होते हैं । जब तक प्रकृति का उप- 

राग मनुष्य को रहता है, तब तक बन्ध हे। उपराग का हटना 

ही मोक्ष हे | जेसे पशु रस्सी के संयोग से बंध जाता है ओर 

जब उसका संयोग छूट जाता है, तब मुक्त हो जाता है; इसी 

प्रकार मनुष्य को भी समझा जाय । 
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अब प्रश्न यह हे कि प्रकृति किन तरीकों से बन्धन करती है 
और केसे मुक्त करती है ? धरम, वेराग्य, ऐश्वये, अधमे, अज्ञान, 
अवेराग्य और अनेश्वर्य-इन सात रूपों से प्रकृति पुरुष का 
बन्धन करती है | विवेक ज्ञान द्वारा बन्धनों से छूट जाता हे, 

ओर मुक्त हो जाता है। घमम, बेराग्य आदिकों को बन्धन कहा 

गया है | इसका यह मतलब है कि अच्छी से अच्छी वस्तु में भी 

जो सम्मोह हे वह भी बन्धन का हेतु होता हे । 
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अब प्रश्न यह है कि विवेक ज्ञान केसे पेदा हो) कपिल- 
मुनि एक निश्चित उत्तर देते हैं कि विवेक ज्ञान पेदा होगा त्याग 

आर तत्त्वाभ्यास से । तत्त्वाभ्यास का तात्पये यास्‍्यवल्कय की 

नेति-नेति का अभ्यास हे-देह आत्मा नहीं हे, पुत्र आत्मा 
नहीं हे, इन्द्रियां श्रात्मा नहीं हे तथा मन आत्मा नहीं दे । 

“आदेशो नेतिनेतीतित्यागेनकेडमतत्वमानशुः” 

जब विवेक हो जाता है, तब इस शरीर की मोजूदगी में 

भी मुक्त हो सकता है । उसको ही जीवन्मुक्त कहते हैं । 

जब गुरु के पास जाकर श्रद्धा पूवक उपदेश ग्रहण करेगा, 
तब जीव उसके अनुसार कमे करेगा । डस समय जीवन्मुक्त 
होना कोई कठिन नहीं । विना गुरु के उपदेश के जीबन्मुक्त 

कोई नहीं हो सकता | 

“उपदेश्योपदेष्ट्त्वात्‌ तत्सिद्धिः' 
जीवन्मुक्त का अथ हे--शरीर के होते हुए मुक्ति । शरीर 

तो कर्मों का फल है । मुक्ति अवस्था में कम सब्र क्षीण दो जाते 

हैं। तब मनुष्य शरीर रखता हुआ मुक्त केस हो सकता है ! 

यह प्रश्न हे, जिसका उत्तर कपिल मुनि देते हैं । 

“चक्रश्रमणवद धृतशरीरः'' 
जेसे कुम्हार का चाक बतेन के बन जाने के बाद भी घूमता 

रहता है; इसी प्रकार विवेकज्ञान होने पर भी प्रारब्ध कर्मों के 

बे! से शरीर को धारण किये हुए मनुष्य जीवन्मुक्त होता है । 
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फिर प्रश्न होता है कि जीवन्मुक्त पुरुष के रागादि सब नष्ट 

हो चुके हैं, तब वह उपभोग किसके सहारे से करता है । कपिल 

मुनि कहते हैं कि रागादिकों के संस्कार का लेश रह जाता है, 

उसी के सहारे से उपभोग करता है। वास्तविक रागादि जीव- 

न्मुक्त में नहीं रहते । 

अन्त में कपिल मुनि अपने सिद्धान्त को पुनः दोहरातै हैं 
कि बिवेक ही एक उपाय है, जिससे सब दुःख दूर हांगे ओर 
मुक्ति होगी | निम्न सूत्र में इसे स्पष्ट किया गया है-- 

“विवेकाब्निःशेषदु:खनिवत्तो कृतक्ृत्यता नेतराज्रे- 

तरात्‌” | 
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ततीय-अध्याय 
“अविशेषादिशेषा रम्भः”! ॥१॥ 

( अविशेषात्‌ ) अविशेष से पश्च तन्मान्नाओं से-शब्द, रूप, रस, 

गन्ध और स्पशे से (विशेषारस्भः) विशेष का प्रारम्भ होता है, अर्थात्‌ 

पृथ्वी, जल, वायु, आकाश और तेज की उत्पत्ति होती है । 

“तस्माच्छरीरस्य' ॥२॥ 
( तस्मात्‌ ) उससे (शरीरस्य) शरीर की उस्पक्ति द्वोती है । 

उपरोक्त स्थूल-सूक्ष्म भूतों से शरीर बनता है । 

“तद्बीजाद संसतिः” ॥३॥ 
उसके बीज से संसार बनता हे । 
उपरोक्त स्थूल्न तथा सृक्ष्म तत्त्वों से ही यह संसार बना है । 

या सूक्ष्म शरीर से ही मनुष्य का गमनागमन होता हे । 

“आविवेकाच्य प्रतत्ते नमविशेषाणाम्‌”” ॥४॥ 
( श्रविशेषाणाम्‌ ) पण्चतन्माशत्राओं तथा उनसे स्थूक्न भूतों की 

(प्रवतंनम्‌) प्र्वात्ति (आविवेकात्‌) विवेक के होने तक । 

संसार की प्रवृत्ति तभी तक है, जब तक विवेक नहीं होता। 

“उपभोगादितरस्य” ॥५॥ 
(इतरस्य) इतर के-अविवेकी के (उपभोगात) उपभोग से । 

अज्ञानी के लिये संसार हमेशा बना रहता है । 
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“संख्तिपरिषुक्तो द्वाभ्याम्‌! ॥६॥ 
जब तक संसार बना हे, तब तक मन्ष्य को कुछ न कुछ 

सुख दुःख रहेगा ही । 

“मातापिदज स्थृत्त प्रायश इतरन्न तथा? ॥७॥ 

(प्रायश:) बाहुल्‍य से-अ्रक्सर (स्थूल्लम्‌) स्थूल शरीर आदि ( माता- 

पितृजम्‌ ) माता पिता से उत्पन्न होता है (इतरत) अथांत सूच्रम शरीर 

(न) नहीं ( तथा ) वेसे । 

स्थूल-शरीर की उत्पत्ति माता-पिता से होती है । “प्रःयशः”” 
शब्द इसलिये प्रयुक्त किया है, क्‍योंकि वर्षो-ऋतु में कई कीड़े 

बिना माता-पिता के संयोग के ही ५दा हो जाते हैं | सूक्ष्म शरीर 
माता-पिता के संयोग से नहीं बनता । 

''पूर्वोत्पत्तेस्तस्का यट्व॑ मोगादेकस्य नेतरस्य”” ॥०८॥ 
( एकस्य पूर्वोत्पत्त: ) सृष्टि के आदि में केवल सूच्रम शरीर को 

( भोगात्‌ ) भोग द्वोने से ( तस्कायंट्वम्‌ ) सुख दुःख का काय द्वोता है 

( न इतरस्य ) इतर को भहीं 

प्रश्न यह है कि सुख-दुःख स्थूल शरीर को होते दूँ या सूक्ष्म 
शरीर को । इसका उत्तर इस सूत्र में दिया जाता है-- 

सुख-दुःख का अनुभव तथा भोग सुक्ष्म शरीर को होता 
है इस सूक्ष्म शरीर के उपाधि से ही मनुष्य को 

सुख-दुःख होते हैं । स्थूल-शरीर की उपाधि से मनुष्य 
को सुख-दुःख का भोग नहीं हे; क्‍योंकि जब यह मनुष्य 
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मर जाता है, तब स्थूल-शरीर का ढांचा तो बेसा ही रहता है, 
परन्तु उसमें सुख- दुःख नहीं भासता । 

प्रश्न-सूक्ष्म शरीर का स्वरूप क्या हे ? 

“सप्तदशेक लिड्ञम” ॥ ६॥ 
सूक्ष्म शरीर में १७ चीजें हैं । 

पाँच ज्ञानेन्द्रियां-आंख, नाक कान, रसना ओर त्वचा | 

पाँच क्मेन्द्रियां--वाक्‌, हाथ, पांव, गुदा, ओर उपस्थ । 
एक मन | एक बुद्धि । 

पांच तन्‍्मात्राएं--शब्द, रस रूप, गन्ध और स्पर्श । 

“व्यक्तिभेदः कमेविशेषात'! ||१०॥ 
( कर्मविशेषात्‌ ) कर्म विशेष से ( ब्यक्तिभेद: ) भिन्न योनियों का 

भेद है। 
अपने २ कर्मानुसार शरीरों में भेद प्रतीत होता हे, क्रिसी 

का पुरुष का शरीर है, तो किसी का स्त्री का | 

प्रश्न--जितने भोग हैं, वे सब सूक्ष्म शरीर द्वारा ही भोगे 

जाते हैं । फिर स्थूल शरीर का क्या प्रयोजन है ? इसकी विशेष 
आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । इसका उत्तर निम्न सूत्र में दिया 

गया हे । 

“तदधिष्ठानाश्रये देहे तद्बादात्तद्वाद। ॥११॥ 
लिड्ग शरीर के रहने का आश्रय स्थूल शरीर हे। इसी 

कारण स्थूल शरीर की भी आवश्यकता हे । 

दूसरा अथ इसका यह है कि यदि आत्मा भिन्न हे, तो देह 
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में अभिमान का भाव किस प्रकार से उत्पन्न होता द्वे। उसका 

उत्तर निम्न सूत्र में दिया गया है । क्‍योंकि आत्मा के रहने का 

स्थान तथा आश्रय देह हे, इसलिए चेतन शक्ति के सम्पक से 
देह में अहम्भाव अथवा अभिमान पेदा हो जाता है । 

“न स्वातन्त्यात्तदते छायावच्चत्रवच्च ॥१२॥ 
( छायावत्‌ ) छाया की तरह ( चित्रवत ) चितन्न की तरह ( तहते ) 

उसके विना ( न स्वातन्त्यात्‌ ) स्वतन्त्र न होने से । 

यदि आत्मा के विना देह में अहम्भाव पेदा हो जाता हे, 

तो मत देह में भो अहम्भाव रहना चाहिय । परन्तु ऐसा कहीं 
देखा नहीं जाता । इसलिये जिस प्रकार छाया किसी आश्रय के 

विना नहीं हो सकती, या चित्र, विना दीवार के लटकाया नहीं 

जा सकता; इसी प्रकार आत्मा में बिता देह के अभिमान उत्पन्न 

१हीं हो सकता | 

द्वितीय अथ--सूक्ष्म शरीर बिना स्थूल् शरीर के स्वतन्त्रता 
से नहीं रह सकता | जिस प्रकार छाया विना आश्रय के नहीं 

रह सकती, या चित्र विना दीवार के नहीं लटकाया जा सकता; 

इसी प्रकार सूक्ष्म शरीर बिना स्थूल शरीर के नहीं रह सकता। 

“प्तेत्वेषपि न सह घातयोगात्तरणिवत्‌” ॥११॥ 
( मूतंत्वेषपि ) सूचम शरीर आकृति वालो होता हुआ भी (न) 

नहीं रह सकता ( रूद्भातयोगात्‌ ) सड्ड के योग से ( तरणिवत्‌ ) खूय 

फ् खमान । आर] 

सूक्ष्म शरीर मृत वाला होता हुआ भी विना आश्रय के नहों 
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रह सकता; जिस प्रकार सूर्य की किरणें बिना किसी पाथिव 

द्रत्य के आश्रय, नहीं रह सकतीं । 

“अणुपरिमा गं तत्कृतिश्रतेः? ॥१४॥ 
( अणुपरिसाणम्‌ ) वह खूचम शरीर अणुपरिमाण वाल्मा है 

( तत्कृतिश्र तेः ) क्रिया षणन करने में जो श्रति है, वह ऐसा 

बचतलातो है । 

बह सूक्ष्म शरीर अणुपरिमाण वाला है, ऐसा श्रुति से पता 
चलता हे । 

“तदझमयत्वश्रतेश्व” ॥१५॥ 
बह सूक्ष्म शरीर अन्नमय है, ऐसा भ्रुत स पता ज्ञगता है । 

“द्न्नगयं हि सोम्यमतः । आपोमयश्राणस्तेजोमयवाक्‌” 

“पुरुषाथ संख्तिलिज्ानां ख़्पकारवद्राज्ञः ॥१६॥ 
( लिज्ञानाम्‌ ) सूचम शरीर की ( संस्तिः ) पेदाईश ( पुरुषार्थम ) 

पुरुष के भोग ओर अपवबर्ग के लिये दे ( सुपकारवत्‌ ) रसोइये को 

त्तरह । 
सूक्ष्म शरीर की पेदाइश पुरुष के भोग ओर अपवर्ग के 

लिये हे। जिस प्रकार पाकशाला में रसोइया अपने स्वामी के 

लिये काम करता है, इसी प्रकार यह सूक्ष्म शरीर मनुष्य के 
भोग ओर अपवगे के लिये हे । 

स्थूल शरीर फा वर्णन आगे किया जायगा | 

“पाअभोतिको देह: ॥१७॥ 
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हमारा स्थूल शरोर पांच शूर्तों से अर्थात्‌ प्रथ्वों, जल, वायु, 
आकाश और तेज से बना हुआ हे । 

“चातुर्भोतिकमित्येके” ॥१८॥ 
से चार भूतों से बना हुआ सममभते हैँ । आकाश की 

भूतों में गणना नहीं करते । 

“ऐक्रभोतिकमित्यपरे” ॥१६॥ 
कई स्थूल शरीर को एक ही भूत ( प्रथ्वी ) से बना हुआ 

मानते हैं। 

“न सांसिद्विक चेतन्य॑ प्रत्येकादष्ट: ॥२०॥ 
( प्रत्येफकादष्ट: ) एथक भूतों में न देखे जाते से ( खांसिद्धिक 

चेहन्यं न ) स्वाभाविक चेतनता नहीं है । 

जब प्रध्वी आदि भूतों को अ्लहददा २ करते हैं, तब उनमें 

चेतन शक्ति नहीं दीखती । अतः इससे सिद्ध होता द्वे कि देदद 

स्वभाव से चेतनता नहीं रखता, किसी दूसरे चेतन्य के मेल से 
चेतन्य शक्ति को धारण करता दे । 

“प्रपश्चमरणाद्यमावश्रँ॑ २१॥ 
यदि स्थूल शरीर को स्वाभाविक चेतन समझ लिया जावे 

तो मरने के समय डसकी चेतनता कहां चली जाती है ? 

“मदशक्तिवश्च तप्रत्येकपरिदष्टे सांहत्ये तदुद्भृबः ॥ २२॥ 
( मद्शक्तिवत्‌ ) मदिरा-शक्ति को तरह ( चेत्‌ ) यदि समझा जाय 

( प्रस्येकपरिदृ्ट; ) प्रत्येक परिदृष्ट हने पर (सांहत्ये ) मिज्ञे हुए में 
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( तदुद्धव: ) उस की डस्पत्ति द्वोती है । 

जेसे, अनेक पदाथों के मिलने से मांदकता शक्ति पेदा हो 
जाती है; इसी प्रकार इन पांच भूतों के मिलने से शरीर में 
चेतन-शक्ति पेदा हो जाती है । इस प्रकार यदि माना जाय तो 
क्या हज है ? इसका उत्तर यह हे कि जिन पदार्थों के मिलने 

से मादकता की शक्ति पेदा हुई है; उन पदार्थों में अंशतः 
मादऊता कुछ न कुछ अवश्य पाई जाती है। परन्तु पद्चभूतों में 

तो किसी में भी चेतन-शक्ति पाई नहीं जाती। इसलिए उनसे 

बने हुये शरीर में यह शक्ति किस प्रकार पेंदा द्वो सकती है ? 

स्थूल तथा सूक्ष्म शरीरों का वर्णन हो चुका । अब शाख््रकार 
यद्द बतलाना चाहते हैं कि इन शरीरों का सम्यक ज्ञान जब 

तक नहीं होता, तब तक मुक्ति नहीं हो सकती | इसलिये कपिल 

मुनि निम्न सूत्र में इसे स्पष्ट करते हैं-- 

“ब्ञानान्पुक्ति(” ॥२३॥ 
( ज्ञानात्‌ ) ज्ञान से ( मुक्ति: ) मोक्त होता है । 

इन शरीरों के तत्त्व-ज्ञान से द्वी मुक्ति हो सकती है । 

“बन्धोविषयंयात्‌” ॥२४॥ 
( विपयेबात्‌ ) उलटे ज्ञान से ( बन्ध: ) कन्‍्धन होता है । 

यदि इनका सम्यक्‌ ज्ञान न हो या विपरीत ज्ञान हो, तो 

मनुष्य जन्म, मरण, सुख दुःख के बन्धनों में जकड़ा रहता हे । 

“नियतकारणत्वान्न सप्रुच्चयविकल्पो'” ॥२५॥ 
( नियतकारणसत्वांत ) नियत कारण होने से ( तत्यशान मियत 
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कारण है, इपत्नििये ) (न) नहीं है ( समुच्य विकृरपो ) समुश्य और 
विकदय । 

तक्त्वश्मन का द्ोना ही मुक्ति के लिये नियत कारण हे । 

इस ज्ञान का किसी अन्य साधन के साथ न तो समुच्चय हे 

ओर न ही विकल्प है । 

“स्रप्नजागरास्यामित्र मायिकाप्मायिकभ्यां 

नोभयोसु क्ति! पुरुषस्य' ॥२६॥ 
( मायिकाइमायिकास्याम ) कक्पित और अकर्पित ( ह्वप्न- 

जागरभ्याप्र ) स्वप्न और जाग्रतावस्‍था की तरह ( उभयोः ) दोनों में 

इोते हुए एक समय में ( पुरुपस्य ) पुरुष को (न ) नहीं है (मुक्ति: ) 

मुक्ति। 

जिस प्रकार स्वप्न और जाग्रतावस्था सवंथा आपस में भिन्न 

हैं, स्वप्नावस्था कल्पित है ओर जाग्रतावस्था अकल्पित है; इन 

दोनों का एक ही समय में भान नहीं हो सकता। इसी प्रकार 

मुक्ति के लिये ज्ञान के अतिरिक्त यदि किसो अन्य साथन का 

एक ही समय में आश्रय जिया जायेगा, तो उस समय हमारी 
अवस्था उस मनुष्य को तरह समभी जायेगी, जो जाग भी रहा 
है आर उसी समय स्वप्न भी दूख रहा है । 

“इतरस्याडपि नात्यन्तिकम्‌! ॥ २७॥ 
(इतरस्या5पि) किसी और साधन का भी ( आत्यन्तिकम्‌ ) विशेष 

फल (न) नहीं है । 

ज्ञान से भिन्न किसी ओर साधन का विशेष फल भी नहीं हे । 
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“संकल्पितेष्प्येवम्‌! | २८ ॥ 
( संकल्पितेडपि ) संकढप किए हुए में भी ( एवम्‌ ) इस प्रकार । 

योगी के संकल्प किए हुए पदार्थों का भी कोई विशेष. फल: 
नहीं है अथात उसपे मो मात्त नहीं हो सकता । 

“भावनोपचयाच्छुद्धस्य सव॑ प्रक्रतिवत्‌!! ॥ २६ ॥ 
(शुद्धस्य /शुद्ध अ्न्तःकरण बाले पुरुष की (भावनोयचयात्‌ ) 

भावना सिद्ध होने से ( स्वेम्‌ ) सब ( प्रकृतिवत्‌. ) प्रकृति के तुल्य है । 

जिस शुद्ध अन्तःकरण- वात्ष पुरुष. ने वेदोक्त कर्म करके 

अपने मन को सम्यक्तया मांज दिया है; उस हृदय के अन्दर 

र्वभावत: सब ज्ञान उत्पन्न हो जाता है । 

अब ज्ञान साधन की व्याख्या. की, जाती है-- 

“रागोपहतिध्यानम्‌” || ३० ॥ 
राग के नाश का हेतु ध्यान है । अर्थात विषय-बासना का 

नाश केवल ध्यान द्वारा ही हो सकता है| यहां ध्यान शब्द से 

धारणा, ध्यान ओर समाधि इन तीनों का ही समावेश समझा 
जावे । 

“बृत्तिनिरोधात तत्सिद्धि।/ ॥ ३१ ॥ 
( वृत्तिनिरोधात ) वृत्तियों के रोकने से (तत्सिद्धि:) ध्यान को सिद्धि. 

हो सकती है। 

वृत्तियों के रोकने से ही सलुण्यः ध्यानावस्थित हो सकता हे ।. 

“धारणाइघ्सनस्व॒कूर्मणा. तत्सिद्धि! ॥ ३२ ॥: 
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(धारणासनस्वकमंणा) नाभि आदि में चित्त का धारण करने, 

घिद्धापनादि करने तथां यम-निग्रम-प्राणायामादि के पात्षन करने से 

(तत्सिद्धि:) ध्यनन को सिद्धि होती है। 

हधासत, यम, नियम, प्रागायाम, प्रत्याह्ार तथा किसो 

विशेष स्थान पर घारण करने से, मनुष्य ध्यानाबस्थित हवा 

सकता हैे। 

“निरोधश्छदिविधारणाभ्याम_ ॥३३॥ 
(छुट्टिवित्रारणाभ्याम्‌) रेचक ओर पूरक प्राणायास द्वारा (निरोध:) 

रोकना (प्रार्णों का) । 

रेचक आर पूरक प्राणायाम ( 3९९७ ७ए७०४८७॥॥४ ) से 

प्राण बश में ग्राता है ' प्रागा वश में हाने से चित्त पथिर होकर 

ध्यान में एकाग्र होता हे । 

““स्थिरसुखमासनम ।॥|३४॥ 

जिपसे स्थिरता पूवेक तथा सुख पूर्बक ध्यान में बेठ सकें 
बही आसन हे । 

“स्वकमस्त्राथ्रमविहितकर्मानुष्ठा नम” ॥३५॥ 
( स्वाश्रम विहितकर्मानुष्ठानम्‌ ) अपने आश्रम में जिन २ कर्मो का 

विधान है, उन २ कर्मो' का पालन करना (स्वकर्म) वही स्वकर्म है । 

मनुष्य जिस २ आश्रम में हैं, उस २ आश्रम के अनुसार 

जो कर्म हैं, उनका यथावत्‌ पालन करना ही स्वकम कहलाता है । 

“बेराम्यादाभ्या साच'' ॥३६॥ 
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बेराग्य और अभ्यास से योग सिद्ध होता है, अर्थात्‌ मनुष्य 

को यर्थाथ बोध होता हे । 

/विपययमभेदाः पञ्च” ॥ ३७ ॥ 
विपयेय के भेद पांच हैं । वे निम्न प्रकार हैं-- 

अविद्या, अप्मिता, राग, द्वेष ओर अभिनिवेश | 

अविद्या-- अनित्य को नित्य सम कना, अपवित्र को पत्रित्र 

सममभना, तथा असत्य को सत्य समझना आदि !। 

अस्मिता--वृथा अश्रभिमान करना | 

राग--सुखों में लम्पटता । 

द्वेष--प्रतिकूल वस्तुओं से अनुचित घृणा । 

अभिनिवेश-मृत्यु का भय | 

“अशक्तिरष्टा विशतिधा तु” ॥३८ ॥ 
अशक्ति र८ प्रकार की हैं । 

पांच ज्ञानेन्द्रियां, पांच कमन्द्रियां तथा एक मन; इनका 

कमज़ोर हो जाना अर्थात्‌ आंखों से कम दीखना, कान से कम 

सुनना, रस का जाता रहना, नपुसक हो जाना तथा मूक हो 

जाना इत्यादि । 

६ तुष्टियां हैं ओर ८ सिद्धिया हैं; इनका उलटा हो जाना 

१७ अशक्ति हैं । इनका वर्णन आगे आयगा | 

“तुष्टिनेवधा” ॥ ३६ ॥ 
तुष्टि ६ प्रकार की हैं । 
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“सिद्धरष्टधा ॥ ४० ॥ 
घिद्धि ८ प्रकार की हैं | 

“अवान्तरभेदाः पूवेवद' ॥ ४१ ॥ 
विपर्यय के कई अवान्तर भेद हैं, जो ६२ तक पहुँचते हैं। 

इनको जिस प्रकार पूवे आचार्यों ने माना है, उसी श्रकार ही 
म।नना उचित है । वे ६२ निम्न हैं-- 

अव्यक्त, महत्तत्व, अहंकार तथा पञचतन्मात्राएं, इन 

आठों में आत्मबुद्धि रखना अविद्या हे । वह्‌ अविद्या ८ प्रकार की 
हे--इन्हें तम के भेद कहते हैं । 

इन्हीं अव्यक्त, महत्तत््व, अहंकार तथा परुचतन्मात्राओं में 
मोह हो जाना, अस्मिता कहलाती हैं । इसे 5 प्रकार का मोह 
कहते हैं । 

शब्द, स्पर्श, रूप, रस तथा गन्ध इन पांचों को दिव्य ओर 
अदिव्य भेद से जब ग्रहण किया जाय, तब १० प्रकार का राग 

हुआ । इसी का १० प्रकार का महामोद कहते हैं । 

इस आठ प्रकार की अविद्या, आठ प्रकार की श्रस्मिता ओर 

९० प्रकार का राग में जो द्वेष होता है, उसे १८ प्रकार का तामि- 
सत्र समकना चाहिये | उन १८ के नाश के भय से १८ प्रकार का 

अन्ध तामिम्त्र पैदा होता है। इस प्रकार ६२ का विपयेय है। 
इन्हें ह्वी अवान्तर भेद के नाम से कद्दा गया है । 

“प्रेदस्तमसो5ष्टविधो मोहस्य च दशविधो महामोहदः। 
तामिस्त्रोष्ष्टादशशधा तथा भवरयन्धतामिस्त्र इति”॥ 
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“एयमितरस्याः” ॥ ४२ ॥ 
(एवम्‌) इस प्रकार (इतरस्थाः) दूसरे का । 

इस प्रकार अशक्ति के भेद जानने चाहियें । 

“आध्यात्मिकादि भेदा न्रवधा तुष्टिः” ॥४३॥ 
( आध्याध्मिकादिभेदात्‌ ) आ्राव्मा को उपक्षक्षय में रख कर जो भेद 

किये गये हैं, उनसे (नवथा नौ प्रकार की (तुष्टि) तुष्टि है। 

वट्द नो प्रकार निम्न हे- - 

१. प्रकृति-- जो कुछ क्रिया है| रही है, बह्द प्रकृति के द्वारा 

हो रही है । में कूटरथ हूँ, इसे प्रकृति तुष्टि कहते हैं तथा आरम्भ 
भी इसे कहते हैं । 

२. उपादान--सन्यास लेने से ही मोज्ञ होगा, यह उपादान 

तुष्टि हे, इसे “सलिल” भी कहते हैं । 

३. काल--बहुत काल तक श्रनुष्ठानादि करने से ही मुक्ति 
मिल सकती है, इसे कात्न तुष्टि कहते हैं तथा “तुष्टिरोध” भी 

कहते हैं | 

४. साग्य--भाग्य से ही धर्ममेध समाधि मिलेगी, इसे 
भाग्य तुष्टि अथवा “वृष्टि” कहते हैं । 

४. पार--माला चन्दन तथा बनतिता आदि के प्राप्त करने 
में दुःख पेदा होगा, ऐसा लोचकर उनका त्याग देना पारतुष्टि 
कहलाती है । 

६. सुपार-पेदा किये हुए धन को चोर ले जायेंगे या राजा 
छीन लेगा, ऐसा विचार कर उसका त्याग देना सुपारतुष्ट 
कहलाती है । 
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७, पारपार--यह धन बड़ी कठिनाई से प्राप्त किया है। इसे 

व्यथ न खोया जाय, ऐसा विचार कर जो विषयवासना से 

बचना है, उसे पारपारतुष्टि कहते हैं | 

८. अनुत्तमाम्भ--भोग के अभ्यास से कामवृद्धि होती हे 

ओर विषय प्राप्त न होने से कामी को बड़ा कष्ट होता है, ऐसा 

विचार कर जो भोगों से बचता है, बह अनुत्तमाम्भ तुष्टि कह- 
लाती है | 

६ उत्तमाम्भ--हिंसा वा दोषों के देखने से उपराम हे ज्ञाना 

उत्तमाम्मतुष्टि कहलाती हैं । 

इस प्रकार हमन ६ प्रकार की तुष्टियां कह दी हैं । 

ऊद्दादिभिः सिद्धि! '॥४४॥ 
ऊह आदि से सिद्धि होती है । 
ऊह आदि सिद्धियां ८ प्रकार की हैं-- 

“ऊहःशब्दो 5धययन दुःखविधातास्त्रयसुहत्या प्रिः । 

दानच सिद्धयोष्ट्री सिद्ध ; पूर्वों5कु शस्त्रिविधः'' ॥ 
ऊह्द, शब्द तथा अध्ययन, तीन प्रकार के दुःखों का नाश, 

मित्र का मिनना, तथा दान करना, इस प्रकार 5 प्रकार को 

सिद्धियां होता हैं । 

ऊड--पूवजन्मों के संस्कारों की बढ़ोलत विना किसी के 
उपदेश लिये तत्वज्ञान प्राप्त करना ऊढ सिद्धि है । 

शब्द--दूस रे सुनकर या रुवयं शास्त्र पढ़कर तत्द-ज्ञान 
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प्राप्त करना शब्द सिद्धि हे। 

अध्ययन--शिष्य और आचार्य-भाव से जो ज्ञान प्राप्त 

किया जाता है, वह अध्ययन सिद्धि है । 

सहत्पाप्ति--यदि कोईं महात्मा शपने-आप ही उपदेश देने 
के लिये उपस्थित हो गये हों, उसे सुहृत्प्राप्ति कहते हैं । 

दान-धन आदि देकर जो ज्ञान प्राप्त करना है, उसे दान- 

सिद्धि कहते हैं । 

प्रश्न--योगदशेन के अ्रन्द्र श्रणिमादि ८ सिद्धियां लिखी 
हैं तथा मन्त्र, तप और समाधि से सिद्धियों का वर्णन है; कथा 

यह अशुद्ध है ? कपिल मुनि इसका उत्तर निम्न सुत्र से देते हैं। 

“जेतरादितरह;नेन बिना ॥४५॥ 
(इतरइानेन विना) इतर के हान के विना-(मिथ्याजश्ञान के नष्ट 

हुए बिना) (न) नहीं है (इतरात) इतर से (ऊह् आदि सिद्धियों से 
भिन्न) | 

वे अणिमादि सिद्धियां ठीक नहीं हैं, क्योंकि उनके होते हुए 

भी मिथ्याज्ञान नष्ट नहीं होता है । ऊद्द आदि जो सिद्धियां हैं, 

उनमें मिथ्याज्ञान सर्वथा नष्ट हो चुका होता है । 
अब व्यष्टि सृष्टि का वर्णन करते हैं । 

“देवादिय्रभेदा ४ ६।। 
देव आदि हैं भेद्‌ जिसके ऐसी सृष्टि है । 
ब्रह्म, प्रजापति, इन्द्र, पितर, गन्धवे, विद्वान, संन्‍्यासी तथा 

मद्दात्मादि की. सृष्टि देबसृष्टि है। पशु, म्रग, पक्ती, सप तथा 
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स्थावर यह तियग्योनि सृष्टि है । मानुष्य एक ही प्रकार की सृष्टि 
हे। ये दंवादि सृष्टि के भेद हैं । 

“आव्रक्नस्तम्पपयन्तं तत्कृते रष्टिराविवेकात ॥४७॥ 
(आग्रह्मस्तरबपयन्तम्‌) बल्या से लेकर स्थावर परयन्‍त (तल्कृते) 

उसके (पुरुष) के क्षिये की गई (सष्टि:) सृष्टि (आविवेकात्‌ ) विवेक प्यन्त 

हे । 

जितनी सृष्टि हे--स्थावर अथवा जंगम-वह सब विवेक 

प्राप्त होने तक पुरुष के लिये है | जब विवेक हो जाता हे; उस 

समय इस सृष्टि का प्रयोजन समाप्त हो जाता है । 

“ऊच्चे सत्वविशाला?॥४८।॥ 
जिनमें सतोगुण बहुत हे, वह देवी सृष्टि हे अथांत्‌ विद्धान, 

महात्मा, योगी तथा सन्‍्यासी आदि की सृष्टि देवी सृष्टि है । 

“तमोविशाला मूलतः” ॥४६॥ 
जिनमें तमोगुण अधिक है. वह पशु आदि की नीच सृष्टि 

है । 

“सच्ये रजो विशाला'”॥४०॥ 
जिनमें रज़ोगुण बहुत है; वह उपरोक्त दोनों के बीच में 

मानुषी सृष्टि हें । वह न ता देव है और न ही पशु है । 
2 ० वेचि चे णे )) कम वेचिश्यात्मरधानचेष्टा गरभेदासवत” ॥५१॥ 

( करमवेचिश्यात्‌ ) कर्मा" की विचिश्रता से (प्रधानचेष्ठ)) प्रकृति की 
सृष्ठि करने की चेष्टा है (गर्भंदासवत्‌ ) जो गर्भावस्‍था से ही दास है, 
उसकी तरह । 
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अब प्रश्न यह है कि प्रकृति तो एक है, उससे नाना प्रकार 
की सृष्टि किस प्रकार बन जाती है । इस सूत्र में उत्तर देते हैं 
कि जिस प्रकार जो स्वभाव स ही दास है, बह अपने स्वामी को 

प्रसन्न करने के लिये अनेक प्रकार को चेष्टाएं करता हैं; इसी 
प्रकार प्रकृति भी विचित्रता से अनंक प्रकार की सृष्टि रचती है । 

“आवृत्तिस्तत्राप्युत्तरोत्तयोनियोगा द्ध यः।|५२॥ 
(आवृत्ति:) वापिस क्लौटना पड़ेगा (तत्नापि) उसमें भी (उत्तरोत्तर- 

योनियोगातव) उत्तरोतर योनि के योग होने से (हेयः) स्याग के योग्य है । 

अब प्रश्न यह हे कि ४८ सूत्र में पढ़ा है-- 

“ऊध्चे सत्वविशाला”” 
सतोगणी पुरुष ऊची गति को प्राप्त करते हैं । 

ऐसी अबस्था में मोक्ष प्राप्त करने की क्‍या आवश्यकता 

६ ? इसका उत्तर इस सूत्र में दिया गया है । चाहे कितनी ही 
ऊ'ची गति को सतोगुणी प्र|प्त हो जाय॑, उन्हें पुन: यहां दुःख रूपी 

संसार में लोटना पड़ेगा; बह अवस्था हमेशा नहीं रह सकती; 

इसलिये मोक्ष का प्रयत्न अनिवार्य है । 

“समान जरामरणादिजं दुःखम्‌” ॥४३॥ 

( समानम्‌ ) बराबर है ( जरामरणादिजप्तू ) बुढ़ापे तथा रूध्यु 

आदि से पद हुआ ( दुःखम्‌ ) दुःख । 

चाहे सतोगुणी द्वो जांय; चाहे देवता बन जांय, चाहे 

रजोगुणी रहें अर्थात मनुष्य बन जांय क्रोर चाहे पशुयोनि में 
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चले जांय सब्र अवस्थाओं में बुढ़ापे ओर मरने का दुःख 
समान है । 

“न कारणब्यात्‌ कृतकर्यता मग्नवदुत्थानात्‌” ॥५४॥ 
( कारणलयात्‌ ) कारण में लीन हो जाने से ( न कृतकृत्यता ) 

कल्याण नहीं होगा ( मग्नवत्‌ ) जल में डूबे हुए के समान ( उत्थानाव ) 

फिर उठने से । 

विवेक ज्ञान के बिना यदि प्रकृति में वेराग्य भी हो जाये, 

तब भी कल्याण नहीं है; क्याझि उस व्यक्ति की अवस्था उस 
जल में डुबकी लगाए हुए मनुष्य की तरह है. जो थोड़े काल के 

लिये जल में लय हुआ प्रतीत होता हे परन्तु पुनः वह बाहर 

निकल आता है | इसी प्रकार जिवेक-शून्य बेराग्य की अबस्था 
है | कुछ काल के लिए उसे शान्ति उपलब्ध हो जाती है, परन्तु 
बह् अवस्था हमेशा नहीं रहती । 

“अकारयत्वेडपि तद्योगः पारवश्यात्‌'” ॥५४४॥ 
( अकायत्वेडपि ) काये के न होने पर भी--नित्य होते हुए भी 

( तथोगः ) उसका योग है ( पारवश्यात्‌ ) पर वसा द्वोने से । 

अब प्रश्न यह है कि प्रकृति को सटष्टि का उपादान कारण 

क्‍यों माना गया है ? इसका उत्तर इस सूत्र में दिया गया है । 

प्रकृति को सृष्टि का उपादान कारण इसलिये माना गया है, 

क्र्योंकि वह परवश है, और जो परवश होता है, उसे ही काम 

करना पड़ता है, इसलिये प्रकृति को ही सृष्टि करने का योग दे । 

“सद्दि सर्ववित्‌ सबकर्ता” ॥५६॥ 
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( सः ) वह परमात्मा (हि ) निश्चय से ( सबवित्‌ ) सर्वज्ञ दे 
( सवेकर्ता ) सबका कर्ता हे । 

प्रकृति तो इस सृष्टि का उपादानकारण है ओर जो परमात्मा 
सवज्ञ हे, वह सबका नेमिश्तिक कारण है | 

“इद्शेश्वरसिद्धिः सिद्धा” ॥५७॥ 
( ईदशेश्व रसिद्धि: ) इस प्रकार के इंश्वर को सिद्धि ( सिद्धा ) 

सिद्ध हे । 

इस प्रकार के ईश्वर की सिद्धि स्पष्ट है । जो इस सृष्टि का 
नेमित्तिक कारण हे, वह सृष्टि का उपादानकारण नहीं । 

“प्रवानसष्टि; पराथ स्व॒तोष्प्यभोक्तस्वादुष्ट 
कु कुमबहनवत्” ॥५८॥ 

( प्रधानसष्टि: ) प्रकृति का र्ष्टि करना ( पराथंम्‌ ) दूसरे के किये 
हे ( स्वतो5पि ) अपने आप करने पर भो ( अभोक्त स्वात्‌ ) भोक्ता होने 

को सामथ्य न होने से ( उष्टूकु'कुमवहनवत्‌ ) ऊ'ट का केसर को ढोकर 

ले चलने के समान । 

प्रकृति का रष्टि करना दूसरे के लिये है; क्योंकि बह प्रकृति 
भोग नहीं कर सकती; जसे, किसी ऊँट पर केसर लदा हुआ 
दो तो ऊँट स्वयं उससे कोई लाभ नहीं उठा रहा, प्रत्युत वह 
केसर उसके स्वामी के लिये है । इसो प्रकार प्रकृति का सृघष्टि 
करना पुरुष के लिये हे, अपने लिये नहीं । 

“अचेतनत्वेषपि क्वीरवच्च ट्टितं प्रधानस्य'' ।॥|५६॥ 
( अचेतनत्थे5पि ) भ्रचेतन होने पर री ( 'छीरवत ) दूध को तरइ 
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( चेष्टितम्‌ ) चेष्टा की जाती है ( प्रधांनरय ) प्रकृति को । 

अब प्रश्न यह है कि प्रकृति तो जड़ है, इसलिये जड़ द्वोती 

हुई दूसरे के लिये सृष्टि केसे पदा कर सकती है ? इसका उत्तर 

इस सूत्र में दिया हे । 

प्रकृति जड़ होती हुई भी, उसी प्रकार चेश्ा करती हे, जिस 
प्रकार दूध जड़ होता हुआ भी दही में परिवर्तित होने की चेष्टा 
करता हे । 

“कमेवद्‌ दृष्टे वा कालादे।”” ॥६०॥ 
( काज्ञारेः ) काल आदि (कमंवत्‌ ) कम के समान (रहे: ) 

देखने से (वा ) अथवा। 

जेसे खेती अपने काल पर पक जाती है और दूसरे के 
लिये फल देती हे, इसी प्रकर प्रकृति की सृष्टि भी दूसरों के 

लिये फल देती हे । 

“सभावाच प्टितमनभमिसन्धानात्‌ भृत्यवत्‌” ॥६१॥ 
( अनभिसन्धानात्‌ ) विना स्वार्थ के ( भृस्यवत्‌ ) नौकर को तरह 

( स्वभावात्‌ ) स्वभाव से ( चेश्तिम्‌ ) चेष्टा करता हे । 

जिस प्रकार चतुर सेवक विना किसी स्वार्थ के र्वभावतः 
अपने मालिक के लिये कम करता है, इसी प्रकार यह प्रकृति पुरुष 

के लिये चेष्टी करती हे । 

“कमोकष्टेबाइनादित/ ॥६२॥ 
( कर्माकृष्ट : ) कमें के आकषण से ( अनादित: ) भनादि से 

(वा ) अथवा । 
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अथवा कर्मा के अनादि प्रवाह के वश होकर प्रकृति सृड्ठि 

को करती है । 

“विविक्तबोधात सृष्टि निशृत्ति; प्रधानस्य 

बदवत पाके” ॥६३॥ 
( विविक्तबोघात्‌ ) विविक्त पुरुष को विवेक ज्ञान हो जाने से 

( सष्टिनिवृक्ति: ) सृष्टि की निवृत्ति हो जातो है ( प्रधानस्थ ) प्रकृति को 

( सूदवत्‌ ) रसोइये की तरह ( पाक ) रसोई खाने में | 

जब विवेक ज्ञान हो जाता हे, तब प्रकृति को सृष्टि निवृत्त 

हो जाती है, जेसे खाना बना चुकने पर रसोःया अपने काम से 
निवृत्त हो जाता है, फिर डसे रसोईखाने में कोई काम नहीं 

रहता । ठीक इसी प्रकार जब विवेक ज्ञान हुआ तब्र प्रकृति की 

सृष्टि से मनुष्य निवृत्त हो जाता है । 

“इतर इतरवत्तदोषोत्‌” ॥६४॥ 
( इतरः ) ज्ञान रहित पुरुष (इतरवत्‌ ) बद्ध के बराबर है 

( तद्दोषात्‌ ) उसके दोष से । 

जो पुरुष ज्ञान रहित है, वह बद्ध के बराबर है, क्योंकि 
अज्ञान के दोष से उसे बंधा रहना ही पड़ता दे । 

“दूयो रेक्तरस्य वौदासीन्यमपत्र गे?” ॥६४॥ 
( इग्ोः ) दोनों का ( एकतररुथ ) एक का (वा ) अथवा ( औदा- 

सोन्‍्यम्‌ ) डदासीन होना ( अपवर्ग: ) मोक्त है । 

दोनों प्रकृति वा पुरुष का उद्सीन होना अर्थात्‌ परस्पर 



सांख्य दशेन | [ १२६ 

वियोग होना अथवा एक पुरुष का ही प्रकृति स्रे डदासीन हो 
जाना मोक्ष कहाता हे । 

“अन्यसष्टयुपरागं5पि न विरज्यते 

प्रबुद्धरज तस्वस्येबोरग:? ॥६६॥ 
( अन्यसृष्ट युपरागेडपि ) अन्य के सृष्टि उपराग में भी ( न विरज्यते) 

विरक्त नहीं होतो ( प्रबुद्धरण तरस्येव / रस्सी के ज्ञान को जानने 

वाले को तरह ( उरगः ) सांप । 

. जिस को तत्व ज्ञान हो गया, उसके लिये तो सृष्टि को 

निवृत्ति हो गई । परन्तु जो अभी तक अश्ञानी हे, उसके लिये 

रुष्टि अपना काय ज्यों का त्यों करती रहती दे । जिस पुरुष को 
रस्सी क! ज्ञान प्राप्त करने से सांप का भ्रम हट गया, उसके 

लिये तो वह श्रम हमेशा के लिये दूर हो गया । परन्तु जिसे 

अभी अज्ञान हे, वह उस रस्सी को सांप ही सममता है । इसी 
प्रकार जिसे तत्त्व ज्ञान नहीं हुआ, उसे सृष्टि का अभ्यास अनि- 
बाय हे | 

“कमनिमित्तयोगाच्र'” ॥। ६७॥ 
कर्मोनेमित्त योग से भी ज्ञान रहित पुरुष के लिये सृष्टि का निर्माण 

होता रद्दता है । 

रश्टि के प्रवाह में जो कम द्वेतु हैं, उनके कारण भी भ्रकृदि 
सृष्टि का निर्माण करती रहती है, और युक्त पुरुष के लिये जब 
कोई कम नहीं रहता , उस अवस्था में सृष्टि शान्त द्वो जातो 

ट्टे ' 
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“ेरपेक्येडपि प्रकत्युपकारेडविवेको निमित्तम्‌ ॥६८॥। 
(नेरपचयेईपि) अपेक्षा न होने में भी (प्रकृत्युपकारे) प्रकृति के उप- 

कार में भी ( अविवेकोनिमित्तम्‌ ) अविवेक कारण है । 

यद्यपि सब पुरुष निरपेक्ष्य हैं; परन्तुजब तक श्रविवेक हे, 
तभी तक प्रकृति उपकार करती रहती है । ज्योंद्दी विवेक हुआ; 
प्रकृति उस पुरुष के लिये सृष्टि करना बन्द कर देती है । 

“नतेकीवत्‌ प्रवृत्तर्यापि निवृत्तिश्चारितार्थ्यात्‌”॥६६॥ 
( नतकीवत्‌ ) नाचने वात्नी के तुल्य ( चारितार्थ्यात्‌ ) चरितार्थ 

होने से (मनोरथ सिद्ध होने से) (प्रवृत्तरया5पि) प्रवृत्ति की भी (निदृत्ति) 

निवत्ति हो जाती है । 

जिस प्रकार नाचने वाली मनोरथ के सिद्ध हो जाने 
से अ्रपना नाच बन्द कर देती है, इसी प्रकार प्रकृति मनुष्य को 

विवेक ज्ञान हो जाने पर अपनी प्रवृत्ति से निव॒त्त हो जाती है 
अर्थात्‌ सृष्टि बन्द हो जाती है । 

“दोषबोधेडपि नोपसपण प्रधोनस्य कुलवधूवत्‌”॥७०॥ 
( कुल्वधूबत्‌ ) कुल को वधू की तरह (दोषबोधे5पि) दोष के पता 

ल्षग जाने पर भी (प्रधानस्य) प्रकृति का ( नोपसप॑णम्‌ ) नहीं पास जाना 

होता । 

जिस प्रकार लज्जित कुल वधू, जिसको अपना दोष मालूम 
हो गया है, पुनः पर-पुरुष के पास जाने का साहस नहीं करती; 
इसी प्रकार प्रकृति उस पुरुष के पास नहीं जाती, जिसको उस 
का दोष मालूम हो गया है | 
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“नेकान्ततो बन्धमोक्षी पुरुषस्या विवेकाइते'”।।७१॥ 
(अविवेकादते) अविवेक के बिना (पुरुषस्य) पुरुष का (न) नहीं है 

(एकान्ततः) वास्तविक रूप से (बन्धमोक्ती) बन्ध और मोक्ष । 

पुरुष को दुःख के योग या वियोग रूप जो बन्ध और मोक्ष 
हैं, वे स्वाभाविक नहीं, प्रत्युत अविवेक द्वारा ही होते हैं । 

“अ्रक्नतेराज्जस्यात्‌ ससद्गत्वात्पशुग्त्‌॥७२॥ 
(प्रकृते:) प्रकृति के ( ससज्ञत्वात्‌ ) गुण दोष के संग से ( आञ- 

स्थात्‌ ) तत्वतः ( पशुव॒त ) पशु को तरह । 

वस्तुतः पुरुष का प्रकृति के साथ संग होने से बन्ध होता है 

पुरुष का प्रकृति का साथ छोड़ने से मोक्ष होता -है । जेसे पशु 
रस्सी के संयोग से बन्ध जाता हे जब रस्सी का संयोग नही रहता 
तब वह पशु मुक्त हो जाता है । 

“रपेस्सप्तमि रात्मानं बध्नाति प्रधान कोश- 
कारवद्विमोचयत्येकरूपेण !! ७३॥ 

( आत्मानम्‌ ) शआ्रात्मा को ( प्रधानम्‌ ) प्रकृति (सप्तमि:) सात 

(रूपेः) रूपों से (बध्नाति) बांधती है ( कोशकारवत्‌ ) कुसियारी के कीड़े 

की तरह (विमोचयति) छोड़ती है (एकरूपेण) एक मात्र रूप से ( ज्ञान 

से) । 

धर्म, बेराग्य, ऐश्वये, अधम, अज्ञान, अवेराग्य ओर 
अनश्वययं इन सात रूप वाले दु:खों से प्रकृति आत्मा को बांघती 
है; जेसे कुसियारी का कीड़ा अपने बनाये हुए वास स्थान से 
अपनी आत्मा को बांधता है | ज्ञान-भाव से ही मनुष्य प्रकृति के 
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बन्धनों से छूट सकता है । 

“निमित्तत्वमविवेकस्य न दृष्टहानिः।| ७४॥ 

(अविवेकस्य) अविवेक का (निमित्तवमु) निमित्त होना है, इसलिये 

(दृश्हानिः) धर्मानुष्ठानादि चित्तशोधक कम करने में कोई हानि ( न ) 

नहीं है । 

अविवेक ही बन्धचन का मुख्य कारण है, इसलिये इस 

अविवेक को दूर करने के लिये चित्तशोधक कर्म॑ करने में कोई 

हानि नहीं है । 

“तत्त्वाभ्यासान्नेति नेतीति त्यागाद्वविकसिद्धिः ॥७५॥ 

(नेति नेति) यह नहीं है, यह नहीं है ( त्यागांत्‌ तस्वाम्याखात्‌ ) 

इस श्याग रूप तस्व के अ्रभ्यास से (विवेकसिद्धिः) विवेकसिद्धि होती है । 

प्रकृति के प्रत्येक पदार्थ का सम्यक्तया विश्लेषण कर इस 

नतीजे तक पहुँचना कि इन पदार्थों में से कोई भी आत्मा नहीं 

है; आत्मा सवेथा इनसे भिन्न है, ऐसा तक्ष्वाभ्यास कर आत्मा 

का साज्ञात्कार करना विवेक ज्ञान को उपलब्ध करने में सहा- 

यक है| इसी को ही विवेक सिद्धि कहते हैं । 

“अधिकारिप्रमेदात्न नियम: ॥७९॥ 

(अधिकारिप्रभेदात) अधिकारियों के भेद से (नियमः) नियम (न) 

नहीं है । 

यह नियम नहीं है कि एक ही जन्म में मनुष्य को विवेक 

ज्ञान हो जाय | जेसा २ अधिकारी होगा, तदनुसार उसको 

बिवेक की शक्ति उपलब्ध होगी | 
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“बाधितानुवृत्त्या मध्यविवेकतो 5प्युप भी ग। ॥७७॥| 
(बाघिताजुबृत्या) दुःखों की अनुद्यत्ति से (मध्यविवेकतः) सध्यविवेक 

से (अपि) भी (डग्भोग:) दु:खों का उपभोग रहता है | 

केवल सर्वोत्कृष्र विवेक से द्वी असम्प्रज्ञातावस्था निर्वीञ् 

समाधि प्राप्त होती है । मध्यम कोटि के विवेक में भी दुःख का 
सर्वथा नाश नहीं द्वोता । अतः उत्तम विवेक द्वी मुक्ति का साधन 

है । 

“जीवन्मुक्तश्व।|७८॥। 
जब विवेक हो जाता है, तब इस शरीर के रद्दते हुए भी 

मनुष्य मुक्त हो सकता है । उसी को जीवन्मुक्त कहते हैं ' 

“'उपदेश्योपदेष्ट्त्वात्तत्सिद्धि।! ॥७६॥ 
(डपदेश्योपदेष्ट्त्वात्‌) उपदेश के योग्य या उपदेश करने वाले के 

भाव से (तस्सिद्धि)) उसकी सिद्धि हैं । 

विना गुरु द्वारा उपदेश लिये शिष्य को विवेक प्राप्त नहीं 

हो सकता | जब गुरु की कृपा होगी, तब विवेक ज्ञान प्राप्त कर 

जीवन्म॒क्त होना कोई कठिन नहीं हे । 

“श्रतिश्च॥|८०॥ 
श्रुति भी उपरोक्त कथन में प्रमाण है । 

““इतरथाउन्धपरम्परा' ||८०॥ 

अश्रन्यथा अन्धपरम्परा होने की प्राप्ति है । 

यदि ज्ञानी गुरु से उपदेश न जिया ज्ञाय, तो अन्ध परम्परा 
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हो जायगी। अन्धे पुरुष से ले जाते हुए श्ब पुरुष अन्धेरे के 
गढ़े में गिरंगे--अन्घेत नोयमाना यथान्वा: । 

प्रभ--जब ज्ञान से खब कर्म नष्ट दो गये, तो मनुष्य शरीर 

रखता हुआ जोवबन्मुक्त केसे हो सकता है ? इसका उत्तर तिम्न 
सूत्र में दिया गया हैः-- 

“चक्रश्रमणवद्धतशरीरः!॥८ २॥ 
(चक्रश्नमणवत्‌ ) चक्र भ्रमण को तरह (धघृतशरीरः) धारण किये 

शरीर वाला । 

जिस प्रकार कुम्हार का चांक बतेन बन जाने पर भी बहुत 
देर तक पीछे धुमता रहता है; इसी प्रकार कर्म निवृत्त हो जाने 
पर भी प्रारब्ध कर्मों के संस्कार के वेग से जीवन्मुत्त. शरीर को 

धारण किए रहते हैं । 

“संस्कारलेशतस्तत्सिद्धि;।|८३॥ 
संस्कार के लेश से उसकी सिद्धि हे । 
अर्थात्‌ किज्च्चित कम संस्कार रह जाने से जोवन्पुक्त शरीर 

धारण करता है । 

“विवेका निश्शेषदृ:खनिश त्तो ऋतकृ त्यता नेतराज्ेतरा१/”॥८४ 
(विवेकात्‌) विवेक से (निश्शेषदुःखनिवृत्तों) स्वेथा दुःखों के निवृत्त 

होने में (कृतकृत्यता) सफलता मित्षती है (नेतराज्न तरात्‌ ) दूसरे से नहीं, 
दूसरे से नहीं । 

सब दुःखों का समुलनाश केवलविवेक ज्ञान द्वारा होता हे । 

इसके अतिरिक्त और कोई रास्ता नहीं, ओर कोई रास्ता नहीं । 

“बकरे... 



# ओश्म्‌ की 

९ 
चतु५-अध्याय 

इस अध्याय में कहानियों, तथा उदाहरणों द्वारा विवेक के 

साधनों का वर्णन है । मुख्य २ कहानियां और उदाहरण निम्न 

कपिल मुनि कहते हैं कि दुनियां विचारों के समूह का नाम 

है। जेसे विचार संसार में फेला दिये जावें उसी प्रकार का 

संसार प्रतीत होता हे यदि कमज़ोरी के विचारों का प्रवाह जोरों 

पर हो ज्ञावे तब सब अपने आपको कमज़ोर, सुस्त ओर निकम्मे 
समभने लग पड़ते हैं । संकल्प ओर विकल्प के आधार पर इस 

सृष्टि की स्थिति हे । 

एक राजा का पुत्र जो किसी रोग के कारण राज्य से निकाल 
दिये जाने पर किसी भील के पास रख दिया गया ओर वहीं 

उसका पालन-पोषण होता रहा । राजपुत्र भी भीलों की तरह 

व्यवहार करता और अपने आपको भीलों जेसा ही कमज़ोर 
ओर छोटा सममता । परन्तु किसी वृद्ध मन्‍्त्री ने एक बार उसे 
देख लिया और उसे बतलाया कि तू राजपुत्र हे, भील नहीं। तब 

वह राजपुत्र अपने आपको राजा समझने लगा। उसकी सारी 

कमज़ोरी दूर हो गई ओर आकृति में परिबर्तेन आ गया । 

इसीलिये कपिल मुनि कहते हैं कि विचारों के आधीन यह 

सारी दुनिया है । जिस प्रकार उस राजपुत्र को अपनी स्थिति का 
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ज्ञान हो गया; इसी प्रकार उस मनुष्य को भी अपनी स्थिति का ज्ञान 

हो जायेगा | जिसे अपने स्वरूप का ज्ञान दे दिया गया है, फिर 

वह क्यों मिथ्या ज्ञान में फंसेगा । इसलिये विचारों का प्रवाह 

शुद्ध ओर अविकल होना चाहिये | जो लोग गुरु की शरण में 

रह कर श्रद्धा पूवंक उनके वचनों पर आचरण करते हैं ओर 

सत्संग में अपना समय व्यतीत करते हैं, उन्हें भी विवेक ज्ञान 

हो जाता है | जब विवेक ज्ञान का उपदेश श्री कृष्ण महाराज 

अजुन को दे रहे थे, तब एक पिशाच उस उपदेश को सुन 

रहा था ) उसने उस उपदेश के अनुसार अमल किया और उस 

का कल्याण हो गया | इसी प्रकार सत्संगति का असर प्रत्येक 

मनुष्य को लाभ पहुँचा सकता है । 

जिस से जो चीज़ जबरदस्ती छुड़ा दी जाती है, उससे मनुष्य 
को दुःख होता है | परन्तु जिसे विष समभकर स्वयं छोड़ दिया 
जाता हे, उससे कोई कष्ट नहीं हाता | इसी प्रकार जिस मनुष्य 

को विषय वासना के अमार तथा मिथ्या हँ।ने का ज्ञान है! गया 

बह उसे उसी प्रकार छोड़ देता है, जिस प्रकार सांप अपनी 

पुरानी केचुली को त्याग देता है | या जिस प्रकार जो हाथ कट 

चुका है, उसे फिर कोई उठाकर अपनी बाजु पर नहीं लगाता | 

परन्तु जिस को जबरदस्ती विषय छोड़ने पड़ते हैं, उसे अत्यन्त 

क्लेश होता है । इसलिये विवेक ही एक साधन है, जिसे प्राप्त 

कर मनुष्य स्वयं ही विषय वासना से अलग हो जाता है. । 

जो मनुष्य अ्रपना समय व्यर्थ ओर तुच्छ बातों में व्यतीत 
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करता है, उसे जन्म जन्मान्तर के चक्र में घूमना पड़ता है । जैसे 
भरत थे | उन्हें एक हिरणी के साथ मोह हो गया । परिणाम 

यह हुआ कि हर समय वह उस हिरणी के पाज्ञन-पोषण में 

अपना समय व्यतीत करने लगे ओर विवेक साधन से 
विमुख हो गये । परिणामतः उन्हें फिर जन्म मरण चक्र में 

फसना पड़ा | 

कपिल मुनि कहते हैं कि जिस व्यक्ति ने विवेक ज्ञान प्राप्त करना 

हो उसे एकानत वास करना चाहिये और उसे बहुतों के संसर्ग में 
न रहना चाहिये | एक कुमारी का उदाहरण देते हैं।उसक घर जब 

अतिथि आये तो उसने चूड़ियां पहनी हुई थीं । जब उनके 

आतिथ्य के लिये वह धान कूटनत लगी, तो उन चूड़ियों की 
आवाज होने लगी | उसे बड़ी शर्म आई कि अतिथि क्‍या 

कहेंगे । क्या इसके घर इतना भो अन्न नहीं कि जिससे यह 

हमारी सेवा कर सके ओर वह नया अन्न तेयार करने में तत्पर 

हो गही है । तब उसने सब चूड़ियां तोड़ डालीं ओर केवल दो 

चूड़ियां अपने पास रखलीं | परन्तु उनकी आवाज होती थी। 

तब उस्तने एक चूड़ी रहने दी । तब जाकर यह आवाज़ बन्द हुई । 

कपिल मुनि कहते हैं कि जो इस प्रकार एकाकी हो जाते हैं ओर 

अपना अध्ययन करते रहते हैं, उन्हें ही यह विवेक ज्ञान प्राप्त 

हो सकता है । 

दूसरा विवेक ज्ञान प्राप्त करने का यह तरीक़ा है कि मनुष्य 

स्वावलस्बो हो, किसी वस्तु के लिये भी वह दूसरों से याचना 
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न करे। जेसे सांप अपना कोई घर नहीं बनाता। जहां बिल 

देखता है, उसी में अपना घर बना लेता है। इसी प्रकार विवेक 

साधक भी बेपरवाह रहे ओर स्व॒तन्त्र जीबन व्यतीत करे । 

विवेकी स्वाध्याय करें; परन्तु जो उस स्वाध्याय में अपने 
मतलब की बात हो उसी पर अपना समय दें ओर उसीके अनु- 

सार आचरण करें | केवल दिमागी या दिल बहलाने के लिये 

स्वावब्याय करना पर्याप्त नहीं । 

विवेकी पुरुष के लिये आवश्यक हे कि बह एकाप्र चित्त 

हो; जेसे एक बाण बनाने वाला अपने काम में इतना मस्त था 

कि उसके पास से सारी फौज गुजर गई, परन्तु उसे कुछ पता 

नहीं चला, इसी प्रकार दिवेकी साधक को एकाग्रचित्त होना 

चाहिये | 

विवेकी पुरुष जो वचन अपने मुख से निकाले उस पर पूरा 

पाबन्द रहे । कभी असत्य-भाषणा तथा प्रतिज्ञा को भंग न करे। 

अन्यथा उसकी अवस्था बसी हो जायेगी जेसी एक राजा की हुई 
थी। उस राचा ने भेकीराज की कन्या के साथ विवाह किया 

था। उस कन्या ने राजा से कहा था कि हे राजन ! तुम्हें एक 

प्रतिज्ञा लेनी हागी कि मुझे पानी कभी न दिखलाया जाय; 

अन्यथा में उसमें लुप्त हो जाऊगी । राजा ने स्वीकार कर लिया । 
एक वार राजा आमोद-प्रमोद में मस्त था । लड़की ने उससे 
पानी मांगा | राजा ने कट एक गिलास पानी का ला दिया। 

बह कन्या अपने कथन के अनुसार उसमें लुप्त हो गई। राजा 
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अपनी प्रतिज्ञा भूल चुका था। उश्चषका परिणाम यदह्द हुआ कि 

अब बह पछताने लगा। इसी प्रक्रार जो त्रिवेकी पुरुष अपनी 
प्रतिज्ञा तथा निश्चय से विचलित हो जाता है, उसकी अबस्था 
उस राजा के तुल्य है । 

यह आवश्यक नहीं कि उपदेश मात्र से किसी का कल्याण हो 
जावे । एक बार इन्द्र ओर विषेचन दोनों प्रजापति के पास उपदेश 

लेन के लिये गये थे । विरोवन ने उस उपदेश के मर्म को नहीं 

सममभा | इसलिये वह कारे का कोरा रहा । नम्नता, त्रह्मचय, 
ओर गुरु की चिरकाल तक सेवा करने से ही कुछ प्राप्ति हो 
सकती है। या उन महात्माओं को जल्दी कृतकायता प्राप्त होती 

है, जिनमें पूर्व संस्कार अत्यन्त उत्तम होते हैं; जेसे बामदेव के 
थे। 

विवेकी पुरुष के लिये बेराग्य एक हीरा हे, जिसको प्राप्त 

कर वह दु:खों से हमेशा के लिये छूट जाता हे । जिस प्रकार 
हँस दूध ओर पानी को जुदा करने की शक्ति रखता है; इसी प्रकार 
विरक्त को भी ( क्या ग्रहण करना चाहिये, कया छोड़ना चाहिये) 

विवेक ज्ञान सम्यक्तया हो जाता है । 

जो लोग विषय-वासना भोगादि में लिप्त रहते हैं, वे सोभर 
मुनि की तरह बहुत पछताते दे । परन्तु अब पछताये होत क्या? 

जन्न चिड़ियां चुग गईं खेत | इसलिये विवेकी पुरुष को विषयों 
में हर समय दोष देखते रहना चाहिये । 

मलिन-दपण में जिस प्रकार अपना मुख साफ २ दिखलाई 
नहीं देता; इसी प्रकाश मलिन चित्त में भी विवेक का प्रकाश 
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नहीं होता | राजा अज, जिसका हृदय मलिन था, जब उसकी 
धम पतली इन्दुमति का देहान्त हुआ, तो वह शोक सागर में 
डूब गया; क्‍योंकि उसका हृदय मोह से मज्तिन हो चुका था। 
इसी प्रकार मजल्निन हृदय में प्रकाश नहीं हो सकता और वह 

मनुष्य हमेशा सुख दुःख के गढ़े में पड़ा रहता हे । इस प्रकार 
कपिल मुनि ने अनेक कथाओं द्वारा विवेक-साधनों पर प्रकाश 
डाला है । द 
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चतथ॑-अध्याय 
“राजपुत्रवत्तस्रोपदेशा त्‌' | १॥ 

(राजापुश्नवत््‌ ) राजा के पुत्र के समान (तत्वोपदेशात) तसव के 
उपदेश से | 

एक राजा ने किसी दूसरे राजा के राज्य पर हमला किया 
ओर आज्ञा दी कि इस राज्य में दो वर्ष के आयु से नीचे जितने 
भी बालक हों, उन्हें क़त्ल कर दिया जावे | 

राजा का लड़का भी दो वर्ष से नीचे था । कहीं यह बालक 

क़त्ल म हो जावे, इस भय से राजा के कमचारी उसे किसी 

दूरस्थ स्थान पर मल्लाह के घर छोड़ आये । वह बालक वहीं 

बढ़ा ओर जवान होकर मल्लाहों जेसा काये करने लगा | 
एक बार किसी राज्य कम चारी का वहां जाना हुआ । उसने 

कहा-तू , मल्लाह नहीं दे, राजपुत्र हे । जब उसको यह विश्वास 

हो गया, कि बस्तुतः में राजकुमार हूं, तब मल्लाह का व्यवहार 
छोड़कर राजपुत्रों जेसी चेष्टा करने लगा । 

ठीक इसी प्रकार जब मनुष्य को वस्तुतः अपना तत्त्वज्ञान 
हो जाता है, तब वह प्रकृति का संग छोड़कर अपने आप में 

मप्त हो जाता हे | 

“पिशाचवदन्यार्थोपदेशेडपि'!॥ २॥| 
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(पिशाचवत्‌ ) पिशांच को तरह (अन्याथोपदेशेडपि) दूसरे के लिये 

उपदेश में भी । 

एक बार श्री कृष्ण महाराज अजु न को उपदेश कर रहे थे । 

एक पिशाच भी कोने में छिपा हुआ, उस उपदेश को सुन रहा 

था | उसका भी कल्याण हो गया । 

इसी प्रकार जो भी उपदेश ग्रहण करता है ओर उसके 
अनुसार आचरण करता है, उसका भी अवश्य कल्याण हो 

जाता हे 

“आवृत्तिससकदुपदेशात' ।,३॥ 
(असकृदुपदेशात्‌) भिरन्‍्तर उपदेश से (आवृत्ति)) आदज्ृत्ति करनी 

चाहिये । 

जिन्हें तीत्र वेराग्य होता है, उनको तो केवल पक बार का 
उपदेश पर्य्याप्त है| परन्तु जिनका वेराग्य मन्द है, उन्हें जब 
तक कई वार उपदेश न दिया जावे, तब तक वह अपना प्रभाव 

नहीं पेदा करता | जेसे श्वेतकेतु की आरुणि ने बार-बार उप- 

देश देकर उसे सनन्‍माग पर लाने का प्रयत्न किया था। 

“'पितापृत्रवदुभयोद ह्रत्वात्‌”॥४॥ 
पिता पुत्र की तरह दोनों के जानने वाला होने से । 

कोई मनुष्य अपनी गर्भिणी स्त्री को छोड़कर रोज़गार के 

लिये परदेश चला गया और कई वर्षों तक बाहर रहा। पीछे 

उसकी स्त्री को एक लड़का पेदा हुआ । जब वह मनुष्य घर 

खापिस लोटकर आया, तो उसने अपने घर में एक नव जवान 
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सुन्दर बालक देखा, तब उसने अपनी भार्यां से पूछा कि वह 

कौन है ? भार्या ने कहा यह तेरा लड़का है ओर लड़के से कहा 
ये तेरे पिता हैं | तब वे एक दूसरे को देखकर बड़े प्रसन्न हुए 
ओर एक दूसरे से परिचित हो गये । 

इसी प्रभार विवेक द्वारा मनुष्य प्रकृति ओर पुरुष दोनों को 
सम्यक्तया ज्ञान जता है । 

“श्वानवत्‌ सुखदु:खी त्यागवियोगाशभ्याम्‌॥५॥ 

(धानवत) कुत्त की तरह (सुखदुःखी) सुखो ओर दुःखी होता है 

(स्यागवियोगाभ्याम्‌ ) स्थाग और वियोग से । 

. एक कुत्ता किसी मांस के टुकड़े को अपने मुख में लिये 
जाता था । एक व्याध ने उसके मुख से टुकड़ा छीन लिया। 

इससे उस कुत्ते को बड़ा दुःख हुआ | यदि बह अपने आप उस 
टुकड़े को फेंक देता तो उस कोई क्लेश नहीं होता | 

इसी प्रकार जब मनुष्य से विषय ज़बरदस्तो छुड़ाये जाते हैं, 

तब उसे अत्यन्त दुःख होता हे । परन्तु यदि वह उन्हें अपने 
आप छोड़ देता हे, तो उसे कोई क्लेश नहीं होता। 

“अहिनिल्वेयिनीवत' ॥६॥ 

सांप की केचुली के समान । 
जिस प्रकार सांप अपनी पुरानी केचुली छोड़ देता है; इसी 

प्रकार मुमुक्ष को अपने कुंत्सित-विषय जीणे समझकर त्याग 
देने चाहिये | 
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“छिलन्नहस्तवदा' ॥७।। 

, श्रथवा कटे हुए हाथ के समान । 

जैसे कटा हुआ हाथ किसी काम का नहीं। उसे उठा कर फिर 

अपने बाजू पर जोड़ने का कोई प्रयत्न नहीं करता । ठीक इसी 
प्रकार जब विषय एक बार त्याग दिये; तब फिर उनका चिन्तन 
करना मुमुत्तु के लिये डचित नहीं । 

“असाधनानुचिन्तनं बन्धाय भरतवत््‌” ॥८॥ 
(असाधनानुचिन्तनम्‌ ) जो वह्तुत: मोक्त का साधन नहीं है, उसका 

अनुचिन्तन करना ( बन्धाय ) दुःख के लिये है ( भरतवत्‌ ) भरत 

को तरह । 

यदि हम किसी धर्म का विवेक रहित हृ!कर पालन करते हैं, 

तो वह भी बन्ध का कारण द्वो जाता है; जेसे, भरत का हुआ । 

भरत दया के आबेश में आकर एक हरिण के बच्चे का पात्न 

पोषण करने लगे; परन्तु उसमें वे इतने निमग्न हो गये कि 

विवेक-प्राप्ति के समय को भी नष्ठ कर बठे। बह दया उनके 
बन्ध का कारण बन गई । 

“बहुभियोंग विरोधो रागादिभिः 

कुमारीशब्बवर्त ” ॥६॥ 
( बहुमिः ) बहुतों के साथ ( योगे ) मेल द्वोने पर ( रागादिभि: ) 

रागादि से ( विरोधः ) विरोध होता दे ( कुमारीशझ्डुवत्‌ ) कुमारी की 

चूढ़ियों के समान । 
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विवेक साधन के समय बहुतों का संग न करे, किन्तु अकेले 

ही विवेक साधन करे; क्योंकि बहुतों के साथ में रागद्वेषादि 
उत्पन्न है। जाते हैँ ओर उससे साधन ठीक प्रकार नहीं हो 

सकता | 

एक कुमारी के घर में महमान आये । उनका आतिथ्य करने 

के लिये उसने धान्य कूटने शुरू किये | चूड़ियां जो उसने पहनी 
हुई थों; उनका मॉकार महमानों के दिल में यह ख्याल पेदा 
करने बाला हुआ कि इस कुमारी के घर में घान्य कूटने बाला 

कोई और नहीं | उन महमानों के दिल से यह रूयाल दूर करने के 
लिये, उसने सब चुड़ियों को तोड़ डाला। जब केबल दो चूड़ियां 

रह गइ तब भी भक्ंकार होता था | इसलिये उन दो चुूड़ियों में 

से भी एक चूड़ी को तोड़ डाला। तब आवाज़ बन्द हो गई । 

इश्ली प्रकार जब तक दूसरों के साथ संग रहता है, तब तक 
रागद्वेषादि की कलह बनो रहती है । जब अभ्यासी एकाकी हो 

ज्ञाता है, तभी विवेक साधन करने में समथ हो जाता हे, 

“टम्यामपि तथेैंव॥।१ ०॥ 
डसी अ्कार से दो के साथ भी । 

दो के साथ भी उसी प्रकार से राग द्वेफादि बना रहता हे, 

जैसे बहुतों के संग से | इसलिये अभ्यास्री को एकान्त में ही 
रहना चाहिये | 

“निशशः सुखी पिड्जललावद॥११॥ 
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(निराश:) श्राशा रहद्तित (सुखी ) सुखो द्ोवे ( पिज्ञलावतू )पिज्ञज्ञा 

वेश्या की तरह । 

पिड्जला वेश्या एक दिन खूजझ्ञार करके अपने प्रेमी की प्रतीक्षा 

करने लगी । परन्तु जब बहुत रात बीतने पर भी उसका प्रेमी 
नहीं आया, तब उसे विवेक-नज्लान हुआ कि आशा रखने में हो 

दुःख है । 

इसी प्रकार जब मनुष्य आशा रद्दित द्वो जाता हे, तभी वह्द 

सुखी रह सकता है । 

“अनारस्मेउपि परगृहे सुखी सपबत”॥१२॥ 
(अनारस्भे5पि) विना घर 'बनाये भी (परगृहे) दूसरे के घर में 

(सुखी) सुखी रहता है (सपंवत) सांप की तरह । 

ज्ञानी को अपने पास कोई सम्पत्ति नहीं बनानी चाहिये। 

उसे सांप की तरह रहना चाहिये | सांप का कोई अपना बनाया 

हुआ बिल नहीं होता, जहां चाहे वहां ही किसी के बिल को 
अपना घर बना लेता है । 

“बहुशाख्रगुरूपासने5पि सारादानं पट्पदवत्‌'”॥१३॥ 
(बहुशास्रगुरूपासने5पि) बहुत शास्त्रों के पढ़ने में भी ओर गुरु सेवा 

में भी (सारादानम्‌) सार का ग्रहण करे (फ्ट्पद्वत्‌) अमर के समान | 

जेसा भ्रमर फलों के स।र को ग्रहण करता है; इसी प्रकार 

विवेकी-पुरुष सब शास्त्रों में से तथा गुरुओं के उपदेश में से 
सार ग्रहण करे । 

“इपुकारवश्नेकचित्तरय समाधिद्यानि/॥१४॥ 
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(इघुकारवत) बाण बनाने वाले की तरह (एकचित्तस्य) एकाग्रतित्त 

चाले की (न) नहीं होती (समाधिद्वानि:) समाधि में हानि। 

जिस प्रकार एक बाण बनाने वाला अपने काम में इतना 

निमम्न होता हे कि उसको अपने नज़दीक से भी सारी फोौज़ के 
गुजर जाने पर कुछ पता नहीं लगता; इसी प्रकार जिस मनुष्य 

का चित्त एकाग्र हो गया है, उसे समाधि द्वारा विवेक ज्ञान की 
सिद्धि हो जाती है । 

“कृतनियमोल्लंघनादानथक्यं लोकबत्‌'॥१४॥ 
(कृतनियमोल्लंघनात) किये हुये नियर्मो के उल्लंघन से (लोकवत ) 

खोक के समान (आनथक्यम्‌) अनथ द्वाता है | 

शासत्र में जो नियम हैं, उनका उल्लंघन करने से ज्ञानी को 
सिद्धि नहीं होती, प्रत्युत अनर्थ होता है; जेसे साधारण लोक 
व्यवद्वार के नियमों का उल्लंघन करने से अव्यवस्था हो जाती 

हे । 

“तदिस्मरिणेजपि मेकीवत!॥१६॥ 
उसके भूलने में भी भेकी को तरह । 
एक वार कोई राजा शिकार खेलने गया; उसने एक सुन्दर 

कन्या देखी । उस कन्या से उसने पूछा कि तुम कोन हो ? कन्या 
मे उत्तर दिया कि वह भेकीराज की लड़की है । राजा ने उसके 
साथ विवाह करने की इच्छा की | कन्या ने कहा कि वह विवाह 

के लिये तेयार है; परन्तु एक शर्ते है कि जल की शकलत्न न 

दि्खिलाई जाय, अन्यथा में साथ छोड़ दू'गी। राजा ने इस श्र 
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को स्वीकार कर लिया | उनका विवाह हो गया। परन्तु कुछ 
काल के पश्चात्‌ जब वे पररपर आनन्द में मस्त थे, डस लड़को 

ने पानी मांगा। राजा ने पानी दिखला दिया | लड़की उस पानी 

में लुप्त हो गई | राजा को अपना प्रण भूल गया था, अब उसे 

याद आया । परन्तु अब क्या हो सकता था ? बहुतेरा पानी में 

तलाश किया गया; परन्तु कुछ पता न चला । राजा बढ़ा दुःखी 

हुआ | ' 

इसी प्रकार अभ्यासी यदि अपने नियमों को भूल जाता है, 
तो पीछे बहुत पछताना पड़ता है । 

“नोपदेशश्रवणेडपिकृतकृत्यता परामशांहतेविरोचन- 
बत्‌॥ १७॥ 

(उपदेशश्रवणे5पि) कंवल उपदेश क॑ सुनने से ही (न कृतकृत्यता) सफ- 

लता नहीं होती (परामर्शादते) विना मनन किये (विरोचनवत्‌ ) विरोचन 

की तरद | 

एक वार इन्द्र ओर विरोचन दोनों ब्रह्मा के पास उपदेश लेने 
के लिये गये परन्तु विरोचन उपदेश को लेकर वापिस लौट 
आया ओर उसका सम्यक्तया मनन नहीं किया। इन्द्र बहुत 
देर तक ब्रह्मा के पास रह कर उनकी आज्ञानुसार मनन करता 

रहा | विरोचन को कुछ भी लाभ नहीं हुआ । परन्तु इन्द्र ब्रद्म- 

वेत्ता दो गये । 

““हृष्ठस्तयो रिन्द्रस्य' '॥ १८॥ 
(स्व) देखा गया (तयोः) उन दोनों में (इन्द्रस्य) इन्द्र का । 
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उन दानों में इन्द्र को विवेक ज्ञान हुआ देखा गया; क्योंकि 
उसने बहुत काल तक उपदेश का मनन किया था । 

“प्रण॒तित्रक्षचर्यो पसपे णानि क॒त्या सिद्धिबंहुकालात्त- 

इत॥१६॥ 
(प्रणतिबह्म चर्णो पसर्पंणानि) नम्नता, वेद्ाध्ययन तथा सेवा आदि 

(कस्वा) करके (तद्धत्‌ ) उसके समान (बहुकाल्ात्‌) बहुत समय तक 

(सिद्धि) सफलता होती है। 

इन्द्र के समान बहुत क्राल्ञ तक वेदाध्ययन, नम्नता तथा सेवा 

करने के पश्चात्‌ ही विवेकज्ञान की सिद्धि होती हे । 

“न कालनियमा वामदेववत*॥२०॥ 
कई अवस्थाओं में बहुत कम समय में मुक्ति हो जाती है | 

आर कई अवम्धाओं में बहुत देर में होती है; जेसे बामदेव को 

बहुत कम समय में हो गई थी। इसलिये समय का कोई 

नियम नहीं हे 

“अध्यस्तरूपोपासनात्पारस्पयं ण॒ यज्ञोपासकाना मिव” !॥ २१॥ 
(अध्यस्तरूपोपसनात्‌ ) गुरु से उपदेश दियां हुआ जो विवेकज्ञान 

तक पहुंचने के लिये साधन, उसका पालन करने से (पारम्पये या) पर- 

उपरा के क्रम से (यज्ञोपासकानामिव) यज्ञोपासकों की तरह । 

जिस प्रकार यज्ञ के उपासकों की परम्परा से मुक्ति होती हे, 

इसी प्रकार उन मनुष्यों की भी मुक्ति होती है, जो गुरु मुख से 
उपदेश प्राप्त कर उनके बतलाये हुए साधनों पर अमल करते हैँ । 

सररादाननराााा्ााबभा्ानाशाता पाना नाता काना का भा दा भार ना कान धक्का एकता वा धन धान का दा कक त काका कयाा ला दा ताक नया शक त का का कक ७ नाता भाव ताबकन कक कक मूूछ 2७-+ननीय रन मकीननमक ५० ५-3. +-मं>मन -3 33 +मननननन-तनाना3. सम >+कननन-मथक-+ममकान-ओ-- सनक थ नाक» ५५3५ -म»मन कान अ 8 आ3- क--ननाक जे 3-3 जममननानाओ कक या “पपरजकनमनन-मनलानष+->नकनणा.७३-०९००-अ०-कन 
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“इतरलाभेः्प्यावृत्तिःपञ्चाग्नियोगतो जन्म श्रुते!'' | २२॥ 
(इतरलामभेड5पि) आत्मिकज्ञान के अतिरिक्त वेदोक्त कर्मो' के करने 

से लाभ होने पर भी (आवृत्ति:) पुनरावृत्ति होती है (पब्चाग्नियोगतः) 

पश्चाम्नि योग से (जन्मश्रुते:) जन्म सुनने से | 

छान्दोग्योपनिषद्‌ में लिखा है कि जो पुरुष देवयान मार्ग से 
( वेदोक्तकर्मों के करने से ) त्रह्मलोक को प्राप्त होते हैं। उनका 
पुनः जन्म द्ोता है | केवल उनकी आवृत्ति नहीं होती जो ज्ञान 

उपलब्ध कर चुके हैं । 

“विरक्तस्य हेयहानमुपादेयोपादान 

हंसक्षीरवत्‌ ॥२३॥ 
( विरक्तस्थ ) जिसको विवेक हो गया है, उसका ( हेयहानम ) 

छोड़ने योग्य का त्याग ( उपादेयोपादानम्‌ ) ग्रहण करने योग्य का ग्रहण 

( हं सक्तीरवत ) हंस के दूध ग्रहण करने के समान है । 

जिस पुरुष को विवेक हो गया है, बह छोड़ने योग्य वस्तुओं 

को त्याग देता है और ग्रहण करने योग्य वस्तुओं को ग्रहण कर 

लेता है, जेसे हंस जल को छोड़कर दूध ग्रहण कर लेते हैं. । 

“लब्धातिशययोगाद्वा तद्॒त्‌'॥२४॥ 
( लब्धातिशययोगात्‌ ) जिसको ज्ञान की पराकाष्टा हो चुको है, उसके 

संग से भो ( तद्बत्‌ ) उसके समान दो जाता है । 

जिसको पूरा विवेक हो चुका है, उसके संग से भी उसके 
सदृश विद्ेक उत्पन्न हो जाता है, जेसे, अलक को दत्तात्रेय 

महात्मा के संगमात्र से विंवेक उत्पन्न हो गया था। 



सांख्य दर्शन | [ १४१ 

“न कामचारित्वं रागोपहते शुकवत्‌” ॥२५॥ 
( रागोपहते ) जिसका चित्त रांगादि में प्रतत है, उस पुरुष के पास 

( न कामचारिस्वम्‌ ) कामचारी नहीं होना चाहिये ( शुक्रवत्‌ ) तोते 

की तरह । 

जिस प्रकार तोता जो एक वार दाने के लालच में आकर 

घन्धन में पड़ जाता हे, परन्तु पुनः वहां से छूटने पर वह फिर 

उस बन्धन में कदापि नहीं पड़ता; ठीक इसी प्रकार उस पुरुष 

को जो विवेक ज्ञान प्राप्त करना चाहता है, उन लोगों का संग 

नहीं करना चाहिये जो रागादि में ग्रस्त हैं । 

“गुणयोगाद्वद्र/ः शुकव्त्‌॥२६। 
( गुणयोगात्‌ ) गुणों के संग से ( बद्धः ) बंध जाता दे ( शुकत्व ) 

सोते की तरह । 

जेसे मनोहर बोलने आदि गुणों से तोता बन्धन में पड़ 

जाता है; इसी प्रकार कामी पुरुष की लुभाने वाली बातों से यदि 

विबेकी पुरुष फंस जाय, तो उसे तोते की तरह बन्धन में पड़ना 

पड़ेगा । 

“जन मोगाद्रागशान्तिपु निवद! ॥२७।॥ 

( भोगात्‌ ) भोग से ( रागशाग्तिः ) राग को शान्ति (न) नहीं 

होती ( सुनिवत्‌ ) सौभरि मुनि की तरह। 

भोगों को अच्छी तरह भोगने से राग की शान्ति नहीं द्वोती 

जैसे-सौभरि मुनि ने खूब भोग किया, परन्तु उसे कुछ भी शान्ति 

नहीं हुई | सत्य के समय उस महदात्मा ने निम्न शब्द बोले-- 



“आमृत्युतो नेवमनोरथानामन्तो5स्ति विज्ञातमि्द 
मयाथ मनोरथासक्तिपरस्य चित्त न जायते वे परमाथे- 
संगि”! 

आज मुझे इस बात का पूरा २ निश्चय हो गया है कि मृत्यु 
तक मनोरथों का अन्त नहीं है । ओर जो चित्त मनोरथों में 

लगा हुआ है, उसमें विवेक का उदय कभो नहीं होता । 

“दोषदशेनादुभयो४” ॥२८॥ 
( उभयोः ) दोनों में ( दोषदशंनात्‌ ) दाष देखने से । 

प्रकृति ओर प्रकृति के कार्यों में दोष देखने से राग की शान्ति 

होती है । 

“ज मलिनचेतस्युपदेशबीजग्ररोहो 5जवत्‌ ॥२६॥ 
( अजवत्‌ ) राजा अ्रज के समान ( नोपदेशबीजप्ररोहः ) उपदेश का 

बीज नदीं जमता ( मलिनचेतत्ति ) मल्निन चित्त में । 

राजा अज की इन्दुमति ञ्बरीथी। राजा का उपसे विशेष 
प्रेम था। जब उसका देहान्त हो गया, तो राज्ञा बहुत दुःखी 
रहने लगा । वशिष्ठ मुनि ने राजा को बहुत उपदे रा दिया; परन्तु 
उसका राजा के मलिन हृदय पर कोई प्रभाव न बड़ा । 

इसी प्रकार मलिन हृदय पर उउदेश का कोई असर नहीं 

होता । 

“नाभासमात्रमपि मलिनदर्षणणवत्‌' ॥३०॥ 
( मल्निनद्प॑णवत्‌ ) मत्रिन शीशे के समान ( नाउभासमान्रमपि ) 

छायामान्न भी प्रतिबिम्ध नहीं पढ़ता । 
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जेसे मलिन शीशे में प्रतिबिम्ब की छाया मात्र भी दिखलाई 
नहीं देती; इसी प्रकार मलिन हृदय में विवेक का उदय होना 

असलम्भव हे | 

“न तज्जस्याउपि तद्रपता पहुजवत्‌” ॥ ३१॥ 
( पकुजवत्‌ ) कमल के समान ( तज्जस्यापि ) उससे उत्पन्न का भी 

( न तद्ब पता ) वही रूप होना सिद्ध नहीं होता । 
उत्तम उपदेश मलिन हृदय पर वेसा प्रभाव नहीं डालता जसा 

शुद्ध हृदय पर । जिस प्रकार उत्तम कमल कीचड़ में पेदा होने 
के कारण उतना उत्तम नहों होता; जेंसा उसकी स्वाभाविक 
स्थिति है । 

“न भूतियोगेषपि क्रृतकृत्यतोपास्यसिद्धिवदुपास्य- 
सिद्धिवत्‌' ॥ ३२ ॥ 

( न कतकृत्यता ) सफलता नहीं होती ( भूतियोगे5पि ) ऊहादि 

सिद्धियों के प्राप्त होने पर भी ( उपास्यसिद्धिवत ) उपास्यों की सिद्धि 
के तुल्य । 

जैसा उपाम्य होगा, बेंसी ही उपासक को सिद्धि प्राप्त होगी 

यदि सिद्धियों में ही मनुष्य रह गया तब भी वह विवेक ज्ञान 
तक नहीं पहुँच सकता | वह सिद्धियों में ही लिप्त हो जायगा। 
इस लिये यह समभना कि सिद्धियों की प्राप्ति से विवेक-ज्ञान 
हासिल हो जायगा, यह अशुद्ध हे । 

सिद्धिवत्‌ सिद्धिवत्‌ दो वार कहना अध्याय की समाप्ति का 
सूचक है । 



$ ओश्म 

पंचम-अध्याय 
इस्र अध्याय में उन मुख्य २ विषयों की विशेष व्याख्या है, 

जिनका वर्णन पूर्व अध्यायों में आ चुका है । 
प्रथम अध्याय में प्रथम सूत्र में “अथ” शब्द से मड्भलाचरण 

किया गया है । प्रतिवादी ने उसके विषय में आपत्ति उठाई है, 

कि मंगलाचरण करने से कोई लाभ नहीं; क्योंकि मनुष्य के 
जेसे कम होंगे; उसके अनुसार उसे फल मिलेगा ही । इसलिये 

मज्ललाचरण करना व्यर्थ है । परन्तु कपिल मुनि कहते हैं कि 

ऐसा विचार अयुक्त हे । मज्ललाचरण अवश्य करना चाहिये; 
क्योंकि यह शिष्ट जनों का आचार है ओर प्रत्यक्ष में भी उसका 

फल दिखाई देता हे । परन्तु मंगलाचरण के साथ शुभ कर्मों का 

करना भी आवश्यक है; तभी ही ईश्बर सहायक होते हैं । 

एक नास्तिक प्रश्न करता हे कि जेसे मेरे कार्य होंगे, उनके 
अनुसार मुझे उनका परिणाम मिलेगा । तब ईश्वर के मानने 

की क्या आवश्यकता है ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं, कि णऐेसा 

मत कहो | क्योंकि जेसे संसार में पुरुष अपने उपकार के लिये 
फल देने वाला एक अलग नियुक्त करता है; इसी तरह ईश्वर भी 

सब के कम फल देने बाला एक अधिष्ठाता है | 

“स्वोपकारादधिष्ठानं लोकवत” 
कम का फल अप्ने आप होता है, यदि ऐसा माना 
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जाय तो संसार में व्यवस्था न रद्देगी, और उस अवस्था में 
संसार की सिद्धि नहीं हो सकेगी । 

ईश्वर संसार की सिद्धि में एक प्रतिनियत कारण दे | केवल 
प्रकृति आदि से संसार की सिद्धि नहीं हो सकती । 

फिर प्रश्न होता है कि क्या इस सृष्टि का ईश्वर उपादान 

कारण है ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि ईश्वर सृष्टि का उपा- 

दान कारण नहीं है; क्योंकि ईश्वर को उपादान कारण मानने 

“सत्तामात्राच्चेत सर्वेश्वयम्‌ 
इस संघार को भी चेतन और सम्पूर्ण ऐश्वर्यों से युक्त 

मानना पड़ेगा। परन्तु संसार तो अचेतन है । इसलिये ईश्वर 

इसका उपादान कारण नहीं हो सकता । दूसरा ऐसा कहीं प्रमाण 
नहीं मिलता, जिसमें ईश्वर को इस जगत का उपादान कारण 

सिद्ध किया गया हो | ईश्वर इस सृष्टि का निमित्त कारण हे । 

यदि यह कहा जाय कि ईश्वर को अविद्या के योग से इस 

सष्टि का निर्माण करने वाला माता गया हे । कपिल मुनि कहते 

हैं कि यह अशुद्ध है | ईश्वर नि:संग हे, इसलिये उस्तको अविद्या 

शक्ति का योग नहीं हो सकता। 

“ताविद्याशक्तियागो निःसंगस्य! 

यदि अबवियद्या के योग से संसार की सिद्धि मानी जाय, तत्र 

अन्योडन्याश्रयत्व दोष होगा । अर्थात्‌ बिना इश्वर के श्रविद्या 

संध्षार को नहीं बना सकती ओर न ही ईश्वर बिना अविद्या के 
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संसार को बना सकता है | ऐसी अवस्था में ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ 

नहीं ठहर सकता । ओर यदि अविद्या का अर्थ विद्या का अभाव 

है, तब ईश्वर भी जो त्रिद्यामय हे, इस विद्या के साथ रहने से 

अज्ञानी हो जायगा । यदि अविद्या का विद्या से बाघ हो सकता 

है, तो इस जगत्‌ का भी बाघ होना चाहिये; क्‍योंकि यह जगत्‌ 

अविद्या को उपज है । और यदि अविद्या को जगद्गप मानें तो 

अविद्या अनादि नहीं रहेगो; जगत्‌ सादि है । इसलिये अविद्या 

कोई वस्तु नहीं ओर न ही ईश्वर को अविद्या का योग हे । 

कपिल मुनि इसके पश्चात्‌ धमोधम पर अपने बिचार प्रगट 

करते हैं | अश्न यह हे कि यदि प्रकृति सुख दुःखादि की हेतु हे, 

तो धर्मांधर्म के मानने की कया जरूरत है ? कपिल मुनि कहते 

हैँ कि श्रुतियां धर्मावम॑ के फलों को ज़ाहिर करने वाली हैं । 
इसलिये धर्माधम का अपलाप नहीं हो सकता । वेदादिसच्छास्त्रों 
में जिस बात की विधि पाई जाती है वह धर्म हे ओर इसके 

सिवाय अधर्म है। इस धर्माधम का सम्बन्ध अन्तश्करण से हे, 
जीव से नहीं | 

“अन्तःकरणधमेत्वं धर्मादी नाम 
परन्तु प्रश्न यह है कि प्रलयावस्था में जब अन्त:करण नहीं 

रहता, उस समय धर्माधर्म कहां रहते हैं ? कपिल मुनि कहते हैं 
कि अन्तःकरण का नाश केवल उस समय होता है, जब मनुष्य 

मुक्त होता है; अन्यथा उसका नाश नहीं होता । 

नास्तिक न तो धर्माधर्म को मानते हैं ओर न ही ईश्वर को । 
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उनके सन्मुख तो मुख्यतया प्रत्यक्ष प्रमाण है ।जो वस्तु प्रत्यक्ष 

नहीं, उसे वे अशुद्ध समभते हैं। कपिल मुनि कहते हैं कि 

प्रत्यक्ष प्रमाण के अतिरिक्त ओर भी प्रमाण हैं, जिनके द्वारा 

वस्तु की सिद्धि की जाती हैं । ओर वे प्रमाण--अनुमान 
प्रमाण और शब्द प्रमाण हैं | इसलिये अनुमान प्रमाण 

के विषय में वे अपनी स्थिति को सब से पूबे स्पष्ट करते हैं । 

जहां २ हम धूञआं देखते हैं, बहां २ आग अवश्य होती हे-- 

इसका नाम अनुमान हे । इससे यह ज्ञात हुआ कि धूआं विना 
आ।ग के नहीं रह सकता | परन्तु आग बिना धूएं के देखी जाती 

है; इससे रपष्ट है कि धूएं का आग के साथ नियत धर्म साहित्य 
है। दो चीज़ों का एक समय एक स्थान पर इकट्ठा होना नियत 

धर्म साहित्य का द्योतक नहीं, प्रत्युत नियत धर्म साहित्य का 
यह मतलब है कि यदि एक न हो तो दूसरे का अनु- 

मान न किया जाबे। गन्ध ओर प्रथ्वी का नियत धर्म 

साहित्य है, अर्थात्‌ जहां गन्ध होगी, वहां प्रथ्वी भी जरूर होगी 

ओर प्रथत्री जहां होगी वहां गन्ध अलश्य होगी। परन्तु यदि 
हम आग ओर घोड़े को इकट्ठा साथ देख लें तो उससे यह 

सिद्ध नहीं होता कि जहां घोड़ा होगा, वहां आग अवश्य होगी; 
क्योंकि कई स्थानों पर उन्हें इकट्ठा नहीं देखा जाता। इसलिये 

अनुमान उसी का हो सकता है, जिसका नियत घम्म साद्त्य हो । 

कई आचार्य यह मानते हैं 

“तनिजशबस्युद्धव मित्योचार्या:? 
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धूएँ को देखकर अग्नि का ज्ञान जो प्राप्त किया जाता है, 
उससे स्पष्ट है कि धूआं आराग की एक शक्ति का नाम है। इस- 
लिये कई आचाये यह कहते हैं कि वस्तु की विशेष शक्ति को ही 

व्याप्ति समझना चाहिये । 

पव््चशिखाचाय के मत में जो आवेय शक्ति रहती हे, उसी 

फो ही वयाप्ति कहा गया है। आधार आग है, आधेय धूआं 
है--उसी को व्याप्ति कहते हैं । 

परन्तु प्रतिवादी प्रश्न करता है कि आधार की स्वरूप शक्ति 

को ही व्याप्ति क्यों न मान लिया जाय ? कपिल मुनि कहते हैं 

कि ऐसा करना ल्ञाभदायक नहीं होगा; क्योंकि ऐसा करने से 

विशेषण देना ही व्यर्थ हो जायगा | यदि आग आधार है ओर 

घूआं उसकी स्वरूप शक्ति हे ओर इसीको व्याप्ति माना जाय, 
तब बहुत धूर्ण बाली आग--ऐसा कहना नहीं हो सकेगा, या 
दूसरा मंगड़ा खड़ा हो जायगा कि स्वरूप-शक्ति किसी आधार 

की नष्ट हो गई, तो अनुमान प्रमाण भी असिद्ध हो जायेगा। 

जैसे वृक्ष आधार हे ओर उसकी स्वरूप शक्ति उसके पत्ते आदि 

अवयब हैं; पत्तों के नष्ट होने पर व्याप्ति का भी नाश मानना 

पड़ेगा । तब नास्तिक कह्ेगा कि अनुमान एक काल्पनिक प्रमाण 

है| इसलिये व्याप्ति का लक्षण वही है, जो आरम्भ में किया 

गया. है । 

इसके बांद कपिल मुनि अनुमान प्रमाण खिद्ध कर, शब्द 

प्रमाण की यथाथता को बतलाते हैं | बे कहते हैं कि अथे शब्द 
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को कहा करता है, भोर अथ शब्द में कहा जाता हे--इसी को 

ही शब्द और अथ का वाच्यवाचक्र भाव सम्बन्ध कहते हैं। 

इस सम्बन्ध की सिद्धि तीन प्रकार से होती हे-- 

(१) आप्त के उपदेश से । 

२) वृद्धों के व्यवहार से । 

(३) संसार में जो प्रश्चिद्ध बर्त्ताव में आने वाले शब्द हैं, 

उनके देखने से । 

परन्तु प्रश्न यह है कि इस संम्बन्ध की सिद्धि सांसारिक 

बातों में होती है | वेद में जो शब्द हैं या अथे हैं, उनका ज्ञान 

फैसे हो ? कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि वेद के अथ भी वही 
कर सकता है, जो संसार के कार्यो में निपुण हो । 

“लोके व्युत्पन्नस्य वेदाथग्रतोतिः”' 

परन्तु नास्तिक कहता हे कि जो बेद को मानते हैं, वे उसे 
अपोरुषेय मानते हैं; इसलिये उसका अथ इन्द्रियों से ज्ञात नहीं 

हो सकता; क्योंकि बंद इन्द्रियों की शक्ति से बाहर है । कपिल 

मुनि कहते हैं कि वेद का अथ अतीन्द्रिय नहीं। वेद से जो 
अर्थ किये जाते हैं उनका फल प्रत्यक्ष हे। दूसरा अमुक शब्द्‌ 
का अर्थ अमुक हे-यह शब्द की स्वाभाविक शक्ति हे ओर 

विद्वानों की परम्परा से यह शक्ति बेद के अथ में चली जाती 

है। इसलिये बेद का अथे अतीन्द्रिय नहीं; बेद्‌ के अन्दर जो 

कर्तठयांकतंठ्य की व्याख्या है, उसका फल प्रत्यक्ष मिलता हे । 

फिर प्रश्न होता है कि क्‍या वेद नित्य हैँ ? नारितक कद्दता हे 
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कि वेद नित्य नहीं हैं; क्योंकि श्रुति से मालूम होता है कि वेद 
उत्पन्न हुए हैं। कपिल मुनि उत्तर देते हैं-- 

“न पौरुषेयत्व तत्कत्तेः पुरुपस्याभावात्‌” 
वेद क्रिसी पुरुष ने नहीं बनाए, क्योंकि उनका बनाने वाला 

 दीखता नहीं है, इसलिये वेद अपोरुषेय हैं | यदि कोई कहे कि 
वेद के बनाने वाले मुक्त पुरुष थे, तो यह भी अशुद्ध है; क्योंकि 

मुक्त पुरुष में वह शक्ति नहीं रहती, जिससे वहू बना सके ओर बद्ध 
जीव प्रत्यक्ष है ओर वेद में एसी बातें माजूम होतो हैं, जो बिना 
सवेज्ञ के हो नहीं सकतो । 

प्रतिबादी फिर प्रश्न करता हे कि यह आवश्यक नहीं जो 

वस्तु अपौरुषेय हो, वह नित्य भी हो; जेसे अंकुर किसी पुरुष का 
बनाया हुआ नहीं, परन्तु वह नित्य नहीं दे प्रत्युत अनित्य हे । 

इसी प्रकार वेद भी अनित्य हैं । कपिल मुनि कहते हैं कि वस्तु 

के बनाने और उत्पन्न होने में भेद है| वेद को उत्पत्ति हे-- 

वे घटादि की तरह बनाये नहीं गये | इसलिये वेद अपौरुषेय हैं 

ओर नित्य हैं | 

अब पुनः कपिल मुनि यह बतलाना चाहते हैं कि वेद के 

शब्दों के अथ हैं ओर वे जाने जा सकते हैं। जो पदाथ सत्‌ 

है, उसका कभी बाघ नहीं हो सकता। कपिल मुनि कहते हैं 

कि वेद का अर्थ अनिवेचनीय है--ऐसा कहना भो अशुद्ध है, 
क्योंकि संसार में कोई पदार्थ अनिवेचनीय नहीं दिखलाई देता। 

वेद के अर्थ को अन्यथास्याति भी नहीं कह सकते। 
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अन्यथाख्याति कहते हैं उसको जिसमें पदाथे तो दूसरा हो 

ओर अथे उसका दूसरी तरह किया जाय, जेसे सीप में चांदी 
का आरोप करना । 

याद ऐसा कहा जाय कि वेद का अर्थ है भी और नहीं भी; 

तो ऐसा कहना उन्मत्त पुरुषों की बातों की तरह है। इसलिये 
बेद के शब्द का अथ है ओर निश्चित है । 

इसके पश्चात्‌ कपिल मुनि अद्वेतवाद का खण्डन करते हैं। 
वे कहते हैं कि यह्‌ कह्दना आत्मा केवल एक दी हे--अशुद्ध है । 

आत्माएँ तो अनेक दें । जीवात्मा ओर परमात्मा में भेद स्पष्ट 

है--जी वात्मा अल्पज्ञ हे ओर परमात्मा सर्वज्ञ हे । यदि आत्मा 

की सत्ता मानी जाय और इसके अतिरिक्त कुछ न माना जाय, 

तो घटादि कार्यों को भी आत्मा मानकर उनके नाश होने पर 

आत्मा का भी नाश मानना पड़ेगा, जो प्रत्यक्ष के विरुद्ध है । 

संसार में आत्मा ओर अनात्मा दो पदाथ स्पष्ट दिख ज्ञाई देते 

हैं, इसलिये अद्वेतवाद मानना प्रत्यक्ष प्रमाण के भी विरुद्ध हे । 

इसलिये जीवात्मा ओर परमात्मा में भेद होने के कारण, उनका 

एक होना सम्भव नहीं | जीवात्मा जो आनन्द प्राप्त करता है, 
वह बाहर से प्राप्त करने की वजह से सीमित है । सीमित होने 
से मुक्ति भी सानन्‍त है ऐसा कपिल मुनि का आशय प्रतीत होता 
है | इसलिये मुनि कहते हें-- 

““विमुक्तिग्रशंसा मन्दानाम 
अविवेकी पुरुष के लिये ही सतत मुक्ति की प्रशंसा की है, 

अन्यथा मुक्ति सान्‍्त है | 
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यह कहना कि विशेष गुणों के नाश से जीवात्मा मुक्त हो 

जाता हे--यह अ्रशुद्ध है । सत, रज ओर तम ये प्रकृति के गुण 
हैं। जब अल्पज्षता के कारण जीवात्मा का इन गुणों से उपराग 

होता है, तभी बह दु:खी होता हे । जब वह अपने रवरूप में 
स्थित हो जाता है, तभी वह मुक्त है | ब्रह्म लोक की श्राप्ति भी 
मुक्ति नहीं हे; गसनागमन मन तथा इन्द्रियों द्वारा होता हे। 

जीवात्मा जब मुक्त होता हे, तब इन्द्रियां सब लुप्त हो जाती हैं । 

इसलिये उसका त्रह्मलोक या किसी अन्य लोक में गमनागमन 

नहीं हो सकता | क्षणिकबादियों के मत में कोई स्थिर आत्मा 

नहीं | जो रिथर आत्मा नहीं मानते उनके मत में स्थिर मुक्ति 

भी नहीं हे । वह भी क्षणिक हे, जो उपहासप्र द हे | यदि क्षणिक- 

वादियों के मत में आत्मा का खव॑ नाश ही उसकी मुक्ति समभी 
जाय, तो मुक्ति का लक्षण जो अत्यन्त पुरुषार्थ किया गया है-- 

वह साथक नहीं रहता। शून्यवादी के मत में ज्ञानज्ञेयात्मक 

निखिल प्रपठच का नाश ही मुक्ति हैे--यद्द मत भी ठीक नहीं 

है | इसी प्रकार सांसारिक ऐस्वर्य की प्राप्ति को मुक्ति समझना 

भी ठीक नहीं; 'क्योंकि सब संयोग वियोग के अन्त तक रहते हैं 

जीवात्मा का अंश मानकर अंशी ( परमात्मा ) के साथ एक हो 
जाना भी मोक्ष नहीं हे; क्‍योंकि योग वियोग अन्ृश्य होगा! 

योग दर्शन में जो अणिमादि सिद्धियां हैं, उनके प्राप्त होने से 

भी मोक्ष नहीं है; क्योंकि उनका भी किसी दिन नाश अवश्य 
होगा । इसी प्रकार इन्द्रादि पद प्राप्त कर लेना भी मोक्ष नहीं 
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है | वेशेषिक दर्शन के ६ पदार्थों का तथा न्याय के १६ पदार्थों 
का ज्ञान भी मोक्ष नहीं दे सकता; क्‍योंकि पद्मथं असंख्य हैं। 

मोक्ष तो प्रकृति ओर पुरुष के यथार्थ बोध का नाम है। जब 
तक प्रकृति का सम्पूर्ण ज्ञान नहीं होता, तब तक मोक्ष नहीं हो 
सकता । 

मोज्ञावस्था में जीवात्मा का क्‍या स्वरूप होता दे ? कपिल 
मुनि कहते हैं- 

“समाधिसुषुप्तिमोक्षेषु ब्रह्मरूपता'! 
जीवात्मा समाधि अबस्था में, सुषुप्ति और मोक्ष में त्रद्मरूप 

हो जाता है। त्रद्मरूपता का मतलब यह नहीं कि वह ब्रह्म हो 

जाता है; भ्रत्युत उसका मतलब यह है कि ब्रह्म के गुणों का उस 
के अन्दर भान होता है । समाधि ओर सुषुप्ति में जो ब्रह्म रूपता 

होती है, उसमें बंध भी रहता है । परन्तु मोत्ञावस्था में ब्रद्मरूपता 
चहुत काल तक रद्दती हे ओर बंध का भी नाश हो जाता है । यह 
भेद समाधि और सुपुप्ति की त्रह्मरूपता ओर मोक्ष की बत्रद्रूपता 
में है | जिस प्रकार समाधि और स॒धुप्ति का आनन्द प्रत्यक्ष 
दीखता है; इसी प्रकार मोक्ष का आ्रानन्द भी प्रत्यक्ष दीखता हे। 

अब प्रश्न यह है कि समाधि में तो वेराग्य के कारण विषय 
वास नाओं का नाश हो जाता है; परन्तु सुषुप्ति में ऐसी अवस्था 
नहीं है । इसलिये उसमें त्रह्म रूपता केसे मानी गई है ? कपित् 
मुनि उत्तर देते हैं--जेसे, बेराग्य में वासना कम होकर अपना 
प्रभाव नहीं दिखा सकती; इसी प्रकार निद्रा दोष के योग में भी 
बासना अपनी ओर नहीं खैंच सकती । 
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इस प्रकार मुक्ति का वर्णन कर अब एक ओर प्रश्न का उत्तर 
देते हैं | यदि जीवात्मा नित्य हैं, तो बुद्धि जो उस जीव के 

आश्रित है, वह भी नित्य होनी चाहिये । कपिल मुनि ऋहते हैं 
कि बुद्धि नित्य नहीं है; क्‍योंकि जीव शोर बुद्धि का 
सम्बन्ध परस्पर ऐसा है, जेसा कि स्फटिक और फूल का है । 
इसलिये प्रतिबिम्ब कहना चाहिये आश्रय नहीं । 

कपिल मुनि योग की सिद्धियों को सत्य समभते हैं और 

उनके द्वारा मुक्ति को भी मानते हैं| परन्तु कई सिद्धियां समक 

में नहीं आतीं कपिल मुनि उनको निम्न सूत्र से स्पष्ट 

करते हैं-- 

“योगसिद्धयो 5प्योषधादिसिद्धि वन्नापलपनी या; 

योग सिद्धियों का फल वेसा ही है, जेसा ऑषधियों का फल 

है, इसलिये उन्हें अशुद्ध न समझा जाय । 

अन्त में कपिलाचार्य पुनः इस बात को स्पष्ट करते हैं कि 
केवल पुरुष द्वी चतन हे, शोष भूताद सब अचेतन हैं। भूत न 
तो अलग अलग चेतन हैं ओर न ह्टी उनका मेल चेतनता रखता 

ह्ढे। 



के ओश्म के 

पचस-अध्याय 

“भज्नललाचरणं शिष्टाचारात्फलदशेनाच्छू _ तितश्रेति' 
8५॥| 

( शिष्टाचारात ) शिष्टजनों का आचार होने के कारण ( फलदशनात) 

प्रत्यक्ष में इस का फल दीख जाने के कारण (श्र तितश्च) और श्रृति में 

इसका प्रमाण डे, इस कारण (महलावरणम्‌) ““अथ!! शब्द से मंगला- 

चरण कियां गया है। 

पुस्तक के आदि में प्रथम सूत्र में जो “अथ” शब्द का प्रयोग 

किया है. वह मंगलाचरण का द्योतक है; क्‍योंकि शिष्ट्र पुरुषों का 

यही आचार हे, प्रत्यक्ष में भी फल दीखता हे ओर श्रुति में भी 

इस का विधान है । 
5 | हर 

“तेश्वराधिष्ठिते फलनिष्पत्ति; कमेणा तत्सिद्ध :”॥२॥ 

( ईश्वराधिष्टिते ) ईश्वर के श्रधिष्टाता होने में ( फलनिष्पत्तिः ) 

फल को प्राप्ति है ( कमंणा ) केवल कम से ही ( न तस्सिद्ध: ) फन्न की 

सिद्धि न होने से । 

कर्मों स फल की सिद्धि नहीं होती है, क्‍यों कि वे जड़ हैं, 

उनका फल्न देने वाला ईश्वर हैं। इसीलिये उसे अधिष्ठाता 
स्वीकार करना आवश्यक है । 
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“स्वोपकारादधिष्ठानं लोकबत्‌?॥ ३॥ 
( स्वोपकारात्‌ ) जीवास्मा के उपकार के कारण ( लोकबत्‌ ) लोक 

के समान ( अधिष्टानम्‌ ) इै्वर को अधिष्टाता मानना । 

प्रतिवादी कहता हे--जिस प्रकार संवार में गाज़ा आदि प्रजा 

के हित के लिये अधिष्ठाता सममे जाते हैं, इस्री प्रकार वह 

ईश्वर जीवात्मा के उपकार के लिये अधिष्ठाता माना जावे, तो 

क्या हज है ? 

“लोकिकेश्वरवदितरथा” ॥ ४ ॥ 
( ल्ौकिकेश्वरवत्‌ ) लोक वाले ईश्वरों के सदश (इतरथा) अन्यथा । 

कपिल मुनि उत्तर देते हैं--ईश्वर को लौकिक राजा के 
साथ उपमा देनी उचित नहीं है; अन्यथा लोकिक राजा के 

समान वह भी अपूर्ण समझा जावेगा । 

“पारिभाषिकी वा ॥ ५४ ॥ 

खझोर यदि ईश्वर को सब कर्मों का फन्न दाता न मानोगे, 
तो ईश्वर शब्द एक पारिभाणषिक शब्द समझा जावेगा | वह 

केवल नाम मात्र का ईश्वर होगा ! 

टि०--इसलिये उपरोक्त पांच सूत्रों में यह सिद्ध किया गया 

है कि पुस्तक के प्रारम्भ करने के समय ईश्वर का मंगलाचरण 

करना आवश्यक है । केवल कर्म करने से ही फल नहीं मिलता, 

प्रत्युत ईश्वर को अधिष्ठाता मान कर उसकी कृपा की याचना 

करनी आवश्यक हे । 

अल निनानन»»+क>»+मम»». 
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अब आगे दूखरा विषय प्रारम्भ होता हे । 

“न रागाइते तत्सिद्धिः प्रतिनियतकारणलात” ॥ ६ ॥ 

( रागाइते ) राग के विना ( न तल्सिद्धि: ) उस सृष्टि को सिद्धि 

नहीं दे ( प्रतिनियतकारणत्वात्‌ ) क्योंकि (राग) इस सृष्टि का निश्चित 

कारण है । 

इस सृष्टि के विकास में राग अथवा प्रवृत्ति मुख्य तथा 

निश्चित कारण है । प्रवृत्ति के विना सृष्टि का विकास नहीं हो 

सकता | द 

“तथोगेडपि न नित्यप्रुक्तः” ॥ ७॥ 
( तदथयोगे5पि ) प्रवृत्ति के योग मान लेने पर भी (न नित्यमुक्तः ) 

चह देशर नित्य मुक्त नहीं समक्का जावेगा । 

यदि ईश्वर को इस सृष्टि का उपादान कारण माना जावेगा, 

तो, ईश्वर नित्यमुक्त नहीं समझता जावेगा; क्योंकि उपादान 

कारण मानने से उप्में रागादि को प्रवृत्ति माननी पड़ेगी, जो 

नित्थमुक्त में नहीं हो सकती । 

“ग्रधानशक्तियोगाच्चेत्‌ पंगापत्ति:” ॥ ८॥ 

( प्रधानशकियोगात्‌ ) प्रकृति की शक्ति के साथ सम्बन्ध ( चेतू ) 

यदि मान लिया जाय, तो ( संगापत्ति; ) संग को प्राप्ति द्ोती है । 

यदि ईश्वर प्रकृति की शक्ति का योग मान लिया जाय तो 

संग की प्राप्ति से अन्‍्योल्नयाश्रय रद्देगा । ईश्वर को किसी 

आश्रय की आवश्यकता नहीं । 

ििजज++ २०७०७ ७०+-*+“-+५++कनजत७त+तस च *ै+ पल चततह+_ ५ ५ ल्‍ब्> + अब -कननकक>-+नन+---+०% + 
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“सत्तामात्राच्चेत सर्वैश्वय्येम्‌!! ॥ ६ ॥ 
( सत्तामांत्रात्‌ ) सत्तामान्र से ( चेत ) यदि ईश्वर माना जाय, तो 

( सर्वेश्वय्यंम्‌ ) सब का ऐश्वर्य सिद्ध है । 

यदि ईश्वर को इस जगत्‌ का उपादानकार ण॒ माना जाय तो जो 

ईश्वर में गुण ( स्वज्ञादि ) हैं, वे इस जगत्‌ में भी हाने चाहिय; 

परन्तु ऐसा देखने में नहीं आता | इसलिये ईश्वर इस सृष्टि का 

नेमित्तिक कारण है । 

“प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धि।॥ १०॥ 
( प्रमाणाभावात्‌ ) प्रत्यक्ष प्रमाण के न होने से ( न तत्सिडि: ) 

ईश्वर को जगतव का उपादान कारण नहीं सिद्ध किया जा सकता । 

प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा भी सिद्ध नहीं किया जा सकता कि ईश्वर 

इस जगत्‌ का उपादान कारण है । 

“सम्बन्धाभावान्नानुमानम्‌ ! ॥ ११ ॥। 
(सम्बन्धाभावात्‌ ) व्याप्ति के अभाव से ( अनुमानम्‌ ) श्रनुमान 

प्रमाण द्वारा भी सिद्धि ( न ) नहीं हो सकती । 

अनुमान प्रमाण द्वारा भी सिद्ध नहीं किया जा सकता कि 

इंश्वर जगत्‌ का उपादान कारण हे । क्योंकि बिना प्रयोजन के 

कोई कार्य नहीं होता ओर ईश्वर में प्रयोजन का अभाव है । 
ऐसी अवस्था में ईश्वर को उपादान कारण मानना व्यथे हे । 

ः 

“अ्रुतिरपि प्रधानकाय॑त्वस्थ ॥ १२॥ 
( श्र्‌तिरपि ) श्रुति भी (प्रधानकायत्वस्य ) प्रकृति से सृष्टि का 

होना मानतो है । 
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श्रुति ने भी तथा शब्द प्रमाण ने भी प्रकृति को ही सृष्टि का 
उपादान कारण माना है तथा ईश्वर को निमिन कारण माना 

है। यथा--- 

“अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्मी प्रजाः रूज- 

मानां स्वरूपा), अजो हा को जुषमाणोज्नुशेते जहात्येनां 

भ्ुक्तमोगामजो उन्यः ॥ 

“ना5विद्याशक्तियोगो निःसंगस्य'॥ १३ ॥' 
( निःसंगहय ) परमात्ता को जो ( निस्संग है ) ( ना$विद्याशक्ति- 

श्रोग: ) अ्रविद्या की शक्ति का योग नहीं हैं । 

कई महानुभाव यह विचार रखते हैं, कि ईश्वर अ्रविद्योपाधि 

से बन्धन में पड़ता है ओर उसी से यह संसार बना है | उपरोक्त 

सूत्र मे इसका खण्डन किया गया है और बतलाया गया है कि 

ईश्वर असंग हे, उसका अविद्यार्शक्त का योग नहीं हो सकता ! 

“तद्योगे तत्सिद्वावन्योडन्याश्रयत्वम्‌” ॥ १४ ॥ 
( तथोगे ) उस अ्रविद्या का साथ होने में / तश्सिद्धों ) उस को 

सिद्धि होने में ( अन्योउन्याश्रयत्वम ) परस्पर अश्रय होना है । 

यदि अविद्या की शक्ति का याग ईश्वर में माना जावेगा 

ओर उससे सृष्टि की उत्पक्ति समझी जावेगी; तब ईश्वर को 

अविद्या पर आश्रित रहना पड़ेगा और अविद्या को ईश्वर पर, 

अर्थात अन्योन्याश्रय मानना पड़ेगा । न केवल ईश्वर र॒ृष्टि को 

उत्पन्न कर सकेगा ओर न ही अविद्या । इस अवस्था में इंश्वर 
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परिमित रूप वाला मानना पड़ेगा। ऐसा रूप ईश्वर का किसी भी 

मत को मान्य नहीं | 

“न बीजाहडू रबत्‌ सादिसंसारभ्रतेः?॥ १४ ॥ 
( सादिसंसारश्र ते: ) संसार को आदि वाल्ला माना गया है, ऐसा 

श्र्‌ति प्रमाण से सिद्ध होने से ( बोजाहू रक्‍त्‌ न ) बीज और अंकुर को 

तरह सम्बन्ध नहीं है । 

यदि यह कहा जाय कि अविद्या का परमात्मा से वही 

सम्बन्ध हे, जो बीज और उसके अंकुर का है । अथांत्‌ बीज 
आर अंकुर में से कौन पहले हुआ, यह कोई बतला नहीं खकता, 
इसी प्रकार अविद्या ओर परमात्मा दोनों अनादि हैं, इनका 

सम्बन्ध अनादि काल से है। कण्लि मुनि कहते हैं कि ऐसा 

झ्याल करना अशुद्ध हे, क्योंकि श्रुति में लिखा हे--“विज्ञान- 
घन एवेश्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनश्यन्ति” ईश्वर 
ही इन भूतों से उठाकर अर्थात्‌ उत्पन्न करके उन्हीं का फिर नाश 
करता है। अर्थात्‌ जगत्‌ अनादि नहीं हे, प्रत्युत सादि हे । 

“विद्योतोउन्यत्वे ब्रह्मब्राधप्रसंग/॥ १६॥ 
( विद्यातः ) विद्या से (अश्रन्यस्वे) श्रन्य होने में ( ब्रह्मबाधप्रसंग: ) 

ब्रह्म के नाश होने का प्रसंग है | 

यदि “अविद्या” शब्द का अर्थ विद्या से विपरीत का है, तो 

ब्रह्म जो विद्यामय ज्ञान स्वरूप समझा जाता है, उसे अविग्या का 

आरोप केसे हो सकता है ? वह अविद्या उसके स्वरूप के नाश 
का द्वेतु होगी । 
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“अब्ाघे नेष्फल्यम्‌! ॥ १७॥ 

( अबाधे ) बाघा न द्वोने में ( नेष्फत्थम्‌ ) निष्फल है | 

ब्रह्म का वास्तविक रूप विद्यामय हें। यदि अविद्या भी उस 

के योग में रहो ओर यदि उल अविद्या का छिसी प्रकार भी नाश 

नहीं हो सकता, तो विद्या का होना ही निष्फल हैं दोनों वस्तुएं 

ईश्वर में इकट्टी किस प्रकार रह सकती हैं, यह भी समम में 

नहीं आता । 

“विद्याबाध्यत्वे जगतो5प्येवम्‌! ॥१८॥ 
( विद्याबाध्यत्वे ) विद्या से बाधा (नाश ) के योग होने पर 

( जगतो5येवम्‌ ) जगत्‌ का भी इसी प्रकार बाघ होगा । 

यदि विद्या से अविद्या का नाश हो जाता है, तो अ्रविद्या 
से पेदा हुए जगत्‌ का भी नाश द्वोना चाहिये । 

अन्न प्रश्न यह हे कि जब सम्पूर्ण कार्यों की विचित्रता का 

हेतु प्रकृति हे ओर सुख दुःखादि का हेतु भी यही है, तब धमो- 

धरम मानने को क्‍या जरूरत हे ? इसका उत्तर कपिल मुनि 

निम्न सूत्र में देते हैं । 

“तद्रपेसादिलम॥ १६ ॥ 
( तद्गुपे ) उस्ली के रूप होने में ( सादित्वम्‌) सादि होना सिद्ध 

होगा । 

यदि विद्या द्वारा अविद्या का नाश होना माना जाय, तो 

अविद्या अनादि नहीं समभी जायगी । 
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“न धर्मापलापः प्रकृतिकार्यवेचित्यात्‌ँ ॥२०॥ 
( प्रकृतिझायवैचिद्यात्‌ ) प्रकृति के कार्यो की विचिनत्रता के कारण 

( घर्मापलापः ) धर्म का अ्रपल्लाप ( मिथ्या-क्थन ) (न) नहीं हो 

सकता । 

निस्‍्सनदेह प्रकृति के कार्यों की विचित्रता नाना प्रकार के 

कर्मों का फल है | वह कर्म धर्मावर्म के अनुसरण से ही उत्पन्न 

हुए हैं । यद्यपि प्रत्यक्ष प्रमाण से यह सिद्ध नहीं किया जा सकता 

परन्तु अनुमान से सिद्ध किया जा सकता है कि धर्माथम मिथ्या 

बचन के द्ोतक नहीं हैं | अन्यथा प्रकृति का विचित्र कर्मा को 

सिद्ध करना कठिन है । 

“श्रतिलिज्ञादिभिस्तत्सिद्धि:!” ॥२१॥ 
( श्रतिल्रिज्ञादिभि: ) श्र्‌ति प्रमाण आदि से भी ( तत्सिद्धिः ) 

उसकी सिद्धि है । 

धर्माधम की सिद्धि श्रुति तथा योगियों के प्रत्यक्ष से ही 
हो सकती है । 

“पुण्यो वे पुण्येन भवति पापः पापेन! 
पुण्य निश्चय से ही पुण्य से होता हें ओर यह भी स्पष्ट हे 

कि पाप से पाप पेदा होता हे इत्यादि, श्रुतियां भो धर्म के फल 
को कहती हैं | इसलिये धर्म का अपलाप नहीं हो सकता । 

“न नियम; प्रमाणान्तरावकाशातद्‌'” ॥२२॥ 
( प्रमाणान्तरावकाशात्‌ ) श्रल्य प्रमाणों के मोजूद द्ोने से (न 

नियमः ) यह नियम नहीं दे । 
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जो बात प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध न हो, तो उससे यह परि- 
शाम नहीं निकल सकता कि वह बात ही ऋशुद्ध हो। प्रमाण 

अन्य भी हैं, यथा-अनुमान प्रमाण हे तथा शब्द प्रमाण है। 

इनसे भी सिद्ध है कि धर्माघम मिथ्या नहीं हे । 

“उप्यत्राप्येवम! ॥२३॥ 

दोनों में इसी प्रकार से है । 

धर्म को जिस प्रकार अनुमान तथा शब्द प्रमाण से सिद्ध 
किया गया दे; इसी प्रकार अधम को भी सिद्ध किया ज्ञा 
सकता है । 

“अथांव सिद्धिश्चेत्‌ समानमुभयो;” ॥२४॥ 
( अर्थात ) भ्र५ से ( सिद्धि: ) सिद्धि ( चेत्‌ ) यदि मानी जाय 

तो ( उभयोः ) दोनों का ( धर्माघ्म ) ( समानमु ) बराबर प्रमाण है। 

जो वेद विद्वित कम हैं, वे धर्म हैं ओर जो उसके विपरीत 

हैं, वे अधम हैं। अर्थापत्ति स अधम की सिद्ध होती है । परन्तु 
केवल अर्थापत्ति से अधम की सिद्धि करना पर्याप्त नहीं हे । 

जिस प्रकार धर्म के सिद्ध करने में प्रमाण हैं; इसी प्रकार अधमे 

के बतलाने में भी श्रुति श्रमाण है; यथा “परदारान्नगच्छेत” 

पर ख्री के पास गसन न करे इत्यादि श्रुति वाक्य प्रमाण हैं । 

“अन्तःकरणधमत्व॑ धमादीनाम्‌? ॥२५॥ 
( धर्मादीनाम्‌ ) धर्मादियों का ( श्रन्त:करणधमंत्वम्‌ ) अस्तःकरण 

घरमंत्थ दे । 
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धर्म और अधर्म का अन्तःकरण के साथ सम्बन्ध है । धर्म 

अधम, सुख, दुःख तथा रागद्वेषादि अन्तःकरण के धर्म हैं, 
आत्मा के धरम नहीं । 

अब प्रश्न यह है कि अन्तःकरण प्राकृतिक वस्तु हे, इसलिये 
विनाशी है| ऐसी अवस्था में धर्मांधमं स्वयं नष्ठ हो जायेंगे। 

इसलिये उनको अधिक महत्व देने की आवश्यकता नहीं । 

कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि अन्तश्करण का नाश उस 

समय होगा जब मन्‌ष्य मुक्त हो जायेगा | जब तह मुक्ति नहीं 

होती, तब तक उसका योग अनिवार्य है। अन्तःकरण कार्यकारण 
भाव दोनों रूप को धारण करता है, इसलिये अन्तःकरण में 
धर्म और अधमं के संस्कार मौजूद रहते हैं । 

“गुणादीनाश्व नात्यन्तवाध: ॥२६॥ 
( गुणादीनाम्र ) गुण आदि का (च) ओर ( नात्यन्तबाघ: ) 

अत्यन्त नाश नहीं है । 

प्रकृति के गुण, ( सत्व, रज् ओर तमादि ) प्रकृति के धर्म 
( सुखादि) प्रकृति के काये (महत्वादि ) का स्वंथा सर्बनाश नहीं 

होता; प्रत्युत संसर्ग के रहने से चेतन में गुणादि का अभाव हे । 
जेसे जल का स्वाभाविक गुण शीतलता है; परन्तु इस गुण का 
नाश समझा जाता हे, जब जल गरम किया जाता है। बस्तुतः 

उस गुण का नाश नहीं हुआ, प्रत्युत उसका अभाव प्रतीत होता 
है। इसी प्रकार जब आत्मा को अपना साक्षात्कार हो जाता है, 

तब ये प्रकृति के गुण, धर्म ओर कार्य नष्ट हुए श्रतीत होते हैं। उस 
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आत्मा के लिये इनका प्रयोजन नहीं रहा, इसलिये इनका नाश 

समभा गया है | वस्तुतः इनका सर्वेथा नाश नहीं हुआ | 

“पश्चावयवयोगात्‌ सुखसंवित्ति!! ॥!२७। 

( पश्चावयवयोगात्‌ ) पद्म अवयवों के मेल से ( 59]628ां०ा ) 

( सुखसंवित्तिः ) सुख को उपलब्धि अथवा सिद्धि होती है । 

न्याय शास्त्र के अनुसार किसी पदार्थ को सिद्ध करने के 

लिये पद्चलावयव का अवलम्बन करना आवश्यक हैे। दे पांच 

अबयव निम्न हैं-- 

9. प्रतिज्ञा-सुख सत्‌ है, यह प्रतिज्ञा है ( 4790०0४७॥ ) 

२. हेतु-क्योंकि सुख प्रयोजन क्रियाकारी हे; इसे द्वेतु 
कहते हैं । 

३, उदाहरण--जसे चेतन, प्रयोजन की क्रियाओं का कर्ता 

है, बेसे सुख भी है, यदह्‌ उदाहरण है । 
, उपनय--जब सुख होता हे, तब रोंगटे खड़े हो जाते दूँ, 
यह उपनय है । द 

४. निगमन--इसलिये सुख सत्‌ है, इसे निगमन कहते हैं । 

इन पद्चावयवों से अनुमान द्वारा सिद्ध किया ज्ञा सकता 

है कि सुख सत्‌ है | इसी प्रकार अन्य गुणों को भी सिद्ध किया 
जा सकता है, कि उनके स्वरूप का सबेथा नाश नहीं हो खकता। 
उनका आत्मा के साज्षात्कार द्वोने पर ल्ोप सा प्रतीत होता है। 
परन्तु उनका सबथा नष्ठ हो जाना न्यायाचार्य को अभीष्ट नहीं । 

छः 
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अब इस अनुमान प्रमाण पर नास्तिक निम्न शंका करते 

“न सकृदुप्रहणात्सम्बन्धसिद्धि;!॥ २८॥। 
( सकृद्पहेणात्‌ ) एक बार पदाचार के ग्रद्दण से (न सम्बन्धसि द्विः) 

थ्याप्ति की सिद्धि नहीं होती । 

नास्तिक कहता हे कि यह ख्याल करना कि जहां धूवां होगा 
बहां आग अवश्य हागी, ऐसा अनुमान करना ठीक नहीं; क्योंकि 

कई बार धूएं के बिता भी आग को देखा गया है। यह आब- 
श्यक नहीं कि दो चीज़ें एक समय एक ही स्थान पर दीखती हों, 

तो वे व्याप्य व्यापक भाव से सम्बन्धित हो जावें; जेसे मैंने श्रग्नि 
ओर घोड़े को एक समय में एक ही स्थान पर इकट्ठ॑ देखा । 

इससे यह परिणाम नहीं निकाला जा सकता कि जहां घोड़ा 

होगा, वहां श्राग अवश्य होगी या जहां आग होगी वहां धोड़ा 

अवश्य होगा । इस बासस्‍्ते इस प्रकार अनुमान करना अ्युक्त 
है। केवल प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा ही बस्तुओं की सिद्धि हो सकती 

ह्टे। 

उत्तर-- 
“नियतधमेसाहित्यमुभयो रेकतरस्य वा व्याप्तिः॥२६॥ 
( नियतधर्मसाहिस्यम्‌ ) नियत धर्म का साथ द्ोना ( उभयो: ) 

दोनों कां (वा) अथवा (एकतरस्थ ) एक का ( भ्याप्तिः ) उसे 

व्याप्ति कहते हैं । 
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नास्तिक ने व्याप्ति के अर्थ अशुद्ध समझे हैं। केवल दो 

वस्तुएं अचानक इकट्ठे या एक स्थान पर हो जाने से व्याप्ति का 

लक्षण नहीं हो जाता, प्रत्युत उन दोनां पदार्थों में एक का या 

दोनों का ज्ञो नियत धम है, उस साथ रहने के नियम को 

व्याप्ति कहते हैं । जेसे, मेन पहाड़ पर धूवां देखा, तो मैंने अनु- 
मान लगाया कि वहां आग हे। जहां धूवां होता हे, दह्ाां आग 
भो जरूर होतो है । घूवां बिना आग के नहीं रह सकता। इस- 
लिये धूएं ओर आग का नियतवमंसाहित्य हे | परन्तु आग 
ओर घोड़े म॑ नित्यधम साहित्य नहीं है । यह आवश्यक नहीं 

कि जहा घोड़ा हो, वहा आग जरूर होगी या आग जहां हो वहां 

घोड़ा अवश्य द्वोगा | पृथ्वी का नियतघम साहित्य गन्ध है । जल 

का नियतधमंसाहित्य रस हे। जहां प्रथ्वी होगी वहां गन्ध 
जरूर होगा आर जदां जल होगा बहां रस भो अवश्य होगा । 

“न तत्वान्तर वल्तुकल्पनाग्रसक्तेः ॥३०॥ 
( वस्तुकक्पनाग्रसक्त: ) वस्तु की कढपना के असझ् से ( तत्वान्तरंब > 

भिन्न तत्व नहीं है । 

कपिल मुनि कहते हैं कि नियतथमं साहित्य के बिना व्याप्ति 

को कोई ओर कल्पना नहीं की जा सकतो; अर्थात्‌ किसी ओर 
चीज़ का नाम व्याप्ति नहीं हे । 

“निजशक्त्युद्धवमित्याचाय ;  ॥३१॥ 

( निजशस्स्युद्धवम्‌ ) व्याप्य की अपनी शक्ति से उत्पन्न डी ब्याप्ति हे 

( दृत्याचार्या: ) कई आचाये ऐसा मानते हैं । 
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कई आचाय यह मह मानते हैं कि आग व्याप्य है। इसकी 

शक्ति से धूआं पेदा होता है ओर वह आग की किसी विशेष 
शक्ति का रूप है। इस तरह के पदार्थ को हो व्याप्ति कहते हैं । 

“आधेयशक्तियोग इति पश्चशिखः” ॥३१॥ 
पद्चशिखाचार्य मानते हैं कि आधेयशक्ति का योग व्याप्त 

हे। 

आग आधार है और धूवां उसमें आधेय है अर्थात्‌ धूवां 

उसमें रहता है । इस आधेय को ही व्याप्ति कहते हैं। 

“न स्वरूपशक्तिनियमः पुनवांदप्रसक्त:? ॥३३॥ 
( पुनर्वादप्रसक्त: ) फिर कृगढ़ा हो जाने के कारण ( न स्वरूपशक्ति- 

नियमः ) स्वरूपशक्ति को व्यांप्ति नहीं मान सकते। 

आधार जो आग हे, उसकी स्वरूपशक्ति को व्याप्ति मानना 

ठीक नहीं हे, क्योंकि इससे झगड़ा बढ़ेगा । 

“विशेषणानथेक्यप्रसक्ते:'॥ ३४ 
विशेषण के अनथंक होने के प्रसंग से | 

यदि आग की स्वरूपशक्ति को ही व्याप्ति मान लिया जाय, 

तब में केवल आग की स्वरूपशक्ति “घृञ्आं? ऐसा कह सकता 
हूँ । परन्तु “बहुत घुएं वाली आग” ऐसा में प्रयोग नहीं कर 
सकता | धूएं को में विशेषण नहीं दे सकता; क्योंकि वह विशे- 
घण आग की स्वरूपशक्ति नहीं हे । 

“पल्नवादिष्वनुपपत्तथ' ॥३ ५॥ 
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( पल्चवादिषु ) पत्तों आदि में ( श्रनुपपत्त: ) सिद्ध न होने से 

(थ) भ्रौर । 

यदि किसी वस्तु की स््रहृूप शक्ति को ही व्याप्ति मान लिया 

जायेगा। तो झगड़ा बढ़ेगा। एक वृक्ष है। पत्ते उसकी स्वरूप 

शक्ति हैं। पत्तों की व्याप्ति मान कर हम वृक्ष का अनुमान 
करते हैं । यदि पत्ते कड़ जायें या काट दिये जावे, तो स्वरूप 

शक्ति का नाश होने से व्याप्ति का भी नाश होगया। व्याप्ति के 

नाश का मतलब वृक्ष का अनुमान न कर सकना है। इस लिये 

स्वरुप शक्ति को ही व्याति मान कर अनुमान कर ना उचित नहीं । 

“आधयेशक्तिसिद्धों निशजक्तियोग; समान- 

न्यायात्‌” ॥३६॥ 
(आधेयशक्तिसिद्धो) आधेय शक्ति को व्याप्ति मानने में ( निजशक्ति- 

योगः) निज शक्ति का योग (समानन्यायात) समान न्याय से सिद्ध है । 

आधेय शक्ति और निज शक्ति को व्याप्ति मान कर अनु- 
मान करना युक्ति युक्त प्रतीत होता है । परन्तु स्वरूप शक्ति को 
व्याप्ति मान कर अनुमान करना युक्ति युक्त प्रतीत नहीं होता । 

अब शब्द प्रमाण के विषय में कपिल मुनि अपना मठ 

: प्रगट करते हैं। 
(्‌ 

“वाच्यवोचकभाव। सम्बन्ध) शब्दाथेयो/॥३७॥ 

( शब्दार्थयो; ) शब्द और श्रर्थ का ( सम्बन्ध: ) परस्पर सम्बन्ध 

(बाइ्यवाचकभावः) वाबौ्य और वाचक भाव का बतलाने वाह्वा है । 
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शब्द अथ को प्रगट करता है और अर्थ शब्द द्वारा प्रगट 

किया जाता है । यही शब्द और अर्थ का सम्बन्ध है। इसे 
वाच्य वाचक सम्बन्ध कहते हैं । 

“बत्रिमिः सम्बन्धसिद्धि।/॥३८॥ 
(सम्बन्धसिद्धि) शब्द और उसके अर्थ के सम्बन्ध की सिद्धि 

(ब्रिभिः) तीन प्रकार से होती है । 

शब्द ओर उसके अथ के सम्बन्ध की सिद्धि तीन प्रकार से 
होती हे । 

१. पूर्ण विद्वान के उपदेश से । 
२. वृद्धों के व्यवहार से । 

३. संसार में जो प्रसिद्ध बत्तांव में आने वाल्ले पद हैं, उनके 

देखने से । 

“न कार्ये नियम उभयथा दशनात” ॥ ३६ ॥ 
( उभयथा दशनात्‌ ) दोनों अकार देखते से ( कार्यें ) कार्य में 

(न निग्रम:) नियम नहीं हे । 

शब्द शक्ति का प्रभाव केबल कार्य में नहीं है, प्रत्युत उसका 
प्रभाव अकाय में भी हे; जेसे, “गाय ले आओ” ओर 

“उसके लड़का पैदा हुआ हे! ये दो वाक्य कार्य ओर 

अकाय के यद्योतक हैं । 

गाय ले आओ-यह कार्यांवसथा को ज़ाहिर करता है । उसके 

लड़का पैदा हुआ हे--यह कार्य तो पूर्व हो चुका था। यह वाक्य 

इस समय अ्रकायांवस्था को ज़ाहिर करता है। ऋषि का आशय 
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यह प्रतीत होता है कि शब्द शक्ति का प्रभाव केवल वर्तेमानकाल 

को द्वी प्रगट नहीं करता, श्रत्युत मूवकाल के कार्यों पर भी इसका 

प्रभाव है । 

अब प्रश्न यह है कि वेद के जा शब्द हैं, उनका ज्ञान केसे 

है; क्‍योंकि वे किसी भी काल के द्योतक नहीं ? इसका उत्तर 

ऋषि निम्न सूत्र में देते हैं--- 

“लोके व्युत्न्नस्य वेदार्थप्रतीति!” ।| ४० ॥ 
(लोक) लोक में ( व्युत्यज्ञस्थ ) निपुण पुरुष को ( वेदाथप्रतातिः ) 

वेद के अ्रथ की प्रोति होती हैं । 

जो पुरुष लोक व्यवहार में निपुण हैं, वे ही वेद के अर्थ का 

सम्यक्तया जान सकते हैं । 

“न त्रिभिरपोरुषे बत्वाहेदस्य तदथेस्यातीन्द्रियत्वात्‌!' ॥।४१॥ 
( ब्रिभि: ) आप्तोपदेश, वृद्ध व्यवहार तथा प्रसिद्ध पद इन तीनों से 

( वेदस्थ ) वेद के ( तदथर्य ) उसके अथो' के ( अतीन्द्रियत्वातू ) 

अतान्द्रि३ होने के कारण ( न) नहीं कहा जा सकता । 

शब्द प्रमाण स भी बेद के शब्दों का अर्थ ठीक तरह समझ 

नहीं आ सकत;; क्योंकि वेद अपौरुषेय हैं ओर अतीनिद्रित हैं । 

“न यज्ञादे! स्वरूपतो धर्मत्व॑ वेशिष्टयात”॥४२॥ 
( न) ऐथा नहीं है ( वेशिष्ठयात्‌ ) प्रकृष्ट फल पेदा करने वाले होने 

से ( यज्ञादे: ) यज्ञादि से (स्वरूपत; ) स्वरूप से ( धर्मत्वम्‌ ) घम 

होना विदित होता है । 
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कपिल मुनि कहते हैं कि वेद के अर्थ अतीन्द्रिय नहीं हैं, 
क्योंकि वेद द्वारा जो यज्ञादि किये जाते हैं, उनका फल और 

उनकी क्रियाएँ सब सम्यक्‌ प्रकार से समभ में आती हैं ओर 
प्रत्यक्ष हैं; जेसे -- 

“य्ज्ञाड्अति पजन्यः पजेन्यादन्नमम्भवः 
यज्ञ से मेघ होता है और मेघ से अन्न पेदा होता हे । 

अर्थात यज्ञों का फल स्पष्ट है । 

“तनिजशक्तिव्यु त्पस्या व्यवच्छिय्ते” ॥ ४३॥ 
( निज्रशक्तियु परहया ) शब्द में अर्थ की स्वाभाविह शक्ति के जान 

लेने से (व्यवस्छिद्यते) उपदेश किया जाता है । 

अब प्रश्न यह हे कि वेद अपोरुषेय है, तो वेद का अर्थ 

केसे ज्ञाना जाय ? इसका अर्थ यह हे कि शब्द में अर्थ देने की 

स्वाभाविक शक्ति मोजूद है | तिद्वानों की परम्परा से बह शक्ति 

बेद के अर्थ में चली आती है | गुरुवर परम्परा से अपने शिष्यों 
को उनके अथे बतल्ाते आ रहे हैं | 

“योग्यायोग्येषु प्रतीतिजनकत्वातू तत्पिद्वि: ॥ ४४॥ 
( योग्यायोग्येपु ) उचित तथा अ्रन्ुचित कार्यों' को व्यब्थथा में 

( प्रतीतिजनकत्वात ) प्रीति पैदा कर देने से ( तत्पिद्धि: ) उसको प्िद्धि 
जे है । 

वेद में कत्तव्याकत्तव्य का निश्चय स्पष्ट रूप से विद्त है । 
उसी से यह स्पष्ट हे कि वेद के अपोरुषेय होते हुए भी मनुष्य से 
मनुष्य सम्यक्तया अवगत किये जा सकते हैं । 
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अश्न-+व 

“न नियतत्व वेदानां कायत्व भ्रते;''॥४ ५॥ 
( वेदानाम्‌ ) चेदों का ( कार्यस्वश्र तेः ) पैदा होना श्र॒ति प्रमाण से 

सिद्ध है (न नियतत्वम्‌ ) नित्यता नहीं है । 

अब नास्तिक प्रश्न करता है कि वेद नित्य नहीं है; क्योंकि 

श्रुति द्वारा यह सिद्ध है कि वे पेदा हुए हैं; जेसे-- 

“तस्माद्‌ यज्ञात्सवेहुत। ऋचः सामानि जक्षिरे! 
उस यज्ञ रूप परमात्मा से ऋग्वेद तथा सामवेद उत्पन्न हुए । 

“न पौरुषेयत्वं तत्कत :पुरुपस्याभावात्‌” ॥४६॥ 
( तत्कतु: ) वेद के कर्ता ( पुरुषस्याभावात्‌ ) पुरुष के अभाव से 

( न पौरुषेयश्वम्‌ ) पौरूषेय नहीं है । 

वेद किप्ली मनुष्य के बनाए हुए नहीं हैं; क्योंकि ऐसे पुरुष का 
अभाव हे, जिसकी बाबत यह कहा जा सके कि उस पुरुष ने 

बनाए हैं; इसलिये वेद अपोसुषेथ हैं । किसी पुरुष द्वारा नहीं बनाए 

गये, प्रत्युत ईश्वर के बनाए हुए हैं। ईश्वर नित्य है, इसलिये 
उसकी बनाई हुई वस्तु भी नित्य हे । 

“भुक्तामुक्तयो रयोग्यलात्‌ ! ॥४७॥ 
( मुक्तामुक्तयोः ) मुक्त और अमुक्त के ( अयोग्यस्वाव्‌ ) अयोग्य 

दवोने से । 

बेद्‌ की उत्पत्ति न तो मुक्त जीवात्मा से हो सकती हे ओर 
न ही बद्ध जीवात्मा से; क्योंकि बद्ध जीवात्मा अल्पज्ञतादि दोषों 

है 
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से युक्त होता हे, इसलिये वह वेद बनान में अध्षमर्थ हैं. ओर 
मुक्त जीवात्मा निश्संग हो जाने से शक्ति नहीं रख सकता कि 

बह वेद को रचना कर सके । इसलिये वेद क्रिप्ती भी मनुष्य के 

बनाए हुए नहीं हैं, प्रत्युत ईश्वर द्वारा रचे गये हैं । 

अरत-- 

““नापौरुषेयत्वा ब्रित्यत्वमह कुरादिवत्‌”! ॥४८॥ 
( अपौरुषेयस्वात्‌ ) अपौरुषेय होने से ( अह्ू रादिवत्‌ ) अह्ल रादि 

की तरह ( न नित्यत्वम्‌ ) नित्यता नहीं है। 

वेद अपोरुषेय हे, इसलिये नित्य हे, ऐसा नहीं क.। जा 

सकता । जिस प्रकार अडकुर किसी पुरुष का बनाया हुआ नहीं 

है; इसी प्रकार वेद के विषय में भी युक्ति दी जा खकती हे। 
वेद किसी पुरुष के बनाए हुए नहों हैं; परन्तु इससे यह थजिद्ध 

नहीं हो सकता कि वे नित्य हैं ? 

उत्तर-- 

“तेषामपि तथ्योगे दृष्टवाधादिग्रसक्तिः” ॥४६॥ 
( तेषामपि ) उनका भी ( तदब्योगे ) उसके साथ योग होने में 

(्‌ दृष्बाधादिप्ररूक्ति ) दृष्ट को बाधा होने का प्ररूग है | 

यदि वेदों को पोरुषेय माना जाय, तो उस पुरुष का जनन्‍्म- 

मरणादि भी अवश्य हुआ होगा । परन्तु वेद बनाने बाला और 
उथादान कारण कोई नहीं दीखता | इस कारण वेद नित्य हैं। 

यदि नित्य न माना जावेगा तो प्रत्यक्ष से विराघ हो जायगा। 
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पौंरुषेय ओर अपोरुषेय किसे कहते हैं ? ऋषि इसे स्पष्ट 

करते हैं । 

“यस्मित्रदष्टेडपि क्ृतबुद्धिरुप जायते 

तत्पोरुषे यम ॥४०॥॥ 
( यरिमिन्नदृष्ट $पि ) कर्ता अप्रत्यक्ष होने पर भी (कृतबुद्धिरुपजायते) 

बनाने वाले की बुद्धि उत्पन्न होती है ( तत्पौरूषेण्मू ) उसे पोरुषेय 

कद्दते हैं । 

चाहे कर्ता न दिखालाई देता हो; परन्तु यह ज्ञान स्पष्ट हो 
कि इसका बनाने वाला कोई जरूर हे, इसे ही पोरुषेय कहते हैं; 

जेसे घड़ा | घड़े का बनाने वाला हमें दिखलाई नहीं दे रहा हें, 

परन्तु यह निश्चित्‌ हें कि इसका बनाने वाला कोई हे |! इसलिये 

यह निस्सन्देह कहा जा सकता हे कि घड़ा पोरुषेय हे। परन्तु 

बीज या वृद्यां क विषय में एसा अनुमान नहीं किया जा सकता | 

इसी प्रकार बेदं। के देखन से यह स्पष्ट दे कि इनका बनाने 

बाला कोई पुरुष नहीं हो सकता, इसलिये वेद अपाब्षेय हैं । 

वेद स्वत: प्रमाण हें-- 

'पनिजशक्त्यमिव्यक्तेस्स्रत: प्रमाएयम? ॥५१॥ 
( निजशक्त्यमिव्यक्त: ) अपनो शक्ति को प्रकटता से ( सवतः- 

प्रामाण्यम्‌ ) ( वेद ) रुवतः प्रमाण हैं । 

वेद स्वतः प्रमाण हैं; क्‍्यांकि वेदों को शब्द-शक्ति ही से 

उनके अर्थ प्रतीत होते हैं, जेसे. तोलने के जो बाट हैं, वे स्वतः 
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प्रमाण हैं | उनके विषय में यह नहीं कहा जाता है कि ये क्‍यों 
भश्रमाण हे | 

इसी प्रकौर वेद वाक्य स्वतः प्रमाण हैं; क्योंकि वेदों से सब 

विद्याओं का प्रकाश होता है | 

“नासतःख्यानम नश्वज्ञवत्‌” ॥५२॥ 
( नृश्यक्षतत्‌ ) मनुष्य के सींग के समान ( नासतःख्यानम्‌ ) असत्‌ 

का शान नहीं हो सदतता । 

जो चोज़ अपनी स्थिति ही नहीं रखती, उसका ज्ञान होना 

असम्भव दे | मनुष्य के सींग नहीं होते, तो उसका कहना ही 

व्यर्थ हे । यदि वेदों का भी कुछ अर्थ न होता, तो अनेक महात्मा 

वेदों का उपदेश अपने शिष्यों को परम्परा से क्योंकर देते चले 
आये हैं | दूसरे शब्दों में जो सत्‌ है, उसी का ज्ञात मनुष्य को हो 

सकता है, जो है ही नहीं उसका ज्ञान केसे हो सकता है। इस- 

लिये स्पष्ट है कि वेद असत्‌ नहीं हैं, प्रत्युत सत्‌ हैं; क्योंकि 

उनके अर्थों के बोध से अनेक विद्याओं का प्रताश हुआ हे । 

“न सतो बाधदशनात्‌” ॥५३॥ 
जो वस्तु सत्‌ है, उसका बात्र नहीं द्िखित्नाई देता । 

वेद सतू हैं, इसलिये उनका यथार्थ अथे भी हो सकता 
हे । 

“नानिवेचनीयस्य तदभावात्‌””' ॥५४॥ 
(नानिवैचनीयस्य) अनिवेचनोय का भाव नहीं है (तदभावात) 

उसके अभाव से | 
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ऐसा कहना कि वेद का श्रथे अनिवबचनीय हें---ठीक नहीं; 

क्योंऊि संवार में ऐसा कोई पदाथ नहीं जो अनिवेचनीय हो । 

“तान्यथाख्यातिः स्ववचों व्याघातात्‌”! ॥१५॥ 
(स्ववचो व्याधात्ात) अपने वचन के व्याघात से (नान्यथाख्याति:) 

अन्यथा ख्याति भो नहीं है। 

यह कहना कि अन्य पदाथथ अन्य रूप से भासता है-- 

अपने ही बचन का व्याघात हे ! वेदों की बात्रत यह कहना कि 

इसके शब्दों के आन्तरीय अथ ओर हैं ओर संसार में उनका 

भाव ओर प्रकार से ज्ञाहिर हे--अयुक्ति युक्त हे और अपने ही 
बचनों का खण्डन करना हे । 

“सदसत्रूयातिबाधाबाधात”' ॥५६॥ 
(सदसत्ख्याति:) यह कहना कि यह चीज है भी ओर नहीं भी 

(बाधाइबाधात्‌) बाध और अबाध होने से । 

यह कहना कि एक वस्तु हैं भी ओर नहीं भी--स बंथा 

अयुक्त हैं| वेद के विषय में यह कहना कि जो पुरुष संसार के 
कार्यों में चतुर हे, उसके लिये वेद सत्‌ हैं ओर जो चतुर नहीं 

है, उसके लिये वेद असत्‌ हैं--यह सर्वथा उपहाप्रप्रद है। 

वेद ओर उसका अथ प्रत्येक अवस्था में अपनी स्थिति रखता 
हे । 

“प्रतीत्यप्रतीतिभ्यां न स्फोटात्मक; शब्द; ॥५७॥ 
(पतीस्यप्रतीतिश्यां) प्रतीति और अ्रप्रतीति दोनों होने से (शब्दः) 
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शब्द (न स्फोटात्मक+) आवश्यक रूप से अथ को ज़ाहिर करने वाला 

नहीं है | 

यह आवश्यक नहीं कि शब्द अवश्य ही अर्थ को ज़ाहिर 

करने वाला हो | शब्द का सापेक्षिक महत्त्व हे। जिस व्यक्ति 

को उसके अथ भासते हैं, उसके लिये शब्द स्फोटात्मक है ओर 

जिसको उसके अथ नहीं भासते उसके लिये वह शब्द स्फोटा- 

त्मक नहीं है । ० ए०'0 ( शब्द ) ॥88 8 ॥7'6]0/7ए९ 

॥9]708700« 

“न शब्द नियतलं कायताग्रतीते:” ॥५८॥ 
( कार्यता प्रतीते: ) कार्य द्ोने की प्रतीति से (न शब्दुनियतर वम्र्‌ ) 

शब्द निध्य नहीं है । क्‍ 

जो काय है, वह नित्य नहीं हो सकता | ज़्ब उस शब्द का 

प्रयोजन सिद्ध हो गया, तब उसक्री आवश्यकता नहीं रही | 

इसलिये वह नित्य नहीं । 

“पथ सच्चस्याउमिव्यक्तिदीपेनेव घटस्य' ॥५६॥ 
( दीपेनेव घटस्य ) दिये से धट के समान ( पू्वसल्तनत््॒थ ) पू 

सिद्ध सत्व को ( श्रमित्रपक्ति; ) प्रगट करता है । 

जो शब्द पहले ही से सिद्ध है, केवल उच्चारण करने से 

उसको प्रगट किया जाता हे । जिस प्रकार अन्धेरे में पड़ा हुआ 

घड़ा दीये द्वारा दिखलाई देता हे, इसी प्रकार उच्चारण द्वारा 

शब्द प्रकाशित होता है, प्रत्युत पेदा नहीं होता । 
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“सत्काय सिद्धान्तश्चेत्सिद्वसा धनम” ॥६०॥ 
( सत्कायंसिद्धान्तश्चेतू ) यदि उसी चीज को सत माना जाय जो 

काय में दिखलाई देती है ( सिद्धसाधनसम्‌ ) तब उसे सखिद्धसाथन का 

नाम दिया जायगा । 

यदि शब्द को कार्यरूप समझा ज्ञाय, तब जिस काये के 
लिये वह शब्द प्रयुक्त हुआ है, उस कार्य में बह शब्द सत्‌ 

समभा जावेगा ।! उस अवस्था में उसे सिद्ध साधन मानेंगे । 
“जाद्वतमात्मनो लिड्भात्तद्भ दग्रतीते!” ॥६१॥ 

( आस्मनोलिज्ञात्‌ ) आत्मा के चिह्न से ( तद्धे दप्रतीते:) उसके 

भेद की प्रताति द्वोने से ( नाह्वैतम्‌ ) अद्वैत नहीं है । 

यह कहना कि आत्मा केवल एक ही हे--अशुद्ध है। 

जीवात्मा और परमात्मा में भेद स्पष्ट है। जीवात्मा अल्पज्ञ हे 

आर परमात्मा सर्वज्ञ है । ईश्वर अन्तर्यामी है ओर जीवात्मा 
ऐसा नहीं है । इन चिन्हों के भेद से स्पष्ट हे कि अद्वेतवाद 

अशुद्ध है । 
“तानात्मनापि प्रत्यक्षबाघात्‌” ॥६२॥ 

( अनाध्मनापि ) अनात्मा से भी ( अत्यक्तबाधात ) प्रत्यक्ष बाधा 

होने से (न) (अद्वैत) सिद्ध नहीं हो सकता । 
यदि केवल एक आत्मा की सत्ता मानी जाय और इसके 

अतिरिक्त ओर कुछ न माना जाय, तो घटादि कार्यों को भी 

आत्मा मानकर उनके नाश होते हा आत्मा का भी नाश मानना 

पढ़ेगा । यह प्रत्यक्ष के विरुद्ध हे, क्योंकि आत्मा न कभी पदा 

होती है ओर न ही कभी मरती है । 
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“तोभाभ्यां तेनेव/”॥६३॥ 
( तेनेव ) इस हेतु से ( नोभाग्याम्‌ ) दोनों से अद्वेत सिद्ध नहीं हो 

सकता । 

संसार में आत्मा ओर अनात्मा ये दो पदाथे जुदा २ 

प्रत्यक्ष रूप से दिखलाई देते हैं। ऐसी अ्रवस्था में अद्वेत मानना 

प्रत्यक्ष प्रमाण के भी अनुकूल नहीं हे । 

“अन्यपरत्वमविवेकानां तत्र” ॥६४।॥ 
( तत्र ) इन श्रुतियों में ( अन्यपरत्वम्‌ ) अद्रैतवाद (अविवेकानाम) 

अविवेकी को । 

प्रश्न यह दे कि “एकमेवाउद्वितीयं”” “ब्रह्म आत्मैवेदं स्व! 
का क्या अर्थ किया जावे ? इन श्रुतियों में स्पष्ट अद्वेतवाद 
दिखलाई देता है। कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि ऐसा श्र्थ 

अविवेकी पुरुषों को भासता है। वस्तुतः उनश्रुतियाँ का अर्थ ठीक 
प्रकार से नहीं समझा गया। वे श्रुतियां ब्रह्म की अद्वितीय 

शक्तियाँ का वर्णन करने के लिये हैं | 

"तात्मानाविद्या नोभयं जगदुपादानकारण 
निःसंगतलाद ॥६५॥ 

(नात्मा) न तो आत्मा (नाविधा) और नहीं श्रविद्या (नोभयम) 

श्रौर न ही दोनों (जगदुपादानकारणम्‌) जगत के उपादान कारण हैं 

( निःसंगस्वात्‌ ) निरसंग इं।ने से । 

आत्मा स्वभाव से निर्विकार है, इसलिये बह संसार का 
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उपादानकारण हो नहीं सकती | यदि अविद्या को जगत्‌ का 

उपादानकारण मानें; तो अविद्या को काई वस्तु मानना पड़ेगा । 

उस अवस्था में द्वेतापत्ति होगी । यदि अवस्तु मानें तो श्रभाव 
से भाव की उत्पत्ति असम्भव है| इसलिये न ता आत्मा ओर न 

ही अविद्या इस जगत्‌ का उपादानकारण माना जा सकता है। 

“नेकम्यानन्दचिद्रुपत्वे दयो मेंदरात/'॥६६॥ 
(आनन्दचिद्र पत्वेओ आनन्द भौर ज्ञान दोनों रूप होना (हयोमेंदात) 

दोनों का भेद होने से ( नंकस्य ) जीवात्मा का नहीं हो सकता । 

जीबात्मा सत्‌ ओर चित्‌ है, परमात्मा सतू, चित और 

आनन्द है। इसलिये ईश्वर ओर जीवात्मा में भेद होने के 

कारण जीवात्मा में ज्ञान ओर आनन्द दोनों का इकट्ठा होना सम्भव 

नहीं । 

ईश्वर ओर जीव का स्पष्ट भेद इस सूत्र में अवगमन कराया 

गया है । 

“दुःखनिवृत्तेगों गः”!॥६७॥ 
( दुःखनिवृत्त: ) दुःख के निवृत्त हो जाने से ( जो सुख प्राप्त होता 

है ) ( गौण: ) वह गौण है ( ४९८०॥7०४०७/"४ ) | 

जीवात्मा स्वभाव से आनन्द्मय नहीं हे। प्रत्युत जो आनन्द 
दुःखों के निवृत्त होने पर उसे प्राप्त होता हे, वह आनन्द प्राप्त 

किया हुआ है ( ४९००१८7९० ) वह स्वभाविक नहीं है। इसलिये 
उस आनन्द को गोण कहा गया है । वह आनन्द विशेष काल 

तक ही सीमित है।. 
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“बिमुक्तिप्रशंसा मन्दानाम्‌!॥६८॥ 

( मन्दानाम्‌ ) अज्ञानियों को ( प्रोत्साहन करने के लिये ( विसुक्ति- 

प्रशंधा ) सतत आनन्द अथवा मुक्ति की प्रशंसा है। 

अज्ञानी पुरुषों के लिये सतत मुक्ति की प्रशंसा की है। 

अन्यथा मुक्ति सान्‍्त है ओर उसका आनन्द भी सान्‍्त हे, 

क्योंकि जीवबात्मा स्वभाव से अ्रल्पज्ञ होन के कारण हमेशा के 

लिये आनन्दमय नहीं बन सकता | 

दूसरा अर्थ--दढुःखों से निवृत्त होकर सुब्ब भोगने की प्रशंसा 
से केवल तमोगुणी पुरुषों को आध्यात्मिक मागे पर लाने के 
लिये प्रोत्साहित करना अभीष्ट है । 

मर के विषय में-- 

“न व्यापकत्व मनसः करणत्वांदिन्द्रियल्वादा' ॥६६।॥ 
( मनसः ) मन का ( न व्यापकत्वस्‌ ) व्यापक होना सम्भव नहीं 

(करणत्वा दिन्द्रियत्वात वां) क्योंकि मन एक साधन है और इन्द्रिय है । 

मन विश या व्यापक नहीं है; क्‍योंकि बह जीवात्मा की 
क्रियाओं के लिये एक साधन है और इन्द्रिय हे । 

“सक्रियत्वादूगतिश्रुते;'॥७०॥ 
( सक्रियत्वात ) क्रियावान्‌ दोने से ( गतिश्रुतेः ) श्रति द्वारा 

गति वाला द्ोन से । 

सन क्रिया वाला है ओर गति वाला है, क्योंकि सब झ्ञाने- 

निद्रयां ओर कमेन्द्रियां उसी के द्वारा अपना व्यापार करती हैं । 
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“न निर्भागत्वं तद्योगात्‌ घटवत्‌'”” ॥७१॥ 
(न निर्भागत्वम्‌ ) भाग रहित- निरवयव द्वोना सम्भव नहीं 

(तदथोगात्‌ ) उनके संयोग होने से (घटवत) घड़े की तरह । 

जिस प्रकार घड़ा सावयब है ओर कार्य है; इसी प्रकार मन 

भी सावयव है और किस का कार्य हें । इसलिये उसका कारण- 

योग भी अवश्य होगा । 

“प्रक्ृतिपुरुषयोरन्यत्सव मनित्यम्‌'!|।७ २॥ 
(प्रकृतिपुरुषयो:) प्रकृति और पुरुष से (अन्यत) अन्य (सर्वम) 

सब कुछ (अनित्यम.) अनित्य है। 

प्रकृति ओर पुरुष तो नित्य हैं, शेष सब कुछ अनित्य हे । 

पुरुष शब्द से आत्मा ओर परमात्मा दोनों का ग्रद्दण 
करना है | 

“जीवेश्वरोभयपरोजत्र पुरुपशब्दः, सांख्यानां पदा- 

थेत्रयस्येवनित्यत्वाभ्युपगमात्‌” । . (स्वामी हरिप्रसाद) 
“न भागलाभो भोगिनो निर्भागत्वश्र॒तेः” ।७१॥ 

(भोगिन:) भोगी अर्थात्‌ जीवात्मा के (न भागल्लाभ:) भाग नहीं दो 

सकते हैं---वह निरक्यव है (निर्भागश्रतेः) श्रुति द्वारा उसका भ्राग 

रहित होना कथम किया गया है । 

जीवात्मा निरवयव है, उसके भाग नहीं हो सकते । ऐसा 
भ्रति द्वारा प्रतिभदित किया गया है । श्रुति निम्न हे--- 

“तिष्कर्ल निष्क्रिय शान्तं निरय्ध निरंजनम्‌'' 
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जीवात्मा निरवयव है, इसलिये बह आप कारण रूप है 
ओर नित्य है | इसी प्रकार प्रकृति के विषय में भी कहाजा 

सकता है कि वह भी निरवयव है, कारण रहित है; इसलिये 
नित्य है । 

मुक्ति के विषय में-- 

“नानन्दाभिव्यक्तियु क्तिनिधेमेत्वात्‌”॑ ॥७४॥ 
(नि स्वांत) धर्म रहित होने से (आनन्दाभिव्यक्तिः) आनन्द की 

प्रकटता (न सुक्ति:) मुक्ति नहीं है । 

आनन्द जीवात्मा का स्वाभाविक गुण नहीं है; प्रत्युत प्राप्त 
किया हुआ गुण है । हसलिये शानन्द के प्रकट होने से यह 
न सममा जाय कि उसकी मुक्ति इमेशा के लिये हो गई । मुक्ति 

का आनन्द एक नियत काल तक भोग कर उस का पुनः संसार में 

आाना अनिवाय हे । 
दूसरा अर्थ इस सूत्र का यह हो सकता है कि “आत्मा 

अपने सरवरूप ज्ञान रूप मात्र से नित्य हे । इसलिये आनन्द की 

प्रकटता मोक्ष नहीं हे । केवल दुःखों का अत्यन्ताभाव ही मोक्ष 

हे ।! (विज्ञानभिक्षु ) 

“ज्ञ विशेषगुणोच्छित्तिस्तदत्‌'! ॥७५॥ 
(विशेषगुणोस्छित्ति:) विशेष गुणों का नाश भ्री (न) मोक्ष नहीं है 

(सतद्ग॒त) उस्री तरह । 

विशेष गुणों के नाश से भी मुक्ति नहीं है, क्‍योंकि बे गुण 
भी जीवात्मा के स्वाभाविक गुण नहीं है । सत्व, रज और तम 
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ये प्रकृति के गुण हैं । जब आत्मा अपने स्वाभाविक धर्म में 
स्थित हो जाता है, तभी वह मुक्त कहलाता है। ओर वह तभी 

हो सकता है जब दु:खों की अत्यन्त निवृत्ति हो जाय। इसके 
अतिरिक्त मोक्ष का ओर कोई उपाय नहीं । 

“न विशेषगतिनिष्क्रियस्य॥७६॥ 
(निष्क्रियस्थ) जीवात्मा की (विशेषगति:) ब्रह्मल्ञोकादि को भ्राष्ति से 

भी (न मुक्तिः) मुक्ति नहीं है । 

यह कहना कि जीवात्मा का ब्रह्मलोकादि को प्राप्त होना ही 

मुक्ति है, तो यद अशुद्ध हे; क्‍योंकि जीवात्मा स्वभाव से क्रिया 

रहित है । मन ओर इन्द्रियों से युक्त होने के कारण वह क्रिया- 
वान कहलाता है । मोक्ष अवस्था में मन ओर इन्द्रियों का रहना 

सम्भावित नहीं । इसलिये गमनागमन से वह रहित हो जाता 

है। ऐसी-अवस्था में ब्रह्मतोक या किसी अन्य लोक की प्राप्ति 

से मोक्ष मानना .अशुद्ध हे । 

“नाकारोपरागोच्दछात्ति: क्णिकलादिदोषात ॥७७॥ 
(चणिकत्वादिदोषात्‌) क्षणक होने आदि के दोष से (आंकारोपरा- 

गोडिछुत्ति:) विषय वासना के उपराग का नाश (न) मुक्ति नहीं है । 

कई क्षणिकवादी आत्मा को क्षणिक ज्ञान का रुप देते हैं भोर 

उसकी मुक्ति का यह अथ समभते हैं कि उसका विषयाकार 

होना बन्ध है तथा उस विषय वासना के उपराग का नाश ही 

मुक्ति है । यह ठीक है, परन्तु उनके मत में आत्मा कोई स्थिर 

बस्तु नहीं; आत्मा क्षणिक ज्ञान फे आभास काही नाम है । 
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ऐसी अवस्था में स्थिर आत्मा के अभाव में क्षणिकादि दोषों के 

कारण मुक्ति का लक्षण जो उन्‍होंने किया है, वह उचित 

प्रतीत नहीं होता । 

“न सर्वोच्छित्तिरपुरुषोथत्वादिदोपात्‌! ॥७८॥ 
( अपुरुषाथ्॑वादिदोषात ) पुरुषाथादि के न रहने आदि दोष से 

( सर्वोच्छित्तिः ) सर्वनाश होना ( न ) मुक्ति नहीं है । 

यदि ज्षणिकवादियों के मतानुसार आत्मा का सबेनाश दी 
उसका मोक्ष समझ लिया जाय, तो यह उचित नहीं; क्योंकि 

मोक्त को अत्यन्त पुरुषाथे कहा हे । आत्मा का सर्वनाश 

मानना पुरुषार्थ का भी नाश समभना हे। तब पुरुषार्थ रूप 

मोक्ष होना सम्भव नहीं हे । 

“एवं शून्यमपि॥ ७६॥ 
( एवं ) इसी प्रकार ( शून्यमपि ) शून्य मत भी खण्डित किया जा 

सकता है । 

जिस प्रकार अपुरुषार्थत्वादि दोष से सबनाश को मुक्ति नहीं 
सममा जा सकता; इसी प्रकार शून्यवादी का मत भी मान्य 

नहीं है; क्योंकि उसके मत के अनुसार ज्ञामज्ञेयात्मक निखिल 
प्रपणच का नाश ही मुक्ति माना गया है । 

“संयोगाश्च वियोगान्ता इति न देशादिला मो5पि''।॥|८०॥ 
( संयोगाः ) सब संयोग ( वियोगान्ता: ) वियोग के अभ्त तक 
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हैं ( देशादिलाभो5पि ) धन, देश रत्री ओर ऐश्वय आदि की प्रांप्ति से 

भी ( न) न मुक्ति नहीं है । 

सांसारिक ऐश्वर्य ( स्त्री, पुत्र, कलत्र तथा धन देशादि) 
की प्राप्ति को मुक्ति समझना अशुद्ध हे; क्योंकि सब संयोग 
वियोग के अन्त तक अर्थात्‌ मरण तक रहते हैं । बिनाशी 

होने से उनका स्वामी होना मोक्ष नहीं हे । 

“न भागियोगो भागस्य) ८१ ॥ 
( भागर्य ) भाग क्वा-जीवात्मा का ( भागियोगः ) भागी-ईश्वर के 

साथ मिल जाना (न) मुक्तित नहीं है । 

जीवात्मा को अंश मान कर ईश्वर ( अंशी ) के साथ एक 

हो जाना या लय होना भी मुक्ति नहीं है । क्योंकि संयाग का 

वियोग अवश्य होंगा। वियोग होने से अनित्य है । अनित्य 

होने से जीव का ईश्वर में लय होना मोक्ष नहीं समभा जा 

सकता । 

“नाणिमादियोगो5प्यवश्यं भावित्वादृच्छित्तेरितर 

योगवर्त्‌ ॥ ८२॥ 
( अणिमादियोगो४पि ) अणिमादि भ्रष्ट सिद्धि का योग भो 

( अवश्यं भावित्वादुच्छित्त: ) उसका नाश अवश्य द्ोने के कारण 

(इतरयोगवर्त) अन्य योग के समान (न) मुक्तति नहीं है। 

योग दर्शन में जो अणिमा आदि सिद्धियों का वर्णन मिलता 

है, उनके प्राप्त हो जाने पर भी मोक्ष नहीं हे; क्योंकि अन्य 
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योग के तुल्य अणिमा आदि सिद्धियों के योग का भी वियोग 

होगा । जब इनका भी नाश होगा, तो वद्द सोक्ष की अवस्था को 

देने वाले नहीं हो सकते । 

“लेन्द्रादिषदयोगोडपि तद्गत्‌ ॥ ८३ ॥ 
( इन्द्रादिपद्योगोअईप ) इन्द्रादि पद की प्राप्ति भी ( तद्बत ) 

उसी शअकार ( न ) मुक्ति नहीं है । 

इसी प्रकार इन्द्राद पद अर्थात्‌ उच्च से उच्च पद की 

प्राप्ति भी मोक्ष नहीं हे; क्योंकि वे सब नाशवान हैं | 

इन्द्रियां भातिक नहीं हैं-- 

“न भूतग्रकृतित्वमिन्द्रियाणामाहंकारिकतश्रुतेः” ॥८४॥ 
( इन्द्रियायाम्‌ ) इन्द्रियों का ( आइंकारिकत्वश्र ते: ) श्रहंकार से 

पैदा होना श्रृति द्वारा सिद्धू हो जाने के कारण (न भूृतश्रकृतित्वम ) 

भौतिक होना सिद्ध नहीं हो सकता | 

इन्द्रियों की उत्पत्ति अहंकार द्वारा हुई दे, प5च महाभूतों 

द्वारा नहीं हुई हे । 

“न पटपदाथनियमस्तदबोधान्पुक्तिश्व' ॥ ८५ ॥ 
( पट्पदार्थनियमः ) वशेषिक मतानुसार ६ पदार्थ का नियम-द्वष्य 

गुण, कर्म, सामान्य, विशेष और समवाय ( तद्बोधात्‌ ) 'इन ६ 

पदाथों' के जानने से (न ) मुक्ति नहीं होती । 

वेशेषिक दर्शनानुसार ६ पदार्थ हैं--द्रव्य ( 8प088700 ) 

गुण ((20७॥07 ), कर्म ( (0एथा०॥४ ) सामान्य ( (०- 
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ओर समवाय ( 7॥0/.8076 १४०(७४४०॥) इनके जानने से 

मुक्ति हो जाती है | परन्तु कपिल मुनि कहते हैं कि यह अशुद्ध 

है, क्योंकि पदार्थ अनेक हैं । जब तक कि प्रकृति का विशेष 

ज्ञान नहीं होता, तब तक मुक्ति नहीं । पदार्थों की संख्या अनेक 

हैं, उनकी कहां तक गिनती की जाय । 

“वोडशादिष्वप्येवम्‌!” ॥८६॥ 
इसी प्रकार १६ पदार्था के विषय में भी । 

नेय्यायिक १६ पदार्थ मानते हैं ओर इनके द्वारा वे मोक्ष 
मानते हैं | परन्तु कपिल मुनि कहते हैं कि इन १६ पदार्थों से 
भी मुक्ति नद्ीं हो खकती | कपिल मुनि ने २४ पदार्थ गिनाये 

हैं। इसलिये मुक्ति के लिये केवल पदार्थों का ज्ञान अपयांप्त है; 

प्रत्युत प्रक्ृृति का ज्ञान प्राप्त करना उचित है । 

“नागुनित्यता तत्काय॑त्वश्रुते!” ॥ ८७ ॥ 
( नाणुनिस्यता ) अरणु निध्य नहीं हैं अर्थात्‌ विनाशी हैं ( तस्काये- 

त्वश्र तेः ) क्योंकि श्रुति द्वारा यह प्रतिपादित किया गया है कि भर 

भो काय है | 

कई तत्त्ववेता अणु को ही प्रकृति समभते हेँ--यह 
अशुद्ध है । अगु भी अन्य पदार्थों की तरह प्रकृति का कार्य 
है। जो कार्य है, वह विनाशी हैं। इसज्िये अणुको प्रकृति 
सममभना ठीक नहीं है । उस सूत्र द्वारा ॥(0770 ४607ए 
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अर आवतंबाद का खण्डन स्पष्ट है इस के लिये निम्न स्मृति है-- 

“अखव्यो मात्रा विनाशिनयो दशार्धानां च या स्मृताः । 

ताभिस्साद्ध मिदं सब सम्भवत्यनुपूरवेशः॥श्र० १ ,श्लो० २७ 
दस के आधे पांच अथात्‌ प्रथिव्यादि पांच भूतों की जो 

अराए मात्रा है, वह विनाश होने वाली है | इनके सहित यह सब 
जगत पूर्व सृष्टि के सदश उत्पन्न होता है । अरु शब्द यहां पर- 
मारु वाचक हे । 

“न निर्भागत्व॑ं कार्यल्वात्‌! ॥ ८८ ॥ 
( कार्यत्वात ) का इं।ने से ( न निर्भागरवम्‌ ) भाग रहित होना 

नहीं है | 

अर, भी प्रकाति का काये हे । इसलिये यह कहना कि उसका 

भाग नहीं हो सकता, यह अशुद्)ध हे । 

“न रूपनिबन्धनात्‌ प्रत्यक्षनियमः ॥ ८६ ॥ 
( रूपनि बन्धनात्‌ ) रूप निमित्त से ( न प्रत्यक्षनियमः ) प्रत्यक्ष का 

नियम नहीं है । 

जो काये है, उसे प्रत्यक्ष दिखलाई देना चाहिये | यदि अखु 

प्रकृति का कार्य है, तो उसका कोई रूप होना चाहिये और वह 
प्रत्यक्ष दिखलाई देना चाहिये | कपिल मुनि कहते हैं कि यह 

कोई नियम नहीं है कि प्रत्यक्ष बस्तु रूप वाली हो | केवल स्थूल 
स्थूल द्रब्यों का ही बाह्य इन्द्रियों द्वारा प्रत्यक्ष होता हे । सूक्ष्म 
बस्तु का अन्तःकरण द्वारा ज्ञानादि से प्रत्यक्ष होता हे । 
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“न परिमाणचातुर्विध्यं दाभ्यां तथोगाद” ॥६०॥ 
(न परिमांणचातुविध्यम) परिमाण चार प्रकार का नहीं है ( द्वाभ्यां 

तथोगात ) दो से उनका योग होने से । 

चार प्रकार के परिमाण माने गये हैं--अरु, मदत्‌ , हस्व 
ओर दीघ ।आचाय कहते हैं कि इन चारों को दो में ही परिणित 

किया जा सकता हे--अरु और हस्व एक में तथा मदत्‌ और 
दीघे दूसरे में | अर्थात्‌ अणु और महत्‌ ही बस्तुतः दो परिमाण 

हें । 
अब प्रश्न यह है कि जब पुरुष और प्रकृति के सिवाय सब 

अनित्य है, तो आज जिस घड़े का हमने देखा है कल फिर जब 

बह घड़ा हमारे पास लाया जाता है, तब हम फोरन कह देते 

हैं कि यह वही घड़ा हे, जो हमने कल देखा है । बस्तुएँ तो सब 

अनित्य हैं ओर परिवरतित होती १हती हैं। ऐसी अबस्था में 

यह प्रत्यभिज्ञ। किस तरह होती है ? ऋषि इसका उत्तर देते हं-- 

“अनित्यत्वेडपि स्थिरयोगाद प्रत्यभिज्ञानं सामा- 

न्यस्य ॥६१॥ 
(अनिश्यस्वेईपि) अनित्य होने पर भो ( स्थिरयोगात्‌ ) स्थिरता के 

योग से (सामान्यस्य) सामान्य वस्तुओं को ( प्रस्यभिज्ञानम्‌ ) प्रस्यभिज्ञा 

हो सकती है । 

यद्यपि वस्तुएं अनित्य हैं ।उस अनित्यता में ((0702९7७0४- 

&) (7709) आधार युक्त एकता के रद्द जाने से उन सामान्य 

बस्तुओं का पुनः ज्ञान बना रहता द्वे । यह ठीक हे कि प्रत्येक 
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वस्तु परिवर्तित हो रही है । उस परिवतंन में एक स्थिर योग बना 
रहता हे, जिससे हम उस परिवरतित चीज़ को भी उसी 

रूप में देखते हैं, जिस रूप में पहिले देखी थी | 

“न तदपलापस्तस्मात्‌ ”॥६२॥ 
( तस्मात्‌ ) इसलिये (तदपलापः) उसका मिथ्याक्थन नहीं । 

इसलिये यह कहना कि जो अनित्य पदार्थ हैं, उनके अन्दर 

कोई स्थिर योग नहीं, यह अशुद्ध है । अनित्य पदार्थों में भी 

सामान्यभाव की विद्यमानता रहती हे । 

“नॉन्यनिशवृत्तिरूपत्व भावग्रतीते!” ॥६३॥ 
( भावप्रतीतेः ) सामान्य भाव की प्रतीति से ( नान्यनिवृत्तिख्पत्वम ) 

वस्तु का सर्वेथा नाश नहीं हो ज़ाता । 

आचार्य कहते हैं कि वस्तु के अनित्य होने का यह तात्पयें 

नहीं कि बह स्वथा नष्ट द्वो जाती है, प्रत्युत उसका अभिम्राय 
यह हे कि वह परिवतित होती रहती है । परन्तु उस परिवतेन 
में भी सामान्यभाव की स्थिरता बनी रहती हे। जिस कारण 

जब वह पदाथ हमारे सामने उपस्थित होता हे, तब हम सहसा 

कह देते हैं कि यह पदार्थ वही है, जो हमने पूर्व देखा था । इस 

लिये प्रत्यभिज्ञा सत्य है । 

“ज् तत््वान्तर सादश्य॑ प्रत्यक्षोपलब्धे!” ।॥|६४॥ 
(प्रत्यक्षपलब्घे: ) प्रत्यक्ष से उतल्दिध द्ोने से ( तस्वान्तरं न 

साइश्यम्‌ ) उसके समान कोई श्रन्य वस्तु साध्श्य नहीं रखती। 
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कपिल मुनि कहते हैं कि ( 8ंणां]७० ) वस्तु के ज्ञान 

को प्रत्यभिज्ञा नहीं कद्दते | बह वस्तु कितनी ही एक दूसरे के साथ 
क्यों न मिलती जुलती हो; फिर भी उसमें कुछ न कुछ भेद 
रहेगा । प्रत्यभिज्ञा उसे कद्दते हैं. कि वही वस्तु सामने पुनः आवे 

जो पूब देखी हो-“यह वही घड़ा है, जो मैंने पूर्ष देखा था” इसे 
प्रत्यभिज्ञा कहते हैं । “यह उस जेसा ही घड़ा है, जो मेंने कल 

देखा था” इसे प्रत्यभिज्ञा नहीं कहते; क्योंकि प्रत्यक्ष रूप से 

उनमें कुछ न कुछ फर्फ दिखलाई देता हे । 

“निजशक्त्यभिव्यक्तियाँ वेशिष्टयात्‌- 

तदुपलब्घे;” ॥६४॥ 
( न निजशक़्त्यभिव्यक्ति: ) स्वाभाविक शक्ति की प्रकटता भी साइश्य 

नहीं है ( वेशिष्ट यात्‌ ) विलक्षणता से ( तदुपल्ब्धे: ) उसकी उपलब्धि 

होने से । 

यह समभना कि जा शक्ति पहले देखे हुए घड़े में हे, वही 

शक्ति इस समय दीखते हुए घड़े में हे, इस शक्ति के प्रकाश 

को ही प्रत्यभिज्ञा कहते हैं, अशुद्ध है-क्योंक्रि यह बात अथो4त्ति 

से सिद्ध हे यह प्रत्यभिज्ञा में हेतु नहीं हो सकती। समान 

आकृति और समानशक्ति प्रत्यभिज्ञा नहीं कहला सकती । 

प्रत्यप्तिज्ञा का हेतु इस बात में है कि जो घड़ा पहले देखा था, 
उसी को में आज फिर देख रहा हँ--इसे ही प्रत्यभिनज्ञा कह 
हें । 
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“ज् संज्ञासं ज्िसम्बन्धोडपि! ॥ ६६ ॥ 

नाम ( संज्ञा ) ओर नाम वाले ( संशी ) का सम्बन्ध भी 

प्रत्यभिन्ना को ज़ाहिर करने वाला नहीं है; क्योंकि संज्ञासंज्ञषि का 

सम्बन्ध सब घड़ों में बराबर है | परन्तु इतने पर भी अनेक 
घड़ों में अनेक भेद रहते हैं. इसलिये प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती। 

ओर जो संज्ञासंशि-भाव को नहीं जानता, उसको भी साहृश्य 

ज्ञान नहीं है । 

“न सम्बन्धनित्यतो भयानित्यत्वात्‌”” ॥ &७ ॥ 
९ * सम्बन्बन्त्यिता ) सम्बन्ध की नित्यता नहीं है ( उभयानित्य- 

प्वात्‌ ) दोनों के अनित्य होने से । 

संज्ञा ओर संज्ञी का सम्बन्ध नित्य नहीं हे । जिस बस्तु को 

हम “घड़े! के नाम से पुकारते थे, उसके टूटने पर उसकी संज्ञा 

भी स्वयं नष्ट हो गई । दूसरे घड़े की संज्ञा अन्य होगी । इस 
संज्ञासंज्ञी के सम्बन्ध को भी प्रत्यभिज्ञा में हेतु नहीं कह सकते | 

“नाजः सम्बन्धो धमिग्राहकमानबाधात”' ॥८६॥ 
( धममिग्राइकमानबाधात्‌ ) धर्मो के आहक प्रमाण से बाघ होने से 

( नाजः सम्बन्ध: ) नित्य सम्बन्ध नहीं है । 

सम्बन्ध जिन तरोकीं से कायम होता हे, उनसे यह रपष्ट 

हे कि यदि सम्बन्धी अनित्य हे, तो सम्बन्ध भी अनित्य होगा । 

गुण ओर गुणी का नित्य समवाय सम्बन्ध है ओर साथ 

ही गुण और गुणी अनित्य हैं ! इसका समाधान निम्न सूत्र में 



सांख्य दशेन ] [ २०४ 
'धवम्याइकाक-#र. 

करते हैं | 

“न समवायो5स्ति प्रमाणाभावात्‌'” ॥ ६६ ॥ 
: समवाय कोई सम्बन्ध नहीं हे; क्योंकि इस विषय में कोई 

प्रमाण नहीं हे । 

“उम्रयत्राप्यन्यथा पिद्ध ने प्रत्यक्षमनुम नं व? ॥१००॥ 
( अन्यथा सिद्ध: ) अन्यथा सिद्ध होने से ( उभ्यश्नापि ) दोनों में 

विशिष्ट और वेशिष्ट य में ( न प्रत्यक्षम्‌ ) न प्रत्यक्ष हैं ( अनुमान वा ) 

ओर न ही अनुमान दे । 

जिसमें विशेष पदार्थ का सम्बन्ध हो उसको विशिष्ट कहते 

हैं ओर विशिष्ट होना वेशिष्टथ कहा जाता है । दोनों में वेशिष्टय 
के प्रत्यक्ष ओर अनुमान में स्वरूप ही से अन्यथा सिद्ध होने से 

समवाय में प्रत्यज्ञ और अनुमान दोनों प्रमाण नहीं हैं। भाव 
यह है कि मिट्टी से घड़ा बनता हे-यह प्रत्यक्ष हे और अनु- 

मान से भी सिद्ध हे | यदि मिट्टी न हो तो घड़ा नहीं बनेगा--- 

यह भी अनुमान द्वारा सिद्ध किया जा सकता हे। इसलिये 

समवाय कोई सम्बन्ध नहीं हे । 

“जानुमेयत्वमेव क्रियाया नेदिष्ठस्य तत्तद्वतोरेवा- 

परोत्षप्रतीतेः''॥ १० १॥ 
(नेद्ष्टस्य) निकटस्थ को (तक्तदुसो: क्रियायाः) क्रिण और क्रियायान्‌ 

का ( एवं ) फेवल ( अ्रनुमेयश्वमेव ) अनुमान ही नहीं होता (अपरोक्ष- 

प्रतीले!) अपरोक्ष को प्रतीति से । 
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निकटस्थ को केवल क्रिया और क्रियावान का अनुमान ही 

नहीं होता; क्योंकि उनका प्रत्यक्ष भी किया जा सकता है। जेसे- 
मिट्टी ओर उससे घड़ा बनाने वाला कुम्हार तथा उससे सम्बन् 
न्धित क्रिया प्रत्यक्ष दिखलाई देती है; इसी प्रकार निकटस्थ होकर 

वस्तुओं की क्रिया ओर क्रियावान्‌ का प्रत्यक्ष अनुभव किया जा 
सकता है! इसलिये समवाय सम्बन्ध को मानने की आवश्य- 

कता नहीं । 

स्थूल शरीर के विषय में-- 

“न पाञ्चभोतिक शरीर बहुनाम्पादानायोगात्‌!'॥१० २॥ 
(शरीरम्‌ ) स्थूलशरीर-जिस्म (पाश्चभौतिकम्‌ ) पांच भूतों ( प्रथ्वो, 

जल, आकाश, वायु ओर तेज) से बना हुआ (न) नहीं है ( बहूनाम ) 

बहुतों का (डपादानायोगात) उपादान द्वोने के योग न द्वोने से । 

हमारा स्थूल शरीर पद्चभूतों से बना हुआ नहीं है; क्योंकि 
बहुत से पदार्थ एक के उपादान कारण' नहीं द्वो सकते। इस 
स्थूल शरीर को केवल प्रृथ्वी का अंश मानना चाहिये ओर जो 
शेष चार भूत पाये जाते हैं, वे केवल नाम-मात्र के ही हैं । 

“तर स्थूलमितिनियम आतिवाहिकस्या5पि 

विद्यमानतवात्‌” ॥१०३॥ 
( स्थूलमितिनियमो न ) केवल्ष स्थूल्न शरीर ही होना ऐसा नियम 

नहीं ( आतियादिकस्या5पि ) सूच्म शरीर की भी ( विद्यमानस्वात ) 

विद्यमानता होने से । 
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नोट+--जीवात्मान पुरुष देहाद हान्तरमतिवाहयती- 

व्यातिवाहिकम | 
जो जीवात्मा को एक शरीर से दूसरे शरीर में ले जाता है, 

उसे आतिवाहिक कहते हैं ओर वह सुक्ष्म शरीर है । 

स्थूल शरोर के अतिरिक्त सूक्ष्म शरीर भी हे, क्योंकि उसके 

द्वारा ही जीवात्मा दूसरे शरोर को धारण कर सकता है ! स्थूल 

शरीर में अपनी निजू कोई क्रिया नहीं होती । 

“ज्ञाप्राप्रप्रकाशकत्वमिन्द्रिय णा मप्रा प्ते: 

सवग्राप्तेवो ॥१०४॥ 
( इन्द्रियाणाम्‌ ) इन्द्रियों का ( नाप्राप्तप्रकाशकल्म्‌ ) प्राप्त न हुए 

का प्रकाशक होना सम्भव नहीं ( अप्राप्तेः ) विना प्राप्ति के ( सर्वप्राप्तेः ) 

सब प्राप्त होने के प्रसंग से । 

इनिद्रियां उन्हीं वस्तुओं को प्रकाशित कर सकती हैं, जो 

उनके सम्बन्ध में आती हैं ओर जो दूर हैं, उनको प्रकाशित नहीं 

कर सकतीं | यदि दूरस्थ चीजों को जहां इन्द्रियां नहीं पहुँच 

सकतीं, उन्हें भी प्रकाशित करने वाली समभी जावें, तब 

इन्द्रियां भी ईश्वर की तरह स्ंश खमभी जावेंगी, जो कि 

अशुद्ध हे । 

' जितनी इन्द्रियां हैं, उनकी उत्पत्ति अहंकार से मानी गई 

है। परल्तु प्रश्न कर्ता कहता है कि चक्षु इन्द्रिय को श्रहंकार से 

उत्पन्न हुआ न समभा जावे; प्रत्युत तेज से उसकी उत्पत्ति सस- 
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ह भनी उचित है; क्योंकि तेज ही पदार्थ का प्रकाश कर्ता हे ओर 

फेलना उसका धम है| कपिल मुनि इसका निम्न सूत्र में उत्तर 
देते हैं । 

“न तेजोड्पसपेणात्तेजसं चक्तुद्व त्ित:- 

तत्सिद्ध :/ ॥१०४॥ 
( चक्तः ) आंख ( तेजो5पसपंणात्‌ ) तेज के फेलाव से ( तेजलं न ) 

तेजस नहीं कद्ला सकती ( बृत्तित: ) वृत्ति से ( तत्सिद: ) उसको 

सिद्धि होने से । 

निरसन्देह तेज फेलता है। या दूर जाकर प्राप्त होता दे । 
परन्तु इससे आंख को तेजस नहीं कद्ट सकते; क्योंकि जो नेतन्न 
का व्यापार हे, उससे भी वस्तु का प्रत्यक्ष हो सकता हे । 

“ग्राप्ताथथप्रकाशलिड्रात्‌ वृत्तिसिड्ध:/॥ १०६॥ 
(प्राप्ता्प्रकाशलिज्ञत) केवल्न जो पस्तु नेश्न से सम्बन्धित द्वोती है, 

उन्हीं को प्रकाश करने को सामथ्य से ही ( व्ृत्तिसिद्धि: ) उसके व्यापार 

को सिद्ध करती है। 

नेत्र केवल उन्हीं पदार्थों को देख सकता है, जो उसके 

सम्बन्ध में आ सकते हैं ओर जो दूर हैँ उनका प्रकाश नहीं 
कर सकता । इससे भी यही सिद्ध द्टे कि चक्तु इन्द्रिय का 
व्यापार तेज स्वरूप है; परन्तु आंख बज्ाते-खुद तेज स्वरूप 
नहीं है । 

धृसि किसे कहते हैं ? 
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“प्रागगमुशाम्यां तत्वान्तरं वृत्तिस्सस्बन्धाथ 
सपतीति!'॥१०७॥ 

(बृक्ति:) वृत्ति (भाग गुणाभ्यां तस्वान्तरम्‌) भाग और गुण से भिन्न 

एक 'थक्‌ तक्त्व है (सूब्बन्धाथंम्‌ ) जो पदार्थ के सम्बन्ध करने के लिये 

(सपंताति) गमन करती है । 

१०६ सूत्र में वृत्ति का प्रयोग आया. हुआ है। कपिल मुनि 
इस सूत्र द्वारा उस शब्द को स्पष्ट करते हैं ओर कहते है कि 

ब्रात्ति आंख के किसी टुकड़े का नाम नहीं आर न ही -आख के 

किसी गुण का नाम है | परन्तु उनसे भिन्न एक प्रथक तरव 
है | क्‍्यांकि यदि आंख के टुकड़े को वृत्ति कहें, तो उसमें यह 

दोष होगा कि नेत्र के कई टुकड़ करने पड़ेंगे; क्‍योंकि वृत्तियां 
अनेक हैं। ओर यदि गुण समफभा जावे, तो गुण जड़ है । इस- 

लिये वृत्ति का पदार्थ के साथ सम्बन्ध होते ही पढदाथे में चला 
जाना नहीं हो सकता । अतः बृत्ति एक जुदा तत्व हे | 

वृत्ति एक जुदा पदाथे है| क्‍या वह द्रव्य हे ? कपिल मुनि 

इसका समाधान करते हैं । 

“ज द्रव्यनियमस्तद्योगात ॥१०८॥ 

( तथ्योगात्‌ ) उरूमें योग होने. से ( न व्ब्यनियमः ) द्व्य होने का 

नियम नहीं है । 

वृत्ति द्रव्य ही है, ऐसा कोई नियम नहीं हे क्योंकि शुद्धवृत्ति, 
वैश्यवृत्ति इन शब्दों का प्रयोग जाहिर करता हे. कि. बृत्तिका 
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अथ यहाँ द्रव्य नहीं प्रत्युत व्यापार है! इसलिये यह कोई 
नियम नहीं कि दृत्ति एक द्रव्य ही समझा जावे । 

“न देशभेदेष्प्यन्योपादोनता5स्मदादि- 

वनच्चियमः” ॥१०६॥ 

( देशभेदे5पि ) देश के भेद होने पर भी ( नान्‍्योपांदानता) इन्द्रियों 

का उपादानकारण अन्य नहीं है, प्रत्युत अहंकार ही उपादानकारण है 

( अस्मदादिवत ) अस्मदादि को तरद्द ( नियमः ) नियम है । 

देश के बदल जाने पर इन्द्रियों के उपादानकारण में कोई 

परिवतेन नहीं होता । इन्द्रियों की उत्पत्ति अहंकार से ही हैे। 

पत्नभूतों से नहीं । 

अब प्रश्न यह हे कि भ्रृतियों में इन्द्रियों को भोतिक कहा है 

ओर कपिल मुनि उन्हें अहंकार से उत्पन्न हुआ समभते हैं। 
इश्तका कपिल मुनि निम्न सूत्र में समाधान करते हैं । 

“निमित्तव्यपदेशात्तदृव्यपदेशः” ॥॥११०॥ 

( निमित्तन्यपदेशात्‌ ) निमित्त के व्यपदेश से ( तद्ध्यपदेश: ) उस 

का व्यपदेश दै। द 

जेसे ईन्थन से अग्नि पैदा होती है | ईन्धन का आग उपा- 

दानकारण सममा गया है । वस्तुतः: आग लकड़ी आदि का रूप 

नहीं है । इसी प्रकार इन्द्रियों के भौतिक न होते हुए भी उन्हें: 
भोतिक समझा गया है । 

प्रश्न--सृष्टि कितने प्रकार की है ? 
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उत्तर--छे प्रकार की है । 

“उष्मजाण्ड जजरायुजोड्धिज़सां कल्पिकसां सिद्विके- 

चेति न नियम: ॥१११॥ 

उष्मज-"-जो पसीने से पेदा होते हों, जेसे, लीखें । 

अण्ड ज्ज्ञो अण्डे से पेदा द्योते हों; जेसे, मुर्गियां । 
जरायुज-जो मिल्ली से पेदा होते हों; जेसे, मनुष्य । 
उद्धि न-जजो जमीन को फोड़ कर पदा होते हों; जसे, वृत्त । 

सांकल्पिक--जो बिना माता पिता के पेदा होते हों; जेसे, 
रृष्टि के आदि में ऋषि लोग । 

सांसिद्धिक-जो शरीर तप आदि की सिद्धि से उत्पन्न होते 

हैं; जेसे, कपिल मुनि । ( जेसे खान में धातुएं बनती हैं ) । 

ऐसा कोई नियम नहीं कि ६ ही प्रकार की सृष्टि हो । 

“सवंषु पएथिव्युपादानमसाधारण्यात्तदृव्यपदेशः 

पूववत्‌”” ॥११२॥ 
(सर्वेषु ) सब सष्ठियों में ( असाधारण्यात्‌ ) विशेष रूप से 

( उपादानम्‌. ) उपादान कारण ( प्रथिवी ) पृथ्वी दे ( तद्ब्यपदेशः ) 

उसका वर्णन ( पूंवत्‌ ) पूल के सदश है | 

सब रृष्टियों अथवा शरीरों का मुख्य उपादान कारण प्रथ्वी 

हे ओर शेष सब भूत गोण कारण हैं । 

शरीर में प्राण ही मुख्य हैं, इसलिये प्राण को ही देह का 
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व.ठ क्यू न साना जाय ? कपिल मुनि इसका उत्तर निम्न प्रकार 
देते हैं । 

“न देहारम्भकस्य प्राणत्वमिन्द्रियशक्ति- 
तस्तत्सिद्ध : ।!११३॥ 

( न देहारम्भकस्य प्राणत्वम्‌ ) प्राण देह का (र्त्ता नहीं है ( इन्द्विय- 

शत्तित्तस्तत्सिद्ध; ) इन्द्रियों की शक्ति से उसका कार्य करना सिद्ध द्वोने 

के कारण | 

प्राण इस शरोर का करता नहीं कहला सकता; क्योंकि प्राण 

इन्द्रियों की शक्ति से अपना कार्य करता है । जब तक इनिद्रियां 

हैं, तब तक प्राण हैं | जब इन्द्रियां नष्ट हो गई, तब प्राण भी नष्ट 

हो गया । इसलिये प्राण देह करा कारण नहीं । 

“भओक्तरधिष्ठानाद्ञोगायतननिमाणमन्यथा 
पूतिभावप्रसंगात्‌”! ॥११४॥ 

( भोक्त रश्रिष्टानात ) पुरुष के व्या॥र से ( सोगायतन निर्माणम्‌ ) 

शरोर का बनना हो सकता है ( अन्यथा ) नहीं तो प्राण के बिना 

( पूतिभावप्रसंगात्‌ ) पूतिभाव होने का प्रसंग होता हे । ह 

पुरुष प्राणां को अपन २ स्थानों पर लगाता है तब प्राण- 

बायु ठीक २ रसों का पकाता है | यदि प्राए द्वारा रख न ॒पकेंगे, 
तो शरीर में दुर्गेन्च पदा हो जायगी ओर शरीर सड़ने लगेगा। 

इसलिये प्राण शरीर का एक निमित्त कारण है । परन्तु मुख्य 

कारण पुरुष ही है, जो प्राणों को अपने २ कार्यों में नियुक्त 

करता है । 
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“भत्यद्वारा स्वाम्यधिष्ठितिनेकान्तात्‌! ॥११४॥ 
जेसे सेठ का कोई मकान हो, उसे बनाते तो नोंकर, राज 

ओर मिस्त्री हैं; परन्तु कह! यह जाता है कि यह अमुक सेठ का 

मकान है । इसी प्रकार इस शरीर का मालिक तो आत्मा हे 

परन्तु इस शरीर को रुव्यवस्थित रखने वाली इन्द्रियां और 

प्राण हैं । 

“समाधिसुपुप्तिमोक्षषु ब्रह्मर्पता ॥११६॥ 
समाधि; सुपुप्ति ओर मोक्ष में पुरुष ब्रह्म की तरह रूप वाला, 

हो जाता है । 

जिस प्रकार असम्पज्ञातावस्था में वृत्तियों का सबंधा लय 

हो जाता है और सुपुप्ति अवस्था में मनुष्य गाढ़ निद्रा में होता 
है उसी प्रकार केबल्य की अवस्था में पुरुष ब्रह्म का प्राप्त हो जाता 

है अर्थात्‌ आनन्दस्वरूप हो ज्ञाता हे । परन्तु यह मतलब नहीं 

कि वह ब्रह्म ही ह। जाता है | 

“हयो। सवीजप्रन्यत्र तद्धति! ॥११७॥ 
( दयो: ) समाधि आर सुपुप्ति अवस्था में ( सवीजम ) बन्ध का 

कुछ न कुछ बीज रह जता है ( अन्यत्र ) परन्तु मोक्षावस्था में ,तद्धतिः) 

उस बन्ध का स्वथा अभाव है | 

समाधि और सुपुप्ति अबस्था में बन्ध अर्थात दुःख के कुछ 
न कुछ संस्कार शेष रह जाते हैं | परन्तु मोक्षावस्था में किसी 

प्रकार का भी बन्ध अर्थात दुःख का संस्क र नहीं रहत। । 
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“हयोरित त्रयस्यापि दृष्टट्वाद” ॥११८॥ 
. ( हयोरित ) दो की तरह ( त्रयस्या5पि ) तीसरे का भी ( दृष्टत्वात्‌ ) 

होने से ( नतुद्गी ) दो नहीं हैं। 

केवल सुवुप्ति और समाधि अबछूुदु दी भत्यक्ष नहीं दीखती 
प्रत्युत मो ज्ञावस्था भी प्रत्यक्ष दिखलाई दे सकती है! सुषुप्ति 

ओर समाधि अवस्था में राग ओर द्वेष की मात्रा कुछ न कुछ 
बनी रहती है । परन्तु जब ज्ञान द्वारा वह मात्रा भी नष्ट हो जञातो 
है, तत्र मोक्षावस्था दिखलाई देती है । 

कहा गया हे कि सुषुति, समाधि तथा मुक्ति में ब्रह्मरूपत। 

है। अब प्रश्न यह हे कि सुधुप्ति में ब्रद्मरूपता केसे हो सकती हे; 
क्योंकि उसमें तो केवल निद्रा के आवेश में आक्रर बासनाओं 

का तिरोभाव हो गया है | वासनायें नष्ट तो नहीं हुई और न 

हीं लुषुप्ति अवस्था वाले को वेराग् प्राप्त हुआ्ना है। कपिज्न मुनि 

इसका समाधात निम्त प्रकार करते हैं । 

“बासनपाउनर्थरूपापनं दोषयोगेडपि न. निमित्तस्य 
प्रधानबाधकत्वम्‌ ' ॥११६॥ 

( दोषयोगेडपि ) निद्रा के दोष होने पर भी ( वासनयां ) - वास- 

नाओों से ( अ्रनर्थख्यापनम्‌ ) अर्थ स्मरण -नदीीं रहता (न निमित्तसय) 

और न निर्मित्त का ( प्रधानबाधकस्वमु ) प्रधान का बाधक «होना 

सिद्ध ड्रोत्ता हट ॥ 

जेसे बेराग्य द्वारा वासना'श्रां. का वेग बहुत कम ही जाता 
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है; इसी प्रकार सुधुप्ति ओर निद्रा में भी वासनाओं का वेग नहीं 

रहता | वासना औ का निमित्त जो संस्कार है, वह निद्रा के दोष 

से दब चुका है | इसलिये सुघुप्ति में भी समाधि की तरह श्रानन्द 
बना रहता है। इसलिये सुपुप्ति अबस्था में भी ब्रह्मरूपता 
कह।| हे । 

“एक! संस्कारःक्रियानिवेतेकों न तु प्रतिक्रियं 

संस्का रभेदा बहुकल्पना प्रसक्त:” ॥१२०॥ 
#" से है 

( एकः संस्कार;क्रियानिवतक: ) एक संस्कार क्रिथा निवृत्त करने 

वाज्ञा द्वोती है (नतु प्रतिक्रियं संस्क्वारभेदाः ) श्रत्येक क्रिया के 

लिये एथक्‌ २ संस्कार नहीं मानने चाहिए ( बहुकद्पनाप्रसतक्त: ) बहुत 

कट्पना के प्रसंग से । 

तृतीय अध्याय में यह कहा है कि संस्कार लेशा से जोवन्मुक्त 
को शरीर धारण करना पड़ता है । परन्तु प्रश्न यह है कि 

जीवन्मुक्त के पूर्व संस्कार तो नष्ट हो चुके हैं; केबल एक संस्कार 
शेष रह गया था, जिससे उसको शरीर मिल! है। क्या उसी 

एक संस्कार से वह इस्त संसार में भोग करता हे ? कपिल मुनि 
उत्तर देते हैं कि वह एक ही संस्कार उस शरीर से जो प्रारब्ध 

भोग है, उसका समाप्त करने वाला होता हे । प्रत्येक क्रिया के 
बासते अलग २ संस्कार मानना डचित नहीं; क्योंकि फिर बहुत 
से संस्कार हो जायेंगे । 

सूत्र १११ में छे प्रकार की र॒ृष्टि कद्दी गई है, उनमें एक सृष्टि 
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उद्धिज है | अब प्रश्न यह हे कि उद्धिज़ शरीर में बाह्य बुद्धि नहीं 
होती | उससे शरीर होना सम्भव नहीं । कपिल मुनि निम्न सूत्र 

में इसका उत्तर देते हैं । 

“न बाह्यबुद्धनियमों इत्तगुल्मलतोषधिवनस्पतितुण 

वीरुधादीनां भाक्त मांगायतनं पूवबत्‌” ॥१२१॥ 
जिसमें बाह्य बुद्धि हो, उसको ही शरीर कहा जाय, ऐसा कोई 

नियम नहीं । वृक्ष, गुल्मलता, ओषधि, बनस्पति, तृण ओर 

बीरुध आदि का भी भोग स्थान शरीर का होना पूर्व के तुल्य 

स्वीकार किया गया है. . कई बृक्त सुख जाते हैं ओर कई वृक्त 

बढ़ते हैं, इसलिये उनका भी शरीर हे । 

“स्मृतेश्च ॥ १२२॥ 
स्प्ृति से भो | 

स्मृति भ्रन्‍्थों में भी वृत्त आदि के शरीर होने का प्रमाण हे. 

स्मात में यह कह। हे । | 
4५ न ( +» ४५ [| 

शरीरजे! करमदोषेयोति स्थावरतां नरः । 
वाचिकेः पत्तिमगतां मानसेरन्त्यजातिताम” ॥ 

शरीर स उत्पन्न कमे दोषों से मनुष्य स्थावर ( वक्षादि ) 

होता है | वाचिक दोषों से पक्ती मृग आदि द्वाता हे | मानस 

दोषों से अन्त्यज कीट पतंग द्ोता है । 
अब प्रश्न यह हे कि यदि वुज्ञादि का शरोर माना जाय, 

तो उनमें धर्मांधम का होना भी स्वीकार किया-जाना चाहिये 
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कपिल मुनि इस का उत्तर निम्न सूत्र में देते हैं । 

“न देहमत्रतः कर्माधिकारलं वेशिष्टयश्रते/” ॥१२३॥ 
(:६मा%तः) देह मात्र से ( न कर्माघिकारस्वम्‌ ) व.मे या धर्माचम 

का अध्क्िर नहीं मिल जाता ( चेशिष्ट यश्रुते: ) भ्र॒तिमेँं केवल उन 

शरीरों को कर्माकर्म का अधिकार है, जो विशेष हैं; यथा मनुप्य/दि का 

शरोर | 

केवल शरीरधारी होने से कर्माकर्म का अधिकार नहीं मित्र 
जाता है | श्रुति में केवल महुष्य जाति को ही धर्माधर्म का 
अधिकार प्रतिपादिध किया गया है | 

देह के भेद से द्वी कर भेद हे, इसे निम्न सूत्र में जाहिर 
क्या गया है । 

“त्रिधा त्रयाणां व्यवस्था कर्मदेहदोपभोगदेहोभय- 
देहा: ।| १२४॥ 

( श्रयाणाम्‌ ) तीन की-उत्तम, मध्यम और क्निष्द की ( त्रिधा- 
व्यवस्था ) तीन प्रकार की व्यवस्था हैं ( कर्मदेहोपभोगदेह्ोभयदेडाः ) 
कमेदेद, उपभोगदेह और उमयरेद । 

कर्मदेह--जो अझचारी ओर बानप्रस्थी आदियों का देह है। 
डपभोगदेद--जो पशु, पक्षी तथा कीटादि का देद हे और 

जो फर्मफल भोगते द्वी पूरा द्वो जाता है । 

उभयदेहद--ग्ृहरिथयों का देह । 

मनुष्यों के अतिरिक्त सब भोग योनि हैं; इसकिये उनके 
लिये धर्माध्मं का विधान नहीं । 
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“त्॒ किज्चिदप्यनुशयिनः ॥ १२५ ॥। 
( अवुशयिन: ) जो विरक्त हो गया है, उसका देद ( न किश्लिदपि ) 

इन तीनों में से कोई नहीं । 

जो विरक्त अथांत्‌ मुक्ति को प्राप्त हो गय हैं उनका शरीर इन 
तीनों में से कोई नहीं । 

“न बुद्धथा दिनित्यतमा श्रयविशेषेषपिवाहिवत्‌ ॥१२६॥ 
( भाश्रयविशेषेषपि ) जीवात्मा का विशेष आश्रय होने पर भी 

( न बुद्ध यादिनित्यत्वम्‌ ) बुद्धि आदि नित्य नहीं है ( वहित्रत ) आग 

फो तरह । 

जीवात्मा नित्य है | परन्तु उसका विशेष आश्रय जो वुद्धि 
आदि हैं; वे नित्य नहीं हैं; जेसे चन्दन का पाट शीतत्न होता 
है, परन्तु आग के संयोग से उसकी शीतलता आग में नहीं हो 
सकती । द 

“आश्रयासिद्ध श्च' ॥ १२७॥ 

आश्रय सिद्ध न होने से भो । 

बुद्धि जीव का आश्रय नहीं हो सकती; क्‍योंकि जीवा मा 

नित्य है ओर अपरिणामी है तथा बुद्धि जड़ और परिणामी 

है । इसलिये स्वंथा विभिन्न वस्तु जीवात्मा का आश्रय केस, 
हो सकदी है ! केवल उपाधि मात्र से इन दोनों का सम्बन्ध 

देता है ।. 

“योगपिद्धयो5प्योपधादिसिद्धिवशन्नापलपनी या: ॥ १ २८॥ : 

हू..." चलन >वकणक बन अनओन “आओ 
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( योगसिदियोडपि ) योग सिद्धियां भी ( औषधादिसिद्धिवत्‌ ) 

ऑषधादि सिद्धियों की तरह ( नापलपनीयाः) अशुद्ध कहने के योग्य 

नहीं । 

योग को सिद्धि यां अशुद्ध नही दें जिस प्रकार ओषध आदि 
से लाभ होता हे, इसी प्रकार उन से भी कुड लाभ ही हे । 

“न भूतचेतन्य॑ प्रत्येकासष्टेस्सांहत्येडपि च- 
सांहस्येडषपि च” ॥१२६॥ 

( प्रत्येकारष्ट : ) प्रत्येक भूत में न देखने से ( सांहत्येषपि ) संदत 

होने को अवस्था में मी ( सांइत्येडपि ) संहत होने की अवस्था में भी 

( न भूतचेतन्यम्‌ ) पंच भूर्तो की चेतनता नहीं है । द 

केवल पुरुष चेतन हे । पवच महाभूत-(पृथ्वी, जल, आकाश 
वायु ओर तेज) इन में कोई भी चेतन नहीं ओर न द्वी ये सब 
मिल कर चेतन हैं । 

सांहत्येषपि का दो बार कद्दना अध्याय की समाप्ति का 
सूचक है | 
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पृष्ठ-अध्याय 
षष्ठ अध्याय में पूब पांच अध्यायों का सार हे। सब्च से 

पूर्व आत्मा की सिद्धि की गई है ओर बतताया हे कि आत्मा 
का मानना आवश्यक है क्योंकि इसके न होने में कोई प्रमाण 

नहीं है | विचित्र होने से यद आत्मा शरीरादि से प्रथक्‌ बस्तु 
है।जिस समय में यह कहता हूँ, "मेरी बुद्धि” ऐसा बोलने से 
भी मैं यह सिद्ध कर रहा हूँ कि में बुद्धि और मन से प्रथक्‌ 
बरतु हूँ। वह प्रथक्‌ वस्तु ही आत्मा हे-- 

आत्मा की सिद्धि करने के पश्चात्‌ मनुष्य का उद्देश्य बत- 

लाया गया है | मनुष्य का उद्देश्य हे दुश्खों की अत्यन्त निवृत्ति । 

प्रतिवादो प्रश्न करता दे # मुक्ति की अवध्थ। तो सुख दुःख से 

ऊपर है । इसनिये केबज़ दुःखां की अत्यन्त निवृत्ति क्‍यों कहा 

है! सुखों को भी अत्यन्त निवृत्ति आचाये को कहनी चाहिये। 
कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि मनुष्यों को दुःखों से जितना क्लेश 
होता है, उतना सुख नहीं होता । संसार में कितने पुरुष हैं ज्ञो 
बस्तुतः सुखी हों | दुःख संसार में अधिक है, इसलिये दुःखों 

की अत्यन्त निवृत्ति को द्वी उद्देय बतलाया गया हे । जो थोड़ा 
बहुत सुख भी हे, वह दु:ख से मिला हुआ दे । 

फिर प्रश्न उठता हे कि जब किसी को पूर्णतया सुख मिलता 
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ही नहीं, तब मुक्ति के लिये प्रयत्न करना व्यर्थ है | कपिल मुनि 

उत्तर देते हैं कि सुख दो प्रकार का हे--एक बह सुख जो मोक्ञ 
का सुख है, उसमें दु:ख नहीं मिज्ञा हुआ है और दूसरा वह 

सुख ज्ञो सांसारिक है, उसमें दुःख मिला हुआ हे । 

इसके पश्चात्‌ मुनि अविवेक के विषय में जिस के कारण 

मनुष्य बन्धन में पड़। हुआ है, विवेचना करते हैं। वे बतलाते 

हैं कि अविवेक प्रवाद रूप से अनादि है; परन्तु नित्य नहीं हे। 
यदि नित्य मानेंगे, तब उसके नाश करने का उपाय करना व्यथे 

हे | यह अविवेक कारण प्रतिनियत कारग से नष्ट हो जाता है; 
जैसे अन्घेरा श्रतितियत कारण प्रकाश से दूर हो जाता है । 

प्रतिबादी प्रश्न उपस्थित करता है कि क्या मुक्त को. फिर 

बन्ध होता हे ? यदि वह पुनः बद्ध होता है, तो मुक्त ओर बद्ध 
में कई भेद नहीं रहता; क्योंकि जो मुक्त नहीं है बह अब बंधा 

हे आर जो मुक्त हे, उसको फिर बन्धन प्राप्त हो जायगा | 
कपिल मुनि कहते हैं कि विघ्न के नाश को ही में मुक्ति मानता 

हूं विध्न ही दुःखों का मूल कारण है | यदि वह हट जाय, तो 

दुःखों से मनुष्य निवत्त हो जाय | वे विध्न निम्न हैं-- 
ठ्याधि, स्त्थान, संशय, प्रमाद, आलस्य, श्रवबरति, श्रान्ति- 

दृशन, अलब्धभूमिकत्व, अनवस्था, श्वास, प्रश्वास, चित्तविक्तेप | 
तीन प्रहार के अधिकारी हैं -उत्तम, मध्य और कनिष्ठ । 

केवल उपदेश मात्र से किसी का कल्याण हो जावे- 
यह आवश्यक नहीं! इसलिये श्रवण के पश्चात्‌ मनन तथ। 
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निदिध्यासन का करना आवश्यक है। 

पद्मासन, सिद्धासन आदि भी लगाना कोई जरूरी नहों । 

जिस प्रकार मनुष्य सुख पूषंक और स्थिरता पूर्वक बेठ सके वही 
आसन हे । मन को सर्वथा निर्विषय कर देना ही ध्यान है । 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि सघुप्ति अवस्था के समय 

मन निविषय हो जाता है; इसलिये यदि मनुष्य अधिक समय 

तक नींद कर ले तो, उसका मन अधिक समय तक निविषय 

रहेगा । कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि समाधि में विषयवास- 

नाओं को रोकना पड़ता है | सुषुप्ति में तमोगुण के कारण विषय 

द्बे हुए प्रतीत होते हैं, वे स्वंथा रुक नहीं जाते--जाग्रतावस्था 

में उनका पुनः श्रादुर्भाव होता है | परन्तु समाधि में वे विषय 
रुक जाते हैं ओर फिर उत्थानावस्था में उनका प्रादुर्भांव नहों 

होता । 

आत्मा स्वभाव से निःसंग है | इसलिये अविवेक के कारण 

ही उसकी विषयों में आसक्ति हे । परन्तु आसक्ति का यह अथथ 
नहीं कि वह बिल्कुल लम्पट हो जाता है; प्रत्युत उसको विषया- 

सक्ति में अभिमान होता हे। वह अभिमान धारणा, ध्यान, 

अभ्यास तथा वेराग्य से दूर हो सकता हे। चित्तवृत्तियों को 
रोकने से वह अभिमान दूर हो जाता है । ऐसा अभ्यास करने 

के लिये कोई स्थान विशेष की आवश्यकता नहीं । परन्तु जहां 
चित्त प्रसन्न रहे वहीं अभ्यास करे । 

इस रटृष्टि का उपादान कारण प्रकृति हे। आत्मा या पर- 
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मात्मा को सष्टि का उपादात कारण कहना केवल एक भूल है । 
जो बाते उपादान कारण में हैं, वे आत्मा में नहीं दिखाई देतीं । 

सष्टि जड़ है ओर आत्मा चेतन है| यदि आत्मा उसका उपादान 

कारण है, तो उसके अन्दर चेतनतादि गुण होने चाहियें; 

परन्तु ऐसा नहीं दिखलाई देता। 

प्रकृति विभु है; क्योंकि उसके काय सब जगह दिखाई देते 
हैं | यदि कार्यों के ज्ञान स मुक्ति मानें, तो कार्य अनेक है, उनकी 

गण ना नहीं हो सकती | इसलियें उन कार्यों या उन पदार्थों का 

जो मूल कारण प्रकृति है, उसके जानने से मुक्ति होगी। सत्व, 
रज्ञ और तम को भूल से प्रकृति का धर्म समझा जाता हैँ। ये 
धर्म नहीं, प्रत्युत ये प्रकृति के रूप हैं | यद्यपि प्रकृति अपनी रष्टि 

का स्वय॑ भोग नहीं करती; परन्तु उसकी सृष्टि पुरुष के लिये हे । 

सृष्टि की विचित्रता कर्मो को विचित्रता के कारण है.! जो पुरुष 

मुक्त दो जाता हे, उसके लिये इस प्रकृति का विकसित होना 

बन्द हो जाता है! 

इसके पश्चात यह बतलाते हैं कि जीव अनेक हैं; क्योंकि 
प्रत्येक शरीर में उनकी अलग २ व्यवस्था दीखती है । परन्तु 
ईश्वर एक है । 

बेदान्ती प्रश्न करता है; जेसे सूर्य एक है; परन्तु छाया के 

अनेक स्थानों में पड़ने से अनेक सूर्य दिखलाई पड़ते हैं, इसी 

प्रकार ईश्वर एक है; किन्तु शरीर रूपी उपाधियों के होने से 

अनेकत है। कपिल मुनि उत्तर देने हैं कि ऐसा मानने में 
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द्वेतवाद हा जञायगा--एक ब्रह्म ओर दूसरी उपाधि। द्वेत ओर 
अद्वेत से हमारा कोई झगड़ा नहीं। ईश्वर अद्वितीय द्ोने से 

अत कहलाता है और प्रकृति और जीवात्मा से भिन्न होने स 
वह ईश्वर द्वत कहलाता है । 

यदि कोई कहे कि परतात्मा सवेव्यापक है, वह चाहे तो 

अपने आपको बड़ा भी बना सकता हे, इसलिये वह अद्वेत हे । 
कपिल मुनि कहते हैं कि ऐसी युक्ति अशुद्ध है; क्‍योंकि ऐसा 

मानने से कर्ता ओर कर्म एक हो जावेंगे--बही कर्ता ओर वही 

कर्म इस प्रकार की व्यवस्था अनुचित हे । 
कपिल मुनि के मत में जगत मिथ्या नहीं है । 

“जगत सत्यलवमदुष्टकारणजन्यत्वात्‌ आाधकामावात 

संसार में जो कार्य हो रहे हैं, वे सत अध्वृत्ति जिसे अहं- 

कार कहते हैं, उसके द्वारा हो रहे हैं । जीवात्मा अविवेक के 
कारण उन कार्यों को अपना कार्य समझ उनमें लिप्त हो जाता 

है ओर दुःख भोगता दे | इसलिये भोगों का अन्त जीवास्मा में 
समझा गया है | 

कई प्रतिवादी यह समभते हैं कि जीवात्मा के मानने की 

कोई जरूरत नहीं-प्राश द्वी इस शरीर का अ्रधिष्ठाता हे । यदि 

प्रार्ध कर्मों के कारण प्राण को भी अ्रधिष्ठाता मान लें, तो 

कपिल भुनि कटद्दते हैं कि यह उचित नहीं; क्‍योंकि प्राण का 
प्रार्ध के साथ काई सम्बन्ध नहीं । जेसे अंकुर के पेदा करने 
में जल भी कारण हे, परन्तु बिना बीज के केवल जल अंकुर 
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पैदा नहीं कर सकता; इसी प्रकार शरीर की अनेक क्रियाएं प्राण 
से होतो हैं, तो भी वह प्राण बिना आत्मा में कोई क्रिया नहीं 

कर सकता । 

अन्त में इस अध्याय को समाप्त करते हुए कई अन्य 

आचार के मत पुर्ष आर प्रकृति के सम्बन्ध के विषय में 

बतलाये हैं। 

प5चरशिखाचाये का मत है पुरुष ओर प्रकृति का स्वस्वाभि- 

भाव सम्बन्ध कम की वासनाओं से नहीं हैँ; किन्तु अविवेक 
से है-- 

“अविवे+निर्मित्तो वा पत्चशिखः” 

सनन्दनाचाय का मत हे कि लिट्ड शरीर के निमित्त प्रकृति 

ओर पुरुष का र्वस्वाभिभाव सम्बन्ध ६-लिब्लशरीरनिमित्तक 
इति सनन्दनाचाय:”' । द 

प्रकृति ओर पुरुष का सम्बन्ध चाहे किसी ही कारण क्यू 
न हा, किसी न किसी प्रकार से उसका नाश होना चाहिये-- 
उसी को मोक्ष कद्दते हैं । 

“यद्वा तद्दा तदुच्छित्तः १२पाथ स्तदुच्छित्ति: 
पुरुषाथे;” 

«८६८ . &७..%च्यू 



$ ओव्म के 

पष्ठ-अध्याय 

“अरबह्यात्मा नास्तित्वसाधानाभावात्‌ ॥।१॥ 

( नास्तिस्वसाधनाभादात्‌ ) न द्ोने में कोई प्रमाण न होने से 

(अरूतणत्मा) श्रात्मा है, यह स्पष्ट हे । 

आत्मा कोई पदार्थ अवश्य हे; क्योंकि इसके न होने में 

कोई प्रमाण दिखलाई नहीं देता । 

“देहादिव्यतिरिक्तोड्पौवेचित्रयात्‌' ॥ २॥। 
(असौ) वद आत्मा ( वेचिश्यात्‌ ) विचिन्नता होने से ( देढादि- 

स्यतिरिक्तः) देशादि से प्रथक्‌ भिन्न पदार्थ है । 

आत्मा शरीरादि से एक जुदा पदाथ हे; क्योंकि उसका 

स्वभाव देहादि से सर्वथा विचित्र और भिन्न हे; देहादि मरण- 

धर्मा हैं, प्रत्युत वह अजर और अमर हे; देहादि जड़ हैं, परन्तु 

बह चेतन है | इसलिये अपनी विचित्रता के रखने के कारण 

बह देद्दादि से विभिन्न कद्दा गया हे । 

“ष्ठीव्यपदेशादपि !॥ ३॥ 
षष्टी विभक्ति का प्रयोग होने से भी । 

“मेरा मन” “मेरी बुद्धि? “मेरा शरीर”--ये षष्ठी विभक्ति 

के प्रयोग हैं। इनसे भी स्पष्ट हे कि में आत्मा मन से, बुद्धि से 

तथा शरीर से कोई भिन्न वस्तु हूं। 
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“न शिलापुत्रवत धर्मिग्राहकमानबाधात्‌”” ॥४॥ 
( धमिग्राहकमानबाधात ) धर्मिग्राइक प्रमाण से प्रतिषेध हो जाने 

के कारण से (न शिलापुत्रवत) शिल्ला के पुत्र के समान षष्ठटी विभक्ति का 

प्रयोग नहीं द्वोता । 

यदि पष्ठी विभक्ति का प्रयोग निम्न प्रकार से किया ज्ञाय 

कि “पत्थर के पुत्र का शरीर” ऐसा कद्दने से कोई प्रयोजन सिद्ध 

नहीं होता; क्यों कि पत्थर का पुत्र ता पत्थर ही है। यहां विभि- 

ज्त। नहीं दिखलाई देती। “मेरा शरीर” ऐसा कहने से में 
अपने आपको शरीर से भिन्न प्रगट कर रहा हूँ। "शिल्षा का 

पुत्र” तो शित्र। ही है । 
पुरुष का उद्देश्य-- 

“अत्यन्त दुःखनिव॒त्या कृतकृत्यता'”॥४॥ 
( अत्यन्तदु:खनिवृत्या दु:खों के समूल नष्ट हो जाने से (कृतकृत्यता) 

सफलता प्राप्त होती है । 
पु<ष का अन्तिम ध्येय सब प्रकार के दुःखों का समूल नष्ट 

करना है, या उनसे निवृत्त हो जाना है । 
“यथा दुःखात्क़ैशः पुरुपस्य न तथा सुखाद- 

भमिलापष;” ॥६॥ 
( यथा ) जितना (दुःखात्‌ ) दुःख से ( पुरुषस्य ) पुरुष को 

( झृश: ) छृश होता है ( तथा ) उतनी ( न सुखादभिस्तापः ) सुख 

से अभिज्ञाषा नहीं दोतो । 

मनुष्य दुःख से जितना द्वेष करता हे उतना सुख की 
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इच्छा नहीं रखता । प्रत्येक समय उसे यही ध्यान रहता है कि 

मुझे कोई दुःख न हो | इसलिये उद्देश्य बतलाते हुए दुःख की 
निवत्ति पर अधिक बल दिया है । और दूसरा संसार में दुःख 
की मात्रा बहुत अधिक है | 

“कुत्रापि कोडपि सुखीति” ॥७॥ 
क्या कहीं कोई सुखी दे ? 
इस अनन्त र॒ृष्टि में बहुत थोड़े व्यक्ति हैं, भो सवंधा सुखी 

हैं। इसलिये दुःख की निवत्ति को ही मनुष्य का उद्देश्य कहा 

गया है । | 

“तदपि दुःखशबलमभिति दुःखप्चे निःज्षिपन्ते 
विवेचका:” ॥८॥ 

( तदपि ) बह सुख भी ( दुःखशबल्नभिति ) दुःख से मिल्ना 

हुआ है ( दुःखपक् ) इसलिये उस सुख को भी दुःख के पक्ष में 
( विवेचकाः ) विदेषी पुरुष ( निःश्षिपन्ते ) संयुक्त करते हैं । 

जो सुख भी यत्किब्वित्‌ हे, बह भी दुःख से मिला हुआ हे । 
इसलिये विवेकी पुरुषों से पुरुष का उद्देश्य स्थिर करते समय 
दुःख की निवृत्ति को ही मनुष्य का ध्येय निश्चित किया हे । 

“सुखलाभाभावादपुरुषा थंलमितिचेन्न 
8. ध् ४ दुविध्यात” ॥६॥ 

( सुखल्ाभाभावात्‌ ) यदि सुख त्ञाभ फे अभाव से (अपुरुषा्त्वम) 

मुक्ति के दिये उपाय करना व्यर्थ हे ( इति चेन्न ) ऐसा न माना जाय 

( द्वेविध्यांत ) क्‍योंकि घुस दो अकार का है । 
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मनुष्य का ध्येय दुःख की अत्यन्त निवृत्ति हँ--यह कहा 
गया है | यदि यही उहृश्य है, तो यह भ,बना नकारात्मक हें । 
सुख तो कभी भ्राप्त होगा नहीं। केबल दुःखों का अभाव हो 
जायगा | ऐसी अवस्था में मुक्ति के लिये प्रयत्न करना व्यथ्थ हे । 

कपिल मुनि कहते हैं -“ःखा मत कद्ठी, क्यांकि रुख दो प्रकार 

का हे--एक मुक्ति का सुख ओर दूसरा सासारिक सुख । दुःख 
की निवृत्ति के पश्चात्‌ सांसारिक सुख भल्ल दी मनुष्य को न मिल; 
क्योंकि बह दुःख से मिला हुवा द्ोता हे, परन्तु मुक्ति का सुख उसे 
अवश्य प्राप्त होगा । इसलिये दुःखों की निवृत्ति का उपाय करना 

कोई व्यर्थ नहीं ओर यही मनुष्य का उच्श्य है । 

“निगु खत्वमास्मनाउसंगत्वादिश्रतेः” ॥१०॥ 
( शआ्रात्मन; ) आत्मा का मुक्ति अब्स्था में ( अ्रसड्डत्वादिश्न तेः ) 

श्रूति द्वारा इस विकृति से रूग रद्धित द्वोना, ऐसा पता तल्वग जाने से 

( नियु णत्वम्‌ ) उस भ्ात्मा को नियु ण क॒द्दा गया दै। 

आत्मा मुक्ति अवस्था में इस संखार के संग से रहित द्वोने 

के कारण निगु ण॒ कद्दा गया द--ऐसा श्रुति द्वारा प्रमाणित हे । 
अविवेक दुःखां का मृल कारण हे । 

“परधमेत्वेडपि तत्सिद्धिरविवेकाद'” ॥११॥ 
( परधमश्वेईपि ) सुख दुःख, शोतोष्ण परधर्म होने पर भी 

( अविवेकात्‌ ) अब्विक के कारण ( तश्सिद्धिः ) उस श्रात्मा में सिद्ध 

होते हें । 

यद्यपि सुखदु:खादि प्रकृति के संयोग स आत्मा में प्रतीत 



२३० ] ॥ सांख्य द्शेन 
जन जन _क-+-न--का-जमबुनकाक+-५+ बनना 3 ५ >र»क3. 3433... + जकी-कभकक+>3+-3> >+ 24७4 ९३३००क० - + 2७५ २० ९००७) कक न + अचिननन्‍णमन.3 अजन-+-म++ + जा. ४७- >४०-००--कल>> लीक अरमम3.3 3-43 33०3 ->-०७५७»००७३७-+343७-.-200+क०->ककत-डप..सललनककक फममककब»+५३-नाक जमे १-9 ०क३+>नमल: 

होते हैं; किन्तु बस्तुत:ये उसके अपने स्वभाव में नहीं हैं । 

अविवेक के कारण आत्मा उन्हें अपने घर्म समभता है। 

“अना दिरविवेको उन्यथा दोषद्यप्रसक्त४ ॥१२॥ 

( अ्रनादिरविवेकः ) अविवेक प्रवाइ रूप से चित्त का अनादि धमं 

हैं ( अन्यथा ) वरना ( दोषद्यप्रकक्त; ) दो दोष पेंदा दो जायेंगे। 

अविवेक को प्रवाह रूप से अनादि मानना चाहिये। बरना 

प्रश्न उपस्थित होगा कि यह कहाँ स पेदा हुआ यदि कहट्टें कि कर्मों 
से पेदा हुआ तो फिर प्रश्न होगा कि वह कर्म किनसे उत्पन्न हुए ! 
यदि कहा जाय कि प्रकृति और पुरुष के संयोग से पेदा हुआ, तो 
जिनसे पेदा हुआ उसी को ही बांघे--यह भी उचित नहीं। 
इसलिये शाखत्रकारों न अविवेक को प्रवाह रूप से अनादि माना 

ह्ट। 
यह अविवेक अनादि हैं, नित्य नहीं है । 

“न नित्यस्स्यादात्मवदन्यथानुच्छित्ति;”॥१३॥ 
( न निश्यः स्थात्‌ ) इस अविवेक को नित्य न समझा जावे ( आत्म- 

क्त्‌ ) आत्मा की तरद्द ( अन्यथाउनुच्छित्ति: ) वरना इसका नाश नहीं 

हो सकेगा । 

अविवेक अनित्य हे | यदि आत्मा की तरह इसे भी नित्य 

मान लेंगे, तो इसका नाश नहीं हो सकेगा। और यदि नाश 
नहीं हुआ तो मुक्ति नहीं हो सकेगी । 

“ग्रतिनियतका रणनाश्यत्वमस्यध्वान्तवत्‌'[॥१४॥ 
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( ध्वान्तवत ) अ्रन्चेरे की तरह ( अस्य ) इस अविवेक का ( प्रति- 

नियतकारणनाश्यत्वम्‌ ) प्रतिनियत कारण में इसका नाश है। 

जेसे अन्घेरा प्रकाशरूप प्रतिनियत कारण से नाश हो जाता 

है; इसी प्रकार अविवेक भी विवेकरूप प्रतिनियत कारण से 

नष्ट हो जाता है | किसी वस्तु के नाश करने का एक निश्चित 

कारण हो, ओर कोई कारण न हो, उसे अतिनियत कारण 

कहते हैं । 

“अत्रापिप्रतिनियमो उन्वयव्यतिरे का त॥ १ ५॥ 
( अशन्नापि ) इसमें भी ( अ्न्वयव्यति रेकात्‌ ) अन्वय व्यतिरेक से 

( प्रतिनियमः ) प्रतिनियम है | 

इस अविवेक के नाश करने में भी अन्वयव्यतिरेक से 

निश्चय कर लेना चाहिये। अमुक कारण से अमुक कार्य का 

होना अनिवाय है; यदि अमुक कारण नहीं होगा, तो अमुक 

कार्य नहीं हो सकेगा--इसे अन्वय-व्यतिरेक कहते हैं। विवेक 
से अविबेक का नाश होगा । यदि विवेक नहीं होगा, तो चन्यत्रि- 

बेक भी नष्ट नहीं होगा । इस अन्वयव्यतिरेक से अविवेक को 
दूर करने का प्रतिनियत कारण विवेक को सममना चाहिये | 

“प्रकारान्तरासम्भवाद विवेक एवं बन्धः”॥१६॥ 
( प्रकारानतरासस्भवात्‌ ) भ्रन्य प्रकार सम्भव होने से ( अविवेक एव 

वन्धः ) अविवेक ही बन्ध का कारण हैं। 

अधिवेक के कारण ही पुरुष को बन्ध या दुःख होता हे | 
इसलिये इसे ही बन्ध का कारण ससभझा जाय। ओर कोई 
कारण दिखिलाई नहीं देता 
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क्या मुक्ति से मनुष्य वापिस लॉटता हैं? एक प्रतिवादी 
निम्न सूत्रों मं इस आशय का ज्ञाहिर #रता है । 

“न मुक्तस्य पुनवेन्धयोगं।5प्यनावृत्तिश्रतेः?॥ १७॥ 
( न सुक्तस्य पुनबन्धयोगोडवि ) मुक्त का फिर बन्‍्ध में आना 

सरभव नहीं ( अनावृत्तिश्र ते: ) श्र्‌ति में मुक्ति स पुनः बन्ध की आर्वृत्ति 

न द्ोने का प्रमाण होने से । 

प्रतिवादी कहता हे कि जब पुरुष एक वार मुक्त हो जाता 

है; फिर उध्का बन्ध नहीं होता; क्योंकि श्रुति में लिखा है-- 

“न स पुनरावतंते न स पुनरावतते”” 
वह फिर वापिस नहों लोटता । 

“अपुरुषा्थ त्वमन्यथा'!।। १ ८॥ 
अन्यथा पुरुषार्थ होना सिद्ध नहीं होगा । 

“अविशेषा पत्तिरुमयो:॥ ? ६॥ 
तब बद्ध और मुक्त में कोई विशेषता नहीं होगी; क्योंकि 

बद्ध तो इस समय मुक्त नहीं ओर जो मुक्त हो जायेगा, उसे 

फिर बन्धन में पड़ना है | इसलिये दोनों में कोई विशेष भेद 

प्रतीत नहीं होगा । यद्द प्रश्न हे, जो उपरोक्त तीन सूत्रों में किया 

गया हे । इनका कपिल मुनि उत्तर देते हैं । 

“भ्रुक्तिर्न्तरायध्वस्तेन पर;॥२ ॥ 
अन्तराय ( विध्न ) के नाश होने के अतिरिक्त और कोई मुक्ति 

नहीं है । 
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मुक्ति तो केबल उन विन्नों के नाश का नास है, जो अवि- 

वेक द्वारा उपम्थित हो गये हैं | शरीर के होते हुए भी वे विद्न 
दूर हो सकते हैं, ओर शरीर के न रहने पर भी वे हट सकते 

हैं ।दोनों में कोई भेद नहीं। इसलिये मुक्ति शरीर के होते 
हुए भी हो सकती है । 

“तत्रोप्यविरोधः/'॥२१॥ 

उसमें भी अविरोध है। 
पहले अध्याय में कहा हे कि दुःखों की अत्यन्त निवृत्ति का 

नाम मुक्ति हैं। इस अध्याय में कहा गया हे कि विजन्नों के दूर 

करने का नाम मुक्ति है | कपिल मुनि कहते हैं कि दुःखों की 
अत्यन्त निवृत्ति और विन्नों का विध्वंस होना यह कोई विरोध 

नहीं, प्रत्युत यह एक ही बात है । 

“अधिकारित्र विध्यानज्ननियम: ॥२२॥ 
( अधिकारित्र विध्यात्‌ ) उत्तम, मध्यम तथा कनिष्ट अधिकारी 

तीन प्रकार के होते हैं ( न नियम: ) नियम नहीं है । 

विवेक ज्ञान के इच्छुक तीन प्रकार के अधिकारों हँ--उत्तम 

मध्यम तथा कनिष्ठ । इस लिये यह कहना कि श्रवण मात्र से 

सब को ज्ञान हो जाय, यह व्यवस्था ठीक नहीं । श्रवण के 

अतिरिक्त मनन तथा निदिध्यासनादि का भी अभ्यास करना 

उचित है । 

“दाहयार्थप्नत्तरेषाम” ॥२३॥ 
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( दाब्यांथम्‌ ) दढ़ होने के लिये ( उत्तरेपास्‌ ) उत्तर नियमों का 

( पालन ) करना आवश्यक दें । 

विन्नादि दोषों को दृढ़ता पूवक दूर करने के लिये श्रवण से 
उत्तर जो मनन निद्ध्यासनादि नियम हैं; उन का पालन करना 

आवश्यक हे। 

“स्थिरसुखमासनमिति न नियम: ॥२४॥ 
जिस में पुरुष स्थिरता पूत्रंक तथा सुख पूर्वक बठ सके, वही 

आसन हे। जो सिद्धासन या पद्धासन आदि का विधान है, उस 
का कोई नियम नहीं है । 

“ध्यानं निविषयं मन; |२५॥ 
जिस में मन निर्विषय हो जाय, वही ध्यान हे ओर उसी 

ध्यान में ही समाधि दोजाती हे | 

“उम्रयथाप्यविषेशश्रे ने बम्मुपरागनिराधात्‌”” ॥२६॥ 

( उभयथाउपि ) दोनों प्रकार में भी ( अविशेषश्वोत ) यदि भेद 
न माना जाय ( नेवम ) ऐसा नहों ( उपरागनिरोधात्‌ ) विषय वासना 

में निरोध होने से । 

यदि यह कहद्दा जाय कि योगावस्था ( समाधि अवस्था )र 

अयोगावस्था ( ध्रुषुप्तिअवस्था ) में कोई भेद नहीं, तो यह अ्रशुद्ध 

है; क्‍यों कि समाधि अवस्था में विषय वासनाओं का उपराग 
नहीं रहता वह रुको हुई होती हें ओर सुषुप्ति अवस्था में उस के 

सरकार उपस्थित रहते हैं । 
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“निमड्ु उप्युपरागो 5विवेकात्‌” ॥।२७॥ 
( निसक्ल ईप ) संग रहित में भी ( अविवेकात ) अविवेक्त से 

( उपराग; ) उपराग द्वीता है । 

यद्यपि आत्मा स्वभाव से असंग है, परन्तु अविवेक के 

कारण विषयां में उसका उपराग हो जाता है । 

“जपोस्फटिकयोरिवनो पराग; किन्त्व- 

भिमान। ॥२८॥ 
( जपास्फटिक्योरिव ) गोडदर के फूल और रफटिक मणि की तरह 

( नोपरागः ) उपराग नहीं है ( किन्व्वसिमानः ) प्रत्युत अभिमान है । 

जिस प्रकार गोइडहर के फूल ओर स्फटिक मणि के परस्पर 
संसर्य- से उपराग हैं; उस प्रकार का उपराग पुरुष में नहीं हे, 

किन्तु अविवेक के कारण पुरुष में विषय वासनाओं का अभि- 
मान है ऐसा कहना चाहिये । 

“ध्यानधारणाभ्यासवेराग्यादिभिस्तन्नि- 

रोध:” ॥२६॥ 
ध्यान, धारणा, अभ्यास तथा वराग्यादि से उन वासनाओं 

को रोका जा सकता है । 

“लयविक्षेपयोव्योवृत्येत्याचायो:” ॥३०॥ 
( ्यविज्ञेपयोः ) निद्रा तथा प्रमाणादि पांच वृत्तियों का ( व्या- 

वृत्य ) निवृत्त होना ( इत्याचार्यां: ) यह कई आचार्यों का मत है । 

कई आचार्यों का मत है कि पांच प्रकार की वृत्तियां जो योग 
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दशनादि में लिखी हैं, उनके रुक जान से बासनाओं का नाश 
हो जाता हे। 

“न स्थाननियमश्रित्तप्रसादात्‌' ॥३१॥ 

( चित्तप्रसादात्‌ ) जहां चित्त प्रसन्न रहे, वहों पर ध्यानादि करने से 

( न स्थाननियम: ) किसी स्थान विशेष का नियम नहीं डे । 

जहां पर चित्त प्रसन्न रहे, वहीं पर ध्यानादि का अभ्यास 

करे । किसी विशेष स्थान पर जाकर अभ्यास करने का नियम 

नहीं हे । 

प्रकृति ही इस सृष्टि का उपादान कारण हे । 

“अकृतेराद्योपादानताउन्येपां कायलश्रुतेः'” ॥३२॥ 
( अन्येषां कार्यत्वश्रू ते; ) ओरों का काय सुनन से ( प्रकृतेराद्याप।- 

दानता ) प्रकृति को ही इस स्वष्टि का उपादानकारण माना गया हैं | 

महदादि को प्रक्नात का काय माना हैं, इसलिये प्रकृति इस 

सारी सृष्टि का उपादान कारण है । 

आत्मा या परमात्मा इस सृष्टि का उपादान कारण नहीं । 

“ननित्यत्वेडपि नात्मनों योग्यत्वाभावात्‌” ॥३३॥ 
( नित्यस्थेडपि ) नित्य द्वोते हुए भी (नात्मनः) आत्मा का 

( उपादानकारण ) होना सम्भव नहीं । 

आत्मा नित्य हे, फिर भी वह इस सृष्टि का उपादान कारण 

नहीं; क्योंकि उपादान कारण के लिये जो योग हे, वह आत्मा 
में नहीं-आत्मा चेतन हे ओर सृष्टि अचेतन है, कारण ओर 
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कार्य का योग चाहिये। यदि आत्मा को सृष्टि का कारण मान 

लिया जाय तो सृष्टि भी आत्मा की तरह चेतन होनी चाहिये । 

“अ्रतिविरोधान्न कुतकांपसदस्यात्मलाभः”” ॥३४॥ 
( श्र तिविरोधांत ) श्र॒ति विरोध से ( कुतक्रांपसदस्य ) कुतक करने 

वाले को ( नास्मलाभ: ) आत्मा का लाभ नहीं द्ोता । 

शासत्र विरुद्ध बात करने वाले कुतकी को आत्मा का लाभ 

नहीं हो सकता | 

“पारम्परय5पि प्रधानानुशृत्तिरणु व! ॥३५॥ 
( पारम्प्य5पि ) परम्परा क्रम के होने के कारण ( प्रधानानुवृत्ति: ) 

प्रकृति की अनुवृत्ति स्पष्ट हैं ( अणुवत्‌ ) श्र॒णु को तरद्द ।, 

परम्परा सम्बन्ध स प्रकृति का सब्र का कारण मानना 

चाहिये । जेस घड़े आदि का कारण अरु हैं ओर अरु का 

कारण परमाणु हैं, इसी प्रकार आऑन्तिम सबका कारण प्रकृति 
हे । 

“सवत्रकायदशनात्‌ विश्वुलम्‌ ' ॥३६॥ 
( सवतन्र ) सब जगह (कांयदशनात्‌) कार्थ रखने से ( विभुत्वम्‌ ) 

प्रकृति विभु है | 

सब जगह प्रकृति के काय दिखजाई देते हूं, इसलिये प्रक्नति 

का विभु होना विद्त होता है | 

“गतियोगेड्प्याद्यका रणताहानिर णुवत्‌'”! ॥३७॥ 
( गतियोगे5पि ) क्रिया को योग द्ोने पर भी ( आद्यकारणता ) 
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प्रकृति को सबसे आदिकारण मानने में ( अद्दानिः ) कोई हानि नहीं हैं 

( अश्रणुवत ) श्रणु के समान | 

सूत्र ३६ में कहा हे कि प्रकृति विभु हे । जो विभु हैं, उस 

में क्रिया का योग नहीं होता । परन्तु प्रकृति में क्रिया का योग 

विद्यमान द्वे। इस लिये वह विभु नहीं हो सकती और न ही 

मूल कारण होसकती है । कपिल मुनि उत्तर देते हैं कि यह 
ठीक नहीं । प्रकृति की क्रिया केवल परस्पर संयोग होने के 

लिये है । इस लिये त्रिगुणात्मक प्रकृति की क्षोभरूप क्रिया 

श्रुतिस्मृति में विदित है! प्रकृति को मूल कारण मानने में 

कोई हानि नहीं । जेसे वेशेषिक मत में क्रियावान पाथिव आदि 

अग्ुओं को मूल कारण माना जाता हे। क्रियाबान्‌ होने से 
मूल कारण में कोई हानि नहों होती । इसलिये प्रकृति ही इस 
सृष्टि का मूल कारण है । 

“प्रसिद्वाधिक्य प्रधानस्य न नियमः॥३८॥ 
(प्रधानस्य) प्रकृति का (प्रसिद्धाधिक्यम्‌) सबसे अधिक प्रसिद्धि है 

(न नियम) इसलिये कोई नियम नहीं । 

कई आचार्य तीन द्रव्य माभते हैं, कई ६ द्ृत्य ओर कई 

१६ द्रव्य मानते हैं। परन्तु प्रकृति उन सब से अधिक प्रसिद्ध 

दि्खिलाई दे रही हे | अर्थात्‌ जो काये दिखलाई दे रहे हैं, वे 

सब उसी के ही हैं | इसलिये प्रकृति को मूल कारण समझा 

जाय । 

“सत्वादीनामतद्मेत्व॑ तद्र॒पत्वात्‌'॥|३६॥ 
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( सत्वादीनाम्‌ ) सत्व, रज तथा तम आंदिकों का ( तद्ग पत्वात ) 

प्रकृति के रूप होने से ( अतद्ध त्वम ) उसका धम नहीं है | 

सत्व, रज तम ये प्रकृति के धर्म नहीं हूँ, प्रत्युत प्रकृति के 
रूप हैं.। 

“अनुपभोगेडपि पुमथ' सष्टिः प्रधानस्थोष्ठकुड कुम- 
वहनवत्‌*।|४०॥ 

( अनुपभोगे5पि ) प्रकृति के स्वर भोग न करते हुए भी ( प्रधा- 

नस्यसृष्टि: ) प्रकृति को सृष्टि ( पुमर्थम्‌ ) पुरूष के छिये ह ( उश्क्रु कुम- 

वहनवत ) ऊ'ट का केसर ढोकर ले जाने के समान । 

यद्यपि प्रकृति स्वयं नहीं भोग कर समझती तथापि उसकी 

सृष्टि पुरुष के लिये हे | जेस ऊट अपने म्व्रामी के लिये केसर 

ढोकर ले जाता है; इसी प्रकार प्रकृति पुर्म के लिये यह सब 

कुछ सृष्टि करती है । 

“कमवेचित्र्यात्‌ रुष्टिवेचित्रयम!'॥४ १॥ 

( कमवैचित्रयात्‌ ) कम की विचित्रता से ( सृष्टि वेचित्रयम्‌ ) स्वृष्ट 

की विचित्रता है । 

अनेक प्रकार के  कर्मा की विचित्रता से अनेक प्रकार की 

सृष्टि दिखलाई देती हे । 

“साम्यवेपम्याभ्यां कोर्यद्रयम” ॥ ४२॥ 
समता और विषमता से दो काय द्वोते हैं 

जब सत्व रज ओर तम में समता होती दे, तब सृष्टि का 
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प्रलय होता है; ओर जब इस में विषमता होती है, तंज संष्टि 
की उत्पत्ति होती हे य ही दो कार्य हैं । 

“विम्ुक्तबोधान्न सप्टिः प्रधानस्य लोकवंत्‌”॥४ ३॥ 

( विमुक्तबोघात ) पुरुष को आत्मिक ज्ञान द्वोने से ( लोकप्त्‌ ) 

कोक के समान ( प्रधानस्थ ) प्रकृति का (न सृष्टि:) सृष्टि करना आव- 

श्यक नहीं । 

जब पुरुष को अपना साज्षात्कार हा! गया, तब प्रकृति उस 

मनुष्य के लिये सृष्टि नहों करती । संसार में भी यही बात 

दीखती है । मन्त्री आदि जब राज़ा का काम समाप्त कर चुके 
तब न तो राजा को उनकी आवश्यकता प्रतीत होती है ओर न 

ही वे स्वयं राजा के लिये प्रवृत्त होत हैं | 

“जान्योपप्रपेणे5पि म्रक्तोपभोगो निमित्ताभावात'!!॥४४॥ 
( नान्योपसपंणे5पि ) श्रन्य जो बद्ध हैं उनके पास अक्ृति का 

गमन द्वोने पर भो ( निमित्ताभावात्‌ ) कारण हट जाने से ( न मुक्तोप- 

भोग: ) मुक्त पुरुष को प्रकृति बांच नहीं सकतो । 

जब तक मनुष्य अविवेक में ग्रस्त हे, तब तक प्रक्ृति में 

बद्ध है। जब विवेक हो गया तब प्रकृति उस मुक्त पुरुष को 

नहीं बांध सकती; क्योंकि बन्ध का कारण जो अविवेक था बह 

उस मुक्त पुरुष से दूर हो गया । 

आत्मा अनेक हैं | 

“पुरुषबहुत्व॒व्यवस्थातः” || ४४ ॥ 
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पुरुष अनेक हैं; क्यांकि प्रत्यक शरीर में उनकी अलग २ 
व्यवस्था दिखलाई देती है । कई जीव सुखी हैं ओर कई जीव 
दुःखी हैं । इस अवस्था सेद से भी स्पष्ट हे कि जोब अनेक हैं । 
इंश्वर एक है । 

“उपाधिश्रेत्‌ तत्सिद्धी पुनर्देतम” ॥४६॥ 
( उपाधिश्व त्‌ ) यदि उपाधि मानी जाय ( तत्सिद्धों ) उसके सिद्ध 

होने में ( पुनद्वेतम्‌ ) फिर छ्वेंत है । 

यदि कहा जाय कि आत्मा तो एक है, परन्तु उपाधि भेद स 
वह अनेक दिखलाई देता हे । ऐसा मानने स द्वेत सिद्ध होगा 
फिर अद्वैतवाद नहीं रहेगा । 

“द्वाभ्यामपिप्रमाणविरोध: ॥४७॥ 
( द्वाभ्यार्माप ) दो से भी ( प्रमाणविरोधः ) प्रमाण का विरोध 

होगा । 

यदि दो बस्तुएं मानें, एक अविद्या ( उपाधि ) ओर दूसरा 
आत्मा तो एसा अद्भीकार करने स भी अद्वितबाद के प्रमाण का 
विराध स्पष्ट है । 

“द्वाभ्यामप्यविरोधान्न पूवमुत्तरश्य साधका- 
भावात” ॥४८॥! 

( द्वाभ्यामप्याविरोधात ) दो से विरोध न होने से ( पूर्वमुत्तरम ) 
पूवं और उत्तर ( साधकाभावाज्न ) हेतु के अभाव से नहीं हो सकते। 

यदि आत्मा ओर अविद्या इन दो पदार्थों की विद्यमानता 
में भी कोई विरोध न मानते ओर फिर भी अद्वेतवाद को सिद्ध 
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करने की कोशिश करते हैं, तो उनका यह काम विना हेतु के है । 

वे आत्मा और उपाधि या अविद्या इन दो का होना सम्भव 

समभते हैं ओर हम आत्मा ओर प्रकृति इन दो पदार्थों को 

मानते हैं । इसलिये हमारा उनसे कोई विरोध नहीं। केवल 

प्रश्न तो यह हे कि इन दो के मानते हुए क्‍या हम अद्वितवादी 
रह सकते है ? उत्तर है--कदापि नहीं। इसलिये अद्वतबाद 
सिद्ध नहीं हो सकता । 

“पग्रकाशतस्तत्सिद्धों कमेकत विरोधः” ॥४६॥ 
( प्रकाशत: ) प्रकाश से ( तत्सिद्दों उसकी सिद्धि होने में 

( कर्मंकत विरोध: ) कर्म और कर्ता का विरोध है । 

अद्वेतवादी कहा करते हैं कि ब्रह्म प्रकाशस्वरूप हे और जो 
कुछ वह करना चाहे कर सकता है । कर्त्ता भी वहदी ओर कम 

भी वही, ऐसा कहना अयुक्तियुक्त है। प्रकाशक भी वही ओर 

प्रकाश्य भी बही यह केस हो सकता हे ? 

“जडव्यावृत्तो जड़ प्रकाशयति चिद्रप४  ॥५०॥ 
( चिद्रपः ) चेतन्य रूप ( जडव्यावृत्त: ) जड़ से भिन्न (जड़ अकाश- 

यति ) जड़ को प्रकाशित करता हैं | 

आत्मा चेतन है ओर वह इस जगत जड़ से भिन्न हैं । ओर 

इसके अन्दर जो प्रकाश दिखलाई देता हे, वह सब उसी का 

दिया हुआ हे । 

“न श्रुतिविरोधों रागिणां वेराग्याय- 
तत्सिद्ध +* ॥५१॥ 
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रूह ( रागियां वैराम्याय ) विषयासक्त पुरुषों के अन्दर वैराग्य पैदा 
करने के लिये ( तत्पिद्ध: ) उसकी सिद्धि होने से (न श्र तिविरोधः ) 

श्र तियों में विरोध नहीं है । 

कपिल मुनि कहते हैं कि जिन श्रुति वाक्यों से अद्वेतबाद 
की भलक दिखलाई देती है, वे केवल इसलिये हैं कि विषयासक्त 
पुरुषों के अन्दर बराग्य उत्पन्न किया जावे । 

जगतृसत्यत्वमदृष्टका रण जन्यत्वा दुबा ध का - 

भावात्‌” ॥५२॥ 
( जगत्सत्यत्वम्‌ ) जगत्‌ का सत्ण होना सिद्ध है ( अदुष्टकारणजन्य- 

व्वात्‌ ) अशुद्ध या दुष्ट कारण द्वारा उत्पन्न न होने से ( बाघकाभावात्‌ ) 

ओर किसी समय में भी इसकी रोक न देखने से । 

जगत्‌ सत्य है; क्‍योंकि जो इसका मूल कारण प्रकृति है तरह 
नित्य हे और किसी समय भी इसका बाघ नहीं दीखता । 

: “प्रकारान्तरासम्भवात्‌ सदृत्पत्ति:! ॥५३॥ 
( प्रकारान्तरासम्भवात्‌ ) अन्य प्रकार से उत्पन्न होना सम्भव न 

होने से ( सदुत्पक्ति: ) सत्‌ से इसकी उत्पत्ति है | 

इस जगत्‌ का कोई ओर कारण सिद्ध नहीं हो सकता | इस 

लिये इसकी उत्पत्ति सत पदार्थ प्रकृति से हुई है । 

“अहड्लार; कत्ता न पुरुष: ॥१४॥ 
संकल्प विकल्प का करत्तां मन है ओर मन की उत्पत्ति अह- 

डर से हे; इसलिये अहंकार को कर्ता कहा गया है। पुरुष 
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अविवेक के कारण मनादि से संयुक्त होने के कारण करता तथा 
भाक्ता हे अन्यथा पुरुष स्वभाव से द्रष्टा हे । 

“चिदवासना भुक्तिस्तत्कमांजिंतवाद” ॥५४५॥ 
( भुक्तिः ) भोग का (“चिदवासना ) अ्रन्त चेतन में है ( तत्कर्मा- 

जितत्वाव ) उसके कर्म में सब्नित होने से | 

अहकार के कर्ता होने पर भी भोग चेतन में ही प्राप्त होता 

है अर्थात्‌ भोक्ता जीव ही है; क्योंकि वे भोग जीव के कर्मों से 

हाते हैं । इसलिये भोगों का अन्त जीव में हो मानना चाहिये । 

“चन्द्रादिलोके5प्यावृत्तिनिमित्तसद्भधावात”'॥ ५४ ६३॥ 
( चन्द्रादिज्ञोकेषपि ) चन्द्र आदि लोक के जीवों में ( आवृत्ति: ) 

मुक्ति स्रे आवृत्ति होती दे ( निमित्तस द्वावात ) भोग के निमित्त श्रवि- 

वेक कम आदि सत्‌ होने से । 

जो जीव चन्द्रादि लोक में रहते हैं, उनकी मुक्ति के पश्चात्‌ 

पुनः भ्रारवृत्ति होती हे अर्थात्‌ वे पुनः बन्ध में पड़ते हैं । 

“लोकस्य नोपदेशात्सिद्धिः पूवेव्त'!।।५७॥ 
( पूर्वंबत्‌ ) पूर्व के समान ( लोकस्योपदेशात्‌ ) लोक के उपदेश से 

( न सिद्धि: ) सिद्धि नहीं होती । 

जिस प्रकार यहां केवल श्रवण मात्र अर्थात्‌ उपदेश मात्र 

से मोक्ष मित्र नहीं जाता; इसी प्रकार चन्द्रादि लोकों में भी 

केबल श्रवणमात्र अर्थात्‌ उपदेशमात्र से मुक्ति नहीं हो जाती | 
श्रवण के पश्चात्‌ मनन तथा निदिध्यासन आवश्यक है। 



सांख्य दर्शन ] [ २४४ 
७-३०००७» ७० ७७ “« ५) --न-+लननमनन-+ सानमनक "2७ भज. ८2७ 3-कभक+५+4-ब काका» प+-++-न “० 23» ८३8५3ममक 33०९५ ७ ५-७०५)५५९५५---२०७०%+ ला... पानकमण७मना»+०-व५३०० ०० »कानक+५०मपकबममभ कक कम... न्‍ननमाक ते लनमनगाननीिण गज लिलं०मलीनीी जमे ककन+० कम. ले जता +3+-नह>3क-++.:.०-००+०-न-मकक-लब+-+--“००++++ 

“पारम्पर्येण तत्सिद्गी विम्क्तिश्र॒तिः/॥५८॥ 
( पारम्पर्येण ) परम्परा से ( तत्सिद्धो ) उसकी सिद्धि में ( विमुक्ति- 

श्र तिः ) मोक्त का होना सुना जाता है । 

जो मुक्ति को प्राप्त करने के लिये जन्म जन्मान्तरों से 
प्रयत्न करते चले आ रहे हैं, उनको इस जीवन में श्रवणमात्र 

से ही सिद्धि प्राप्त हो जाती है। अन्य साधनों के करने की 

आवश्यकता नहीं रहती । 

“पातिश्रतेश्र व्यापकत्वेष्प्युपाधियोंगाड़ोगदेश- 
काललाभो व्योमवर्त!॥५६॥ 

( व्योमकस्वेडपि ) शरीर में व्यापक होने पर भी ( उपाधियोगात्‌ ) 

उपाधि के योग से | गतिश्र ते: ) गति सुनने से ( व्योमवत ) आकाश 

के समान ( देशकाललाभ: ) आत्मा में देश और काल का योग इसमें 
माना जाता दे | 

हमारी आत्मा हमारे शरीर में व्याप्त हे। इस शरीर की 

उधाधि से उस आत्मा में देशान्तर गमन कोर समय का योग 
माना जाता हे । वस्तुत: आत्मा देश और काल से जुदा है । 
जेस आकाश व्याप्त होता हुआ भी घट को दूसरी जगह ले 
जाता है; इसी प्रकार हमारी आत्मा में देशान्तर गमन सम- 

मना चाहिये । 

“अनधिष्ठितस्य पूतिभावप्रसड्रान्न तत्पिद्धि।” ।॥॥६०॥ 
( अ्नधिष्ठितस्य ) अनिधिष्टत के ( पूतिभावप्रसड्ञात्‌ ) पूतिभाव 

के प्रसक्ष होने से ( न तत्सिद्धि: ) डसकी सिद्धि नहीं है। 
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यदि आत्मा इस शरीर का अधिष्ठाता न हो तो शरीर में 
दुर्गन्ध आने लगे | इस कारण प्राण को शरीर का अधिष्ठाता 
नहीं कह सकते । 

“अरृएद्वाराचेदसननद्धस्य तदसम्भवात्‌ जलादि 
बंदर रे!” ॥६१॥ 

( असन्नद्धस्य ) सम्बन्ध रहित का ( प्राण को ) ( अदृषशद्वाराचेत ) 

यदि विना देखे या जाने शरीर का अ्रधिष्टाता बना दिया जाय ( तद 

सम्भवात्‌ ) वह सम्भव न होने से ( अंकुरे ) अंकुर में ( जल्बादिवत्‌ ) 
जलादि के समान | | 

यदि विना खोचे-समझे प्राण को शरीर का अधिष्ठाता बना 
दिया जाय, तो यद्द सम्भव नहीं हे । जिस प्रकार बीज के विना 
अछ्भुर नहीं हो सकता, यद्यपि अंकुर के पेदा होने में पानी भी 
कारण है; इसी प्रकार आत्मा के बिना शरीर काम नहीं कर 
सकता । यद्यपि प्राण भी शरीर के चलाने में एक हेतु हे । 

“निगु णत्वात्‌ तदसम्भवादहड्डारधर्मा हम ते” ॥६२॥ 
( निगु णत््वात्‌ ) निगु ण होने से ( तद्सम्भवात्‌ ) उसके अखस्भव 

होने से ( एते5हृड्भारधर्मा; ) ये अ्रहृड्ार के धर्म हैं । 

आत्मा निगु ण॒ है | इसलिये इन्द्रियां, तथा मन सब अह 
कार द्वारा ही काय करते है । 

“विशिष्टस्य जीवत्वमन्वयव्यतिरेकात्‌' ॥६३॥ 
( अन्वयव्यतिरेकात्‌ ) अ्रन्वयव्यतिरेक से ( विशिष्टस्य ) विशिष्ट का 

( जीवत्वम्‌ ) जीवस्व है । 
संयोग वियोग के देखने से स्पष्ट हे कि अहड्डार सहित, 

हा का जीवत्व धर्म है ओर अदृदृद्बार रहित पुरुष का मुक्तरूपत्व 
। 
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“अहंकारकमाधीना कोयसिद्धिनश्वराधीना प्रमाणा- 
भावात्‌॥ ६४॥ 

(अं कारकर्मांधीना) अहंकार ही धर्मादे कायों' को कराने वाला 
हैं (नेश्वराधीना) यह ईश्वर के आधीन नहीं है , प्रमाणाभावांत ) 
प्रमाण के अभाव से । 

अहंकार युक्त जीव सब कर्मों को करता है। यह कहना 
कि सब कार्य ईश्वर के आधीन हैं, वही सत्र कार्य कराता ढे, 
यह अशुद्ध हे यदि ऐसा माना जावे तो फल्न देने वाला कोन 
होगा ? वही कराने बाला ओर वही फल देने बाला-यह फेसे 
होसकता है. ? 

“अदृष्टोड् तिवत्समानत्वम्‌॥॥६५॥ 
( भ्रदष्टोक्धू तिवत्‌ ) अदष्ट को प्रगटता के तुल्य ( समानस्वम्‌ ) 

समानत्व है | 
जिस प्रकार कोई पदार्थ अरृष्ट हे, उत्चका अनुमान लगा कर 

देख लिया जाता है; इसी प्रकार अहंकार यद्यपि हमें दिखताई 
नहीं देता, प्रत्युत अनुमान से यह जान लिया जाता है कि 

"अहंकार युक्त जीव ही सब कर्म करता ओर कराता है। 

“महतो न्यत्‌' '॥६ ६॥ 
अन्य महत्त्व से | 

इसी प्रकार इन्द्रियों की तन्मात्राओं का कर्ता भी अहंकार 
ही हे। 

“कमेनिमित्तः प्रकतेः स्वस्वाभिभावो5्प्यनादिबीजा- 
हू खत ॥६७॥ 
(प्रकृते:) प्रकृति का (स्वस्वाभिभावो5पि) अपना ओर अपने हवामी 
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का भाव होना भी (कर्मेनिमित्त;) कर्मों के निमित्त से है ( अ्नादिबोजा 
ह रवत्‌) बीज और अझू र के समान श्रनादि है । 

प्रकृति और पुरुष का रवभाविक सम्बन्ध भी पुरुष के कर्मों 
की वासना से अनादि ही मानना चाहिये; जेसे, बीज और 
अछुर को अनादि माना गया हे । 

“अविवेकनिमित्तो वो पश्चशिखः”?॥६८॥ 
प्रकृति ओर पुरुष का सम्बन्ध कम की बासनाओं से नहीं 

है, किन्तु अविवेक से हे--ऐसा पतन्चशिखाचाय मानते हैं । 

“लिड्गरशरीरनिमित्तक इति सनन्‍्दनाचाय:ः”” ॥६६॥ 
सनन्दनाचाय लिंग शरीर के निमित्त प्रकृति ओर पुरुष का 

सम्बन्ध मानते हैं । 
>> (्‌ 0 

“यद्वा ता तदुच्छित्तिःपुरुषाथस्तदुच्छित्तिः परु- 
९ 

पाथे।|॥७०॥ 
(यद्वा तद्वा) चाहे किसी प्रकार से सम्बन्ध हो (तदुच्छित्ति:) उस 

सम्बन्ध का नाश (पुरुषाथः) पुरुषा्थ है. (तदुब्दित्ति: पुरुषार्थ) उस 

सम्बन्ध का नाश ही पुरुष है। 

चाहे प्रकृति ओर पुरुष का सम्बन्ध अथवा उपराग किसी 
कारण से क्‍यों न हो, उस सम्बन्ध का नाश करना ही मोक्ष 
है। उस सम्बन्ध का नाश करना ही मोक्ष हैं। “तद्दित्ति:- 
पुरुषार्थ:” का दो वार प्रयोग अध्याय की समाप्ति का सूचक है । 

न्य---._>>/००--......## 
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