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निवेदन 
तव्वमेव माता च पिता त्वमेव त्वमेव बन्धुश्व सखा त्वमेव । 
व्वमेंच विद्या द्रविणं त्वमेव त्वमेब सर्व मम देवदेव ॥ 

सूक॑ करोति वाचारल पहुं छूट्यते गिरिम्‌। 
यत्कपा तमहं बन्दे परमानन्द्माधवम ॥ 

महर्षि वेदव्यासरचित ब्रह्मसूत्र बड़ा ही महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है । इसमें थोड़े-से 
रब्दोमें परत्रह्मके खरूपका साह्भोपाड़ निरूपण किया गया है, इसीलिये इसकाः 
नाम “अह्मसूत्र' है | यह ग्रन्थ वेदके चरम सिद्धान्तका निदर्शन कराता है, अतः 
इसे भ्वेदान्त-दशेन! भी कहते हैं। वेदके अन्त या शिरोमाग--ब्राह्मण, 
आरणफ्यक एवं उपनिषद्‌के सूक्ष्म तत्त्का दिःदशन करानेके कारण भी इसका 
उक्त नाम साथंक है । वेदके पू्वभागकी श्रुतियोंमें कर्मकाण्डका विषय है, उसकी 
समीक्षा आचार्य जैमिनिने पूर्वमीमांसा-सुत्नोंमे की है | उत्तरमागकी श्रुतियोमें 
उपासना एवं ज्ञानकाण्ड है; इन दोनोंकी मीमांसा करनेवाले वेदान्त-दर्शन यह 
त्रह्मसुत्रको “उत्तर मीमांसा? भी कहते हैं । दर्शनोंमें इसका स्थान सबपे ऊँचा 
है; क्योंकि इसमें जीवके परम प्राप्य एवं चरम पुरुषार्थका प्रतिपादन किया गया 
है । प्राय: सभी सम्प्रदायोंके प्रवान-प्रवान आचार्योने ब्रह्मसूत्रपर भाष्य लिखे हैं 
और सबने अपने-अपने सिद्धान्तको इस ग्रन्थका प्रतिपाथ बतानेकी चेश 
ह । इससे भी इस ग्रन्थकी महत्ता तथा विद्वानोंमें इसकी समादरणीयता सूचित 
होती है। प्रस्थानत्रयीमें ब्रह्मसूत्रका प्रधान स्थान है । 

तस्कत भाषाम इस ग्रन्थपर अनेक भाष्य एवं टीकाएँ उपलब्ध होती हैं 
परंतु हिन्दीमें कोई सर तथा सर्वसाधारणके समझने योग्य टीका नहीं थी 
इससे हिन्दीभाषा-भाषियोंके लिये इस गहन ग्रन्थका भाव समझना बहुत. 
कठिन हो रहा था | यद्यपि «अच्युत ग्रन्थमाला' ने ब्रह्मसूत्र शाड्टरभाष्ण एक 
स्तत्रत्ना ज्याज़्याका हन्दीम अनुवाद प्रकाशित करके हिन्दी-जगत्‌का महान्‌ 
उपकार किया है; तथापि भाष्यकारकी व्याख्या शात्रार्थकी शैठोपर लिखी 
जान॑क कारण साधारण बुद्धिवाले पाठकोंको उसके द्वारा सूत्रकारके भावकोः 
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घमझनेमें कठिनाई होती. है | इसके सिवा, वह ग्रन्थ भी बहुत बड़ा एवं 

बहुमूल्य हो गया है | जिससे साधारण जनता उसे ग्राप्त भी नहीं कर सकती । 

अत: हिन्दीमें बह्मसूत्रक एक ऐसे संस्करणकों प्रकाशित करनेकी 

आवश्यकता प्रतीत हुई, जो सवंसाधारणके लिये समझनेमें सुगम एवं सस्ता 
होनेके कारण सुल्म हो | इन्हीं बातांको इष्टिमं रखकर गतवर्ष वेशाख मासमें, 

जब मैं गोरखपुरमें था, मेरे एक पूज्य खामीजी महाराजने मुझे आज्ञा 

दी क्लि 'तुम सरल हिन्दाम ब्रह्मसूजपर संक्षिप्त व्याह्या छिखो ।? यथपि 

अपनी अयोग्यताको समझकर मैं इस महान्‌ कार्यका भार अपने ऊपर 
ऊनेका. साहस नहां कर पाता था, तथापि पूज्य खामीजीका आग्रहपूण 

ग्रेरणाने मुझे इस कायम श्रव्वत्त कर दिया | मैं उसी समय गोरखपुरणस 

खर्गाश्रम ( ऋषिक्रेश ) चला गया और वहाँ पूज्यपाद भाईजी श्रीजयद॒यालजीसे 

सामीजीकी उक्त आज्ञा निव्रेदन का | उन्होंने भी इसका समर्थन किया । 

इससे मेरे मनमें और भी उत्साह और बल पग्रात्ष हुआ । भगवान्‌की 

अव्यक्त ग्रेरगा मानकर मैंने कार्य प्रारम्भ कर दिया और उन्हीं सर्वान्तर्यामी 

परमेश्वरकी सहज कृपासे एक मास इक्कीस दिनमें ब्रह्मसूत्रकी यह व्याख्या 

पूरी हो गयी । इसमें व्याकरणकी इश्िसे तो बहुत-सी अशुद्धियाँ थीं ही, 

अन्य प्रकारकी भी त्रुठियाँ रह गयी थीं, अत: इस ब्याख्याकी एक प्रति 

नकल कराकर मैंने उन्हीं पूज्य खामोजीके पास गोरखपुर भेज दी। उन्होंने 

पेरे प्रति विशेष कृपा और खाभातिक प्रेम होनेके कारण समय निकालकर 

दो मासतक परिश्रमपूवक इस व्याख्याको देखा और इमकी त्रुटियोंका मुझे 

दिग्द्शन कराया । तदनन्तर चित्रकूटमें सत्सज्ञके अवसरपर पूज्यपाद श्रीभाई 

जयदयाठजी तथा पूज्य स्वामी श्रीरामसुखदासजी महाराजने भी व्याख्याको 

आद्योपान्त खुना और उसके संशोधनके सम्बन्ध अपनी महत्त्वपूर्ण सम्मति 

देनेको कृपा को | यह सब हो जानेपर इस ग्रन्थकों प्रकाशित करनेकी 
उत्सुकता हुई । फिर समय मिलते ही मैं गोरखपुर आ गया । फाल्गुन कृष्ण 
प्रतिपदासे इसके पुनः संशोधन और छपाई आदिका कार्य आरम्म किया गया । 
इस समय पूज्य पण्डित श्रीरामनारायणदत्त जी शास्रीने इस व्याख्यामें व्याकरण 

आदिकी- इंश्िति जों-जो अशुरद्धरयों रह गयी थीं, उनका अच्छो तरह संशोवन 

किया और भांषाकों भी सुन्दर बनानेकी पूरोपूरों चेश की । साथ हा 
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आदिसे, अन्ततक साथ रहकर प्रूफ देखने आदिके द्वारा भी प्रकाशनमें-* पूरा 
सहयोग किया । पूज्य भाई श्रीहनुमानग्रसादजी पोद्वार तथा उपर्यक्त पूज्य खामीजीने 
भी प्रूफ देखकर उचित एवं आवश्यक _संशोत्ननमें पूणे सहायता की | इन सब 
महाजुभावोंके अथक परिश्रम और सहयोगत्रे आज यह ग्रन्थ पाठकांके समक्ष इस रूपमें उपस्थित हो सका है । 

इस ग्रन्थका व्याख्या लिखते समय मेरे पास हिन्दी या अन्य किसी भारतीय 
भाषाकी काई पुस्तक नहीं थी | संस्कृत भाषाक्े आठ ग्रन्थ मरे पास थे, जिनसे 
मुझे बहुत सहायता मिलो और एतदथ मैं उन सभी व्याख्याकारोंका कृतज्ञ हूँ । उक्त भ्रन्थोक नाम इस प्रकार हैं?-( १ + शरक्षराचायलत शारारक-भाष्य, 
( २ ) श्रीरामानुजाचार्यकृत श्रीमाष्य, ( ३ ) श्रीवक्ठभाचायक्रत अशुभाष्य, 
( 9 ) श्रीनिम्ब्राकभाष्य, ( ५) श्रीभास्करोचार्यक्रत भाव्य, ( ६ )ब्रप्नानन्ददीपिका, 
( ७ ) श्रीविज्ञानभिक्षुक्षत भाष्य तथा ( ८ ) आचाय॑ श्रीरामानन्दक्ृत व्याख्या । 

पाठक मेरा अच्पज्ञतासे तो परिचित होंगे ही; क्योंकि पहले योगदर्शनकी भूमिका में यह बात निवेदन कर चुका हूँ। मैं न तो संस्क्रतभाषाका विद्वान्‌ है और 
न हिन्द्री-भ॥ाषाका ही | अन्य किसों आधुनिक भाषाको भी जानकरी मुझे नहीं है | इसके सिवा, आध्यात्मिक विषयमें भी मेरा विशेष अनुभव नहीं है। ऐसी दशामें इस गहन शास्नरपर व्याख्या लिखना मेरे-जैसे अल्पज्ञके लिये सर्वथा अनधिकार चेट़ है, तथापि अपने आध्यात्मिक विचारोंका दृढ़ बनाने, गुरुजनोंकी जाज्ञाका पाछन करने तथा मित्रोंको संतोष देनेके लिये अपनी समझके अनुमार यह टीका लिखकर इसे प्रकाशित करानेकी मैंने जो घृठता का है, उसे अधिकारी विद्वान तथा संत महापुरुष अपनी सहज उदारतासे क्षमा करेंगे; यह आशा है | वस्तुत: इसमें जो कुछ भी अच्छापन है, वह सब पूवके प्रात:स्मरणीय पूस्य- चरण आचार्यों और भाष्यकारोंका मड़नलप्रसार है और जो त्रुटियाँ हैं, वे सब मेरी अल्पज्ञताका सूचक तथा मेरे अहक्लारका परिगाम है | जहाँतक सम्मव हुआ ) मेने प्रत्येक स्थलूपर किसी भी आचार्यके ही चरणचिह्नोंका अनुसरण करने- 
की चेग की है | जहाँ खतन्‍्त्रता प्रतीत होती है, वहाँ भी किसी-न-किसी प्राचान महापुरुष या ठीकाकारके भावोंका आश्रय लेकर हो वेषे भव निकले 
गये हैं | अनुभवा विद्वानोंसे मेरी बिनग्र प्राथंना है कि वे कृपापूर्वक इसमें प्रतीत 

डैः 
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द्वोनेवाली त्रुटियोंकी सूचितः करे, जिससे दूसरे संस्करणमें उनके सुकरका 

प्रयक्ष किया जा सके | 

यहाँ प्रसड्रवश ब्रह्मसूत्र और उसके ग्रतिपाद्य विषयके सम्बन्धमें भी कुछ 

निवेदन करना आवश्यक प्रतीत होता है । ब्रह्मसूत्र अत्यन्त प्राचीन ग्रन्थ 

है | कुछ आधुनिक विद्वान्‌ इसमें सांख्य, वेशेषिक, बौद्ध, जैन, पाशुफ्त और 

पाश्चरात्र आदि मतोंकी आलोचना देखकर इसे अरवाचीन बतानेका साहस 

करते हैं और बादरायणको वेदव्याससे भिन्न मानते हैं; परंतु उनकी यह धारणा 

नितान्त श्रमपूर्ण है | ब्रह्मसूत्रमें जिन मतोंकी आलोचना की गयी है, 

वे प्रवाहरूपसे अनादि हैं | वेदिककाल्से ही सदृवाद और असदूवाद ( आस्तिक 

और नास्तिकमत ) का विवाद चला आ रहा है । इन प्रवाहरूपसे चले आये 

हुए बिचारोंमेंसे किसी एककों अपनाकर मिन्न-मित् दरनोंका संकलन हुआ है । 

सूत्रकारने कहीं भी अपने सूत्रमें सांख्य, जैन, बौद्ध या वेशेषिक मतके आचार्योका 

नामोछेख नहीं किया है । उन्होंने केवछ ग्रधानकारणवाद, अणुकारणवाद, 

वैज्ञानवाद आदि सिद्वान्तोंकी ही समीक्षा की है | सूत्रोंमें बादरि, औडुलोमि, जेमिनि, 

आउमरथ्य, काशकझत्ल और आत्रेय आदिके नाम आये हैं, जो अत्यन्त ग्राचीन हैं; 

इनमेंसे कितनोंके नाम मीमांसासूत्रोंमे भी उल्लिखित हैं । श्रीमद्भगबद्वीतामें भी 

देतुमदू्‌” विशेषणसहित “ब्र्मसूत्रका नाम आता है, इससे भी इसकी परम 

प्राचीनता सिद्ध होती है | बादरायण डाब्द पुराणकाल्से ही श्रीवेदब्यासजीके 

लिये व्यवह्वत द्वोता आया है | अतः ब्रह्मसूत्र वेदव्यासनीकी ही रचना है, यह 

आाननेमें कोई बाधा नहीं है । पाणिनिने पाराशर्य व्यासद्वारा रचित “मिश्षुसत्र' 

की भी चर्चा अपने सूत्रोमें की है | वह अब उपलब्ध नहीं है | अथवा यह भी 

सम्भव है? वह अदसूत्रसे अमिन्न रहा हो । 

सूत्रकारने अपने ग्रन्यको चार अध्यायों और सोछड पादोंमें विभक्त किया 

है | पहले अध्यायमें बताया गया है कि सभी वेदान्तवाक्पोंका एकमात्र परब्रह्नके 

प्रतिपादनमें ही अन्बय है; इसीलिये उसका नाम “समन्वयाध्याय' है । दूसरे 

अध्यायमें संत प्रकारके विरेधामासोंका निराकरण किया गया है, इसलिये उसका 

नाम “अविरोधाध्याय है | तीसरेमें परत्झकी प्राति या साक्षात्कारके साधनमूत 

#ह्मविया तथा ईसरी-इंसरी उपा सनाओंक्रे विषयमें निर्गय किया गया है, अतः 

उसको “साधनाध्याय! कडते हैं और चौथेंतें उन त्रियाओंद्रारा साथकोंक्रे अविकारके 
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अनुरूप ग्राप्त होनेवाले फलके विषयमें निर्णय किया गया हैं, इस कारण उसकी” : 
'फल्ाध्याय” के नामसे ग्रसिद्धि है । इस प्रन्थमें वर्णित समग्र. विषयोंका संक्षिप्त 
परिचय विषय-सूचीसे अवगत हो सकता है. । यहाँ कुछ चुनी हुई सैद्धान्तिक बातोंका 
दिग्दशन कराया जाता है । ब्ह्मसूत्रमें पृज्यपाद वेदव्यासजीने अपने सिद्धान्तका 
प्रतिपादन करते समय मेरी. अल्पबुद्धिके अनुसार इस ग्रकार निर्णय दिया है--- 

(१ ) यह प्रत्यक्ष उपलब्ध होनेंबाछा जो जडचेतनात्मक जगंत्‌ है; इसका 
उपादान और निमित्तकारण ब्रह्म ही है ( ब्र० सू० १ | ११२) ४ 

( २ ) सवेशक्तिमान्‌ पस्रह्म परसेश्वरकी जो परा ( चेतन जीवसमुदाय ) 
ओर अपरा ( परिवतंनशीछ जडवग ) नामक दो ग्रकृतियाँ हैं, वे उसीकी अपनी 
शक्तियाँ हैं, इसलिये उससे अभिन्न हैं ( ३।२ |२८ ) | वह इन शक्तियोंका 
आश्रय है, अतः इनसे मिन्न भी है। परह्म जीव और जडवर्गसे सर्वया-विलक्षण 
और उत्तम है (३।२।३१)।- 

(३ ) वह पर्रह्म. परमेश्वर अपनी उपयुक्त दोनों ग्रकृतियोंको लेकर ही 
_ सष्टिकालमें जगत्‌की रचना करता है और प्रल्यकालमें इन दोनों. ग्रकृतियोंको 
अपनेमें विीन कर लेता है। किक 

६ 9 ) पस्ह्म परमात्मा शब्द, स्पर्श आदिसे रहित, निर्विशेष, निर्गुण एवं 
निराकार भी है तथा अनन्त कल्याणमय गुणसमुदायसे युक्त सगुण एवं साकार 
भी है । इस प्रकार एक ही परमात्माका यह उभंयविंध खरूप खाभाविक तथा 
परम सत्य है, औपाधिक नहीं है ( ३। २। ११ से २६ तक ) | 

६ ५ ) जीव-समुदाय उस पखत्रह्मकी परा ग्रकृतिका समूह है, इसलिये 
उसीका अंश है (२।३। ४३ ) । इसी दृ्टिसे वह-अभिन्न भी है । तथापि 
परमेश्वर जीवके * कर्मफलोंकी व्यवस्थाः करनेवांला - (२ | 9०४। १६ ) सबका 
नियन्ता और खामी है| ; "४ 57 का ॥ 727 

( ६ ) जीव नित्य है (२ | 9॥ १६ )-।. उसका जन्मना और मरना 
शरीरके सम्बन्दसे औपचारिक है ( ३। २। ६) । 

(७) जीवका एंक शरीरसे दूसरे शरीर्में और लोकान्तरमें भी जाना- 
आना शरीरके सम्बन्शते ही है | ब्रह्मलेकमें भी वह सूक्ष्मशरीरके सम्बन्धते हो 
जाता है (३।:१।९)।| 
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( ८ ) परस्रह्म परमेश्वरके परमधाममें पहुँचनेपर ज्ञानीका किसी प्रकारके 

प्राकृत शरीरसे सम्बन्ध नहीं रहता, वह अपने दिव्यखरूपसे सम्पन्न होता है 
(४ । ० । १ )। वह उसकी सब पग्रकारके बन्धनोंसे रहित मुक्तावस्था है 
(8: ४ (7३ )॥ 

( ९ ) कायब्रह्मके लोकमें जानेवाले जीवको वहाँके भोगोंका उपभोग 

संकल्पमात्रसे भी होता है और उसके संकल्पानुसार प्राप्त हुए शरीरके द्वारा भी 

5 5 ॥ ८0) तया ७ ०॥ ४) १९ $। 

( १० ) देवयान-मार्गसे जानेवाले विद्वानोंमेंसे कोई तो परब्रह्मके परमधाम्में 
जाकर सायुज्य मुक्ति-लाभ कर लेते हैं ( ४9 ।४। 9 ) और कोई चेतन्यमात्र 

खरूपसे अलग भी रह सकते हैं ( 9 । 9 | ७ ) | 

(११ ) कायं॑ब्रह्मके छोकमें जानेवाले उस छोकके खामीके साथ प्रलुय- 
कालके समय सायुज्युक्तिको प्राप्त हो जाते हैं (9 | ३।१० )। 

( १२ ) उत्तरायण-मार्गसे ब्रह्मलेकमें जानेवालॉके लिये रात्रिकाल या 

दक्षिणायनकाढ्में मृत्यु होना बाधक नहीं है ( ४ ।२। १९-२० ) | 
( १३ ) जीवका कर्तापन शरीर और इन्द्रियोंके सम्बन्धसे औपचारिक 

है (२।३। ३३ से 9० तक )। 

( १४ ) जीवके कतांपनमें परमात्मा ही कारण है (२।३। ४१ )। 

( १५ ) जीवात्मा विभु है; उसका एकदेशित्व शरीरके सम्बन्धसे ही 

है, वास्तवमें नहीं है (२।३॥। २९ )। 

( १६ ) जिन ज्ञानी महापुरुषोंके मनमें किसी प्रकारकी कामना नहीं 

रहती, जो सर्वथा निष्काम और आप्तकाम हैं, उनको यहां ब्रह्मकी प्राछि 

हो जाती है । उनका ब्रह्मलोकमें जाना नहीं होता । 

( १७ ) ज्ञानी महापुरुष लोकसंग्रहके लिये सभी प्रकारके विहित कर्मोका 

अनुष्ठान कर सकता है (४। १। १६-१७ )। 

( १८ ) बह्मज्ञान सभी आश्रमोंमें हो सकता है | सभी आश्रमोंमे ब्ह्म- 

विद्याका अधिकार है (३। ४ | ४९ )। 

(0 ) ब्रह्मलोकमें जानेवालेका पुनरागमन नहीं होता (७। 9 | २२ )। 
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( २० ) ज्ञानीके पूत्रकृत संचित पुण्य-पापका नाश हो जाता है | नये 
कर्मोसे उसका सम्बन्ध नहीं होता ( ४७ | १ | १३-१४ )। प्रारब्धकर्मका 
उपभोगद्वारा नाश हो जानेपर वततंमान शरीर नष्ट हो जाता है और वह ब्रह्म- 
लोकको या वहीं परमात्माको प्राप्त हो जाता है ( ४ | १। १९ )। 

“ (२१ ) ब्रह्मविद्याके साधकको यज्ञादि आश्रमकर्म भी निष्कामभाकसे 
करने चाहिये ( ३। 9 । २६ ) | शम-दम आदि साधन अवश्य कतेब्य 
है" ३. 2 290) 

( २२ ) बह्मविय्या कर्मोका अज्ञ नहीं है (३ । ४ । २ से २५ तक ) | 

( २३ ) परमात्माकी प्राप्तिका हेतु ब्रह्मज्ञान ही है (३।३॥। ४७ ) 
तथा ( ३॥ ४७। १ )। 

( २४ ) यह जगत्‌ प्रल्यकालमें भी अग्रकटरूपसे वर्तमान रहता है 
(२१७३०) | द 

इन सबको ध्यानमें रखकर इस ग्रन्थका अनुशीलन करना चाहिये | इससे 
परमात्माका क्या खरूप है, उनकी प्राप्तिक कौन-से साधन हैं और साधकका 
परमात्मके साथ क्या सम्बन्ध है---इन बातोंकी तथा साधनोपयोगी अन्य 
आवश्यक विषयोंकी जानकारी प्राप्त करके एक निश्चयपर पहँँचनेमें क्शिष 
सहायता प्राप्त हो सकती है। अतः भ्रत्येक साधकको श्रद्धापूर्वक इस ग्रन्थका 
अध्ययन एवं मनन करना चाहिये । 

श्रीरामनवमी । विनीत, 

संवत्‌ २००९ चि० हरिक्रष्णदास गोयन्द्का 
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वेदान्त-दर्शन (बह्मस॒त्र) के प्रधान विषयोंकी सूची 
पहला अध्याय ५ शक 

पहला पाद 3० है 
ख्ञ़ 

विषय १5 -श्ठ 
अ्रह्मविषयक विचारकी प्रतिज्ञा तथा त्रह्म ही जगत॒का अभिन्न ; ह १-११ | निमित्तोपादान कारण है, जड-प्रकृति नहीं, इसका युक्ति एवं (0?! भमार्णद्वारा प्रतिपादन क ६०१ आर्ट 2 । मे आनन्दमय! शब्द परमात्माका हीवाचक है, जीवात्मा / * 
अथवा जडप्रकृतिका नहीं; इसका समर्थ ने जब ० १८४२ ३ | “विज्ञामय”ः तथा ८ खूयमण्डलान्तवर्ती हिरण्यमय पुरुष! की ; /। 98 ब्रह्मरूपताका कथन * 2५१ रेट, 

ह आकाश?; ध्याण?, धज्योतिः तथा ८ गायत्री! नामसे अतिमे * ०३.४८ २२-२ 
पज ! | परब्रह्मका ही वर्णन है, इसका प्रतिपादन "** / १४-१८ २४० |! पति श्रुतिमें भी ध्याण! नामसे ब्ह्मका ही उपदेश हुआ १ 

इसका समर्थन >वै5० 3४१८-२९ 
द दूसरा पाद * आज 
“पु वेदान्त-वाक्योंमें परत्रह्मकी ही उपास्यताका निरूपण तथा गा | जीवात्माकी उपास्यताका निराकरण *** २२-२७ ८ ( सबके छदयमें रहते हुए भी परमात्मा जीवोंके सुख-दुश्खोंका | भाग नहीं करता, इसका प्रतिपादन_***« 7 २०९४० । «० रे 57१०  चराचरम्राही भोक्ता परमात्मा ही हैं, इसका निरूपण २८ 

हे हैर | हृदयगुहामँ स्थित दो आत्मा--जीवात्मा तथा पंरमाल्मा- री | का प्रतिपादन बह . 2], . २९-३० 
१३-१७ नेत्रान्तवैर्ती पुरुषकी बह्मरूपता *** ०. «० आर . १८ अधिदेव आदियमें अन्तयांमी “रूप'से ब्रह्मकी स्थिति "१४ २५ १६-२० _जडप्रकृति ओर जीवात्माकी अन्‍्तर्यामिताका निराकरण ..*** , ३५-२६ २१-२२ # “तिम जिसे अदश्यत्व आदि घर्मोसे युक्त बताया है, वह ब्रह्म | | । नर्कति या जीवात्मा नहीं; इसका प्रतिपादन » *** । ३७-३९ 

२३-रूपोन्याससे ब्रह्मकारणवादका समर्थन. ४ 
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-०> नह । श्रुतिमें भ्वेश्वानर” नाम ब्रह्मके लिये ही आया है, इसका 
युक्तयुक्त विवेचन २पप 40%. # +362-/% 

२९-३२ सवव्यापी परमात्माको देशविशेषसे सम्बद्ध बतानेका रहस्प *** ४४-४६ 

तीसरा पाद 
१-७ | औैडोंक और प्रथ्वी आदिका आधार ब्रह्म ही है; जीवात्मा 

अथवा ग्रकृति नहीं, इसका प्रतिपादन ४७-५० 
८-९ ब्रह्म ही भूमा हैं---इसका उपपादन “** ७१-५३ 

१०-१२ श्रुतम ब्रह्मको “अक्षर? कहा गया हैं; इसका युक्तियुक्त समर्थन ५३-५५ 

१३ ८3” इस अक्षरके द्वारा ध्येय तत्त्व भी ब्रह्म ही है, इसका निरूपण ५५ 
१४-२३ ददसकाशकी ब्रह्मखू्पताका प्रतिपादन का +- ९६-९२ 

२४-२५ छ्अभात्र पुरुषकी परब्रह्मूूपता और उसे हृदयमे स्थित 

ं बतानंका रहस्य शक ६ २-६ ३ 

२३-३० श्रह्मविद्यामें मनुष्योंके सिवा देवताओंके भी अआधधिकारका 

प्रतिपादन ओर इसमें सम्भावित विरोधका परिद्वार_ "६३-६७ 
न यज्ञादि कम तथा ब्रह्मविद्यामें देवताओंके अधिकारका जैमिनि- 

द्वारा विरोध ओर बादरायणद्वारा उसका परिहार 02७ ६७-६९ 
३४-३८ वेदविद्यार्मे शूद्रके अनधिकारका कथन 2725. ६९+ न, 

२९ अहुष्ठमांत्र पुरुषके ब्रह्मरूप होनेमें दूसरी युक्ति 350 ७४ 

द _ (६ थज्योत्ित तथा ८आकाश” भी ब्रह्मके ही वाचक हें; 
क्‍ ४०-४४ * थे | हि ॥ इसका समर्थन ४० ***. ७५-७७ 

के 

चाथा पाद 

द सांख्योक्त प्रक्तिकी अवैदिकताके प्रसक्ञमें “अव्यक्त? शब्दपर 
ु ऐे । विंचार ओर उसके शरीरवाचक होनेका कथन 7१३७ 7 3८-७९ 

पर देदोक्त प्रकृति स्वतन्त्र ओर ज्ञेय नहीं, परमेश्वरके अधीन 
पे । रहनेवाली उसीकी शक्ति है; इसका प्रतिपादन -«. ८०-८२ 

(अव्यक्तः शब्द प्रकृतिसे भिन्न अर्थका वाचक क्‍यों है ! 
द्क्र्र । इसका युक्तिपूण विवेचन हा ९९" ८२८८३ 

श्रतिमँ “अजा? शब्द परब्रह्मकी शक्तिविशेषका बोधक है; 
«€-२ ० । सांख्योक्त प्रधानका नहीं, इसका प्रतिपादन ८ 2 

'पञ्च-पञ्ञना” शब्दसे सांख्योक्त प्रकतिके पत्नीस तत्त्वोंका 

११-१२ (हु वर्णन किया गया है; इस मन्यताका खण्डन 5?» 0 2६-८४ 

"'" एािआश७०% शाम मा आर... नि 



स्तर 

१४-१५ 

धर 

5 पतन 

१ 

१८००२ २ 

हे ३५5३५ 

-३७४--४ १ 

विषय 

आकाश आदिकी सृष्टिमें ब्रह्म ही कारण है तथा उस प्रसड्धमें आये हुए. “असत्‌? आदि शब्द भी उसीके वाचक हैं, इसका समथन है आप कोषीतकि श्रुतिमें सोलह पुरुषोंका कर्ता एवं ज्ञेयतत्त् बह्मको |। ही बताया गया है, जीव) प्राण या प्रकृतिको नहीं, इसका सयुक्तिक उपपादन हर | ७ ७ ६ 

ब्रह्मकी अभिन्न निमित्तोपादान कारणताका निरूपण ० 

दूसरा अध्याय 
पहला पाद 

सांख्योक्त प्रधानकों जगत्‌का कारण न मानमेमें सम्भावित 
| दोधोंका उल्लेख और उनका परिहार ***  /य 

अन्य वेदविरोधी मतोंका निराकरण -** २०० 
“झकारणवादके विरुद्ध उठायी हुई शह्जागओंका समाघान * * * युक्तियों ओर दृष्शन्तोंद्वारा सत्कार्यवादकी स्थापनासे एवं ब्रह्मसे जगतूकी अनन्यता :5॥ जे 9॥0 ५42 उक्त अनन्यतामे सम्भावित हिताकरण? आदि दोषोंका परिहार अह्के द्वारा संकल्पमात्रसे बिना साधन-सामग्रीके ही जगत्‌की रचनाका कथन २०० 90५ 

विरोधका परिहार 
सांख्यमतमें दोष दिखाकर ग्रन्थकारद्वारा अपने सिद्धान्तकी पुष्टि कारण ओरे प्रयोजनके बिना ही परमेश्वरद्वारा सड्भल्पमात्रसे होनेवाली जगत्‌की सृष्टि उनकी लीलामात्र है --इसका प्रतिपादन 
ब्रह्ममें आरोपित विषमता और निर्दय॒ता दोपका निराकरण 
जीवों ओर उनके कर्मोंकी अनादि सत्ताका प्रतिपादन तथा अह्मकारणवादमें विरोधके अभावका कथन ० 

दसरा पाद 
अनेक प्रकारके दोष दिखाकर सांख्योक्त प्रधान कारणवाद- का खण्डन ० 
वशेषिकोंके परमसाणुकारणवादका निराकरण 
बोदमतकी असहृनतय्रोंको दिखाते हुए उसका खण्डन *** ज॑ मंतर पूर्वापरविरोध दिखाते हुए. उसका खण्डन 
पाशुपतथतफा खण्डन 2४६ 

3 ७ ७ 
न 

| अह्मकारणवादम्म सम्भावित अन्यान्य दोष तथा भ्रुति- 

७ ०७ ७० 

(००७५ 

९०२-१०६ 
(१०९ 

१०९-१११. 

२१११--११४ 

२ २१५-१५१७ 

११७-१६१९ 

११९-६१२:६ 

१९२२-६१ २३ 

१२३-१२४ 

१२५-१२१७ 

१२९७-१ २८ 

शक 

१ २६-६४६९ 

१५४१-१५ ६ 

“ १५२-२१५४ 
* १७५४-१५७ 



नरूपण 
*५५ 4 3 से 

| 

४०८ ज्योंतिः आदि तत््वोॉका अधिष्ठाता ब्रह्म ओर रह 

अर । अधिष्ठाता नित्य जीवात्मा है; इसका कथन े 

४ 
रूपका 

3 ५ १३ । मुख्य श्राणकरा ब्रद्मते ही उत्पत्ति बताकर उसके स्व 

्र्त्ट 

७४९४७) 

४२-४५ त्र,आगममें पत्तियों है ४ | शाशरात, उठायी हुई आंशिक अनुपपत्तियोंका परिहार १५७-६$० 

का तीसरा पाद 
* ब्रह्मसे । 

१-९ । हम के आकाश ओर वायुकी उत्पत्तिका उपपादन करके 
बाय वा) सबकी उत्पत्ति-शीछताका कथन “*' १६१-१५५ 

/१ह ३ । वाँयुसे तैंजकी, तेजसे जलकी ओर जलसे प्रथिवीकी उत्पत्तिमें 

ब8 3. भी तह्म ही कारण है इसका प्रतिपादन के 
१७-१५ | पष्टिक्रमकें विपरीत प्रत्यक्रका कथन तथा इन्द्रियोंकी 

उत्पत्तिमं क्रमविशेषका अभाव पे * १६७-१६*९ 

१६-२० # जीविके जन्म-मृत्यु-वर्णनकी औपचारिकता तथा जीवात्माकी 
नत्य्ता " १७७०-६४ ७ हे. 

2४-२५. .. जीवात्माके अणुत्वका खण्डन ओर विभुत्वका स्थापन. **' १७३-१७८ 

जीव शरीरके सम्बन्धसे एकदेशी है, सत्‌ जीवात्माका ही खष्टि- 

३०+ २.२. 4 काहमें: प्राकस्य होता है ओर वह अन्तःकरणके सम्बन्धसे 

.  विध्नाका अनुभव करता है; इसका प्रतिपांदन १०४१ १७८८ ३४४ 
| जीवात्माका कर्तापन शरीर और इन्द्रियोंके सम्बन्धसे ओप 

3१-४२ चारिक॒ है तथा उसमें परमात्मा ही कारण हैं? क्योंकि वह 
उन्हक्े अधीन है, इसका निरूपण . '' 3 5 

आई । जीवात्मा ईश्वरका अंश है, किंतु ईश्वर उसके दोषोंसे लिप्त 

नहीं ,हांता। इसका प्रतिपादन १0००९ पे 

नित्य एवं विभु जीवोंके लिये देहसम्बन्धसें विधि-निषेधको 

साथकूता ओर उनके कर्मोंका विभाग **' 

हे | जीव ,ओर ब्रह्मके अंशांशिमावको औपाधिक कक 

सम्भावत दोषोंका उल्लेख 

दे 

४८:५० । 

शी हर चाथा पाद 
इन्द्रियॉकी उत्पत्ति भृतोंसे नहीं परमाव्मासे ही होती है; इसका 
। प्रातपादन और श्रतियोंके विरोधका परिहार 

इन्द्रियोंकी संख्या सात ही है, इस मान्यताके खण्डनपूवक मन 
५--७ | सहित ग्यारह इन्द्रियोंकी सिद्धि तथा सक्ष्मभूतोंकी ३] का 

उत्पत्तिका कथन *** 
१९९-२० £ 

# ध् ७] 

भ्र् 2१९९५३-- १ ९ ९. 



स्ड्त्र 

१७-१९ इन्द्रियोंसे मुख्य प्राणकी भिन्नता 
२० ब्रह्ससे ही नाम-रूपकी रचनाका कथन. *** 5९. 

२३६८-२२ 

५ उप 

१८-२ १ 

३-0७ 

९-६ 

3-१ ७ 

विषय 

| सब तत्त्वोंका मिश्रण होनेपर भी प्रथिवी आदिकी अधिकतासे 

हर 

%१8४४४७२०५७-२ ०७ 

२०७ 

'उनके प्रथकूप्थक्‌ कायका निर्देश. *** :. ०. ,२०७-२०८ 

तीसरा अध्याय 

पहला पाद 

श्रीरके बीजभूत सूक्ष्म तत्त्वोसहित जीवके देहान्तरमें गमसन-. 
का कथन) “पॉचवीं आहुतिमें जल पुरुषरूप हो जाता हैः? 
श्रुतिके इस वचनपर विचार, उस जलूमें सभी तत्त्वोंके संमिश्रण-.. 

> 2552 ७५. 8 ८ ०» ०० ने ही का कथन आर अन्यान्य विरोधोंका पारहार २०९-२ २४ 

स्वगमें गये हुए पुरुषको देवताओंका अन्न बताना औपचारिक 
५ है; जीव स्वर्गसे कर्मसंस्कारोंको साथ लेकर लौटता है, श्रुतिमें 
। “चरण? शब्द कमसंस्कारोंका उपलक्षण और पाप-पुण्यका- : 
बोधक है, इसका उपपादन ** १०२१ ५७-५४१८ 

नहीं जाते, कोषीतकिश्रुतिमें भी समस्त शुभकर्मियोंके लिये ही. 3 

स्वगंगमनकी बात आयी है; इसका वर्णन 0 0 
वम यातना छान्दोग्यवर्णित तीसरी गतिसे मिन्न एवं अधम चौथी... : 
गति है, इसका वर्णन तथा स्वेदज जीबोंका उद्धिजमें अन्तर्भाव २२१-२२३ 
स्वग॒ंसे छोटे हुए जीव किस प्रकार आकाश) वायु; धूम)मेघ, घान; - जो आदियें स्थित होते हुए. क्रमशः गर्भमें आते हैं,इसका स्पष्ट वर्णन. २२३-२२५ 

| पापी जीव यमराजकी आज्ञासे नरकमें यात्ञना भोगते हैं, स्वर्गमें 

दूसरा पाद 
| खम्न मायामात्र ओर शुमाशमका सूचक है, भगवान्‌ ही जीवको.: « 
। सम्तमें नियुक्त करते हैं, जीवमें ईश्वरसह॒श गुण तिरोहित हैं, 
+ परमात्माके ध्यानसे प्रकट होते हैं; उसके अनादि बन्धन और. 

' | मोक्ष भी परमात्माके सकाझसे हैं तथा जीवके दिव्य गुणोंका 
( तिरोभाव देहके सम्बन्धसे नि >* * 

सुषुस्तिकाछमें जीवकी नाडियोंके मूलभूत हृदयमें स्थिति, उस - 
समय उसे परमात्मामें स्थित बतानेका रहस्य, सुघुप्तिसे पुनः उसी जीवके जाग्रत्‌ होनेका कथन तथा मूच्छोकाल्में 

“** -२२६-२३० 

अधूरी सुघुप्तावस्थाका प्रतिपादन हा *** २३०-२३ ३ 



सूत्र | विषय 

सर्वान्तर्यामी परमात्माका किसी भी स्थान-दं!घसे लिप्त न होना) 
परमेश्वरका निगुण जिर्विशेष, सगुण सविशेष दोनों छक्षणोंसे 

युक्त होना; इसमें सम्मावित विरोधका परिहार उक्त दोनों 
। लक्षणोंकी मुख्यता, परमात्मामें भेदका अभाव; सगुणरूपकी 

११-२६ ओपाधिकताका निराकरण; प्रतिबिम्बके दृष्टान्तका रहस्य) 
परमेश्वरमें शरीरके वृद्धि-हास आदि दोषोंका अभाव; 
निषेध श्र॒तियोंद्वारा इयत्तामात्रका प्रतिषेष/ नि्गुण-सगुण 

| दोनों स्वरूपोंका मन-बुद्धेसि अतीत होना तथा आराधनासे 

( भगवानके प्रत्यक्ष दर्शन होनेका कथन 5१८2 

परमात्माका अपनी शक्तियोंसे अभेद ओर भेद तथा अभेदो- 

पासना ओर भेदोपासनाके उपदेशका अभिप्राय 

कप । शरीर आदिके सम्बन्धसे जीवोंके परस्पर भेदकी सिद्धि; 
;क्‍ प्रकृतियोमिं भेद होनेपर भी परब्रह्ममें भेद या नानात्वका अभाव 

। कर्मोका फल देनेवाला परमात्मा ही है; कर्म नहीं; इसका 
प्रतिपादन 

तीसरा पाद 

( वेदान्तवर्णित समस्त ब्रह्मविद्याओंकी एकता, भेद-प्रतीतिका 
| निराकरण) शाखा-विशेषके लिये ही शिरोत्रत आदिका नियम) 

समानविद्याके प्रकरणमें एक जगह कही हुई बातेके अन्यत्र 
१... श रच चज «5. आओमें / 

अध्याहार करनेका कथन; उद्देश्यकी एकता होनेपर विद्या 
| भेदका अभाव) ब्रह्मविद्यासे भिन्न विद्याओंकी एकता या 
| भिन्नताके निर्णयमें संज्ञा आदि हेतुओंके उपयोगका कथन 

ब्रह्मके “आनन्द? आदि धर्माका ही अन्यत्र अध्याहार उचित; 

८प्रियाशिरस्त्व” रूपकगत धर्मका नहीं? आनन्दमयकी ब्रह्म 
११-१८ रूपता। विरोध-परिहार, तथा अन्न-रसमय पुरुषके ब्रह्म न 

होनेका प्रतिपादन **' कं 

| एक शाखामें कही विद्याकी एकता) नेत्र एवं सूर्यमण्डलवर्ती 
| पुरुषोंके नाम ओर गुणका एक दूसरेमें अध्याहारकी 
| अनावश्यकता) उक्त पुरुषोंमें त्ह्मके सर्वाधारता और सर्व- 

का व्यापकता आदि धम्ंकेः पुरुष-विद्यामें प्रतिपादित दिव्य 
| गुणोंके तथा कठवर्णित वेध्यत्व आदि धर्मोके भी अध्याह्रका 
[ अनौचित्य लक -५ 0८ 

श््ट 

२३४- ९४५ 

२४५-२५५ १ 

२५१-२५३ 

५७४२५३-२५४ 

२५५-२६२ 

२६२९-२६ ७ 

२६७-२७२ 



(+ केश 
सत्र विषय हि 

(परमपदको प्राप्ति _ आदि ) दोनों प्रंकारके फछोका सर्वत्र 
ब्रह्मविद्याके फछ-वर्णनमें हानि ( दुःखनाश आदि ) ओर प्रासि 

र६ | 
सम्बन्ध 

[ ब्रह्मलोकमें जानेवाले ज्ञानी महात्माके पुण्य और पापोंकी 
यहीं समाप्ति; संकल्पानुसार ब्रह्मोक-गमन या यहीं ब्रह्म- 

२७-३२ < सायुज्यकी प्राप्ति सम्भव) ब्रह्मठोक जानेवाले सभी उपासकोंके 
| लिये देवयानमार्गले गमनका नियम) किन्तु कारक पुरुषोंके 
लिये इस नियमका अभाव 

( अक्षरत्रह्मके लक्षणोंका सर्वेत्र ब्रह्मके वर्णनमें अध्याहार 
आवश्यक) मुण्डक) कठ ओर ख्वेताश्वतर आदिमें. जीव और 

हे ईश्वरकी एक साथ ह्ृदयमें स्थित बतानेवाली विद्याओंकी 
४०३४, एकता; ब्रह्म जीवात्माका भी अनन्‍्तर्यांमी आत्मा है; 

विरोधका परिहार; जीव ओर ब्रह्मके भेदकी ओपाधिकताका 
( निराकरण एव विरांध-पारहार 

[ ब्रह्मोकमें जानेवाले सभी पुरुषोंके लिये भोग भोगनेका 

अनिवार्य नियम नहीं, बन्धनसे मोक्ष ही विद्याका मुख्य फल; 
४२-५२ < कर्मसे मुक्तिका प्रतिपादन करनेवाले पूर्वपक्षका उल्लेख और 

खण्डनः ब्रह्मविद्यासे ही मुक्तिका प्रतिपांदन तथा साधकोंके 

: [ भावानुसार विद्याके फल्में भेद 

बंप । शरीरसे भिन्न आत्माकी सत्ता न माननेवाले नास्तिक-मतका 

खण्डन की; 
यज्ञाड्गसम्बन्धी उपासना प्रत्येक वेदकी शाखावालोंके लिये 
अनुष्ठेय है; एक-एक अज्ञकी अपेक्षा, सब अज्जेंसे पूर्ण उपासना 
श्रष्ठ है; शब्दादि भेदसे विद्याओंमें भिन्नता है, फछ एक होनेसे 

५५-६० - साधककी इच्छाके अनुसार उनके अनुष्ठानमें विकल्प है; 
किंतु भिन्न-भिन्न फल्वाली उपासनाओंके अनुष्ठानमें कामनाके 

अनुसार एकाधिक उपासनाओंका समुच्चय भी हो सकता है--- 
इन सब बातोंका वर्णन १९६ *«* 

६ १--६६८६ यशाज्ञ-सम्बन्धी उपासनाओंमें समुच्चय या समाहारका खण्डन **' 

चोथा पाद 
१ ज्ञानसे ही परम पुरुषाथंकी सिद्धि 

२-७. विद्या कमंका अजक्ष है? जैमिनिके इस मतका उल्लेख “*'* 
22803 जैमिनिके ऊक्त मतका खण्डन तथा «“विद्याकमंका अज्ञ 

नहीं; ब्रह्मप्रासिका स्व॒तन्त्र साधन है? इस सिद्धान्तकी पुष्टि 
रु-- 

कृ् 
७ 

२७२-२७४ 

* २७४+-२७८: 

२७८-२८४६ 

४५ "| 

१ २८६-२९४ 

२९४-१२९५८ 

२९५-२९८ 
२९८८-३० ० 

/ ३०१ 
क०२तर०4, 

. ३ ७४-- रे १ ७ 

छ 



ऐप विषय पृष्ठ 

१८-२० पूव॑पक्षके खण्डनपूर्वक संन्यास-आश्रमकी सिद्धि “** ३१०-३१२ 
२१-२२ आपूर्व फलदायिनी उद्गीथ आदि उपासनाओंका विधान *** ३१३-३१४ 

उपनिषद्वर्णित कथाएँ विद्याका ही अज्ञ हैं; यज्ञका नहीं; 
इसका प्रतिपादन २३१४-२३ १५ 
ब्रह्मविद्यारूप यज्ञमें अग्नि इंघन आदिकी अपेक्षाका अभाव ३१५-३१६ 
विद्याकी प्राप्तिके छिये वर्णाश्रमोचित कर्मोकी अपेक्षा तथा 

शम-दम आदिकी अनिवायं आवश्यकता **" ३१६-३१८ 
प्राणगसड्ुूट के सिवा अन्य समयमें आदहार-शुद्धिविषयक 

सदाचारके त्यागका निषिध ** २१८-३२० 

ज्ञानीके लिये छोकसंग्रहार्थ आअमकम के अनुष्ठानकी आवश्यकता ३२१ 
भक्तिसम्बन्धी श्रवण-कीर्तन आदि कर्मोके अनुष्ठानकी अनिवाय 

आवश्यकता तथा भागवतधमंकी महत्ताका प्रतिपादन "““' शरेशश्न्रेर७ 
वानप्रस्थ, संन्यास आदि ऊँचे आश्रमोंसे वापत छोटनेका निषेध 

| लोटनेवालेका पतन ओर ब्रह्मविद्या आदिमें अनधिकार **" ३२२७-३२९ 

उद्गीथ आदिमें की जानेवाली उपासनाका कर्ता तो ऋत्विक्‌ है | 

किंतु उसके फलमें यजमानका अधिकार है; इसका वर्णन ३२९-३३० 

संन्यास; गरहस्थ आदि सब्र आश्रमोंमें ब्रह्मविद्याका अधिकार रे३१-३३४ 

मुक्तिरूप फल इस जन्ममें मिलता है या जन्मान्तरमें; इसी छोक- 
। में मिलता है) या लछोकान्तरमें ? इसका नियम नहीं हैयह कथन ३े३४-३ ३५ 

चोथा अध्याय 

| 

| 
| 

३४-३९ | 

| 
| 

। 

पहला पाद्‌ 

गक उपदेश-ग्रहणके पश्चात्‌ ब्रह्मविद्याके निरन्तर अ भ्यासकी ग 

। आवश्यकता 
२३३६-३३७ 

३ आत्ममावसे परब्रह्मके चिन्तनका उपदेश ' २३३७-२३ ३८ 

द ४-५ प्रतीकमें आत्मभावनाका निषेध ओर ब्रह्ममावनाका विधान ३२३८-३३ ९ 

६ जउद्बगीथ आदिमें आदित्य आदिकी भावना 8 

57 १० आसनपर बेठकर उपासना करनेका विधान कं पा 

५ १ जहाँ चित्त एकाग्र हो) वहीं स्थान उपासनाके लिये उत्तम ३२४१-३४२ 

१५ आजीवन उपासनाको, विधि *** ३४२-३४ ३े 

हे ब्रह्मसाक्षात्कारके पश्चात्‌ ज्ञानीका भूत और भावी झमार्डः गा थ् 

ज़्य | करमसि असम्बन्ध न 

: १५ दशरीरके देतुभूत प्रारब्ध कमक्रा भांगके लिये नियत समयत 

कत 
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११ 

हैं २-२६ ४६ 
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| 
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विषय 

शानीके लिये अग्निहोंत्र आदि तथा अन्य विहित कर्मोंका 
व्येकसंग्रहार्थ विधान 
कर्माज्ञ उपासनाका ही कमंके साथ समुचय 
प्रारब्धका भोगसे नाश होनेपर ज्ञानीको ब्रह्मकी प्राप्त 

दूसरा पाद 
उत्क्रणकालम वाणीकी अन्य इन्द्रियोंके साथ मनमें। मनकी 
प्राणमें ओर प्राणकी जीवात्मामें स्थितिका कथन 
जीवात्माकी सूक्ष्मभूतोंमें स्थिति 
त्रह्मलाकका माग आरम्म हानेसे पूवतक ज्ञानी और अज्ञानी 
का समान गतिका प्रतिपादन 

छ्ष्ठ 

२४५-२३४६ - 
३४७ 

२४७ 

३४८-३४९ 

२३५०-२५ १ 

२५१ 
अज्ञार्नी जीवका परब्रह्ममें स्थित रहना प्रठकयकालकी भाँति है* * * ३५१-३५२ 
जीवात्मा उत्क्रणके समय जिस आकाश आदि भूतसमुदाय- 
में स्थित होता है, वह सूक्ष्मशरीर है, इसका प्रतिपादन “*' 
नेष्काम ज्ञानी महात्माओंका ब्रह्मठोकमें गमन नहीं होता: 

यहीं परमात्माको प्राप्त हो जाते हैं, इसका निरूपण 
सूक्ष्मशरीरमें स्थित जीव किस प्रकार ब्रह्मलेकमें जानेके लिये 

२३५२-३५ ३ 

* ३५४-२५६ 

सुषुम्ना नाडीद्वारा शरीरसे निकछता है, इसका वर्णन *** ३५७-३५८ 
शरीरसे निकलकर जीवात्माका सूय-रश्मियोंमें स्थित होना 
रात्रि और दक्षिणायनकालमें भी सूयरश्मियोंसे उसका 
बाधारहित सम्बन्ध है के है 
योगीके लिये गीतोक्त कालविशेषका नियम 

तीसरा पाद 
' अह्मछोकमें जानेके लिये “अर्चिरादि! एक ही मार्गका कथन 

। 

। 
| 
| 

सवत्सरसे ऊपर ओर सूर्योकके नीचे वायुल्ोककी स्थिति 
“विद्युतू!से ऊपर वरुणलछोककी स्थिति 
'अचिः” “अहः?) “पक्ष? पम्मास'; “अयन? आदि आतिवाहिक 
पुरुष हैं, इसका प्रतिपादन हे 
अचि आदिकों अचेतन माननेमें आपत्ति १९६ 
“बव॒ढठाकस ऊपर ब्रह्मलोकतक अमानव पुरुषके साथ 
जीवात्माका गमन ३१६ 
अह्मल्कर्म कार्यत्रह्मकी प्राप्ति होती है? इस बादरिके 
मतका वर्णन | 
अह्मलोकमें परअह्मकी प्राप्ति होती है! इस जैमिनिमतका 
उपपादन ९5 हे 

२३५८ 

२३५८-३६ ० 

२३६०: 

३६१-३६६२: 

२३६२-२५ रे 

२६३ 

' ३६३-३२६४७४ 

, ,*ै ९४; 

२३६४-३२ ५५ 

४ * ३६५५-९३ ६।७ 

२३६७- छ हट 



> अदया 
८५.) ह# ही 

विषय 

प्रतीकीपासना करनेवालोंके सिवा अन्य सभी उपासक 

१७-१६ | ब्रंह्मलोकर्में जाकर संकल्पानुसार कार्यत्र्म अथवा परत्रह्मकां 

प्राप्त होते हैं; यह बादरायणका सिद्धान्त 

चौथा पाद 
परबह्मपरायण जीवके लिये परमधाममें पहुँचकर अपने 

वास्त॑विकंस्वरूपसे सम्पन्न होने एवं सब प्रकारके बन्धनोंसे मुक्त 

हो विशुद्ध आत्मरूपसे स्थित होनेका कथन 

ब्रह्मलोकमें पहुँचनेवाले उपासकोंकी तीन गति--(९2अभिन्न- 

कि |] रूपसे ब्रह्ममें मिठ जाने; ( २ ) प्रथक्‌ रहकर परमात्माके सद्दश 

दिव्यखखरूपसे सम्पन्न होने तथा ( ३ ) केवछ चतन्यमात्र 

स्वरूपसे स्थित होनेका वर्णन ; 

उपासकके भावानुसार तीनों ही स्थितियांका माननेंमें कोई 

। विरोध्र नहीं है; यह बादरायणका सिद्धान्त । 

प्रजापति ब्रह्माके छोकमें जानेवाले उपासकोका सकलपस ह्दी 

। वबहके भोगोंकी प्राप्ति 
उन उपासकोंके शरीर नहीं होते; यह बादरिका मत 

शरीरकी प्राप्ति होती है? यह जमिनिका मत 

402] 6 संकल्पानुसार उनके शरीरका होना ओर न हीना दाना ही 

| बातें सम्भव हैं--यह बादरायणका सिद्धान्त 

वे बिना शरीरके खम्तकी भाँति ओर शरीर धार करके 
१३-१४ 

की 

| जाग्रत॒की भाँति भोंगोंका उपभोग करते हैं) यह कथन 

सुधुप्तिप्रकय एवं ब्रह्मसायुज्यकी प्राप्तिके प्रसगम ही नाम- 

' बेब 5 रूपके अभावका कथन
 

अर 

ब्रह्मलोकमें गये हुए, उपा
सक वहके भोग भोंगनेके उद्देश्यसे 

१ रक १८ |। अपने लिये इच्छानुसार शरीर निर्माण कर सकते हैं? ससारका 

रे रचना नहीं) इसका प्रतिपादन हा 

१९:- ब्रह्मठोकमं जानेवाले मुक्तात्माकों निर्विकार ब्रह्मरूप फलकी 

जे । प्राप्तिका कथन 

॥ सं निर्कि_्तमावसे भोगमात्रमें उसे ब्रह्माकी समत प्राप्त का 

है । है, खुश्रिचनामें 
नह 

४ & * 

५. २२९... ब्रह्मठोकसे पुनराब्ृत्ति नहीं होती; इसका प्रतिपादन 
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वेदान्त-दशनके सचयिता श्रीव्यासदेव 



छः - हल 
| 

श्रीपरमात्मने नमः 

बेदान्त-दुर्शन 
. ९ ब्रह्मसृत्र ) 

( साधारण भाषा-टीकासहित ) 

-. 7 पहला अध्याय 
“०... पंहला फाद फेम फाल >4 हरनिश लाए 

अथातो ब्रह्मजिज्ञासा॥ १ | १ ।१॥ ८ 
अथज्अब; अतशभ्च्यहाँसे; ब्रह्मजिज्ञासान्अक्मविषयक विचार ( आरम्भ 

किया जाता है ).। 
व्याख्या-इस सूत्रमे ब्रह्मविषयक विचार आरम्म करनेकी बात कहकर यह 

सूचित किया गया है कि ब्रह्म कौन है ? उसका खरूप क्‍या है : वेदान्तमें 
उसका वणन किस प्रकार हुआ है ?--.इत्यादि सभी ब्रह्मविषयक बातोंका इस ग्रन्थ- 
में विवेचन किया जाता है । 

सम्बन्ध-पूर्व सूत्रमें जिस बह्मके विषयमें विकार करनेकी ग्रतिज्ञा की गयी. 2] 
है, उसका लक्षण बतलाते हैं--- प्नरट ते » जे 

, जन्मायस्य यतः॥ १। १।२॥ शी. 
अस्य-इस जगतके; जन्म्रादि-जन्म आदि ( उत्पत्ति, स्थिति और प्रंछ्य ); ४५ 

जिससे ( होते हैं, वह ब्रह्म है )। 
व्याख्या-यह जो जड-चेतनातव्मक जगत्‌ सव॑साधारणके देखने, सुनने और 

अनुभवमें आ रहा है, जिसकी अद्भुत रचनाके किसी एक अंशपर भी विचार 
द करनेसे बड़े-बड़े वेज्ञानिकोंको आश्चर्यचकित होना पड़ता है, इंस विचित्र विश्वके 

... जन्म आदि जिससे होते हैं अर्थात्‌ जो सर्वशक्तिमान्‌ परात्यर परमेश्वर अपनी 

-- [। अलोकिक शत्तिसे इस सम्पूणं जगत्‌की रचना करता है,. इसका धारण, पांषण 
<. तथा नियमितरूपसे सच्लालन करता है; फिर ग्रठ्यकार आनेपर जो इस समस्त 

विश्वको अपनेमें विछीन कर लेता है, वह परमात्मा ही ब्रह्म है । 

वे ० द्‌० रै >> 
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भाव यह है कि देवता, देत्य, दानव, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि अनेक जीवों- 

से परिपृ्ण, सूर्य, चन्द्रमा, तारा तथा नाना छोक-लोकान्तरोंसे सम्पन्न इस अनन्त 

ब्रह्माण्डका कर्ता-हर्ता कोई अवश्य है, यह हरेक मनुष्यकी समझमें आ सकता है; 

वही ब्रह्म है । उसीको परमेश्वर, परमात्मा और भगवान्‌ आदि विविध नामोंसे कहते 

हैं; क्योंकि वह सबका आदि, सबसे बड़ा, सर्वाधार, सर्वज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वव्यापी 

और सर्वरूप है | यह दृश्यमान जगत्‌ उसकी अपार शक्तिके किसी एक अंशका 

दिग्द्शनमात्र है | ० 

ग़ड़ा -उपनिषदोंमें तो ब्रह्मका वर्णन करते हुए उसे अकर्ता, अभोक्ता, 

असझ् अव्यक्त, अगोचर, अचिन्त्य, निग्गुण, निरज्ञन तथा निर्विशेष बताया गया 

है और इस सूत्रमें उसे जगत्‌की उद्नत्ति, स्थिति एवं ग्रठढयका कर्ता बताया गया 
53 2 

है | यह विपरीत बात केसे : ५ 

समाधान-उपनिषदोंमें वर्णित परत्ह्म परमेश्वर इस सम्पूर्ण जगत्‌का कता 

होते हुए भी अकर्ता है (गीता 9 | १३ ) | अतः उसका कर्तापन साधारण 

जीवोंकी भाँति नहीं हैं; सवंधा अलछोकिक है | वह सवशक्तिमान्‌*एवं सबेस्य 

होनेमें समर्थ होकर भी सबसे सवंथा अतीत और असड्ड है | सत्रेगुणसम्पन्न हात 

हुए भी निरगुण है| तथा समस्त विशेषणोंसे युक्त होकर भी निर्विशेष[ हैं | इस 

& परास्य शक्तिविंविधेव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबछ॒क्रिया च । ( इवेता० ६ । ८ ) 

:इस परमेश्वरकी ज्ञान) बल और क्रियारूप स्वाभाविक दिव्य शक्ति नाना प्रकारकी 

ही सुनी जाती है ।? 

- + एको देवः स्वभूतेषु गूढः सर्वव्यापी सर्वेभूतान्तरात्मा । 

कर्माध्यक्षः सत्रभू ताधिवासः साक्षी चेता केवलछो निगुणश्र ॥ ( स्वेता० ६। १९१ ) 

“वह एक देव ही सब प्राणियोंमें छिपा हुआ सर्वव्यापी ओर समस्त प्राणियोंका 

अन्तर्यामी परमात्मा है; वही सबके कर्मोका अधिड़ाता, सम्पूर्ण भूतोंका निवोस-स्थानः 

सबका साक्षी) चेतनस्वरूप; सवंथा विशुद्ध ओर गुण [तीत है ।? 

0 एच सर्वश्वर एव सर्वेज्ञ एषोउन्तर्यास्येष योनि: सरत्रस्य प्रभवाष्ययो हि भूतानाम] 
( मा० उ० ६ ) 

“यह सबका ईश्वर है; यह सर्वज्ञ है, यह सबका अनन्‍्तर्यामी हैं, यह सम्पूर्ण जगतका 

कारंण है; क्योंकि समस्त प्राणियोंकी उत्पत्ति; स्थिति और प्रछ॒यका स्थान यही है ।! 
नानन्‍तःप्रज्ञ न बहिष्प्ज्ञ नोभयतःप्रज्ञ न प्रज्ञानघनं न अज्ञ नाग्रज्ञसम | अदृष्टमव्य- 
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सूत्र ३-४ | अध्याय * ४५ ॥ 
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प्रकार उस सर्वशक्तिमान्‌ पंसत्रह्म परमेश्वरमें विपरीत भावोंका समावेश स्वाभाविक 

होनेके कारण यहाँ शह्लाके लिये स्थान नहीं है । 
सम्बन्ध-कतापन ओर भोक्तापनसे राहित नित्य शुद्ध, बुद्ध, म॒र्फ़े ब्रह्मकी 

इस जगत्‌का कारण केसे माना जा सकता है / इसकर कहते हैं--- ,._ ० ... -उतों : 

शाखत्रयोनित्वात्‌॥ १॥ १। हे ॥ डात , कापस्तेग मट, 
शाख्रयानत्वातू-शालतर ( वेद-)म उस ब्रह्मकों जगतृ॒का कारण बताया गया . ; [&-] 

है, इसलिये ( उसको जगत्‌का कारण मानना उचित है ) | 
व्याख्या-वेदमें जिस प्रकार ब्रह्मके सत्य, ज्ञान और अनन्त ( तैं० छ० 

२ | १ ) आदि छक्षण बताये गये हैं, उसी प्रकार उसको जगत्‌का कारण भी 

बताया गया है। # इसलिये पूवेसूत्रके कथनानुसार पख्रह्म परमेश्वरको जगतूकी 

७ उत्पत्ति, स्थिति और प्रठयका कारण मानना सवंथा उचित ही है । 

सम्बन्ध-मृत्तिका आदि उपादानोंसे घट आदि वस्तुओंकी रचना करने- 

वाले कुम्मकार आदिकी भाँति बह्मकोी जयतका निमित्त कारण बतलाना वी 

यूक्तिसज्ञत है; परन्तु उसे उपादान कारण केसे माना जा सकता हे ? इसपर 

कहते | 

तत्तु समन्‍्वयात्‌ ॥ १।१।४॥ 
वहाय॑मग्मराह्ममलक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्मग्रत्ययसा र॑मप्रपञ्ञोपशर्म शान्त॑ शिवमद्देत 

चतुथ मन्यन्ते स आत्मा स॒ विज्ञेयः ॥ ( मा० उ० ७) 

“जो न भीतरकी ओरे प्रज्ञावाठा है, न बाहरकी ओर प्रज्ञावाला है; न दोनों ओर 
प्रज्ञावाछा है; न प्रज्ञानघन है; न जाननेवाछा है, न नहीं जाननेवाछा है, जे देखा नहीं 

गया है; जो व्यवहारमें नहीं छाया जा सकता जो पऋ्रड़नेमें नहीं आ सकता, जिसका 
कोई छक्षण नहीं है; जो चिन्तन करनेमें नहीं आ सकता, जो बतछानेमें नहीं आ सकता? 
एकमात्र आत्माकी प्रतीति ही जिसका सार है, जिसमें प्रपश्चका सर्वथा अभाव है) ऐसा 
सवंथा शान्त) कल्याणमय; अद्वितीय तत्त्व परब्रह्म परमात्माका चतुर्थ पाद है) इस प्रकार 
ब्रह्मशानी मानते हैं। वह परमात्मा है, वह जाननेयोग्य है |! द 

५एप योनिः सर्वेस्यः (सा० उ० ) ध्यह परमात्मा सम्पूर्ण जगत्‌का कारण है ।? 

'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति । यव्प्रयन्त्यभिप्तंविशन्ति 8 

तद्विजिज्ञासस्व | तद़ह्लेति ।! ( तै० उ० ३। १ ) भ्ये सब प्रत्यक्ष दीखनेवाले प्राणी 

जिससे उत्पन्न होते हैं; उत्पन्न होकर जिसके सहारे जीवित रहते हैं तथा अन्तमें प्रयाण 
करते हुए जिसमें प्रवेश करते हैं, उसको जाननेकी इच्छा कर) वही ब्रह्म है ।' 



छ वेदान्त-दशन [ पाद १ 

तु--तथा; तत्‌ज-त्रह ब्रह्म समन्वयात्‌-समस्त ( जगतमें पूर्णरूपसे अनुगत 

( व्याप्त ) होनेके कारण ( उपादान भी है ) । 

व्याख्या-जिस प्रकार अनुमान ओर शास्त्र-प्रमाणसे यह सिद्ध होता है 
कि इस विचित्र जगत्‌का निमित्त कारण पखत्रह्म परमेश्वर है, उसी प्रकार यह | 
भी सिद्ध है कि वही इसका उपादान कारण भी है; क्योंकि वह इस जगततें ।(॒ 
पूर्णतया अनुगत ( व्याप्त ) है, इसका अणुमात्र भी परमेश्वरसे शून्य नहीं है । 
श्रीमद्भगवद्गीतामें भी भगवानने कहा है कि “चर या अचर, जड या चेतन, ऐसा... 
कोई भी प्राणी या भू तसमुदाय नहीं है * जो मुझसे रहित हो |! ( १० | ३९ ) 9 

धयह सम्पूर्ण जगत्‌ मुझसे व्याप्त है ।! (गीता ९ | 9) उपनिषदोंमें भी 
स्थान-स्थानपर यह बात दुहरायी गयी है कि “उस परब्रह्म परमेश्वरसे यह समस्त 

जगंत्‌ व्याप्त है ।'# - कक. 

सम्बन्ध-सा|ख्यमतके अनुसार त्रियुणात्मिका ग्रक्तति भी समस्त जगत्‌में.. » 

) व्याप्त है, फिर व्यातिरूप हेतुसे जगत्‌का उपादान कारण बह्मकों ही क्यों... 

मानना चाहिये, प्रकतिकों क्‍यों नहीं ? इसपर कहते हैं--- 

इक्षतेनोशब्दम ॥ १॥ १। ५॥ ; 

ईश्षुते।--श्रृतिमं 'इक्ष! धातुका प्रयोग होनेके कारण; अशब्दम्‌-शब्द- 

अ्रमाण-झून्य ग्रवान -( त्रिगुणात्मिका जड प्रकृति )। न-जगत्‌का कारण नहीं है । 

व्याख्या-उपनिंषदोंमें जहाँ सृष्टिका प्रसड़ आया है, वहाँ ६क्षः धातुकी 

क्रियाका प्रयोग हुआ है; जेंसे “'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम” (छा ० 
उ० ६ | २ । १ ) इस प्रकार प्रकरण आरम्म करके ५तदेक्षत बहु स्वां प्रजा 

ये! ( छा० उ० ६। २। ३ ) अथांत्‌ उस सतने इक्षण---सझ्लल्प किया कि 

मैं.बहुत हो जाऊं, अनंक प्रकारसे उत्पन होऊ |? ऐसा कहा गया है। इसी 

प्रेकार दूसरी जगह भी “आत्मा वा इदमेकमेवाग्र आंसीत्‌” इस प्रकार आरम्भ 

करके “'स इक्षत लोकाननु सूजअ! (ऐ० उ० १ | १। १ ) अर्थात्‌ । 

उसने क्षण--विचार किया कि निश्चय ही मैं लोकोंकी रचना करूँ ।? द 

ऐसा कहा है । परन्त॒ त्रिगुणात्मिका प्रकृति जड है, उसमें ईक्षण या सझ्कूल्प नहीं 

७ ईशावास्यमिद'« सर्व यत्किल्न जगत्यां जगत्‌ | (ईशा० १ ) 
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बन सकता; क्योंकि वह चेतनका धर्म है; अत: दराब्दप्रमाणरहित < प्रपाने 

( जड ग्रक्ृनति ).का जगतूका उपादान कारण नहीं माना जा सकता | 

सम्बन्ध-इक्षण या सह्लल्प चेतनका धर्म होनेपर भी गोणीवात्तिसे अचेतन- 
के लिये अ्योगमें लाया जा सकता है, जैसे लोकमें कहते हैं 'अम्क 
मकान अब गिरना ही चाहता हे ।” इसी प्रकार यहाँ भी ईक्षण-क्रियाका सम्बन्ध 

गोणरूपसे त्रिगुणात्मिका जड ग्रकृतिके साथ मानलिया जाय तो क्‍या हानि है? 
इसपर कहते हैं-- ! 

गोणश्रेन्नात्मशब्दात्‌ ॥ १। १। ६॥ 
चेतू--यदि कहो; गोणः-क्षणका प्रयोग गौगइत्तिसे ( प्रकृतिके लिये.) 

हुआ है; नजतो यह ठीक नहीं है; आत्मशब्दातू-क्योंकि वहाँ “आत्म'शब्दका 

प्रयोग है । ; 

व्याख्या-ऊपर उद्धृत की हुई ऐतरेयकी श्रुतिमें ईक्षणका कर्ता आत्माको 
बताया गया है; अतः गौण-बत्तिसे भी उसका सम्बन्ध प्रकृतिके साथ नहीं हो 
सकता । इसलिये प्रकृतिको जगत्‌का कारण मानना वेदके अनुकूल नहीं है । 

सम्बन्ध-“आत्म'. शब्दका प्रयोग तो सन, इन्द्रिय और ज्ञरीरके लिये भी 
आता है; अतः उक्त श्रुतिमें “आत्मा!को गौणरूपसे प्रक्तिका वाचक मानकर 
उसे जगत्‌का कारण मान लिया जाय तो क्या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं-- 

तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ १ | १ | ७॥ 
तन्निष्ठस्य-उस जगत्कारण ( परमात्मा )में स्थित होनेवालेकी; मोक्षोपदेशात्‌ 

मुक्ति बतलायी गयी है; इसलिये (वहाँ प्रकृतिको जगत्कारण नहीं माना जा सकता ) । 

व्याख्या-पैत्तिरीयोपनिषद्‌की दूसरी वल्लीके सातवें अनुवाकं जो सृश्कि 
प्रकरण आया है, वहाँ स्पष्ट कहा गया है कि “्तदात्मानं खयमकुंरुत'---“उस 
ब्रह्मने खयं ही अपने आपको इस जड-चेतनाव्मक जगतके रूपमें प्रकट किया ।/ 
साथ ही यह भी बताया गया है कि “यह जीवात्मा जब उस आननन्‍्दमय परमात्मामें 
निष्ठा करता--स्थित होता है, तब यह अभय पदको पा लेता है ।” इसी प्रकार 
छान्‍्दो-्योपनिषद्‌्भ मी श्रेतकेतुके प्रति उसके पिताने उस परम कारणमें स्थित 
होनेका फल मोक्ष बताया है; किन्तु प्रकृतिमें स्थित होनेपे मोक्ष होनां कदापि सम्भव 
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नहीं है, अत: उपयुक्त श्रुतियोंमें “आत्मा? शब्द प्रकृतिका वाचक नहीं है; इसीलिये ..] 

ग्रकृतिकों जगत्‌का कारण नहा माना जा सकता । 

सम्बन्ध-उक्त श्रतियोंगें आया हुआ आत्मा” ज्ब्द प्रकतिका वाचक नहीं 

हो सकता, इसमें दूसरा कारण बतलाते हैं-- 
| 
हंयत्वावचनातञ्च ॥ १। १॥८॥ 

| ... हेयत्वाब्चनात्र-व्यागनेयोग्य नहीं बताये जानेके कारण; चजभी ( उस 

... ग्रसड्रमें आत्मा? शब्द प्रकृतिका वाचक नहीं है ) | 

व्याख्या-यंदि “आत्मा? शब्द वहाँ गौणबृत्तिसे प्रकतिका वाचक होता तो ; 

आंगे चलकर उसे त्यागनेके लिये कहा जाता और भुख्य आत्मामें निष्ठा करनेका 

उपदेश दिया जाता; किन्तु ऐसा कोई वचन उपलब्ध नहीं होता है । जिसको छू 
जगत्‌का कारण बताया गया -है, उसीमें निष्ठा करनेका उपदेश किया गया है; 4 
अतः पख्रह्म परमात्मा ही “आत्मःशब्दका वाच्य है और वहीं इस जगतका. ४ 

निमित्त एवं उपादान कारण है | 

सम्बन्ध-आत्मा” की ही भाँति इस अ्रसज्ञमें 'सत्‌? ज्ब्द भी ग्रक्तिका 
वाचक नहीं है; यह तिद्ध करनेक्रे लिये दूसरा हेतु प्रस्तुत करते हैं--- # 

स्ाप्ययात ॥ १ | १।%९॥ 

साप्ययात्--अपनेमें विछीन होना बताया गया है, इसलिये ( सत्‌ शब्द 

जड प्रकृतिका वाचक नहीं हो सकता )। 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ (६। ८। १ ) में कहा है कि ध्यत्रेतत्‌ पुरुष 

खपिति नाम सता सोम्य तदा सम्पन्नो भव॒ति खमपीतों भवति तस्मादेन* 
खपितीत्याचक्षते? अथात्‌ हे सोम्य ! जिस अंबस्थामें यह पुरुष ( जीवात्मा ) सोता 
है, उस समय यह सतू ( अपने कारण ) से सम्पन्न ( संयुक्त ) होता है; ख--- 
अपनेमें अपीत--विलीन होता है, इसलिये इसे “खपिति? कहते हैं |!% 

यहाँ स्व ( अपने ) में विलीन होना कहा गया है; अतः यह सन्देह हो सकता 
कि “स्व? शब्द जवात्माका हा वाचक हैं; इसलिये वही जगतका कारण है, परन्तु ऐसा 

समझना ठीक नहीं है) क्योकि पहल जावात्माका सत्‌ ( जगत्‌के कारण ) से संयुक्त होना 

ब्रताकंर उसी सतको पुनः “स्व? नामसे कहा गया है ओर उसीमें जीवात्माके विलीन 
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इस प्रसज़में जिस सतको समस्त जगतका कारण बताया है, उसीमें 

जीवात्माका विछीन होना कहा गया है और उस सतको उसका खखरूप बताया 

गया है | अतः यहाँ 'सत्‌ नामसे कहा हुआ जगतका कारण जढ्तत्त नहीं 

हो सकता । 
सम्बन्ध-यही बात ग्रकारान्तरसे पुनः सिद्ध करते हैं-- 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १।१।१० ॥ 

गतिसामान्यात्‌-सभी उपनिषद्‌-वाक्‍्योंका प्रवाह समानरूपसे चेतनको ही 

जगत॒का कारण बतानेमें है, इसलिये ( जड प्रक्ृतिको जगतूका कारण नहीं माना 

जा सकता ) । 

व्याख्या-“तस्माद्‌वा एतस्मादात्मन आकाश: संभूतः? ( तै० उ० २| १) 

“निश्चय ही सर्वत्र ग्रसिद्र इस परमात्मासे आकाश उत्पन हुआ |? “आत्मत 

एवेद< सर्वम! (छा० उ० ७ । २६। १ )--परमात्मासे ही यह सब कुछ _ 

उत्पन्न हुआ है ।? “आत्मन एप ग्राणो जायते? ( ग्र० उ० ३ | ३ )--परमात्मासे 

यह ग्राण उत्यन्न होता है ।! “एतस्माजायते ग्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च | खं 

वायुज्योतिराप: प्रथिवी विश्वस्य धारिणी !! (मु० उ० २। १ । ३ )--श्स 

परमेश्वरसे प्राण उत्पन्न होता है; तथा मन ( अन्तःकरण ), समस्त इन्द्रियाँ, 

आकाश, वायु, तेज, जल और सम्पूर्ण प्राणियोंको धारण करनेवाढी प्रथिवी--ये 

सब उत्पन्न होते हैं ।! इस प्रकार सभी उपनिषद्‌-वाक्योंमें समानरूपसे चेतन 

परमात्माको ही जगत॒का कारण बताया गया है; इसलिये जड प्रकृतिको जगत्‌का 

कारण नहीं माता जा सकता । 

सम्बन्ध-पुनः श्रुति-प्रमाणसे इसी बांतकों हढ करते हुए इस प्रकरणको 

समाप्त करते हैं-+ 

श्रुतत्वाच्च ॥ १।१। ११ ॥ 

श्रुतत्वात्‌-श्रुतियोंद्ारा जगह-जगह यही बात कही गयी है, इसलिये; च- 

भी ( पस्रह्म परमेश्वर ही जगत॒का कारण सिद्ध होता है ) । 
............-->->>--->---मणकनन ८०५ + मनन सर -+-<-+-+न+ ८८ नक-ा
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होनेकी बात कही गयी है । विलीन होनेवाली वस्तुसे छयका अधिष्ठान मित्र होता है, अतः 

यहाँ छीन होनेवाली वस्तु जीवात्मा है और जिसमें वह छीन होता है; वह परमात्मा है। इसलिये 

यहाँ परमात्माको ही “सत्‌!के नामसे जगत्‌का कारण बताया गयाहै) यही मानना ठोक है। 
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व्याख्या-'स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिजनिता न चाधिप: |” 
( श्वतीा० उ० ६ | ९ )--4वह परमात्मा सबका परम कारण तथा समस्त 
करणोंके अधिष्ठाताओंका भी अधिपति है । कोई भी न तो इसका जनक है और 
न खामी ही है ।? “स विश्वक्नत्‌र ( श्रेता० ६ | १६ )---“वह परमात्मा समस्त 
विश्वका स्रष्टा है !! “अत: समुद्रा गिरयश्व सर्वे! (मु० उ० २। १ । ९ )--- 
“इस परमेश्वरसे समस्त समुद्र और पर्वत उत्पन्न हुए हैं -।!-..इत्यादिख्पसे 
उपनिषदोंमें स्थान-स्थानपर यही बात कही गयी है कि सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञ, 
परत्रह्म परमेश्वर ही जगत्‌का कारण है; अत: श्रति-प्रमाणसे यही सिद्ध होता है. 
कि सर्वाधार परमात्मा ही सम्पूर्ण जगतका अभिन्न निमित्तोपादान कारण है; जड. 
प्रकृति नहीं । 

सम्बन्ध-स्वाप्ययात्‌ः ?! । # । ९ सूत्रगें जीवात्माके स्वर ( परमात्मा ) में 
विलीव होनेकी बात कहकर यह सिद्ध किया गया कि जड़ प्रकृति जगत्‌का 
कारण नहीं है । किन्तु स्व! झब्द प्रत्यकपेतत (जीवात्मा ) के अर्थमें सी 
प्रसिद्ध है; अतः यह सिद्ध करनेके लिये क्रि ग्रत्यकचेतन भी जयत्‌का कारण 
नहीं है; आगेका प्रकरण आरम्भ किया जाता है । 

तेत्तिरीयोपनिषदकी बल्ानन्दव्लीमें सश्टिकी उत्पत्तिका वर्णन करते हुए 
सर्वात्मस्वरूप परअह्म परमेश्वरसे ही आकाश आदिके क्रमसे साष्टि बतायी गयी है। 

- (अनु० १, 95 ७ )। उसी प्रसज्ञमें अन्ममय, ग्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय 
और आनन्दमय इन पाचोंका वर्णन आया हे। वहाँ क्रमशः अनच्रमयका ग्राणमय- 
को, प्राणमयका मनी मयको, मनोमयका विज्ञानमयको और विज्ञानमथका आनन्द मय- 
को अन्तरात्मा बताया यया है। आनन्दमयका अन्वरात्मा दूसरे किसीको नहीं 
बताया गया है; आग ठु उसीसे जगत्‌की उत्पात्ति बताकर आनन्दकी महिमाका 
वर्गन करते हुए सर्वात्या आनन्दमयकों जाननेका फल उसीकी ग्राधि- बताया गया 
और वहीं त्रह्मानन्दवल्लीकीं समाप्त कर दिया गया है । 

/ यह ग्रइन उठता है कि इस ग्रकरणमें आनन्द मय नामसे किसका वर्णन 
हुआ है, परमेश्वरका £ या जीवात्माका ? अथवा अन्य किसीका ? इसपर कहते हैं--- 

आनन्दमया5भ्यासात्‌ ॥ १।१%१२॥ 
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: तथा 'सपाउजनन्दस्य मीमा*सा भवति,? 'एतमानन्दमयमात्मानमुपसंक्रामति |! ( तै० 

आत्मस्वरूप परत्रह्म परमेश्वरका ही वर्णन है, अन्य किसीका नहीं | 

| “अपन च्ेछा कंषाए: ० 
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"५-०2 24८ थ ० 5- 2. 02०27 मर आग शक अत विवि 
अभ्यासात्‌रश्रुतिमें बारंबार “आनन्द? शब्दका ब्रह्मके लिये प्रयोग होनेके 

कारण; आनन्दमय+-“आनन्दमय!” शब्द (यहाँ परत्रह्म परमेश्वरका ही वाचक है )। 

व्याख्या-किसी बातको इढ करनेके लिये बारंबार दुह्रानेको “अम्यास' 
कहते हैं | तैत्तिरीय तथा ब्ृहदारण्यक आदि अनेक उपनिषदोंमें “आनन्द” शब्द- 
का ब्रह्मके अर्थमें बारंबार प्रयोग हुआ है; जेसे--तैत्तिरीयोपनिषद्‌की ब्रह्मबल्लीके 
छठे अनुवाकमें “आनन्दमय” का वर्णन आरम्भ करके सातवें अनुवाकमें उसके 
लिये धसो वे सः | रस*होवायं लब्ध्वाउउनन्दी भवति | को ह्योवन्‍्यात्‌ कः प्राण्याद्‌ 
यदेष आकाश आनन्दो न स्थातू्‌ | एप होवानन्दयाति? ( २ | ७) अर्थात्‌ वह परे: 
आनन्दमय ही रसस्वरूप है, यह जीवात्मा इस रसस्वरूप परमात्माको पाकर आनन्द- ; 
युक्त हो जाता है | यदि वह आकाशकी भाँति परिपूण आनन्दस्वरूप परमात्मा 
नहीं होता तो कौन जीवित रह सकता; कौन प्राणोंकी क्रिया कर सकता ! “४? ही 
सचभुच येह परमात्मा ही सबको आनन्द प्रदान करता है |” ऐसा कहा गया है । 

उ० २ | ८) “आनन्द त्रह्मणो विद्यान्‌ न बिभेति कुतश्चन।” ( ते०उ०२।९ ) 
'आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानातू? ( तें० उ० ३ | ६ ) “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! ( बृह० 
उ०३।९।|२८ )-शवत्यादि प्रकारसे श्रुतियोंमें जगह-जगह पख्रह्मके अर्थमें “आनन्द' 
एवं “आनन्दमय! शब्दका प्रयोग हुआ है | इसलिये “आनन्दमंयः नामसे यहाँ 
उस सवंशक्तिमान्‌ , समस्त जगतके परम कारण, सर्वनियन्ता न्ता, सवंन्यापी, सबके 

तम्बन्ध-यह& यह शक्ल होती हे कि “आनन्दमय” ज्ब्दमें जो भयद 
प्रत्यय हे, वह विकार ,अथका बोघक हे और परत्रह्म परमात्मा निर्विकार है | 
अतः जिस श्रकार अद्रमय आदी जब्द बह्मके वाचक नहीं हैं, वेसे ही, उन्हीं- 
के साथ आया हुआ यह “आनन्दमय” झब्द भी परजह्मका वाच्क नहीं होना 
चाहिये | इसंपर कहते हैं-- 

विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुयोत्‌ ॥ १। १।१३॥ 
चेतू-यदि कहा; विकारशब्दातू-मयट्‌ प्रत्यय विकारका बोधक होने पे; 

नज्आनन्दमय शब्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता; इतिज-तो यह कथन; न्ं- 
के 
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। ठीक नहीं है; प्राचुयात्‌-क्योंकि 'मयद! प्रत्यय यहाँ प्रचुरताका बोधक हे ह' 

( विकारका नहीं ) | 
व्याख्या-“तत्नकृतबचने मयट्‌? (पा०. सू० ५। ० । २१ ) इस पाणिनि- 

सूत्रके अनुसार पग्रचुरताके अर्थमें भी 'मयट्‌? प्रत्यय होता है; अत: यहाँ “आनन्द- 

द मय? शब्दमें जो 'मयट प्रत्यय है, वह विकारका नहीं, प्रचुरता-अथथंका ही बोधक | 

है अर्थात्‌ वह ब्रह्म आनन्दघन है, इसीका ब्ोतक है | इसलिये यह कहना ठीक] 

नहीं है कि “आनन्दमयः शब्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता | पस्रह्म परमेश्वर क्‍ 

आनन्दधनस्वहूप है, इसलिये उसे “आनन्दमय” कहना सर्वथा उचित है । | 

पम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जब “मयद? ग्रत्यय विकारका . / 

| 
। | बोधक भी होता है, तब यहाँ उसे प्रचुरताका ही बोधक क्‍यों माना जाय 

विकारबोधक क्‍यों न मान लिया जाय ? इसपर कहते हँ-: हज 

बलेव्वपदेशा के 
त्‌ ञ्व॥१।१।१४॥ 

तद्घेतुव्यपदेशात्‌- उपनिषदोंमें ब्रह्मकों ) उस आनन्दका हेतु बताया | 

गया है, इसलिये; च-मभी (यहाँ मय्‌ ग्रत्यय विकार-अर्थका बोचक नहीं है ) | 

व्याख्या-पूर्वोक्त प्रकरणमें आनन्दमयको आनन्द प्रदान करनेवाछा बताया... 

गया है ( तै० उ० २। ७ ) । जो सबको आनन्द प्रदान करता है, वह स्त्रय॑ & 

आनन्दघन है, इसमें तो कहना ही क्‍या है; क्योंकि जो अखण्ड आनन्दका 

भण्डार होगा, वही सदा सबको आनन्द प्रदान कर सकेगा । इसलिये यहाँ मयट्‌ 

प्रत्ययको विकारका बोधक न मानकर ग्रचुरताका बोधक मानना ही ठीक हे । 

सम्बन्ध-केवल मयट ग्रत्यय प्रचुर ताका बोधक होनेसे ही यहाँ “आनन्द- 

मय” शब्द ब्रह्मका वाचक है; इतना ही नहीं, किन्तु-- 

मान्त्रवर्णिकमेव च गीयते ॥ १।१॥१५॥ 

च-तथा; मान्त्रवर्णिकम्‌-मन्त्रक्षरोंमे जिसका वर्णन किया गया है; उस 

बह्मका; एव-ही; गीयते-( यहाँ ) प्रतिपादन किया जाता है (इसलिये भी 

आनन्दमय ब्रह्म ही है ) । 

व्याख्या-त त्तिरीयोपनिषद्‌की ब्रह्मानन्दबछ्लीके आरम्मर्मे जो यह मन्त्र आया 

है कि--सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म | यो वेद निहित गुदायां परमें व्योमन्‌ । 

सोडलुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रक्षणा विपश्चिता ।! अर्थात्‌ “्रह्म सत्य; ज्ञानस्वरूप 
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और अनन्त है | वह ब्रह्म विशुद्ध आकाशस्वरूप परम धाममें रहते हुए ही सब- 
के हृदयरूप गुफार्म छिपा हुआ है | जो उसको जानता है, वह सबको भली- 
भाँति जाननेवाले ब्रह्मके साथ समस्त भोगोंका अनुभव करता है | इस मन्त्रद्वारा 
वर्णित ब्रह्मको यहाँ 'मान्त्रबर्णिकः कहा गया है | जिस प्रकार उक्त मन्त्रमें उस 
परजह्मको सबका अन्तरात्मा बताया गया है, उसी प्रकार ब्राह्मण-प्रन्थमें “आनन्द. 
_मयःको सबका अन्तरात्मा कहा है; इस प्रकार दोनों स्थछोंकी एकताके लिये यही 
मानना उचित है कि “आनन्दमय? शब्द यहाँ ब्रह्मका ही वाचक है, अन्य किसी- 
का नहीं । 

मे सम्बन्ध-यदि “आनन्दमय” शझब्दकों जीवात्माका वाचक मान लिया जाय 
तो क्‍या हानि है ? इसपर कहते हैं--- 

ह/+ नेतरोउनुपपत्ते: ॥ १॥१। १६॥ 
इतर ब्रह्मसे मिन्न जो जीवात्मा है, वह; न-आनन्‍्दमय नहीं हो सकता; 

अनुपपत्ते;-क्योंकि पूर्वापरके वर्णनसे यह बात सिद्ध नहीं होती । 
व्याख्या-तैततिरोयोपनिषद्‌क | ब्रह्मानन्दवछ्छीम॑ आनन्दमयका वर्णन करनेके 

# . अनन्तर यह बात कही गयी है कि “उस आनन्दमय परमात्माने यह इच्छा की 
कि में बहुत होऊँ; फिर उसने तप ( सझ्ूल्प ) किया | तप करके इस. समस्त 
जगत॒की रचना की |? ( तै० उ० २। ६ ) यह कथन जीवात्माके लिये उपयुक्त 
नहीं हैं; क्यौर्के जीवात्मा अल्पज्ञ ओर परिमित शक्तिवाछा है; जगतकी रचना 
आंद काय करनंका उसमे सामथ्य॑ नहीं है | अत: “आनन्दमय? शब्द जीवात्मा- 
का वाचक नहीं हो सकता । 

सम्बन्ध-यही बात सिद्ध करनेके लिये दूसरा कारण बतलाते हैं-- द 

३ द 
भद्व्यपद्शान्र॥ १॥ १॥१७॥ 

सेद॒व्यपदशात्‌-जीवात्मा और परमात्माकों एक दूसरेसे मिन्न बतछाया 
गया है, इसलिये; च-भी ( “आनन्दमय! शब्द जीवात्माका वाचक नहीं हो सकता )। 

व्याज्या-उक्त वछ्छीम आगे चलकर (सातवें अनुवाकमें) कहा है कि “यह जो 
ऊपरके वणनम 'सुक्ृत'नामसे कहा गया है, वही रसस्वरूप है | यह जीवात्मा 
इस रसस्वरूप परमात्माको पाकर आनन्दयुक्त हो जाता है |? इस प्रकार यहाँ 
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परमात्माको आनन्ददाता और जीवात्माको उसे पाकर आनन्दयुक्त होनेवाला बताया 

गया है । इससे दोनोंका भेद सिद्ध होता है। इसलिये भी “आनन्दमय? शब्द 

जीवात्माका वाचक नहीं है । 

सम्बन्ध-आनन्दका हेतु जो सत्तगुण है, वह तियुणात्मिका जड ग्रक्ृतिसें 

भी विधमान है ही; अतः “आनन्दमय” झ्ब्दकों ग्रकृृतिका ही वाचक क्यों न 

मान लिया जाय ? इसपर कहते हैं-- 
0 

कामाच् नानुमानापेक्षा ॥ १। १॥।१८॥ 

च-तथा; कामात्‌-( “आनन्दमय'में ) कामनाका कथन होनेसे; अनुमाना- 

पेक्षा-( यहाँ ) अनुमान-कल्पित जड प्रकृतिको “आनन्दमय” शब्दसे ग्रहण करने- 

. की आवश्यकता; न->नहीं है । हर 

व्याख्या-उपनिषद्‌म जहाँ “आनन्दमय'का प्रसज्ञ आया है, वहाँ 'सो5काम- 

के यत” इस वाक्यके द्वारा आनन्दमयमें सृष्टिविषयक कामनाका होना बताया गया 

है, जो कि जड प्रकृतिके लिये असम्मव है | अतः उस प्रकरणमें वर्णित "आनन्द 

मय! शब्दसे जड प्रकृतिको नहीं ग्रहण किया जा सकता | 

सम्बन्ध-7रतह्म परमात्माके लिव/, ग्रकृति या जीवात्मा कोई भी “आनन्द- 

मय” शब्दसे ग्हीत नहीं हो सकता; इस बातकों हृढ़ करते हुए ग्रकरणका 

उपसंहार करते हैं-- 
0 20 आय 

अस्मिन्नस्यस च तयोगं शास्ति। १ ॥१॥।१९॥ | - 

च-इसके सिवा; अस्मिन"इस प्रकरणमें ( श्रुति )) अस्य-इस जीवात्माका; क्‍ 

तद्योगम्‌-उस आनन्दमयस्ते संयुक्त होना ( मिल जाना ) शास्तिज्बतछतीहे 
( इसलिये जड तत्व या जीवात्मा आनन्दमय नहीं है )। 

->€ 

स >>. व्याख्या-त० 3० ( २ | ८) मे श्रति कहती है कि “इस आनन्दमय परमात्माके 

तत््वको इस प्रकार जाननेवाछा विद्वान्‌ अन्नमयादि समस्त शरीरोंके आम्मब्बरूप 

आनन्दमय ब्रक्मकों प्राप्त हो जाता है |! बृहदारण्यकर्मे भी श्रुतिका कथन है कि. 

८( ब्रह्यको जाननेवाला पुरुष ) ब्रह्मरूप होकर ही ब्रह्ममें लीन होता है! ( बह ० 

उ० 9 | 9 । 5) | श्रुतिके इन वचनोंसे यह खत: सिद्ध हो जाता है? कि जड 

प्रकृति या जीवात्माकों “आनन्दमय! नहां माना जा सकता; क्योंज्ि चेतन जीवात्मा- 
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१ 

का जड प्रकृतिमें अथवा अपने ही-जैसे परतन्त्र दूसरे किसी जीवमें लय होना 

नहीं. बन सकता । इसलिये एकमात्र पर्रह्म परमेश्वर ही 'आनन्दमय! शब्दका 

वाच्यार्थ है और वही सम्पूर्ण जगत॒का कारण है; दूसरा कोई नहीं । 

सम्बन्ध-तैत्तिरीय-श्रुतिमें जहाँ आनन्दमयका ग्रकरण आया है; वह 

वविज्ञानमय” शब्दसे जीवात्माकों महण किया गया है, किन्तु बृहृदारण्यक 

(०। ०। २९ ) में “विज्ञानमय” को हृदयाकाञगमें ग़यन करनेवाला अन्तरात्मा 

बताया गया है । अतः जिज्ञासा होती है कि वहाँ “विज्ञानमय शब्द जीवात्मा- 

का काचक है अथवा ब्ह्मका ? इसी ग्रकार छान्दोस्य (? ।$ ।$ में जो 

सूर्यमण्डलान्तर्वर्ती हिरण्मथ् पुरुषका वर्गन आया है, वहाँ भी यह झशज्ढा ही 

सकती है क्रि इस मन्त्रमें सूर्यक्रे अधिष्ठाता देवताका वर्णन हुआ है या वह्मका * 

हममतः इसका निर्णय करनेके लिये आगेका प्रकरण आरम्भ किया जाता है-ए 

$ अन्तस्तडमोंपदेशात्‌ ॥ १। १।२०॥ 
अन्त;-हृदयके भीतर शयन करनेवाला विज्ञानमय तथा सूरयमण्डलके भीतर 

स्थित हिरण्मय पुरुष ब्रह्म है; तड़में पद शात्‌- क्योंकि ( उसमें ) उस ब्रह्मके 

धर्मोका उपदेश किया गया है | 

व्याख्या-उपर्यक्त बृहृदारण्यक-श्रतिमें वर्णित विज्ञनमय पुरुषके लिये इस 

प्रकार विशेषण आये हैं----'सर्वस्थ वशी सर्वस्येशान: सवस्याधिपति:''' 

' सर्वेश्वर एघ भूतपाल:? इत्यादि | तथा डान्दोग्यवर्णित सूर्यमण्डलान्तवर्ती पुरुंषके 

लिये '्सर्वेभ्य: पाप्मम्य उदितः” ( सब पापोंसे ऊपर उठा हुआ ) यह विशेषण दिया 

गया है । ये विशेषण परत्रह्म परमेश्वस्में ही सम्भव हो सकते हैं | किसी भी स्थिति 

को ग्राप्त देव, मनुष्य आदि योनियोंमें रहनेवाले जीवात्माके ये धरम नहीं हो सकते 

इसलिये वहाँ परत्ह्म परमेश्वरको ही विज्ञानमय तथा सूयमण्डलान्तवर्ती हिरण्मय 

पुरुष समझना चाहिये; अन्य किसीको नहीं । 

सम्बन्ध-इसी बातको सिद्ध करनेके लिये दूसरा हेतु प्रस्तुत करते हैं-- 

भेदव्यपदेशाब्वान्य: ॥ १।१। २१ ॥ 
च-तथा; भेदव्यपदेशात्‌ू-भेदका कथन होनेसे; अन्यः -सूर्यमण्डलान्तवैतती 

हिरण्मय पुरुष सूर्यके अधिष्ठाता देवतासे भिन्न है । 

है 
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व्याख्या-ब्ृहदारण्यकीपनिषद्के अन्तर्यामित्राह्मणमें कहा है कि--ध्य 
आदित्ये तिष्ठन्नादित्यादन्तरो यमादित्यों न वेद यस्यादित्य: शरीरं य आदित्यमन्तरों 
यमयत्येष त आत्मान्तर्याम्यम्ृत: |? “अर्थात्‌ जो सूर्यमें रहनेवाला सूर्यका अन्तर्वती 

- है, जिसे सूर्य नहीं जानता, सूर्य जिसका शरीर है और जो भीतर रहकर सूर्यका 
नियमन करता है, वह तुम्हारा आत्मा अन्‍्तर्यामी अमृत है | इस प्रकार वहाँ 
सूर्यान्तरवर्ती पुरुषका सूयके अविष्ठाता देवतासे भेद बताया गया है; इसलिये वह 

.. हिरएमय पुरुष सूर्यके अधिष्ठातापे भिन्न पख्रह्म परमात्मा ही है । 
८2 2 सम्बन्ध-यहतिकके विवेचनसे यह पिद्ध किया गया कि जगतकी उतलाति, 

स्थिति और ब्रलयका निमित्त और उप्ादाव कारण परअह्म फरेश्वर ही है; 
जीवात्मा या जड़ प्रकृति नहीं | इसपर यह जिज्ञासा होती है कि शरति (छ०उ० 
/।९ |१ ) में जगत्‌की उतलत्ति, स्थिति और ग्रल्यका कारण आकाश्ञकों मीन 

*. वताया गया हैं, क्िर वह्मयका लक्षण निश्चित करते हुए यह कैसे कहा गया 
कि जिससे जगतके जन्म आएदि होते हैं; वह ब्रह्म है | शसपफर कहते ढै-+7 

४ आकाशस्तछ्िड्ात ॥ १॥१॥२२॥ 

आकाश+ः-( वहाँ ) “आकाश? शब्द पर्रह्म परमात्माका ही वाचक है; 

तलिड्ञात्-क्योंकि ( उस मन्त्रमें ) जो छक्षण बताये गये हैं, त्रे उस ब्रह्मके ही हैं। 4 

व्याख्या-छान्दोग्य' ( १ | ९ । १) में इस प्रकार वर्णन आया है-- 
'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव सपुद्यध्चन्‍्त आकाशम्र्रत्यस्तं यन्त्याकाशो 
द्येवेभ्यो ज्यायानाकाश: परायणम्‌ |! अर्थात्‌ «ये समस्त भूत ( पश्चतत्त और 
समस्त प्राणी ) नि:सन्देह आकाशपे ही उम्न्न होते हैं और आकहमें ही विछीन 
होते हैं | आकाश ही इन सबसे श्रेष्ठ और बड़ा है | वहीं इन सबका परम 
आधार है |? इसमें आकाशके लिये जो विशेषण आये हैं, वे भूताकाशमें सम्भव 
नहीं हैं; क्योंकि भूताकाश तो खय॑ मूतोंके समुदायमें आ जाता है | अतः उससे 
भूतसमुदायकी या श्राणियोंकी उत्पत्ति बतछाना सुसड्गत नहीं है | उक्त लक्षण 

एकमात्र पर्॑रह्म परमात्मामें ही सज़्त हो सकते हैं | वही सर्वश्रेष्ठ, सबसे बड़ा 
और सर्वाधार है; अन्य कोई नहीं । इसलिये यही सिद्ध होता है कि उस श्रतिमें 

“आकाश!” नामसे परत्ह्म परमेश्वरकों ही जगत्‌का कारण बताया गया है । 

की 

है कि... «५ >>» के ६ कल की, अं | कं 5 «2. का 52७. 5 का .. ् ,३ 
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सम्बन्ध-अग् प्रश्न उठता है कि श्रुवि (छा० उ० 7 ।77? । ५) में 
आकाझ्की ही भाँति प्राणको भी जयत्‌का कारण बतलाया गया है; वहाँ आणा 

ज़ब्द किसका वाचक है ? इसपर कहते हैं--- 

अत एवं प्राणग॥ १॥ १॥।२३॥ 

अत एव-इसीलिये अर्थात्‌ श्रुतिमें कहे हुए लक्षण ब्रह्ममें ही सम्भव हैं, इस 

कारण वहाँ; प्राण:>ग्राण (भी ब्रह्म ही है ) | 

व्याख्या-छान्दोग्य-( १ | ११ | ७) में कहा हैं कि 'सवाणि ह वा 

इमानि मूतानि पग्राणमेवाभिसंविशन्ति प्राणमम्युजिहलते |? अर्थात्‌ “निश्चय ही ये 
सब मूत ग्राणपें ही विछीन होते हैं ओर ग्राणप्ते ही उत्पन्न होते हैं |? ये लक्षण 

करा प्राणवायुमें नहीं घट सकते; क्योंकि समस्त ग्राणियोंकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रल्य- 

का कारण प्राणवायु नहीं हो सकता | अत: यहाँ ग्राण? नामपे ब्रह्मका ही वणन 

हुआ है, ऐसा मानना चाहिये | द 

सम्बन्ध-पूर्व श्रकरणमें तो बह्मसूचक लक्षण होनेसे आकाञ्न तथा ग्राणकों 

ब्रह्मका वाचक मानना उचित हें; किन्तु छान्दोग्योपनिषदश ( ३॥ ?३। ०) 

में जिस ज्योति (तेज )कों समस्त विश्वस्ते ऊपर सर्वश्रेष्ठ परमधामसें प्रकाशित 

बताया हे तथा जिसकी शरीरान्तर्वर्ती पुरुषमें स्थित ज्योतिके साथ एकता बताया 

गयी हें, उसके लिये वहाँ कोईं ऐसा लक्षण नहीं बताया गया हे, जिससे उसको 
ब्रह्मका वाचक माना जाय | इसलिये यह जिज्ञासा होती हे कि उक्त “ज्योतिः 

झ़ब्द किसका वाचक हू £ इसपर कहते है-- 

ज्योतिश्वरणाभिधानात्‌ ॥ १। १। २४ ॥ 
चरणाभिधानातू-( उस प्रसह्ममें ) उक्त ज्योतिके चार पादोंका कथन होने- 

से; ज्योतिः-“ज्योति:? शब्द वहाँ ब्रह्मकः वाचक है | 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्के तीसरे अध्यायमें ज्योति:'का वर्णन इस प्रक 
हुआ है---“अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दाष्यते विश्वत: पृष्ठेषु सर्वतः पृष्ठेष्वनुत्तमे- 
पूत्तमेत लोकेखिदं वाव तबदिदमस्मिनन्त: पुरुषे ज्योति ।! (३। १३ | ७) अर्थात्‌ 'जो 
इस खगलोकसे ऊपर परम ज्योति प्रकाशित हो रही है, वह समस्त विश्वके पष्ठपर 
( सबके ऊपर ), जिससे उत्तम दूसरा कोई लोक नहीं है, उस सर्वोत्तम परमघाममे 

की 
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प्रकाशित हो रही है, वह निस्सन्देह यही है जो कि इस पुरुषमें आन्तरिक ज्योति 
है |? इस ग्रसज्ञमं आया हुआ “ज्योति: शब्द जड प्रकाशका वाचक नहीं है, यह 
बात तो इसमें वर्णित लक्षणोंसे ही स्पष्ट हो जाती है | तथापि यह “ज्योति:? शब्द 
किसका वाचक है ? ज्ञानका या जीवात्माका अथवा ब्रह्मका ? इसका निर्णय नहीं 
होता; अतः सूत्रकार कहते हैं कि यहाँ जो “ज्योति: शब्द आया है, वह ब्रह्म- 
का ही वाचक है; क्योंकि इसके पूर्व बारहवें खण्डमें इस ज्योतिर्मय ब्रह्मके चार 
पादोंका कथन है और समस्त भूतसमुदायको उसका एक पाद बताकर शेष तीन 
पादोंको अमृतखरूप तथा परमघाममें स्थित बताया है |# इसलिये इस प्रसद्डमें 
आया हुआ “ज्योति:? शब्द ब्रह्मके सिवा अन्य किसीका वाचक नहीं हो सकता । 

माण्डक्योपनिषद्में आत्माके चार पादोंका वर्णन करते हुए उसके दूसरे 
पादको तेजस कहा है | यह “तैजस” भी “ज्योति:'का पर्याय ही है | अत: ०छछ७ 

ज्योति:'की भाँति "तेजस? शब्द भी ब्रह्मका ही वाचक है, जीवात्मा या अन्य... 
किसी प्रकाशका नहीं | इस बातका निर्णय भी इसी प्रसड्रके अनुसार समझ क 

लेना चाहिये | 

सम्बन्ध-यहाँ यह शह्ढा होती है कि छान्दोग्योपनिषदके तीसरे अध्याय- 

के बारहवें खण्डमें “गायत्री के नामसे अअ्करणका आरम्भ हुआ है। गायत्री एक 

उनन्‍्दका नाम है | अत+ उस ग्रसज्जसें बह्मयका वर्णन है, यह केसे माना जाय ? 

इसपर कहते हैं--- 

उन्दो(भिधानाननेति चेन्न तथा चेतो ५पैणनिगदात- 

तथा हि दशनम्‌ ॥ १।१।२५॥ 

क्‍ चेत्-यदि कहो ( उस प्रकरणमें ); छन्‍्दो5मिधानातू-गायत्री छन्‍्दका 

क्‍ कथन होनेके कारण ( उसीके चार पादोंका वर्णन है ); नज्त्रह्यक्रे चार पादोंका 
वर्णन नहीं है; इति न-तो यह ठीक नहीं ( क्योंकि ); तथा-उस ग्रकारके वर्णनद्वारा; 

2४ वह मन्त्र इस प्रकार है-- # - रु 

तावानस्य महिमा ततो ज्याया«श्र प्‌ृहषः । पादो5स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्या- 

सत दिवि॥ (छा० उ० ३।१२ | ६ ) 
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चेतो5पंणनिगदात्-अहमें चित्तका समपंण बताया गया है; तथा हि दशनम्‌-- 

वैसा ही वर्णन दूसरी जगह भी देखा जाता है | 

व्याख्या-पूर्व ग्रकरणमें “गायत्री ही यह सब कुछ है? (छा० उ०३ | 
१२ | १ ) इस प्रकार गायत्रीछन्दका वर्णन होनेसे उसीके चार पादोंका वहाँ 

_ वर्णन है, ब्रह्मका नहीं; ऐसी धारणा बना लेना ठीक नहीं है; क्योंकि गायत्रीनामक 

छन्‍्दके लिये यह कहना नहीं बन सकता कि यह जड-चेतनात्मक सम्पूर्ण जगत्‌ 

गायत्री ही है | इसलिये यहाँ ऐसा समझना चाहिये कि सबके परम कारण 
सर्वात्मक पख्रह्म परमेश्वरमें चित्तका समाधान करानेके लिये उस ब्रह्मका ही वहाँ 

इस प्रकार गायत्री-नामसे वर्णन किया गया है | इसी तरह अन्यत्र भी उद्गीथ, 
प्रणव आदि नामोंके द्वारा ब्रह्मका वर्णन देखा जाता है | सूक्ष्म. तत्त्ममें बुद्धिका 

#छावेरा करानेके लिये, किसी प्रकारकी समानताको लेकर स्थूल वस्तुके नामसे 

उसका वर्णन करना उचित ही है । 

सम्बन्ध-इस ग्रकरणमें “गायत्री” शब्द ब्रह्मका ही वाचक है, इस. बातकी 

पुश्कि लिये दूसरी युक्ति प्रस्तुत करते हैं-- 

भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्चेवम्‌ ॥ १। १। २६॥ 
भूतादिपादव्यपदेशोपपत्ते त्ते:--( यहाँ ब्रह्मको ही गायत्रीके नामसे कहा 

गया है, यह माननेसे ही ) भूत आदिको पाद बतलाना युक्तिसंगत हो सकता है, 

इसलिये : च्भी ; एवम्‌-ऐसा ही छे | 

व्याख्या-छान्दोग्य (३ । १२ ) के प्रकरणमें गायत्रीको भूत, प्रुथिवी, शरीर 
और हृदयरूप चार पादोंसे युक्त बताया गया है | फिर उसकी महिमाका वर्णन 

करते हुए “पुरुष? नामसे ग्रतिपादित परत्रह्म परमात्माके साथ उसकी एकता करके 

समस्त भूतोंकों ( अथांत्‌ प्राणि-समुदायको ) उसका एक पाद बतलाया गया है और 

अम्नृतखरूप तीन पादोंकों परमधाममें स्थित कहा गया है | ( छा० उ० ३ | 

१२।६) । इस वर्णनकी सन्जनति तभी छग सकती है, जब कि 'गायत्री'शब्दको 

गायत्री-छन्दका वाचक न मानकर परत्रह्म परमात्माकां वाचक माना जाय। 

इसलिये यही मानना ठीक है । 

सम्बन्ध-उक्त सिद्धान्तकी पुष्टिके लिये सूत्रकार स्वयं ही झज्ला उपस्थित 

करके उसका समाधान करते हैं-- 

वबे० द० २-- $ 
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उपदेशभेदान्नेति चेन्नोभमयस्मिन्नप्यविरोधात्‌॥ १।१॥२७.॥ 

चेत्‌--यदि कहो; उपदेश भेदात्‌-उपदेशमें मिन्नता होनेसे; नजगायत्राशब्द 

ब्रह्यका वाचक नहीं है; इति नज"तो यह कथन ठीक नहीं है; उभयस्मिन्‌ अपिऊ 

क्योंकि दो प्रकारका वर्णन होनेपर भी; अविरोधात्‌-( वास्तव ) कोई वरररीय 

नहीं है । + 

व्याख्या-यदि कहा जाय कि पृवमन्त्र ( ३। १२ । ६) में तो “तान 

पाद दिव्य छोकतें हैं! यह कहकर दिव्य छोकको ब्रह्मके तीन पादोका आधार 

बताया गया है और बादमें आये हुए मन्त्र (३ | १३ | ७) में थ ् योतिः” 

नामसे वर्णित ब्रह्मको उस दिव्य छोकपे परे बताया है । इस प्रकार पूर्वापरके वर्णन- 

में भेद होनेके कारण गायत्रीकों ब्रझ्का वाचक बताना सद्गत नहीं है; तो यह 

कथन ठीक नहीं है; क्योंकि दोनों जगहके वर्गनको शछीमें किश्वित्‌ भेद हॉनेपर 

भी वास्तवर्म कोई विरोध नहीं हैं | दाना स्थराम श्रुतिका उद्दश्य गायत्रशिःद- 

: बाच्य तथा ज्योतिः:शब्दवाच्य ब्रह्मको सर्वोपरि परम धाममें स्थित बतछाना हीं हैं । 

सम्बन्ध-“अत एव ग्राणः” (? | 2।२३१) इस सूत्रगें यह सिद्ध किया गया 

है कि श्रतिसें प्राण” नामसे ब्रह्मका ही वर्णन है; किन्तु कोषीतकि-उप्पानिषद्‌ 

(३।॥ २ ) में प्रतर्दनके ग्रावि इन्द्रने कहा हे कि “में ज्ञानस्वरूप ग्राण हूँ; व्‌ 

आयु तथा अम्रतरूपसे मेरी उपासना कर |” इसलिये यह जिज्ञासा होती हे कि 

इस गप्रकाणमें आया हुआ “्राण? शब्द किसका वाचक है ? इन्द्रका ? प्राणवायुका 

जीवात्माका ? अथवा बह्मका ? इसपर कहते हैं-- 

प्राणस्तथानुगमात्‌ ॥ १।१।२८ ॥ 
प्राण:-प्राणशब्द ( यहाँ ब्रह्मका ही वाचक है )। तथानुगमात्‌र-योंकि 

पूर्वापरके प्रसड्पर विचार करनेसे ऐसा ही ज्ञात होता है । 

क्‍ 

व्याख्या-इस प्रकरणम पृवापर प्रसड्गपर भलीमाँति विचार करनेसे शआाण' 

गब्द ब्रह्मका हा वाचक सद्ध हाता है, अन्य किसीक नहीं; क्योंकि आरम् भर्मे 

प्रतर्दननें परम पुरुषार्थरूप वर माँगा है । उसके लिये परम हितपूर्ण इनद्रके , 

उपदेशमें कहा हुआ 'श्राण? “ब्रह्म! ही होना चाहिये | ब्रह्मज्ञानले बढ़कर दूसरा 

कोई हितपूर्ण उपदेश नहीं हो सकता । इसके अतिरिक्त उक्त प्राणकों वहाँ प्रज्ञान- 
है. 4 

हा 
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खरूप बतलाया गया है, जो कि ब्रह्मके ही अनुरूप है तथा अन्‍्तमें उसीको 

आनन्दखरूप अजर एवं अमर कहा गया है | फिर उसीको समस्त छोकोंका' 
पालक, अधिपति एवं सर्वेश्वर बताया गया है |# ये सब बातें ब्रह्मके ही उपयुक्त: 

हैं | प्रसिद्ध॒प्राणवायु, इन्द्र अथवा जीवात्माके लिये' ऐसा कहना उपयुक्त नहीं: 
हो सकता । इसलिये यही समझना चाहिये कि यहाँ “ग्राणःशब्द ब्रह्मका ही वाचक है | 

सम्बन्ध-उक्त ग्रकरणमें इन्द्रने स्पष्ट शब्दोंगें स्वयं अपनेको ही ग्राण कहा 
है | इन्द्र एक ग्रभावशाली देवता तथा अजर, अमर हें ही; फिर वहाँ आण: 

ज़च्दको इन्द्रका ही वाचक क्‍यों न मान लिया जाय ? इसपर कहते हैं--- 

न वक्त्रात्मोपदेशादेति चेद॒ध्यात्मसम्बन्ध- 
भूमा हयस्मिन्‌ ॥ १।१। २९॥ 

चेत्-यदि कहो; वक्तः-क्ता ( इन्द्र ) का ( उद्देश्य )) आत्मोपदेशातूर 
अपनेको ही “प्राण” नामप्ते बतछाना है, इसलिये; नृज्प्राणगशब्द ब्रह्मका वाचक: 
नहीं हां सकता; हंतिे-( तो ) यह कथन; ( न )०क नहीं है; हिजक्योंकि; 
असिन्‌ल्‍इस प्रकरणमें; अध्यात्मसम्बन्धभूमा-अध्यात्मसम्बन्धी उपदेशकी 

बहुलता है । द 

व्याख्या-यदि कहो कि इस प्रकरणमें इन्द्रने स्पशरूपसें अपने आपको ही 

प्राण बतलाया है, ऐसी परिस्थितिमें ध्ग्राण'शब्दको इन्द्रका वाचक न मानंकर-: 
ब्रह्मका वाचक मानना ठीक नहीं है; तो ऐसा कहना उचित नहीं है; क्योंकि 

इस श्रकरणम अध्यात्मसम्बन्धी वर्णनकी बहुलता है || यहाँ आधिदेविक वर्णन 

नहीं हैं; अत: उपास्यरूपसे बतलाया हुआ तत्त्व इन्द्र नहीं हो सकता । इसलिये 
प्रहां “प्राण? शब्दको ब्रह्मका ही वाचक समझना चाहिये । 

४ कोषीतकि-उपनिषद्‌में यह प्रसज्ञ इस प्रकार है-- 
'स होवाच ग्रतदुनस्त्वमेव ब्रणीष्व॒ य॑ स्वे सनुष्याय हिततमं सन्‍्यस इति'**॥” 

( कोौ० उ० $ । १ है 

'स होवाच ग्राणो5स्मि ग्रज्ञात्मा ।! ( कौ० उ० ३। २ ) 'एघष प्राण एुव प्रज्ञात्मा55- 

नन्‍्दो5जरोउस्व तः *** *** एव लोकपाल एब छोकाधिपत्तिरेष सर्वेश्वरः ।! (कौ० उ०३।५९ ) 

| इस प्रसज्ञमें अध्यात्मसम्बन्धी वर्णनकी बहुलता किस प्रकार है, यह पूवसूत्रकी 
टेप्पणीमें देखें । हे न्‍ 
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सम्बन्ध-यहाँ यह प्रश्न उठता है कि यादि ग्राण'शब्द इन्द्रका वाचक 

नहीं है तो इन्द्रने जो यह कहा कि “में ही श्रज्ञानस्वरूप ग्राण हूँ, तू सेरी 

उपासना कर [* इस कथनकी क्या गाति होगी ? इसपर कहते हैं--- 

शास्त्रदृष्टया तूपदेशों वामदेववत्‌ ॥ १ । १ ।३०॥ 

उपदेश॥$-( यहाँ ) इन्द्रका अपनेको प्राण बतलाना; तु-तो; वामदेववत्र 
बामदेवकी भाँति; शाख्रदृष्टया-( केवछ ) शाखत्र-इश्सि है । 

व्याख्या-ब्रहदारण्यकोपनिषद्‌ ( १ | 9 | १० ) में यह वर्णन आया है 

कि “तद्‌ यो यो देवानां ग्रत्यबुद्धयत स एवं तदभवत्तथर्षीणां तथा मनुष्याणां तद्बेत- 

पश्यनृषिर्वामदेव: ग्रतिपेदेडहं मनुरमव<सूर्यश्रेति |? अर्थात्‌ उस ब्रह्मको देवताओंमें 
जिसने जाना, वहीं ब्रह्मरूप हो गया | इसी प्रकार ऋषियों और मनुष्योंमें भी ७« 

जिसने उसे जाना, वह तद्रूप हो गया। उसे आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने 

जाना कि मैं मनु हुआ और मैं ही सूर्य हुआ |? इससे यह बात सिद्ध होती है 
_ कि जो महापुरुष उस परत्रह्म परमात्माको प्राप्त कर लेता है, वह उसके साथ 
एकताका अनुभव करता हुआ ब्रह्मभावापन्न होकर ऐसा कह सकता है | अतएव 

उस वामदेव ऋषिकी भाँति ही इन्द्रका ब्रह्ममावापन्न-अवस्थामें शात्रदृष्टिसे यह 

कहना है कि *में ही ज्ञानखरूप प्राण हूँ अर्थात्‌ परब्रह्म परमात्मा हूँ | तू मुझ 

'परमात्माकी उपासना कर |” अतः “्राण'शब्दको ब्रह्मका वाचक माननेमें कोई 

आपत्ति नहीं रह जाती है । 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे झक्जा उपस्थित करके उसके समाधानद्वारा ग्राणको 

बह्मयका वाचक सिद्ध करते हुए इस ग्रकरणका उपसंहार करते हैं-- 

जीवमुख्यप्राणलिड्ान्नेति चेन्नोपासात्रेविध्यादाश्रित- 
त्वादिह तद्योगात्‌ ॥ १ । १ | ३१॥ 

चेत-यदि कहो; जोवमुख्यप्राणलिज्ञात-( इस प्रस्कके वर्णनमें ) जीवात्मा 
तथा प्रसिद्ध ग्राणके लक्षण पाये जाते हैं, इसलिये; न--ग्राण शब्द ब्रह्मका वाचक 

नहीं है; इति न--तो यह कहना ठीक नहीं है; उपासात्रेविध्यात्रक्योंकि ऐसा 
माननेपर त्रिविव उपासनाका प्रसज्ञ उपस्थित होगा; आश्रितत्वात्‌- इसके 
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है सिवा ) सब छक्षण ब्रह्मके आश्रित हैं ( तथा ); इृह तद्योगात्‌-इस प्रसड्नमें 
ब्रह्मके लक्षणोंका भी कथन है, इसलिये ( यहाँ “ग्राण'शब्द ब्रह्मकाही वाचक है ) 

व्याख्या-कौषीतकि-उपनिषद्‌ ( ३ | ८ ) के उक्त ग्रसड्में जीवके लक्षणों- ८ 
का इस प्रकार वर्णन हुआ है---“न वाचं विजिज्ञासीत । वक्तारं विद्यात ॥ 
अर्थात्‌ 'बाणीको जाननेकी इच्छा न करे | वक्ताकों जानना चाहिये |? यहाँ वांणी 
आदि कार्य और करणके अध्यक्ष जीवात्माको जाननेके लिये कहा है । इसी 
प्रकार श्रसिद्ध श्राणके छक्षणका भी वर्णन मिलता है---'अथ ख ग्राण एव 
प्रज्ञात्मेद शरीर परिगृद्योत्थापपति |! ( ३। ३ ) अर्थात्‌ “निस्सन्देह प्रज्ञानाव्मा 

: श्राण ही इस शरीरको ग्रहण करके उठाता है |! शरीरको धारण करना मुख्य 
प्राणका ही धर्म हैं; इस कथनको लेकर यदि यह के कि 'प्राणःशब्द ब्रह्मवाचक 

# नहीं होना चाहिये, तो यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि ब्रह्मके अतिरिक्त जीव 
और ग्राणको भी उपास्य माननेसे त्रिविध उपासनाक। प्रसड़ः उपस्थित होगा, जो. 
उचित नहीं है | इसके सिवा, जीव और ग्राण आदिके घर्मोका आश्रय भी अद्म- 
गी है, इसलिये ब्रह्मके वर्णनमें उनके धर्मोका आना अनुचित नहीं है | यहाँ. 

ब्रह्मके छोकाविपति, छोकपाल आदि छश्षणोंका भी स्पष्ट वर्णन मिलता है.। 
इन सब कारणोंसे यहाँ “प्राण? शब्द ब्रह्मका ही वाचक है | इन्द्र, जीवात्मा 
अथवा प्रसिद्ध प्राणका नहीं--यही मानना ठीक है । 

--0.-... 

पहला पाद सम्पूर्ण । 



ब्छ्रा फॉर 

प्रथम पादमें यह निर्णय किया गया कि “आनन्दमय?, “आकाश), “ज्योति” 

तथा “प्राण” आदि नामोंसे उपनिषद्मं जो जगत॒के कारणका और उपास्यदेवका: 

वर्णन आया है, वह परत्रह्म परमात्माका ही वर्णन है। 'प्राणःशब्दका प्रसन्न 

आनेसे छान्दोग्योपनिषद्‌ (३। १४७ | २) में आये हुए “मनोमयः प्राण- 
आरीर:' आदि वचनोंका स्मरण हो आया | अत: उक्त उपनिषद्‌के तीसरे अध्यायके 
चौदहवें खण्डपर विचार करनेके लिये द्वितीय पाद ग्रारम्भ करते हैं। 

इस पादमें यह पहला प्रकरण आठ सूत्रोंका है | छान्दोग्योपनिषदृ(३ | १७ | १) 

ञ पहले तो सम्पूर्ण जगतको ब्रह्मरूप समझकर उसकी उपासना करनेके लिये 

कहा गया है | उसके बाद उसके लिये ५्सत्यसंकल्प', “आकाशात्मा? और “सव- 

कर्माः आदि विशेषण दिये गये हैं (३। १४ । २ 9 जो कि जीवात्माके 

अतीत होते हैं। तथश्चात्‌ उसीको “अणीयान! अर्थात्‌ अत्यन्त छोग्र और “ज्यायान! 

आर्थात्‌ सबसे बड़ा बताकर हृदयके भीतर रहनेवाछा अपना आत्मा और ब्रह्म भी कहा 

है ( ३।१०। ३-० )। इसलिये यह जिज्ञासा होती है कि उक्त उपास्यदेव 

कौन है ? जीवात्मा या परमात्मा अथवा कोई दूसरा ही ? इसका निर्णय करनेके 

लिये यह प्रकरण आरम्म किया जाता है--- 

सर्वत्र प्रसिदोपदेशात ॥ १ । २। १॥ 

सर्वत्र-सम्पूर्ण वेदान्त-बाक्योंमें; ग्रसिद्धोपदेशातू--( . जगत्‌की उस्त्ति, 

स्थिति और लछयके कारणरूपप्रे ) प्रसिद्ध पश्रह्मका ही उपास्यदेवक॑ रूपम 

उपदेश हुआ है, इसलिये ( छान्दोग्यश्रुति ३। १४ में बताया हुआ उपास्यदंव 
ज्ज्ज 

जज 

बह्म ही है ) । + 2शि्गिति-्बरपते है: 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ अव्याय ३ के चौदहवें ,खण्डक्े आस्म्ममे 

सबसे पहले यह मन्त्र आया है---“सव खल्विदं ब्रह्म तजलछानिति शान्त उपासीत । 

अथ खल्ठु क्रठुमयः उरुत। यथाक्रत॒रस्मि छोके पुरुषों भवति तथेत: पग्रेत्य भवति 

स क्रतुं कुर्वीत ।! अर्थात्‌ “यह सम्पूणे चराचर जगत्‌ निश्चय ब्रह्म ही है; क्योंकि 

यह उसीसे उत्पल्न हुआ है, स्थितिके समय उसीमें चेश करता है और अन्तर 

उसीमें छीन हो जाता है । साधकको राग-द्वेषरहित शान्तचित्त होकर इस 

२ सका... >+>« 
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प्रकार उपासना करनी चाहिये । अथांत्‌ ऐसा ही निश्चयात्मक भाव धारण करना 

चाहिये; क्योंकि यह मनुष्य संकल्पमय है । इस लोकमें यह जेसे संकल्पसे 

युक्त होता है, यहाँसे चले जानेपर परलोकमें यह वैसा ही बन जाता है | अतः 

उसे उपर्युक्त निश्चय करना चाहिये ।? इस मन्त्रवाक्यमें उसी पर्रह्मकी उपासना 
करनेके लिये कहा गया है, जिसे इस जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और ग्ररूय 

होते हैं तथा जो समस्त वेदान्तवाक्योंमें जगतके महाकारणरूपसे प्रसिद्ध है । 
अतः इस प्रकरणमें बताया हुआ उपास्यदेव परब्रह्म परमात्मा ही है, दूसरा नहीं । 

.. सम्बन्ध-यहाँ यह ग्रश्न उठता है कि छा ० 3० (३। १ ४। २) में उपास्यदेवको 

मनोमय «ओर ग्राणरूप ज्ञरीरवाला कहा गया है | ये क्शिषण जीवात्माके हें; 

अतः उसको ब्रह्म मान लेनेसे उस वर्णनकी सज्जञति केसे लगेगी ? इसपर 

कहते हैं-- 

विवक्षितगुणोपपत्तेश्च ॥ १ | २। २॥ 

च--तथा; विवक्षितगुणोपपत्ते;-श्रुतिद्वारा वर्णित गुगोंकी सड्गति उस 
परत्रह्ममें ही होती है, इसलिये ( इस ग्रकरणमें कथित उपास्यदेव ब्रह्म ही है ) । 

व्याख्या-छा ०७० (३। १४७ ॥। २ )में उपास्यदेवका वर्णन इस प्रकार उपलब्ध 
होता है---'मनोमय: पग्राणशरीरो भारूप: सत्यसंकल्प आकाशात्मा सवंकर्मा 

सवबंकाम: सवंगन्वः सवेरसः सवमिदमम्यात्तोव्वाक्यनादर: ।” अथोतू प्वह 
उपास्यदेव मनोमय, ग्राणरूप शरीखाला, प्रकाशस्वरूप, सत्य-संकल्प, आकाशके 

सद्श व्यापक, सम्पूर्ण जगत्‌का कर्ता, पूर्णकाम, सर्वगन्ध, सर्वरंस, इस समस्त 
जगत्‌को सब ओरसे व्याप्त करनेवाला, वाणीरहित तथा संभ्रमझशून्य है । ३ | 
वर्णनर्म॑ उपास्यदेवके जो उपादेय गुण बताये गये हैं, वे सब ब्रह्ममें ही संड्भत 
होते हैं | ब्रह्मकी “मनोमयः तथा “ग्राणरूप शरीरवाछाः कहना भी अनुचित नहीं 
है; क्योंकि वह सबका अन्तयामी आत्मा है| केनोपनिषदमें उसको मनका भी 

मन तथा प्राणका भी प्राण बताया है #। इसलिये इस प्रकरणमें बतछाया हुआ 

उपास्यदेव परत्रह्म परमेश्वर ही है । 

सम्बन्ध-उपयुक्त सूत्रमें श्रुतिवर्णित गरुणोंकी उपपत्ति ( सज्लाति ) हमें 
९ श्रोत्रस्य श्रोत्र मनसो मनो यद्‌ वाचो ह वाच« स॒ उ ग्राणस्य प्राणः । 

( के० उ० १॥२) 
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बतायी गयी; अब जीवात्मामें उन ग्रुणोंकी अनुपपात्ति बताकर पूर्वोक्त सिद्धान्तकी 
पुष्टि की जाती है-- ४ 

अनुपपत्तेस्तु न शारीःः ॥ १ | २।३॥ 

तु-परन्तु; अनुपपत्ते-जीवात्मामें श्रुतिवर्णित गुणोंकी सल्नति न होनेके 
कारण; शारीर+८-जीवात्मा; न इस प्रकरणमें कहा हुआ उपास्यदेव ) नहीं है । 

व्याख्या-उपासनाके लिये श्रुतिमें जो सत्य-संकल्पता, सर्वेब्यापकता, 
सर्वात्मकता, सवंशक्तिमत्ता आदि गुण बताये गये हैं, वे जीवात्मामें नहीं पाये 
जाते; इस कारण इस प्रसड्रमें बताया हुआ उपास्यदेव जीवात्मा नहीं है, ऐसा 

मानना ही ठीक है । 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे उसी बातकों सिद्ध किया जाता है-- 

कर्मकर्तव्यपदेशाञ्ध ॥ १। २। ४ ॥ 

कमकतव्यपदेशात्‌ --उक्त प्रकरणमें उपास्यदेवको प्राप्तिक्रियाका कम 

अर्थात्‌ प्राप्त होने योग्य कहा है और जीवात्माको ग्राप्तिक्रियाका कर्ता अर्थात्‌ उस 

ब्रह्मको प्राप्त करनेवाला बताया है, इसलिये; च-भी ( जीवात्मा उपास्य नहीं 
हो सकता ) । ट 

व्याख्या-छा ० 3० (३ | १४ । 9) में कहा गया है कि “सबकर्मा आदि 
विशेषगसे युक्त ब्रह्म ही मेरे हदयमें रहनेवाला मेरा आत्मा है; मरनेके बाद यहाँसे 
जाकर परलोकमें मैं इसीको प्राप्त होऊँगा |?% इस प्रकार यहाँ पूर्वोक्त उपास्यदेवको 
प्राप्त होने योग्य तथा जीवात्माकों उसे पानेवाला कहा गया है। अत: यहाँ उपास्य- 

देव परत्रह्म परमात्मा है और उपासक जीवात्मा | यही मानना उचित है । 

सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे पुन! उक्त बातकी ही पुष्टि करते हैं-- - 

& एव म आत्मान्तहंदयेडणीयान्‌ ब्रीहेवाँ यवाद्‌ वा सर्षपाद्‌ वा इ्यामाकादू वा 
चु अ + 

इयामाकतण्डुलादू वष म आत्मान्तहंदये ज्यायान्‌ पृथिव्या ज्यायानन्तरि- 
क्षाज्ज्यायान्‌ दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्यः ॥! ( छा० उ० ३ | १४ । ३ ) 

'सर्वकर्मा सवंकासः सर्वंगन्धः सर्वरसः सर्वमिदमभ्यात्तोड्वाक्यनादर एष सम 
िप ७. । 

आत्मान्तहंदय एतदू ब्रह्मेतमितः ग्रेत्याभिसंभवितास्मि !! (छा० उ० ३ | १४ । ४) 

आयात ण्शी.... अचल न 2-०" | 
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शब्दविशेषात्‌ ॥ १। २। ५॥ 
शब्दविशेषात्‌-( उपास्य और उपासकैके लिये ) शब्दका भेद होनेके 

कारण भी ( यह सिद्ध होता है कि यहाँ उपास्यदेव जीवात्मा नहीं है ) | 
व्याख्या-छा० उ० ३ । १७ के तीसरे और चौथे मन्त्रमें कहा गया हैऋ 

कि “यह मेरे हृदयके अंदर रहनेवाला अन्तर्यामी आत्मा है | यह ब्रह्म है [* इस 
कथनमें 'एघ:? ( यह ) ध्आत्मा? तथा “ह्म? ये ग्रथमान्त शब्द उपास्यदेवके लिये 
प्रयुक्त हुए हैं और मे! अर्थात्‌: 'मेराः यह षष्ठयन्त पद भिन्नरूपसे उपासक 
जीवात्माके लिये प्रयुक्त हुआ है | इस ग्रकार दोनोंके लिये प्रयुक्त हुए शब् 
भेद होनेके कारण उपास्यदेव जीवात्मासे मिन्न सिद्ध होता है | अतः जीवात्माको 
उपास्यदेव नहीं माना जा सकता | 

सम्बन्ध-इसके सिवा--- 

. स्मृतेश्व ॥ १ | २। ६॥ 
स्मृतेः -स्मृति-प्रमाणते : चन-भी ( उपास्य और उपासकका भेद सिद्ध 

होता है ) । 

व्याख्या-श्रीमद्भगवद्गीता आदि स्थ्ृृति-ग्रन्थपते भी उपास्य और उपासकका 
भेद सिद्ध होता है | जैसे-- 

मय्येब मन आधत्ख मयि बुद्धि निवेशय । 
निवसिष्यसि मय्येव अत ऊध्च न संशय: ॥ ( गीता १२। ८) 

'मुझमें ही मनकको लगा और मुझमें ही बुद्धिकों लगा, इसके पश्चात्‌ तू 
मुझमें ही निवास करेगा अर्थात्‌ मुझे ही प्राप्त करेगा; इसमें कुछ भी संशय नहीं है |? 

अन्तकाले च मामेव स्मरन्‌ मुक्तवा कलेवरम्‌ । 
यः ग्रयाति स मद्भावं याति नास्व्यत्र संशय: || (गीता ८।७ ) 

“और जो पुरुष अन्तकालमें मुझको ही स्मरण करता हुआ शरीरको त्यागकर 
जाता है, वह मेरे खरूपको प्राप्त होता है; इसमें कुछ भी संशय नहीं है |” 

अतः इस प्रसज्ञके वर्णनमें उपास्यदेव परत्रह्म परमात्मा ही है, आत्मा या 
अन्य कोई नहीं । यही मानना ठीक है । 

# ये दोनों मन्त्र चौबीसवं प्रष्ठकी टिप्पणीमें देखे । 
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सम्बन्ध-छा ० उ० ३२ | ?9 के तीसरे और चौथे मन्त्रोंमें उपास्यदेवको 

हृदयमें स्थित--एकदेशीय वतत्कया है तथा तीसरे मन्त्रमें उसे सरसों और 

सावॉसे भी छोटा बताया है; इस अवस्थामें उसे परवह्मय कैसे माना जा सकता 

है सपर कहते हल 

6 रोक के कक 

अर्भकोकरत्वात्तद्व्यपदेशाश्च नेति चेन्न निचाय्य- 

त्वादेव॑ व्योमवच्च ॥ १ । २॥। ७॥ 

चेत्-यदि कहो; अर्भकौकस्त्वात्‌--उपास्वदेव हृदयरूप छोटे स्थानवाला है 

इसलिये; च--तथा; तहयपदेशात्‌-उसे अत्यन्त छोठा बताया गया हैं, इस कारण; 

नन्‍वह ब्रह्म नहीं हो सकता; इति नजतो यह कहना ठढकि नहीं हे 

निचास्यत्वात-क्योंकि ( वह ) हृदयदेशमें दरश््य है, इसलिये; एवमू-उसके विषयमें 

ऐसा कहा गया है; चजतथा; व्योमवत्त्त्रह आकाशको भाँति सवत्र व्यापक 

है ( इस दशष्टिसे भी ऐसा कहना उचित है; 0॥। 

व्याख्या-यदि कोई यह शक्ल करे कि छा० उ० ३ । १४ के तीसरे और 

चौथे मन्त्रोंमें उपास्यदेवका स्थान हृदय बताया गया है, जो बहुत छोटा है तथा तीसरे 

मन्‍्त्रमे उसे वान; जौ, सरसों तथा सावाँसे भी अत्यन्त छोठा कहा गया 

है । इस प्रकार एकदेशीय और अत्यन्त लघु बताया जानेके कारण यहाँ उपास्यदेव 

परत्रह्म नहीं हो सकता; क्योंकि पस्रह्म परंमात्माको सबप्ते बड़ा, सवव्यापी तथा 

सर्वशक्तिमान्‌ बताया गया है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्योंकि उक्त मन्त्र- 

में जो पर्॑रह्म परमात्माको हृदयमें स्थित बताया गया है, वह उसके उपलब्धि- 

स्थानकी अपेक्षासे है | भाव यह है कि पखत्रह्म परमात्माका खरूप आकाशकोी 

भाँति सूक्ष्म और व्यापक है. | अतः वह. सर्वत्र है । प्रत्येक प्राणीके हृदयमें भी 

है ओर उसके बाहर भी #% (६ इशा० ५)। (गीता १३ । १० )| अतएव 

9 तद॒नतरस्य स्वस्थ तदु सर्वस्यास्य. बाह्यतः । (ईशा० ५) 

+ बहिरन्तश्र भूतानामचर चरमेव न्त। 

सूक्ष्मव्वात्तदविज्ञेय॑ दूरस्थ चान्तिकि च ततू॥ (गीता १३॥ ६५ ) 

वह परमात्मा चराचर सब भूतोंके बाहर-मीतर परिपूर्ण है ओर चर-अचरडा भी 

है तथा वह संक्ष्म होनेसे अविज्ेय है और अत्यन्त समीप एवं दूरमें भी सिंए 
बच ८५ ४ 

ही हैँ ।! 
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उसे हृदयस्थ बता देनेमात्रसे उसका एकदेशीय होना सिद्ध नहीं होता तथा जो 
उसे धान, जी, सरसों और सावाँसे भी छोटा बताया गया है, इससे श्रुतिका-उंद्श्य 
उसे छोटे आकारवाला बताना नहीं है, अपितु अत्यन्त सूक्ष्म और इन्द्रियोंद्वारा 
अग्राह्य ( ग्रहण करनेमें न आनेवाला ) बताना है | इसीलिये उसी मन्त्रमें यह भी 

कहा गया है कि वह प्रथ्वी, अन्तरिक्ष, चुलोक और समस्त छोकोंसे भी बड़ा है । 
भाव यह है कि वह इतना सूक्ष्म होते हुए भी समस्त छोकोंके बाहर-भीतर 

“व्याप्त और उनसे परे भी है। सत्र वही' है | इसलिये यहाँ उपास्यदेव पररब्रैह्म 
परमात्मा ही है, दूसरा कोई नहीं । 

तम्बन्ध-परबह्म परमात्मा सबके हृदयमें स्थित होकर भी उनके सुख-दुशख- 
से अभिभूत नहीं होता; उसकी इस विश्ेषताको बतानेके लिये कहते हैं-- 

संभोगप्राप्तिरिति चेन्न बेशेष्यात्‌ू॥ १ | २। ८॥ : 
चेत्-यदि कहो; संभोगग्राप्ति:-( सबके हृदयमें स्थित होनेसे चेतन होनेके 

- कारण उसको ) सुख-दुःखोंका भोग भी प्राप्त होता होगा; इति नज-तो ऐसा कहना 
0 25.५ 

ठीक नहीं है; वशेष्यात्-क्योंकि जीवात्माकी अपेक्षा उस परत्रह्ममें विशेषता है। 

व्याख्या-यदि कोई यह शाड्ड॥ करे कि आकाशकी भाँति स्वव्यापंक 
परमात्मा समस्त ग्राणियोंके हृदयमें स्थित होनेके कारण उन जीबोंके सुख-दु:खों- 

का भोग भी करता ही होगा; क्योंकि वह आकाशकी माँति जड नहीं, चेतन है 

और चेतनमें सुख-दुःखकी अनुभूति खाभाविक है तो यह कथन ठीक नहीं है; 

क्योंकि परमात्मामें कर्तापनका अभिमान और भोक्तापन नहीं है | वह सबके हृदयमें 

रहता हुआ भी उनके गुण-दोषोंप्ते सबेथा असड़ है । यही जीवोंकी अपेक्षा उसमें 
विशेषता है । जीवात्मा तो अज्ञानके कारण कर्ता और भोक्ता है; किन्तु परमात्मा 

: सवथा निर्विकार है । वह केवठ्मात्र साक्षी है, भोक्ता नहीं (मु० उ० ३। १ | १) 

इसलिये जीबोंके कर्मफछरूप सुख-दु:खादिसे उसका सम्बन्ध होना सम्भव नहीं है । 

सम्बन्ध-ऊपर कहे हुए ग्रकरणमें यह सिद्ध किया गया कि सबके हृदंयमें 
निवास करते हुए भी परवल्म भोक्ता नहीं है; परन्तु वेदान्तमें कहीं-कहीं परमात्से॥- 

की भोक्ता भी बताया गया है (क० उ० ? | २। २५ ) ।[फिर वह वचन 
< 

४ तयो रन्य: पिप्पल स्वाह्त्यनश्षत्नन्यों अभ्विचाकशीति॥ (मु०उ० ३॥१११) 
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किसी अन्यके विषयमें है या उसका कोई दूसरा ही अर्थ है ? यह निणय करनेके 

डिये आगेका प्रकरण आरम्भ करते हैं-- 

अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥ १ । २। ९॥ 

।. चराचरग्रहणात्‌ृ-चर और अचर सबको ग्रहण करनेके कारण बहा 

अत्ता-भोजन करनेवाला अर्थात्‌ प्रठ्यकालमें सबको अपनेमें विछीन करनंवाल 

( पसत्रह्म परमेश्वर ही है ) । 

व्याख्या-कंठोपनिषद्‌ ( १ | २ | २०) में कहा गया है कि “यस्य ब्रह्म 

क्षत्रं चोमे भवत ओदनः । मृत्युर्यस्योपसेचनं क इत्था वेद यत्र सः ॥! अर्थात्‌ 

८( संहारकाल्में ) जिस परमेश्वरके ब्राह्मण और क्षत्रिय अथात्‌ समस्त स्थावर 

जड़म ग्राणीमात्र भोजन बन जाते हैं तथा सबका संहार करनेवाढा खझत्यु उपसचन 

( व्यज्षन--शाक आदि ) बन जाता है, वह परमेश्वर जहाँ आर जता है, यह 

कौन जान सकता है ।” इस श्रतिमें जिस भोक्ताका वर्णन है, वह कमेफलरूप 

झुख-दुःख आदिका भोगनेवा्य नहीं है |. अपितु संहारकालम मृत्युस॒हित समस्त 

चरांचर जगत्‌को अपनेमें विछीन कर लेना ही यहाँ उसका मोक्तापन हैं । इसलिये 

परत्रह्म परमात्माको ही यहाँ अत्ता या भोक्ता कहा गया है, अन्य किसीको नहीं । 

सम्बन्ध-इसी बातकों सिद्ध करनेके लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

प्रकरणादच्च ॥ १ । २। १० ॥ 

प्रकरणात्‌-प्रकरणते; चभी (यही बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-उपयुक्त मन्त्रके पूर्व बीसवेंसे चौबीसवेंतक परत्रह्म परमेश्वरका ही 

प्रकण है । उप्तीके खरूपका वर्गन करके उसे जाननेका महत्व तथा उसकी 

कृपॉकों ही उसे जाननेका उपाय बताया गया है | उक्त मन्त्रमे भी उस परमेश्वर- 

को जानना अत्यन्त दुर्लभ बतलछाया गया है, जो कि पहलेपे चले आते हुए प्रकरण- 

के अनुरूप है । अतः पूर्वापरके प्रसज्ञको देखनेसे भी यही सिद्ध होता है कि यहाँ 

पसत्रह्म परमेश्वरकों ही अत्ता ( भोजन करनेवाला ) कहा गया है । 

सम्बन्ध-अब यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि इसके बादवाली श्रुति 

(?।३।०) में ( कर्मफलरूप ) ऋतको पीनेवाले छाया और धूपके सहन 
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दो भोक्ताओंका वर्णन है । यादि परमात्मा कर्मफलका भोक्ता नहीं है तो उक्त दो 
भोक्ता कोन-कोन-से हें ? इसपर कहते हैं--- 

गुहां प्रविष्टावात्मानो हि तदशेनात्‌ ॥ १। २। ११॥ 

गुहाम्‌-हृदयरूप गुहामें; प्रविष्टी-प्रविष्ट हुए दोनों; आत्मानो>जीवात्मा 
ओर परमात्मा; हिल्‍्ही हैं; तदशनात्‌्-क्योंकि ( दूसरी श्रुतिमें भी ) ऐसा ही 

देखा जाता है | क्‍ 
व्याख्या-कठोपनिषद्‌ ( १। ३ । १ ) में कहा है “ऋतं पिबन्तो सुक्ृतस्य 

लछोके गुहां प्रविशे परमे परार्घे | छायातपौ ब्रह्मविदों वदन्ति पश्चाप्नयो ये च 
त्रिणाचिकेता: ||” अर्थात्‌ 'शुभ कर्मोके फलखरूप मनुष्य-शरीरके भीतर पख्ह्मकें 
उत्तम निवास-स्थान ( हृदयाकाश ) में बुद्धिरूप गुद्दामें छिपे हुए तथा 'सत्यः का 

पान करनेवाले दो हैं, वे दोनों छाया और धूपकी भाँति परस्पर विरुद्ध खभाववाले 
हैं | यह बात ब्रह्मवेत्ता ज्ञानी कहते हैं | तथा जो तीन बार नाचिकेत अग्निका 
चयन करनेवाले पश्चाप्नि-सम्पन्न गृहस्थ हैं, वे भी कहते हैं |? इस मन्त्रमें कहे 
हुए दोनों भोक्ता जीवात्मा और परमात्मा ही हैं | उन्हींका वर्णन छाया और 
धूपके रूपमें हुआ है । परमात्मा सर्वज्ञ, पूर्ण ज्ञानखरूप एवं खग्रकाश है, अतः 
उसका धूपके नामप्ते वर्णन किया गया है | और जीवात्मा अल्पज्ञ है। उसमें 
जो कुछ खल्‍प ज्ञान है, वह भी परमात्माका ही है । जेसे छायामें जो थोड़ा 

प्रकाश होता है, वह धूपका ही अंश होता है | इसलिये जीवात्माको छायाके नाम- 
से कहा गया है । दूसरी श्रुतिमें भी जीवात्मा और परमात्माका एक साथ मनुष्य-श रीर- 
में प्रविष्ठ होना इस प्रकार कहा है---थ्सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिश्नो देवता अनेन 

जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणिः! (छा० उ० ६ | ३ । २) अर्थात्‌ 
“स देवता ( परमात्मा ) ने इक्षण ( संकल्प ) किया कि मैं इस जीवांत्माके 

सहित इन तेज आदि तीनों देवताओंमें अर्थात्‌ इनके कार्यरूप शरीरें प्रविष्ट 
होकर नाम और रूपको प्रकट करू |! इसपे भी यही सिद्ध होता है कि क्‍ उपयीक्त 

_कठोपनिषद्‌के मन्त्रमें कहे हुए छाया और धूप सद्दश दो भोक्ता जीवात्मा और 
परमात्मा ही हैं | यहाँ जो जीवात्माके साथ-साथ परमात्माको सत्य अर्थात्‌ श्रेष्ठ 
कर्मोके फलका भोगनेवाल्य बताया गया है, उसका यह भाव है कि परत्रह्म 
परमेश्वर ही समस्त देवता आदिके रूपमें प्रकारान्‍्तरसे समस्त यज्ञ और तपरूप 
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शुभ- कर्मोके भोक्ता हैं |# परन्तु उनका भोक्तापन सर्वथा निदोंष है, इसलिये 

वें भोगते हुए भी अभोक्ता ही हैं । + 

 सम्बन्ध-उपर्युक्त कथनकी लिखिके लिये ही दूसरा हेतु उपस्थित करते हैं--- 

विशेषणाञ्रच ॥ १ । २। १२ ॥ 
०५ 5 8 85 

विशेषणात्‌-( आगेके मन्‍्त्रोंमें ) दोनोंके लिये अलग-अछग विशेषण दिये 

गये हैं, इसलिये; च-भी ( उपयुक्त दोनों भोक्ताओंकों जीवात्मा और परमात्मा 

मानना ही ठीक है ) | 
, ब्याख्या-इसी अध्यायक्रे दूसरे मन्त्रमें उस परम अक्षर ब्रह्मको संसांरसे 

पार होनेकी इच्छावार्ोंके लिये 'अमय पद” बताया गया है | तथा उसके बाद 

रथके इशन्तमें जीवात्माको रथी और उस परत्रह्म परमेश्वरको प्राप्तव्य परमधामके 

_नामसे कहा गया है । इस प्रकार उन दोनोंके लिये पूंथकूप्रथक्‌ विशेषण होनेसे 
3 

भी यही सिद्ध होता है कि यहाँ जिनको गुहामें प्रविष्ट बताया गया है, वे जीवात्मा 

और परमात्मा ही हैं | द क्‍ 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती है कि परमात्माकी उपलब्धि ह्ृद्यमें 

होती है, इसलिये उसे हृदयमें स्थित बताना तो ठीक हे; परन्तु छानन्‍्दो ग्योवानिषद 

( ० | ?५। ? ) में ऐसा कहा हे कि “यह जो नेत्रमें पुरुष दींखता यह 

आत्मा है, यही अप्रत है, यही अमय और बह्म है ।" अतः यहाँ नेत्रमें स्थित पुरुष 

कौन है ? इसका निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है-- 

अन्तर उपपत्तेः ॥ १ । २। १३॥ 
अन्तरे-जो नेत्रके भीतर दिखायी देनेवाछा कहा गया है, वह ब्रह्म ही है; 

उपपत्तेः-क्योंकि ऐसा माननेपते ही पूर्वापर-प्रसड़की सद्गति बठती है । 

व्याख्या-यह ग्रसड् छान्‍्दोग्योपनिषद्‌मं चौथे अध्यायके दशम खण्डसे आरम्भ 

दल है और धार वाल व | व ते न ििननणा 
है और पन्द्रहवें खणग्डमें समाप्त | प्रसड़॒ यह है कि उपकोशल नामका 

4७ भोक्तार यज्ञतपसां सर्वक्ोकमहेश्व रम्‌ । 

सुहद॑ सर्वभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिस्च्छति ॥ (गीता ५ | २५ ) 

अहं हि. स्वयज्ञानां भोक्ता च प्रभु रेव च।ः (गीता ९ | * ३) 

+ सर्वन्द्रियगुणाभासं सर्वेन्द्रियविवजितम, । 

| असक्त सबवग्तचेव निर्गुण गुणभोक्त च॥ ( गीता १३ | ९४: ) 

* न 

सं हा बीए. 2*4* गा ७ ं॑ िएं#४ाॉाणंं निााान्‍ं था #ांंंाान__>_ं>जमीी 
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ब्रह्मचारी सत्यकाम नामक ऋषिके आश्रममें रहकर ब्रह्मचयंका पाठन करता हुआ 

गुरुकी और अभ्नियोंकी सेवा करता था । सेवा करते-करते उसे बारह वर्ष व्यतीत 
हो गये; परन्तु गुरुने उसे न तो उपदेश दिया और न स्नातक ही बनाया । 

इसके विपरीत उसीके साथ आश्रममें प्रविष्ट होनेवाले दूसरे शिष्योंकी स्नातक 

बनाकर घर भेज दिया | तब आचायसे उनकी पत्नीने कहा, “'भगवन्‌ ! इस 

ब्रह्मचारीने अग्नियोंकी अच्छी प्रकार सेवा की है । तपस्या भी इसने की ही है | 
अब इसे उपदेश देनेकी कृपा करें |? परन्तु अपनी भार्याकी बातको अनसुनी करके 

सत्यकाम ऋषि उपकोशलको उपदेश दिये बिना ही बाहर चले गये | तब मनमें 
दुखी होकर उपकोशलने अनशन ब्रत करनेका निश्चय कर लिया | यह देख 

आचारय-पत्नीने पूछा---शतह्मचारी ! तू भोजन क्यों नहीं करता है ? उसने कहा, 
'मनुष्यक्रे मनमें बहुत-सी कामनाएँ रहती हैं | मेरे मनमें बड़ा दुःख है, इसलिये 
में भोजन नहीं करूगा |? तब अग्नियोंने एकत्र होकर विचार किया कि इसने 
हमारी अच्छी तरह सेवा की है, अत: उचित है कि हम इसें उपदेश करें? 
ऐसा विचार करके अग्नियोने कहा---:ग्राण ब्रह्म है, क्‌ ब्रह्म है, ख ब्रह्म हे ।! 

उपकोशछ बोछा---«यह बात तो मैं जानता हूँ कि प्राण ब्रह्म है। परन्तु पक 
ओर “ख'? को नहीं जानता |” अ “निस्सन्देह जो “क! है, वही 

'खः है.ओर जो “खः है, वही “क' है तथा प्राण मी वही है |? इस प्रकार उन्होंने 

ब्रह्मको “क! सुख-खरूप और “रख आकाशकी भाँति सूक्ष्म एवं व्यापक बताया 
तथा वहीं प्राणरूपसे सबको सत्ता-स्कूृति देनेवाला है; इस प्रकार संकेतसे ब्रह्मका 

परिचय कराया । 

उसक बाद गाहपत्य अग्निने प्रककः होकर कंहा--थसूयमे जो यह पुरुष 
दीखता हैं, वह में हूँ; जो उपासक इस प्रकार जानकर उपासना करता है, वह 
पार्पाका नाश करके अच्छे लोकोंका अधिकारी होता है तथा पूर्ण आयुष्मान्‌ 
और उज्ज्वल जीवनसे युक्त होता है। उसका वंश कभी नष्ट नहीं होता ।” 
इसक बाद “अन्वाहायंपचन! अग्निने प्रकठ होकर कहा, “चन्द्रमामें जो यह पुरुष 
दिखायी देता है, वह मैं हूँ | जो मनुष्य इस रहस्यको समझकर उपासना करता 
है, वह अच्छे लोकोंका अधिकारी होता है |? इत्यादि 

तत्पश्चात्‌ आहवनीय अग्निने प्रकट होकर कहा, “बिजलछीमें जो यह पुरुष 
््स 
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दीखता है, वह मैं हूँ ।। इसको जानकर उपासना करनेका फल भी उन्होंने 

दूसरी अग्नियोंकी भाँति ही बतलाया | तदनन्तर सब अग्नियोंने एक साथ कहा, 

“हे उपकोशल ! हमने तुमको हमारी विद्या ( अग्नि-विद्या ) और आत्म-विदा 

दोनों ही बतलायी हैं | आचार्य तुमको इनका मार्ग दिखलावेंगे |! इतनेमें ही 

उसके गुरु सत्यकाम आ गये । आचार्यने पूछा, 'सौम्य ! तेरा मुख ब्रह्मवेत्ताकी 

भाँति चमकता है, तुझे किसने उपदेश दिया है ? उपकोशछने अग्नियोंकी ओर 

संकेत किया | आचार्यने पूछा, इन्होंने तुझे क्या बतलाया है !? तब उपकोशलने 

अग्नियोंसे सुनी हुई सब बातें बता दीं । तत्पश्चातु आचार्यने कहा, 'हे सीम्य ! 

इन्होंने तुझे केवल उत्तम लोकप्राप्तिमे साधनका उपदेश दिया है, अब मैं तुझे 

वह उपदेश देता हूँ, जिसको जान लेनेवालेको पाप उसी प्रकार स्पर्श नहीं कर 

सकते, जैसे कमलके पत्तेको जल |? उपकोशलने कहा, “भगवन्‌ ! बतलानेकी 

कृपा कीजिये |? इसके उत्तरमें आचार्यने कहा; “जो नेत्रमें यह पुरुष दिखायी 

देता है, यही आत्मा है, यही अमृत है, यही अभय और ब्रह्म है ।! उसके 

बाद उसीको “संयद्वाम” “वामनीः और “मामनी? बतलछाकर अन्तमें इन विद्याओंका 

फल अचिमार्गप्ते ब्रह्मको प्राप्त होना बताया है | 

इस ग्रकरणको देखनेसे माछम होता है कि आँखके भीतर दीखनेवाला पुरुष 

परत्रह्म ही है, जीवात्मा या प्रतिविम्बके लिये यह कथन नहीं है; क्योंकि ब्रह्मविद्या- 

के प्रसड्में उसका वर्णन करके उसे आत्मा, अमृत, अभय और ब्रह्म कहा है । 

इन विशेषणोंकी उपपत्ति ब्रह्ममें ही छग सकती है, अन्य किसीमें नहीं । 

सम्बन्ध-अब यह जिज्ञासा होती है कि यहाँ बह्मको अखिमें दीखनेवाला 

पुरुष क्‍यों कहा गया ? वह किसी स्थानविश्ञेषमें रहनेवाला थोड़े ही है ? इसपर 

कहते हें-- 

स्थानादिव्यपदेशाच्च ॥ १ । २। १४॥ 

ख्थानादिव्यपदेशात्‌-श्रुतिमें अनेक स्थलोंपर ब्रह्मके लिये स्थान आदिका 

निर्देश किया गया है; इसलिये; च- भी ( नेत्रान्तवर्ती पुरुष यहाँ ब्रह्म ही है )। 

व्याख्या-श्रुतिमें जगह-जगह  ब्रह्मकों समझानेके लिये उसके स्थान तथा 

नाम, रूप आदिका वर्णन किया गया है | जेप्ते अन्तर्यामि-ब्राह्मण ( बह ० उ० 

3३ | ७ | ३--२३ ) में ब्रह्मकों प्रथ्वी आदि अनेक स्थानोंमें स्थित बताया 



>>. 

सूत्र १३--१६ |] ०» अध्याय १ डे 
५<०-५००)७-.००२ै७-५५९२७-५ ०७०५ ०९-७०५ ५९-०७-५)-०-६७०4 ९२७-५)-९-२८७०५ »७-७०३ ७-७३ -५२००१५७ ७4 -७ २७०३ -७२७० -७ ७-५ -०२:७-५ ५०१७-५६ ००:७५५)-५ टै३०4 -९६७-५ ४७-*०-५)-७७-५५-७-६७-५५-०-७५५ 

गया है । इसी प्रकार अन्य श्रतियोंमें भी वर्गण आया है| अतः यहाँ ब्रह्मको 
नेत्रमे दीखनेवाला कहना अयुक्त नहीं है; क्‍योंकि ब्रह्म निर्लिप है और आँखमें 
दीखनेवाछा पुरुष भी आँखके दोषोंसे सर्बथा निर्लिप्त रहता है | इस समानताको 
लेकर ब्रह्मका तत्त्त समझानेके लिये ऐसा कहना उचित ही है | इसीलिये वहाँ 
यह भी कहा है कि “आँखें घी या पानी आदि जो भी वस्तु डाछी जाती है, 

वह आँखकी पलकोंमे ही रहती है, द्रष्टा पुरुषका स्पर्श नहीं कर सकती ।! 

सम्बन्ध-उक्त सिद्धान्तकों हृढ़ करनेके लिये दूसरी युक्ति देते हैं--- 

सुखविशिष्टाभिधानादेव च ॥ १। २। १५॥ 

चू-तथा;। सुख विशिष्टाभिधानातूरनेत्रान्तवर्ती पुरुषको आनन्दयुक्त बताया 

गया है, इसलिये; एब-भी ( यही सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म ही है ) । 

व्याख्या-वक्त प्रसड़में यह कहा गया है कि ध्यह नेत्रमें दीखनेवाला पुरुष 

ही अमृत, अभय और ब्रह्म है |! इस कथनमें निर्मयता और अम्र॒तत्व-ये दोनों 

ही सुखके सूचक हैं। तथा जब अम्रियोंने एकत्र होकर पहले-पहल उपदेश दिया 

है, वहाँ कहा गया है कि जो “कः अर्थात्‌ सुख है, वही “ख? अर्थात्‌ “आकाश! 

है| भाव यह है कि वह ब्रह्म आकाशकी भाँति अत्यन्त सूक्ष्म, सर्वव्यापी और 
आनन्दखरूप है । इस प्रकार उसे आनन्दयुक्त बतलछाया जानेके कारण वह 

ब्रह्म ही है 

इसके सिवा, 

श्रुतोीपनिषत्कगत्यभिधानाञ्च ॥ १। २। १६॥ 
श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानात्‌८उपनिषद्‌ अर्थात्‌ रहस्य-विज्ञनका श्रवण कर 

लेनेवाले ब्रह्मवेत्ताकी जो गति बतायी है, वही गति इस पुरुषको जाननेवालेकी भी 
कही गयी है, इससे; च--भी ( यही ज्ञात होता है कि नेत्रमें दीखनेवाला पुरुष 

यहाँ ब्रह्म ही है ) 

व्याख्या-इस ग्रसड्गके अन्तमें इस नेत्रान्तवेर्ती पुरुषको जाननेवालेकी वही 
पुनराद्वत्तिरहित गति अर्थात्‌ देवयानमार्गले जाकर ब्रह्मलछोकमें ब्रह्मको प्राप्त होने 
और वहाँसे पुनः इस संसारमें न छौटनेकी बात बतायी गयी है; जो अन्यत्र 

वे० द० ३--- 

सम्बन्ध 
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“अल्वेत्ताके लिये कही गयी है (ग्र०3० १ | १०) #। इससे भी यही सिद्ध 
होता है कि यहाँ नेत्रमें दीखनेवाला पुरुष ब्रह्म ही है । 

| सम्बन्ध-यादि इस ग्रकरणमें नेत्रके भीतर [दिखायी देनेवाले ग्रातिविम्ब, 

नेत्रेन्द्रिकेक आधिष्ठाता देवता अथवा जीवात्मा--इनमेंसे [किसी एकको नेत्रान्तर्व॑र्ती 

पुरुष मान लिया जाय तो क्या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं-- 
# स्थिते 83 ५ है 

अनवस्थितरसभवात्च नतर; ॥ १ । २।१७ ॥ 

अनवयिते;--अन्य किसीकी नेत्रमें निरन्तर स्थिति न होनेक कारण; चू- 

तथा; असंभवात्‌-( श्रुतिमें बताये हुए अम्रतत्व आदि गुण ) दूसरे किसीम सम्भव 

न होनेपे; इतर६--ज्रह्मके सिवा दूसरा कोई भी; ननेत्रान्तवर्ती पुरुष नहां हैं | 
(55 

व्याख्या-छाया-पुरुष या ग्रतिविम्ब नेत्रन्द्रियमे,ं सदा नहीं रहता; जब कोई 

पुरुष सामने आता है, तब उसका ग्रतिविम्ब नेत्रमें दिखायी देता है और उसके 

हटते ही अद्व्य हो जाता है | इन्द्रियानुग्राहक देवताकी स्थिति भी नेत्रमें सदा नहीं 

रहती, जिस समय वह इन्द्रिय अपने विषयका ग्रहण करती है, उसी समय वह 

उसके सहायक रूपपे उसमें स्थित माना जाता है | इसी प्रकार जीवात्मा भी 

मनके द्वारा एक समय किसी एक इन्द्रियके विषयको ग्रहण करता है तो दूसरे 

समय दूसरी ही इन्द्रियके विषयको; और सुषृतिमें तो किप्तीके भी विषयको नहीं 

ग्रहण करता । अतः निरन्तर एक-सी स्थिति आँखमें न रहनेके कारण इन 

तीनोंमेंसे किसीको नेत्रान्तवर्ती पुरुष नहीं कहा जा सकता । इसके सिवा, नेत्रमें 

दिखायी देनेवाले पुरुषके जो अम्रृत्व और निभ्यता आदि गुण श्रुतिने बताये 

हैं, वे ब्रह्मके अतिरिक्त और किसीमें सम्भव नहीं हैं; इस कारण भी उपयुक्त 

तीनोंमेंसे किसीको नेत्रान्तर्वर्ती पुरुष नहीं माना जा सकता । इसलिये परत्रह्म 

परमेश्वरको ही यहाँ नेत्रमें दिखायी देनेवाला पुरुष कहा गया है; यही मानना ठीक है । 

& अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचर्यण श्रद्यया विद्ययाउ5त्मानमन्विष्यादित्यमभिजयन्ते । 

एतद्‌ वे प्राणानामायतनमेतदुम्ग तमभयमेतत्परायणमे तस्माज्ञ पुनरावतंन्त इत्येष निरोधः। 

“किन्तु जो तपस्याके साथ ब्रह्मचर्यपूर्वक ओर श्रद्धासे युक्त होकर अध्यात्मविद्याके 

द्वारा परमात्माकी खोज करके जीवन साथक कर लेते हैं, वे उत्तरायण-मार्गसे सूथलोककों 

जीत लेते (प्राप्त कर लेते ) है। यही प्राणोंका केन्द्र हैं। यह अमृत और निभय॒ पद 

है । यह परम गति हैं । इससे पुनः छोटकर नहीं आते | इस प्रकार यह निर्राध-- 

पुनरावृत्ति-निवारक है |! 

5 

ज-त-+++ 5 +त _+न्‍जजत++>त+5 +-5 -. बडे > छाक 



सूत्र १७--१९ | अध्याय १ च्चे५ 
हिल सो मल न अजय सर: और मम नाक, नकल कक मन कस की ला मल कल च ] 

सम्बन्ध-पूर्वग्रकर णें यह बात बतायी गयी है कि श्रतिसें जगह-जगह « 
ब्रह्मके लिये मित्र-भित्र स्थान आदिका निर्देश किया गया है | अब पुन 

अधिदेव, अधिभूत आदिगें उस बह्मकी व्याप्ति बतलाकर उसी बातका समर्थन « 

करनेके लिये आगेका ग्रकाण आरम्भ किया जाता है--- 
हे 6 ३ 6 हे ्‌ 5, 

अन्तयोम्यधिदेवादिषु तड॒मेव्यपदेशात्‌ ॥ १ । २। १८॥ 

अधिदेवादिषु-आधिदेविक और आध्यात्मिक आदि समस्त बस्तुओंमें; 
अन्तयामी-जिसे अन्तर्यामी बतछाया गया है ( वह पखत्रह्म ही है ); तद्धमे- 
व्यपदेशात्‌्-क्योंकि वहाँ उसीके घर्मोका वर्णन है | ग 

व्याख्या-ब्ुहदारण्यकीपनिषद्‌ ( ३ | ७ ) में यह प्रसद्ग़ आया है। वहाँ 

उद्दालक ऋषिने याज्ञवहक्य मुनिसे पहले तो सूत्रात्माके विषयमें प्रश्न किया है; 
फिर उस अन्तयामीके सम्बन्धमें पूछा है, जो इस छोक और परलोकको तथा 
समस्त भूत-प्राणियोंको उनके भीतर रहकर नियमन्त्रणमें रखता है । इसके उत्तरमे 

याज्ववल्क्यने सूत्रात्मा तो वायुको बताया है और अन्तर्यामीका विस्तारपूर्वक वर्णन 
करते हुए उसे जड-चेतनात्मक समस्त भूतों, सब इन्द्रियों और संपूर्ण जीवबोंका 
नियन्ता बताकर अन्तमें इस प्रकार कहा है---“वह अन्तयांमी देखनेमें न आने- 

वाला किन्तु खयं सबको देखनेवाला है, सुननेमें न आनेवाला किन्तु खयं सब 
कुछ सुननेवाला है और मनन करनेमें न आनेवाला किन्तु खयं सबका मनन 
करनेवाला है | वह विशेषरूपसे किसीके जाननेमें नहीं आता, किन्तु खयं सबको 

विशेषरूपसे भलीमाँति जानता है | ऐसा यह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत 
है । इससे भिन्न सब कुछ विनाशशील है |? इस वर्णनमें आये हुए महत्त्वसूचक 

विशेषण परब्ह्ममें ही सड्गत हो सकते हैं । जीवात्माका अन्तर्यामी आत्मा ब्रह्मके 

सिवा दूसरा कोई नहीं हो सकता | अत: इस ग्रसड्में ब्रह्मको ही अन्‍्तर्यामी 
बताया गया है---यही मानना ठीक है | 

सम्बन्ध-प्ूवसूत्रमें विधि-सुखसे यह बात सिद्ध की गयी कि अन्तर्यामी 
ब्रह्म ही है । अब निबेधसखसे यह सिद्ध करते हैं कि अव्यक्त जड प्रकृति 
अन्तर्यामी नहीं हो सकती- 

के ई) 
न च स्मातेमतड़मोमिलापात्‌ु॥ १ | २। १६ ॥ 
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» . सात मू--सांख्यस्म्रतिद्वारा प्रतिपादित प्रधान ( जड प्रकृति ) च-भी; नद- 

अन्तर्यामी नहीं है; अतडद्भमामिलापात॒"-क्योंकि इस ग्रकरणमें बताये हुए 

- द्रंछ्यापन आदि धर्म प्रकृतिके नहीं हैं । 

व्याख्या-सांख्य-स्मृतिद्वारा प्रतिपादित जड ग्रकृतिके धर्मोका वर्णन वहाँ 

_अन्तर्यामीके लिये नहीं हुआ है; अपितु चेतन पखत्रह्मके धर्मोका ही विस्तारपूर्वक 
वर्णन किया गया है | इस कारण वहाँ कहा हुआ अन्तयांमी ग्रकृृति नहीं हो 

सकती । अतः यही सिद्ध होता है कि इस ग्रकरणमें “अन्तयोमी? के नामसे पर- 

बह्म॑ परमात्माका ही वणन हुआ है । 

.. सम्बन्ध-यह ठीक है कि जड होनेके कारण अकृतिकों अन्तर्यामी नहीं 

कहा जा सकता | परन्तु जीवात्मा तो चेतन है तथा वह शरीर और इन्द्रियोंके 

भ्रीतर रहनेवाला और उनका नियमन करनेवाला भी ग्रत्यक्ष है । अतः उसीको 

अन्तर्यामी मान लिया जाय तो क्या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं--- 

शारीरश्रोमयेषपि हि भेदेनेनमधीयते ॥ १ । २। २० ॥ 

/.. शारीर:८-शरीरमें रहनेवाछा जीवात्मा; चज-भी; ( न> ) अन्तर्यामी नहीं है; 

हिऊक्योंकि; उमये5पि--माध्यन्दिनी तथा काण्व दोनों ही शाखावाले; एनम्‌-इस 

जीवात्माको; मेदेन-अन्तर्थामीसे मिन्न समझते हुए; अधीयते-"अध्ययन करते हैं । 

व्याख्या-माध्यन्दिनी और कोण्व --दोनों शाखाओंवाले विद्वान अन्तर्यामीको 

पूंथिवी आदिकी माँति जीवात्माके भी भीतर रहकर उसका नियमन करनेवाला 

मानते हैं । वहाँ जीवात्माको नियम्प और अन्‍्तर्यामीको नियन्ता बताया गया है । 

इस प्रकार दोनोंका प्रथक्‌-प्रथक्‌ वर्णन होनेके कारण वहाँ “अन्त्यामी? पद परत्रह्म 

प्रमाव्माका ही वाचक है, जीवात्माका नहीं | 

१. “य आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोउन्तरो यमात्मा न वेद यस्यात्मा शरीर य आत्मान- 

मनन्‍तरों यमयति स त आत्मान्तयाम्यस्त तः ।? . ( शतपथब्रा० १४ | ५ । ३० ) 

। .. २, “यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ विज्ञानादुन्तरो य॑ विज्ञानं न वेद यस्य विज्ञान& दरीरं यो 

विज्ञानमन्तरों यमयत्येष त आत्मान्तर्यास्यम्वृतः ।! (35% 

“जो जीवात्मामें रहनेवाठा; जीवात्माके भीतर है। जिसे जीवात्मा नहीं जानता: 

जीवात्मा जिसका शरीर हैं और जो उसके भीतर रहकर जीवात्माका नियमन करता ३ 
/५ _५ु 

वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अम्रत है ।! 

बुक.“ कक 
प्र ० 

ढँ जे 7-99 #-- 

कब है 
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सम्बन्ध-उन्नीसवें सूजमें यह बात कहीं गयी है कि द्रशपन आदि 
चंतनके घम जड़ ग्रकृतियें नहीं घट सकते; इसलिये वह अन्तर्यामी नहीं हो 
सकती | इसपर यह जिज्ञासा होती है कि झ॒ण्डकोपनिषदमें जिसको अध्ययता, “* 
अग्माह्मता आद घमांत्त युक्त बतलाकर अन्तमें भूतोंका कारण बताया गया है, 
वह तो ब्रहृवति हो सकती है; क्योंकि उस जयह बताये हुए. सभी धर्म ग्रक्तियें 
पाये जाते हैँ | इसपर कहते हैं--- 

अच्श्यत्वादिगुणको घर्मोक्तेत॥ १ | २। २१॥ 
अच्यश्यत्वादिगुणकः८"अदृश्यता आदि गुणोंवाला परत्रह्म परमेश्वर ही है 

धर्मोक्तिः-क्योंकि उस जगह उसीके सर्वज्ञता आदि धर्मोका वर्णन है । 
व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्‌भ यह पग्रसड्"ं आया है कि महर्षि शौनक विधि- 

पृवंक आंड्ररा ऋषिको शरणमें गये | वहाँ “'भगवन्‌ :! 
किसका जान लेनेपर यह सब कुछ जाना हुआ हो जाता है ” इसपर 
अज्विरान कहा---जानने योग्य विद्याएँ दो हैं, एक अपरा, दूसरी परा | उनमेंसे 
अपरा विंचा ता ऋग्वंद, यजुबंद, सामवेद, अथवंबेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, 
निरुक्त, छन्‍्द तथा ज्योतिष है और परा वह है, जिससे उस अक्षर ब्रह्मको 
जाना जाता है |!! यह कहकर उस अक्षरकों समझानेके लिये अड्डिराने _ 
जप अण जार लता न करते हुए | मं ०0१४१ है न कही 2. 

'यत्तदद्रश्यमग्राह्ममगेत्रमवर्णमचक्षु: श्रोत्र तदपाणिपादम्‌ | 
नित्यं विमुं सबंगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं तद्‌ भूतयोनिं परिपश्यन्ति धीरा | 

अथांत्‌ “जो इन्द्रियोंद्रारा अगोचर है, पकड़नेमें आनेवाला नहीं है, जिसका 
कोई गोत्र नहीं है, वश नहीं है, जो आँख, कान तथा हाथ-पैरपे रहित है, नित्य, 
व्यापक, सत्र परिपृण, अत्यन्त सूक्ष्म और सर्वथा अविनाशी है | उसको 
धघीर पुरुष देखते हैं, वह समस्त भूतोंका परम कारण है 

फिर नवम मन्त्रमें कहा है---- 

'यः. सतवेज्ञ . सर्वविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । 
तस्मादेतद्‌ . ब्रह्म नाम रूपमन्त॑ च जायते ॥! 
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'जो सर्वज्ञ, सबको जाननेवाछा है, ज्ञान ही जिसका तप है, उसीसे 

भर विराट्रूप समस्त जगत्‌ तथा नाम, रूप और अन्न उततन्न होते हैं ।” 

«यहाँ जिन सर्वज्ञता आदि धर्मोका वर्णन है; वे परबह्म परमेश्वरके ही 

हैं | तथा एक ब्रह्मको जान लेनेपर ही सब कुछ जाना हुआ हो सकता है, 

क्षन्य किसीके जाननेसे नहीं । इसलिये उस ग्रकरणमें जिसे अद्वयता आदि 

गुणोंवाछा बताया गया है, वह परत्रह्म परमात्मा ही है, जीवात्मा या 

प्रकृति नहीं । 

सम्बन्ध-इसी बातकी पुश्कि लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

विशेषणभेदव्यपदेशामभ्यां च नेतरो ॥ १ । २। २२ ॥ 

विशेषणभेदव्यपदेशाम्याम-परमेश्वरसचक विशेषणोंका कथन होनेसे तथा 

प्रकृति और जीवात्मासे उसको मिन्न बताये जानेके कारण; चभी; इतरो-जीवात्मा 

और प्रकृति; न-अद्श्यता आदि गुणोंबाछा जगत्कारण नहीं हो सकते । 

... व्याख्या-इस ग्रकरणमें जिसको अद्धशयता आदि गुणोंसे युक्त और सब भूतोंका 

कारण बताया गया है, उसके लिये “सर्वज्” आदि विशेषण दिये गये हैं, 

जो न तो प्रवान ( जड प्रकृति ) के लिये उपयुक्त हो सकते हैं ओर न 

अल्पज्ञ जीवात्माके लिये ही | इसके सिवा, उन दोनोंको ब्रह्मसे भिन्न, कहा 

द गया है । मुण्डकीपनिषद्‌ | 0 || में उल्लेख है कि ---पश्यब्खिहैव निहित 

गुहायाम्‌ ।” अथात्‌ वह देखनेवालेंके शरीरके मीतर यहीं हृदय-गुफामें छिपा हुआ 

है |? इसके अनुसार जीवात्मासे परमात्माकी मिन्नता खतः स्पष्ट हो जाती है । 

इसके सिवा; मुण्डक० ३ | १॥। २ में भी कहा है कि--- 

'समाने वृक्षे पुरुषों निमानोडइनीशया शोचति मुद्यमानः । 

जुष्टं यदा पस्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति वीतशोकः ॥! 

“शरीररूप वृक्षपर रहनेवाछा यह जीवात्मा शरीरमें आसक्त होकर 

डूब रहा है | अपनेको असमर्थ समझकर मोहित हो शोक करता रहता है । 

परन्तु वह जब वहीं स्थित तथा भक्त जनोंद्रारा सेवित अपनेसे भिन्न परमेश्वरकी 

देख छेता है और उसकी महिमाको समझ लेता है, तब सर्वथा शोकृरिंत 

हो जाता है ।? इस श्रकार इस मन्त्रमें स्पष्ट शब्दोंद्वारा परमेश्वरकों जीवात्मासे 

तथा शरीररूपी इक्षसे भी मिन्‍न बताया गया है | अतः यहाँ जींब और 
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प्रकृति दोनोंमेंसे कोई भी अद्ृश्यता आदि गुणोंसे युक्त जगत्‌-कारण नहीं 
हो सकता । 

सम्बन्ध-इस ग्रकरणमसें जिसे समस्त भूतोंका कारण बताया गया है, - 
वह परजह्म परमेश्वर ही है, इसकी पुश्कि लिये दूसरा ग्रमाण उपस्थित 

- करते हैं-- 

रूपोपन्यासाच्च ॥ १ । २। २३॥ 
रूपोपन्यासात्‌-श्रुतिमें उसीके निखिल छोकमय विराट खरूपका वर्णन किया 

गया है, इससे; च-भी (वह परमेश्वर ही समस्त भूतोंका कारण सिद्ध होता है )। 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्‌ (२ । १ । 9) में परत्रह्म परमेश्वरके सर्वकोकमय 
विराट्खरूपका वर्णन इस प्रकार किया गया है-- 

'अग्निमूर्या चक्षुषी चन्द्रसूयों दिशा: श्रोत्रे वाग्‌ विवृताश्र वेदा: । 
वायु: ग्राणो हृदयं विश्वमस्य पद्भ्यां प्रथिवी होष स्मूतान्तरात्मा ॥! 
“अग्नि इस परमेश्वरका मस्तक है, चन्द्रमा ओर सूर्य दोनों नेत्र हैं, सब 

दिशाएँ दोनों कान हैं और प्रकट हुए वेद उसकी वाणी हैं | वायु इसका ग्राण 
और संपूर्ण विश्व हृदय है । इसके पेरोंसे प्रथिवी उत्पन्न हुई है | यही समस्त 
प्राणियोंका अन्तरात्मा है |? इस प्रकार परमात्माके विराट्‌ स्वरूपका उल्लेख करके 
उसे सबका अन्तरात्मा बताया गया है; इसलिये उक्त प्रकरणमें “भूतयोनिःके नामसे 
परत्रह्म परमात्माका ही वर्णन है, यह निश्चय होता है। 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती हे कि छान्‍्दोस्योपनितद ( ५ | 2८ । २ ) 
में वेश्वानर के स्वरूपका वर्णन करते हुए द्युलोक!कों उसका मस्तक बताया है । 
विश्वानर” शब्द जठराप्रिका वाचक है | अतः वह वर्णन जठरानलके विषयमें 
है या अन्य किसीके £ इस झज्लाका निवारण करनेके लिये आगेका प्रकरण 
आरम्भ किया जाता है--- 

नई कर हर 
वश्वानरः साधारणरश,ब्दावशषात्‌ | १ | २]॥।२४॥ 

वेश्वानरः८ ( वहाँ ) “वैश्वानर' नामसे परत्रह्म परमात्माका ही वर्णन है: 
साधारणशब्दविशेषात्८क्योंकि उस वर्णनमें 'वैश्वानर और थ्आत्माः इन 
साधारण शब्दोंकी अपेक्षा ( परत्रह्मके बोधक ) विशेष शब्दोंका प्रयोग हुआ है । 
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व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्म पाँचवें अध्यायके ग्यारहवें खण्डसे जो प्रसड़ 

आरम्म हुआ है, वह इस प्रकार है---थश्राचीनशाछ, सत्ययज्ञ, इन्द्रयुम्न, जन 
तथा बुडिछ---ये पाँचों ऋषि श्रेष्ठ गृहस्थ और महान्‌ वेदवेत्ता थे। इन्होंने 
एकत्र होकर परस्पर विचार किया कि “हमारा आत्मा कौन है और ब्रह्मका 
क्या स्वरूप है ? जब वे किसी निर्णयपर नहीं पहुँच सके तो यह निश्चय 

किया कि इस समय महर्षि उद्दाठक वेश्वानर आत्माके ज्ञाता हैं, हमछोग 
उन्हींके पास चले |? इस निश्चयके अनुसार वे पाँचों ऋषि उद्दाछक मुनिके यहाँ 

गये । उन्हें देखते ही मुनिने अनुमान कर लिया कि “ये छोग मुझसे कुछ पूछेंगे, 

किन्तु मैं इन्हें पूर्णतया उत्तर नहीं दे सक्रेंग । अतः अच्छा हो कि मैं इन्हें 
पहलेसे ही दूसरा उपदेश बतढा दूँ ।! यह सोचकर उद्दाछकने उनसे कहा--- 

“आदरणीय महर्षियो | इस समय केवछ राजा अश्जपति ही वेश्वानर आत्माके 
ज्ञाता हैं | आइये, हम सब छोग उनके पास चले |? यों कहकर उन सबके 

साथ उद्दालक मुनि वहाँ गये | राजाने उन सबका यथोचित सत्कार किया और 
दूसरे दिन उनसे यज्ञमें सम्मिढित होनेके लिये प्राथना करते हुए उन्हें पर्याप्त 
धन देनेकी बात कही | इसपर उन महर्षियोंने कहा---'हमें धन नहीं चाहिये, 
हम जिस प्रयोजनसे आपके पास आये हैं, वही दीजिये। हमें पता छगा है, 

आप वैश्वानर आत्माको जानते हैं, उसीका हमारे छिये उपदेश करें |? राजाने 
दूसरे दिन उन्हें अपने पास बुछाया और एक-एकसे क्रमश: पूछा, “इस विषयमें 

आपलोग क्या जानते हैं ?? उनमेंसे उपमन्युपुत्र प्राचीनशालने उत्तर दिया--- 
मैं ध्युछोकःकों आत्मा समझकर उसकी उपासना करता हूँ ।! फिर सत्ययज्ञ 
बोले---“मैं सूयंक्री उपासना करता हूँ |? इन्द्रयुम्तने कहा---“मैं वायुकी उपासना 
करता हूँ |” जनने अपनेको आकाशक्रा और बुडिलने जछका उपासक बताया | 
इन सबकी बात सुनकर राजाने कहा--“आपलछोग उस विश्वके आत्मा वेश्वानरकी 

उपासना तो करते हैं; परन्तु उसके एक-एक अड्जकी ही उपासना आपके द्वारा 
होती है; अतः यह सबाड्रपूण नहीं है; क्‍्योंकि--प्तस्य ह॒ वा एतस्यात्मनो 

वैश्वानरस्य मूर्उव सुतेजाश्रक्षुबिश्वरूप: प्राण: प्रथव्वर्म्मत्मा संदेहो बहुलो बस्तिरेव 

रयिः पुथिव्येव पादावुर एवं वेदिलमानि बहिंहेदय॑ गाहपत्यो मनोन्‍्वाहायपचन 

आस्यमाहवनीय; |? अ र्थात्‌ “उप्त इस विश्वके आत्मा वेश्वानरका दुलोक मस्तक है, 

सूर्य नेत्र है, वायु प्राण हैं; आकाश शरीरका मध्यमाग है, जल बस्ति-स्थान हैं, 
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पृथिवी दोनों चरण है, वेदी वक्ष:स्थल है,-दर्म छोम है, गाहंपत्य अग्नि हृदय है 
अन्वाहायंपचन अग्नि मन है और आहवनीय अग्नि मुख है |? 

इस वर्णनसे मात्म होता है कि यहाँ विश्वके आत्मारूप विराट पुरुषको ही 
वश्वानर कहा गया है; क्योंकि इस ग्रकरणमें जठराग्नि आदिके वाचक साधारण 
रब्दॉंकी अपेक्षा, परत्रह्मके वाचक विशेष शब्दोंका जगह-जगह प्रयोग हुआ है । 

सम्बन्ध-इसी बातकों हृढ़ करनेके लिये दूसरा कारण ग्रस्तुत करते हैं-- 

_ स्मयमाणमनुमानं स्यादिति ॥ १ | २। २५॥ 
सयमाणमू-स्ट्रतिमें जो विराट्स्वरूपका वर्णन है, वह; अनुमानम्‌: 

मूछभूत श्रुतिके वचनका अजुमान कराता हुआ वेश्वानरके “परमेश्वरः होनेका 
निश्चय करनेवाला है; इति सात्ू-श्ताडय इस श्रकरणम वश्चानर परमात्मा हा हैं | 

व्याख्या-महामारत, शान्तिपव ( ४७७ | ७० ) में कहा है--- 
यस्पाप्निरास्यं द्यौमूर्धा ख॑ नामिश्वरणौ. क्षिति: । 
सूयश्चक्षु: दिश: श्रोत्र तस्मे लोकात्मनें. नमः | 

“अग्नि जिसका मुंख, द्युलोक मस्तक, आकाश नाभि, प्रथिवी दोनों चरण, 
सूय नेत्र तथा दिशाएँ कान हैं, उस सर्वठोकखरूप परमात्माको नमस्कार है |? 
इस ग्रकार इस स्मृतिमें परमेश्वरका अखिल विश्वके रूपमें वर्णन आया है। स्मृति- 
के वचनसे उसकी मूलभूत किसी श्रुतिका होना सिद्ध होता है। उपर्युक्त 
छान्दोग्य-श्रुतिमें जो वेश्वानरके खरूपका वर्णन है, वही पूर्वोक्त स्वृतिव्चनका 
मूछ आधार है | अतः यहाँ उस पखत्रह्मके विराटरूपको ही वेश्वानर कहा गया 
हैं, यह बात स्मृतिसे भो सिद्ध होतो है | अतएव जहाँ-जहाँ आत्मा या परमात्माके 
वर्णनम “वश्चानर! राब्दका प्रयोग आबे, वहाँ उसे परत्रह्मके विराटखरूपका ही 
वाचक मानना चाहिये, जठरानछ या जीवात्माका नहीं | माण्ड्क्योपनिषद्‌में ब्रह्मके 
चार पादका वर्णन करते समय ब्रह्मका पहला पाद वेश्वानरकों बताया है | 
वहाँ भी वह परमेश्वरके विराट्खरूपका ही वाचक है; जटराप्मि या जीवात्माका नहीं। 

सम्बन्ध-उपयुक्त बातकी सिद्धिके लिये सूत्रकार स्वयं ही जड़ा उपस्थित 
करके उसका समाधान करते हैं--- 

शब्दादिभ्यो न्तःप्रतिष्ठानान्न नेति चेन्न तथा हृष्ठ अपदेशाद- 
संभवात्पुरुषमपि चनमधीयते ॥ १ | २। २६ ॥ 
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चेत्‌्-यदि कहो; शब्दादिभ्य+-शब्दादि हेतुओंसे अर्थात्‌ अन्य श्रुतिमे 
तैश्वानर शब्द अग्निके अर्थमें विशेषरूपमें प्रयुक्त हुआ है और इस मन्त्रमें गाहपत्य 

आदि अग्नियोंको वैश्वानरका अड्ग बताया गया है, इसलिये; च-तथा; अन्तः- 

: ग्रतिष्ठानात्‌--श्रुतिमें वैश्वानरकों शरीरके भीतर प्रतिष्ठित कहा गया है, इसलिये 

भी; नर यहाँ वैश्वानर शब्द परत्रह्म परमात्माका वाचक ) नहीं है; इति नन्‍न्‍्तों यह 

कहना ठीक नहीं है; तथा दृश्टयुपदेशात्-क्योंकि वहाँ वेश्वानरमें ब्रह्मर्दृष्टि 

करनेका उपदेश है; असंभवात्‌-इसके सिवा, केवल जठरानलका विराट्रूपमें 

वर्णन होना संभव नहीं है, इसलिये; च-तथा; एनम-इस वैेश्वानरको; 
पुरुषम- पुरुष” नाम देकर; अपि--भी; अधीयते-"पढ़ते हैं ( इसलिये उक्त 

प्रकरणमें वेश्वानर शब्द परत्रह्मका ही वाचक है ) । 

व्याख्या-यदि कहो कि अन्य श्रुतिमें थ्स यो हैतमेवर्मग्नि वेश्वानरं पुरुषबिध 

पुरुषेडन्त:ग्रतिष्ठितें वेद |? ( शतपथब्रा० १०।-६। १। ११ ) अर्थात्‌ 

'जो इस वैश्वानर अग्निको पुरुषके आकारका तथा पुरुषक्े भीतर ग्रतिष्ठित 

जानता है |? इस प्रकार वैश्वानर शब्द अग्निके विशेषणरूपसे प्रयुक्त हुआ है, 

तथा जिस श्रुतिपर विचार चल रहा है, इसमें भी गार्हपत्य आदि तीनों अम्नियोंको 

वैश्वानरका अड्ज बताया गया है | इसी प्रकार भगवद्वीतामें भी कह। है कि भमैं ही 

वैश्वानररूपसे प्राणियोंके शरीरमें स्थित हो चार प्रकारके अन्नका पाचन करता 

हँ।। (१७। १४ ) इन सब कारणोंसे यहाँ वेश्वानरके नामसे जठराग्निका ही वर्णन 

है, परमात्माका नहीं, तो यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि शतपथब्राह्मणकी 

श्रुतिमें जो वैश्वानर अग्निको जाननेकी बात कही गयी हैं, वह जठराम्निमें ब्रह्म- 

दृष्टि करानेके उद्देश्यसे ही है | यदि ऐसा न होता तो उसको पुरुष नहीं कहा 

जाता । तथा श्रीमद्धगवद्वीतामें भी जो वेश्वानर अग्निको सब प्राणियोंके शरीरमें 

स्थित बताया है, वहाँ भी उसमें परमात्मबुद्धि करानेके लिये भगवानूने अपनी 

विभूतिके रूपमें ही कहा है | इसके सिवा, जिसपर विचार चल रहा है, उस 

श्रुतिमें समस्त अह्माण्डको “ेश्वानर! का शरीर बताया है, सिरसे लेकर पेरोंतक 

उसके अन्ञोंमें समस्त लोकोंकी कल्पना की गयी है | यह जठराग्निके लिये 

असम्मव भी हैं | एवं शतपथब्राह्मणमें तथा यहाँ भी इस वेश्वानरकों पुरुषके 

आकाखाढा। और पुरुष कहा गया है; जो कि जठराग्निके उपयुक्त नहीं हे । 

इन सब कारणोंसे इस प्रकरणमें कहा हुआ वेश्वानर पर्रह्म परमेश्वर ही है । 

जठराग्नि या अन्य कोई नहीं | 
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सम्बन्ध-इस ग्रसज्ञ्ें पथकू-पथक “उपास्यरूपसे आये हुए “दिव्‌, “आदित्य, 
वायु,” आकाज्ञ', जल” तथा 'पथिवी” भी वेधानर नहीं हें; यह . फ़िड्: 

करनेके लिये कहते हैं--- 

अत एवं न देवता भूत च ॥ १ | २। २७॥ 

उपयुक्त कारणोंसे; एक-डी ( यह भी सिद्ध होता है कि »: 

देवता--बो, सूर्य आदि छोकोंके अधिष्ठाता देवाण; च-ओऔर; भूतम-आकाश 

आदि भूतसमुदाय ( भी ); नजवेश्वानर नहीं हैं । 

व्याख्या-उक्त प्रकरणमें “बौ? “्सूर्रः आदि छोकोंकी तथा आकाश, वायु 

आदि मूतसमुदायकी अपने आत्माके रूपमें उपासना करनेका ग्रसज्ञ आया है [ 

इसलिये सूत्रकार स्पथ कर देते हैं कि पूब॑सूत्रमें बताये हुए. कारणोंसे यह भी 

समझ लेना चाहिये कि उन-उन छोकोंके अभिमानी देवताओं तथा आकाश 

आदि भूतोंका भी 'वेश्वानर! शब्दसे ग्रहण नहीं है; क्योंकि समस्त ब्रह्माण्डको 

क्रैध्ानकका शरीर बताया गया है | यह कथन न तो देवताओंके लिये सम्भव हो 

सकता है और न भूतोंके लिये ही | इसलिये यही मानना चाहिये कि “जो 

विश्वरूप भी है और नर ( पुरुष ) भी, वह वैश्वानर है |! इस ब्युकत्तिके 
/ ५ | 

अनुसार पखह्म परमेश्वरको ही वैश्वानर कहा गया है । 

सम्बन्ध-पहले २३वें सूत्रमें यह बात बतायी गयी हैँ कि शझतपथब्राह्मणक 

मन्त्रमें जो वेश्वानर अभिकों जाननेकी बात कही गयी है, वह जठरामियें बल्म्ाष्ट 

करानेके उद्देश्यसे है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि झालग्राम-ग्रिलामें विष्णुकाी 

उपासनाके सह्झ यहाँ क्थानरः नामक जठराभियें परमेथरकी ग्रतीकोपासना 

बतलानेके लिये विश्वानर' नामसे उस परबलह्मका वर्णन है; अतः इसपर सूत्रकार' 

आचार्य जेमिनिका मत बतलाते हैं--- 
#/+5 /- 

साक्षादप्यविरोधं जेमिनि! ॥ १ | २। २८॥ 
साक्षातू-वश्वानर' शब्दको साक्षात्‌ परअक्मषका वाचक माननेमे; आपेस-भी; 

अविरोधम-कोई विरोध नहीं है, ऐसा; जमिनि। ( आह )८ आचार्य-जैंमिनि 

कहते हैं । 

व्याख्या-आचार्य जेमिनिका कथन है कि वेशानर शण्को जछ्ह कि 

पं 
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परमात्माका वाचक माननेमें कोई विरोध नहीं है | अतः यहाँ जठराग्निको प्रतीक 

मानकर उसके रूपमें परमात्माकी उपासना माननेकी कोई आवश्यकता नहीं है । 

सम्बन्ध-उपर्युक्त सूत्रोंद्रारा यह बात पिद्ध की गयी कि 'विशथानर” नामसे 

इस ग्रकरणमें परत्रह्म परमात्माका ही वर्णन किया गया है | परन्तु निर्विकार 

निराकार अव्यक्त पत्नह्म परमात्माकों इस ग्रकार साकार विराट्रूपमें देश्विशेषसे 

सम्बद्ध बतलाना किस आशभिग्रायसे है ? नियुण ।निराकारकी सग्रण साकार बताना 

विरुद्ध-सा प्रतीत होता है | इसपर २९ वें सूजसे ३? वें तक विभेच्र आचार्यो- 

का मत बताते हुए अन्तर्म ३९ व सूत्र्म अपना [चद्धान्त कहकर छूत्रकार हृत्त 

दूसरे पादकों समाप्त करते हँ--- 

अभिव्यक्तेरित्याश्मरथ्य; ॥ १ | २। २९ ॥ 

अभिव्यक्ते/-( भक्तोंपर अनुग्रह करनेके लिये ) देश-विशेषमें ब्रह्मका 

ग्राकव्य होता है, इसलिये; ( अविरोध+- )कोई विरोध नहीं है; इति>ऐसा; 

आश्मरथ्य-आमश्मरथ्य आचाय मानते हैं । 

.  व्याख्या-आश्मरथ्य आचारयका कहना है कि भक्तजनोंपर अनुग्रह् करके 

उन्हें. दर्शन देनेके लिये भगवान्‌ समय-समयपर उनकी श्रद्धांके अनुसार 

नाना रूपोंमें प्रकट होते हैं; तथा अपने भक्तोंकोी दशन, स्पशे और प्रेमाछाप 

आदिके द्वारा सुख पहुँचाने, उनका उद्धार करने और जगतूमें अपनी कीर्ति द 

फैखाकर उसके कथन-मननद्वारा साथकोंकों परम छाम पहुँचानेके लिये भगवान्‌ 

मनुष्य आदिके रूपमें भी समय-समयपर प्रकट होते हैं | यह बात उपनिषद्‌ 

#केनाओ 800३0 १ गीता।।( 8 हक 20क्षए अच्ात्य, सहसलतयात्त मं 

प्रमाणित है । इस कारण विराटरूपमें उस परसत्रह्म परमात्माकी सगुण-साकार 

तथा देश-विशिषसे सम्बद्ध माननेमें कोई विरोध नहीं है; क्योंकि वह स्वंसमथ्थ 

भगवान्‌ देश-कालछातीत और देशकारसे सम्बन्ध रखनेवाल्ा भी है। वह जिस श्रकार 

निर्गुण-निराकार है, उसी प्रकार सगुण-साकार भी है। यह बात माण् ड्र्क्यो 

प्रनिषद्‌्ं परत्रह्म परमात्माके चार पादोंका वर्णन करके भरीमभाँति समझायी गयी है । 

सम्बन्ध-अब इस कविषयमें बादारि आचार्यका मत उपस्थित करते हैं-ए 

अनुस्मृतेबोदरिः ॥ १ | २। ३० ॥ 
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अनुस्मृतेः-विराट्रूपमें परमेश्वरका निरन्तर स्मरण करनेके लिये; उसको 

देश-विशेषसे सम्बद्ध बतानेमें ( अविरोध३- ) कोई विरोध नहीं हैं; ( इति> ) 

ऐसा; बादरि+-बादरि नामक आचाय मानते हैं । 

व्याख्या-परत्रह्म- परमेश्वर यद्यपि देशकाछातीत हैं, तो भी उनका निरन्तर 

भजन, ध्यान, स्मरण करनेके लिये उन्हें देश-विशेषमें स्थित मानने, कहने और 

समझनेमें कोई विरोध नहीं है; क्योंकि भगवान सर्वंसमर्थ हैं । उनके भक्त 

उनका जिस-जिस रूपमें चिन्तन करते हैं, उनपर कृपा करनेके लिये वे उस्ी- 

ग्री रूपमें उनको मिलते है |% 

सम्बन्ध-इसी विषयमें आचार्य जेमिनिका मत बताते हैं-- 

सम्पत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि दशेयति ॥ १ । २। ३१ ॥ 

सम्पत्ते:-परत्रह्म परमेश्वर अनन्त ऐश्वर्यसे सम्पन्न है, इसलियिं ( उसे 
देश-विशेषसे सम्बन्ध रखनेवाल्ा माननेमें कोई विरोध नहीं है ); इति-शैसा; 

जॉमिनि$-जेमिनि आचाय मानते हैं हे"”-क्योंकि तथाजणऐसा ही भाव; दशयति- 

दूसरी श्रुति भी प्रकट करती है । 
व्याख्या-आचाय जैमिनिका यह कथन है कि परब्रह्म परमेश्वर अनन्त 

ऐश्वर्यसे सम्पन्न है, अतः उस निर्विकार, निराकार, देशकालातीत परमात्माको 

सगुण, साकार और किप्ती देश-विशेषत्ते सम्बन्ध रखनेवाला माननमे कोई 

विरोध नहीं है; क्योंकि दूसरी श्रुति भी ऐसा ही भाव ग्रक+ करती है। 

(मु०”उ० २। १। ०७ ) क्‍ 
सम्बन्ध-अब सूत्रकार अपने मतका वणन करते हुए इस पादका उपसहार 

करत हैं--- 

आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥ १। २। ३२ ॥ 
| असिन्‌-इस वेदान्त-शात्रमें ; एनम--इस परमेश्वरकी; ( एवम ) ऐसा; 

च- ही; आमनन्ति-प्रतिपादन करते हैं । 

९ श्रीमद्धागवतमें भी ऐसा ही कहा गया है-- 
यद्यद्धिया त उरुगाय विभावयन्ति तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुग्रहाय। ( १।९। १२ ) 
“महान्‌ यशस्व्री परमेश्वर! आपके भक्तजन अपने हृदयमें आपको जिस-जिस रूपमें 

चिन्तन करते हैं, आप उन संत-महात्माओंपर अनुग्रह करनेके लिये वही-बही शरीर धारण 
कर लेते 

। यह मन्त्र पृष्ठ ३९ के अन्तर्गत २३ वें सूत्रकी व्याख्यामें अर्थशहित आ गया है । 
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 व्याख्या-इस वेदान्तशासत्रमें स्वव्यापी, सर्वशक्तिमानू, सबके निवास- 
स्थान, सवसमर्थ परत्रह्म परमेश्वरका ज्ञानीजनन ऐसा ही ग्रतिपादन करते हैं# 
इस विषयमें शाख्र ही प्रमाण है । युक्ति-प्रमाण यहाँ नहीं चछ सकता; 
क्योंकि परमात्मा तकका विषय नहीं है | वह सगुण, निर्गुण, साकार- 
निराकारं, सविशेष-निर्विशेष आदि सब कुछ है | यह विश्वास करके साधकको 

उसके स्मरण और चिन्तनमें छग जाना चाहिये | वह व्यापक भगवान्‌. 
संभी देशोंमें सवंदा विद्यमान है | अतः उसको किसी भी देश-विशेषपतें संयुक्त 
मानना विरुद्ध नहीं है तथा वह सब देशोंसे सदा ही निर्लित हैं! इस 

' कारण उसको देश-काछातीत मानना भी उचित ही हैं | अत: सभी आचार्योकी 
मान्यता ठीक है । 

* - “--६३++४&७-७--..- 

दूसरा पाद सम्पू्ण | 
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९ अनाइनन्त कलिलस्य मध्ये विश्वस्थ स्रष्टारमनेकरूप म्‌ । 

विश्वस्येक परिवेश्टितारं ज्ञात्वा देव॑ म्रुच्यते सर्वपाशें: ॥ 

( इवेता० ५ । १३ 2 

“दुर्गम संसारके मीतर व्याप्त) आदि-अन्तसे रहित) समस्त जगत्‌की रचना करने- 

वाले; अनेक रूपघारी। समस्त जगत्‌कों सब ओरतसे घेरे हुए. एक अद्वितीय परमेश्व रको 

जानकर मनुष्य समस्त बन्धनोंसे सर्बथा मुक्त हो जाता है ।? 



तकतीासरए पद 
सम्बन्ध-पहले दो पादोंमें सर्वान्त्यामी परबह्म परमात्माके व्यापक रूपका 

भलीभाति ग्रातिषपादन किया गया । अब उसी परमेश्रकोी सबका आधार 

बतलाते हुए तीसरा पाद आरम्भ करते हैं--- 

युभ्वाद्यायतनं खशब्दात्‌ ॥ १॥ ३॥ १ ॥ 

ट्र॒ुभ्बाद्यायतनमच( समु० उ० २। २ । ७५ में) खगे और प्रथिवी 
3 

आदिका जो आधार बताया गया है ( वह परह्म परमात्मा ही है ); 

स्वशब्दात--क्योंकि वहाँ उस परमात्माके बोवक “आत्मा? शब्दका प्रयोग है । 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्‌ ( २ | २ | ७५) में कहा गया है कि--- 

यस्मिन्‌ द्यो: प्रथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सह ग्राणश्व सर्वे: । 
तमेवेक॑ जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुश्नथामृतस्येष सेतु: ॥! 

अर्थात्‌ “जिसमें खंग, प्रथित्री और उसके बीचका आकाश तथा समस्त 

पग्राणोंके सहित मन गँँथा हुआ है, उसी एक सबके आत्मरूप परमेश्वरको 

जानो, दूसरी सब बातोंकों सर्वथा छोड़ दो | यही अम्ृतका सेतु है ।! 

इस मन्त्रमे जिस एक आत्माको उपयुक्त ऊँचे-से-ऊँचे खगे ओर नीचे प्रथिवी 

. आदि सभी जगतूका आधार बताया है; वह पर्ह्म परमेश्वर ही है, जीवात्मा या 

प्रकृति नहीं; क्योंकि इसमें परत्रह्मबोधक “आत्मा? रब्दका प्रयोग है । 

सम्बन्ध-उपर्युक्त वातकी सिड्िके लिये दूसरा हेतु देते हैं-- 

मुक्तोपसप्यव्यपदेशात्‌ ॥ १ । ३। २॥ 

मुक्तोपसृप्यव्यपदेशातू-( उस सर्वाधार परमात्माकों ) मुक्त पुरुषोंके 

लिये प्राप्तत्य बतलाया गया है, इसलिये ( वह जीवात्मा नहीं हो सकता ) । 

व्याख्या-उक्त उपनिषद्में ही आगे चछकर कहा गया है कि--- 
“यथा नद्य: स्यन्दमाना: समुद्रेडस्तं गच्छन्ति नामरूपे विहाय । 

तथा विद्वान्नामरूपादिमुक्त: परात्परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌ |! (मु०उ०३। २। ८) 
'जिस प्रकार बहती हुईं नदियाँ नाम-रूपको छोड़कर समुद्रमें विडीन हो जाती 
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हैं, वेसे ही ज्ञानी महात्मा नामरूपसे रहित होकर उत्तम-से-उत्तम दिव्य परम पुरुष 

परमात्माको ग्राप्त हो जाता है |? 

इस ग्रकार श्रुतिने परमपुरुष परमात्माको मुक्त ( ज्ञानी ) पुरुषोंके लिये 
ग्राप्तव्य बताया है; इसलिये ( मु० उ०२ |२। ८५ ) में झुलोक ओऔर प्रथिवी 

आदिके आधाररूपसे जिस “आत्मा!का वन आया है, वह “जीवात्मा? नहीं, 

साक्षात्‌ परत्रह्म परमात्मा ही है | इसके पूव॑ंबर्ती चौथे मन्त्रमें भी परमात्माको 
जीवात्माका प्राप्प बताया गया है | वह मन्त्र इस प्रकार है--- 

“्रणवों धनु: शरो दाात्मा ब्रह्म तल्‍्लक्ष्यमुच्यते । 

अप्रमत्तन वेद्धव्य॑ शखत्तन्मयोीं भवेत्‌ ॥ 

(प्रणव तो घनुष है और जीवात्मा बाणके सद्बश है | ब्रह्मको उसका छक्ष्य कहते 
हैं | प्रमादरहित ( सतत साववान ) मनुष्यके द्वारा वह लक्ष्य बीघा जाने योग्य 

है; इसलिये साधकको उचित है कि उस छक्ष्ययों बेवकर बाणकी ही भाँति 
उसमें तन्‍्मय हो जाय---सब बन्धनोंसे मुक्त हो सदा परमेश्वरके चिन्तनमें ही 

तत्पर रहकर तन्मय हो जाय |? 

इस प्रकार इस ग्रसड्रमें जगह-जगह परमात्माको जीवका ग्राप्य बताये जानेके 

कारण पूर्वोक्त श्रुतिमें वर्णित चुलोेक आदिका आधारभूत आत्मा पख्रह्म ही हो 

सकता है; दूसरा कोई नहीं । 

सम्बन्ध-अब यहाँ यह ञ्ंका होती है कि प्रथिवी आदि सम्पूर्ण भूत- 

प्रपत्न जड़ ग्रक्ृतिका कार्य है; कार्यका आधार कारण ही होता हैं; अतः श्रधान 

( जड़ प्रक्तति ) को ही सबका आधार माना जाय तो क्या आपत्ति है £ इसपर 

कहते हैं--- 

नानुमानमतच्छब्दात्‌ ॥ १ ।३। ३ ॥ 
अनुमानम्‌-अनुमान-कल्पित प्रवान; न-न्युलोक और प्रथिवी आदिका 

आधार नहीं हो सकता; अतच्छब्दात्‌-क्योंकि उसका ग्रतिपादक कोई शब्द 

( इस प्रकरणमें ) नहीं है । 

व्याख्या-इंस प्रकरणमें ऐसा कोई शब्द नहीं प्रयुक्त हुआ है, जो जड 

प्रकृतिको स्वर्ग और प्रथिवी आदिका आधार बताता हो | अतः उसे इनका आधार 

नहीं माना जा सकता | वह. जगत्‌का कारण नहीं है, यह बात तो पहले ही 

सिद्ध की जा चुकी है । अतः उसे कारण बताकर इनका आधार माननेके डिये 

तो कोई सम्भावना ही नहीं है । 
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सम्बन्ध-ग्रकृतिका वाचक शब्द उस ग्रकरणमें नहीं है, यह तो ठीक है ? 
परन्तु जीवात्माका वाचक “आत्म” शब्द तो वहाँ है ही; अतः उसीको चलोक 
आदका आधार माना जाय तो क्‍या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं-- 

आणभृच्चय ॥ १ | ३॥४७॥ 

आणभ्ृत्‌-ू-प्राणघारी जीवात्मा; च-भी; ( न ) घुलोक आदिका आधार 
नहीं हो सकता; ( क्योंकि उसका वाचक शब्द भी इस पग्रकरणमें नहीं है ) । 

व्याख्या-जेसे प्रकृतिका वाचक शब्द इस प्रकरणमें नहीं है, वेसे ही 
जीवात्माका बोधक राब्द भी नहीं प्रयुक्त हुआ है। “आत्मा? शब्द अन्यत्र 
जीवात्माके अथरमें प्रयुक्त होनेपर भी इस प्रकरणमें वह जीवात्माका वाचक नहीं 
है; क्योंकि मु० 5० ( २। २ । ७ ) में इसके लिये षआनन्द्रूप” और “अमृतः 
विशेषण दिये गये हैं; जो कि पर्रह्म परमात्माके ही अनुरूप हैं | इसलिये 

प्राणवारी जीवात्मा भी द्युलोक आदिका आधार नहीं माना जा सकता । 

सम्बन्ध-उपर्युक्त अभिग्रायकी सिद्धिके लिये दूसरा कारण देते हैं-- 
भेदव्यपदेशात्‌ ॥ १। ३। ५ ॥ 

भेदव्यपदेशात्नन्यहाँ कहे हुए आत्माको जीवात्मासे भिन्न बताये जानेके 
कारण; ( ग्राणभ्रृत्‌ नर ) प्राणवारी जीवात्मा सबका आधार नहीं है । 

व्याख्या-इसी मन्त्र (मु० 35० २। २। ५) में यह बात कही गयी है कि “उस 
आत्माको जानो |? अतः ज्ञातव्य आत्मासे उसको जाननेवाला भिन्न होगा ही । 
इसी प्रकार आगेबाले मन्त्र (मु० 3०३ । १। ७) में उस आत्माकों जाननेवालेकी 
हृदय-गुफामें छिपा हुआ बताया गया है | इससे भी ज्ञातव्य आत्माकी भिन्नता 
सिद्ध होती है; इसलिये इस प्रकरणमें बतछाया हुआ दुलोक आदिका आधार 
परत्रह्म परमंख्र ही है, जीवात्मा नहीं | 

सम्बन्ध-यहाँ जीवात्मा ओर जड प्रकृति दोनों ही द्लोक आदिके आधार 
नहीं हैं, इसमें दूसरा कारण बताते हैं-- 

रत ॥ २ २१७क। ८ | 
प्रकरणात्‌--यहाँ परब्रह्म परमात्माका प्रकरण है, इसलिये; € भी यही सिद्ध 

होता है कि जीवात्मा और जड प्रकृति चुलोक आदिके आधार नहीं हैं ) | 
वे ० द० ४--- 
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व्याख्या-इस ग्रकरणमें आगे-पीछेके सभी मन्त्रोंमे उस परमात्माकों सर्वाधार, 

सबका कारण, सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ बताकर उसीको जीवात्माके लिये 

प्राप्तव्य ब्रह्म कहा है; इसलिये यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा और परमात्मा 

एक दूसरेसे मिन्न हैं तथा यहाँ बतछाया हुआ खर्ग और प्रथिवी आदिका आधार 

वह परत्रह्म ही है; जीव या जड प्रकृति नहीं । 

- सम्बन्ध-इसके सिवा--- 

- स्थित्यदनाभ्यां च ॥ १ । ३। ७ ॥ 

खित्यदनाभ्याम-एककी शरीरमें साक्षीरूपसे स्थिति और दूसरेके द्वारा. - 

सुख-दु:खप्रद विषयका उपभोग बताया गया है, इसलिये; चत्नभी ( जीवात्मा 

और परमात्माका भेद सिद्ध होता है ) । 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्‌ ( ३ । १ । १ ) में कहा है--- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं बृक्षं परिषस्वजाते । 

तयोरन्‍य: पिप्पलं.. खाद्वत््यनन्नन्नन्यो अभमिचाकशीति ॥! 

एक साथ रहते हुए परस्पर सख्यमाव रखनेवालें दो पक्षी 

( जीवात्मा और परमात्मा ) एक ही शरीररूप बक्षका आश्रय लेकर रहते हैं । 

उन दोनोंमेंसे एक ( जीवात्मा ) तो उस बृक्षके कमंफलरूप सुख-दु: खोंका 

खाद ले-लेकर ( आसक्तिपूर्वक ) उपभोग करता है, किन्तु दूसरा ( परमात्मा ) 

न खाता हुआ केवल देखता रहता है |? इस वर्णनमें जीवात्माको कर्मफलका - 

भोक्ता तथा परमात्माको केवल साक्षीरूपसे स्थित रहनेवाला बताया गया है । इससे 

दोनोंका भेद स्पथट है | अतः इस प्रकरणमें चुकोक, प्रथिवी आदि समस्त जड 

चेतनाव्मक जगत्‌का आधार पख्रह्म परमेश्वर ही सिद्ध होता है, जीवात्मा 

नहीं । 

सम्बन्ध-पूर्व प्रकाणमें यह बात कही गयी कि जिसे छुलोक ओर प्रथिवी 

आदिका आधार बताया गया है, उसीको आत्मा” कहा गया हैं; अतः वह 

परबह्म परमात्मा ही है, जीवात्मा नहीं | इसपर यह जिन्नात्ता होती हे कि 

छान्‍्दोस्योपनिषदके सातवें अध्यायमें नारदजीके द्वारा आत्माका स्वरूप पूछे 

जानेपर सनत्कुमारजीने क्रमश नाम, वाणी, मन, संकल्प, चित्त, ध्यान: विज्ञान, 

बल, अन्न, जल, तेज, आकाझ्ञ, स्मरण और आज्ञाकों उत्तरोच्र बड़ा वताओा 

क्‍ 
। 
| 
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है | फिर अन्तमें ग्राणको इन सत्रकी अ्रेज्ञा बढ़ा बताकर उतस्तीकी उपासना 

_ करनेके लिये कहा है | उसे सुनकर नारदजीने फ़िर कोई प्रश्न नहीं किया है। 
इस वर्णनके अडुसार यादि इस ग्रकरणमें सबसे बड़ा ग्रागण हे और उसीको 
'मूमा' एवं आत्मा भी कहते हैं; तब तो पूर्व ग्रकाणमें भी सबका आधार 
आणश्च्दवाच्य जवात्माकोीं ही मानना चाहिये; इसका समाधान कहरनेऊ्ले लिगे 
आयेका प्रकरण आरस्म किया जाता है-- द 

भूमा संप्रसादादध्युपदेशात्‌ ॥ १ | ३। ८ ॥ 

सूमा-( उक्त प्रकरणमें कहा हुआ ) ध्मूमा? ( सबप्ते बड़ा ) ब्रह्म ही 
हैः संग्रसादात्‌्-क्योंकि उसे ग्राणगशब्दवाच्य जीवात्मासे भी; अध्ि-ऊपर (बड़ा); 
उपदेशात्‌-बताया गया है | 

! छा व्याख्या-उक्त प्रकरणमें नाम आदिके क्रमप्ते एककी अपेक्षा दूसरेको 
बड़ा बताते हुए पंद्रहवें खण्डमें प्राणयों सबसे बड़ा बताकर कहा है---“यथा 
वा आरा नाभो समर्पिता एवमस्मिन्‌ ग्राणे सर्व« समर्पितम्‌ | प्राण: ग्राणेन 
याति प्राण: पग्राणं ददाति ब्राणाय दद्गमाति | प्राणों ह पिता ग्रागो माता 

प्राणो श्राता प्राण: खसा प्राण आचार्य: प्राणों ब्राह्मगः ।! ( छा० उ० ७। 
१० | १ ) अर्थात्‌ जैपे अरे रथचक्रकी नामिक्रे आश्रित रहते हैं, उसी प्रकार 
समस्त जगत्‌ ग्राणक्रे आश्रित है, प्राण ही ग्राणके द्वारा गमन करता है, प्राण 

ही प्राण देता है, प्राणके लिये देता है, ग्राण पिता है, ग्राण माता है, प्राण 
श्राता है, प्राण बहिन है, ग्राण आचार्य है और प्राण ही ब्राह्मण है |” इससे 
यह मात्ठम होता है कि यहाँ ग्राणके नामपे जीवात्माका वर्णन है, क्योंकि 
सूत्रकारने यहाँ उस ग्राणका ही दूसरा नाम 'पसंप्रसाद” रक्खा है और संप्रसाद 
नाम जीवात्माका है, यह बात इसी उपनिषद्‌ (छा० उ० ८। ३। ४) में 
स्पष्ट कही गयी है । इस प्राणशब्दवाच्य जीवात्माके विषयमें आगे चलकर यह 
भी कहा है कि “यह सब कुछ प्राण ही है, इस प्रकार जो चिन्तन करनेवाला, 
देखनेवाछ। और जाननेवाछ। है, वह अतिबादी होता है |! इसलिये यहाँ यह 
धारणा होनी खाभाविक है कि इस प्रकरणमें प्राणशब्दवाच्य जीवात्माको ही 
सबसे बड़ा बताया गया है; क्योंकि इस उपदेशको सुनकर नारदजीने पुनः 
अपनी ओरसे कोई प्रश्न नहीं उठाया | मानो उन्हें अपने प्रश्नका पूरा उत्ता 
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मिल गया हो | परंतु भगवान्‌ सनत्कुमार तो जानते थे कि इससे आगेकी बात 
समझाये बिना, इसका ज्ञान अधूरा ही रह जायगा, अतः उन्होंने नारदके 
बिना पूछे ही सत्य रब्दसे ब्रह्मका प्रकरण उठाया अर्थात्‌ ध्तुः शब्दका प्रयोग 
करके यह स्पष्ट कर दिया कि धवाश्तविक अतिवादी तो वह है, जो सत्यको 
जोनकर उसके बलपर प्रतिवाद करता है |! इस कथनसे नारदके मनमें सत्य 

तत्तकी जिज्ञासा उत्पन्न करके उसे जाननेके साधनरूप विज्ञान, मनन, श्रद्धा, 
निष्ठा और क्रियाको बताया | फिर सुखरूपसे भूमाकों अर्थात्‌ सबसे महान्‌ 
परब्रह्म परमात्माकीं बतछाकर पग्रकरणका उपसंहार किया । इस प्रकार प्राण- 

रब्दवाच्य जीवात्मासे अधिक € बड़ा ) भूमाकों बताये जानेके कारण इस 5 
प्रकरणमें “मूमा? शब्द सत्य ज्ञानानन्दखरूप सचिदानन्द्धन परत्रह्म परमात्माका 
ही वाचक है । ग्राण, जीवात्मा अथवा ग्रकृतिका वाचक नहीं । | 

सम्बन्ध--इतना ही नहीं, आपि तु-- 

घर्मोपपत्तेश्व ॥ १। ३।६॥ द 
धर्मोपपत्ते;-( उक्त प्रकरणमें ) जो भूमाके घमे बतलछाय गये हैं, वे भी ब्रह्ममें | " 

इसलिये; चूभी; ( यहाँ “मूमा” ब्रह्म ही है ) | 

क्‍ व्याख्या---पूर्वोक्त प्रकरणमें उस भूमाके धर्मोका इस प्रकार वर्णन किया गया 

है--थ्यत्र नान्‍्यत्‌ पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यदू विजानाति स भूमाथ यत्रान्यत्‌ द 

पश्यव्यन्यच्छुणोत्यन्यद्‌ विजानाति तदल्प यो वें मूमा तदम्रतमथ यद॒ल्प तन्मत्यम | * 

स भगव: कस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि |! ( छा० उ० ७ | २७ ।१ ) 

अर्थात्‌ “जहाँ पहुँचकर न अन्य किसीकों देखता है, न अन्यको छुनता हैं, न 

_अन्यको जानता है, वह भूमा है । जहाँ अन्यको देखता, सुनत्ा और जानता 

| है, वह अल्प है | जो भूमा है, वही अमृत है और जो अल्प है, वह नाशवान्‌ द 

है | इसपर नारदने पूछा-“मगवन्‌ ! वह भूमा किप्तमें प्रतिष्ठित हैं ?” उत्तरमें 

सनव्कुमारने कहा--“अपनी महिमामें |? आगे चछकर फिर कहा हैं कि “वन, 

ै सम्पत्ति, मकान आदि जो महिमाके नामसे प्रसिद्ध हैं, ऐसी महिमा वह भूमा 

प्रतिष्ठित नहीं है; किन्तु वही नीचे, ऊपर, आगे, पीछे, दायें और बाये है 

तथा वही यह सब कुछ हैँ ।? इसके बाद उस भूमाकों ही आत्माक् नामसे है 

कहा है और यह भी बताया है कि “आत्मा ही नीचे, ऊपर, आगे, पीछे ॥ 

दायें और बायें है तथा वही सब कुछ है । जो इस प्रकार देखने, मानने तथा 
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विशेष रूपसे जाननेवाल्य है, वह आत्मामें ही क्रीडा करनेवाला, आत्मामें ही रति- 
ताडा, आत्माम ही जुड़ा हुआ तथा आत्मामें ही आनन्दवाछा है |? इत्यादि 
इन सब धर्माका संगति परब्रह्म परमात्मामें ही छग सकती है, अत: वही इस 
प्रकरणमें “मूमाःके नामसे कहा गया है | 

तय तत प्रकणम भूमाके जो धर्म बताये यये हैं, वे ही बरहदारण्प- 
कोपनिषद्‌ ( ३ | ८। ७ ) में “अक्षर? के भी धर्म कहे गये हैँ | अक्षर ज्ब्द 
अणवरूप वणकों भी कहते हैं; अतः यहाँ “अक्षर! शब्द क्षियका वाचक हे ? 
इसका ।नण॑य करनेके लिये अगला ग्रकरण आरम्भ किया जाता है--- | 

अक्षरमम्बरान्तध्षतः ॥ १ | ३। १० ॥ 

अक्षरम- उक्त प्रकरणमें ) अक्षर शब्द परत्नह्म परमात्माका ही वाचक 
है; अम्बरान्तध्वते;-क्योंकि उसको आकाशपर्यन्त सम्पूर्ण जगत्‌कों घारण करने- 
वाल बताया गया है । 

व्याख्या---यह प्रकरण इस प्रकार है--स होवाच यदूरध्व याज्ञवल्क्य 
दिवों यदवाक्‌ पृथिव्या यदन्तरा द्यावापृथिवी इमे यद्‌ भूत॑ च भवज्च मविष्यच्चे 
आचक्षत कस्मनू तदोत च श्रोतं चेति ! ( ३। ८ । ६ ) गार्गीने याज्ञवल्क्य- 
से पूछा---“याज्ञवल्क्य ; जो बुलोकसे . भी ऊपर, प्रथिव्रीसे भी नीचे और इन 
दानके बीचम भी हैं तथा जो यह पृथित्री और चुलोक है, ये सब-के-सब एवं 
जिसको भूत, भविष्यत्‌ और वतंमान कहते हैं, वह काछ किसमें ओतप्रोत 
है ? इसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने कड्ा--थार्गि ! यह सब आकाशमें 
ओतप्रोत है ।” इसपर गार्गने पूछा---'वह आकाश किसमें ओतप्रोत है ? 
( ३ । ८ | ७ ) तब याज्ञवल्क्यने कह्ा--८उस तत्तको तो ब्रह्मवेत्ताठलोग “अक्षर? 
वहते हैं, १ | ३०८४८ / रस श्रकार वह अक्षर आकाशपर्यन्त सबको 
वारण करनेवाला बताया गया है, इसलिये यहाँ “अक्षरः नामसे उस पस्रह्म 
परमात्माका ही वर्गन है, अन्य किप्तीका नहीं । 

पम्बन्ध--कारण अपने कार्यकों घारण करता है, यह सभी मानते 
जिनके मतमें प्रति ही जयत्‌का कारण हे, वे उसे ही आकाश्पर्यन्त सभी 
भूतोंकों घारण करनेवाली मान सकते हैं ।अतः उनके मतके अचुसार यह “अक्षर” 
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ग्रब्द प्रकतिका ही वाचक हो सकता है | इस झज्लाका निवारण करनेके लिये 

कहते हैं-- 

सा च प्रशासनात ॥ १ । ३॥। ११ ॥ 

च-और, सातन्‍-वह आकाशपर्यन्त सब भूतोंकी धारण करनारूस 

क्रिया, ( परमेख्वरकी ही है ) प्रशासनातू-क्योंकि उस अक्षरकों सबपर 

भलीमाँति शासन करनेवाला कहा है । 

व्याख्या--इस ग्रकरणमें आगे चलकर कहा है कि “इसी अक्षरके प्रशासन- 

में युलोक, प्रथिवी, निमेष, मुह॒र्त, दिन-रात आदि नामोंसे कहा जानेवाछा काछ- 

ये सब विशेषरूपसे धारण किये हुए स्थित हैं । इसीके प्रशासनमें पूर्व. और 

पृश्चिमकी ओर बहनेवाढी सब. नदियाँ अपने-अपने निर्गम-स्थान पर्वतोसि निकल- 

कर बहती हैं |” इत्यादि । (ब्रह० उ० ३। ८। ९ ) इस श्रकार उस 

अक्षरको सबपर भलीमाँति शासन करते हुए आकाशपयन्त सबको धारण करने- 

बाल्य बताया गया है | यह कार्य जड ग्रकृतिका नहीं हो सकता | अतः वह 

सबको धारण करनेवाला अक्षरतत्त्त त्रह्म ही है, अन्य कोई नहीं । 

सम्बन्ध---इसके सिवा-- 

अन्यभावव्यावृत्तेश्च ॥ १। ३ । १९२ ॥ 

... अन्यमावव्यावृत्ते--सहाँ अक्षरमें अन्य ( प्रधान आदि ) के छक्षणोंका 

निराकरण किया गया है; इसलिये; चनन्‍्मी; “अक्षरा शब्द ब्रल्का ही 

वाचक है । 

व्याख्या-उक्त प्रसड़में आगे चछकर कहा गया है---“4वह अक्षर देखनेमें 

न आनेवाला; किन्तु खय॑ संबको देखनेवाला है, सुननेमें न आनेवाला, किन्तु खबं 

छुननेवाठा है, मनन करनेमें न आनेवाला, किन्तु खय॑ मनन करनेवाछा है; जाननेमें 

न आनेवाला, किन्तु खयं सबको भलोमाँति जाननेत्ाला है! इत्यादि | ( बह ० 3० २। 

८। ११ ) इस प्रकार यहाँ उस अक्षरमें देखने, सुनने और जाननेमें आनेवाले प्रधान 

आदिके धर्मोका निराकरण किया गया हैं; % इसलिये भी “अक्षर! शब्द विनाशशील जड 

# उपर्युक्त श्रुतिमें अक्षरकों खर्वद्रष्ठा बताकर उसमें प्रकृतिके जडत्व ओर 
व मा आए जीवाजाके 

- आव्यक्षत्व आदि धर्मका निराकरण किया गया हैं। 
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प्रकतिका वाचक नहीं हो सकता | अतः यही सिद्ध होता है कि यहाँ “अक्षर! 
नामप्ते परत्रञ्मका ही ग्रतिपादन किया गया है | 

सम्बन्ध-उपयुक्त प्रकरणमें “अक्षर? ज्ब्दकों परअह्मका वाचक पिद्ध किया 
गया | किन्तु प्रशोपनिषद ( ५ | २---७ ) में +»कार अक्षरको परव॒ह्य और 
अपरबह्न दोनोंका ग्रतीक बताया गया है | अतः वहाँ अक्षरों अपरह्य भी 
माना जा सकता हे, इस शझज्लाकी निवत्तिके लिये अगला प्रकाण आरम्म किया 
जाता हे--- 6 

इक्षतिकमेव्यपदेशात्‌ सः ॥ १ | ३। १३॥ 
इक्षतिकमव्यपदेशात्‌-यहाँ परम पुरुषको “क्षते? क्रियाका कर्म बताये 

जानेके कारण; स+५ज्वह परअञ्म परमेश्वर ही ( त्रिमात्रासम्पन्न “ओम” इस 
अक्षरके द्वारा चिन्तन करनेयोग्य बताया गया है ) | 

व्याख्या-इस सूत्रमें जिस मन्त्रपर विचार चल रहा है, वह इस प्रकार है-- 
यः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेनेवाक्षरेण परं पुरुषमभिष्यायीत स तेजसि 

सूर्ये सम्पन्न: । यथा पादोदरस्त्वचा विनिर्मुच्यत एवं ह वे स पाप्मना विनिर्मुक्त: 
स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलेक॑ स एतस्माजीवधनात्‌ परावपरं पुरिशयं पुरुषमीक्षते । 
( प्र०5० ५ | ५ )। अर्थात्‌ जो तीन मात्राओंवाले “ओम! रूप इस 
अक्षरक्रे द्वारा ही इस परम पुरुषका निरन्तर ध्यान करता है, वह तेजोमय सूर्योकमें 
जाता है | तथा जिस प्रकार सपे केंचुलीसे अछग हो जाता है, ठीक उसी तरह, वह 
पापोंसे सवंथा मुक्त हो जाता है । इसके बाद वह सामवेदकी श्रुतियोंद्रारा ऊपर 
ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है | वह इस जीब-समुदायरूप परतचसे अत्यन्त 
श्रेष्ठ अन्तर्यमी परम पुरुष पुरुषोत्तमकों साक्षात्‌ कर लेता है |! इस मन्त्रमें 
जिसको तीनों मात्राओंसे सम्पन्न $“कारके द्वारा ध्येय बतलाया गया है, वह पूर्ण- 
ब्रह्म परमात्मा ही है, अपर्रह्म नहीं; क्योंकि उस 'ध्येयको, जीव-समुदायके 
नामसे वर्णित हिरण्यगर्भरूप अपखल्मसे अत्यन्त श्रेष्ठ बताकर ईक्षतेः क्रियाका 
कर्म बतलछाया गया है | 

सम्बन्ध-उपयुक्त ग्रकाणमें मनुष्यग्गरीररूप पुरमें झथन करनेवाले पुरुषको 
“परजह्म परमात्मा सिद्ध किया गया है | किन्तु छान्दोग्योपनिषद ( ८।१।९ ) 
में अह्मपुरान्तर्गत दहर ( सूक्ष्म ) आकाश्का वर्णन करके उसमें स्थित कस्तुको 
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जाननेके लिये कहा है | वह एकदेशीय वर्णन होनेके कारण जीवपरक हो 

सकता है | इसलिये यह जिज्ञासा होती है कि उक्त ग्रकरणमें “दहर” नामसे 

कहा हुआ तत्तत क्या है ? इसपर कहते हैं-- 

दहर उत्तरेभ्यः॥ १ | ३। १४ ॥ 

दहर।->उफ्त प्रकरणमें “दहर” शब्दसे जिस ज्ञेय तत्तका वर्णन किया गया 

है, वह ब्रह्म ही है; उत्तरेभ्य/-क्योंकि उसके पश्चात्‌ आये हुए वचनोंसे यही 

सिद्ध होता है । 

व्याख्या-छान्दोग्य ( ८ | १। १ ) में कहा है कि “अथ यदिदमस्मिन्त्रह्म- 

पुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरो5स्मिन्नन्तराकाशस्तस्मिन्‌ यदन्तस्तदन्वेष्ठव्यं तदू 

वाव विजिज्ञासितव्यम्‌ ।” अर्थात्‌ “इस ब्रह्मके नगररूप मनुष्य-शरीरमें कमलके 

आकाखाला एक घर ( हृदय ) है, उसमें सूक्ष्म आकाश है । उसके भीतर 

जो वस्तु है, उसको जाननेकी इच्छा करनी चाहिये |? इस वण्णनमें जिसे ज्ञातव्य बताया 

गया है, वह “दहर! शब्दका लक्ष्य परत्रह्म परमेश्वर ही है; क्योंकि आगेके वर्णनमें इसीके 

भीतर समस्त ब्रह्माण्डको निहित बताया है तथा उसके विषयमें यह भी कहा है 

कि “यह आत्मा, सब पापोंसे रहित, जरामरणवजित, शोकझून्य, भूख-प्याससे 

रहित, सत्यकाम तथा सत्यसंकल्प है | इत्यादि ( ८ | १ । ५ ) । तदनन्तर 

आगे चलकर ( छा० 3० ८ । ३ । 9 में ) कहा है कि “यही आत्मा, अमृत, 

अभय और ब्रह्म है | इसीका नाम सत्य है !! इससे यही सिद्ध होता है कि 

यहाँ “दहर” शब्द परत्रह्मका ही बोधक है । 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे इसी बातकों सिद्ध करते हैं--- 

गतिशब्दाभ्यां तथा दृष्टे लिड्र च॥ १। ३॥ १५॥ 

गतिशब्दाभ्याम्‌-अह्में गतिका वर्णन और ब्रह्माचक शब्द होनेसे; 

तथा दृष्टम-एवं दूसरी श्रुतियोंमें ऐसा ही वर्णन देखा गया है; चजन्‍-और; 

लिड्डम-इस वर्णनर्म आय हुए छक्षण भी ब्रह्मक हैं; इसलिये यहाँ पदहर” नामसे : 

ब्रह्मका ही वर्णन हुआ है । 

व्याख्या-श्स असच्च मे यह बात कही गयी हे कि---' इमा: सर्वा: प्रजा 

अहरहगेच्छन्त्य एत॑ ब्रह्मलाक न नन्‍्दन्त्यनुतन हि प्रत्यंडा!।॥॥ (छा० छउ० ८। 



सूत्र १३--१६ |] द अध्याय १ (५७ 
+-++७...५.५२७.....०२५... ....३२.... ...२.. , +++...५-+२ै७...५-०रै०......+ै७...)०२७... ..२.. . , २... . ++-ै...७-५२५...५-७२७... २... आर अनिल अर +++.......३.... २. , ++रै>.. ,..२.... ५२... , ,..२.... 

३।२ ) अथांत्‌ “ये जीव-समुदाय प्रतिदिन सुषुप्तिकालमें इस ब्रह्मलोकको जाते हैं, परन्तु असत्यसे आइ्वत रहनेके कारण उस्ते जानते नहीं हैं |! इस वाक्यमें 
प्रतिदिन ब्रह्मठोकमें जानेके लिये कहना, तो गतिका वर्णन है और उस “दहरःको 
ब्रह्मछोेक कहना उसका वाचक शब्द है । इन दोनों कारणोंसे यह सिद्ध 
होता है कि यहाँ “दहरः शब्द ब्रह्मका ही बोधक है । 

इसके सिवा दूसरी जगह (६ ।'८। ? में ) भी ऐसा ही वर्णन 
पाया जाता है--यथा--'सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति |” अर्थात्‌ 
है सोम्य ! उस सुषुप्त-अवस्थामें जीव “सतः नामसे कहे जानेवाले 
परन्ह्म परमात्मासे- संयुक्त होता है |? इत्यादि | तथा आगे बताये गये 
अमृत, अभय आदि छक्षण भी ब्ह्में ही सुसंगत होते हैं | इन दोनों कारणोंसे भी यही सिद्ध होता है कि यहाँ “दहर” नामपें पत्रह्म परमात्माका 
ही वर्णन है | 

सम्बन्ध-उपरयुक्त बातकी तिडिके लिये दूसरा कारण बताते हैं--- 

धतेश्र महिस्लोस्यास्मिन्नुपलब्घे: ॥ १ | ३। १६ । ] 
घते।-इस “दहर” में समस्त छोकोंको धारण करनेकी शक्ति बतायी 

जानेके कारण; चजभी; ( यह परबत्रह्मका ही वाचक है ) क्‍योंकि अस्य- 
इसकी; महिम्न;८( समस्त लोकोंको धारण करनेकी सामर्थ्यरूप ) महिमाका; 
असिनू-इस पखत्रह्म परमात्मामें होना; उपलब्धे;-अन्य श्रतियोंमें भी पाया 
जाता है, इसलिये ( “दहर” नामसे ब्रह्मका वर्णन मानना सर्वथा उचित है )। 

व्याख्या--छान्दोग्य ( ८ | ४७ । १ ) में कहा गया है कि 
सेतुविधवतिरेषां लोकानाम्‌ |? अर्थात्‌ “यह जो आत्मा है, 
धारण करनेवाल सेतु है |? इस प्रकार यहाँ उस “दहर' 
लोकोंको धारण करनेकी शक्तिका वर्णन होनेके कार 
ही वाचक है; क्योंकि दूसरी श्रुतियोंमें भी परमेश्वरमें ऐसी महिमा होनेका वर्णन इस प्रकार उपलब्ध होता है. 'एतस्य वा अक्षरस्थ प्रशासने गार्गि सूर्या चन्द्रमणौ 
विध्वुती तिष्ठत: ।! ( बृह० उ० ३ | ८ | ९ ) अर्थात्‌ 'हे गार्गि | इस अक्षर 
परमात्माके ही शासनमें रहकर सूर्य और चन्द्रमा मलेभाँति धारण किये हुए स्थित 

'अथ य आत्मा स 
वही इन सब छोकोंको 
शब्दवाच्य आत्मामें समस्त 
गण 'दहर! यहाँ परमात्माका 
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हैं | !इत्यादि। इसके सिवा यह भी कहा है कि “एघ सर्वेश्वर एघ मूताधिपतिरेष 
भूतपाल एघ सेतुर्विधरण एपां छोकानामसंभेदाय |” (ब्रृह० उ० 9 | 9 | २२ ) 

अर्थात्‌ “यह सबका इश्वर है, यह सम्पूर्ण प्राणियोंका खामी है, यह सब 

भूतोंका पाछन-पोषण करनेवाछा है तथा यह इन समस्त लोकोंको विनाशसे 

बचानेके लिये उनको धारण करनेवाढा सेतु है |? परत्रह्मके अतिरिक्त अन्य 

कोई भी इन सम्पूर्ण छोकोंको धारण करनेमें समर्थ नहीं हो सकता; इसलिये 
यहाँ “दहर” नामसे परत्रह्म परमेश्वरका ही वर्णन है | 

सम्बन्ध-अब दूसरा हेतु देकर उसी बातकी पुष्टि करते हैं--- 

प्रसिद्देश्च ॥ १ | ३॥ १७ ॥ 
प्रसिद्धे-आकाश शब्द परमात्माके अथमें प्रसिद्ध है । इस कारण; च-- 

भी (. 'दहर' नाम पख्रह्मका ही हैं ) | 

व्याख्या-श्रुतिमं “दहराकाश” नाम आया है | आकाश शब्द परमात्माके 

अर्थमें प्रसिद्ध है | यथा--को क्ोत्रान्यातू कः प्राण्यादू यदेष आकाश आनन्दो न 
स्थात्‌ |! (त० 3० २। ७ । १ ) अर्थात्‌ “यदि यह आनन्दखरूप आकाश सबको 
( अवकाश देनेवाछ् परमात्मा ) न होता तो कौन जीवित रह सकता ? कौन 

प्राणोंकी क्रिया कर सकता ? तथा--'सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादिव 

समुत्पबन्ते | (छा० 3० १। ९ । १ )। अर्थात्‌ “निश्चय ही ये सब 

प्राणी आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ।! इसलिये भी “दहर! शब्द परबह्म 

परमात्माका ही वाचक है । 

सम्बन्ध-अब दिहर' ज्ञब्दसे जीवात्माका ग्रहण क्‍यों न किया जाय--यह 

ग़्डा उठाकर समाधान करते हैं-- 

इतरपरामशोत्‌ स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १। ३। १८ ॥ 
ने त्‌ः प्र ८ रे त्‌ः थ रो बिक ९. कर. 

चेतूर-यॉद कहो; इतरपरामश -दूमरे अर्थात्‌ जीवात्माका सड्नत हर्निक 

कारण; स/न्‍्तेदी दहर' नामसे कहा गया है; इति नतो ऐसा कहना ठीक 
नहीं है; असंभवात्--क्योंकि वहाँ कहे हुए छक्षण जीवात्मामें सम्मव नहीं हैं । 

व्याख्या-छन्दोग्योपनिषद्‌ ( ८| १ | ५) में इस प्रकार वर्णन आया है--- 
'स॒ ब्रूयान्नास्य जरय॑तजीयंति न वधेनास्य हन्यत एतत्सत्यं अ्मपुरमस्मिन 
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कामा: समाहिता एश्र आत्मापहतपापष्मा विजरो विम्रृत्युर्विशोको विजिघत्सोडपिपास: 
सत्यकाम: सत्यसह्लूल्पो यथा होवेह ग्रजा अन्वाविशन्ति यथानुशासनं यं यमन्तमभिकामा 
भवन्ति य॑ जनपद या क्षेत्रभागं तं तमेबोपजीवन्ति |! 

अर्थात्‌ “( शिष्योंके पूछनेपर ) आचार्य इस प्रकार कहे कि 
( देह ) की जरावस्थासे यह जीर्ण नहीं होता, इसके वधसे इसका नाश 
नहीं होता | यह ब्रह्मपुर सत्य है | इसमें संपूर्ण कामनाएँ सम्यक ग्रकारसे स्थित 
हैं । यह आत्मा पुण्य-पापसे रहित, जरा-मृत्युसे शून्य, शोकहीन, भूख-प्याससे 
रहित, सत्यकाम तथा सत्यसक्लूल्प है । जसे इस लोकमें प्रजा यदि राजाकी 
आज्ञाका अनुसरण करती है तो वह जिस-जिस वस्तुकी कामना तथा जिस-जिस 
जनपद एवं क्षेत्रभागकी अभमिलाषा करती है, उसी-उसीको पाकर खुखपूर्वक 
जीवन धारण करती है |? इस मन्त्रके अनुसार “दहर्का जरावस्थासे यह जीणे नहीं 

होता और इसके वबसे इसका नाश नहीं होता?---इस कथनसे जीवात्माको लक्ष्य 
करानेत्राल्य संकेत मिलता है । क्योंकि इसके आगेवाले मन्त्रमें कर्मफलकी 
अनित्यता बतायी गयी है, और कमफछ-भोगका सम्बन्ध जीवात्मासे ही है | इस 
प्रकार जीवात्माकों छक्ष्य करानेवाला संकेत होनेके कारण यहाँ “दहर” नामसे 
'जीवात्माःका ही ग्रतिपादन है, ऐसा कहा जाय तो यह ठीक नहीं है; क्‍योंकि 
पूर्वोक्त मन्त्रमें ही जो “सत्यसझ्ूल्ः आदि लरक्षण बताये गये हैं, वे जीवात्मामें होंने 
सम्भव नहीं हैं, इसलिये यहाँ “दहर” शब्दसे परअञ परमात्माका ही वर्णन हुआ. 
है, ऐसा मानना सवंथा उचित है 

सम्बन्ध-पूर्वोक्त मतकी ही पुश्के लिये पुनः झड्जा] उठाकर उसका समाधान 
काएए अर 

उत्तराचेदाविभूतस्वरूपस्तु ॥ १ । ३। १५० ॥ 
चेतू--यदि कहो; उत्तरातू-उसके बादवाले वर्णनसे भी 'दहर! शब्द 

जीवात्माका हो बॉयक सिद्ध होता है; तु-तो यह कथन ठीक नहीं है; ( क्योंकि ) 
आविभूतस्वरूप+-उस मन्‍्त्रमें जिसका वर्णन है, वह अपने शुद्धस्वरूपको 
प्राप्त हुआ आत्मा है। 

व्यास्था-“छान्दोग्योपनिषद्‌ ( ८। ३। ४ ) में कहा है कि “अथ 
य एप संग्रसादो3स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरु५ संपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पय्यत 
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एघ आत्मेति होवाचेतदम्तमभयमेतदृत्रह्मेति तस्य ह वा एतस्य ब्रह्मणो नाम सत्यम्‌ ।” 

अर्थात्‌ यह जो संग्रसाद है, वह इस शरीरसे निकलकर परम ज्योतिको प्राप्त हो 

अपने शुद्ध खरूपसे सम्पन्न हो जाता है | यह आत्मा है, यह अमृत एवं अभय 

है और यही ब्रह्म है--ऐसा आचार्यने कह्ठ | उस इस ब्रह्मका नाम सत्य है ।! 

इस मन्त्रमें “संप्रसाद'के नामसे स्पष्ट ही जीवात्माका वर्णन है और उसके लिये भी 

वे ही अमृत, अभय आदि विशेषण दिये गये हैं, जो अन्यत्र ब्रह्मक्रे लिये आते हैं; 

इसलिये इन लछक्षणोंका जीवात्मामें होना असंमव नहीं है, अतएव “दहर! शब्द- 

को “जीवात्माःका वाचक माननेमें कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिये |?” ऐसी शजहझ्झा 

उठायी जाय तो ठीक नहीं है, क्योंकि उक्त मन्त्रमें अपने शुद्ध खरूपको प्राप्त 

हुए जीवात्माके लिये वेसे विशेषण आये हैं । इसलिये उसके आधारपर “दहर' 

शब्दको जीवात्माका वाचक नहीं माना जा सकता । 

सम्बन्ध-यादि ऐसी बात है, तो उक्त ग्रकरणमें जीवात्माकों लक्ष्य करानेवाले 

ज़ब्दोंका प्रयोग क्‍यों किया गया है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर कहते हैं-- 

अन्याथश्र परामशंः ॥ १ | ३। २० ॥ 
प्रामश$-( उक्त प्रकरणमें ) जीवात्माको लक्ष्य करानेवाछ्न संकेत; च-भी; 

अन्यार्थ;-दूसरे ही प्रयोजनके लिये है । 
व्याख्या-पुर्वोक्त प्रकरणमें जो जीवात्माको छक्ष्य करानेवाले शब्दोंका प्रयोग 

हुआ है, वह “दहर” शब्दसे जीवात्माका ग्रहण करानेके लिये नहीं, अपितु दूसरे 

ही प्रयोजनसे है | अर्थात्‌ उस दहर शब्दवाच्य परमात्माके यथार्थ खरूपका 

ज्ञान हो जानेपर जीवात्मा भी व॒ते ही गुगोंवाछा बन जाता है, यह भाव ग्रदशित 

करनेके लिये ही वहाँ जीवात्माका उस रूपमें वर्णन है । परत्रह्मका ज्ञान हो 

जानेपर बहुत-से दिव्य गुग जीवात्मामें आ जाते हैं, यह बात भगवद्वीतामें भी कही 

गयी है ( १४ | २ )। इसलिये उक्त प्रकरणमें जीवात्माकां वर्णन आ जानें- 

'मात्रसे यह नहीं सिद्ध होता कि वहाँ “दहर” शब्द जीवात्माका वाचक है । 

सम्बन्ध-इसी वातकी पिद्धिके लिये सूत्रकार पुनः झछ्लछा उठाकर उसका 

समाधान करते हैं-- 

अव्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ १ । ३। २१॥ 
चेत--यदि कहो; अब्पश्रुते ;--श्रुतिमें “दहर'कों बहुत छोटा बताया गया 
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है, इसलिये; ( “दहर शब्दसे यहाँ जीवात्माका ही ग्रहण है ) इति-ऐसा मानना 
चाहिये; तदुक्तम-तो इसका उत्तर दिया जा चुका है । 

व्याख्या-“श्रुतिमं दहराकाशको अत्यन्त अल्प ( छघु ) बताया गया है । 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि वह जीवात्मा है; क्योंकि उसीका खरूप “अणु॒' 
माना गया हैं |” परन्तु ऐसी शझ्ला नहीं करनी चाहिये; क्योंकि, इसका उत्तर पहले 

.. ( सूत्र १। २ | ७ म॑ ) दिया जा चुका है | अतः बारम्बार उसीको दुहराने- 
की आवश्यकता नहीं है | 

सम्बन्ध-पूवसू अमें उठायी हुईं झ्ज्लाका उत्तर ग्रकारान्तरसे दिया जाता है--- 

अनुकृतेस्तस्य च ॥ १ | ३। २२॥ 
तस्य"उस जीवात्माका; अनुकृतेः-अनुकरण करनेके कारण; च-मी; 

( परमात्माकी अल्प परिमाणवाछ्ा कहना उचित है )। 
व्याख्या-मनुष्यके हृदयका माप अड्भड्ठके बराबर माना गया है; उसीमें 

जीवात्माके साथ परमात्माके प्रविष्ट होनेकी बात श्रुतिमें इस प्रकार बतायी गयी है---- 
“ऋतं पिबन्तो सुक्तस्य छोके गुहां प्रविष्टे परमे परावें |! (क०उ० १ | ३ १) 
अर्थात्‌ शुभ कमेके फलरूप मनुष्य-शरीरमें. परत्रह्मके निवास-स्थानरूप 
हृदयाकाशके अन्तगत बुद्धिरूप गुहामें छिपे हुए सत्यका पान करनेवाले दो 
( जीवात्मा और परमात्मा ) हैं ।? तत्सड्ठा तदेवानुप्राविशत्‌ |? (तै०उ० २। ६ ) 
“परमात्मा उस जड-चेतनातव्मक संपूर्ण जगत्‌की रचना करके खर्य भी 
जीवात्माके साथ उसमें प्रविर हो गया ।! तथा-- ५्सेयं देवतेमास्तिस्रो देवता अनेनेब 
जीवैनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरोत्‌ू ! (छा० उ० ६।३। ३) 
“उस परमात्माने त्रिवित्र तत्तरूप देवता अर्थात्‌ उनके कारयरूप मनुष्य- 
दरीरम जीवात्माक सहित प्रविष्ट होकर नाम-रूपका विस्तार किया |” इत्यादि । 
इस प्रकार उस परमात्माकोा जावात्माका अनुकरण करनंवाल्ा बताया जानेके कारण 
भी उसे अल्प परिमाणवाल्वा कहना सर्वथा उचित ही है । इसी भावकों लेकर 
वेदोंमें जगह-जगह परमात्माका खरूप “अणोरणीयान!-- छोटे-से-छोठा तथा 
'हतो महीयान!---बड़े-से-बड़ा बताया गया है । 

सम्बन्ध-इस विषयमें स्मतिका भी प्रमाण हैं लेहन 

अपि च स्मयते ॥ १ | ३। २३ ॥ 
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>इसके सिवा; सयते अपिज"-यही बात स्मृतिमें भी की गयी है । 

व्याख्या-परत्रह्म परमेश्वर सबके हृदयमें स्थित है और वह छोटे-से भी छोड 

है---ऐसा वर्णन स्मृतियोंमें इस प्रकार आया है---सस्य चाहं हृदि सन्निविट्ट: |! 

( गीता १०। १७ ) । 'हृदि सर्वस्य विष्ठितम्‌ |! ( गीता १३॥ १७ ) | 

(ईश्वर: सर्वमूतानां हद्देशेडजुन तिष्ठति |! ( गीता १८ । ६१ )। “अविमभक्तं 

चे भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ |! ( गीता १३ । १६ )। ' अगोरणीयांसम |! 

(गीता ८। ९) इत्यादि। ऐसावर्गन होनेके कारण उस सर्वव्यापी परत्रह्म परमेश्वरको 

स्थानकी अपेक्षासें छोटे आकाखाला कहना उचित ही है | अतः “दहर! 

रब्दसे परब्रह्म परमेश्वरका ही वर्गन है, जीवात्माका नहीं | 

.. सम्बन्ध-उपर्युक्त विवेचन पढ़कर यह जिज्ञासा होती हैं कि कठोपनित्रद्‌ 

0 00) 09. 27 तथा ९. हैं .। 0७.) में जिसे अज्ुधके बराबर 

बताया गया हे, वह जीवात्मा हे या परमात्मा ? अतः इसका निर्णय करनेके 

लिये अगला प्रकाण आरम्म किया जाता है-- 

शब्दादेव प्रमितः ॥ १ । ३। २४७ ॥ 

शब्दातू-( उक्त प्रकरणमें आये हुए ) शब्दसे; एवन्ही; ( यह सिद्ध 

होता है कि ) ग्रमित;-अह्लुष्ठमात्र परिमाणवाछा पुरुष ( परमात्मा ही है ) । 

व्याख्या-कठोपनिषद्मं कहा है कि “अन्लुष्ठमात्र: पुरुषो मध्य आत्मनि 

तत रह 6४ ) तेया । अद्जष्ठमात्र: पुरुषों ज्योतिराधूमकः । 

ईशानों भूतभत्यस्थ स एवाद्य स उ श्र: ॥" (२। १ । १३ )। अर्थात्‌ 

“अह्ुःट्ठके बराबर मापवालछा परम पुरुष शरीरक्रे मध्यभाग ( हृदय ) में स्थित है ।! 

तथा अह्ुष्ठटके बराबर मापवाला परम पुरुष धूमरहित ज्योतिकी भाँति एकरस 

है, वह भूत, वर्तमान और भविष्यपर शासन करनेवाछ। है | वह आज भी 

है और कल भी रहेगा; अर्थात्‌ वह नित्य सनातन है. |! इस प्रकरणमें जिपे 

अक्ूुष्ठके बराबर मापवालछा पुरुष बताया गया है, वह परत्रह्म परमात्मा ही है; 

यह बात उन्हीं मन्त्रोंमे कहे हुए शब्दोंसे सिद्ध होती हैं। क्‍योंकि वहाँ उस 

पुरुषकों भूत, वर्तमान और भविष्यमें होनेवाढी समस्त प्रजाका शासक, धूमरहित 

अग्निके सदश एकरस और सदा रहनेवाछा बताया गया है. तथा आगे चढकर 

उसीको विशुद्ध अमृतखरूप जाननेके लिये कहा गया है (२।३। १७) | 

०-०. जे फेंक आर कक न कंकिमा, 
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सम्बन्ध-अब यह जिन्नासा होती हे कि उच्त परत्ह्म परमात्माको अछ्लुड्ठके 

बराबर मापवाला क्‍यों बताया गया है ? इसपर कहते हैं--- 

हृच्पेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ १॥।३ । २५॥ 

तु-उस परमपुरुषको अक्ुुष्ठके बराबर मापवाला कहना तो; हृढि> 

हृदयमें स्थित बताये जानेकी; अपेक्षया-अपेक्षासे है; मनुष्याधिकारत्वातू- 
क्योंकि ( ब्रह्मविद्यामें ) मनुष्यका ही अधिकार है | 

व्याख्या-उपनिषदोंमें वर्णित ब्रह्मवियाके द्वारा ब्रह्मको जाननेका अधिकार 
कक ८ 5. छान ८४ ञञ 6 ञअ थे कक (०... ७३७ ७२९७ 

. मनुष्यकां हां है | अन्य पशु-पक्षा आंद अबम योनियाोम यह जीवात्मा उस 

परतञ् परमात्माको नहीं जान सकता और मनुष्यके हृदयका माप अहुके बराबर 

माना गया है; इस कारण यहाँ मनुष्य-हृदयके मापकी अपेक्षासे उस परत्रह्म 

परमेश्वरको “अक्ल्शमात्र पुरुष' कहा गया है । 
सम्बन्ध-पवसूजमें आधिकारकी बात आ जानेसे प्रसज्ञवश दूसरा प्रकरण 

चल पड़ा | पहले यह बताया गया है #कि वेदाध्ययनश्रवंक व्रह्मविद्याके द्वारा 

ब्रह्मको प्राप्त करनेका अधिकार मनष्योंका ही हे | इसपर यह जिन्नाता होती है 
कि क्‍या मनृष्यकों छोड़कर अन्य किसीका भी अधिकार नहीं हे ? इसपर 

कहते हैं-- 

तदुपयपि बादरायणः संभवात्‌ ॥ १ | ३। २६ ॥ 
बादरायण+-आचार्य बादरायण कहते हैं कि; तद॒ुपरि-मलुम्यसे ऊपर 

जो देवता आदि हैं, उनका; अपि>भी € अधिकार है ); संभवात्‌-क्योंकि 
उन्हें वेद-ज्ञानपूवक ब्रह्मज्ञान होना संभव है । 

व्याख्या-मनुष्यसे नीचेकी योनियोंमें तो वेदविद्याकों पढ़ने तथा उसके 
द्वारा परमात्म-ज्ञान ग्राप्त करनेकी सामथ्ये ही नहीं है, इसलिये उनका अधिकार 
न बतछाना तो उचित ही है। परन्तु देवादि योनि मनुष्ययोनिसे ऊपर है। 
जो मनुष्य धम तथा ज्ञानमं श्रष्ठ होते हैं, उन्हींको देवादि योनि प्राप्त होती है । 
अतः उनमे पूर्वजन्मक अभ्याससे ब्रह्मविद्याको जाननेकी सामर्थ्य होती ही है। 
अतर्व॒साधन करनेपर उन्हें ब्रह्मका ज्ञान होना संभव है। इसलिये भगवान्‌ 
बादरायणका कहना है कि मनुष्योंसे ऊपरवाली योनियोंमें भी ब्रह्मज्ञान प्राप्त 
करनेका अधिकार है । 
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सम्बन्ध-उपर्थुक्त बातकी सिद्धिके लिये ही सूत्रकार स्वयं झज्ला उठाकर 

उसका समाधान करते हैं--- 
८ ०». श गति चेलानक ७ ६ (ँ विरोध: कमणीति चेन्नानेकप्रतिपफ्तेदंशनात्‌ ॥ १ । २। २७ ॥ 

चेतू--यदि कहो ( देवता आदिको शरीरधारी मान लेनेसे ); कमेणि-यज्ञादि 
कममें; विरोध+-विरोध आता है; इति नज्तो यह कथन ठीक नहीं है; 
अनेकप्रतिपत्तेः-क्योंकि उनके द्वारा एक ही समय अनेक रूप धारण करना 
संभव है; दशनात्--शात्ममें ऐसा देखा गया है | 

व्याख्या-““यदि देवता आदिको भी मनु न विशेष आकृतियुक्त या 

ररीरधारी मान लिया जायगा तो वे एक देशमें ही रहनेवाले माने जा सकते हे | 

ऐसी दशामें एक ही समय अनेक यज्ञोंमें उनके निमित्त दी जानेवाली हृविष्यकी 
आइतिको वे कैसे ग्रहण कर सकते हैं | अत: प्रथक-प्रथक्‌ अनेक याक्षिकोद्वार। 
एक समय यज्ञादि कर्ममें जो उनके लिये हि समर्पित करनेका विधान है, उसमें 

विरोध आवेगा । इस विरोधकी निश्वत्ति तमी हो सकती है, जब देवताओंको 
एकदेशीय न मानकर व्यापक माना जाय |” परन्तु ऐसी शझ्का नहीं करनी चाहिये; 
क्योंकि देवोंमें अनेक विम्रह धारण करनेकी सहज शक्ति होती है | अतः वे 

योगीकी भाँति एक ही कालमें अनेक शरीर घारण करके अनेक स्थानोंमें एक 

साथ उनके लिये समर्पित की हुई हविकों ग्रहण कर सकते हैं | शातत्रमें भी 

देवताओं के सम्बन्धमें ऐसा वणन देखा जाता है | ब्रह्दारण्यकोपनिषद्‌ (३ ।९ | १-२) 

में एक प्रसड्न आता है, जिसमें शाकल्य तथा याज्ञवल्क्यका संवाद है|... 
शाकल्यने पूछा---'देवता कितने हैं ?” याज्ञवल्क्य बोले---“तीन और तीन सौ 

तथा तीन और तीन सहस््न |? फिर प्रश्न हुआ “कितने देवता हैं ? उत्तर 

मिला--'तैंतीस ।? बार-बार प्रश्नोत्तर होनेपर अन्तमें याज्ञवलक्यने कहा--“यें 

सब तो इनकी महिमा हैं अर्थात्‌ ये एक-एक ही अनेक हो जाते हैं । वास्तवमें 

देवता तैंतीस ही हैं |? इत्यादि | इस प्रकार श्रुतिनें देवताओंमें अनेक रूप क्‍ 

धारण करनेकी शक्तिका वर्णन किया है | योगियोंमें भी ऐसी शक्ति देखी जाता 

है; इसलिये कोई विरोध नहीं है । | 

सम्बन्ध-देव ताओंको जञरीरंधारी माननेसे उन्हें विनाशशील मानों 'हिंगा। जे 

ऐसी द्नामें वेदोंगें जिन-जिन देवताओंका वर्णन आता है, उनकी [निल्यता नहीं 
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सिद्ध होगी ओर इसीलिये वेदकों भी नित्य एवं प्रमाणभ्ूत नहीं माना जा 
सकेगा; इस विरोधका परिहार केंसे हो ? ऐसी जिन्नासा होनेपर कहते हैं-- 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्‌ प्रत्यक्षानुमानाभ्याम ॥ १ । ३। २ ८॥ 

चेत्--यदि कहो; शब्दे-( देवताको शरीरधारी माननेपर ) वैदिक शब्दमें 
विरोध आता है; इति न--तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; अतः प्रभवात्‌-क्योंकि 
इस वेदोक्त शब्दसे ही देवता आदि जगतूकी उत्पत्ति होती है; प्रत्यक्षानु- 
मानाभ्यामून्‍न्यह बात प्रत्यक्ष ( वेद ) और अनुमान ( स्प्रृति ) दोनों प्रमाणोंसे 
सिद्ध होती है । 

व्याख्या--“देवताओंमें अनेक शरीर धारण करनेकी शक्ति मान लेनेसे 
कममें विरोध॑ नहीं आता, यह तो ठीक है; परन्तु ऐसा माननेसे जो वेदोक्त 

.. डब्दोंको नित्य एवं प्रमाणमूत माना जाता है, उसमें विरोध आवेगा; क्योंकि 
द ... शरीरघारी होनेपर देवताओंकों भी जन्म-मरणशांछः मानना पड़ेगा | ऐसी दशामें 

: वे नित्य नहीं होंगे तथा नित्य वैदिक शब्दोंके साथ उनके नाम-रूपोंका नित्य 
सम्बन्ध भी नहीं रह सकेगा |” ऐसी शझ्ढला नहीं करनी चाहिये; क्योंकि जहाँ 
कर्पके आदिमें देवादिकी उत्पत्तिका वर्णन आता है, वहाँ यह बताया गया है 
कि “किस रूप और ऐश्वयंवाले देवताका क्‍या नाम होगा |? इस प्रकार वेदोक्त 
शब्दसे ही उनके नाम, रूप और ऐश्वर्य आदिकी कल्पना की जाती है अर्थात्‌ 
पू्वकल्पमें जितने देवता, जिस-जिस नाम, रूप तथा ऐश्वर्यवाले थे, वर्तमान 
कल्पमें भी उतने ही देवता वैसे ही नाम, रूप और ऐश्वर्यसे युक्त उत्पन्न किये 
जाते हैं | इससे यह ज्ञात होता है कि कल्पान्तरमें देवता आदिके जीव तो 
बदल जाते हैं, परन्तु नाम-रूप पूर्वकश्पके अनुसार ही रहते हैं | यह बात 
प्रत्यक्ष ( श्रुति ) और अनुमान ( स्मृति ) के प्रमाणसे भी सिद्ध है । श्रुतियों 

और स्मृतियोंमें उपयुक्त बातका वर्णन इस प्रकार आता है--५स मूरिति » 
व्याहरत्‌ स मूमिमसजत?” ०स भुवरिति व्याहरत्‌ सोडन्तरिक्षमसजत |? ( ते ०ब्रा० २ | 
२ | ०।२ ) “उसने मन-ही-मन “मू:” का उच्चारण किया, फिर भूमिकी 
सृश्टि की |? “उसने मनमें “भुवः? का उच्चारण किया, फिर अन्तरिक्षकी सृष्टि 
की |? इत्यादि | इस वगनसे यह सिद्ध होता है कि प्रजापतिने पहले वाचक 
राब्दका स्मरण करके उसके अथंभूत खरूपका निर्माण किया । इसी प्रकार 
स्मृतिमें भी कहा है-.- 

वे० द्‌ू० ५-.- 
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सर्वेषां तु स नामानि कमोणि च प्रथक्‌ एथक्‌ । 

वेदशब्देम्य एवादों प्रथक संस्थाश्व॒ निमम || 

पर (मन55 ५:७५) 

“उन सश्टिकर्ता परमात्माने पहले सृश्टिके प्रारम्भमें सबके नाम ओर प्ृथक- 

प्रथक्‌ कर्म तथा उन सबकी अलछा-अलग व्यवस्थाएँ भी वेदोक्त शब्दोंके अनुसार 

ही बनायीं"।॥ 

सम्बन्ध-उपर्युक्त कथनकों ही वेदकी नित्यतामें हेतु बतलाते हैं--- 

अतएवं च नित्यत्वम्‌ ॥ क [जम 9 || 

अतएव-इसीसे; नित्यत्वम्‌-वेंदकी नित्यता; चरमी; ( सिद्ध होती हैं )। 

व्याख्या-संश्टिकर्ता परमेखवर वेदिक शब्दोंके अनुसार ही समस्त जगत्‌को 

रचना करते हैं, यह कहा गया है । इससे वेदोंकी नित्यता खतः सिद्ध हो जाती 

है; क्‍योंकि प्रत्येक कल्पमें परमेख़रद्वारा वेदोंकी भी नयी रचना की जाती है; 

यह बात कहीं नहीं कही गयी है । 

सम्बन्ध-प्रत्येक कल्पयें देवताओंके नाम-रूप बदल जानेके कारण वेदीक्त 

ज्ब्दोंकी नित्यतायें विरोध केसे नहीं आयेगा ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

समाननामरूपत्वाच्ाबृत्तावप्यविरोधो दशेनात्‌ 
स्मृतेश्व ॥ १ | ३ । ३०॥ 

च-तथा; समाननामरूपत्वातू-( कल्पान्तरम उत्पन्न हॉर्नवाल व्यादका- 

के ) नाम-रूप पहलेके ही समान होते हैं, इस कारण; आवृत्तों-पुनः आदृत्ति 

होनेपर; अपिजभी; अविरोध३८"किसी ग्रकारका विरोध नहीं है; दशेनात्‌> 

क्योंकि ( श्रुतिमें ) ऐसा ही वर्णन देखा गया है; चजऔर; स्मृते।-स्शतिसे 

भी ( यही बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-वेदमें यह कहां गया है कि 'सूर्याचन्द्रमौँ धाता यथापूव॑म- 

कल्पयत ।! ( ऋ० १० । १९० | ३ ) अर्थात्‌ “जगत्‌-ख्रष् परमेख्रने सूर्य, 

चन्द्रमा आदि सबको पहलेकी माँति बनाया |” श्वेताश्रतरोपनिषद्‌ ( ६ | १८ ) 

में इस प्रकार वर्णन आता है--- 
यो ब्रह्माणं विदघाति पूर्व यो व वेद श्र प्रहिणोति तस्मे | 

<ह देवमात्मबुद्धिप्रकाशं मुमुक्ष॒वं शरणमहं प्रप्े ॥ 



सूच २९-३१ ] अध्याय २ ६७ 23. हम और अर दक जह जलकर 07 काट नली चिक . हत यी ॥ 7 5 
'जो परमेश्वर निश्चय ही, सृश्टिकाल्में सबसे पहले ब्रह्माको उत्पन्न करता है 

और उन्हें समस्त वेदोंका उपदेश देता है, उस आक्मज्ञानविषयक बुद्धिको प्रकट 
करनेवाले प्रसिद्ध देव परमेख्वरकी मैं मुमुक्षुभावले शरण ग्रहण करता हूँ ।? इसी 
प्रकार स्मृतिमें भी कहा गया है कि-- 

तेषां ये यानि कर्माणि प्राकसृथ्यां ग्रतिपेदिरे । द 
तान्थेब ते प्रपबनन्ते सृज्यमाना: पुनः पुन:।| ( महा» ) 

'पूवेकल्पकी सृश्टिमें जिन्होंने जिन कर्मोंको अपनाया था, बादकी सश्िमें, 
बारंबार रचे हुए वे द्राणी फिर उन्हीं कर्मोको ग्राप्त होते हैं |! 

इस श्रकार श्रुतियों तथा स्मृतियोंके वर्णनसे यह सिद्ध होता है कि कल्पान्तर- 
में उत्पन होनेवाले देवादिकोंके नाम, रूप पहलेके सद्ृश ही वेद-बचनानुस्तार 
रचे जाते हैं; इसलिये उनको बार-बार आवृत्ति होती रहनेपर भी वेदकी निव्यता 
तथा ग्रामाणिकतामें किसी ग्रकारका विरोध नहीं आता है । 

सम्बन्ध-२$ वें सूत्रमें जो असज्ञवश् यह बात कही गयी थी कि बह्म- 
विद्यामें देवादिका भी अधिकार है, ऐसा वेद्व्यासजी मानते हैं, उसीकी पुष्टि 
तीसवें सूत्रतक की गयी | अब आचार्य जैमिनिके मतानुसार यह बात कह 
जाती है कि बलह्मविदामें देवता आदिका अधिकार नहीं है--- 

मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जेमिनिः॥ १।३।३१॥ 
जमिनि;-जेमिनि नामक आचार्य; मध्वादिषु-मघु-विद्या आदिमें; 

अनधिकारम्‌ ( आह )>देवता आदिका अधिकार नहीं बताते हैं; असंभवाक्- 
क्योंकि यह संभव नहीं है । 

 व्याख्या--छान्दोग्योपनिषद्के तीसरे अध्यायमें प्रथमसे लेकर ग्यारहकें 
खण्डतक मधुविद्याका प्रकरण है । वहाँ “सूर्य” को देवताओंका “मधु? बताया गया 
है । मजुष्योंके लिये साथनद्वारा प्राप्त होनेवाली वस्तु देवताओंको खत: प्राप्त है, 
इस कारण देवताओंके लिये मघु-विद्या अनावश्यक है; अत: उस विद्यामें उनका 
अधिकार मानना सम्भव नहीं है । इसी प्रकार खर्गादि देवछोकके भोगोंकी 
ग्राप्तिके लिये जो वेदोंमें यज्ञादिके द्वारा देवताओंकी सकाम उपासनाका वर्णन 
है, उसका अनुष्ठान भी देवताओंके लिये अनावश्यक होनेके कारण उनके द्वारा 
किया जाना सम्भव नहीं है। अतरव उसमें भी उनका अधिकार नहीं है, 
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इसलिये यह सिद्ध होता है कि जेसे मनुष्योके लिये यज्ञादि करमद्वारा खगांदिकी 

प्रांपि करानेवाछी वेदवर्णित विद्याओंमें देवताओंका अधिकार नहीं है, उसी प्रकार 

ब्रह्मविद्यामें भी उनका अधिकार नहीं है । यों आचार्य जमिनि कहते | 

सम्बन्ध--इसी वातको पुष्ट करनेके लिये आचार्य जेमिनि दूसरी युक्ति 

देते हैं-- क्‍ 
5 

ज्योतिषि भावाद्व ॥ १ । ३। ३१ ॥ 

ज्योतिषि-ज्योतिमंय छोकोंमें; भावातूर-देवताओंकी स्थिति होनेके 

कारण; च-भी; ( उनका यज्ञादि कर्म और ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं | 

व्याख्या--वें देवता स्वमावसे ही ज्योतिर्मय देवछोकार्म निवास करत हैं, 

वहाँ उन्हें स्वमावसे ही सब प्रकारका ऐश्वय प्राप्त है, नये कर्मोद्दारा उनको किसी 

प्रकारका नूतन ऐश्रर्य नहीं प्राप्त करना हैं; अत उन सब लाकका! प्राप्तिके 

लिये बताये हुए कमोंमें उनकी प्रवृत्ति सम्भव नहीं है; इसलिये जिस श्रकार 

बेदविहित अन्य विद्याओंमें उनका अधिकार नहीं हैं, उसी भ्रकार ब्रह्मावद्याम 

भी नहीं है | 

सम्बन्ध--यूवोक्त दो सूत्रोंगें जेमिनिके मताउसार पूर्वपक्षकी स्थापना की 

गयी | अब उसके उत्तरसें सृत्रकार अपना निश्चित मत बतलाकर दवताआकऊ 

अधिकारविषयक प्रकरणकों समाप्त करते हैँ: 

भाव॑ तु बादरायणोएस्ति हि.स्‍.॥ १॥। ३ । र;ेरे ॥ 

.... तु-किन्तु; बादरायण+-बादरायण आचार्य ( यज्ञादि कर्म तथा ब्रह्म- 

विद्यामें ) देवता आदिके भी अधिकारका; भावम्‌ ( मन्यते )>भावर ( अस्तित्व ) 

मानते हैं; हिज्क्योंकि; अस्ति-श्रुतिमें ( उनके अधिकारका ) वर्णन हे । 

व्याख्या---बादरायण आचार्य अपने मतका ढढ़तापूर्वक ग्रतिपादन करते 

हुए “तु! इस अव्यय पदके द्वारा यह सूचित करते हैं कि पूर्वपक्षीका मत शब्द- 

प्रमाणसें रहित होनेके कारण मान्य नहीं है | निश्चय ही यज्ञादि कर्म तथा ब्रह्म- 

बिद्यामें देवताओंका भी अधिकार है; क्‍योंकि वेदमें उनका यह अधिकार सच 

करनेवाले वचन मिलते हैं । जैसे---प्रजापतिरकामयत प्रजायेयेति स एतदएन- 
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होत्रं मिथुनमपश्यत्‌ । तदुदिते सूर्येडजुहोतु |? (तै०ब्रा० २ | १ | २। ८ )तथा _ 
'ढया व सत्रमासत ।?.( तं० सं० २ | ३ | ३ ) अर्थात्‌ “अ्रजापतिने इच्छा की 
कि में श्रजारूपर्स उत्पन्त हाॉऊं? उन्होंने अग्निहोत्ररूप मिथुनपर दृष्टिपातः किया 
और सूर्योदय होनेपर उसका हवन किया |? तथा “निश्चय ही देवताओंने यज्ञका 
अनुष्ठान किया |? इत्यादि वचनोंद्वारा देवताओंका कर्माधिकार सूचित होता है | 
श्सी श्रकार ब्ह्मविद्याम देवताओंका अधिकार बतानेवाले वचन ये हैं---धतद यो 
कवाना अजइायत सा एज तदमवंत्‌॥| ५ बहा 0० अर्थात्‌ 
“देवताअमसे जिसने उस ब्रह्मको जान लिया, वही वह ब्रह्म हो गया |? इ््यादि | 
इसक सिवा, छान्दोग्योपनिषद्में ( ८ | ७। २ से ८। १२) ६ तक ७० यह 
प्रसजड् आता है कि इन्द्र और विरोचनने ब्रह्माजीकी सेवामें रहकर बहुत वर्षोतक 

उतर करनंक्र पश्चात्‌ ब्रह्मविद्या ग्राप्त की | इन सब ग्रमाणोंसे यंही 
सिद्ध हता है कि देवता आदिका भी कम और ब्रह्मविद्यामें अधिकार है | 

पम्बन्ध--यहां यह जिज्ञासा होती हे कि क्‍या सभी वर्णके मनुष्योंका 
वदावद्यास आधकार हैं £ क्योंकि छान्‍्दोस्योपनिषद्ें ऐसा वर्णन [मिलता कि 

- रक्‍्वने राजा जानश्रुतिको झूद्र कहते हुए भी उन्हें बह्मविद्याका उपदैज्ञ दिया [ 
इससे तो यही सिद्ध होता है कि शूद्रका भी बह्मविदानें आधिकार है | अतः क्‍ 
इसका ।नंणेय करनेके लिये अगला गप्रकण आरस्भ किया जाता है-- ५ 
शुगस्य तदनाद्रश्रवणात्तदाद्रवणात्‌ सूच्यते हि॥। १ । ३। ३ ४॥ 

तदनादरश्रवणात्‌्-उन हसाके मुखसे अपना अनादर सुनकर; अस्य-- 
इस राजा जानश्रुतिके मनमें; झुक”शोक उत्पन्न हुआ; तत--तदनन्तर; आद्रवणात्‌-( जिनको अपेक्षा अपनी तुच्छता सुनकर शोक हुआ था ) उन 
रंक्रपुनिके पास वह विद्या-प्राप्तिके लिये दौड़ा गया : (५ इस कारण उस रक्ने उसे. 
४5 जाउगर अंकारा ) हिं"क्योंकि ( इससे ); सच्यते-(रैकमुनिकी सर्वज्ञता ) 
सूचित होती है । 

वास्या-रस अकरणम रक्कन राजा जानश्रुतिको जो शूद्ध कहकर संबोधित 
किया, इसका यह अभिश्राय नहीं है कि वह जातिसे शूद्र था; अपि तु वह शोकसे 
ज्याडुड हाकर दाड़ा आया था, इसलिये उसे शूद्ध कहा | यही बात उस प्रकरणकी 
समालोचनासे सिद्ध होती है । “जज पा शक न ते 

१-शुचम्‌ आद्रवति इति झूः | शोकके पीछे दोड़ता है; वह झूद्र है, इस व्युत्पत्तिके अनुसार रक्कने उसे ध्यूद्र! कहा । 
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छान्दोग्योपनिषद्में ( 9७ । १ । १ से 9 तक ) वह श्रकरण 

इस प्रकार है---'राजा जानश्रुति श्रद्धापूवक बहुत दान देनेवाछा था । 

वह अतिथियोंके भोजनके लिये बहुत अधिक अन्न तेयार कराकर रखता था । 

उनके ठहरनेंके लिये उसने बहुत-सी विश्रामशाह्एँ भी बनवा रक्‍्खी थीं। एक 

दिनकी बात है, राजा जानश्रुति रातके समय अपने महलकी छतपर बेठा था । 

उसी समय उसके ऊपरसे आकाशमें कुछ हंस उड़ते हुए जा रहे थे । उनमेंसे 

एक हंसने दूसरेको पुकारकर कहा --“अरे ! सावधान, इस - राजा जानश्रुतिका 

महान तेज आकाशमें फँछा हुआ है, कहीं भूछते उसका स्पर्श न कर लेना, 

नहीं तो वह तुझे भस्म कर देंगा |!” यह सुनकर आगे जानेवालें हंसने कहा-- 

'अरे भाई ! त्‌ किस महत्ताको लेकर इस राजाकों इतना महान्‌ मान रहा हे, 

क्या व्‌. इसको गाड़ीवाले रेकके समान समझता है !! इसपर पीछेवाले हंसने 

पुछा--रैक कैसा है ? अगले हंसने उत्तर दिया--“यह सारी प्रजा जो कुछ 

भी शुभ कर्म करती. है, वह सब उस रेक्कको प्राप्त होता है, तथा जिस तत्त्तको 

रैक्त जानता है, उसे जो कोई भी जान ले, उसकी भी ऐसी ही महिमा हो जाती 

है १! इस प्रकार हंसोंसे अपनी तुच्छताकी बात खुनकर राजाके मनमें शोक 

हुआ; फिर वह रेककी खोज कराकर उनके पास बिद्या-प्रहणके लिये गया। 

रैक मुनि सर्वज्ञ थे, वें राजाकी मनःस्थितिको जान गये। उन्होंने उसके मनमें 

जगे हुए ईर्ष्याभावको दूर करके उसमें श्रद्धाका भाव उत्पन्न करनेका विचार किया 

और अपनी सर्वज्ता सूचित करके उसे सावधान करते हुए शूद्रा कहकर 

पुकारा । यह जानते हुए भी कि जानश्रुति क्षत्रिय है, रैकने उसे “शद्ग' इसलिये 

कहा कि वह शोकके वशीभूत होकर दौड़ा आया था | अतः इससे यह नहीं 

सिद्ध होता कि वेदविद्यामें शूद्रका अधिकार है । 

सम्बन्ध-राजा जानश्रतिका क्षत्रिय होना कैसे पिद्ध होता है? इस 

जिज्ञासापर कहते हैं-- 
३, आर, ञ कर / 

क्षत्रियत्वावगतेथ्रोत्तरत्र चेत्ररथेन लिड्रातु ॥ १॥। ३। ३५॥ 

क्षत्रियत्वावगते+जानश्रुतिका क्षत्रिय होना ग्रकरणमें आये हुए लक्ष्णसे 

जाना जाता है इससे; च-तथा; उत्तरत्र-बादमें कहे हुए; चेत्रर्थेन-चेत्ररथके 

सम्बन्धसे; लिड्भात--जो क्षत्रियत्वसूचक चिह्न या प्रमाण श्राप्त होता है, उससे 

भी ( उसका क्षत्रिय होना ज्ञात होता है ) । 

यो 
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 व्याख्या-उक्त प्रकरणमें जानश्रुत्िको श्रद्धापू्वक बहुत दान देनेवाछा और 
अतिथियोंके लिये ही तैयार कराकर रकक्‍्खी हुई रसोईसे प्रतिदिन उनका सत्कार 
करानेवाल्ता बताया. गया है । उसके राजोचित ऐखद्र्यका भी वर्णन है, साथ ही 
यह भी कहा गया है कि राजाकी कन्याको रैक्कने पत्नीरूपमें ग्रहण किया | इन 
सब बातोंसे यह सिद्ध होता है कि वह शाद्र नहीं, क्षत्रिय था | इसलिये यही 
सिद्ध होता है कि वेद-विद्यामें जाति-शूद्रका अधिकार नहीं है । इसके सिवा, 
इस ग्रसज्ञके अन्तिम भागमें रैक्ने वायु तथा ग्राणनो सबका मक्षण करनेवाला 
कहकर उन दोनोंकी स्तुतिके लिये एक आख्यायिका उपस्थित की है | उसमें 
ऐसा कहा है कि 'शौनक और अभिवप्रतारी चैत्ररथ---इन दोनोंको जब भोजन 
परोसा जा रहा था, उस समय एक ब्रह्मचारीने भिक्षा माँगी? इत्यादि | इस 
आख्यायिकामें राजा जानश्रुतिके यहाँ शौनक और चैत्ररथको भोजन परोसे जाने 
को बात कही गयी है, इससे जानश्रुतिका क्षत्रिय होना सिद्ध होता है ; क्योंकि 
शौनक ब्राह्मण और चेत्ररथ क्षत्रिय थे; वे शूद्रके यहाँ भोजन नहीं कर सकते 
थे अत: यही सिद्ध होता है कि जाति-झूद्गका वेद-विद्यामें अधिकार नहीं है । 

सम्बन्ध-उपयुक्त बातकी सिद्धिके लिये ही दूसरा हेतु प्रस्तुत करते हैं--- 

संस्कारपरामशोत्तदभावाभिलापाच्च ॥ १। ३।३६॥ 
संस्कारपरामश त्--श्रतिमें वेदविद्या ग्रहण करनेके लिये पहले उपनयन आदि 

संस्कारोंका होना आवश्यक बताया गया है, इसलिये; च-तथा; तदभावाभि- 
लापात्-शद्रके लिये उन संस्कारोंका अभाव कहा गया है ; इसलिये भी 
( जाति-शूद्रका वेदविद्यामें अधिकार नहीं है ) । 

व्याख्या--उपनिषदोंमें जहाँ-जहाँ वेदविद्याके अध्ययनका प्रसड़ आया है, 
वहाँ सब जगह यह देखा जाता है कि आचार्य पहले शिष्यका उपनयनादि 
संस्कार करके ही उसे वेद-विद्याका उपदेश देते हैं । यथा---प्तेषामेबैलां 
ब्रह्मविद्यां वदेत शिरोत्रतं विधिवद्‌ यैस्तु ची्णम्‌॥' ( मु० उ० ३।२। १०) 
अर्थात्‌ ४न्हींको इस ब्रह्मविद्याका उपदेश दे, जिन्होंने विधिपूवक 
उपनयनादि संस्कार कराकर ब्रह्मचय-ब्रतका पाछन किया हो |? “उप वा नेष्ये! 
( छा० 3० ४ | 9 । ५ ) "तेरा उपनयन संस्कार करूँगा |” प्त« होप- 
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संस्कार किया ।? इत्यादि । इस ग्रकार वेदविद्याके अध्ययनमें उपनयन आदि 

संस्कारोंका होना परम आवश्यक माना गया है तथा शूद्वोंके लिये उन संस्कारोंका 

विधान नहीं किया है; इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि शाद्रोंका वेदविदामें 

अधिकार नहीं है। 
२६०० 8० / 3 «« 

सम्बन्ध-इसी बातकों दृढ़ करनेके लिये दूसरा कारण बताते हैं-- 

तदभावनिधोरणे च प्रवृत्ते:ः॥ १ । ३।३७॥ 

तदभावनिधोरणे-शिष्यमें शूद्ृवका अभाव निश्चित करनेके लिये; 

प्रवृत्ते:-आचार्यकी प्रवृत्ति पायी जाती है, इससे; चजमी ( यही सिद्ध होता 

है कि वेदाध्ययनमें शूद्रका अधिकार नहीं है )। .. 

व्याख्या-जानश्रुति तथा रककी कथाके बाद ही सत्यकाम जाबालका 

प्रसक्ष इस प्रकार आया है--“जबालछाके पुत्र सत्यकामनें गौतमनामक 

आचार्यकी शर्॑णमें जाकर कहा---“भगवन्‌ ! मैं ब्रह्मचर्यपालनपूर्वक आपकी 

सेवामें रहनेके लिये उपस्थित हुआ हूँ |? तब गौतमने उसकी जातिका 

निश्चय करनेके लिये पूछा---थतेरा गोत्र क्या है ? इसपर उसने स्पष्ट शब्दोमें 

कहा--मैं अपना गोत्र नहीं जानता | मैंने अपनी मातासे गोत्र पूछा था, 

उसने कहा कि--'मुझे गोत्र नहीं माछूम है, मेरा नाम जबाला है 

और तेरा नाम सत्यकाम है ।? इसलिये मैं तो इतना ही कह सकता हूँ कि 

'मैं जबालाका पुत्र सत्यकाम हूँ ।! तब गुरुने कहा--/इतना स्पष्ट और सत्य 

भाषण ब्राह्मण ही कर सकता है, दूसरा कोई नहीं |! इस प्रकार सत्य 

भाषणरूप हेतुसे यह निश्चय करके कि सत्यकाम ब्राह्मण है, शूद्ध नहीं है, उसे 

आचार्य गौतमने समिधा छानेका आदेश दिया और उसका उपनयन-संस्कार 

कर दिया ।! ( छा० उ० ४७ | ४ | ३-५० ) 

इस तरह इस प्रकरणमें आचार्यद्वारा पहले यह निश्चय कर लिया गया 

कि ध्सत्यकाम झाद्र नहीं, ब्राह्मण है, फिर उसका उपनयन-संस्कार करके 

उसे विद्याध्ययनका अधिकार प्रदान किया गया; इससे यही सिद्ध होता है 

कि शूद्रका वेद-विद्यामें अधिकार नहीं है । 
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तम्बन्ध-अब ग्रमाणद्वारा झूद्रके वेद-विद्याें आधिकारका निषेध करते हैं---- 

श्रवणाध्ययनार्थप्रतिषेघात्‌ स्म्रतेश्व ॥ १ | ३। ३८॥ 
श्रवणाध्ययनाथंग्रतिषेधात-शद्धके लिये, वेदोंके श्रवण, अध्ययन तथा 

अरथज्ञानका भी निषेध किया गया है, इससे; च--तथा; स्मृतेश८स्मृति-प्रमाणसे भी 
( यही सिद्ध होता है कि वेद-बिद्यामें शूद्रक्ा अधिकार नहीं है ) 

व्याख्या--श्रुतिमें शूद्धके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन तथा अर्थज्ञानका भी 
निषेध किया गया है। यथा---एतच्छमशानं यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्रस्य समीपे नाध्ये- 
तव्यम्‌ |? अर्थात्‌ “जो शूद्र है, वह इ्मशानके तुल्य है, अत: शूद्धके समीप वेदाध्ययन 
नहीं करना चाहिये ।” इसके द्वारा शूद्रके वेद-श्रवणका निषेध सूचित होता है । 
जब सुनने तकका निषेध है, तब अध्ययन और अर्थज्ञानका निषेध खतः सिद्ध 
हो जाता है | इससे तथा स्मृतिके वचनसे भी यही सिद्ध होता है कि ध्यूद्रको 
वेदाध्ययनका अधिकार नहीं है |? इस विषयमें पराशर-स्मृतिका वचन इस 
प्रकार है--वेदाक्षरविचारेण शूद्ध: पतति तत्क्षणातू ।? (१ | ७३) 
अर्थात्‌ 'वेदके अक्षरोंका अर्थ समझनेके लिये विचार करनेपर शूद्र 
तत्काछ पतित हो जाता है |? मनुस्मृतिमें भी कहा है कि प्न शूद्वाय मर्ति 
दवात्‌ !! ( 9 | ८० ) अर्थात्‌ शशूद्रकोी वेद-विद्याका ज्ञान नहीं देना चाहिये |? 
इसी प्रकार अन्य स्मृतियोंमें भी जगह-जगह शूद्धके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन 
तथा अर्थज्ञानका निषेध किया गया है | इससे यही मानना चाहिये कि वेद- 
विद्या शूद्रका अधिकार नहीं है | इतिहासमें जो बिदुर आदि शूद्धजातीय सत्पुरुषों- 
को ज्ञान ग्राप्त होनेकी बात पायी जाती है, उसका भाव यों समझना चाहिये 
कि इतिहास-पुराणोंको सुनने और पढ़नेमें चारों बोंका समान रूपसे अधिकार 
है । इतिहास-पुराणोंके द्वारा शूद्र भी परमात्मतत्त्तका ज्ञान प्राप्त कर सकता हे । 
इस प्रकार उसे भी भक्ति एवं ज्ञानका फल प्राप्त हो सकता है । फल-प्रामिमें 
कोई विरोध नहीं है; क्‍योंकि भगवान्‌की भक्तिद्वारा परम गति प्राप्त करनेमें 
मनुष्यमात्रका अधिकार है (गीता ९ | ३२ )। 

सम्बन्ध-यहतिकके ग्रकरणमें प्रसज्नवज्ञ ग्राप्त हुए अधिकारविषयक वर्णनकों 
पूरा करके यह पिद्धान्त स्थिर किया कि बह्यविधामें देवादिका अधिकार 
है और गूद्रका अधिकार नहीं है | अब इस 3विषयकों यहीं समाप्त करके 
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पुनः पूर्वोक्त अज्लुष्ठमात्र पुरुषके स्वरूपपर विचार किया जाता है": 

कम्पनात्‌ ॥ १ | ३ । ३५९ ॥| 

( पूर्वोक्त अद्भष्ठमात्र पुरुष परत्ह्म परमात्मा ही है; ) कम्पनात्‌-क्योंकि 

उसीमें सम्पूर्ण जगत्‌ चेश करता है और उसीके भयसे सब कॉपते हैं । 

व्याख्या-कठोपनिषद्के दूसरे अध्यायमें प्रथम वललीसे लेकर तृतीय वल्‍ली- 

तक अहुष्ठमात्र पुरुषका प्रकरण आया है। ( देखिये २। १ । १२; १३ तथा 

| ३ । १७ के मन्त्र ) | वहाँ अक्ष्ठमात्र पुरुषके रूपमें वणित उस परम 

पुरुष परमात्माके ग्रमावका वर्णन करते हुए यह बात कही गयी है कि-- 

यदिदं कि च जगत्‌ सब प्राण एजति निःसतम्‌ । 

मह॒दूभयं वज्रमुचतं य एतद्विदुमृतास्ते भवन्ति ॥ 
( क० उ० २॥। ३॥२ ) 

“उस परमात्मासे निकछा हुआ यह जो कुछ भी सम्पूर्ण जगत्‌ है, 
वह उस प्राणखरूप ब्रह्ममें ही चेश करता है, उस उठे हुए वन्रके समान महान्‌ 

भयानक सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरको जो जानते हैं, वे अमर हो जाते हैं |? तथा- 

भयादस्याग्निस्तपति भयात्तपति सूर्य: | 
भयादिन्द्रश्च॒ वायुश्च॒ मृत्युधावति पदच्चमः ॥ 

( क० उ० २। ३ । ३ ) 

“इसीके भयसे अप्नि तपता है, इसीके भयसे सूर्य तपता है, इसीके भयसे 

इन्द्र, वायु तथा पाँचवें मृत्यु देवता--ये सब अपने-अपने कार्यमें दौड़ रहे हैं ।! 

इस वर्णनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि अक्ुुष्ठमात्र पुरुष ब्रह्म ही है; 
क्योंकि सम्पूर्ण जगत्‌ जिसमें चेश करता है अथवा जिसके भयसे कम्पित होकर 
सब देवता अपने-अपने कार्यमें संछम्म रहते हैं, वह न तो प्राणवायु हो सकता है 
और न इन्द्र ही | वायु और इन्द्र तो खयं ही उसकी आज्ञाका पाछन करनेके 
लिये भयभीत रहते हैं | अत: यहाँ अह्लुश्घमात्र पुरुष ब्रह्म ही है, इसमें लेशमात्र 

भी संशयके लिये स्थान नहीं है | 

सम्बन्ध-इस पादके चोदहवें सूत्रसे लेकर तेईसवेंतक “दहराकाश का 

प्रकरण चलता रहा । वहाँ यह बताया गया कि “'दहर” ज्ञब्द परवह्म परमात्मा- 
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का वाचक है; फिर २४वें सूत्रसे कठोपनिषदर्मोें वर्णित अज्लुष्ठमात्र पुरुषके 
स्वरूपपर विचार चल पढ़ा; क्योंकि दहराकाजश्की भाँति वह भी हृदयमें ही 
स्थित बताया गया है | उसी ग्रकरणमें देवादिके वेदाविद्यामें आधिकार-सम्बन्धी 

प्रासलब्लिक विषयपर विचार चल पढ़ा और अड़तीसवें सूत्रें वह प्रसज्ञ समाप्त 
हुआ | फिर उनतालंसवें सूत्रमें पहलेके छोड़े हुए अज्लुष्टमात्र पुरुषके स्वरूपपर 
विचार किग्रा गया । इस ग्रकार वीचमें आये हुए ग्रसज्ञान्तरोंपर विचार करके 
अब पुनः दृहराकाझविषयक छूटे हुए ग्रकारणपर विचार आरस्म किया 
जाता हे--- 

ज्योतिदेशनात्‌ ॥ १ | ३। ४० ॥ 
ज्योति+-यहाँ “ज्योति! शब्द पर्नह्मका ही वाचक है; दशनात-क्योंकि 

श्रुतिम ( अनेक स्थलापर ) ब्रह्मके अथमें “ज्योति: शब्दका ग्रयोग देखा जाता है| 
व्याख्या--छान्दोग्योपनिषद्‌के अन्तरगगत दहराकाशविषयक प्रकरणमें यह कहा 

गया है कि भय एप सम्प्रसादो3स्माच्छरीरात्समुत्थाय पर ज्योतिरुपसम्प्यस्वेन 
रूपेणामिनिष्पच्यते ! ( ८।३। ४ ) अर्थात्‌ ध्यह जो संप्रसाद  जीवात्मा ) 
है, वह शरीरसे निकलकर परम ज्योतिको प्राप्त हो अपने खरूपसे सम्पन्न हो 
जाता है |? इस वणेनमें जो “ज्योति: शब्द आया है, वह पखत्रह्म परमात्माका 
ही वाचक है; क्योंकि श्रुतिमें अनेक स्थोपर ब्रह्मके अर्थमें “ज्योति:” शब्दका 
प्रयोग देखा जाता है । उदाहरणके लिये यह श्रुति उद्धृत की जाती है--- 
“अथ यदत: परो दिबो ज्योतिर्दीष्यते || (छा० उ० ३॥ १३ | ७ ) अर्थात्‌ 
“इस झुढकर्स परे जो परम ज्योति प्रकाशित हों रही ि ।? इसमें “ज्योति:? पद 

परमात्माके ही अथ॑में है; इसका निर्णय पहले भी किया जा चुका है | ऊपर 
दी हु३ ( ८ | ३। ४ ) श्रुतिमें 'ज्योति:ः पदका “परम” विशेषण आया है 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि पख्रह्मको ही वहाँ “परम ज्योति! कहा गया है । 

पस्वन्ध- उपयुक्त चूत्र्म दिहरके प्रकाणमें आये हुए “ज्योतिः” पदको 
परवल्मका वाचक बताकर उस ग्रसज्लकों वहीं समाप्त कर दिया गया | अब यह 
जिज्ञासा होती है कि “दहराकाश'के ग्रकाणमें आया हुआ “आकाश! झब्दः 
परबह्मका वाचक हो, परन्तुछा ० 3० ( ८।2४। ?) में जो “आकाश? शब्द आया है... 
वह किम अथमें है / अतः इसका निर्णय करनेके लिये आगेका सूत्र ब्रारम्भ करते हैं--- 
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आकाशोथोन्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ १ । ३॥। ४१ ॥ 

आकाश६-( वहाँ ) “आकाश? शब्द पर्ह्मका ही वाचक है; अथन्‍्तर- 

त्वादिव्यपदेशात्क्योंकि उसे नाम-रूपमय जगत्‌से मिन्न वस्तु बताया गया >8 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ ( ८ | १४ । १) में कहा गया है कि 

“आकाशो वे नाम नामरूपयोनिर्वहिता ते यदन्तरा तदूत्रह्म तदग्रत* स आत्मा | 

अर्थात्‌ “आकाश नामसे प्रसिद्ध तत्व नाम और रूपका निर्वाह करनेवाल्ल है, वे 

दोनों जिसके भीतर हैं, वह ब्रह्म है, वह अमृत है और वही आत्मा है | इस 

प्रसड़में '"आकाश?को नामरूपसे मिन्न तथा नामरूपात्मक जगत्‌को धारण करने- 

. वाला बताया गया है; इसलिये वह भूताकाश अथवा जीवात्माका वाचक नहीं 

हो सकता; क्योंकि भूताकाश तो स्वयं नामरूपात्मक प्रपश्चके अन्तर्गत है और 

जीवात्मा सबको धारण करनेमें समर्थ नहीं है । इसलिये जो भूताकाशसहिंत 

समस्त जडचेतनात्मक जगतको अपनेमें धारण करनेवाला है, वह पर्नह्म परमात्मा 

ही यहाँ “आकाश? नामसे कहा गया है । वहाँ जो ब्रह्म, अग्रृत और आत्मा--- 

थे विशेषण दिये गये हैं, वे भी भूताकाश अथवा जीवात्माके उपयुक्त नहीं हैं ; 

इसलिये उनसे भिन्न परत्रह्म परमात्माका ही वहाँ “आकाश? नामसे वर्णन हुआ है। 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्नासा होती है कि म्क्तात्मा जबब्रह्मकों ग्राप्त होता 

है, उस समय उसमें ब्रह्मके सभी लक्षण आ जाते हैं। अतः थहाँ उसीको 

आकाझ नामसे कहा गया है, ऐसा मान लें तो क्या हानि है ? इसपर कहते ह्फ्या 

सघुप्त्युत्कान्त्योभेंदेन ॥ १ । ३। ४२ ॥ 
 स॒पुप्त्युत्क्रान्त्योः-सष्रत्ति तथा ख॒त्युकाछमें भी; भेदेन- जीवात्मा 

और परमात्माका ) भेदपूर्वक वर्णन है; ( इसलिये “आकाश! शब्द यहाँ 

परमात्माका ही बोधक है ) । । 

व्याख्या-छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ (६ । ८। १ ) में कहा है कि 'जिस अवस्थामें 

यह पुरुष सोता हैं, उस समय यह सत्‌ ( अपने कारण ) से सम्पन्न ( संयुक्त ) 

होता है |# यह वर्णन सुषुप्तिकाछका है | इसमें जीवात्माका “पुरुष! . नामसे 

और कारणमूत परमात्माका 'सत्‌” नामसे भेदपूवक उल्लेख हुआ है । इसी 

तरह उत्क्रान्तिका भी इस प्रकार वर्गन मिलता है--“यह जीवात्मा इस शरीरसे 

न्ञ् भ एक पा गा 7 का | का 
(5 में 

# यह मन्त्र अथसहित प्रष्ठ ६ में आ गया है | 
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2 €>च, 

निकलकर परमज्योति:खरूप परमात्माको प्राप्त हो अपने शुद्धरूपसे सम्पन्न 

हो जाता है !! (छा० उ० ८ । ३ | 9 ) इसमें भी संग्रसाद नामसे जीवात्मा- 

का और “परमज्योति! नामसे परमात्माका भेदपूर्वेक निरूपण है । इस प्रकार 

सुषुप्ति और उत्क्रान्तिकालमें मी जीवात्मा और परमात्माका भेदपूर्वक व॒णेन 

होनेसे उपयुक्त आकाशशब्द मुक्तात्माका वाचक नहीं हो सकता; क्योंकि 

मक्ताव्मामें ब्रह्मके सदश कुछ सदूगुणोंका आविर्माव होनेपर भी उसमें नाम- 

रूपात्मक जगत्‌कों धारण करनेकी शक्ति नहीं आती । 
40० /_>5 

सम्बन्ध-उपर्युक्त कथनकी पुषश्टिके लिये ही दूसरा हेतु उपस्थित करते हैं--- 

पत्याविशब्देभ्यः ॥ १ | &३।॥४३॥ 
पत्यादिशब्देभ्य+-उस पर्रह्मके लिये श्रुतिमें पति, परम पति, परम- 

महेश्वर आदि विशेष शब्दोंका प्रयोग होनेपते भी ( यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा 
और परमात्मामें भेद है )। 

व्याख्या-खेताश्बतरोपनिषद्‌ (६ | ७) में परमात्माक खरूपका इस 

प्रकार वर्णन आया है--- 

तमीखवराणां परम महंस्ंवर त देवताना परम च दवतम्‌ | 

पति पतीनां परम॑ परस्ताद विह्भ देव॑ भुवनेशमीडयम्‌ ॥ 

(ईज्वरोंके भी परम महेश्वर, देवताओंके भी परमदेवता तथा पतियोके भी 

परम पति, अखिल ब्रह्माण्डके खामी एवं स्तवन करनेयोग्य उस प्रकाशखरूप 

परमात्माको हमलोग सबसे परे जानते हैं ।? 

इस मन्त्रमें देवता आदिकी कोटिमें जीवात्मा हैं और परम देवता, परम 

महेश्वर एवं परम पतिके नामसे परमात्माका वर्णन किया गया है | इससे भी 
यही निश्चय होता है कि जीवात्मा और परमात्मामें भेद है | इसलिये “आकाश! 
शब्द परमात्माका ही वाचक है, मुक्त जीवका नहीं । 

जता 93 ::७छऔ.कसफसफफससअअसओ सी» 

तीसरा पाद सम्पूर्ण । 
“>--3)०--<&<52%३--...-७(७-- 



चाय फाद 
सम्बन्ध-पहलेके तीन पादोंगें ॥ह्मको जगतके जन्म आदिका कारण बताकर 

वेंदवाक्योंद्रारा वह बात प्रमाणित की गयी | श्रतियोंगें जहॉ-जहाँ सन्देह होता 
था, उन स्थलोंपर विचार करके उस सन्देहका निवारण किया गया | आकाज्ञ, 
आनन्दमय, ज्योति, प्राण आदि जो ज्ञब्द या नाम ब्रह्मपरक नहीं प्रतीत होते 

थे, जीवात्मा या जडप्रकृतिके बोधघक जान पड़ते थे, उन सबको परवह्म परमात्मा- 

का वाचक पिद्ध किया यया । प्रसज्ञवश आयी हुईं दूसरी-दूसरी बातोंका भी 
निणय किया गया | अब यह जिज्ञासा होती है कि वेदसें कहीं ग्रक्रतिका वर्णन 

हे या नहीं ? यादि है तो उसका स्वरूप क्‍या माना गया है ? इत्यादि | इन्हीं 
सब ज्ञातव्य विषयोंपर विचार करनेक्े लिये चतुर्थ पाद आरम्भ किया जाता है । 

कठोपनिषदर्यमें “अव्यक्तर नाम आया है; वहाँ “अव्यक्तम” पद ग्रक्वतिका वाचक 

हे या अन्य किसीका ? इस झज्लाका निशरण करनेके लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्त- 

ग्रहीतेदंशयति च ॥ १ । ४ । १॥ 
चेत्‌-यदि कहो; आनुमानिक म्‌ू-अनुमानकल्पित जडग्रकृति; अपि८ 

भी; एकेषाम्‌-किन्हींके मतमें वेदगप्रतिपादित है; इति नज्तों यह कथन ठीक 

नहीं है; शरीररूपकविन्यस्तग्रहीते;-क्योंकि शरीर ही यहाँ रथके रूपकमें 

पड़कर «अव्यक्तः शब्दसे गृहीत होता है। दशंयति चच्यही बात श्रुति 

दिखाती भी है । 

व्यास्या-कठोपनिषद्‌ ( १ | ३ | ११) में जो “अव्यक्तम! पद आया है, 

बृह अनुमानकल्पित या सांख्यप्रतिपादित प्रकृतिका वाचक नहीं है; किन्तु 

आत्मा, शरीर, बुद्धि, मन, इन्द्रिय और विषय आदिकी जो रथ, रथी एवं सारथि 
आदिके रूपमें कल्पना की गयी है; उस कल्पनामें रथके स्थानपर शरीरकों रक्खा 

गया है | उसीका नाम यहाँ “अव्यक्त' है | कठोपनिषद्के इस रूपक-प्रकरणमें 
'आत्माको रथी, शरीरकी रथ, बुद्धिकी सारथि, मनको लगाम, इन्द्रियोंकीं घोड़ा 

और विषयोंकी उन धोड़ोंका चारा बताया गया है | इन उपकरणोंद्वारा परमपद- न आए -+>>>->> >्रैए' ह$ आय 
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खरूप परमेख्वरको ही ग्राप्त करनेयोग्य कहा गया है | इस प्रकार पूरे रूपकमें 
सात वस्तुओंकी कल्पना हुई है । उन्हीं सातोंका वर्णन एकसे दूसरेको बलवान्‌ 
बतानेमें भी होना चाहिये। वहाँ इन्द्रियोंकी अपेक्षा विषयोंको बल्वान्‌ बताया 

गया है | जेसे घास या चारा-दाना देखकर घोड़े हठात्‌ उस ओर आक्ृष्ट होते 
हैं; उसी प्रकार इन्द्रियाँ भी हठात्‌ विषयोंकी ओर खिंच जाती हैं । 
फिर विषयोसे परे मनकी स्थिति कहो गयी है; क्‍योंकि यदि सारथि लगामको 
खींचे रक्खे तो घोड़े चारा-दानाकी ओर हठात्‌ नहीं जा सकते हैं | उसके बाद 
मनसे परे बुद्धिका स्थान माना गया है; वही सारथि हैं | छगामकी अपेक्षा 

सारथिको श्रेष्ठ बतछाना उचित ही है; क्योंकि छगाम सारथिके ही अधीन रहती 

है | बुद्धिसे परे महान्‌ आत्मा है; यह “रथो”? के रूपमें कहा हुआ जीवात्मा ही 
होना चाहिये | 'महान्‌ आत्मा? का अथ महत्तत्त मान लें तो इस रूपकरमे दो 
दोष आते हैं | एक तो बुद्धिरूप सारथिके खामी रथी आत्माको छोड़ देना और 

दूसरा जिसका रूपकमें वर्णन नहीं है, उस महत्तत्तकों व्यर्थ कल्पना करना | 
अत: महान्‌ आत्मा यहाँ रथीके रूपमें बतायां हुआ जीवात्मा ही है। फिर महान्‌ 
आत्मासे परे जो अव्यक्त कहा गया है, वह है मगवान्‌की मायाशक्ति | उसीका 

अंश कारण-शरार हैं | उसे हा इस प्रसड्रमे रथका रूप दिया गया हैं | अन्यथा 

रूपकमें रथकी जगह बताया हुआ शरीर एकपे दूसरेको श्रेष्ठ बतानेकी परम्परा- 

में छूट जाता है और अव्यक्त नामप्ते किसी अन्य तत्त्वकी अप्रासज्जिक कल्पना 
करनी पड़ती है | अतः कारणशरीर भगवानकी प्रकृतिका अंश होनेसे उसे 

“व्यक्त”! नामसे कहना अनुचित नहीं माद्म होता । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जझरीरकों “अव्यक्त” कहना केसे 
ठीक होगा; क्योंकि वह तो प्रत्यक्ष ही व्यक्त है | इसपर कहते हैं-- 

सूक्ष्म॑ तु तदहत्वात्‌ ॥ १ | 8 । २॥ 
तु-किन्तु; सक्ष्मम्‌-( इस प्रकरणमें 'शरीर! शब्दसे ) सूक्ष्म शरीर गृहीत 

होता है तब्हत्वात्‌ -क्योंकि वही ५्ञव्यक्त! कहलानेके योग्य है | 

व्याख्या-परमात्माकी शक्तिरूप प्रकृति सूक्ष्म है, वह देखने और वर्णन 

करनेमें नहीं आती, उसीका अंश कारणशरीर है; अत: उसको अव्यक्त कहना 

उचित ही है । 
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सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जब ग्रकृतिके अंज्ञको अव्यक्ता 
नामसे स्वीकार कर लिया, तब सांख्यज्ात्रमें कहे हुए प्रधानकों स्वीकार करनेमें 

क्या आपत्ति हे ? सांख्यज्ञात्र भी तो भूतोंके कारणरूप सूक्ष्म तत्तकों ही ग्रधान! 
यथा प्रकृति? कहता है, इसपर कहते हैं--- 

तदधीनत्वादथबत्‌ ॥ १ । 8४ । ३ ॥ 
तदधीनत्वात्‌ू-उस परमात्माके अधीन होनेके कारण; अथेवत्‌-वह 

( शक्तिरूपा प्रकृति ) सार्थक है । 

व्याख्या--सांख्यमतावढम्बी ग्रकृतिको खतन्त्र और जगत॒का कारण मानते 

हैं | परन्तु वेदका ऐसा मत नहीं है । वेदमें उस ग्रक्ृतिको परब्रह्म परमेश्वरके 

ही अधीन रहनेवाली उसीकी एक शक्ति बताया गया है । शक्ति शक्तिमानूसे 

भिन्न नहीं होती, अत: उसका खतन्‍्त्र अस्तित्व नहीं माना जाता | इस प्रकार 
परमात्माके अधीन उसीकी एक शक्ति होनेके कारण उसकी साथंकता है । 
क्योंकि शक्ति होनेसे ही शक्तिमान्‌ परमेखरके द्वारा जगतकी सृष्टि आदि कार्य 

होने सम्मव हैं | यदि परब्ह्म परमेश्वरकों शक्तिहीन मान लिया जाय, तब वह 
इस जडचेंतनात्मक सम्पूर्ण जगतका कर्ता-चर्ता और संहर्ता कैसे हो सकता है ? 
फिर तो उसे सव्ंशक्तिमान्‌ भी असे माना जा सकता है ? श्रेताश्वतरोपनिषद्‌में 

स्पष्ट कहा गया है कि भ्महर्षियोंने ध्यानयोगमें स्थित होकर परमात्मदेवकी- ख़रूप- 

भूता अचिन्त्य शक्तिका साक्षात्कार किया जो अपने गुणोंसे आदत है ।?% वहीं 

यह भी कहा गया है कि उस परमेख़रकी खाभाविक ज्ञान, बल और क्रियारूप 

शक्तियाँ नाना प्रकारकी सुनी जाती हैं । 

सम्बन्ध--वेदसें बतायी हुईं प्रकृति सांख्योक्त प्रधान नहीं है, इस बातकों 

हृढ़ करनेके लिये दूसरा कारण बताते हैं | 

_ज्ञेयत्वावचनान्च ॥ १ । ४ । 8 ॥ 

ज्ञेयत्वावचनात्--वेदमें प्रकृतिको ज्ञेय नहीं बताया गया है । इसलिये; चू- 

भी € यह सांख्योक्त प्रधान नहीं है )। * 

९ ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मशक्ति स्वगुगेनिंगूढाम्‌ ।! (श्वेता० १ ।३) 

| यह मन्त्र प्रष्ठ दोमें आ गया है। 
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व्याख्या--सांख्यमतावलम्बी ग्रकृतिको ज्ञेय मानते हैं | उनका कहना है 
कि “गुणपुरुषान्तरज्ञानात्‌ केवल्यमः अर्थात्‌ ध्गुणमयी ग्रकृति और पुरुषका 
पार्थक्य जान लेनेसे कैवल्य ( मोक्ष ) प्राप्त होता है |? प्रकृतिके खरूपको अच्छी 

. तरह जाने बिना उससे पुरुषका पार्थक्य ( भेद ) केसे ज्ञात होगा, अतः उनके 
मतमें प्रकृति भी ज्ञेय है | परन्तु वेदमें ग्रकृतिको ज्ेय अथवा उपास्य कहीं नहीं 
कहा गया है| वहाँ तो एकमात्र परत्रह्म परमेख़रककों ही जाननेयोग्य तथा 
उपास्य बताया गया है । इससे यही सिद्ध होता है कि वेदोक्त प्रकृति सांख्य- 
वादियोंके माने हुए “प्रधान? त््वसे भिन्न है | 

सम्बन्ध-अपने मतकी पुष्टिके लिये सूत्रकार स्वयं ही झज्ला उठाकर उसका 
समाधान करते हैं-- 

वदतीति चेन्न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ॥ १ | 8४ । ५॥ 
चेतू--यदि कहो; बदति- वेद प्रकृतिको भी ज्ञेय ) बताता है; इति ऋ- 

तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; हि-क्योंकि ( वहाँ ज्ञेय तत्त्व ); ग्राज्ञ+-परमात्मा 
ही है; प्रकरणात--प्रकरणसे ( यही बात सिद्ध होती है ) | 

व्याख्या-कठोपनिषद्‌र्म जहाँ £अव्यक्त”! की चर्चा आयी है, उस प्रकरणके 

: अन्तमें (१। ३ । १७) कहा गया है कि-- 

अशब्दमस्पशमरूपमब्ययं तथारसं नित्यमगन्धवच्च॒ यत्‌ । 
अनायनन्तं महतः परं घछुव॑ँ निचाय्य तन्‍्मृत्युमुखाग्ममुच्यते ॥ 

'जो राब्द, स्पश, रूप, रस और गन्घसे रहित, अविनाशी, नित्य, 
अनादि, अनन्त, महतूसे परे तथा घुव ( निश्चक ) है, उस तत््वको जानकर 
मनुष्य मृत्युके मुखसे छूट जाता है |! 

“इस मन्त्रम॑ ज्ञेय तत्तके जो लक्षण बताये गये हैं, वे सब सांख्योक्त ग्रधानमें 

भी सड्गत होते हैं; अतः यहाँ ग्रधानको ही “ज्ञेय” बताना सिद्ध होता है |? ऐसी 
बात यदि कोई कहे तो उसका यह कथन ठीक नहीं है; क्‍योंकि यहाँ पख्रह्म 
परमेश्वरके खरूपका वर्णन है; आगे-पीछे सब जगह उसीको जानने और प्राप्त करने 
योग्य बताया गया है | ऊपर जो मन्त्र उद्धृत किया गया है, उसमें बताये हुए 
सभी लक्षण परमात्माम ही यथाथरूपसे सज्गत होते हैं; अत: उसमें भी परमात्मा 
के ही खरूपका वर्णन तथा उसे जाननेके फलका ग्रतिपादन है । इसलिये इस 

वे० द० ६-- 
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प्रकरणसे यही सिद्ध होता है कि श्रुतिमें परमात्माकों ही जाननेके योग्य कहा 

गया है तथा उसीको जाननेका फल मृत्युके मुखसे छूठना बताया गया है । 

यहाँ प्रकृतिका वर्णन नहीं है । 

सम्बन्ध-कठो पानिषदर्में आस्नि, जीवात्मा तथा परमात्मा---इन तीनका 

प्रकरण तो है ही; इसी प्रकार चोथे प्रधान! तत्वका भी गप्रकाण मान लिया जाय 

तो क्या हानि है ? इसपर कहते हैं -- 

त्रयाणामेव चेबमुपन्यासः प्रश्षश्च ॥ १। ४ । ६ ॥ 

त्रयाणाम-( इस उपनिषद्में ) तीनका; एव--डी। एवमू-इस श्रकार 

ज्ञेयरूपसे; उपन्यास$-उल्लेख हुआ है; च--तथा ( इन्हीं तीनाके सम्बन्ध ); 

प्रश्न/-्प्रश्न मी ( किया गया ) है । 

व्याख्या-कठोपनिषद्के प्रकरणमें नचिकेताने अग्नि, जीवात्मा और 

परमात्मा--इन्हीं तीनोंकों जाननेके डिये प्रश्न किया है । अग्निविषयक प्रश्न 

इस प्रकार है---“स त्मग्नि* खग्यमध्येषि मत्यो ग्रब्रूहिं त्व* श्रदधानाय मद्मम्‌ |? 

( क० उ० १ | १ । १३ ) अर्थात्‌ “हे यमराज ! आप खर्गकी प्राप्तिके 

साथनरूप अगम्निको जानते हैं, अतः मुझ श्रद्धाठुके लिये वह अग्नि-विद्या भर्ी- 

भाँति समझाकर कहिये |? तदनन्तर जीव-विषयक प्रश्न इस प्रकार किया गया 

है --येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येडस्तीत्येके नायमस्तीति चेके | एतद्विद्या- 

मनुशिष्टस्त्वयाहम्‌ !! ( क० उ० १ | १ | २० ) अर्थात्‌ “मरे हुए मनुष्यके 

विषयमें कोई तो कहता है, “यह रहता है? और कोई कहता है “नहीं रहता ।! 

इस प्रकारकी यह शझ्ढा है, इसका निर्णय मैं आपके द्वारा उपदेश पाकर जानना 

चाहता हूँ |” तत्पश्चात्‌ आगे चलकर परमात्माके विषयमें इस प्रकार प्रइन 

उपस्थित किया गया है--- 

अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात । 

अन्यत्र मूताचन्व भव्यात्च यत्ततू फ्यसि तदू वद | (क०उ०१|२। १७४) 

'जो धर्म और अथम दोनोंसे, कार्य-कारणरूप समस्त जगतूसे एवं भूत, 

वर्तमान और भविष्यत्‌---इन तीन भेदोंवाले कालपते तथा तत्सम्बन्धी समस्त पदार्थोसे 

अलग है, ऐसे जिस तत्तको आप जानते हैं, उसीका मुझे उपदेश कीजिये ।! 

मिट मशशी शनि नमी शक कफ जी नील कक की 3 लक 



सूत्र ६-७ ] अध्याय * '/<दे 
मन हम अल कर नमन कह “सनम आकलन की लग 2 लक 

-5ईस प्रकार इन तीनोंके विषयमें नचिकेताका प्रश्न है, और ग्रश्नके 
अनुसार ही यमराजका क्रमश: उत्तर भी है | अम्निविषयक प्रश्नका उत्तर क्रमशः 
१।१ | १४ से १९ तकके मन्त्रोंमें दिया गया है | जीवविषयक प्रश्नका उत्तर 
पहले तो १।२। १८, १९ में, फिर २। २ । ७ में दिया गया है । परमांत्मे- 
विषयक प्रन्नका उत्तर १ | २ | २० से लेकर ग्रन्थकी समाध्तितक दिया गया 
है । बीच-बीचमें कहीं जीवके खरूपका भी वर्णन हुआ है | परन्‍्तु धरवान'के 
विषयमें न तो कोई प्रश्न है और न उत्तर ही | इससे यह निश्चित होता है क्रि 
यहाँ उक्त तीनोंके सिवा चौथेका प्रसज़ ही नहीं है । ध् 

सम्बन्ध-जब ग्रधानका वाचक “अव्यक्तः शब्द उस ग्रकरणमें पढ़ा हे की 
उसे दूसरे अथंमें केसे लगाया जा सकता है ? इसपर कहते हैं-- कु 

सहठ्च्च ॥ १ । ४ । ७ ॥ 
०३ ३//च बाप / (०७ ०. है ३ ५5 

महद्गतू-महत्‌! शब्दको माँति; चु-इसको भी दूसरे अथमे लेता अयुक्त 
८७ 53५ "तब 

गाज | 

व्याख्या-जिस प्रकार “महत्‌” शब्द सांख्य-शाख्रमें महत्तत्तके लिये 
प्रयुक्त हुआ है, किन्तु कठोपनिषद्में वही शब्द आत्माके अर्थ 
प्रयुक्त है, उसी प्रकार थ्ञव्यक्तः शब्द भी दूसरे अथमें माना जाय जो 
कोई विरोध नहीं है | महत्‌ शब्दका प्रयोग जीवात्माके अर्थमें इस प्रकार आँगा 
है---बुद्धेरात्मा महान्‌ पर: ! ( क० उ० १ | ३ | १० ) «बुद्धिते महान 
आत्मा पर है |? यहाँ इसको बुद्धिसे परे बताया गया है, किन्तु सांख्यमतमें बुद्धि- 
का ही नाम महत्तत्त है | इसलिये यहाँ महत्‌ शब्द जीवात्माका वाचक है । डर 
प्रकार वेदोंमें जगह-जगह “महत्‌” शब्दका प्रयोग सांख्यमतके विपरीत देखा जाता 

है ? >रतीं शकार “अव्यक्त? शब्दका अथ भी सांख्यमतसे भिन्न मानना अनुचित नहीं 
हैं, अ्रत्युत उचित _| है [)* 

पम्बन्ध- इस प्रकाणमें आया हुआ “अव्यक्त' शब्द यादि दूसरे अथ में मान 
लिया जाय तो भी झ्ेताथतरोपनिषदयें “अजा” झबद्से अनादि प्र कतिका वर्णन 
उपलब्ध होता है । वहाँ उसे खेत, छाल और काला- -इन तीन वर्णोंवाली 
कहा गया है । इससे यह बात स्पष्ट हो जाती: हे अंग सांख्यज्ञात्रोक्त 
त्रिगुणात्मिका अकृतिकों ही वेदमें जगत्‌का कारण माना गया है।” ऐसा- संदेह 
उपस्थित होनेपर कहते हैं-- 



। 
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चमसवद्विशेषात्‌ ॥ १ | 8४। <॥ | 

..._( “अजा? दाब्द वहाँ सांख्यशाब्ोक्त प्रकृतिका ही वाचक है, यह सिद्ध 

नहीं होता; क्योंकि ) आविशेषात्‌-किसी प्रकारकी विशेषताका उल्लेख न होने से; 

चम्सवत-“चमस?की भाँति ( उसे दूसरे अर्थमें भी लिया जा सकता है ) । 

.  व्याख्या-खेताश्रतरोपनिषद्‌ ( १ | ९ तथा ७ | ५ ) में जिस “अजा! 

का वर्गन है, उसका नाम चाहे जो रख लिया जाय, परन्तु वास्तत्रमें वह पख्रह्म- 

की शक्ति है, और उस ब्रह्मसे मिन्न नहीं है | उक्त उपनिषद्‌में यह स्पष्ट छिखा . । 
है कि “जगत्‌का कारण कौन है ?” इसपर विचार करनेंत्राले महर्षियोंने ध्यानयोगमें.. | 

क्‍ स्थित होकर उस परमदेव परमेश्वरकी खरूपभूता अचिन्त्य शक्तिकों ही कारण... 
झुपमें देखा और यंह निश्चय किया कि जो परमदेव अकेला ही काछ, खमाबव 
आदिसे लेकर आत्मातक समस्त तक्तोंका अधिष्ठान है, जिसके आश्रयसते ही वे 
झूंब अपने-अपने स्थानमें कारण बनते हैं, वही परमात्मा इस जगत्‌का 

कारण है (१।३)। 

.. अतः यह सिद्ध होता है कि वेदमें ःअजा? नामसे जिस प्रकृृतिका वर्णन 
हुआ है, वह भगवानके अधीन रहनेवालढी उन्हींकी अमिन्न-खरूपा अचिन्त्य 

क्‍ शक्ति है, सांख्यकथित खतनत्र तत्तरूप प्रधान या प्रकृति नहीं । इसी बातको 

-श्पट् करनेके लिये सूत्रमें कहा गया है कि जिस प्रकार “चमस? शब्द रूढिसे 
घौमपानके लिये निर्मित पात्रविशेषका वाचक होनेपर भी बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 
(२। २। ३) में आये हुए अर्वाग्बिलश्वमस ऊचष्वबुन्न:? इत्यादि मन्त्रतें वह 'शिर' « 
के अर्थनें प्रयुक्त हुआ है; उसी प्रकार यहाँ “अजा! शब्द भगवान्‌की स्वरूपमूता 

' अनादि अचिन्त्य शक्तिके अर्थमें है, ऐसा माननेमें कोई बाघा नहीं है; क्योंकि 

थहाँ ऐसा कोई विशेष कारण नहीं दीखता, जिससे “अजा!” शब्दके द्वारा सांख्य- 

कथित स्वतन्त्र प्रकृतिकी ही ग्रहण किया जाय । 

.. सम्बन्ध-अजा” शब्द जिस अथ्में रूढ़ है, उसको न लेकर यहाँ दूसरा 

कौन-सा अर्थ लिया गया है ? इस जिन्नाज्नापर कहते हैं--- 

_ ज्योतिरुपक्रमा तु तथा हछाधीयत एके ॥ १ । ४॥। & ॥ 

तु--निश्चय ही;ज्योतिरुपक्रमा-यहाँ (अजा? शब्द तेज आदि त्रिविव तत्तोंकी 
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कारणभूता परमेश्वरकी शक्तिका वाचक है; हि-क्योंकि; एके-एक शाखावाले; . 
तथा>शसा ही; अधीयते-"अध्ययन ( वर्णन ) करते हैं । | 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ (६ | २। ३, ४) में परमेख़रसे उत्पन्न तेज आदि 
. तत्वोंसे जगत्‌के विस्तारका वर्णन है | अतः यहाँ यही मानना ठीक है कि 

उनको कारणमूता परमेश्र-शक्तिको ही 'अजा? कहा गया है। छान्दोग्यमें बताया 
गया है कि “उस परमेश्वरने विचार किया; मैं बहुत हो जाऊं |! फिर उसने 
तेजको रचा; तत्यश्चात्‌ तेजले जल और जछूपे अन्नकी उत्पत्ति कही गयी है । 
इसके बाद इनके तीन रूपोंका वर्णन है | अम्निमें जो छाल रंग है, वह तेज- 
का है, जो सफेद रंग है, वह जलका है तथा जो काला रंग है, वह अन्न 
( शथिवी ) का है |? इस प्रकार प्रत्येक वस्तुमें उक्त तेज आदि तीनों तत्ोंकी 
व्यापकताका वर्णन है. (छा० 3०६ । ४। १ से ७ तक) । इसी तरह 
श्वेताश्वतरोपनिषद्मं जो “अजा'के तीन रंग बताये गये हैं; वे भी तेज आदियमें 
उपलब्ध होते हैं | अत: निश्चित रूपसे यह नहीं कहा जा सकता कि यहाँ 
अजाके नामप्ते प्रवानका ही वर्णन है | यदि प्रकृति या ग्रधानका वर्णन मान 
लिया जाय तो भी यहो मानना होगा कि वह उस परत्रद्यके अधीन रहनेवाली 
उसीकी अभिन्न शक्ति है, जो उक्त तेज आदि तीनों तत्वोंकी भी कारण है | 
संख्यशाब्नोक्त प्रधानका वहाँ वर्णन नहीं है; क्योंकि श्रताश्वतरोपनिषदू 
( १। १० ) में जहाँ उसका 'ग्रधान” के नामपे वर्णन हुआ है, वहाँ भी उसको 
खतन्त्र नहीं माना है । अपित क्षर-प्रधान अर्थात्‌ भगवानकी शक्तिरूप अपर 
प्रकृति, अक्षर-जीवात्मा अर्थात्‌ भगवानकी परा ग्रकृति--इन दोनोंको शासन 
करनेवाला उस परम पुरुष परमेश्रवरको बताया है |# फिर आगे चलकर स्पष्ट 
कर दिया है कि भोक्ता ( अक्षरतत्त ), भोग्य ( क्षरतत्त ) और उन दोनोंका प्रेरक ईश्वर--इन तीनों रूपोंमें त््म ही बताया गया है । | अतः “अजा? शब्द- 
का पयोय “प्रधान” होनेपर भी वह सांख्यशास्ोक्त 'प्रधानः नहीं है | अपित 
परमेश्वरके अधीन रहनेवाढी उसीकी एक शक्ति हे । 

पम्बन्ध-“अनादि इंशवर-शक्तिको यहाँ *अजा” कहा गया है; यह बात केसे 
मानी जा सकती है; क्योंकि वह तो रूप आदिसे रहित है और यहाँ अजाके 
..._ क्ष क्षर प्रधामसताक्षर हर माय इ् प्र द्-८5- 

क्षरं ग्रधानमस्ताक्षर हरः क्षरात्मानावीशते देव एकः। ( श्रेता० १ ।१० ) । भोक्ता भोग्य प्रेरितारं चमत्वा सर्व प्रोक्त त्रिविधध॑ ब्रह्ममेतत्‌। ( खेता० १।१२ ) 
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दांल, सफेर और काला-ये तीन रंगक्रे रूप बताये गये हैं £7 ऐसी (जन्नासा 

होनेपर कहते हैं-- 

< - कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोध। ॥ १ । ४। १० ॥ 

“४ क्ब्पनोपदेशात्न्न्यहाँ 'अजाःका रूपक मानकर उसके त्रिबित रूपकी 

कल्पनापूर्वक उपदेश किया गया है, इसलिये; च-भी; मध्वादिवतू-्मव आदि- 

दी भाँति; आवराध:-कोई विरोध नहीं हैं । 

:  व्याख्या-जेसे छान्दोग्य ( ३। १ ) में रूपककी कल्पना करते हुए, जा 

वास्तवमें मधु नहीं, उस सूयकों मधु कहा गया है। बुहदारण्यकर्म वाणीको, 

घेनुं न होनेपर भी, घेनु कहा गया है ( बृह० उ० ५। ८। १ 9» तथा टुठोक 

आदिको अग्नि बताया गया हैं (बह ० उ० ६ | २१ | ९ )। इसी प्रकार यहा भी 

रूपककी कल्पनामे भगवानकोी शक्तिभूता प्रकृतिको *अजा! नाम देकर उसक छाल, 

सफेंद और काले तीन रंगबताये गये हैं; इसलिये कोई विरोव नहीं है । जिज्ञासुको 

समझानेके लिये रूपककी कल्पना करके वर्गन करना उचित ही हैं । 

.. सम्बन्ध- (व ग्रकरणमें यह वात सिद्ध की गयी कि श्रुतिसें आया हुआ अजा 

अब्द सांख्यश्ञाख्रोक्त त्रियुणात्मिका प्रकृतिका नहीं, परवह्म परमात्माकी स्वरूपमूता 

अनादि झक्तिका वाचक है | किन्तु दूसरी श्रुतियें प्र््मपश्चना यह संख्यावाचक 

जब्द पाया जाता है | इससे यह धारणा होती है कि यहाँ सांख्योक्त पर्चास 

तत्त्वोंका ही समर्थन किया गया ऐसी दक्मामें अजा” ज्ञब्द भी सस्य- 

सम्मत मूल अ्रकृतिका ही वाचक क्यों न माना जाय ?? इस झक्काका निराकरण 

करनेके लिये कहते हं-- 

न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच्च ॥ १।४। ११ ॥ 

संख्योपसंग्रह्मतर- श्रुतिमें ) संख्याका ग्रहण होनेते; अपिजमी। नत्वह 

(. सांख्यमतोक्त तत्तोंकी ) गणना नहीं है; नानाभावात्‌रक्योंकि वह संख्या 

दूसरे-दूसरे अनेक भाव व्यक्त करनेवाढी है; च-तथा; अतिरेकात्‌- वहाँ ) 

उससे अधिकका भी वन है । 

व्याख्या--आऔहदारण्यकोपनिषद्मं कहा गया है कि--- 

यस्मिन्‌ पतश्च पतद्चजना आकाशश्र प्रतिष्ठित: । 

तमेव मन्य आत्मानं विद्वान्‌ ब्रह्मामृतोडमृतम्‌ ॥| (७ | ४। १९७) 
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“जिसमें पाँच पत्नजन और आकाश भी प्रतिष्ठित है, उसी आत्माको मृत्युसे 

रहित मैं विद्वान्‌ अमृतखरूप ब्रह्म मानता हूँ ।!---इस मन्त्रमें जो संख्यावाचक 
... “यश्न-पत्च' शब्द आये हैं, इनको लेकर पचीस तक्तोंकी कल्पना करना उचित 

नहीं है; क्योंकि यहाँ ये संख्यावाचक शब्द दूसरे-दूसरे मावकों व्यक्त करनेवाले 
हैं | इसके सिवा, “पश्च-पत्च'से पचीस संख्या माननेपर भी उक्त मन्त्रमें वर्णित 

आकाश ओर आत्माको लेकर सत्ताईंस तक्त होते हैं; जो सांस्यमतकी निश्चित 
गणनासे अधिक हो जाते हैं | अतः यही मानना ठीक है कि वेदमें न तो 

... सांख्यसम्मत खतन्त्र श्रधानःका वर्णन है और न पचीस ततक्तवोंका ही । जिस 
... प्रकार खेताख़तरोपनिषद्में “अजा? शब्दसे उस परत्रह्म परमेख़रकी अनादि शक्तिका 

वर्णन किया गया है, उसी प्रकार यहाँ “पत्च पद्चजना:? पदोंके द्वारा परमेखरकी 
अनेकविध कार्य-शक्तियोंका वर्गन है | 

सम्बन्ध-तब फिर यहाँ 'पतन्च पञ्चजना/ पदोंके द्वारा किनका ग्रहण होता 

हे ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर कहते हैं--- 

! प्राणादयों वाक्यशेषात्‌ ॥ १। ४। श२॥... 
वाक्यशेषात्-्बादवाले मन्त्रम कहे हुए वाक्यसे; प्राणांदय३-( यहाँ ) 

प्राण और इन्द्रियाँ ही ग्रहण करने योग्य हें । डी 

व्याख्या-उपयुक्त मन्त्रके बाद आया हुआ मन्त्र इस प्रकार है---'ग्राणस्य 
प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रं मससो ये मनो विदु ॥ ते निचिक्युब्रह्म 

पुराणमग्रय्मु |! ( ७ । ०9 । १८ ) अर्थात्‌ जो विद्वान उस प्राणके प्राण, 
] चक्षुके चक्षु, श्रोत्रके श्रोत्र तथा मनके भी मनको जानते हैं, वे उस आदि 

पुराण-पुरुष परमेश्वरको जानते हैं ।! इसके वर्णनसे यह सिद्ध होता है कि क्‍ 
पूर्वमन्त्रमें 'पश्च पञ्नजना:? पदोंके द्वारा पद्च प्राण, पद्न ज्ञनेन्द्रिय, पद्म कर्मेन्द्रिय, 
मन तथा बुद्धि आदि परमेश्वरकी कार्यशक्तियोंका ही वर्णन है; क्‍योंकि उस 
ब्रह्यकों ही उक्त मन्त्रम ग्राणका प्राण, चक्षुका चन्ष, श्रोत्रका श्रोत्र तथा मनका भी 

| मन कहा गया है । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि उस पख्रह्मके सम्बन्धसे 
हीं प्राण आदि अपना कार्य करनेमें समर्थ होते हैं, इसलिये यहाँ इनके रूपमें 

उसीकी शक्तिविशेषका विस्तार बताया गया है | 
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सम्बन्ध-“माध्यन्दिनी शाखावालोंके पाठके अचुसार शआआणस्य प्राणम” 

इत्यादि मन्त्रमें अन्षका भी वर्णन होनेसे आण, चडु श्रोत्र मन और अन्नको 

लेकर पॉचकी संख्या पूर्ण हो जाती है; परन्तु काण्वग्नाखाके मच्चर्मे अब्रका 

वर्णन नहीं है; अतः वहाँ उस परमेश्वरकी पत्चविध कार्यशञक्तियोंकी संख्या केसे 

पूरी होगी 7”? ऐसी जिज्ञासा होनेपर कहते हैं--- 

ज्योतिषेकेषामसत्यन्ने ॥ १ । ४ । १३ ॥ 

एकेषाम्‌-एक शाखावालेंके पाठमें; अन्ने-अनका वर्णन; असति- 

न होनेपर; ज्योतिषा-पूर्ववर्णित “ज्योति'के द्वारा संख्या-पूर्ति की जा सकती है )। 

व्याख्या-“माध्यन्दिनी” शाखावाल्ेके पाठक अनुसार इस मन्त्रमें ब्रह्मको 

'प्राणका ग्राण' आदि बताते हुए “अन्नका अन्न! भी कहा गया है | अतः उनके 

पाठानुसार यहाँ पॉचकी संख्या पूर्ण हो जाती है । परन्तु काण्वशाखावालकि 

पाठमें “अन्नस्य अन्नम” इस अंशका ग्रहण नहीं हुआ है; अतः उनके अनुसार 

चारका ही वर्णन होनेपर पाँचकी संख्या-पूर्तिमें एककी कमी रह जाती है | अत: सूत्रकार 

कहते हैं कि काप्वशाखाके पाठमें अन्नका ग्रहण न होनेसे. जो एककी कमी 

रहती है, उसकी पूर्ति 9 | 9 । १६ के मन्त्रमें वणित “ज्योति के द्वारा कर 

लेनी चाहिये | वहाँ उस ब्रह्मको “ज्योतिकी भी ज्योति” बताया गया है । सत्रहवे 

मन्त्रका वर्णन तो सझेतमात्र है, इसलिये उसमें पाँच संख्याकी पूर्ति करना 

आवश्यक नहीं है, तो भी ग्रन्थकारने किसी प्रकार भी प्रसज़्बश उठनेवाली 

शझ्लाका निराकरण करनेके लिये यह सूत्र कहा है । 

४ सम्बन्ध-यहाँ यह झज्ढा होती है कि “श्रुतियोंगें जगतके कारणका अनेक 

प्रकारसे वर्णन आया है | कहीं सतूसे स्ाष्टि बतायी गयी है, कहीं असतसे । 

तथा जगतकी उत्पत्तिके क्रममें भी भेद हे। कहाँ पहले आकाश्की उत्पत्ति 

बतायी है; कहीं तेजकी, कहीं प्राणक्षी और कहीं अन्य ककिसीकी | इस प्रकार 

वर्णनमें भेद होनेसे वेदवाक्योंद्वारा यह निश्चित नहीं किया जा सकता कि 
जगतका कारण केवल परबह्म परमेश्वर ही हे तथा सष्टिका क्रम अम्॒क प्रकारका 

ही है | इसपर कहते हैं-- 

कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्ते' ॥ १॥ 8७॥ १ 8॥ 

के >> >> आह! __ जे 
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आकाशादिषु-आकाश आदि किसी भी क्रमसे रचे जानेवाले पदार्थोमें; 
कारणत्वेन-कारणरूपते; च-तो; यथाव्यपदिशोक्तेः-सर्वत्र एक ही वेदान्त- 

: वर्णित ब्रह्मका प्रतिपादन किया गया है; इसलिये ( परत्रह्म ही जगत॒का कारण है )। 
व्याख्या-वेदमें जगत्‌के कारणोंका वर्णन नाना ग्रकारसे किया गया है तथा 

जगत्‌की उत्पत्तिका क्रम भी अनेक प्रकारसे बताया गया है, तथापि केवल परत्रह्म- 
को ही जगत्‌का कारण माननेमें कोई दोष नहीं है; क्योंकि जगत्‌के दूसरे कारण 
जो आकाश आदि कहे गये हैं, उनका भी परम कारण परत्रह्मको ही बताया गया 
है । इससे ब्रह्मकी ही कारणता सिद्ध होती है, अन्य किसीकी नहीं । जगत्‌की 
उत्प्तिके क्रममें जो भेद आता है, वह इस प्रकार है---कहीं तो “आत्मन 
आकाश: संभूत:ः ( तेै०3० २ । १) इत्यादि श्रुतिके द्वारा आकाश आदिके क्रमसे 
सृष्टि बतायी गयी है । कहीं 'तत्तेजोइसूजतः (छा० उ० ६। २। ३ ) 

इत्यादि मन्त्रोंद्रारा तेज आदिके क्रमसे सृष्टिका ग्रतिपादन किया गया है | कहीं 
'स प्राणमस्तजत!? ( ग्र० 35० ६। 9 ) इत्यादि वाक्योंद्वारा प्राण आदिके क्रमसे 
सृष्टिका वर्गन किया गया है । कहीं 'स इमॉल्लैकानसजत | अम्भो मरीचीम॑र- 

माप:ः (९० 3० १ | १ | २ ) इत्यादि वचनोंद्वारा बिना किसी सुव्यवस्थित 

क्रमके ही सृष्टिका वगन मिलता है । इस प्रकार सृष्टि-क्रके वर्णनमें भेद 

होनेपर भी कोई दोषकी बात नहीं है, बल्कि इस प्रकार विचित्र रचनाका वर्णन 
तो ब्रह्मके महत्त्का ही द्योतक है | कल्पमेदसे ऐसा होना सम्मव भी है । 

इसलिये ब्रह्मको ही जगत्‌का कारण बताना सर्वथा सुसंगत है । 

सम्बन्ध-““उपनिषदोंगें कहीं तो यह कहा है कि पहले एकमात्र असत्‌ हरी 

था? ( तै० 3० २ | ७ ) | कहीं कहा है पहले केवल सत्‌ ही था? ( छा० उ० 

$ ।२९।7 /)। कहीँ पहले अव्याकृत था! (ब॒ह० उ० 27 ।०9।७ ) 

ऐसा वणन आता है । उपयुक्त “असत्‌” आदि ज्ब्द बह्मके वाचक कैसे हो सकते 
हैं ?” ऐसी शहड्ढा होनेपर कहते हैं-- 

समाकषोत्‌ ॥ १ । ४। १५॥ 
समाकर्षात-आगे-पीछे कहे हुए वाक्यका पूर्णरूपसे आकर्षण करके उसके 

साथ सम्बन्ध जोड़ लेनेसे ( 'असत्‌! आदि शब्द भी ब्रह्मके ही वाचक सिद्ध 
होते हैं ) । 
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२३5 बी औ 8: 4 उप सटे डे पका: 

व्याख्या-तैत्तिरीयोपनिषद्में जो यह कहा हैं कि “असद्बा इृदमग्र आसीत्‌ । 

ततो थे सदजायत [? ( २ | ७ ) अर्थात्‌ 'पहले यह असत्‌ ही था। इसीसे सत्‌ 

उत्पन्न हुआ |? यहाँ “असतः शब्द अभाव या मिथ्याका वाचक नहीँ हैं; क्योंकि 

पहले अनुवाकमें ब्रह्यका लक्षण बताते हुए. उसे सत्य, ज्ञान और अनन्त कहा 

गया है । फिर उसीसे आकाश आदिके क्रमते समस्त जगत्‌की उत्पत्ति बतायी 

है | तदनन्तर छठे अनुवाकमें 'सो$कामयतः के 'सः पदपे उसी पूर्वानुवाकर्म 

बर्णित अह्मका आकर्षण किया गया है । तत्यश्वात्‌ अन्तमें कहा गया है कि यह जो 

कुछ है, वह सत्य ही है---सत्यखरूप ब्रह्म ही है |! उसके बाद इसी विषयमें 

प्रमाणरूपमें रोक कहनेकी ग्रतिज्ञा करके सातवें अनुवाकर्म, 'असदू वा इद्मग्र 

आसीत? इत्यादि मन्त्र प्रस्तुत किया गया । इस श्रकार पूर्वापर-प्रसड़को देखते हुए 

इस मन्त्रमें आया हुआ “'असत्‌! शब्द मिथ्या या अभावका वांचक सिद्ध नहीं होता; 

अत: वहाँ “असत'का अर्थ “अप्रकट ब्रह्म” और उससे होनेवाले 'सत्‌! का अर्थ जगत्‌ 

रूपमें “प्रकट ब्रह्म! ही होगा | इस लिये यहाँ अर्थान्तरकी कल्पना अनावश्यक है । 

: इसी प्रकार छान्दोग्योपनिषद्मों भी जो यह कहा गया है कि “आदित्यो 

ब्ह्मेत्यादेशस्तस्योपव्याख्यानमसदेवेदमग्र आसीत्‌ ।! ( छा० उ० ३ | १९ | १ ) 

अर्थात्‌ “आदित्य ब्रह्म है, यह उपदेश है, उसीका यह विस्तार है | पहले यह 

असत ही था ।? इत्यादि । यहाँ भी तैत्तिरीयोपनिषद्की भाँति “असत्‌? शब्द 

'अग्रकट त्रह्मका ही वाचक है; क्योंकि इसी मन्त्रके अगले वाक्‍्यमें “तत्सदासीत! 

कहकर उसका “सतः? नामसे भी वर्णन आया है । इसके सिवा, बृहदारण्यको- 

पनिषद्‌्में स्पष्ट ही 'असत/के स्थानमें “अव्याकृत? शब्दका प्रयोग किया गया है । 

(बुह० उ० १ । ४०५ ७ ) जो कि “अग्रकट'का ही पर्याय है | अत: सब 

जगह पूर्वापरके प्रसड्ठमें कहे हुए शब्दों या वाक्योंका आकषेण करके अन्वय 

करनेंपर यहीं निश्चय होता है कि जगत्‌के कारणरूपसे मिन्र-मिन्न नामोंद्वारा उस 

पूर्णब्रह्म परमेश्वरका ही वर्णन है, अन्य किसीका नहीं । प्रकृति या ग्रधानकी 

सार्थकता परमात्माकी एक शक्ति माननेसे ही हो सकती है; उनसे भिन्न खतन्‍्त्र 

पदार्थान्तर माननेसे नहीं । 

सम्बन्ध-बह्म ही संपर्ण जगत्‌का अभिच्रनिमित्तोषादान कारण हैं, जड़ 

प्रकृति जगतका कारंग नहीं हो सकती | यह हृढ़ करनेके लिये सूत्रकार कोपी तकि- 

उपनिषदके असज्ञपर विचार करते हुए कहते हैं-- 

अंडा ८ उ 24०- _. 2 > कम य चर 
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जगद्वाचित्रात्‌ ॥ १ | ४ । १६ ॥ 
जगद्गाचित्वा तू-सथ्टि या रचनारूप कर्म जडचेतनात्मक संपूणं जगतका 

वाचक है, इसलिये ( चेतन परमेश्वर ही इसका कर्ता है, जड ग्रकृति नहीं ) | 
व्याख्या-कौषीतकि-ब्राह्मणोपनिषद्में अजातशत्र और बाछाकिके संवांद- 

का वणन ह | वहाँ बालाकिने पय एवं आदित्य पुरुषस्तमेवाहमुपासे ।! (४७॥२ ) 

अथातू्‌ 'जां सूर्यम यह पुरुष हैं, उसकी मैं उपासना करता हूँ ।? यहाँसे 
लेकर अन्तम ध्य एप सब्यं5क्षन्‌ पुरुषस्तमेवाहमुपासे ।! ( 9 । १७ )--जो 

यह वायीं आँखमें पुरुष है, उसकी मैं उपासना करता हूँ ।? यहाँतक क्रमशः 
सोलह पुरुषोंकी उपासना करनेवाछा अपनेको बताया; परन्तु उसकी प्रत्येक बातको 
अजातबझत्रुने काट दिया | तब वह चुप हो गया । फिर अजातशत्रने कहां-- 
'बालके ! तू ब्रह्मको नहीं जानता, अत: मैं तुझे ब्रह्मका उपदेश करता हूँ। 

तेरे बताये हुए सोलह पुरुषोंका जो कर्ता है, जिसके ये सब कर्म हैं, वही 
जानने योग्य है |?% इस प्रकार वहाँ पुरुष-बाच्य जीवात्मा और उनके अधिष्ठानभूत 
जड शरीर दोनोंकों ही परब्रह्म परमेख़रका कर्म बताया गया है; अत: कर्म या 
कार्य शब्द जड-चेतनात्मक संपूर्ण जगतका वाचक है | इसलिये जड प्रक्नतिं 
इसका कारण नहीं हो सकती; परत्रह्म परमेश्वर ही इसका कारण है।. 

सम्बन्ध-उपयुक्त ग्रकरणर्म ज्ञेय रूपसे बताया हुआ तत्त ग्राण या जीव 

द नहीं, ब्रह्म ही है, इसकी पुश्टिके लिये सृत्रकार कहते हैं-- 

जीवमुख्यप्राणलिड्जान्नेति चत्तद्‌ व्याख्यातम ॥ १। ४। १७॥: 
चेतू इति-्यदि ऐसा कहो कि; जीवसुख्यप्राणलिझ्भातू-( उस प्रसब्लेके 

वाक्यशेषमे ) जीव तथा मुख्यप्राणके बोधक लछक्षण पाये जाते हैं, इसलिये ( ग्राण- 
सहित जीव ही ज्ञेय तत्त्त होना चाहिये ) नज्जह्म वहाँ ज्ञेय नहीं है; (तो) 

तद्‌ व्याख्यातम-इसका निराकरण पहले किया जा चुका है । 

व्यास्या-यदि यह कहो, कि “यहाँ वाक्यशेषमं जीव और मुख्यप्रांणके 
सूचक लक्षणाका स्पषथ्टरूपसे वर्णन है, इसलिये प्राणोंके सहित उसका अधिष्ठाता 
जीव ही जगतूका कतो एवं ज्ञेय बताया गया है|? तो यह उचित नहीं हैं; क्योंकि 
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ब्रह्म ते त्रवाणि स होवाच यो वे बाकाक एतेषां पुरुषाणां कर्ता यस्य वेतत्कर्म 
७ 

स ये वेदितव्य; । (४ | १८ ) 
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इस शक्काका निवारण पहले ( १ | १ । ३१ सूत्रमें ) कर दिया गया है | वहाँ 
यह बता दिया गया है कि ब्रह्म सभी घर्मोका आश्रय है, अतः जीव तथा ग्राण- 
के धर्मोका उसमें बताया जाना अनुचित नहीं है | यदि जीव आदिको भी ज्ञेय 

तत््व मान लें तो त्रिविब उपासनाका प्रस॒ड्र उपस्थित हो सकता हैं, जो उचित 

नहीं है । 
सम्बन्ध-अब सृत्रकार इस विषयमें आचाय जेमिनिकी सम्माति क्‍या है, यह 

बताते हैं-- 

अन्यार्थ तु जैमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि 
चेबमेके ॥ १ | ४ । १८॥ 

जमिनि;-आचार्य जेमिनि; तु-तो ( कहते हैं कि ); अन्याथेम-( इस 
ग्रकरणमें ) जीवात्मा तथा मुख्यप्राणका वर्णन दूसरे ही प्रयोजनसे है; प्रश्न- 

व्याख्यानाभ्याम्‌-क्योंकि प्रश्न और उत्तरसे यही सिद्ध होता है; च-तथा; एके- 
एक ( काण्व ) शाखावाले; एबम् अपिजऐसा कहते भी हैं । 

 व्याख्या-आचाय जमिनि पूत्र कथनका निराकरण करते हुए कहते हैं कि 
इस ग्रकरणमें जो जीवात्मा और मुख्यग्राणका वर्णन आया है, वह मुख्यप्राण 

या जीवात्माकों जगंतका कारण बतानेके लिये नहीं आया है, जिससे कि ब्रह्मको 
समस्त लछक्षणोंका आश्रय बताकर उत्तर देनेकी आवश्यकता पड़े | यहाँ तो उनका 
वर्णन दूसरे ही प्रयोजनसे आया है । अर्थात्‌ उनका ब्रह्ममें विलीन होना बताकर 
ब्रह्मको ही जगत्‌का कारण सिद्ध करनेके लिये उनका वर्णन है | भाव यह है 

कि जीवात्माकी सुषृप्ति-अवस्थाके वणनद्वारा सुषुप्तिके इश्टन्तसे प्रढ्यकालमें सबका 

ब्रह्म ही विछय और सृश्किालमें पुनः उसीसे ग्राकट्य बताकर ब्रह्मको ही जगत्‌- 
का कारण सिद्ध किया गया है | यह बात प्रश्न और उसके उत्तरमें कहे हुए 
बचनोंसे सिद्ध होती है। इसके सिवा, काप्वशाखावालोंने तो अपने ग्रन्थ- 
में इस विषयको और भी स्पष्ट कर दिया है | वहाँ अजातशत्रुने कहा है कि 
प्यत्रैष एतत्सुप्तोडमूदू य एष विज्ञानमय: पुरुषस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 

य पषोउन्तहंदय आकाशस्तस्मिज्छेते तानि यदा गृह्ात्यथ हैतत्पुरुष: खपिति नाम ।” 

(बृह० उ० २। १ । १७) अर्थात्‌ ध्यह विज्ञानमयय पुरुष ( जीवात्मा ) जब 
सुषृत्ति-अब वस्था में सख्ित था ( सोता था )5 तेंब यह बुद्धिके सहित समस्त प्राणाकोी 

अर्थात्‌ मुख्यप्राण और समस्त इन्द्रियोंकी बत्तिको लेकर उस आकाशमें सो रहा - 
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था, जो हृदयके भीतर है । उस समय इसका नाम श्खपिति? होता है ।! 
इत्यादि | इस वर्णनमें आया हुआ “आकाश? शब्द परमात्माका वाचक है | अतः 

यह सिद्ध होता है कि यहाँ सुषुध्तिके दृष्टान्तसे यह बात समझायी गयी है किजिस 
प्रकार यह जीवात्मा निद्राके समय समस्त ग्राणोंके सहित परमात्मामें विछीन-सा हो जाता 
है, उसी प्रकार प्रछ्यकालमें यह जड-चेतनात्मक समस्त जगत्‌ पररह्ममें विलीन हो 
जाता है; तथा सृश्कालमें जाग्रतूकी भाँति पुनः प्रकट हो जाता है।..... 

सम्बन्ध-आचार्य जेमिनि अपने मतकी पुष्टिके लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

वाक्यान्वयात्‌॥ १ । ४ । १६ ॥ 
वाक्यान्वयात्-पूर्वापर वाक्योंके समन्‍्वयसे ( भी उस प्रकरणमें आये हुए 

जीव और मुख्यग्राणके लक्षणोंका प्रयोग दूसरे ही प्रयोजनसे हुआ है, यह सिंद्व 
होता है ) । के 

व्याख्या-प्रकरणके आरम्म ( कौ० उ० ४ | १८ ) में ब्रह्मको जानने 

योग्य बताकर अन्तमें उसीको जाननेबालेकी महिमाका वर्णन किया गया है । 

( कौ० उ० ४ | २० ) | इस प्रकार पूर्वापरकें वाक्योंका समन्वय करनेसे 

यही सिद्ध होता है कि बीचमें आया हुआ जीवात्मा और मुख्यप्राणका वर्णन 

भी उस पख्रह्म परमात्माकों ही जगतका कारण सिद्ध करनेके लिये है । 

सम्बन्ध-इसी विषयमें आश्मरथ्य आचार्यका मत उपस्थित करते हैं-- 

कर कु 

प्रतिज्ञासिडलिड्रमित्याइ्मरथ्यः ॥ १ ॥ 8४।॥ २०॥ 

लिड्डम-उक्त प्रकरणमें जीवात्मा और मुख्यप्राणके छक्षणोंका वर्णन, 

ब्रह्मको ही जगत॒का कारण बतानेके लिये हुआ है; ग्रतिज्ञासिद्धेः-क्योंकि ऐसा 

माननेंसे ही पहले की हुई प्रतिज्ञाकी सिद्धि होती है; इति-ऐसा; आऋमर॒थ्य$-- 

आर्मरथ्य आचार मानते हैं । ँ हक 

व्याख्या-आस्मरथ्य आचायका कहना है कि अजातशब्ुने जो यह प्रतिज्ञा 

की थी कि “श्रह्म ते ब्रवाणि-” तुझे ब्रह्मका खरूप बताऊँगा ।” उसकी सिद्धि 

पख्रह्मकों ही जगत॒का कारण माननेप्ते हो सकती है, इसलिये उस प्रसद्ढमें जो. 

जीवात्मा तथा मुख्य ग्राणके छक्षणोंका वर्गन आया है, वह इसी बातको सिद्ध 

करनेके लिये है कि जगत्‌का कारण पख्रह्म परमात्मा ही है । (34३६ «4 
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सग्बन्ध-अब इसी विषयमें आचाय ओडुलोमिका मत दिया जाता है-- 

उत्करमिष्यत एवं भावादित्योड़ुलोमिः ॥ १ । ४। २१॥ 
उत्क्रमिष्यत:-शरीर छोड़कर परलोकमें जानेवाले ब्रह्मज्ञानीका; एवं 

भावात्‌-इस प्रकार ब्रह्ममें विन होना ( दूसरी श्रुतिमें भी बताया गया ) है; 
इसलिये; ( यहाँ जीवात्मा और मुख्यप्राणका वर्णन, परत्नह्मको ही जगत्‌॒का कारण 
बतानेके लिये है; इति-ऐसा; औड़लोमिः-औडुलोमि आचार्य मानते हैं । 

व्याख्या-जिस प्रकार इस ग्रकरणमें सोते हुए मनुष्यके समस्त ग्राणोंसहित 
जीवात्माका परमात्मामें विछीन होना बताया गया है, इसी प्रकार शरीर छोड़कर 
ब्रह्मलोकमें जानेवाले ब्रह्मज्ञानीकी गतिका वर्णन करते हुए मुण्डकोपनिषद्में कहा 
या है कित-- 

गताः: कला: पद्चदश प्रतिष्ठा देवाश्व सर्वे प्रतिदेवतासु । 
'कमाणि विज्ञानमयश्र आत्मा परेड्त्यये सर्व एकीमबन्ति || 
यथा नद्यः स्यन्दमाना: समुद्रेडस्तं गच्छ,न्त नामरूपे विहाय । 
तथा विद्वान्‌ नामरूपाद्‌ विमुक्त: परात्परं पुरुषयुपैति दिव्यम्‌ ॥| 

| कह | 6 ) 
त्र्नज्ञानी महापुरुषका जब देहपात होता है, तब पंद्रह कलछाएँ और 

सम्पूर्ण देवता अपने-अपने कारणमूत देवताओंमें जाकर स्थित हो जाते हैं, फिर 
समस्त कम और विज्ञानमय जीवात्मा ये सब-के-सब परम अविनाशी ब्रह्ममें 
एक हो जाते हैं; जिस प्रकार बहती हुई नदियाँ अपने नामरूपकों छोड़कर 
समुद्रमें विछीन हो जाती हैं, बेसे ही विद्वान्‌ ज्ञानी महात्मा नामरूपसे रहित 
होकर उत्तम-से-उत्तम दिव्य परम पुरुष परमात्माको प्राप्त हो जाता है |! 

... इससे यह सिद्ध होता है कि उक्त प्रकरणमें जो जीवात्मा और मुख्यप्राण- 
का वर्णन हुआ है, वह सम्पूर्ण जगत॒की उत्पत्ति और प्रढ्यका कारण केवल 

परब्रह्मको बतानेके लिये ही है | ऐसा औडुछोमि आचार्य मानते हैं । 

सम्बन्ध-अब काञ्रकत्सन आचायका मत उपस्थित करते हैं--- 

अवश्थितेरिति काशकृत्स:॥ १ | ४। २२॥ 
अवयिते:-अल्यकाल्में सम्पूण जगत्‌की स्थिति उस-परमात्मामें ही होती 

है, इसलिये ( उक्त प्रकरणमें जीव और मुख्यग्राणका वर्णन पर्रह्मको जगत्‌का 
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कारण सिद्ध करनेके लिये ही है )। इतिज्ऐसा; काशक्ृत्स्न;-काशकृत्स्न 

आचार्य मानते हैं । * 

व्याख्या-प्रल्यकालमें सम्पूण जगत्‌की स्थिति परमात्मामें ही बतायी गयी 
है ( प्र» उ० ७ । ८-९ ); इससे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त प्रसड्नमें 

जो सुषुप्तिकालमें प्राण और जीवात्माका परमात्मामें विछीन होना बताया है, वह 

परत्रह्मको जगत्‌का कारण सिद्ध करनेक्रे लिये ही है । 

सम्बन्ध-“ विदसें आजझक्ति! ( ख्वेता० $ | ८ ), “अजा? ( खेता ० 7।९ तथा 

४।५ ), माया ( खेतब्रा० 2 ।-?० ) तथा शअ्रधान ( खेता० *” [7०५ 
आदि नामोंसे जिसका वर्णन किया गया है, उसीको इश्वरकी अध्यक्षता- 

में जगतका कारण बताया गया है | गीता आदि स्प्रतियोंगें भी ऐसा ही वर्णन 

है ( गीता ९ | 2० )। इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि जयत्‌का निमित्त 
कारण अर्थात्‌ अधिष्ठाता, नियामक, संचालक तथा रचायेता तो अवश्य ही ईश्वर 
है, परन्तु उपादान-कारण “प्रकृति! तथा “माया? नामसे कहा हुआ “प्रधान ही है।” 

ऐसा मान लें तो क्या आपत्ति हे ? इसपर कहते हैं-- 

प्रकृतिश्र प्रतिज्ञाइष्टान्तानुपरोधात्‌ [५ | 9 शा 

प्रकृतिः-उपादान कारण; च-भी ( ब्रह्म ही है ); प्रतिज्ञादशन्तानुपरो- 
धात्‌-क्योंकि ऐसा माननेसे ही श्रुतिमें आये हुए ग्रतिज्ञा-बाक्य तथा इश्ान्त-बाक्य 
बाधित नहीं होंगे । 

व्याख्या-श्वेतकेतुके उपाख्यानमें उसके पिताने ख्वेतकेतुसे पूछा है कि “उत 
तमादेशमग्राक्ष्यो येनाश्रुत॑ श्रुत॑ भवत्यमतं मतमविज्ञातं. विज्ञतम ।! 
( छा० 3० ६। १ | २-३ ) अर्थात्‌ (क्या तुमने अपने गुरुसे उस तक्त्वके उपदेश- 
के लिये भी जिज्ञासा की है, जिसके जाननेसे ज्रिना सुना हुआ सुना हुआ हो 
जाता है, बिना मनन किया मनन किया हुआ हो जाता है तथा बिना जाना 
हुआ जाना हुआ हो जाता है ? यह सुनकर खेतकेतुने अपने पितासे पूछा--- 
'भगवन्‌ ! वह उपदेश कसा है ? तब उसके पिताने दृशन्त देकर समझाया -- 
“यथा सोम्येकेन मृत्िण्डेन सर्व मृन्मयं विज्ञातं ्यात्‌ !! (छा० उ० ६। १।४ ) 
अर्थात्‌ “जिस प्रकार एक मिट्ठीके ढेलेका तत्व जान लेनेपर मिट्ठीकी बनी सब 
वस्तु जानी हुई हो जाती है कि “यह सब मिट्टी है |! इसके बाद आरुणिने इसी 
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प्रकार सोने और छोहेका भी इश्ान्त दिया है | यहाँ पहले जो पिताने ग्रइन किया 
है, वह तो ग्रतिज्ञा-बाक्य है, और मिट्टी आदिके उदाहरणसे जो समझाया गया 
है, वह दृष्टान्त-वाक्य है | यदि ब्रक्मसे मिन्न “प्रधानःकों यहाँ उपादान कारण 
मान लिया जाय तो उसके एक अंशको जाननेपर प्रधानका ही ज्ञान होगा, ब्रह्म- 

का ज्ञान नहीं होगा | परंतु वहाँ ब्रह्मका ज्ञान कराना अभीष्ट है, अतः ग्रतिज्ञा 

और दृशन्तकी सार्थकता भी जगत्‌का उपादान कारण ब्रह्मको माननेसे ही हो 
सकती हैं । मुण्डकोपनिषद्‌ ( १। १ । २ तथा १ । १ । ७) में भी इसी प्रकार 
ग्रतिज्ञातञाक्य और दृशन्त-बाक्य मिलते हैं | ब्र॒हदारण्यकोपनिषद्‌ ( 9 | ५। ६, 

८ ) में भी प्रतिज्ञा तथा दृश्टन्तपूर्वक उपदेश मिछता है | उन सब स्थलोमें भी 
उनकी सार्थकता पूर्वव॒त्‌ ब्रह्मको जगत्‌का कारण माननेसे ही हो सकती है; यह 
समझ लेना चाहिये | 

श्रेताश्वतरोपनिषद्‌ आदिमें अजा, माया, शक्ति और ग्रवधान आदि नामोंसे 
जिसका वर्णन है, वह कोई खतनत्र तत्व नहीं है | वह तो भगवान्‌के अधीन 

रहनेवाली उन्हींकी शक्तिविशेषका वर्गन है | यह बात वहाँके प्रकरणको देखने- 

से खत: स्पष्ट हो जाती है | आगे-पीछेक्रे वगेनपर विचार करनेसे भी यही सिद्ध 

होता है। खेताश्रतरोपनिषद्में यह स्पष्ट कड्ा गया है कि “उस परमेश्वरकी 

ज्ञान) बल और क्रियारूप नाना प्रकारकी दिव्य शक्तियाँ खाभाविक सुनी 
जाती हैं, ( ६। ८ )# तथा उस परमेश्वरका उससे मिन्न कोई कार्यकरण 
( शरीर-इन्द्रिय आदि ) नहीं हैं ।! ( ६। ८ )|[ इससे भी यही सिद्ध होता है 

कि उस परमेखरकी शक्ति उससे मिन्न नहीं है । अग्निके उष्णत्व और प्रकाश- 

की भाँति उसका वह खमाव ही है । इसीलिये परमात्माकों बिना मन और 

इन्द्रियोंके उन सबका कार्य करनेमें समर्थ कहा गया है | ( खेता० ३। १९ )] 

# यह मन्त्र प्रष्ठ २ की टिप्पणीमें आया है | 
। “न तस्थ काय करण च विद्यते ।! 

| अपाणिपादी जबनो ग्रहीता पह्यत्यचछुः स श्यणो व्यकणे! । 

स वेत्ति वेद्य न च तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरग्रय॑ पुरुष महान्तम्‌ ॥ 

“वह परमात्मा हाथ-पेरते रहित होकर भी सप्रस्त वस्तुओंकों ग्रदण करनेवाला तथा 

- बैगपूर्वक गमन करनेवाला है | आँखोंके ब्रिना ही सत्र कुछ देखता है, बिना कार्नेकि हट 

सब कुछ सुनता है) जाननेमें आनेवाली सब वस्तुओंको जानता है? परठ उतर 

जाननेवाछा कोई नहीं है | ज्ञानीजन उसे महान्‌ आदिपुरुष कहते हें ।? 
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भगवद्वीतामें भी भगवानने जड प्रकृतिको सांख्योंकी भाँति जगत्‌का उपादान 

कारण नहीं बताया है; किन्तु अपनी अध्यक्षतामें अपनी ही खरूपभूता 

प्रकृतिकों चराचर जगत्‌की उत्पत्ति करनेवाली कहा है (गीता ९ | १० )। 

जड ग्रकृति जड और चेतन दोनोंका उपादान कारण किसी प्रकार भी 

नहीं हो सकती । अतः इस वर्णनमें ग्रकृतिको भगवानकी खरूपभूता 

शक्ति ही समझना चाहिये | इसके सिवा, भगवानने सातवें अध्यायमें परा और 

अपरा नामसे अपनी दो प्रकृृतियोंकां वर्णन करके ( ७। ४-५ ) अपनेको 
समस्त जड-चेतनात्मक जगतका प्रमव और प्रलू्य बतातेहुए ( ७ । ६ ) सबका 

महाकारण बताया है (७।७)। अत: श्रुतियों और स्म्रतियोंके वर्णनसे यही सिद्ध 

होता है कि वह परत्रह्म परमेश्वर ही जगत्‌का उपादान और निमित्त कारण है। 

सम्बन्ध-इसी बातकों सिद्ध करनेके लिये फिर कहते हैं-- 

अभिध्योपदेशाञत्य ॥ १ । 8४ । २४ ॥ 
अभिष्योपदेशात्‌-अभिध्या---चिन्तन अर्थात्‌ संकल्पपू्वक सश्टि-रचनाका 

श्रुतिमें वर्णन होनेसे; चभी ( यही सिद्ध होता है कि जगत्‌कां उपादान कारण 

ब्रह्म ही है ) । 

व्याख्या-श्रुतिमें जहाँ सृश्र्चनाका प्रकरण है, वहाँ स्प४ कहा गया है 
कि 'सो&कामयत बहु स्यां प्रजायेयः ( तै० उ० २ | ६ ) अर्थात्‌ “उसने संकल्प 
किया कि मैं एक ही बहुत हो जाऊँ, अनेक रूपोंमें प्रकट होऊँ ।? तथा 

'तदेक्षत बहु स्यां प्रजायेयः ( छा० 3० ६।२। ३ ) “उसने ईक्षण--संकल्प किया 

कि में बहुत होऊँ, अनेक रूपोमें ग्रकट हो जाऊँ.|! इस प्रकार अपनेको ही 

विविध रूपोंमें प्रकट करनेका संकल्प लेकर सृष्टिकर्ता परमात्माके सृश्टिस्चनामें 

प्रवृत्त होनेका वर्णन श्रुतियोंमें उपलब्ध होता है | इससे भी यही सिद्ध होता है कि 
परबह्म परमेश्वर खयं ही जगत्‌का उपादान कारण है । इसके सिवा, श्रुतिमें यह 

भी कहा गया है कि “सर्व खल्विदं ब्रह्म तजलानिति शान्‍्त उपासीत ।! 

( छा० उ० ३ | १४ । १) अर्थात्‌ “निश्चय ही यह सब कुछ ब्रह्म है; क्योंकि 
उससे उत्पन्न होता, उसीमें स्थित रहता तंथा अन्तमें उसीमें छीन होता है, इस 

 श्रकार शान्‍्तचित्त होकर उपासना ( चिन्तन ) करे |” इससे भी उपयुक्त बातकी 
ही सिद्धि होती है । 

वे० द० ७- 
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सम्बन्ध-उक्त मतकी पुश्कि लिये सृत्रकांर कहते हैँ--- 

साक्षाच्रोमयाम्नानात ॥ १ । 8४ । २५ ॥ 
ह 2 

साक्षात्‌--श्रुति साक्षात्‌ अपने वचनोंद्वारा; चजभी; उभयाम्नानात- 

ब्रह्यक उभय ( उपादान और निमित्त ) कारण होनेकी बात दुहराती है, . 

इससे भी ( ब्रह्म ही उपादान कारण सिद्ध होता है, प्रकृति नहीं ) । 

: व्याख्या-श्रेताश्वतरोपनिषद्में इस प्रकार वर्णन आता है---'एक समय 

कुछ महर्षि यह विचार करनेके लिये एकत्र हुए कि जगत्‌का कारण कौन है : 

हम किससे उत्पन्न हुए हैं ? किससे जी रहे हैं ? हमारी स्थिति कहाँ है ! 

हमारा अधिष्ठाता कौन है ? कौन हमें नियमपूंक सुख-दुःखमें नियुक्त करता 

है ? उन्होंने सोचा, कोई कालको, कोई खभावको, कोई कमको, कोई होनहार- 

को, कोई पाँचों महाभूतोंको, कोई उनके समुदायको कारण मानते हैं, इनमें 

ठीक-ठीक कारण कौन है ? यह निश्चय करना चाहिये। फिर उनके मनमें 

यह विचार उठा कि इनमेंसे एक या इनका समुदाय जगतूका कारण नहीं हो 

सकता; क्योंकि ये चेतनके अधीन हैं, खतन्त्र. नहीं हैं | तथा. जीवात्मा भी. 

कारण नहीं हो सकता; क्योंकि वह सुख-दुःखका भोक्ता और पराधीन है |# 

फिर उन्होंने ध्यानयोगमें स्थित होकर उस परमदेव परमेश्वरकी अपने गुणोंसे 

छिपी हुई अपनी ही खरूपभूता शक्तिका दर्शन किया; जो परमेश्वर 
अकेला ही पूर्वोक्त काछसे लेकर आत्मातक समस्त कारणोंपर शासन करता है | 

उपयुक्त वर्णनमें स्पष्ट ही उस परमात्माकों सबका उपादान कारण और 

सतञ्चाछठक ( निमित्त कारण ) बताया है। इसके सिवा, इसी उपनिषद्‌के 

२ | १६ में तथा दूसरे-दूसरे उपनिषदोंमें भी जगह-जगह उस परमात्माको 

स्वरूप कहा है| इसप्ते भी यही सिद्ध होता है कि वह परअ्रह्म परमेश्वर ही 

इस जगत्‌का उपादान और निमित्त कारण है । 

# कि कारण ब्रह्म कुतः सम जाता जीवाम केन क्न च सम्प्रतिष्ठाः । 

अधिष्ठिताः केन सुखेतरेषु वर्तामहे बह्मविदोी व्यवस्थाम्‌ ॥ 

कालः स्वभावोी नियतियदच्छा भूतानि योनिः पुरुष इति चिन्त्या । 
संयोग एॉं न॒ व्वात्मभावादात्माप्यनीशः सुखदुःखहेतोः ॥ 

। ( खेता० १। ६-२ ) 

| यह मन्त्र प्रृष्ठ ८०में आ गया है। 
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322." सम्बन्ध-अब्र उक्त बातकी सिद्धिके लिये ही दूसरा प्रमाण देते हैं- 

आत्मकृतेः ॥ १ | ४ । २६॥ क्‍ 
आत्मकृते+-स्त्रयं अपनेको जगत्‌रूपमें प्रकट करनेका वर्णन होनेसे ( ब्रह्म 

ही जगत्‌का उपादान कारण सिद्ध होता है ) । 
व्याख्या-तैत्तिरीयोपनिषद्‌ ( २ | ७ )में कहा है कि “प्रकट होनेसे पहले 

यह जगत्‌ अव्यक्तरूपमें था, उससे ही यह प्रकट हुआ है, उस परस्रह्म परमेश्वर- 

ने स्वयं अपनेको ही इस जगतके रूपमें प्रकट किया ।? इस प्रकार कर्ता और 
कमके रूपमें उस एक ही परमात्माका वर्गन होनेपते स्पष्ट ही श्रुतिका यह कथन. 

हो जाता है कि ब्रह्म ही इसका निमित्त और उपादान कारण है । 

सम्बन्ध-यहाँ यह झड्जा होती है कि परमात्मा तो पहलेसे ही नित्य 

कतारूपमें स्थित है, वह करे केसे हो सकता है ? इसपर कहते हैं-- 

परिणामात्‌ ॥ १ | 8 । २७ ॥ 
परिणामात्‌--श्रुतिमं उसके जगत्रूपमें परिणत होनेका वर्णन होनेसे (यही 

मानना चाहिये कि वह ब्रह्म ही इस जगतका कर्ता है और वह स्व्रयं ही इस 
रूपमें बना है )। 

व्याख्या-तैत्तिरीयोपनिषद्‌ (२ । ६ )में कहा है कि “तत्सृष्षा तदेवालु- 
ग्राविशत्‌ । तदनुप्रविश्य सच्च त्यश्चाभवत्‌ | निरुक्त चानिरुक्त च। निल्यनं चा- 

निलयनं च । विज्ञानं चाविज्ञानं च | सत्यं चानुतं च | सत्यमभवत्‌ | यदिदं किश्न । 

तत्सत्यमित्याचक्षते ।” अर्थात्‌ “उस जगतूको रचना करनेके अनन्तर वह 
परमात्मा खयं उसमें साथ-साथ प्रविष्ट हो गया | उसमें ग्रविष्टठ होकर वह स्वयं 
ही सत्‌ ( मूते ) और त्यत्‌ ( अमूर्त ) भी हो गया । बतानेमें आनेवाले और न 
आनेवाले, आश्रय देनेवाले और न देनेवाले तथा चेतन और जड, सत्य और 

मिथ्या इन सबके रूपमें सत्यस्वरूप परमात्मा ही हो गया | जो कुछ भी यह 
दीखता और अनुभव आता है,वह सत्य ही है, इस प्रकार ज्ञानीजन कहते हैं ॥? 
इस प्रकार श्रुतिने परत्रह्म परमात्माके ही सब रूपोंमें परिणत होनेका प्रतिपादन 

किया है; इसलिये वही इस जगत्‌का उपादान और निमित्त कारण है | परिणाम- 
का अथ यहाँ विकार नहीं है | जेसे सूर्य अपनी अनन्त किरणोंका सब ओर 
प्रसार करते हैं, उसी प्रकार परमेश्वर अपनी अनन्त अचिन्त्य ऐश्वयशक्तियोंका 

छा 
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विक्षेप करते हैं; उनके इस शक्तिविक्षेपसे ही विचित्र जगतुका ग्रादुभाव खत: 
होने छगता है | अतः यही समझना चाहिये कि निर्विकार एकरस परमात्मा 

अपने स्वरूपसे अच्युत एवं अविक्तत रहते हुए ही अपनी अचिन्त्य शक्तियोंद्वारा 
जगत्‌के रूपमें प्रकट हो जाते हैं; अत: उनका कर्ता और कम होना---उपादान 

एवं निमित्त कारण होना सबथा सुसंगत है । 

सम्बन्ध-इसीके समथनमें यूत्रकार दूसरा हेत॒ ग्रस्तुत करते हैं--- 

योनिश्र हि गीयते ॥ १ । 8४ । २८ ॥ 

हितज-क्योंकि; योनि८- वेदान्तमें ब्रह्कको ) योनि; च--भी; गीयते-कहा 

जाता है ( इसलिये ब्रह्म ही उपादान कारण है ) । 

व्याख्या-“योनिःका अर्थ उपादान कारण होता है | उपनिषदोंमें अनेक 

स्थछोंपर परत्रह्म परमात्माकों योनि! कहा गया है; जसे-“कर्तारमीशं पुरुष 
ब्रह्मयोनिम” ( मु० उ० ३ । १ । ३ ) अर्थात्‌ “जो सबके कर्ता, सबके शासक 
तथा ब्रह्माजीकी भी योनि ( उपादान कारण ) परम पुरुषको देखता है |! ध्मूत- 

योनिं परिपश्यन्ति धीरा:ः (मु० उ० १ । १ | 5 /उस समस्त प्राणियों- 

की योनि ( उपादान कारण )को ज्ञानीजन सर्वत्र परिपूर्ण देखते हैं |? इस प्रकार 

स्पष्ट शब्दोंमें पर(त्रह्म परमात्माकों समस्त भूत-प्राणियोंकी “योनि! बताया गया है; 

इसलिये वही सम्पूर्ण जगत्‌का उपादान कारण है | “ यथोणनामि: सृजते गृह्नते 

च!ः (मु०उ० १।१। ७) इत्यादि मद, द्वारा यह हम] गया है कि 

“जैसे मकड़ी अपने शरीरसे ही जालेकी बनाती और फिर उसीमे निगल लेती है, 

उसी प्रकार अक्षरत्रह्मसे यह सम्पूर्ण जगत्‌ प्रकठ होता है ।? इसके अनुसार भी 

यही सिद्ध होता है कि एकमात्र परत्रह्म परमेश्वर ही इस जड-चेतनात्मक सम्पूर्ण 

जगतका निमित्त और उपादान कारण है | अतः यह समस्त चराचर विश्व 
भगवानका ही स्वरूप है । ऐसा समझकर मनुष्यकों उनके भजन-छ्मण्पें छा 

जाना चाहिये; और सबके साथ व्यवहार करते समय भी इस बातको सदा 

ध्यानमें रखना चाहिये । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार अपने मतकी स्थापना और अपनेसे विरुद्ध मतोंका 

खण्डन करनेके पश्चात्‌ इस अध्यायके अन्तमें सृत्रकार कहते हैं-- 

' 

। 
क्‍ 
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3. हे 3: 
उतन सब व्याख्याता व्याख्याता।॥ १ ।9४॥ २९॥ 

एतेन-इस विवेचनसे; सर्व व्याख्याता+-समी पूर्वपक्षियोंके प्रश्नोंक! 
उत्तर दे दिया गया | व्याख्याता$८उत्तर दे दिया गया | 

व्याख्या-इस प्रकार विवेचनपूवक यह सिद्धान्त स्थिर कर दिया गया कि “हम 
ही जगतूका उपादान और निमित्त कारण है; सांख्यकथित ग्रवान ( जडग्रकृति ) 
नहीं |? इस विवेचनसे प्रधानकारणवादी सांख्योंकी ही भाँति परमाणुकारणवादी 
नवायक आदक मतांका भा निराकरण कर दिया गया---यह सूत्रकार स्पष्ट 
टब्दोंमें घोषित करते हैं | “व्याख्याता:” पदका दो बार प्रयोग अध्यायकी समाप्ति 
सूचित करनेके लिये है । 

कि को. जम 

चोथा पाद सम्पूर्ण 

2200५ 

श्रीवेदव्यासराचित वेदान्त-दर्शन ( बह्मसूत्र का 
पहला अध्याय पूरा हुआ | 



श्रीपरमात्मने नमः 

इसरा अध्याय 

फहला काद 
सम्बन्ध-पहले अध्यायमें यह सिद्ध किया गया कि समस्त वेदान्तवाक्य 

एक स्वरसे परबलह्य परमेश्रकों ही जगत॒का अभिबनिमित्तोपादान कारण बताते 

हैं । इसीलिये उस अध्यायकों 'समस्वयाध्यायः कहते हैं | बह्य ही सम्पूर्ण 
(विश्वका कारण हैं; इस विषयको लेकर श्रुतियोंगें कोई मतभेद नहीं है | श्रधान 

आदि अन्य जडवर्गको कारण बतानेवाले सांख्य आदिके मतोंको जझ्ब्दग्रमाण- 
गून्य बताकर तथा अन्य भी बहुत-से हेतु देकर उनका निराकरण किया गया. 

है | अब यह पिद्ध कानेके लिये क्नि श्रुतियोंका न तो स्मपृतियोंसे विरोध है और 
न आपसमें ही एक श्रुतिसे दूसरी श्रुतिका विरोध है; यह “विरोध” नामक 
दूसरा अध्याय आरम्भ किया जाता है | इसमें पहले सांख्यवादीकी ओरसे झजड्ला 

उपस्थित करके सूत्रकार उसका समाधान करते. हैं--- 

स्वृत्यनवकाशदोषप्रसक़॒ इति चेन्नान्यस्मृत्य- 
नवकाशदोष प्रसड्रात्‌ ॥ २। १। १॥ 

चेत्-यदि कहो; स्मृत्यनवकाशदोपप्रसद्भ+-ग्रवानकों जगत्‌का कारण 

न माननेसे सांख्यस्मृतिको अवकाश ( मान्यता ) न देनेका दोष उपस्थित होगा; 
इति नततो ऐसा कहना ठीक नहीं है; अन्यस्मृत्यनवकाशदोपग्रसद्भात- 
क्योंकि उसको मान्यता देनेपर दूसरी अनेक स्मृतियोंकोी मान्यता न देनेका दोष 

आता है । 
व्याख्या-““यदि कहा जाय कि '“प्रधान'की जगत्‌का कारण न मानकर 

तद्यगःको ही माना जायगा तो सर्वज्ष कपिछ ऋषिद्वारा, बनायी हुई सांख्यस्मृतिको 

अवकाश न देंनेका--उस्ते प्रमाण न माननेका प्रसड् आयेगा, इसडिये ग्रधानको 

जगत्‌का कारण अवश्य मानना चाहिये।” तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्योंकि 

सांख्यशात्रको मान्यता देकर यदि प्रकृतिको जगत्‌का कार्रण मान लें तो दूसरे 
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दंसरे महर्षियोंद्रारा बनायी हुई स्मृतियोंकों न माननेका दोष उपस्थित हो सकता 

है; इसलिये वेदानुकूछ स्घृतियोंको ही प्रमाण मानना उचित है; न. 

कि वेदके प्रतिकूछ अपनी इच्छाके अनुसार बनायी हुई स्घंतिको । दूसरी 

स्मृतियोंमें स्पष्ट ही परत्रह्म परमेश्वरको जगतका कारण बताया है | (श्रीमद्भगवद्गीता )& 

विष्णुपुराण मे और मजनुस्पृति | आदिमें भी समस्त जगतूकी उत्पत्ति 

परमात्मासे ही बतायी गयी है । इसलिये वास्तवमें श्रुतियोंके साथ स्घृतियोंका कोई 

विरोध नहीं है | यदि कहीं विरोध हो भी तो वहाँ स्मृतिको छोड़कर श्रुतिके 

कथनको ही मान्यता देनी चाहिये; क्योंकि वेद और स्म्रतिके विरोधमें वेद ही 

बलवान्‌ माना गया है । ! 

सम्बन्ध-सांख्यजश्ञाख्रोक्त प्रधानः को जगत्‌का कारण न माननेसें कोई दोष 

नहीं है, इस बातकी पुश्कि लिये दूसरा कारण उपस्थित करते हैं-- 

इतरेषां चानुपलब्धे: ॥ २। १। २॥ 
च-तथा; इतरेषाम--अनन्‍्य स्मृतिकारोंके ( मतमें ); अनुपलब्धे+-अधान- 

कारणवादकी उपलब्धि नहीं होती, इसलिये (भी प्रधानकी जगत्‌का कारण न 
मानना उचित ही है )। 

. # एतथद्योनीनि भूतानि सर्वांणीत्युपधारय । 
अहं कृत्स्नस्य जगतः प्रभवः ग्रल्यस्तथा ॥ ( गीता ७ । ६ 2 

'पहले कही हुई मेरी परा ओर अपरा प्रकृतियाँ सम्पूर्ण प्राणियोंकी योनि हैं) ऐसा 

समझो । तथा मैं जड-चेतनात्मक सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति और प्र्यका कारण हूँ ।? 
..._अक्ततिं स्वामवष्टभ्य विसेजामि पुनः पुनः । । 

भूतआरसमिस हृत्सखम्वर्श अ्रकृतेवेशात्‌ ॥ ( गीतां-९७७ ८ ) 
'में अपनी प्रकृतिका अवलरूम्बन करके; प्रकृतिके वशसे विवश हुए, इस समस्त 

आतेसमुदायको बारंबार नाना प्रकारसे रचता हूँ ।? (९६ द 
 विष्णोः सकाशादुरूत जगत्तन्रेव च स्थितम। 

स्थितिस्ंयमकतौसो जगतोउ्स्थ जगच्च सः॥ (वि० पु० १ । १। ३१ ) 

“यह सम्पूर्ण जगत्‌ भगवान्‌ विष्णुसे उत्पन्न हुआ है और उन्‍्हींमें स्थित है । वे 
इस जगत्‌के पाछक ओर संहारकर्ता हैं तथा सम्पूर्ण जगत्‌ उन्हींका स्वरूप है ।? 

हर सोइप्रिध्याय शरीरात्‌ स्वातू सिख॒क्षुविविधा ; ग्रजाः । 

द अप एव. ससर्जादो तासु वीयमवासुजत्‌ ॥ ( मनु० १ | « ) 
श्च “उन्होंने अपने शरीरसे नाना प्रकारकी प्रजाको उत्पन्न करनेकी इच्छासे सद्डुल्प 
'रके पहले जलकी ही खृष्टि की फिर उस जलमें अपनी शक्तिरूप वीयंका आधान किया |? 
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व्याख्या-मनु आदि जो दूसरे स्थृतिकार हैं, उनके ग्रन्थोंमें सांख्यशाल्रोक्त 

प्रक्रियके अनुसार प्रधानको कारण मानने और उससे सृश्टिके होनेंका वर्गन नहीं 

मिलता है; इसलिये इस विषयमें सांख्यशाख्रको प्रमाण न मानना उचित ही है । 

सम्बन्ध-सांख्यकी सश्टि-प्रक्रियाको योगशज्ञासत्रके ग्रवर्तक पातअल भी मानते 
/€क 

हैं, अतः उसको मान्यता क्‍यों न देनी चाहिये ?” इसपर कहते हैं-- 
९ हक # 

एत॑ंन यागः श्रत्यक्तत ॥ २॥ १॥३ ॥ 

एतेन-इस पूर्वोक्त विवेचनसे; योग:-योगशात्रका भी; ग्रत्युक्तः -प्रव्युत्तर 

हो गया । | 

व्याख्या-उपर्युक्त विवेचनसे अर्थात्‌ पूवसूत्रोंमे जो कारण बताये गये हैं, 

उन्हींसे पातञ्लल-योगशात्रकी भी उस मान्यताका निराकरण हो गया, जिसमें 

उन्होंने दृश्य ( जड प्रकृति ) को जगत्‌का खतन्त्र कारण कहा है; क्योंकि अन्य 
विषयोंमें योगका सांख्यके साथ मतभेद होनेपर भी जड ग्रकृतिकोी जगत्‌का कारण 

माननेमें दोनों एकमत हैं; अतः एकके ही निराकरणसे दोनोंका निराकरण हो गया | 

सम्बन्ध-यूर्वश्रकरणसें यह कहा गया हे कि वेदाइकूल स्मतियोंकों ही 

प्रमाण मानना आवश्यक है, इसलिये वेदाविरुद्ध सांख्यस्मातिकों मान्यता न देना 
अनुचित नहीं है | इसलिये पूवपक्षी वेदके वर्णनसे सांख्य-मतकी एकता [दिखानेके 

लिये कहता है--- 

न विलक्षणत्वादस्थ तथात्व च शब्दात्‌ ॥ २॥ १॥४॥ 

न--चेतन ब्रह्म जगत॒का कारण नहीं है; अस्य विलक्षणत्वात्‌-क्योंकि यह 
कार्यरूप जगत्‌ उस ( कारण ) से विछक्षण ( जड ) है; च-और; तथात्वम्‌- 
उसका जड होना; शब्दातू-शब्द ( वेद ) प्रमाणसे सिद्ध है। 

व्याख्या-श्रुतिमं पस्रह्म परमात्माको सत्य, ज्ञानखरूप और अनन्त आदि 
लक्षणोंवाला बताया गया है ( ते० उ5० २। १ ) और जगतूको ज्ञानरहित 

( ते० 35० २। ६ ) अर्थात्‌ जड कहा गया है। अतः श्रुति-प्रमाणसे ही 

इसकी परमेश्वरसे विलक्षणता सिद्ध होती है। कारणसे कार्यका विलक्षण 
होना युक्तिसंगत नहीं है; इसलिये चेतन परतह्म परमात्माको अचेतन जगतका 
कारंण नहीं मानना चाहिये । 
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सम्बन्ध-यादि कहो, अचेतन कहे जानेवाले आकाश आदि तक्तोंका भी श्र॒तिसें 
चेतनकी भाँति वर्णन मिलता है । जेसे--“तत्तेज ऐक्षत”! ( छा० उ० $॥। २। 
ऐ /--उत्त तेजने विचार किया |? “ता आप ऐक्षन्तः ( छा० उ० ६ | २। 
४ 2 उस जलने विचार किया |” इत्यादि | तथा पुराणोंमें नदी, सस॒द्र, पर्वत 
आदिका भी चेतन-जैसा वर्णन किया गया है | इस ग्रकार चेतन होनेके कारण 
यह जगत्‌ चेतन परमात्मासे विलक्षण नहीं हे; इसलिये चेतन परमात्माको इसका 
कारण माननेमें कोई आपत्ति नहीं है, तो इसका उत्तर इस प्रकार दिया जाता है--- 

अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम ॥ २ | १ | ५॥ 
तु-किन्तु; ( वहाँ तो) अभिमानिव्यपदेश$-उन-उन तत्त्वोंके अभिमानी 

देवताओंका वणेन है ; ( यह बात ) विशेषानुगतिभ्या --विशेष शब्दोंके प्रयोग- 

से तथा उन तक्‍्तोमें देवताओंके ग्रवेशका वर्णन होनेसे ( सिद्ध होती है ) । 
व्याख्या-श्रुतिमें जो “तेज, जल आदिने विचार किया! इत्यादि 

रूपसे जड तच्तोंमें चेतनके व्यवह्ारका कथन है, वह तो उन तच्ोंके 

अभिमानी देवताओंको छक्ष्य करके है | यह बात उन-उन स्थोंमें प्रयुक्त 
हुए विशेष शब्दोंसे सिद्ध होती है । जेसे तेम, जल और अन्न--इन 
तीनोंकी उत्पत्तिका वर्गन करनेके बाद इन्हें. “देवता! कहा गया है 
( छा० 5० ६। ३ । २ ) | तथा ऐतरेयोपनिषद्‌ ( १ | २। 9 ) में “अग्नि 
वाणी बनकर मुखमें ग्रविष्ट हुआ, वायु प्राण बनकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ ।! 
इस प्रकार उनकी अनुगतिका उल्लेख होनेसे भी उनके अभिमानी देवताओंका 

ही वर्णन सिद्ध होता है । इसलिये ब्रह्मको जगत्‌का उपादान कारण बताना युक्ति- 
संगत नहीं है, क्योंकि आकाश आदि जड तत्त भी इस जगतमें उपलब्ध होते 
हैं, जो कि चेतन ब्रह्मके धर्मोंसे स्वथा विपरीत लक्षणोंवाले हैं | 

सम्बन्ध-ऊपर उठायी हुईं शह्लाका गन्थकार उत्तर देते हैं-- 

द्यते तु ।॥ २। १। ६॥ 
तु-किन्तु; इश्यते-श्रुतिमें उपादानसे विलक्षण वस्तुकी उत्पत्तिका वर्णन 

भी देखा जाता है ( अत: ब्रह्मको जगतूका उपादान कारण मानना अनुचित 
नहीं है ) । 
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व्याख्या-यह कहना ठोक नहीं है कि उपादानसे उत्पन्न होनेवाला काये 

उससे विलक्षण नहीं हो सकता; क्योंकि मनुष्य आदि चेतन व्यक्तियोंसे नख-छोम 

आदि जड वस्तुओंकी उत्पत्तिका वर्णन वेदमें देखा जाता है | जप्ते, 'यथा सतः 

पुरुषात्‌ केशलोमानि तथाक्षरात्‌ संभवतीह विश्वम्‌ ।! (मु० 3० १ ।१।७ ) 

अर्थात्‌ 'जेसे जीबित मनुष्यसते केश और रोएँ उत्बन्न होते हैं, उसी प्रकार 

अविनाशी पखत्रह्मसे यह सब जगत्‌ उत्पन्न होता है !! सजीव चेतन पुरुषसे जड 

नख-छोम आदिंकी उत्पत्ति उससे सर्वथा विछक्षण ही तो है | अतः अद्मको 

जगतूका कारण मानना युक्तिसंगत तथा श्रुति-स्व्रृतियार्स अनुमोदित हे । समें 

कोई विरोध नहीं है | 

. सम्बन्ध-इसी विषयमें दूसरी शझक्ला उप्रस्थित करके उसका निराकरण 

करते हैं-- 

असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात ॥ २। १।॥७॥ 

चेत-यदि कहो; ( ऐसा माननेसे ) असत्‌-असत्कार्यवाद अर्थात्‌ 

जिसकी सत्ता नहीं है, ऐसी वस्तुकी उत्पत्तिका प्रसड्ं उपस्थित होगा; इति 

न-तो ऐसी बात नहीं है; प्रतिषेधमात्रत्वात्‌-क्योंकि वहाँ 'असत्‌! शब्द प्रतिषिध - 

मात्रका अर्थात्‌ सबेथा अभावका बोधक है । 

व्याख्या-यदि कहो “अवयवरहित चेतन ब्रह्मसे सात्रयव जड-बगैकी उत्पत्ति 

माननेपर जो वस्तु पहले नहीं थी, उसकी उत्पति माननेका दोष उपस्थित होगा, 

जो कि श्रुति-प्रमाणके विरुद्ध है, क्‍योंकि वेदमें असतुसे सत्‌की उत्पत्तिको 

असंभव बताया गया है |? तो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि वहाँ वेदमें कारणसे विलक्षण 

कार्यकी उप्पत्तिका निषेष नहीं है; अपितु 'असत्‌ःशब्दवाच्य अभावसे मावकी उत्पत्तिको 

असंभव कहा गया है | वेदान्त शाख्रमें अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं मानी गयी 

है; किन्तु सत्खरूप सबंशक्तिमान्‌ पस्रह्म परमात्मामें जो जड्चेतनातव्मक जगत्‌ 

शक्तिरूपसे विद्यमान होते हुए भी अप्रकट रहता है, उसीका उसके सझ्कूल्पसे 

प्रकट होना उत्पत्ति है. | इसलिये पख्रह्मसे जगत्‌की उत्पत्ति मानना असतसे 

सत॒की उत्पत्ति मानना नहीं है । 

सम्बन्ध-इसपर पुन पृवपक्षीकी ओरसे झड्ढा उपस्थित की जाती हँ-ए 

अपीतो तद्॒त्पसड्रादसमजझ़्सम्‌ ॥ २। १। ८ ॥ 
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अपीतो-( ऐसा माननेपर ) प्रल्यक्ालमें। तद॒त्पसज्ञात-्जकझ्को उस 
संस्तारके जडत्व और सुख-द॒:खादि घर्मोसे युक्त माननेका प्रसड़ उपस्थित होगा, 

इस्तलिये; असमच्जसम्र"-उपयुक्त मान्यता युक्तिसंगत नहीं है । ः 

व्याख्या-यदि ग्रछ्यकाछमें भी संपूर्ण जगत्‌का उस परब्रह्म परमात्मामें 
विद्यमान रहना माना जायगा, तब तो उस ब्रह्मकी जड ग्रकृतिके जडत्व तथा 

जीवोंके सुख-दु:ख आदि घर्मोसे युक्त माननेका प्रसक्न आ जायंगा, जो किसीको 
मान्य नहीं है; क्‍योंकि श्रुतिमें उस परख्रत्म परमेख्वरको सदैव जडत्व आदि 
घर्मोसि रहित, निर्विकार ओर सबंथा विशुद्ध बताया गया है । इसलिये उपयुक्त 
मान्यता युक्तियुक्त नहीं है। 

सम्बन्ध-अब सूत्रकार उपयुक्त शझजक्लाका निराकरण करते हैं--- 

न ठु दृष्टान्तमावात्‌ ॥ २। १ | ६ ॥ 
(उपयुक्त वेदसम्मत सिद्धान्तमें ) तु-निः संदेह; न-पूव॑सूत्रमें बताये- हुए दोष 

नहीं है; हृष्टान्तमावात्‌्ज-क्योंकि ऐसे बहुत-से दृष्टान्त. उपलब्ध होते हैं 
( जिनसे कारणमें कार्यके विछीन हो जानेपर भी उसमें कार्यके धर्म नंहों 
रछनेको बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-पृवसूत्रमें की हुई शह्ला समीचीन नहीं हैं; क्योंकि कार्यके अपने 

ऋरिंणम विदोन हो जानेके बाद उसके धर्म कारणमें रहते हैं, ऐसा नियम -नहीं 
छे; अपितु इसके विपरीत बहुत-से इश्शन्त मिलते हैं । अर्थात्‌ जब कार्य कारणमें 
विंडीन होता है, तब उसके धर्म भी कारणमें विछीन हो जाते हैं, ऐसा देखा 

ता है। जैसे सुवर्गसे बने हुए आभूषण जब अपने कारणमें विछीन हो 
आति हैं, तब उन आशभुूषणोंके धर्म खुवर्णमें नहीं देखे जाते हैं । तथा मिंइीसे 
अर्ने डुए घट आदि पात्र जब अपने कारण मृत्तिकामें विीन हो जाते हैं, संब 
श्रु८ आदिके धर्म उस मृत्तिकामें नहीं देखे जाते हैं । इसी प्रकार और: भी 
अडत-से दृष्डान्त हैं | इससे यही सिद्ध हुआ कि प्रछ्यकाल या सृश्टिकालमें और 
किसी सी अबस्थामें कारण अपने कार्यके धर्मोसे छिप्त नहीं होता है | 

सम्बन्ध-उपयुक्त सूत्रमें वादीकी शह्लाका निराकरण किया गया ॥ अब 
5त्तके हार उठाये हुए दोषोंकी उसीके मतसें व्याप्ति बताकर अपने मतको निर्दोष 
ित्रि करते है-.- 

0$ट 
० है. 00: 
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ख्पक्षदोषाद्चय ॥ २। १। १० ॥ 
स्वपक्षदोषात्रन्वादीके अपने पक्षमें उपयुक्त समी दोष आते हैं, इसलिये; 

च-भी; ग्रधानको जगत्‌का कारण मानना ठीक नहीं है | 

व्याख्या-सांख्यमतावरूम्बी खय॑ यह मानते हैं कि जगत्‌का कारणरूप 

प्रधान अवयवरहित, अव्यक्त और अग्राह्य है । उससे साकार, व्यक्त तथा देखने- क्‍ 

सुननेमें आनेवाले जगत्‌की उत्पत्ति मानना तो कारणसे विलक्षण कार्यकी उत्तत्ति 

- माननेका दोष खीकार करना है | तथा जगत्‌की उत्पत्तिके पहले कारयके 

शब्द, स्पर्श आदि धर्म प्रधानमें नहीं रहते और कार्यकी उत्पत्तिके पश्चात्‌ कार्यमें 

आ जाते हैं, यह माननेके कारण उनके मतमें असतूसे सतकी उत्पत्ति खीकार 

करनेका दोष भी ज्यों-का-त्यों रहा | इसके सिवा, प्रल्यकालमें जब समस्त कांय 

ग्रधानमें विंठीन हो जाते हैं, उस समय कार्यके शब्द, स्पश आदि धर्म प्रवानमें 

नहीं रहते; ऐसी मान्यता होनेके कारण वादीके मतमें भी कारणमें कार्यके. 

धर्म आ जानेकी शहझ्झ पूवंबतू बनी रहती है | इसलिये वादीके द्वारा उपस्थित 

किये हुए तीनों दोष उसके प्रधानकारणवादमें ही पाये जाते हैं, अत: प्रवानको... 

जगत्‌॒का कारण मानना कदापि उचित नहीं है । क्‍ 

सम्बन्ध-उपर्युक्त कथनपर वादीद्वारा किग्रे जा सकनेवाले आतक्षेपकों स्वयं 

'उपस्थित करके सूत्रकार उसका निराकरण करते हैं-- 
#+. / ५ ७. 

तकोप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमेयमिति चेदेवमप्यनिर्मोक्ष- 

प्रसड़ण ॥ २। १। ११ ॥ 

चेत्‌ इति-यदि ऐसा कहो कि; तकग्रितिष्ठानात-तर्कोकी स्थिरता न 

होनेपर; अपि-भी; अन्यथानुमेयम्‌-दूसरे प्रकारसे अनुमानके द्वारा कारणका 

निशचय करना चाहिये; एवम्‌ अपिल्‍ज-तो ऐसी थितिमें भी; अनिर्मोक्षप्रसड्भ+८ 

मोक्ष न होनेका प्रसज़ आ जायगा | द 

व्याख्या-एक मतावढूम्बीद्वारा उपस्थित की हुई युक्तिको दूसरा नहीं... 

मानता, वह उसमें दोष सिद्ध करके दूसरी युक्ति उपस्थित करता है; किन्तु इस: 

दूसरी युक्तिको वह पहला नहीं मानता, वह उसमें भी दोष सिद्ध करके नयी हीं द 

युक्ति प्रस्तुत करता है । इस प्रकार एकके बाद दूसरे तक॑ उठते रहनेसे उनकी 
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कोई स्थिरता या समाप्ति नहीं है, यह कहना ठीक है, तथापि दूसरे ग्रकारसे अनुमानके 
द्वारा कारणतत्तवका निश्चय करना चाहिये, ऐसा कोई कहे तो ठीक नहीं है, क्योंकि 

. ऐसी स्थितिमें वेदप्रमाणरहित कोई भी अनुमान वास्तविक ज्ञान करानेवाल्य सिद्ध 

नहीं होगा । अतणत्र उसके द्वारा तत्त्तज्ञान होना असम्मव है और तक्तज्ञानके बिना 

मोक्ष नहीं हो सकता | अत: सांख्य-मतमें संसारसे मोक्ष न होनेका ग्रसड़ आ जायगा 

सम्बन्ध-उपयुक्त प्रकारसे ग्रधानकारणवादका खण्डन करके उन्हीं 
युक्तियोंसे अन्य वेदविरुद्ध मरतोंका भी निराकरण हो जाता है, ऐसा कहते हैं--- 

* हर #. / 5 #/ 5७ ह 

पतन शिष्टापरिग्रहा आप व्याख्याता: ॥ २। १। १ २॥। 

एतेन-इस पूर्वनिरूपित सिद्धान्तसे; शिष्टापरिग्रहा)-शिष्ट पुरुषोंद्वारा 
अस्वीकृत अन्य सब मतोंका; अपि"भी; व्याख्याता;$८-प्रतिवाद कर दिया गया*। 

. व्याख्या-पाँचवें सूत्रसे ग्यारहवें सूत्रतक जो सांख्यमतावलम्बियोंद्वारा 
उपस्थित की हुईं शह्लाओंका निराकरण करके वैदिक सिद्धान्तका प्रतिपादन किया 
गया है; इसीसे दूसरे मत-मतान्तरोंका भी, जो वेदानुकूछ न होनेके कारण शिष्ट 

पुरुषोंकों मान्य नहीं हे, निराकरण हो गया | क्योंकि उनके मत भी इस विषयमें . 

सांख्यमतसे ही मिलते-जुलते हैं | | 

सम्बन्ध-पूवग्रकरणमें ग्रधानकारणवादका निराकरण किया गया। अब 
ब्रह्मकारणवादमें दूसरे ग्रकारके दोबोंकी उद्भावगा करके उनका निवारण किया 
जाता 

भाक्त्रापत्तरावभागश्चत्‌ स्याक्लाकत्रत | २। १।१॥ १३ ॥ 

चेत्--यदि कडो; भोकत्रापत्ते;-( ब्रह्मको जगत्‌का कारण माननेसे उसमें ) 
भोक्तापनका प्रसज़ आ जायगा, इसलिये; अविभाग:-जीव और ईख़रका विभाग 
सिद्ध नहीं होगा, उसी प्रकार जीव और जड-बर्गका भी परस्पर विभाग सिद्ध नहीं 
होगा; ( इते न ) तो यह कडना ठीक नहीं है; लोकवतरक्योंकि लोकमें 
जमे विभाग देखा जाता है, बेसे; स्थातू-हो सकता है | 

व्याख्या-यदि कही कि अ्रक्कको जगत्‌का कारण मान लेनेसे खयं ब्रह्मका 
| आर व न बी हो (९ 6 ७ हो जीवके रूपम कमे-फलछहूप सुख-दुःख आदिका भोक्ता होना सिद्ध हो जायगा; 
इससे जीव और इख्वरका विभाग सम्भव नहीं रहेगा तथा जडवर्गमें भोक्तापन 
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आ जानेसे मोक्ता ( जीवात्मा ) और भोग्य ( जडवर्ग ) का भी विभाग असम्भव | 
हो :जायगा; तो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि छोकपें एक कारणपे उत्पन्न हुई. 

वस्तुओंमें ऐसा विभाग प्रत्यक्ष देखा जाता है; उसी प्रकार ब्रह्म और जीवात्मा 
तथा जीव और जडवर्गका विंभाग होनेमें भी कोई बाघा नहीं रहेगी । अर्थात्‌ 

लोकमें जसे यह बात देखी जाती है कि पिताका अंशमूत बालक जब गर्भमें 
रहता है तो गर्भजनित पीड़ाका भोक्ता वही होता है, पिता नहीं होता | तथा 

उस -बालक और पिताका विभाग भी प्रत्यक्ष देखा जाता है | उसी प्रकार ब्रह्ममें 
भोक्तापन आनेकी आशज्ञा नहीं है तथा जीवात्मा और परमात्माके परस्पर विभाग 

होनेमें भी कोई अड़चन नहीं है | इसके सिवा, जेसे एक ही पितासे उत्पन्न 

बहुत-्से लड़के परस्पर एक-दूसरेके सुख-दुः:खक्रे मोक्ता नहीं होते, इसी प्रकार 
भिन्न-भिन्न जीवोंको कर्मानुस्तार जो सुख-दु:ख प्राप्त होते हैं, उनका उपभोग वे 

पृथक्‌प्थक्‌ ही करते हैं, एक दूसरेके नहीं | इसी तरह यह भी देखा जाता 
है कि एक ही प्रथिवी-तत्तके नाना ग्रकारके कार्य घट, पठ, कपाट आदियें परस्पर 
भेदकी उपलब्धि अनायास हो रही है, उसमें कोई बाधा नहीं आती | घड़ा 
व्च, या कपाठ नहीं बनता और वन्न घड़ा नहीं बनता और कपाठ वद्ल नहीं 
बनता । सबके अछग-अछग नाम, रूप और व्यवहार चलते रहते हैं | उसी 

प्रकार एक ही ब्रह्मके असंख्य कार्य होनेपर भी उनके विभागमें किसी प्रकारकी 
न 

बाघा नहीं आती हे । 

+ सम्बन्ध-ऐसा माननेसे कारण ओर कारयमें अनन्यता सिद्ध नहीं होगी» 

ऐसी शह्ला ग्राप्त होनेपर कहते हैं--- 

तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य/ ॥ २॥ १॥ १४ ॥ 

आरम्मणशब्दादिभ्य;-आरम्मण शब्द आदि हेतुओंसे; तदनन्यत्वम्‌-- 
उसकी अथांतू कायकी कारणपे अनन्यता सिद्ध होती है । 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्मं यह कहा गया है कि ध्यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन 

सब मृन्मयं विज्ञातं स्थाद्‌ वाचारम्मरणं विकारों नामघेयम्‌ मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ।! 
( छा० उ० ६ | १ । 9 ) अर्थात्‌ हे सोम्य ! जेप्ते मिद्रीके एक ढेलेका तत्व 

जान लेनेपर मिट्रीसे उत्पन्न होनेवाले समस्त कार्य जाने हुए हो जाते हैं; उनके 
नाम और आक्ृतिके भेद तो व्यवहारके लिये हैं, वाणीसे उनका कथनमात्र 
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होता है, वास्तवमें तो कार्यरूपमें भी वह मिट्टी ही है |? इसी प्रकार यह कार्य- 

रूपमें वतेमान जगत्‌ भी ब्रह्मछूप ही है | इस कथनसे जगतूकी ब्रह्मसे अनन्यता 
सिद्ध होती है; तथा सूत्रमें “आदि! रब्दका प्रयोग होनेसे यह अभिप्राय निकलता 

है कि इस प्रकरणमें आये हुए दूसरे वाक्योंसे भी यही बात सिद्ध होती है । उक्त 
प्रकरणमें 'ऐतदात्म्यमिदं सवेम/का ( छा०3०६। ८ से लेकर १६ वें खण्डतक ) 

प्रयोग कई बार हुआ है | इसका अथ है कि प्यह सब कुछ ब्रह्मखरूप है |! 

इस प्रकार श्रुतिनें कारणरूप ब्रह्मसे कायरूप जगत्‌की अनन्यताका स्पष्ट शब्दोंमे 
प्रतिपादन किया है | उसी ग्रकरणमें उपदेशका आरम्भ करके आचार्यनें कहा है--- 

“सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम |! ( छा० उ० ६ | २ । १ ) अर्थात्‌ हे 
सोम्य ! यह समस्त जगत्‌ प्रकट होनेसे पहले एकमात्र अद्वितीय सत्यखरूप 

ब्रह्म ही था ।” इससे अनन्यताके साथ-साथ यह भी सिद्ध होता है कि यह जड- 
चेतन भोग्य और मोक्ताके आकार प्रत्यक्ष दीखनेवाला जगत उत्पत्तिके पहले भी 
अवश्य था । परन्तु था परत्रह्म परमात्माको शक्तिरूपमें | इसका वतंमानरूप उस 
समय अग्रकठ था । जेसे खर्णके विकार हार-कंकण-कुण्डल आदि उद्पत्तिके पहले 
और विलीन होनेके बाद अपने कारणरूप खणमें शक्तिरूपसे रहते हैं | शक्ति, 
शक्तिमानमें अभेद होनेके कारण उनकी अनन्यतामें किसी प्रकारका दोष नहीं 
आता; उसी प्रकार यह जड-चेतनातव्मक सम्पूर्ण जगत्‌ उत्पत्तिक पहले और 

प्रल्यक्रे बाद पख्रह्म परमेखरमें शक्तिरूपसे अव्यक्त रहता है | अतः जगत्‌की ब्रह्मसे 

अनन्यतामें किप्ती प्रकारकी बाधा नहीं आती । गीतामें भगवान्‌ ने खय॑ कहा है 

कि “यह आठ भेदोंवाछी जड प्रकृति तो मेरी अपरा प्रकृतिरूपा शक्ति है और 
जीवरूप चेतन-समुदाय मेरी परा ग्रकृति है, ( ७५। ५ ) इसके बाद यह भी 

बताया है कि ये दोनों समस्त ग्राणियोंके कारण हैं, और मैं सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति 

एवं प्रठयरूप महाकारण हूँ ।! ( गीता ७ | ६ ) इस कथनसे भगवानूने अपनी 

प्रकृतियोंक साथ अनन्यता सिद्ध की है । इसी प्रकार सबत्र समझ लेना चाहिये । 

सम्बन्ध-पहले जो यह बात कही थी कि कार्य केवल वाणीका विषय है, 

कारण ही सत्य है; उससे यह भ्रम हो सकता है कि कार्यकी वास्तविक सत्ता 

नहीं है। अतः इस शज्लाकों दूर करनेके लिये यह सिद्ध करते हैं कि अपनी वर्तमान 
अवस्थाके पहले भी शाक्तिरूपमें कार्यकी सत्ता रहती है--- 

भावे चोपलब्घे:ः ॥ २। १। १५॥ 
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भावे- कारणमें शक्तिरूपसे ) कार्यकी सत्ता होनेपर; च८ही; उपलब्धे।- 

उसकी उपलब्धि होती है, इसलिये यह सिद्ध होता है कि (यह जगत्‌ अपने 

कारण-ब्रह्ममें शक्तिरूपसे सदेव स्थित है ) । 

व्याख्या-यह बात इृढ़ करते हैं कि कार्य अपने कारणमें शक्तिरूपसे 

स्देव विद्यमान रहता है, तभी उसकी उपलब्धि होती है; क्योंकि जो वस्तु वास्तव- 

में विद्यमान होती है, उसीकी उपलब्धि हुआ करती है । जो वस्तु नहीं होती 

अर्थात्‌ खरगोशके सींग और आकाशके पुष्पकी माँति जिसका सर्वथा अभाव होता 

: है, उसकी उपलब्धि भी नहीं होती | इसलिये यह जड-चेतनाव्मक जगत्‌ अपने 

_कारणरूप परत्रह्म परमेश्वरमें शक्तिरूपसे अवश्य विद्यमान है; और सदैव अपने 

कारणसे अभिन्न है । 

सम्बन्ध-सत्कार्यवादकी सिद्धिके लिये ही पुनः कहते हैं--- 

सत्त्वाच्चावरस्थ ॥ २ । १ | १६॥ 

अवरस्य"कार्यका; सच्चात-सत्‌ होना श्रुतिमें कहा गया है, इससे; च>भी; 

( प्रकट होनेके पहले उसका होना सिद्ध होता है ) । 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ ( ६ | २ । १ )में कहा गया है कि “सदेव 

सोम्येदमग्र आसीत्‌---“हे सोम्य ! यह प्रकट होनेसे पहले भी सत्य था।? 

बृहदारण्यकमें भी कहा है “तदूधेदं तश्व्याकृतमासीतू (१। ०। ७) “उस 

समय यह अप्रकठ था |? इन वर्णनोंसे यह सिद्ध है कि स्थूलछूपमें श्रकट होनेके 
पहले यह सम्पूर्ण जगत्‌ अपने कारणमें शक्तिरूपसे विद्यमान रहता है और वही 

सृश्टिकालमें प्रकट होता है |. 

द तम्बन्ध-श्रुतियें (विरोध प्रतीत होनेपर उसका निराकरण करते हैं-- 
द्र्यप धमकी 7: 30253 43:55 8 आज कक 

असह्ठयपद्शान्नांत चेन्न धमानन्‍तरण वाक्यराधषात्‌ ॥२९। १॥।१७॥ 

चेत्--यदि कहो; ( दूसरी श्रुतिमें ) असद्वयपदेशात्‌-उत्पत्तिके पहले इस 

जगत्‌को “असत्‌” बतलाया है, इसलिये; न-कार्यका कारणमें पहलेसे ही विद्यमान 

होना सिद्ध नहीं होता; इति नजतो ऐसी बात नहीं है; ( क्योंकि ) धर्मान्त- 
रेण-ैसा कहना धर्मान्तरकी अपेक्षासे है; वाक्यशेषात्‌-यह बात अन्तिम वाक्य- 
से सिद्ध होती है । 

_  नकंब्द्आश मनाए ०. 

५ 

कर. हा 
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व्याख्या-तैत्तिरीयोपनिषद्मं कहा है कि “अस॒द्‌ वा इदमग्र आसीत | ततो 
वे सदजायत । तदात्मान& खयमकुरुत । तस्मात्तत्सुक्तमुच्यते |! (तै०3० २ |७). 
अर्थात्‌ 'यह सब पहले “असत्‌? ही था, उसीसे सत्‌ उत्पन्न हुआ; उसने खय॑ 
ही अपनेको इस रूपमें बनाया, इसलिये उसे 'सुक्ृतः कहते हैं |! इस श्रुतिमें 
जो यह बात कही गयी है कि 'पहले असत्‌ ही था? उसका अभिगप्राय यह नहीं 
'है कि यह जगत्‌ प्रकट होनेके पहले नहीं था, क्योंकि इसके बाद “आसीत? पदसे 
उसका होना कहा है। फिर उससे सतकी उत्पत्ति बतल्ायी है | तसश्चात्‌ यह 
कहा है कि उसने खय॑ ही अपनेको इस रूपमें प्रकट किया है | अत: यहाँ यह 
समझना चाहिये कि धर्मान्‍्तरकी भपेक्षासे उसको “असत्‌? कहा है । अर्थात्‌ 
प्रकट होनेसे पहले जो अप्रकठ रूपमें विद्यमान रहना धर्मान्तर है, इसीको 'असतः . 
नामसे कहा गया है, उसकी अविद्यमानता बतानेके लिये नहीं । तात्पर्य यह कि 

: उत्पत्तिसे पूर्व यह जगत्‌ असत्‌---अग्रकठ था | फिर उससे सतकी उत्पत्ति हु... 
अर्थात्‌ अप्रकट जगत्‌ अपने अगप्राकव्यरूप घर्मको त्यागकर प्राकव्यरूप धर्मसे 
युक्त हुआ--अप्रकठ्से प्रकट हो गया । छान्दोग्योपनिषद्में इस बातको स्पष्ट 
रूपसे समझाया है । वहाँ श्रुतिका वर्णन इस श्रकार है----“तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र 
आसीदेकमेवाद्वितीयं तस्मादसतः सज्ञायत |! ( ६। २। १ ) अर्थात्‌: 'कोई- 

... कोई कहते हैं, यह जगत्‌ पहले “असत! ही था, अकेला वही था, दूसरा कोई 
नहीं, फिर उस “असतःसे 'सत्‌! उत्पन हुआ |! इतना कहकर श्रुति खयं ही 

 अभावक्ते श्रमका निवारण करती हुई कहती है---कुतस्तु खत सोम्यैब< 
स्थादिति होवाच कथमसतः सजायेतेति ।| (६।२।२ ) “किल्तु हे सोम्य ! 

ऐसा होना कैसे संभव है, असतसे सत्‌ केसे उत्पन्न हो सकता है. |! तात्पर्य 

यह है कि अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हो सकती | इसलिये 'सत्तेक 

सोनयेदमत्र आसीव, /! (६। २। २) “बह सब पहले सत्‌ ही था' वह 
श्रुतिने निश्चय किया है । इस प्रकार वाक्यशेषे सत्कार्यवादकी ही सिद्धि होती है । 

सम्बन्ध-पुनः इसी बातकों दृढ़ करते हैं-- 

युक्तेः शब्दान्तराब्व ॥ २ | १ | १८ ॥ 

युक्ते/न्यक्तिसे; च-तथा; शब्दान्तरात्-दूसरे शब्दोंसे भी ( यही बात 
सिद्ध होती है ) । 

वे० द्‌० ८555 
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व्याख्या-जो वस्तु वास्तवमें नहीं होती, उसका उत्पन्न होना भी नहीं देखा 

जाता, जेंसे आकाशमें फूछ उगना और खरगोशके सींग होना आजतक किसीने 

नहीं देखा है । इस युक्तिसे तथा ब्हृदारण्यक आदिमें जो उसके छिये अव्याक्ृत 

आदि शब्द ग्रथुक्त हैं, उन शब्दोंसे भी यही बात सिद्ध होती है कि “यह जगत्‌ 
उत्पन्न होनेसे पहले भी 'सत्‌” ही था |! 

सम्बन्ध- अब पुनः उत्ती बातकों कपड़ेके दृष्टान्तसे सिद्ध करते हैं-- 

पटवच्च ॥ २.।. १ । १६ ॥ 
पटवत्‌-सूतमें वल्नकी भाँति; चजभी ( ब्रह्ममें यह जगत्‌ पहलेसे ही 

स्थित है )। 

व्याख्या-जबतक कपड़ा शक्तिरूपसे सूतमें अग्रकट रहता है, तबतक वह 
नहीं दीखता, वही जब बुननेवालेके द्वारा बुन लिये जानेपर कपड़ेके रूपमें प्रकट 
हो जाता है, तब अपने रूपमें दीखने छगता है | प्रकट होनेसे पहले और प्रकट 

 होनेके बाद दोनों ही अवस्थाओंमें वत्न॒ अपने कारणमें विद्यमान हैं और उससे 
अभिन्न भी है---इसी प्रकार जगत्‌कों भी समझ लेना चाहिये | वह उप्पत्तिसे 
पहले भी ब्रह्ममें स्थित है और उत्पन्न होनेके बाद भी उससे प्रथक्‌ नहीं हुआ है । 

है 4605/0:9.. 

सम्बन्ध-इसी बातको प्राण आदिके दृष्टान्तसे समझाते हैं-- 

यथा च प्राणादि ॥ २। १। २१० 4 

च--तथा; यथा>जसे; ग्राणादि--प्राण और इन्द्रियों ( स्थूछ शरीर 

बाहर निकलनेपर नहीं दीखतीं तो भी उनकी सत्ता अवश्य रहती है, उसी प्रकार 

प्रल्यकालमें भी अव्यक्तरूपसे जगत्‌की स्थिति अवश्य है )। 

व्याख्या-जेसे मृत्युकालमें ग्राण और इन्द्रिय आदि जीवात्माके साथ-साथ 
शरीरसे बाहर अन्यत्र चले जाते हैं, तब्र उनके खरूपकी उपलब्धि नहीं होती, 

तथापि उनकी सत्ता अवश्य है | उसी प्रकार प्रठढ्यकालमें इस जगत्‌की अप्रकट 
अवस्था उपलब्ध न होनेपर भी इसकी कारण-रूपम सत्ता अवश्य है, ऐसा 

समझना चाहिये । ट 

सम्बन्ध-बरह्मको जगत्‌का कारण और जगत्‌की उसके साथ अननयता 

: माननेमें दूसरे प्रकारकी शज्ला उठाकर उतस्तका निराकरण करनेके लिये अगा 

ब्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 



स्तृत्र १९-२२ | अध्याय २ ११५, 

इतरव्यपदेशाडिताकरणादिदोष प्रसक्ति ४» ।॥ रण १ एल 

इतरव्यपदेशात्-अह्म ही जीवरूपसे उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेसे; 
हिताकरणादिदोषग्रसक्ति३-( ब्रह्ममें ) अपना हित न करने या अहित करने 

आदिका दोष आ सकता है । द 
व्याख्या-श्रुतिम कहा है कि “तत्तमसि श्रेतकेतोी! (छा०उ० ६। ८ ।७) 

-- है ख्वेतकेतु ! तू वही है ।? “अयमात्मा ब्रह्म” (बह ० उ० २ | ५। १९ )--- 
“यह आत्मा ब्रह्म है |! तथा '्सेयं - देवतेमास्तित्नो देवता अनेनेव जीवेनानुप्रविश्य 
नामरूपे व्याकरोत्‌? ( छा० उ० ६। ३ । ३ )---अर्थात्‌. इस देवता ( ब्रह्म ) 
ने तेज आदि तच््वसे निर्मित शरीरमें इस जीवात्मारूपसे प्रवेश करके नाम-.. 

रूपोंको प्रकट किया !! इसके सिवा यह भी कहा गया है कि “त्वं स्री त्वं 
पुमानसि त्व॑ कुमार उत वा कुमारी? ( श्रेता० ४ । ३ )--ू सत्री है, तू पुरुष ः 
है, तू ही कुमार और कुमारी है |? इत्यादि | इस वर्णनसे स्पथ्ट है कि ब्रह्म - 

खय॑ ही जीवरूपसे उत्पन्न हुआ है । इससे ब्रह्ममें अपना हित न करने अथवा . _ 
अहित करनेका दोष आता है, जो उचित नहीं है; क्‍योंकि जगतमें ऐसा कोई 
भी प्राणी नहीं देखा जाता जो कि समर्थ होकर भी दुःख भोगता रहे और . 
अपना हित न करे | यदि वह स्वयं ही जीव बनकर दुःख भोग रहा है, तब . 
तो सवज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ परमेश्वरका इस प्रकार अपना हित न करना और 
अहित करना अर्थात्‌ अपनेको जन्म-मरणके चक्करमें डाले रहना आदि अनेक 

दोष संघटित होने छगेंगे, जो कि सवंथा अयुक्त हैं; अत: ब्रह्मको जगत॒का 
कारण मानना उचित नहीं है । 

सम्बन्ध-अब उक्त शक्लाका निराकरण करनेके लिये कहते हैं--- 

अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥ २।१। २२॥ 
किन्तु ( ब्रह्म जीव नहीं है, अपितु उससे ) अधिकम-अधिक है; .. 

दनिर्देश कर ८८ जे ४५, ( भे _त्‌-क्योंकि जीवात्मासे ब्रह्मका भेद बताया गया है । 

व्याख्या-बहदारण्यकीपनिषद्मं जनक और याज्ञवल्क्यके संवादका वर्णन : 
| ्ड सूः ५ /र ७ ८- है | वहाँ सूर्य, चन्द्रमा और अग्नि आदि देवी ज्योतियोंका तथा वाणी आदि :. 

आध्यात्मिक ज्योतियोंका वर्णन करनेके पश्चात्‌ इनके अभावमें “आत्मा? को- “ज्योति! “. 
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अर्थात्‌ प्रकाशक बतलाया है | ( ब्ू०3० 9 | ३। 9-६ ) फिर उस आत्माका 

स्वरूप पूछे जानेपर विज्ञानमय जीवको आत्मा बताया | (ब्रृ० उ० 9७। ३ | ७ ) 

तदनन्तर जाग्रतू, स्वप्न तथा सुषुप्ति आदि अवस्थाओंके भेदोंका वर्णन करते हुए 

कह्म है कि “यह जीव सुषृप्तिकालमें बाहर-भीतरके ज्ञानसे शून्य होकर परत्रह्म परमात्मासे 
संयुक्त होता है !! (बृ० उ० ४ | ३। २१ ) तत्पश्चात्‌ मरणकालकी स्थितिका 

निरूपण करते हुए बताया है कि “उस परह्मसे अधिष्ठित हुआ यह एक शरीरसे 

दूसरे शरीरमें जाता है |! ( ब्रृ० उ० 9 | ३। ३७ ) इस वर्णनसे जीव और 

ब्रह्मका भेद स्पष्ट हो जाता है | इसी प्रकार छान्दोग्योपनिषद्मों जो यह कहा है 

कि “अनेन जीवेनाव्मनानुग्रविश्य” इत्यादि; इसका अर्थ जीवरूपसे ब्रह्मका प्रवेश 

करना नहीं, अपितु जीवके सहित ब्रह्मका प्रवेश करना है। ऐसा माननेसे ही 

इेताइवतरोपनिषद्‌ ( 9७ । ६ ) में जो जीव और इईख़रको एक ही शरीररूप 

बृक्षपर रहनेवाले दो पक्षियोंकी भाँति बताया गया है, वहं सज्गत होता है । 

(एवं ) कठोपनिषद्‌में जो द्विवचनका प्रयोग करके हृदयरूपी गुहामें प्रविष्ट दो तत्तों 

( जीवात्मा और परमात्मा )का वर्णन किया गया है | खेताख ० (१ | ९ ) में 
जो सर्वज्ञ और अल्पज्ञ विशेषण देकर दो अजन्मा आत्माओं ( जीव और इंख़र ) 
को प्रतिपादन हुआ है तथा श्रुतिमें जो परत्रह्म परमेश्वरको प्रकृति एवं जीवात्मा 

दौनोंपर शासन करनेवाछा कहां गया है, इन सब वर्शनोंकी सड्गति भी जीव 

और ब्रह्ममें भेद माननेपर ही हो सकती है | अन्तर्यामि-ब्राह्मणपें तो स्पष्ट शब्दोंमें 

जीवात्माको ब्रह्मका शरीर कहा गया है. (ब्ृ० उ० ३ | ७ । २२ )। मेत्रेयी 
आह्यण ( ब्रू० उ० २। ४ | ५) में परमात्माको जानने तथा ध्यान करने 

योग्य बताया है । इस प्रकार वेदमें जीवात्मा और परमात्माके भेदका वगेन होनेपे 
यही सिद्ध होता है कि वह जगतूका कर्ता, धर्ता और संहर्ता परमेश्वर जीव नहीं; 
किन्तु उससे अधिक अर्थात्‌ जीवके स्वामी हैं | (तत्वमसि! “अयमात्मा ब्रह्म! 

इतथादि वाक्योंद्रारा जो जीवको ब्रह्मरूप बंताया गया है, वह पूवंबर्णित कारण 

और कार्यकी अनन्यताकों लेकर है । परमेल़्र कारण है और जड-चेतनात्मक 
जगत्‌ उनका कार्य है | कारणसे कार्य अभिन्न होता है, क्योंकि वह उसकी ही 
शक्तिका विस्तार है | इसी इश्टिंस जीव भी परमात्मासे अभिन्न है | फिर भी उनमें 

ख़रूपगत भेद तो है ही | जीव अल्पज्ञ है, ब्रह्म सर्वज्ष। जीव ईख़रके अधीन 

है, परमात्मा सबके शासक और स्वामी हैं | अतः जीव और बत्रह्मका अत्यन्त 
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अभेद नहीं सिद्ध होता | जिस प्रकार कार्यरूप जड प्रपन्नकी कारणरूप ब्रह्मसे 
अमिनता होते हुए भी भेद प्रत्यक्ष है | उसी प्रकार जीवात्माका भी ब्रह्मसे भेद 
है । ब्रह्म नित्यमुक्त है; अत: अपना अहित करना---आवागमनके चंक्रमें अपने- 
को डाले रहना आदि दोष उसपर नहीं छगाये जा सकते |. 

सम्बन्ध-इसी बातकों हृढ़ करनेके लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

अव्मादिवच्च तदनुपपत्ति: ॥ २ | 8 ॥३२ रे७॥। 
च-तथा; अश्मादिवत-( जड ) पत्थर आदिकी भाँति, ( अल्पज्ञ ) 

: जीबात्मा भी ब्रह्मसे मित्र है, इसलिये; तदनुपपत्ति:-जीवात्मा और परमात्माका 
अत्यन्त अभेद नहीं सिद्ध होता । । 

व्याख्या-जिस प्रकार परमेश्वर चेतन, ज्ञानखरूप, आनन्दमय तथा सबके 
रचयिता होनेके कारण अपनी अपरा प्रकृतिके विस्ताररूप पत्थर, काठ, छोहा 
और छुवर्ण आदि निर्जीव जड पदार्थोंसे भिन्न हैं, केबठ कारणरूपसे उन वस्तुओंमें 
अनुगत होनेके कारण ही उनसे अभिन्न कहे जाते हैं, उसी प्रकार अपनी प्रा 

प्रकृतिके विस्तार॒मूत जीवसमुदायसे भी वे भिन्न ही हैं; क्योंकि जीव अल्पज्ञ एवं 
सुख-दु:ःख आदिका भोक्ता है और परमात्मा सवंज्ञ, सवेशक्तिमान्‌, सर्वाधार, 
सर्वनियन्ता तथा सुख-दु:खसे परे है | कारण और कार्यकी अनन्यताकों लेकर 
ही जीवमात्र परमेखरसे अभिन्न बतलाये जाते हैं | इसलिये ब्रह्ममें यह दोष नहीं 
आता कि “वह अपना अहित करता है |? वह हित-अहितसे ऊपर है | सबका 
हिल्त उसीसे होता है | 

सम्बन्ध-यहातिक सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरकोी समस्त जगत्‌का कारण 
होते हुए भी सबसे विलक्षण तथा सर्वश्रेष्ठ [सिद्ध किया गया | उसमें ग्रतीत 
होनेवाले दीषोंका मी मलीमाति निराकरण किया गया | अब उत्त सत्यसंकल्प 

इमेश्वरका बिना किसीकी सहायता और परिश्रमके केवल संकत्पमात्रसे ही विक्त्र 

जगतकी रचना कर देना उन्हींके अनुरूप है, यह सिद्ध करनेके लिये अगला 

क्रक्ण आरम्भ किया जाता है--- है 

उपसंहारदशनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ॥ २४१। २४ ॥ 

चेतू-यदि कहो; उपसंहारद्शनात्‌-( छोकमें घट आदि बनानेके छिये ) 
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: साधन-सामग्रीका संग्रह देखा जाता है, ( किंतु ब्रह्मके पास को | साधन नहीं 

है ) इसलिये; नज्जह्म जगतूका कर्ता नहीं है; इति न--तो ऐसा कहना ठीक नहीं 

है; हि-क्योंकि; क्षीखखत्--दूधकी भाँति ( ब्रह्मको अन्य साधनोंकी अपेक्षा नहीं है ) । 

व्याख्या-यदि कहो कि छोकमें घड़ा, वत्र आदि बनानेके लिये सक्रिय कार्य 

कर्ताका होना तथा मिट्टी, दण्ड, चाक और सूत-करधा आदि साघनोंका संग्रह 

आवश्यक देखा जाता है; उन साधन-सामग्रियोंके बिना कोई भी कार्य होता नहीं 

* दिखायी देता है । परंतु ब्रह्मको एकमात्र, अद्वितीय, निराकार, निष्क्रिय आदि 

कहा गया है, उसके पास कोई भी साधन-सामग्री नहीं है; इसलिये वह इस 
विचित्र जगत॒की सृष्टिका कार्य नहीं कर सकता तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; 

क्योंकि जेंसे दूध अपनी सहज शक्तिसे, किसी बाह्य साधनकी सहायता लिये । 
. बिना ही दहीरूपमें परिणत हो जाता है, उसी प्रकार परमात्मा भी अपनी क्‍ 

- स्वाभाविक शक्तिसे जगत्‌का स्वरूप धारण कर लेता है । जेसे मकड़ीको जाला 

,बनानेके लिये किसी अन्य साधनकी अपेक्षा नहीं होती, उसी प्रकार पख्रह्म 
भी किसी अन्य साधनका सहारा लिये बिना अपनी अचिन्त्य शक्तिसे ही 

जगत्‌की रचना करता है । श्रुति परंमेश्वरकी उस अचिन्त्य शक्तिका वर्णन इस 

. प्रकार करती है---“उस परमात्माको किसी साधनकी आवश्यकता नहीं है, उसके 
: समान और उससे बढ़कर भी कोई नहीं देखा जाता है | उसकी ज्ञान, बल और 
. क्रियारूप स्वाभाविक पराशक्ति नाना प्रकारकी ही सुनी जाती है |? (श्रेता० ६।८ ) क्‍ 

क्‍ सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती हे कि द्ध-जल आदि जड वस्तुओंमें 

।क्‍ तो इस ग्रकारका परिणाम होना सम्भव है, क्‍योंकि उससें संकत्पपूर्वक विचित्र 

_ रचना करनेकी प्रवृत्ति नहीं देखी जाती; परंतु बह्म तो ईक्षण (संकल्प या विचार ) 
पूर्वक जगतकी रचना करता है, अतः उसके लिये दूधका इृश्टान्त देना ठीक 

नहीं है। जो लोग सोच-विचारकर काय करनेवाले हें, ऐसे लोगोंकों साधन- 

सामग्रीकी आवश्यकता हीती ही है | ब्रह्म अद्वितीय होनेके कारण साधनशून्य 
है, इसलिये वह जगतका कर्ता केसे हो सकता है ?? इसकर कहते हैं-- क्‍ 

व 

देवादिवदपि छोके ॥ २ | १ | २५॥ 



_ “कारण अपने सम्पूर्ण रूपसे ही जगतके आकारमें परिणत हो गया, ऐसा मानना 
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लोके-छोकमें; देवादिवत्‌-देवता आदिकी भाँति; अपि-( बिना उपकरण- 
के ) भी; ( कार्य करनेकी शक्ति देखी जाती है ) । 

व्याख्या-जेसे छोकमें देवता और योगी आदि बिना किसी उपकरणकी 

सहायताके अपनी अद्भुत शक्तिके द्वारा ही बहुत-से शरीर आदिकी रचना कर 
लेते हैं; बिना किसी साधन-सामग्रीके संकल्पमात्रसे मनोवाज्छित विचित्र पदार्थोको 

प्रकट कर लेते हैं& उसी प्रकार अचिन्त्यशक्तिसम्पन्न परमेश्रर अपने सड्ढूल्प- 

मात्रसे यदि जड-चेतनके समुदायरूप विचित्र जगतकी रचना कर दे या स्वयं 
उसके रूपमें प्रकट हो जाय तो क्‍या आश्चयय है | साधारण मकड़ी भी अपनी ही 
शक्तिसे अन्य साधनोंके बिना ही जाला बना लेती है, तब सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर- 
को इस जगत्‌का अभिन्ननिमित्तोपादान कारण माननेमें क्या आपत्ति हो सकती है । 

सम्बन्ध-उपयुक्त बातकों दृढ करनेके लिये शझड्ला। उपस्थित करते हैं--- 

कृत्खप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्दकोपो वा ॥ २ | १ | २६॥ 
कृत्स्रप्रसक्ति;-( ब्रह्मको जगत्‌का कारण माननेपर ) वह पूर्णरूपसे जगत्‌- 

के रूपमें परिणत हो गया, ऐसा माननेका दोष उपस्थित होगा; बाज”"-अथवा; 

निरवयवत्वशब्दकोप्‌८उसको अवयवरहित बतानेवाले श्रुतिके शब्दोंसे विरोध होगा । 

व्याख्या-पूर्वपक्षका कहना है कि यदि ब्रह्मको जगत्‌का कारण माना 

जायगा तो उसमें दो दोष आवेंगे | एक तो यह कि ब्रह्म अवयवरहित होनेके 

पड़ेगा, फिर जगत्‌से भिन्न ब्रह्मनामकी कोई वस्तु नहीं रही | यदि ब्रह्म सावयव 

होता तो ऐसा समझते कि उसके शरीरका एक अंश विक्वत होकर जगत्रूपमें 

परिणत हो गया और शेष अंश ब्रह्मरूपमें ही स्थित है; परंतु वह अवयवसयुक्त तो 
है नहीं; क्‍योंकि श्रुति “उसे निप्कल, निष्क्रिय, शान्त, निवद्य और निरज्लन 

बताती है| दिव्य और अमूर्त आदि वेशेषणोंसे विभूषित करती है| | ऐसी दरशा- 
में पूर्णतः ब्रह्मका परिणाम मान लेनेपर उसके श्रवण, मनन और निदिध्यासन 

%# देखिये वाल्मीकिरामायण तथा रामचरितमानसमें भरद्वाजजीके द्वारा भरतके 
आतिथ्यसत्कारका प्रसंग । 

। निष्क्रिय निष्कर्ल शान्तं निरव्य निरक्षनम्‌ ।' ( श्रेता० ६ । १९ ) 

| दिव्यों हममूतेः पुरुषः स बाह्याभ्यन्तरों छाजः । (मु० उ० २।१।२) 
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आदिका उपदेश व्यर्थ होगा | और यदि इस दोषसे बचनेके लिये ब्रह्मको सावयव 
मान लिया जाय तब तो उसे “अवयवरहित अजन्मा? आदि बतानेवाले श्रुतिके 
रब्दोंसे स्पष्ट ही विरोध आता है; सावयव होनेपर वह नित्य और सनातन भी 
नहीं रह सकेगा; इसलिये ब्रह्मको जगत्‌का कारण मानना युक्तिसंगत नहीं है | 

सम्बन्ध-इस शज्लाके उत्तरमें कहते हैं--- 

श्रुतेस्त शैब्दमूलत्वात्‌ ॥ २। १ । २७ ॥ 
तु-कितु ( यह दोष नहीं आता क्योंकि ); श्रुतेः-श्रुतिसे ( यह सिद्ध है 

कि ब्रह्म जगत॒का कारण होता हुआ भी निर्विकाररूपसे स्थित है); शब्द- 
मूलत्वात्‌-्जक्का खरूप केसा है ? इसमें वेद ही प्रमाण है / इसलिये वेद 
जैसा वर्णन करता है, वैसा ही उसका खरूप मानना चाहिये ध 

व्याख्या-पूर्वपक्षीने जो दोष उपस्थित किये हैं, वे सिद्धान्तपक्षपर लागू 
नहीं होते; क्‍योंकि वह श्रुतिपर आधारित है । श्रुतिने जिस प्रकार ब्रह्मसे जमत्‌- 
की उत्पत्ति बतायी है, उसी प्रकार निर्विकार रुपसे ब्रह्मकी स्थितिका भी प्रति- 
पादन किया है । ( देखिये ख़ेताख़तर ६ । १६--१९ तथा मुण्डक 
१।१।९ ) अतः श्रुतिप्रमाणसे यही मानना ठीक है कि ब्रह्म जगतका कारण 
होता हुआ भी निर्विकार रूपसे नित्य स्थित है। वह अवयवरहित और 
निष्क्रिय होते हुए ही जगत्‌का अभिन्ननिमित्तोपादान कारण है | उस सवरशक्तिमान्‌ 
परमेशवरके लिये कोई बात असम्भव नहीं है | वह मन-इन्द्रिय आदिसे अतीत है, इनका 

: विषय नहीं है । उसकी सिद्धि कोरे तर्क और युक्तिसे नहीं होती | उसके डिये 
तो वेद ही सर्वोपरि निर््नान्त प्रमाण है | वेदने उसका खरूप जैसा बताया है, वैसा 
ही मानना चाहिये | वेद उस परब्रह्मको अवयवरहित बतानेके साथ ही यह भी 
कहता है कि “वह सम्पूर्णरूपेण जगत्‌के आकारमें परिणत नहीं होता. |? यह समस्त 
ब्रह्माण्ड ब्रह्मके एक पादमें स्थित है, शोष अमृतखरूप तीन पाद परमघाममें स्थित हैं,# 

# तावानस्य महिमा ततो ज्याया«श्व पूरुषः | 

पादो5स्य सवा भूतानि अ्रिपादस्यास्ततं दिवि ॥ (छा० उ० ३। १४। ६ ) 



5 

न 
!। है 

| 
॥। 

(/' 
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ऐसा श्रुतिने स्पष्ट शब्दोंमें वर्णन किया है। अत: ब्रह्मको जगतूका कारण 
माननेमें पूर्वोक्त दोनों ही दोष नहीं ग्राप्त होते हैं । 

सम्बन्ध-श्सी बातकों युक्तिसे भी हृढ़ करते हैं--- । 

आत्मनि चेब॑ विचित्राश्व हि॥ २। १ । २८ ॥ 
च-इसके सिवा ( युक्तिसे भी इसमें कोई विरोध नहीं है ); हि-क्योंकि; 

आत्मनि+( अवयवरहित ) जीवात्मामें; च-भी; एव्म-ऐसी; विचित्राः-विचित्र 
सृश्यिाँ ( देखी जाती हैं ) | 

व्यास्या-पूर्वे सूत्रमें ब्रह्मके विषयमें केवल श्रुति-प्रमाणकी गति बतायी गयी, 
सो तो है ही, उसके सिवा, विचार करनेपर युक्तिसे भी यह बात समझमें आ 
सकती है कि अवयवरहित पस्रह्मसे इस विचित्र जगतूका उत्पन्न होना असंगत 
नहीं है; क्‍योंकि खप्नावस्थामें इस अवयवरहिंत निर्विकार जीवात्मासे नाना 
प्रकारकी विचित्र सृष्टि होती देखी जाती है; यह सबके अनुभवकी बात 3 | 
योगी लोग भी खय॑ अपने खरूपसे अविकृत रहते हुए ही अनेक ग्रकारकी 
रचना करते हुए देखे जाते हैं | महर्षि विश्वामित्र, च्यवन, भरद्वाज, वसिष्ठ तथा 
उनकी घेनु नन्दिनी आदिमें अद्भुत सृष्टि-रचनाशक्तिका वर्णन इतिहास-पुराणोंमें 
जगह-जगह पाया जाता है | जब ऋषि-मुनि आदि विशिष्ट जीवकोट्कि लोग 
भी खरूपसे अविकृत रहकर विचित्र सृष्टि-निर्माणमें समर्थ हो सकते हैं, तब 
पखह्ममें ऐसी शक्तिका होना तो कोई आश्चर्यकी बात ही नहीं है । विष्णुपुराणमें 
प्रश्न और उत्तरके द्वारा इस बातको बहुत अच्छी तरह समझाया गया है |# 

$ निगुंणस्याप्रमेयस्य. छुद्॒स्याप्यमलात्मन: । 
कर्थ सर्गादिकतुत्व॑ ब्रह्मणोअ्भ्युपगम्यते ॥ ( वि० पु० १ ।३। १) 

मेत्रेय पूछते हैं, 'मुने !जो ब्रह्म निर्शण, अप्रमेय, शुद्ध और निर्मलात्मा है; 
उसे सृष्टि आदिका कर्ता केसे माना जा सकता है ?? 

द शक्तयः सबेभावानामचिन्त्यज्ञानगोचरा: | 
यत्तो5तो ब्रह्मणप्तास्तु सर्गाद्या भावज्ञाक्तयः । - 
भवन्ति तपतां श्रेष्ठ पावकस्य यथोष्णता ॥ ( वि० पु० १। ३ । २-३ ) 

५ पराशर मुनि उत्तर देते हें--“तपस्वियोंमें श्रेष्ठ मैत्रेय ! समस्त भावपदार्थोकी 
शक्तियाँ अचिन्त्य ज्ञानकी विषय हैं, ( साधारण मनुष्य उनको नहीं समझ सकता ) 
अग्निकी उष्णता-शक्तिकी भाँति ब्रह्मकी भी सर्गादिर्चना-रूप शक्तियाँ स्वाभाविक हैं |? 
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सम्बन्ध-इतना ही नहीं, निरवयव वर्तुसे किचित्र सावयव जगत्‌की सृष्टि 

सांख्यवादी स्वयं भी मानते हैं | अतः--- 

कं 
श्प 

स्वपक्षदीषाद्च ॥ २। १९ [७०४७ १) 

खपक्षदोषात्‌ू-उनके अपने पक्षमें ही उक्त दोष आता है, इसलिये; च-भी 

( पस्रह्म परमेश्वरकों ही जगत्‌का कारण मानना ठीक हे | 

व्याख्या-यदि सांख्यमतके अनुसार प्रधानको जगत्‌का कारण मान लिया 

जाय तो उसमें भी अनेक दोष आवेंगे; क्योंकि वह बेदसे तो प्रमाणित है ही. 

नहीं; युक्तिसे भी, उस अवयवरहित जड प्रधानसे इस अवयवयुक्त सजीव 

जगत॒की उत्मत्ति माननेमें विरोध आता है; क्‍योंकि सांख्यवादी भी प्रधानकी न 

तो सीमित मानते हैं, न सावयव | अतः उनके मतमें भी प्रधानका जगतृरूपमें 

परिणत होना खीकार करनेपर पूर्वकथित सभी दोष प्राप्त होते हैं | अतः यहीं 

ठीक है कि पसत्रह्म परमेश्वर ही जगत्‌का अभिन्‍ननिमित्तोपादान कारण है | 

सम्बन्ध-सांख्यादि मतोंकी मान्यतासें दोष दिखाकर अब पुनः अपने 

सिद्धान्तकों निर्दोष लिद्ध करते हुए कहते हैं-- 

सर्वोपेता च तदशनात ॥ २।॥।१॥।॥३० ॥ 

च-इसके सिवा, वह परा देवता ( पखत्रह्म परमेश्वर ); सर्वोपेता- सब 

क्तियोंसे सम्पन्न है; तदशनात्‌-क्योंकि श्रुतिके वर्णनमें ऐसा ही देखा जाता है । 

व्याख्या-वह परमात्मा सब शक्तियोंसे सम्पन्न है, ऐसी बात वेदमें जगह- 

जगह कही गयी है । जेसे--सत्यसझ्लल्प आकाशात्मा स्वकर्मा सबकामः 

सर्वगन्ध: सर्वरसः सर्वमिदमभ्यात्तोडवाक्यनादर: |! ( छा० 3० ३ | १४ । २ ) 

अर्थात्‌ 'वह ब्रह्म सत्यसड्डूल्प, आकाशस्वरूप, सर्वकर्मा, सर्वकाम, सर्वगन्ध, सर्वरस, 
समस्त जगत्‌को सब ओरसे व्याप्त करनेवाछा, वाणीरहित और मानरहित है ।' 

यः  सर्वज्ञ सवविद्यस्थ ज्ञानमयं- तपः | 
तस्मादेतद्‌ू ब्रह्म नाम रूपमनं च जायते ॥ 

छः 52420:2:% ५ (६ 6 5 2 कल) 

'जों सबज्ञ, सबको जाननेवाछा हे, जिसका ज्ञानमय तप है, उसी परमेख्वर- 

से यह विराट्रूफ़ जगत्‌ और नाम, रूप तथा अन्न उमन होते हैं |! 

(नम 
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तथा उस परत्रह्मके शासनमें सूर्य-चन्द्रमा आदिको ढढ़तापूर्वक स्थित 
बताया जाना, ( लब्वृ० उ० ३ | ८ । ९ ) उसमें ज्ञान, बल और क्रियारूप 
नाना श्रकारको स्वाभाविक शक्तियोंका होना, ( खेता० ६। ८ ) जगत्‌के कारण- 
का अनुसन्धान करनेवाले महर्षियोंद्वारा उस परमाव्मदेवकी आत्मभूता शक्तिका 
दर्शन करना (स्वेता० १ । ३ ) इत्यादि प्रकारसे पस्रह्मकी शक्तियोंको सूचित 
करनेवाले बहुत-से वचन वेदमें मिलते हैं, जिनका उल्लेख पहले भी हो चुका 
है । इस तरह अनेक विचित्र शक्तियोंसे सम्पन्न होनेके कारण उस परत्रह्म 
परमात्मासे इस विचित्र जगतका उत्पन्न होना अयुक्त नहीं है । श्रुतिमें जो ब्रह्मको 
अवयवरहिंत बताया गया है, वह उसके स्वरूपकी अखण्डता बतलानेके उद्देश्य 
से है, उंसकी शक्तिरूप अंशोंके निषेधमें उसका अभिग्राय नहीं है ; इसलिये 
परमात्मा ही इस जगत्‌का कारण है, यही मानना ठीक है । 

सम्बन्ध-पुनः शक्ल उठाकर उसका निराकरण करते हैं-- 

विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २। १॥ ३१॥... 
( श्रुतिम उस परमात्माकों ) विकरणत्वाततमन और इन्द्रिय आदि 

करणोंसे रहित बताया गया है, इसलिये; न्-( वह ) जगत्‌का. कारण नहीं :है; 
चेतू--यदि; इति-ऐसा कहो; तदुक्तम्‌-तो इसका उत्तर दिया जा चुका: है | 

व्याख्या-यदि कहो, “अ्ह्मको शरीर, बुद्धि, मन और इन्द्रिय आदि करणोंसे 
रहित कहा गया है; ( ख़ेता० ६ | ८ ) इसलिये वह जगतका बनानेवाद्य 

नहीं हो सकता? तो ऐसी बात नहीं है; क्‍योंकि इसका उत्तर पहले “्सर्वोपेता 
च तदशनात्‌? ( २ ।१ | ३० ) इस सूत्रमें पत्रह्मको सर्वशक्तिसम्पन्न बताकर 
दे दिया गया है | तथा श्रुतिने भी स्पष्ट शब्दोंमें यह कहा है कि वह परमेश्वर 
हाथ-पेर आदि समस्त इन्द्रियोंसे रहित होकर भी सबका कार्य करनेमें .समर्थ 
है ( खेता० ३। १९ ) | इसलिये बह्म ही जगतूका कारण है, ऐसा. माननेमें 
कोई आपत्ति नहीं है । 

सम्बन्ध-अब पुनः दूसरे प्रकारकी श़्ढला उपस्थित करते हैं-- 
. न प्रयोजनवत्त्तात्‌॥ २। १ | ३२॥ 

>्परमात्मा जगत्‌का कारण नहीं हो सकता; प्रयोजनव्खात्‌-क्योंकि 
प्रत्येक कार्य किसी-न-किसी प्रयोजनसे युक्त होता है / और परमात्मा पूर्णकाम 
होनेके कारण प्रयोजनरहित है )। 
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व्याख्या-ब्रह्मका इस विचित्र जगत्‌की सृष्टि करनेसे कोई प्रयोजन नहीं 

है; क्‍योंकि वह तो पूर्णक!म है | जीवोंके लिये भी जगत्‌की रचना करना 

आवश्यक नहीं है; क्योंकि परमेश्वरकी प्रवृत्ति तो सबका हित करनेके लिये ही 

होनी चाहिये | इस दुःखमय संसारसे जीवोंको कोई भी सुख मिलता हो, ऐसी 

बात नहीं है'। इससे भी यही सिद्ध होता है कि परमेश्वर जगतूका कर्ता नहीं 

है; क्‍योंकि जगतमें प्रत्येक कार्यकर्ता किसी-न-कित्ती प्रयोजनसे ही काये 

आरम्म करता है | बिना किसी प्रयोजनके कोई भी कमेमें प्रबृत्त नहीं होता । 

अतः परह्मको जगतूका कर्ता नहीं मानना चाहिये । 

सम्बन्ध-पूर्वोक्त ग़क्काका उत्तर देते हैं-- 

लोकवत्तु लीलाकैवक्‍ल्यम्‌ ॥ २। १। ३३॥ 
तु-किन्तु ( उस पखह्म परमेश्वरका विश्वरचनादिरूप कर्ममें प्रदत्त होना तो ); 

लोकव॒त्र-छोदामें आप्तकाम पुरुषोंकी माँति; लीलाकेवल्यम--केवल लीलामात्र है। 

क्‍ 
। 

व्याख्या-जेसे छोकमें देखा जाता है कि जो परमात्माको प्राप्त हो चुके हैं, क्‍ 

जिनका जगतसे अपना कोई खार्थ नहीं रह गया है, कर्म करने या न करनेसे 

जिनका कोई ग्रयोजन नहीं है, जो आप्तकांम और वीतराग हैं, ऐसे सिद्ध महा- 

पुरुषोद्यारा बिना किसी प्रयोजनके जगतूका हित साधन करनेवाले कर्म खभावतः 

किये जाते हैं; उनके कर्म किसी प्रकारका फल उत्पन्न करनेमें समर्थ न होनेके..] 

कारण केवल छीछामात्र ही हैं। उसी प्रकार उस पखत्रह्म परमात्माका 
भी जगतू-सरचना आदि कर्मोसे अथवा मनुष्यादि-अवतार-शरीर धारण 

करके मॉति-माँतिकि लछोकपावन चरित्र करनेसे अपना कोई प्रयोजन 

नहीं है तथा उन कर्मों कर्तापनका अभिमान या आसक्ति भी नहीं है; 
इसलिये उनके कम केवल छीलामात्र ही हैं। इसीलिये शात्रोंमें परमेश्वर- 

के कर्मोकों दिव्य ( अलौकिक ) एवं निर्मल बताया है | यत्रपि हमछोगोंकी 

दृष्टिमें संसारकी सृश्टिरूप काय महान्‌ दुष्कर एवं गुरुतर है, तथापि परमेश्वरकी 

यह छीलामात्र है; वे अनायास ही कोठि-कोटि ब्रह्मण्डोंकी रचना और संहार कर 
सकते हैं; क्‍योंकि उनकी शक्ति अनन्त है, इसलिये परमेख़रके द्वारा बिना. - 

प्रयोजन इस जगतकी रचना आदि कारये होना उचित ही है |& 
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सम्बन्ध-यदि परबह्म परमात्माको जगत॒का कारण माना जाय तो' उसमें 
विषमता ( रामगदद्वेषपू्ण भाव ) तथा निर्दयताका दोष आता है; क्योंकि वह 

देवता आदिको अधिक सुखी ओर पज्ु आदिको अत्यन्त दुखी बनाता है तथा 
मनुष्योंकों सुख-दुःखसे पारिपण मध्यम स्थितिमें उत्पन्न करता है | जिन्हें वह 
सुखी बनाता है, उनके ग्राति उसका राग या पक्षपात सच्तित होता है: ओर. 
जिन्हें दुखी बनाता है, उनके प्रति उसकी द्वेष-बुद्धि एवं निदयता प्रतीत 
होती है | इस दोषका निराकरण करनेके लिये कहते हैं-- ..... - 7 

वेषस्यनंधेण्य न सापक्षत्वात्तथा है दशेयाते॥ २। १। ३ ४॥ 
रे ९ ७. 

वषम्यनश्ठण्ये-( परमेश्वरमें ) विषमता और निदयताका दोष; न--नहीं 

आता; सापेक्षत्वात्-क्योंकि वह जीवोंके शुभाशुम कर्मोकी अपेक्षा रखकर सृष्टि 

करता है; तथा हिच्ऐसा ही; दर्शयति--श्रुति दिखलाती है। 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है, “पुण्यो बे पुण्येन कर्मणा भवति पाप: पापेन ॥! 

(बह ० उ० ३ | २ । १३ ) अर्थात्‌ “निश्चय ही यह जीव पुण्य-कमसे पुण्य- 
शीछ होता--पुण्य-योनिमें जन्म पाता है और पाप-कमसे पापशीछ होता---पाप- 
योनिमें जन्म ग्रहण करता है |? 'साधुकारी साधुभवति पापकारी पापों भवरति 

(बह ० उ० ४ | ७ । ५) अर्थात्‌ “अच्छे कर्म करनेवाला अच्छा होता है-+- 
सुखी एवं सदाचारी कुलमें जन्म पाता है और पाप करनेवाल्य पापात्मा होता. 

है---पापयोनिमें जन्म ग्रहण करके दुःख उठछाता है |? इत्यादि | इस वर्णनसे 
पष्ट है कि जीवोंके शुमाशुभ कर्मोकी अपेक्षा रखकर ही प्रस्मात्मा. उनको कर्मा 

नुसार अच्छी-बुरी (सुखी-दुखी ) योनियोंमें उत्पन्न करते हैं। इसलिये अच्छे 
न्‍्यायाधीशकी भाँति निष्पक्षभावसे न्याय करनेवाले परमात्मापर विषमता और निर्दयता- 

रचनामें समथ हैं | उनकी इस अद्भुत शक्तिको देखकर, सुनकर और समझकर भगवदीय 
सत्ता और उनके गुण-प्रभावपरः श्रद्धा-विश्वास बढ़ाने और उनकी. शरणमें जानेसे मनुष्य 

अनायास ही इस भव-बन्धनसे मुक्त हो सकता है। भगवान्‌ सबके सुहृद हैं, उनकी एक- « 
एक लीला जगंत्‌के जीवोंके उद्धारके लिये होती है; इस प्रकार उनकी दिव्य लीलाका 
रहस्य समझमें आ जानेपर मनुष्यका जगत प्रतिक्षण घटित होनेवाली घटनाओंके प्रति 
रागु-द्ेषका अभाव हो जाता है; उसे किसी भी बातसे हर्ष या शोक़ नहीं होता । अतः 
साधकको इसपर विशेष ध्यान देकर भगवानके भजन-चिन्तनमें संछम रहना चाहिये । 
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२९, अर कर / ५ का दोष नहीं छगाया जा सकता है | स्थृतियोंमें भी जगह-जगह कहा गया है कि 
जीवको अपने शुभाशुभ कमके अनुसार सुख-दुःखकी प्राप्ति होती है । जेसे 
“कण: सुकृतस्याह: सात्विकं निर्मल फलम्‌ |? ( गीता १४ । १६ ) अर्थात्‌ 
'पुण्यकमंका फल सात्तिक एवं निर्म बताया गया है |? इसी प्रकार भगवानने 
अशुभ कममें रत रहनेवाले असुर-खभावके छोगोंको आसुरी योनिमें डालनेकी 
बात बतायी है |# इन प्रमाणोंसे परमेश्वरमें उपर्युक्त दोषोंका सर्वथा अभाव सिद्ध 
होता है; अत: उन्हें जगतका कारण मानना ठीक ही है । 

सम्बन्ध-पूर्वसूजरमें कही गयी वातपर झज्जा उपस्थित करके उसैका निराकरण 
करते हैं--... 
न कमाविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥ २। १। ३५॥ 

चेत्‌-यदि कहो; कर्माविभागात्‌्जगत्‌की उत्पत्तिसे पहले जीव और उनके 
कर्मोका ब्रह्मसे विभाग नहीं था, इसलिये; नज्परमात्मा कर्मोंकी अपेक्षासे सृध्टि 
करता है, यह कहना नहीं बन सकता; इति नच्तो ऐसी बात नहीं है; 
अनादित्वात्-क्योंकि जीव और उनके कर्म अनादि हैं । 

व्याख्या-यदि कहो कि जगतूकी उत्पत्ति होनेसे पहले तो एकमात्र सत्खरूप 
परमात्मा ही था| यह बात उपनिषदोंमें बार-बार कही गयी है । इससे सिद्ध है 
कि उस समय भिन्न-भिन्न जीव और उनके कर्मोका कोई विभाग नहीं था; ऐसी 
स्थितिमें यह कहना नहीं बनता कि जगत्कर्ता परमात्माने जीवोंके कर्मोकी अपेक्षा 
रखकर ही भोक्ता, भोग्य और भोग-सामग्रियोंके समुदायरूप इस विचित्र 
जगतूकी रचना की है; जिससे परमेश्वरमें विषमता और निर्दयताका दोष न 
आवे | तो ऐसी बात नहीं है; क्‍योंकि जीव और उनके कर्म अनादि हैं । 
श्रुति कहती है, “वाता यथापूर्वमकन्पयत्‌ |? परमात्मने पूर्व कर्पक्रे अनुसार सूर्य, अन >क मी 5 टी, आनुपार, र७ 

$9 अहंकार बंले दप काम क्रोध॑ च संश्रिता: । 
मामात्मपरदेहेषु प्रद्विघन्तो5भ्यसूयका: ॥ 
तानह द्विषतः क्ररान्संसारेषु._ नराधमान । 
क्षिपाम्यजस्रमशुभानासुरीष्वेव योनिषु॥ (गी० १६ । १८-१९ ) 

(जो अहंकार, बल; दर्प, काम और क्रोधका आश्रय ले अपने तथा दूसरोंके शर्रीरोंमें 
अन्तर्यामीरूपसे स्थित मुझ परमेश्वरसे द्वेंष रखते हैं, निनदा करते हैं; उन द्वेषी) क्रूर: 
अश्युभकमंपरायण नीच मनुष्योंकों मैं निरन्तर संसारमें आसुरी योनियोंमें ही डाछता हूँ ।? 

7 'खदंव सोम्येद्मग्र आखीदेकमेवाद्वितीयम? (० लंड 8४809 8७५3% 

की 
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चन्द्रमा आदि जगत्‌की रचना की | इससे जड-चेतनात्मक जगत्‌की अनादि 

सत्ता सिद्ध होती है । प्रल्यकाछमें सर्वशक्तिमान्‌ परत्रह्म परमात्मामें विछीन 

हो जानेपर भी उसकी सत्ता एवं सूक्ष्म विभागका अभाव नहीं होता । उपयुक्त 

श्रुतेसि ही यह बात भी सिद्ध है कि जगत्‌की उत्पत्तिके पहले भी वह अव्यक्त 

रूपसे उस सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मामें है, उसका अभाव नहीं हुआ है । “लीड 

छेषगे! घातुसे छय शब्द बनता हैं| अतः उसका अर्थ संयुक्त होना या मिलना 

ही है । उस वस्तुका अभाव हो जाना नहीं । जेंसे नमक जहछमें घुल-मिल जाता 

है, तो भी उसकी सत्ता नहीं मिट जाती | उसके प्रथक्‌ खादकी उपलब्ध 

होनेके कारण जल्से उसका सूक्ष्म विभाग भी है ही । उसी प्रकार जीव और 

उनके कम प्रछ्यकालमें ब्रह्मते अविभक्त रहते हैं तो मी उनकी सत्ता एवं सूक्ष्म 

विभागका अमाव नहीं होता । इसलिये परमात्माकों जीबोंके शुभाशुभ कर्मानुसार 

विचित्र जगतका कर्ता माननेमें कोई आपत्ति नहीं है । 

सम्बन्ध-इसपर यह जिज्ञासा होती है कि जीव और उनके कर्म अनादि 

हैं, इसमें क्या प्रमाण है ? इसपर कहते हैं-- 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ २॥।१ ॥ ३६ ॥ 

च-इसके . सिवा ( जीव और उनके कर्मोका अनादि होना ) 

उपपद्चयतेन्युक्तिसे भी सिद्ध होता है; च-और; उपलब्यते८ ( वेदों तथा 

स्मृतियोंमें ) ऐसा वर्णन उपलब्ध भी होता है । 

व्याख्या-जीव और उनके कर्म अनादि हैं, यह बात युक्तिसे भी सिद्ध होती है; 
क्योंकि यदि इनको अनादि नहीं माना जायगा तो प्रल्यकाल्में परमात्माको प्राप्त हुए 

जीवोंक्े पुनरागमन माननेका दोष प्राप्त होगा | अथवा ग्रल्यकालमें सब जीव अपने 

आप मुक्त हो जाते हैं, यह खीकार करना होगा। इससे शात्र और उनमें बताये 

हुए सब साधन व्यथ सिद्ध होंगे, जो सवेथा अनुचित है । इसके सिवा श्रुति भी 

बारंबार जीव और उनके कर्मोंको अनादि बताती है । जेसे---'यह जीवात्मा 

नित्य, शाश्वत और पुरातन है | शरीरके नाशसे इसका नाश नहीं होता ।!% 

तथा “बह यह प्रत्यक्ष जगत्‌ उथन्न होनेपे पहले नाम-रूपसे प्रकट नहीं था, वही 
०--- पक्का" "्फककअस कअक ल्‍ _ल्‍  - -»ल्‍ ल्‍ '“०/चचसयलनचपचचचननऑचचचचच।ा।ि।ि।्।र।रर्ववक्‍त््लः 

& अजो नित्यः शाश्वतो 5ये पुराणो न हन्यत हन्यमाने शरीरे । (क० उ० १।२। १८ ) 
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पीछे. प्रकट किया गया |? ( ब्रं०छ० १ | 9 | ७ ) “परमात्माने शरीरकी . 

रचना करके उसमें इस जीवात्माके सहित प्रवेश किया।! ( तै० उ० २ | ७ ) 
इत्यादि | इन सब वर्णनोंसे जीवात्मा और यह जगत्‌ अनादि सिद्ध होते हैं । 
इसी प्रकार स्वृतिमं भी स्पष्ट. कहा गया है कि “पुरुष ( जीवसमुदाय ) और 
प्रकृति ( खभाव, जिसमें जीवोंके कम भी संस्काररूपमें रहते हैं )---इन दोनोंको 
ही अनादि समझो |? ( गीता १३ | १९ ) इस प्रकार जीव और उनके कर्म 
अनादि सिद्ध होनेसे उनका विभक्त होना अनिवाय है; अत: कर्मोकी अपेक्षासे 
परमेश्वरको इस विचित्र जगत्‌का कर्ता माननेमें कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध---अपने पक्षमें आविरोध ( वि्रोधका अभाव ) सिद्ध करनेके लिये 
आरम्भ किये हुए इस पहले पादका उपसंह्ार करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

सबधर्मोपपत्तेश्च ॥ २। १। ३७ ॥ 
सव धर्मोपपत्ते; --( इस जगत्कारण पखत्रह्ममें ) सब घर्मोकी सड्गति हे, 

इसलिये; चृ-भी ( किसी प्रकारका विरोध नहीं है ) । 

व्याख्या-इस जगत्कारणरूप परअक्म परमात्मामें सभी धर्मोका होना सक्गत है; 
क्योंकि वह सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, सर्वर्मा, सर्वाधार और सब कुछ बननेमें समर्थ 
हैं। इसीलिये वह सगुण भी है और निगुंण भी | समस्त जगद्यापारसे 
रहित होकर भी-सब कुछ करनेवाला है | वह व्यक्त भी है और अव्यक्त भी | 
उस सतवंधर्माश्रय पर्रझ्म परमेख़रके लिये कुछ भी , दुष्कर या असम्भव 
नहीं है | इस प्रकार विवेचन करनेसे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मको जगत्‌का 
कारण माननेमें कोई भी दोष या विरोध नहीं है । 

0 रू. ३.0 ज न अर का इस पादम आचार्य बादरायणने प्रधानतः अंपने पक्षमें आनेवाले दोषोंका 
निराकरण करते हुए अन्तमें जीव और उनके कर्मोको अनादि बतछाकर इस 
जगतूकी अनादि-सत्ता तथा सत्कार्यवादकी सिंद्धि की है | इससे यहं भी स्पष्ट 
हो जाता है कि ग्रन्थकार परमेश्वरको केवछ निर्गुण, निरांकार और निर्विशेष ही 
नहीं मानते; किन्तु सर्वज्ञता आदि सब घर्मोसे सम्पन्न भी मानते हैं । प 

पहला पाद सम्पूर्ण 

च्ु 
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दुर्रत फाढ्ं 

सम्बन्ध-पहले पादयें ग्रधानतासे अपने पक्षमें ग्रतीत होनेवाले समस्त 
दोषोंका खण्डन करके यह निश्चय कर दिया कि इस जगठटका निमित्त ओर 
उपादानकारण परतह्म परमेथर ही है। अब दूसतरोंद्वारा ग्रतिपादित जगत्‌- 
कारणोंको स्वीकार करनेगें जो-जो दोष आते हैं, उनका दिर्दर्शन कराकर अपने 
सिद्धान्तकी पुष्टिके लिये दूसरा पाद आरम्म किया जाता है । इसमें प्रथम दस 
सत्रोंद्रारा यह पछिद्व करते हैं कि सांख्योक्त 'अधानकों जयत्‌का कारण मानना 
युक्तिसंगत नहीं है-- क्‍ 

रचनानुपपत्तेश्व नानुमानम्‌ ॥ २ | २। १ ॥ 
>इसके सिवा; अनुमानम्‌-जो केवल अनुमान है ( वेदोंद्वारा जिसकी 

ब्रह्मसे प्रथक्‌ सत्ता सिद्ध नहीं होती ), वह प्रधान; न-जगतका कारण नहीं है; 
रचनानुपपत्तेः-क्योंकि उसके द्वारा नाना ग्रकारकी रचना सम्भव नहीं है । 

व्याख्या-प्रधान या ग्रकृतिकों जगतूका कारण नहीं कहां जा सकता; 
क्योंकि वह जड है | कब, कहाँ किस वस्तुकी आवश्यकता है, इसका विचार 
जड प्रकृति नहीं कर सकती, अतख उसके द्वारा ऐसी विशिष्ट रचना नहीं 
प्रस्तुत की जा सकती, जिससे किप्तीकी आवश्यकता पूर्ण हो सके । इसके सिवा, 
चेतन कर्ताकी सहायताके ब्रिना जड वस्तु खय॑ं कुछ करनेमें समर्थ भी नहीं है । 
गृह, वल्न, भाँति-भाँतिके पात्र, हथियार और मशीन आदि जितनी भी आकशयक 
वस्तुएँ हैं, सबकी रचना बुद्धियुक्त कुशल कारीगरके द्वारा ही की जाती है | जड 
प्रकृति खय॑ उक्त वस्तुओंका निर्माण कर लेती हो, ऐसा दृश्ान्त कहीं नहीं मिलता है । फिर जो परथित्री, आकाश, सूर्य, चन्द्रमा, ग्रह, नक्षत्र आदि विविध एवं 
अद्भत वस्तुओं सम्तत्न है; मनुष्य, पशु, पक्षी, वृक्ष और तृण आदिसे सुशोमित है तथा शरीर, इन्द्रिय, मन और बुद्धि आदि आध्यात्मिक तच्चोंसे अलड्डत है; जिसके निर्माण-कौशलछकी कल्पना बड़े-बड़े बुद्धिमान्‌ वैज्ञानिक तथा 
चतुर शिल्पी मनप्ते भी नहीं कर पाते, उस विचित्र रचना-चातुर्ययुक्त अद्भुत 
जगत्‌की संष्टि भ्य जड प्रकृति कैत्रे कर सकतो है ? मिश्े, पत्थर आदि जड़ 
पदार्थोर्मे इस प्रकार अपने-आप रचना करनेकी कोई शक्ति नहीं देखी जाती हे । 

वे० दू० ९--- 
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अत: किसी भी युक्तिसे यह सिद्ध नहीं हो संकता कि जड प्रधान इस जगत्‌का 

कारण है । 

. सम्बन्ध-अब दूसरी युक्तिसे ग्रधानकारणवादका खण्डन करते हैं-- 

प्रवृत्तेश ॥ २। २। २॥ 

ग्रवृत्ते:-जगतकी रचनाके लिये जड प्रकृतिका प्रवृत्त होना; चजभी सिद्ध 
नहीं होता ( इसलिये प्रधान इस जगतका कारण नहीं है ) | | 

व्याख्या-जगत्‌॒की रचना करना तो दूर रहा, रचनादि कार्यकरे लिये जड 
प्रकृतिमें प्रवत्तिका होना भी असम्मब जान पड़ता है; क्‍योंकि साम्यावस्थाम 

स्थित सत्त, रज और तम---इन तीनों गुगोंका नाम ग्रवान या प्रकृति है,# उस 
जड ग्रधानका बिना किसी चेतनकी सहायताके सृष्टिकार्य प्रारम्भ करनेके लिये 

प्रवृत्त होना कदापि सम्मव नहीं है | कोई भी जड पदार्थ चेतनका सहयोग प्राप्त 

हुए बिना कभी अपने आप किप्ती कार्यमें प्रवृत्त होता हो, ऐसा नहीं देखा जाता है | 

सम्बन्ध-अब प्ृवपक्षीके द्वारा दिये जानेवाले जल आदिके हृष्टान्तमें भी 
293० 

च्षेतनका सहयोग दिखलाकर उपर्युक्त बातकी ही स्िडि करते हैं-- 

पयोम्बुवच्चेत्तत्रापि ॥ २। २।३॥ 
चेत्‌-यदि कहो; पयोअम्बुबत्‌ू-दूध और जलूकी भाँति ( जड प्रधानका 

सृष्टि-रचनाके लिये ग्रवृत्त होना सम्मव है ); तत्रापि-तो उसमें भी चेतनका 
सहयोग है ( अत: केवल जडमें प्रवृति न होनेसे उसके द्वारा जगत्‌की रचना 
असम्भव है ) | 

| 8529. जे. व्याख्या-यदि कहो कि “जसे अचेतन दूध बछड़ेकी पुश्टिकि लिये अपने आप 
गायके थनमें उतर आता है | तथा अचेतन जछ छोगोंके उपकारके लिये अपने 
आप नदी-निशझ्चर आदिके रूपमें बहता. रहता है, उसी प्रकार जड ग्रधान भी 
जगत्‌की सृश्कि कार्यमें बिना चेतनके ही खयं प्रवृत्त हो सकता है? तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं है; क्योंकि जिस प्रकार रथ आदि अचेतन वस्तुएँ बिना 

चेतनका सहयोग पाये संचरण आदि कार्योमें प्रवृत्त नहीं होतीं, उसी प्रकार 
थनमें दूध उतरने और नदी-निझर आदिके बहनेमें भी अव्यक्त चेतनकी ही प्रेरणा 

निकल... ानन॒ननाइइइारााााााआआआआआआआ
आआआआआआआआआआआआआआआआआआआआआग्ला
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& सस्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: । ( सां० स० १ (६१) 

' अचेतनत्वे5पि क्षीरवच्चेष्टित प्रधानस्यथ । ( सां० सू० ३ | १७० ) 
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काम करती है, यह सहज ही अनुमान “किया जा सकता है | शाख भी इस 
अनुमानका समर्थक है---“योअप्छु तिष्ठन्‌ः-“अपोडन्तरो यमयति |? ( ब्रह ० उ७ 
३।७। ४ ) अर्थात्‌ “जो जल्में रहनेवाला है और उसके भीतर रहकर 
उसका नियमन करता है |? “एतस्य वा अक्षरस्य॒ग्रशासने गार्गि ग्राच्योडन्या 
नद्य: स्वन्दन्ते! ( बृह० उ० ३। ८॥। ५ ) अर्थात्‌ “हे गार्गि ! इस अक्षर 
( परमात्मा ) के ही प्रशासनमें पूर्ववाहिनी तथा अन्य नदियाँ बहती हैं |? इत्यादि 
श्रुतिवाक्योंसे सिद्ध होता है कि समस्त जड वस्तुओंका अधिष्ठाता चेतन है | 
गायके थनमें जो दूध उतरता है, उसमें मी चेतन गौका वात्सल्य और चेतन 
बछड़ेका चूसना कारग है | इसी प्रकार जछ नीची भूमिकी ओर ही खभाव॑ंत: 
बहता है। लोगोंके उपकारके छिये वह खंय॑ उठकर ऊँची भूमिपर नहीं 
चला जाता | परन्तु चेतन पुरुष अपने प्रय॑त्नंप्ते उस जलके प्रवाहको जिभ्रर 
चाहें मोड़ सकते हैं| इस ग्रकर ग्रत्येंक ग्रब्नेत्तितें चेतनकी अपेक्षा सर्वत्र 
देखी जाती है; इसलिये किसी भी युक्तिते जड-प्रधानका खत: जगतकी रचनामें 
प्रवृत्त हीना सिद्ध नहीं होता । 5५ 

सम्बन्ध-अब ग्रकारान्तरसे प्रधानकारणवादका खण्डन करते हैं-- 

व्यतिरेकानवश्थितेश्र अनपेक्षत्वात्‌ ॥ २। २। ४ ॥ 
“इसके सिवा; व्यतिरेकानवशिते;-सांख्यमतमें प्रधानके सिवा, दूसरां 

कोई उसकी ग्रब्नत्ति या निबृत्तिका नियामक नहीं माना गया है, इसलिये; 
( और ) अनपेक्षत्दात्त्अवानकों किसीकी अपेक्षा नहीं है, इसलिये भी 
( प्रधान कभी सश्रिपमें परिणत होता और कमी नहीं होता है, यह बात 

संम्भव नहीं जान पड़ती ) । ४७१. 
व्याख्या--साख्यमतावरूम्बियोंकी मान्यताके अनुसार त्रिगुणात्मक ग्रधानके सिवा, दूसरा कोई कारण, प्रेरक या प्रवर्तक नहीं माना गया है । पुरुष उदासीन 

है, वह न तो प्रवानका प्रवत॑क है, न निवर्तक | प्रधान खय॑ भी अनपेक्ष हैं, 
वह किसी दूसरेकी अपेक्षा नहीं रखता । ऐसी स्थितिमें जड प्रधान कभी तो 
महत्तत्त आदि विकारोंके रूपमें परिणत होता है और कभी नहीं होता है, यह 
केसे युक्तिसंगत होगा | यदि जगतूकी उत्पत्ति करना उसका खभाव अथवा 
धर्म है, तब तो प्रल्यके कार्यमें उसकी प्रवृत्ति नहीं होगी ? और यदि खभाव नहीं है 
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लौउत्पत्तिके लिये ग्रब्ृत्ति नहीं होगी । इस ग्रकार कोई भी व्यवस्था नहों सकनेके 

कारण प्रधान जगतुका कारण नहीं हो सकता । 

सम्बन्ध-तृणसे दूध वननेकी भाँति प्रक्रतिसे स्वभावतः जगत्‌की उत्पत्ति 
दौती हे, इस कथनकी असंगाति दिखाते हुए कहते हैं--- 

अन्यत्राभावाच्च न तृणादिवत्‌ ॥ २। २। ५॥ 

/ अन्यत्र"दूसरे स्थानमें। अभावाप्‌ल्वेसे. परिणामका अभाव है, 
सलिये; च-भी; तणादिवत्‌-वृण आदिकी भाँति; ( प्रवानका जगतके रूपमें 

परिंगत होना ) न-नहीं सिद्ध होता । 
व्याख्या-जो घास ब्यायी हुई गौद्वारा खायी जाती है, उसीसे दूत्र बनता 

दे | वही घास यदि बैल या घोड़ेको खिला दी जाय या अन्यत्र रख दी जाय तो 
उससे दूध नहीं बनता । इस प्रकार अन्य स्थानोंमें घास आदिका वसा 

परिणाम इश्टिगोचर नहीं होता; इससे यह सिद्ध ढोता है कि विशिट चेतनके सहयोग 

बिना जड प्रकृति जगत्रूपमें परिगत नहीं हो सकती । जे तृण आदि- 
का दूधके रूपमें परिणत होना तभी सम्भव होता है, जब उसे ब्यायी हुईं चेतन 

गौँंके उदरमें स्थित होनेका अवसर मिलता है 

सम्बन्ध-ग्रधानमें जगत्‌-रचनाकी स्वाभाविक ग्रवात्ति मानना व्यथे हे, यह 

बतानेके लिये कहते हैं--- 

अभ्युपगमेःप्यथोभावात्‌ ॥ २। २। ६॥ 
.. अम्युपगमे5 अनुमानसे प्रवानमें सश्रिचनाकी खाभाविक ग्रव्ृत्ति ) 

ब्ींकार कर लेनेपर; अपि-भी; अथाभावात्‌्-कोई प्रयोजन न होनेके कारण 

यह मान्यता व्यथ ही होगी ) । 

.  व्याख्या-यबपि चेतनकी प्रेरगाके बिना जड ग्रकृतिका सश्टि-रचना आदि 

आयें प्रवृत्त होना नहीं बन सकता, तथापि यदि यह मान लिया जाय कि 

पसावसे ही प्रधान जगतकी उत्पत्तिके का्यमें प्रबत्त हो सकता है तो इसके 

लिये कोई प्रयोजन नहीं दिखायी देता; क्योंकि सांख्यमतमें माना गया है कि 
प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके भोग और अपवर्गके लिये ही होती है ।# परंतु उनकी 

6» पुरुषस्य दर्शना्थ केवल्या्थ तथा प्रधानस्य | (सांख्य-का० २१) 

|... के 

4 

पे... >>. २-क-अामक "नेम 233७...» मारकर मीन. 

ध्प 

डॉ 
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तन्‍्यताक अनुसार पुरुष असझ्ज, चंतन्यमात्र, निष्क्रिय, निर्विकार, उदासीन 
निर्मल तथां नित्यशुद्ध बुद्ध मुक्ततभाव है; उसके लिये प्रकतिदशनरूप भोग थी 
उससे विमुक्त होनारूप अपवर्ग दोनोंकी ही आवश्यकता नहीं है | इसलिये उनके 
माना हुआ प्रयोजन ध्यर्थ ही है । अतः प्रधानकी छोकरचनाके कार्य 
खाभाविक प्रवृत्ति मानना निरर्थक है 

. सम्बन्ध-पअ्रकारान्तरसे सांख्यमतकी मान्यतामें दोष दिखाते हस्त 

पुरुषाश्मवदिति चेत्तथापिं॥ २। २। ७॥ 
चंत्‌ इति-यदि ऐसा कहो कि; पुरुषाइ्मवत्‌-अंधे और पंगु पुरुषों तथा है! 

लोह और चुम्बकके संयोगकी भाँति ( ग्रकृति-पुरुषकी समीपता ही प्रकृतिको 
संश्टिचनामें प्रद्नत्त कर देती है ) तथापि-तो ऐसा माननेपर भी (सांख्यसिद्धान्त- 
को सिद्धि नहीं होती ) । है 

व्याख्या-'जैसे पंगु ऑर अंधे परस्पर । जायेँ और अंधेके कंघेपर 
बैठकर पंगु उसे राह बताया करे तो दोनों गन्तव्य 'स्थानपर पहुँच जाते हैं-तथा 
लोहे और चुम्बकका संयोग होनेपर लोहेमे क्रियाशक्ति आ जाती है उसी प्रकार 
पुरुष ओर ग्रकृतिका संयोग ही सृष्टिरचनाका कारण है |# पुरुषकी समीपतामात्रेसे 
जड प्रकृति जगत्‌की उत्पत्ति आदिके कार्यमें प्रदत्त हो जोती है |? सांख्यवादियोंकी 
कही हुई यह बात मान छी जाय तो भी इससे सांख्यसिद्धोन्तकी पुष्टि नहीं होती 
क्योंकि पंगु आर अंधे दोनों चेतन हैं, एक गमनशक्तिते रहित होनेपर भी बौद्धिक आदि 
अन्य शक्तियोसे सम्पन्न है; अंबा पुरुष देखनेकी शक्तिपे हीन होनेपर भी गमन एवं बुद्धि 
आदिकी शत्तिप्े युक्त है। एक प्रेरणा देता है तो दूसरा उसे समझकर उसके अनुसार 
चलता है| अतः वहाँ भी चेतनका सहयोग स्पष्ट ही है | इसी प्रकार चुम्बक 
और लोहेको एक दूसरेके समीप लानेके लिये एक तीसरे चेतन पुरुष॑कों 
आवश्यकता होती है | चेतनके सहयोग बिना न तो लोहा चुम्बकके समोप॑ 
जायगा और न उसमें क्रियाशक्ति उत्पन्न होगी | समीपता प्राप्त होनेपर भी दोनों 
एक-दूसरेसे. सठ जायँंगे, छोहेमें किसी प्रकारकी आवश्यक. क्रियाका संचार 
नहीं, होमा, अतः ये दोनों इशन्त इसी बातकी पुष्टि करते हैं कि चेतनकी प्रेरणा 

के पडणणवन्धवदुभयो रपि संयोगरस्टल्कृतः. सर्गः ॥ 
( सां० कारिका० २३ % 
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होनेसे ही जड प्रधान सृष्टि-कार्यमें ग्रद्नत्त हो सकता है, अन्यथा नहीं; परल्त 

सांख्यमतमें तो पुरुष असज्ञ और, उदासीन माना गया है, अतः बह प्रेरक हो 

बरहीं सकता | इसलिये केवल जड.प्रकृतिके द्वारा जगतू्‌की उत्पत्ति किसी प्रकार 

श्री. सिद्ध नहीं हो सकती । | 

सम्बन्ध-अब ग्रधानकारणवादके विरोधमें दूसरी युक्ति देते हैं-- 

अड्लित्वानुपपत्तेश् ॥ २। २। < ॥ 
अड्डित्वानुपपत्ते+-अन्नाज्ञिभाव ( सत्त्यादि गरुणोंके उत्कष और अपक् ) 

की सिद्धि न होनेके कारण; चरभी € केवड प्रधान इस जगतूका कारण नहीं 

माना जा सकता ) | 

व्याख्या-पहले यह बताया गया है, सांख्यमतमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्थाका 

जाम <प्रघानः है | यदि गुगोंकी यह साम्यावस्था खाभाविक मानी जाय, तब तो 

कमी भी भंग न होगी, अतरव गुणोंमें विषमता न होनेके कारण अज्ञान्विभाव- 

की सिद्धि न हो सकेगी; क्योंकि उन॑ गुणोंमें हास और बृद्धि होनेपर ही बढ़े 

हुए गुणको अद्जी और घटे हुए गुणको अड्ग माना जाता है | यदि उन गुणोंकी 

विषमता ( हास-बृद्धि ) को ही खामाविक माना जाय तब तो सदा जगतूकी 

सृष्टिका हीं क्रम चछता रहेगा, अ्रछय कमी होगा ही नहीं । यदि पुरुषकी 

ग्रेरणासे प्रकृतिके गुणोंमें क्षोम होना-मान लें तब तो पुरुषको असड्ड और निष्क्रिय: 
मानना नहीं बन सकेगा । यदि परमेश्वरको प्रेरक्क माना जाय तब तो यह 

ब्रह्म कारणवादको ही खीकार करना होगा | इस प्रकार सांख्यमतके अनुसार 

गुणोंका अद्जाड्लिभाव सिद्ध न होनेके कारण जड ग्रधानको जगत्‌का कारण मानना 

असंड्डत है। 

,... सम्बन्ध-यदि अन्य ग्रकारसे ग्रुणोंकी साम्यावस्था भंग होकर ग्रकृतिके द्वारा 

जयत्‌की उत्पत्ति होती है, सा मान लिया जाय तो क्‍या हानि है ? इसपर 

कहते हैं“: क्‍ 
अन्यथानुमितों च ज्ञशक्तिवियोगात्‌ु॥ २। २। ६ ॥ 

,. अन्यथा-दूसरे प्रकारते; अनुमितो-"साम्यावस्था भंग होनेका अनुमान 

कर लेनेप; च-भी; ज्ञशक्तिवियोगात्‌्त्प्रवानमें ज्ञान-शक्ति न होनेके कारण 
( गृह, घट, पट आदिकी भाँति -बुद्धेपूवंक रची जानेवाली वस्तुओंकी उत्पत्ति 

उसके द्वारा नहीं हो सकती ) । 
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व्याख्या-स्दि गुणोंकी साम्यावस्थाका भंग होना कार आदि अन्य 
निमित्तोंसे मान लिया जाय तो भी ग्रधानमें ज्ञानशक्तिका अभाव तो है ही । 
इसलिये उसके द्वारा बुद्धिपूवक कोई रचना नहीं हो सकती । जेसे गृह, वख्र, 
घट आदिका निर्माण कोई समझदार चेतन कर्ता ही कर सकता है, उसी प्रकार 
अनन्तकोटि ब्रझ्माण्डक्े अन्तर्गत अप्तंख्य जीवोंके छोटे-बड़े विवेत्र शरीर एवं 
अन्न आदिकी बुद्धिपूनंक होनेवाली सृष्टि जड ग्रकृतिके द्वारा असम्मव है | ऐसी 
रचना तो सवशक्तिमान्‌, सवेज्ञ, सनातन परमात्मा ही कर सकता है; अत 
जड ग्रकृतिको जगत्‌का कारण मानना युक्तिसंगत नहीं है । 

सम्बन्ध-अब सांख्यरशवकी असम्रीचीनता बताते हैं--- 

विप्रतिषेधाद्चासमञझ्लसम ॥ २। २ | १० ॥ 
विप्नतिषेधात्‌-परस्पर विरोधी बातोंका वर्णन करनेसे; च-भी; असमखसम- 

सांख्यद्शन समीचीन नहीं है । 

व्याख्या-सांख्यदशनमें बहुत-सी परस्पर-विरुद्ध बातोंका वर्णन पाया जात 
है | जसे पुरुषको अर्सड़ और निष्क्रिय मानना फिर उसीको ग्रकृतिका द्रैश और 
भोक्ता बताना, प्रकृतिके साथ उसका संयोग कहना, ग्रकृतिको पुरुषके लिये भोग 
और मोक्ष प्रदान करनेवाढी बताना, तथा भ्रकृति और पुरुषके नित्य पार्थक्यके 
ज्ञानसे दुःखका अभाव ही मोक्ष है; ऐसा मुक्तिका खरूप मानना इत्यादि | इस 
कारण भी सांख्यदशन समीचीन ( निर्दोष ) नहीं जान पड़ता है । 

सम्बन्ध-उपयुक्त दस सूत्रोंगें सांख्यजश्ास्रक्ी समीक्षा की गयी | अब 
वेशेषिकोंके परमाणवादका खण्डन करनेके लिये उनकी मान्यताकी असंगत बताते 
हुए दूसरा प्रकण आरम्म करते हैं-- 

१. असंगो5यं पुरुष इति | ( सां० सू० १ । १५ ) 
२. निष्क्रियस्य तद्संभवात्‌ । ( सां० सू० १ । ७४९ ) 
३. व्ृष्टस्वादिरात्मनः करणत्वमिन्द्रियाणाम्‌॥ ( सां० सू०७ २। २९ ) 
४. भोक्तभावात्‌ । ( सां० सू० १। १४ ३ ) 
५. न नित्यशुद्धमुक्तस्वभावस्थ तद्योगस्तद॒योगाइते । ( सां० सु० ३ । १९.2 

पुरुषस्यथ दशेनाथ केवल्याथ तथा प्रधानस्प । ( सांख्यकारिका २१ ) 
विवेकाज्षिःशेषदुःखनिवरत्तोी. कृतकृत्यता. नेतराज्नेतरात । 

* सा6 पूछ है | उंड ) 
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महद्दीघेवद्वा हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌॥ २। २।११॥ 
हस्वपरिमण्डलाभ्पाम्‌्-हख ( हृयणुक ) तथा परिमिण्डछ ( परमाणु ) से; 

महद्वीघेवत-महत्‌ एवं दीर्घ ( त््यणुक ) की उत्पत्ति बतानेको भाँति; वातू्ही 
( वशेषिकोंके द्वारा प्रतिपादित सभी बातें असमझ्ञप्त---असंगत ) हैं । 

व्याख्या-परमाणुकारणवादी वशेषिकोंकी मानी हुई प्रक्रिया इस प्रकार 

है---एक द्रठप सजातीय दूसरे द्ृब्यकों और एक गुण सजातीय दूसरे गुणको 
उत्पन्न करता है | समत्रायी, असमवायी और निमित्त तीनों कारणोंसे कायकी 

उत्पत्ति होती है । जेप्ते बचन्नकी उत्पत्तिमें तन्तु ( सूत ) तो समवायिकारण हैं, 

तन्तुओंका परस्पर संयोग असमवायिकारण है और तुरी; वेमा तथा वद्र 

बुननेवाछा कारीगर आदि निमित्तकारण हैं | परमाणुके चार भेद हैं--पार्थिव 
परमाणु, जर्ल,य परमाणु, तेजस परमाणु तथा वायवीय परमाणु । ये परमाणु नित्य, 

निरवयव तथा रूपादि गुगोंसे युक्त हैं | इनका जो परिमाण ( माप ) है, उसे 
पारिमाण्डल्य कहते हैं | प्रल्यकालमें ये परमाणु कोई भी कार्य आरम्म न करके 
यों ही स्थित रहते हैं | सश्किलमें कार्यसिद्विकि लिये परमाणु तो समवायिकारण 
बनते हैं, उनका एक दूसरेसे संयोग असमवायिकारण होता है, अदृष्ट या ईख़र- 
की इच्छा आदि उसमें निमित्तकारण बनते हैं | उस समय भगवान्‌की इच्छासे 
पहला कम वायवीय परमाणुओंमें प्रकट होता है, फिर एक दूसरेका संयोग होता 
है । दो परमाणु संयुक्त होकर एक दबणुकरूप कार्यको उत्पन्न करते हैं । तीन 
इयणुकोंसे त्य्णुक उत्पन्न होता है । चार श्रयणुकोंसे चतुरणुककी उत्पत्ति होती 

है । इस क्रमसे महान्‌ वायुतत््त प्रकट होता है और वह आकाशतमें वेगसे बहने 
लगता है | इसी प्रकार तजस परमाणुओंसे अग्निकी उत्पत्ति होती है और वह 

प्रज्बलित होने छगता है | जछीय परमाणुओंसे जलका महासागर प्रकट होकर 

उत्ताल तरबसे युक्त दिखायी देता है तथा इसी क्रमसे पार्थिव परमाणुओंसे यह 

बड़ी भारी प्रथिवी उत्पन्न होती है । मिट्ठी और प्रस्तर आदि इसका खरूप है । 
यह अचल भावप्ते स्थित होती है | कारणके गुणोंसे ही कार्यके गुण उत्पन्न होते 
हैं | जेसे तन्‍्तुओंके शुक्ल, नीठ, पीत आदि गुण ही वद्॒में बेसे गुण ग्रकंट करते 
हैं | इसी प्रकार परमाणुगत शुद्व आदि गुणोंसे ही दृधणुकगत झुक आदि गुण 
प्रकट होते हैं | द्रवणुकके आरम्मक ( उत्पादक ) जो दो परमाणु हैं, उनकी 
वह द्वित्व संख्या दरबणुकर्ते अगुत्वत और हुलल--इन दो परिमागन्तरोंका आरम्भ 
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( आविर्भाव ) करती है । परन्तु विभिन्न परमाणुमें जो प्रथक्‌-ग्रथक्‌ पारिमाण्डल्य- 
नामक परिमाण होता है, वह द्वबणुकमें दूसरे पारिमाण्डल्यको नहीं प्रकट करता 
है, क्योंकि वेसा करनेपर वह कार्य पहलेसे भी अत्यन्त सूक्ष्म होने लगेगा | इसी 
प्रकार संहारकालनें भी परमेश्वरकी इच्छासें परमाणुओंमें कर्म प्रारम्भ होता 
है, इससे उनके पारस्परिक संयोगका नाश होता है, फिर दृयणुक आदिका नाश 
होते-होते प्रथिवी आदिका भी नाश हो जाता है | 

वैशेषिकोंकी इस ग्रक्रियाका सूत्रकार निराकरण करते हुए कहते हैं कि 
यदिं कारणके ही गुण काययमें प्रकट होते हैं, तब तो परमाणुका गुण जो 
पारिमिण्डल्य ( अत्यन्त सूक्ष्मता ) है, वही इचजुकमें भी प्रकट होना उचित है; 
पर ऐसा नहीं होता | उनके ही कथनानुसार दो परमाणुओंसे हखगुणविशिष् 
दथणुककी उत्पत्ति होती है और हख द्वबणुकोंसे महत्‌ दीघ परिमाणवाले 'त्रयणुक- 
की उत्पत्ति होती है | इस प्रकार जेसे यहाँ वेशेषिकोंकी मान्यता असज्ञत है, 
उसी प्रकार उनके द्वारा कही जानेवाली अन्य बातें भी असड्त हैं । 

सम्बन्ध-इसी बातको स्पष्ट करते हैं-- 0 

_ उम्रयथापि न कमोतस्तदभावः ॥ २। २। श्२॥ 
उभयथानदोनों प्रकारसे; अपिज्ही; करमे-परमाणुओंमें कर्म होना; 

नजनहीं सिद्ध होता; अत:-इसलिये; तदभाव३-परमाणुओंके संयोगपूर्वक दृधणुक 
आदिकीो उत्त्तिके क्रसे जगत्‌का जन्म आदि होना सम्भव नहीं है। ... 

 व्याख्या-परमाणुवादियोंका कहना है कि “सृश्िके पूर्व परमाणु निश्चक रहते 
हैं, उनमें कर्म उत्पन्न होकर परमाणुओंका संयोग होता है और उससे जंगत्‌की 
उत्पत्ति होती है ।? इसपर सूत्रकार कहते हैं कि यदि उन परमाणुओंमें. कर्मका 
सख्चार बिना किसी निमित्तके अपने-आप हो जाता है, ऐसा मानें तो यह 
असम्भव है; क्योंकि उनके मतानुसार प्रछ्यकाल्में परमाणु निश्चल माने गये हैं । 
यदि ऐसा मानें कि जीवोंके अढृट कर्मसंस्कारोंसे परमाणुओंमें कर्मका सच्चार 
हो जाता है तो यह भी सम्भव नहीं है; क्योंकि जीवोंका अदृड तो उन्हींमें 
रहता है न कि परमाणुओंमें; अतः वह उनमें कर्मका सच्चार नहीं कर सकता । 
उक्त दोनों प्रकारते ही परमाणुओंमें कर्म होना सिद्ध नहीं होता; इसलिये 
परमाणुओंके संयोगत्रे जगत्‌की छत्पत्ति नहीं हो सकती । 



१३८ वेदान्त-द्शंन [ पाद २ 

इसके सिवा, अद्ृष्ट अचेतन है | कोई भी अचेतन वस्तु किसी चेतनका सहयोग 
प्राप्त किये बिना न तो खयं कर्म कर सकती है और न दूसरेसे ही करा सकती 
है | यदि कहें, जीवके शुभाशुभ कमप्ते ही अदृश बनता है, अत: जीवात्माकी 
चेतनता उसके साथ है तो यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि सृश्टिके पहले 
जीवात्माकी चेतनता जाग्रतू नहीं है, अतः वह अचेतनके ही तुल्य है । इसके 
सिवा, जीवात्मामें ही अदृश्की स्थिति खीकार करनेपर वह परमाणुओंमें क्रिया- 
शीछता उत्पन्न करनेमें निमित्त नहीं बन सकता; क्योंकि परमाणुओंसे उसका 

कोई सम्बन्ध नहीं है | इस प्रकार किप्ती नियत निमितक्के न होनेते परमाणुओंपें 
पहला कर्म नहीं उत्पन्न हो सकता । उस कर्म या क्रियाशीख्ताके बिना उनका 
परस्पर संयोग नहीं हो सकेगा । संयोग न होनेसे दृवणुक आदिकी उत्पत्तिके 
ऋमसे जगत्‌की सृष्टि और प्रछ्य भी न हो सकेंगे । 

सम्बन्ध-परमाणु-कारणवादके खण्डनक्े लिये दूसरी थुक्ति देते हैं--- 
समवायाभ्युपगमाच्च साम्यादनवस्थितेः ॥ २। २। १३॥ 

समवायाम्युपगमात्‌-परमाणुवादमें समवाय-सम्बन्धको खीकार किया गया 

है, इसलिये; च--भी ( परमाणुकारणवाद सिद्ध नहीं हो सकता रे साम्यात- 

क्योंकि कारण और कार्यकी भाँति समवाय और समवायीमें भी भिन्नताकी 
समानता है, इसलिये; अनवखिते;-उनमें अनवस्थादोषकी प्राप्ति हो जानेपर 
परमाणुओंके संयोगस्ते जगत्‌की उत्पत्ति नहीं हो सकेगी | 

व्याख्या-तेशेषिकोंकी मान्यताके अनुसार युतसिद्ध अर्थात्‌ अछग-अछग रह 
सकनेवाली वस्तुओंमें परस्पर संयोग-सम्बन्ध होता है और अयुतसिद्ध अर्थात्‌ 
अलग-अलग न रहनेवाली वस्तुओंमें समवाय-सम्बन्ध होता है | रज्जु ( रस्सी ) 
और घठ--ये युतसिद्ध बतुरँ हैं, अतः इनमें संयोग-सम्बन्ध ही स्थापित हो 
सकता है । तन्तु और वश्च---ये अयुतसिद्ध वस्तुएँ हैं; अत: इनमें सदा समवाय- 
सम्बन्ध रहता है । यबपि कारणसे कार्य अत्यन्त भिन्न है तो भी उनके मतमें 
समवायि कारण और कार्यका पारस्परिक सम्बन्ध 'समवायः कहा गया है। इसके 
अनुसार दो अणुओंसे उत्पन्न होनेवाला द्बगुक'नामक कार्य उन अणुओंसे मिन्न 
होकर भी समवाय-सम्बन्धके द्वारा उनप्ते सम्बद्ग होता है, ऐसा मान लेतेपर, जैसे 
दरयणुक उन अणुओसे भिन्न है, उसी प्रकार “समवाय” भी समवायीप्ते मित्र हे । 
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भेदकी दइश्सि दोनोंमें समानता है | अत: जेसे दर्यणुक समवाय-सम्बन्धके द्वारा 
उन दो अणुओंसे सम्बद्ध माना गया है, उसी प्रकार समवाय भी अपने समवायीके 
ताय नूतन समवायसम्बन्धके द्वारा सम्बद्ध माना जा सकता है| इस प्रकार 
एकके बाद दूसरे समवायसम्बन्धकी कल्पना होती रहेगी और इस परमपराका 
कहीं भी अन्त न होनेक्े कारण अनवआ दोष प्र्त होगा | अतः समकास 
सम्बन्ध सिद्ध न हो सकनेके कारण दो अणुओंपे दयणुककी उत्पत्ति आदि क्रमसे 
जगत्‌की सृष्टि नहीं हो सकती । ; 

पम्बन्ध-यादि परमाणुओंयें राशि और ग्रल्यके निमित्त क्रियाढा होना 
स्वाभाविक मान लें तो क्या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं--- 

नित्यमेव च भावात्‌ ॥ २। २। १४ ॥ 
च-इसके सिवा ( परमाणुओंमें ग्रव्नत्ति या निबत्तिका कर्म खाभाविक 

माननेपर ); नित्यप्-सदा; एबज"डो; भावात्चसटि या ग्रठढयकी सत्ता बनी 
रहेगी, इसलिये ( परमाणुकारणवाद असड्डत है ) । 

व्याख्या-परमाणुवादी परमाणुओंको नित्य मानते हैं, अत: उनका जैसा भी 
खभाव माना जाय, वह नित्य ही होगा । यदि ऐसा मानें कि उनमें प्रबत्तिमूछक 
कर्म खभावत: होता है, तब तो सदा ही सृष्टि होती रहेगी, कभी भी प्रल्य नहीं 
होगा । यदि उनमें निद्ृत्ति-मूलक कर्मका होना खाभाविक मानें तब तो सदा संहार 
ही बना रहेगा, सृष्टि नहीं होगी । यदि दोनों प्रकारके कर्मोंको उनमें खाभाविक माना 
जाय तो यह असन्नत जान पड़ता है; क्‍योंकि एक ही तक््वमें परस्परविरुद्ध दो 
स्वभाव नहीं रह सकते । यदि उनमें दोनों तरहके कर्मोंका न होना ही खाभाविक 
मान लिया जाय तब तो यह खीकार करना पड़ेंगा कि कोई निमित्त ग्राप् होनेपर ही 
उनमें प्रवृत्ति एवं निवृत्ति-सम्बन्धी कर्म भी हो सकते हैं; परन्तु उनके द्वारा 
माने हुए निमित्तसे सृष्टिका आरम्भ न होना पहले ही सिद्ध कर दिया गया है, 
इसलिये यह परमाणुकारणवाद सर्वथा अयुक्त है | 

सम्बन्ध-अब परमाणुओंकी नित्यतामें ही,संदेह उपस्थित करते हुए परमाणु- 
कारणवादकी व्यर्थता पिद्ध करते हैं-- 

रूपादिमत्त्वाच्च विषययो द्शनात्‌ु॥ २। २। शष॥ 
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चु-तथा; रूपादिमच्चातू-परमाणुओंकी रूप, रस आदि गुणोंवाला माना 

गया है, इसलिये; विपयेय३-उनमें नित्यताके विपरीत अनित्यताका दोष उपस्थित 

होता है; द्शनात-क्योंकि ऐसा ही देखा जाता है | 

व्याख्या-वेशेषिक मतमें परमाणु नित्य होनेके साथ-साथ रूप, रस आदि 

मुन्नोंसे युक्त भी माने गये हैं | इसपे उनमें नित्यताके विपरीत अनित्यताका दोष 

उपस्थित होता है; रूपादि गुणोंसे युक्त होनेपर वे नित्य नहीं माने जा सकते; 

क्योंकि रूप आदि गुणवाली जो घट आदि वस्तुएँ हैं, उनकी अनित्यता प्रत्यक्ष 

देखी जाती है | यदि उन परमाणुओंको रूप, रस आदि गुणोंसे रहित मानें तो 

उनके कार्यमें रूप आदि गुण नहीं होने चाहिये | इसके सिवा वैसा माननेपर 

रूपादिमन्तो नित्याश्वः---परमाणु रूपादि गुणोंसे युक्त और नित्य हैं, इस प्रतिज्ञा- 

'की सिद्धि नहीं होती है | इस प्रकार अनुपपत्तियोंसे भरा हुआ यह परमाणुवाद 

कदापि सिद्ध नहीं होता | 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे परमाणुवादकों सदोष सिद्ध करते हैं--- 

उभयथा च दोषात्‌॥ २। २। १६॥ 
उभ्नयथा-परमाणुओंको न्यूनाघिक गुणोसे युक्त मार्ने या गुणरहित मानें, 

दीनों प्रकारते; च-ही; दोषात्‌-दोष आता है, इसलिये (परमाणुवाद सिद्ध नहीं होता)। 

: .. : व्याख्या-प्रथित्री आदि. भूतोंमेंसे किसीमें अधिक और किसीमें कम गुण 

देखे जाते हैं, इससे उनके आरम्मक परमाणुओंमें भी न्यूनाधिक. गुणोंकी स्थिति 

माननी होगी । ऐसी दशामें यदि उनको अधिक गुणोंसे युक्त माना जाय तब तो 

सभी कार्यो्मे उतने ही गुण होने चाहिये; क्योंकि कारणके गुण कार्यमें समान 

जातीय गुणान्तर प्रकट करते हैं | उस दशामें जछनें भी गन्ध और तेजमें भी 

गन्ध एवं रस प्रकः होनेका दोष प्राप्त होगा | अधिक गुणवाली प्रथित्रीमें स्थूलता- 

नामक गुण देखा जाता है, यही गुग कारणभूत परमाणुमें मानना पड़ेगा | यदि 

ऐसा मार्नें कि उनमें न्यूनतम अर्थात्‌ एक-एक गुण ही हैं. तब तो सभी स्थूल 

भूतोंमें एक-एक गुण ही प्रकट होना चाहिये | उस अवस्थामें तेजमें स्पर्श नहीं 

होगा, जलमें रूप और स्पश नहीं रहेंगे तथा प्रथिवीमें रस, रूप एवं स्पशका 

अभाव होगा; क्योंकि उनके परमाणुओर्मे एकप्ते अविक गुणका अमात्र है । यदि 

उनमें सर्वथा गुगोंका अभाव मान छें तो उनके कार्यों्वे जो गुग श्रक: होते 
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हैं, वे उन कारणोंके विपरीत होंगे । यदि कहें कि विभिन्न भूतोंके अनुसार उनके 

कारणोंमें कहीं अधिक, कहीं कम गुण खीकार करनेपते यह दोष नहीं आवेगा, तोठीक 

नहीं है; क्योंकि जिन परमाणुओंमें अधिक गुण माने जायँगे, उनकी परमाएुता 

ही नहीं रह जायगी; अत: परमाणुताद किसी भी युक्तिते सिद्ध नहीं होता है । 

सम्बन्ध-अब परमाणुवाइकों अग्राह्म बताते हुए इस ग्रकरणकों समृत् 

करते हैं-- 

आयरिग्रहाच्नात्यन्तमनपेक्षा ॥ २ | २। १७ ॥ 
अपरिग्रहातू-परमाणुकार गबादको शिट पुरुषोंने ग्रहण नहीं किम है, 

इसलिये; च-भी; अत्यन्तम्‌ अनपेक्षा-इसकी अत्यन्त उपेक्षा करनी चाहिये । 

व्याख्या-पूर्वोक्त प्रधानकारणवादमें अंशत: सत्कार्यत्रादका निरूपण है । 
अतः उस सत्कार्यवादरूप अंशको मनु आदि शिश्पुरुषोंने ग्रहण किया है, 
परन्तु इस परमाणु-कारणवादको तो किसी भी श्रेष्ठ पुरुषने खीकार नहीं किया 
है, अत: यह स्वथा उपेक्षणीय है । 

सम्बन्ध-पहले ग्यारहवेंसे सत्रहवेंतक सात सूजोंगें परमाशुवादका खंण्डन 
किया गया | अब क्षणिकवादका निराकरण करनेके लिये यह ब्रकशण आरम्भ 

करते हैं--- 

समुदाय उभयहेत॒केषपि तद॒प्राप्ति ॥ २॥। २।॥ १८ ॥ 
उभयहेतुके-परमाणुहेतुक बाह्यसपुदाय. और स्कन्घहेतुक आमभ्यन्तर 

समुदाय रेसे दो प्रकारके; सप्तुराये-समुद्ायको खीकार कर लेनेपर; अषि-भी; 
तदग्राप्त:८उस सउुदायकी प्राप्ति ( सिद्धि ) नहीं होती है । ; 

व्याख्या-बौद्धमतके अनुयायी परस्पर किद्चित्‌ मतभेदको लेकंर चार 
श्रंणियोर्मे विभक्त हो गये हैं | उनके नाम इस प्रकार हैं--वेभाषिक, सौत्रान्तिक) 
योगाचार तथा माध्यमिक | इनमें वैभाषिक और सौत्रान्तिक ये दोनों बाँछा 
पदार्थोकी सत्ता खीकार करते हैं | दोनोंमें अन्तर इतना ही है कि वभाषिक 
प्रत्यक्ष दोखनंत्राल बाह्य पदार्थोका अस्तित्व मानता है और सौत्रान्तिक विज्ञनसे 
अनुमित बाह्य पदार्थोकी सत्ता खीकार करता है | वेमाषिकके मतमें घट आदि 
बाह्य पदाथ प्रत्यक्ष प्रमाणके विषय हैं । सौत्रान्तिक घट आदिके रूपमें उत्पन्न 
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व्रिज्ञानको ही प्रत्यक्ष मानता है और उसके द्वारा घटादि पदार्थोकी सत्ताका 
अन्ञमान करता है | योगाचारके मतमें “निरालम्बन विज्ञान? मात्रकी ही सत्ता है । बाह्य पदार्थ खप्नमें देखी ज-नेव/लो वस्तुओंकी भाँति मिथ्या है | माध्यमिक सबको 

द शून्य : ही मानता है | उसके मतमें दीप-शिखाकी भाँति संस्कारवश क्षणिक 
विज्ञानकी धारा ही बाह्य पदार्थोंके रूपमें प्रतीत होती है| जेपते दीपककी शिखा 
प्रतिक्षण मिट रही है, फिर भी एक धारा-सी बनी रहनेक्रे कारण उसकी प्रतीति 
होती है, उसी प्रकार बाह्य पदार्थ भी प्रतिक्षण नथ्ट हो रहे हैं, उनकी विज्ञान- 
वास मात्र अतीत होती है | जैसे ते चुक जानेपर दीपशिखा बुझ जाती है, उसी 
प्रकार संस्कार नथ्ट होनेपर विज्ञान-चारा भी शान्त हो जाती है | इस प्रकार 
स्राव या झून्यताकी ग॥राप्ति ही उसकी मान्यताके अनुसार अपवर्ग या मुक्ति है । 
। . ईंस सूत्रमें वैभाषिक तथा सौत्रान्तिकके मतको एक मानकर उसका 
निराकरण किया जाता है | उन दोनोंकी मान्यताका खरूप इस प्रकार है--- 
रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा तथा संस्कार--ये पाँच स्कन्ध हैं| प्रथिबी आदि चार 
भरत तथा भीतिक वरतुएँ---हारीर, इन्द्रिय और विषय--ये “रूपस्कन्धः 
कहलाते हैं । पार्थिव परमाणु रूप, रस, गन्ध और स्पर्श---इन चार गुगोंसे युक्त 
एवं कठोर खभाववाले होते हैं; वे ही समुदायरूपमें एकत्र हो प्रथिवीके आकार- 
में संगठित होते हैं | जछीय परमाणु रूप, रस और स्पर्श इन तीनोंसे युक्त 
एवं स्निग्ध खभावके होते हैं; वे ही जल्के आकासें संगठित होते हैं । 
तेजके परमाणु रूप और स्पर्श गुणसे युक्त एवं उष्ण खभाववाले हैं; वे 
अग्निके आकारमें संगठित हो जाते हैं | वायुके परमाणु स्पर्शकी योग्यतावाले 
एवं गतिशील होते हैं; वे ही वायुरूपमें संगठित होते हैं। फिर प्रथिवी आदि चार भूत शरीर, इन्द्रिय और विषयरूपमें संगठित होते हैं | इस तरह ये चार प्रकार- 
के क्षणिक परमाणु हैं, जो भूत-भौतिक संघातकी उक्त्तिें कारण बनते हैं | 
यह परमाणुहेतुक भूत-भौतिकवर्ग ही रूपस्कन्ध एवं बाह्यसमुदाय कहलाता है । 
विज्ञानस्कन्ध कहते हैं आभ्यन्तरिक विज्ञानके प्रवाहको | इसीमें भमैं! की ग्रतीति 
होती है । यही घठ-ज्ञान, पट-ज्ञान आदिके रूपमें अविच्छिन्न धाराकी भाँति सित 
है | इसीको कर्ता, भोक्ता और आत्मा कहते हैं | इसीसे सारा लौकिक व्यवहार 
चल्ता है । सुख-दु:ःख आदिकी अनुभूतिका नाम वेदना स्कन्ध है | उपलक्षणसे 
जो: वस्तुकी प्रतीति करायी जाती है, जेसे ध्वजसे गृहकी और दण्डसे पुरुषकी, 

छः 

._ > ऋऋससअॉननकनने_-+> मी. ही | 
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उसीका नाम संज्ञास्कन्ध है | राग, दष, मोह, मद, मात्सर्य, भय, शोक और 
विषाद आदि जो चित्तके धर्म हैं, उन्हींको संस्कारस्कन्ध कहते हैं | विज्ञान आदि 
चार स्कन्च चित्त-चत्तेक कहलाते हैं | विज्ञानस्कन्धरूप चित्तका नाम ही आत्मा 
है; शेष तीन स्कन्व “चंत्यः अथवा ०“चेत्तिकः हैं। ये सब प्रकारके व्यवहारोंका 
आश्रय बनकर अन्त:करणम संगठित होते हैं | यह चारों स्कन्घोंका समुदाय या 
चित्त-चत्तिक वगग “आम्यन्तर समुदायः कहा गया है | इन दोनों समुदायोंसे 
मित्न और किसी वस्तु ( आत्मा, आकाश आदि ) की सत्ता ही नहीं है । ये 
ही दोनों बाह्य और आभ्यन्तर समुदाय समस्त छोक-व्यवहारक्के निर्वाहक हैं । 
इनसे ही सब कार्य चल जाता है, इसलिये नित्य “आत्मा? को माननेंकी आवश्यकता 
ही नहीं है | क्‍ 

इसके उत्तरमें कहा जाता है कि परमाणु जिसमें हेतु बताये गये हैं 
वह भूत-भौतेक बाह्य-समुदाय और स्कन्धहेतुक आभ्यन्तर-समुदाय--ये दोनों 
अ्रकारक सपुदाय तुम्हारे कथनानुसार मान लिये जायूँ तो भी उक्त समुदायकी 
सिद्धि असम्भव ही है; क्‍योंकि सबुदायके अन्तर्गत जो व्स्तुएँ हैं, वे सब 
अचेतन हैं, एक-दूसरेकी अपेक्षासे शून्य हैं | अत: उनके द्वारा समुदाय अथवा 

संघात बना लेना असम्भव है | परमाणु आदि सभी वस्तुएँ तुम्हारी मान्यताके 
अनुसार क्षणिक भी लि | एक क्षणमें जो परमाणु हे $ ते दूसरे क्षणमें नहों हैं । 

फिर वें क्षणविध्वंसी परमाणु और प्रथिवी आदि भूत इस समुदाय या संघातके 
रूपमें एकत्र होनेका प्रयज्ञ केसे कर सकते हैं, कैसे उनका संघात बन सकता 
है अर्थात्‌ किसी प्रकार और कभी भी नहीं बन सकता; इसलिये उनके संघात- 
पृवक जगत्‌ू-उत्त्तिकी कल्पना करना सवंथा युक्तिविरुद्ध है; अत: वेभाषिक और 
सोत्रान्तिकोंका मत मानने योग्य नहीं है । 

पम्बन्ध-पूवपक्षंकी ओरसे दिये जानेवाले समाधानका स्वयं उल्लेख 
करके सूत्रकार उसका खण्डन करते हैं--- 

इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌॥ २। २।१ ९॥ 
चेत-यदि कहो; इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌ अविदया, संस्कार, विज्ञान आदि- 

मेंसे एक-एक दूसरे-दूसरेके कारण होते हैं, अतः इन्हींसे समुदायकी सिद्धि हो 
सकती है; इति नततो यह ठीक नहीं है; उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात-क्योंकि 
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ये अविद्या आदि उत्तरोत्तरकी उत्पत्तिमात्रमें ही निमित्त माने गये हैं ( समुदाय 
# ( “४७ /“४ या संघातमें नहीं; अतः इनसे भी समुंदायकी सिद्धि नहीं हो सकती ) । 

 व्याख्या-बौद्धशासत्रमें विज्ञानसंततिके कुछ हेतु माने गये हैं, उनके नाम 
इस प्रकार हैं---अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, षडायतन, स्पर्श, वेदना, 

तृष्णा, उपादान, भव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिदेवना, दुःख तथा दुमनस्ता 
आदि । क्षणिक वस्तुओंमें नित्यता और स्थिरता आदिका जो भ्रम है, वही 
“अविद्या? कहलाता है | यह अविब्ा विषयोंमें रागादिरूप “संस्कार? उत्पन्न करने में कारण 

( ७ 
उस । बनती है | वह संस्कार गर्भस्थ शिश्ुमें आलछूय “विज्ञान” उत्पन्न करता है | उस 

आल्य-विज्ञानसे पथित्री आदि चार भूत होते हैं, जो शरोर एवं समुदायक्रे कारण हैं । 
वही नामका आश्रय होनेसे “नाम” भी कहा गया है | वह नाम ही श्याम-गौर आदि 
रूपवाले शरीरका उत्पादक होता है। गर्भस्थ शरीरकी जो कलछल-बुद्रु द आदि अवस्थाएँ 
हैं, उन्हींको नाम तथा “रूप? शब्दका वाच्य कहा गया है | प्रथिवां आदि चार भूत, 
नाम, रूप, शरीर, विज्ञान और घातु--ये छः जिनके अश्रय हैं, उन इन्द्रियोंके 

समूहको “बडायतन? कहा गया है। नाम, रूप तथा इन्द्रियोंके परस्पर सम्बन्धका 
नाम “स्पर्श! है। उससे सुख आदिकी “वेदना? ( अनुभूति ) होती है । उससे 
क्रमश: तृष्णा, उपादान, भत्र, जाति, जरावस्था, मृत्यु, शोक, परिदेवना तथा दुर्मनस्ता 
( मनकी उद्विम्नता ) आदि भी इसी प्रकार उद्यन्न होते हैं | तत्पश्चात्‌ पुनः 
अविद्या आदिके क्रमसे पूर्वोक्त सभी बातें प्रकट होती रहती हैं । ये घटीयन्त्र 
( रहट )की भाँति निरन्तर चक्कर छगाते हैं, अत: यदि इस मान्यताको लेकर 

कहा जाय कि इन्हींसे समुदायकी भी सिद्धि हो जाती है तो यह ठीक नहीं है; 
क्योंकि पूर्वोक्त अविद्या आदिमेंसे जो पूशवर्ती है, वह बादमें कहे हुए 
संस्कार आदिको उत्पततिमात्रमें कारण होता है, संघातको उद्त्तिमें नहीं; अतः 

उसकी सिद्धि असम्मव है । 

.. सम्बन्ध- पूर्वचूत्रमें यह बात बतायी गयी कि अविदया आदि हेतु संस्कार 

आदिकी उतत्तिमात्रमें ही ।निमित्त माने गये हैं, अतः उनसे संघात ( समुदाय ) 

की सिद्धि नहीं हो सकती | अब यह सिद्ध करते हैं कि वे अविद्या आदि हेतु 

संस्कार आदि भावोंकी उत्तत्तिमें भी निमित्त नहीं हो सकते--- 

उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात्‌ ॥ २॥। २॥ २०॥ 
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च-तथा; उत्तरोत्पादे-बादमें होनेवाले भावकी उत्पत्तिके समय; पूर्बे- 
निरोधात”"पहले क्षणमें विद्यमान कारणका नाश हो जाता है, इसलिये ( पूर्वोक्ति 
अविया आदि हेतु संस्कार आदि उत्तरोत्तर भावोंकी उत्पत्तिमें कारण नहीं हो सकते ) । 

क्‍ व्याख्या-घट और वरख्र आदियमें यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि कारणभूत 
मृत्तिका और तन्तु आदि अपने कार्यके साथ विद्यमान रहते हैं | तभी उनमें 

कार्य-कारणभावकी सिद्धि होती है; किंतु बीद्धमतमें समस्त पदार्थोंका प्रत्येक 

क्षणमें नाश माना गया है, अत: उनके मतानुसार कार्यमें कारणकी विद्यमानता 
सिद्ध नहीं होगी | जिस क्षणमें कार्यकी उत्पत्ति होगी, उसी क्षणमें कारणका 

निरोध अर्थात्‌ विनाश हो जायगा; इसलिये उनकी मान्यतके अनुसार कारण- 
कार्यमावकी सिद्धि न होनेसे वे अविद्या आदि हेतु संस्कार आदि उत्तरोत्तर भावोंकी 

उंत्पत्तिके कारण नहीं हो सकते । 

सम्बन्ध-कारणके न रहनेपर भी कार्यकी उत्पत्ति मान लें तो क्या आपत्ति 
है ? इसपर कहते हैं-- 

असति प्रतिज्ञोपरोधो योगपद्यमन्यथा ॥ २। २। २१॥ 

असतिः”कारणके न रहनेपर € भी कार्यकी उत्पत्ति माननेसे ); ग्रतिज्ञोप- 

रोध३-प्रतिज्ञा भंग होगी; अन्यथा-नहीं तो; योगपद्यम-कारण और कार्यकी [ 

एक कॉल्में सत्ता माननी पड़ेगी | 

व्याख्या-बौद्ध-मतमें चार हेतुओंसे विज्ञानकी उत्पत्ति मानी गयी है, उनके 

नाम इस प्रकार हैं---अधिपतिग्रत्यय, सहकारिंग्रव्यय, समनन्तराघग्रत्यय. और 

आल्म्बनप्रत्यय । ये क्रमश: इन्द्रिय, प्रकाश, मनोयोग और विषयके बोधक हैं । 

इन चारों हेतुओंके होनेपर ही विज्ञानकी उत्पत्ति होती है, यह उनकी प्रतिज्ञा है । 
यदि कारणके बिना ही कार्यकी उत्पत्ति मानी जाय तो उक्त प्रतिज्ञा भंग होंगी 

और यदि ऐसा नहीं मानते हैं तो कारण और कार्य दोनोंकी एक कालमें सत्ता 
माननी पड़ेगी; अत: किसी प्रकार भी उनका मत समीचीन अथवा उपादेय 

नहीं है | 

सम्बन्ध-बोद्मताउयायी यह मानते हैं कि ग्रतिसंख्या-निरोध, अंग्रति- 

संख्यानिरोध तथा आकाज--हन तीनोंके आतिरिक्ति समस्त वस्तुएँ क्षणिक 
( ग्रतिक्षण नष्ट होनेवाली ) हैं | दोनों निरोध और आकोझञ तो कोई वस्तु ही 

बे० द० १०--- 
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नहीं हैं, ये अभावमात्र हें | निरोध तो विनाज्ञका बोधक होनेसे अभाव हैं हीं, 
आकाज्ञ भी आवरणका अभावमात्र ही हे | इनमेंसे आकाञझमकी अभावरूपताका 

निराकरण तो २४ वें सूत्रमें किया जायगा | यहाँ उनके माने हुए दो ग्रकारके 

निरोधोंका निराकरण करनेके लिये कहते हैं--- 

प्रतिसंख्याप्रतिसंख्यानिरोधाप्राप्तिरविच्छेदात्‌ु॥ २। २। २२॥ 

ग्रतिसंख्याग्रतिसंख्यानिरोधाग्राप्ति;-प्रतिसंस्यानिरोध और अग्रतिसंख्या- 

निरोध---इन दो प्रकारके निरोधोंकी सिद्धि नहीं हो सकती; अविच्छेदात्रक्योंकि 

संतान (€ प्रवाह ) का विच्छेद नहीं होता | 

व्याख्या-उनके मतमें जो बुद्धिपृवक सहेतुक विनाश हैँ, उसका नाम 
ग्रतिसंख्या-निरोध है | यह तो पूर्णज्ञानसे होनेवाले आव्यन्तिक ग्रछ्मयका बोधक 

है | दूसरा जो खभावसे ही बिना किसी निमित्तके अबुद्धिपूवंक विनाश होता हैं, 

उसका नाम अप्रतिसंख्या-निरोध है | यह स्वाभाविक ग्रछय है | यह दोनों ग्रकार- 

कीनिरोबर वि वस्तुका न रहना सिद्ध नहीं हो सकता; क्योंकि वे समस्त 

पदार्थोको प्रतिक्षण विनाशशीछ मानते हैं और असत्‌ कारणोंसे 'सत्‌” कार्यकी 
उत्पत्ति भी प्रतिक्षण खीकार करते हैं | इस मान्यताके अनुसार एक पदाथंका 
नाश और दूसरेकी उत्पत्तिका क्रम विद्यमान रहनेसे दोनोंकी परम्परा 

निरन्तर चलती ही रहेगी | इसके रुकनेका कोई भी कारण उनकी मान्यताके 
अनुसार नहीं हैं | इसलिये किसी ग्रकारके निरोधकी सिद्धि नहीं होगी । 

सम्बन्ध-बोद्धम तवाले ऐसा मानते हैं कि सब पदार्थ क्षणिक और असत्य 
होते हुए भी आन्तिरूप अविद्ाके कारण स्थिर और सत्य प्रतीत होते हैं । 

ज्ञानके द्वारा. अविद्याका अभाव होनेसे सबका अभाव हो जाता है | इस प्रकार 

बुद्धियूवक निरोधकी सिद्धि होती है । इसका निराकरण करनेके लिये कहते हैं --- 

उभयथा च दोषात्‌॥ २। २। २३ ॥ 

 उमयथारदोनों प्रकारपे; च-भी; दोषातू-दोष आता है, इसलिये ( उनकी 
मान्यता युक्तिसंगत नहीं है ) । 

... व्याख्या-यदि यह माना जाय कि श्रान्तिरूप अविद्यासे प्रतीत होनेवाला 
यह जगत पूर्ण ज्ञानसे अविद्याका नाश होनेपर उसीके साथ नष्ट हो जाता है; 
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तब तो जो बिना कारणके अपने आप विनाश---प्ब पदार्थोका अभाव माना 
गया है, उस अग्रतिसंख्यानिरोधकी मान्यतामें विरोत आवेगा तथा यदि यह माना 
जाय कि श्रान्तिप्ते प्रतीत होनेवाछा जगतू बिना पूर्ण ज्ञानके अपने-आप नश्ट हो. 
जाता है, तब ज्ञान और उसके साघनका उपदेश व्यर्थ होगा | अत: उनका मत 
किसी प्रकार भी युक्तिसड्गत नहीं है । 

सम्बन्ध-अब आकाश कोई पदार्थ नहीं, किंतु आवरणका अभावमात्र है, 
इस मसान्यताका खण्डन करते हू 

आकाश चाविशेषात्‌ ॥ २।२। २४॥ 
आक्राशेज"आकाशके विषयमें; चजमीं, उनकी मान्यता ठीक नहीं है; 

आधवेशेषात्‌-क्योंकि अन्य भाव-पदार्थोसे उसमें कोई विशेषता नहीं है । 
व्याख्या-प्रथिवीं, जल आदि जितने भी भाव-पदार्थ देखे जाते हैं, 

उन्हांका भाँति आकाश भी भावरूप है। आकाशकी भी संत्ताका सबको 
नोव होता है | प्रथित्री गन्बका, जल रसका, तेज रूपका तथा वायु स्पर्शका 

 .- 
हि] 

आश्रय हैं; इसी प्रकार -शब्दका भी कोई आश्रय होना चाहिये । 
आकाश ही उसका आश्रय है; आकाशमें ही शब्दका श्रवण होता है। यदि 
आकाश न हो तो शब्दका श्रवण ही नहीं हो सकता । प्रत्येक वस्तुके लिये क्‍ 
आधार और अवकाश ( स्थान ) चाहिये | आकाश ही शेष-»चार भूतोंका आधार 
हैं तथा वही सम्पूणे जगत्‌को अबकाश देता है | इससे भी आकाशकी सत्ता 
अत्यक्ष हैं | पक्षी आकाशम चलनेके कारण ही खग या विहंग कहलाते हैं | कोई 
भी भाव-पदार्थ अमावमें नहीं विचरण करता है । श्रुतिने परमात्माप्ते आकाशकी 
उत्पत्ति स्पष्ट रब्दोमें खीकार की है---“आत्मन आकाश: सम् भूत:? |? ( तै० उ० 

| १ / | इस श्रकार युक्ति तथा प्रमाणत्ते भी आकाशकी सत्ता सिद्ध है, कोई 
ऐसा विशेष कारण नहीं है, जिससे आकाशको भावरूप न माना जा सके | अत 
आकाशका अभावरूपता कि्ती प्रकार सिद्ध न होनेके कारण बोद्धोंकी मान्यता 
युक्तिसड्रत नहीं है । १! 

सम्बन्ध-बाद्धकि मतसें “आत्मा” भी नित्य कसतु नहीं, क्षणिक है; अत+: . 
उनकी इस मान्यताका खण्डन करते हुए कहते हैं-- 

अनुस्म॒ृतेश् ॥ २।२। २५॥ 
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. अनुस्मृतेः-पहलेके अनुभवोंका बारम्बार स्मरण होता है, ( इसलिये अनुमव 
करनेवाला आत्मा क्षणिक नहीं है ) इस युक्तिसे; च-भी ( बौद्धमत असइ्डत्त 
सिद्ध होता है ) । 

' व्याख्या-सभी मनुष्योंको अपने पहले किये हुए अनुभवोंका बारम्बार स्मरण 
होता है । जैसे “मैंने अपुक दिन अप्तुक ग्राममें अमुक वस्तु देखी थी, मैं बाल्क- 
पनमें अमुक खेल खेला करता था । मैंने आजप्ते बीस वर्ष पहले जिपते देखा था, 
वही यह हैं |? इत्यादि । इस प्रकार पूर्व अनुमब्रोंका जो बारम्बार स्मरण होता है, 
उसे “अनुस्मृति? कहते हैं | यह तभी हो सकती है, जब कि अनुभव करनेवाला 
आत्मा नित्य माना जाय | उसे क्षणिक माननेसे यह्द स्मरण नहीं बन सकता; 
क्योंकि एक क्षण पहले जो अनुभव करनेवाला था, वह दूसरे क्षणमें नहीं रहता । 
बहुत वर्षो्मे तो असंख्य क्षणोंके भीतर असंख्य बार आत्माका परिर्तन हो जायगा | 
अत: उक्त अनुर्थति होनेके कारण यही सिद्ध होता है कि आत्मा क्षणिक नहीं, 
किन्तु नित्य है | इसीलिये बौद्धोंका क्षणिकवाद सर्वथा अनुपपन्न है । 

सम्बन्ध-बोद्धोंका यह कथन हे कि “जब बोया हुआ बीज स्वयं नष्ट होता 
है, तभी उससे अछ्डुर उत्तत्र होता हे ।दृधघको मिटाकर दही बनता है; इसी 
प्रकार कारण स्वयं नष्ट होकर ही काय उत्पन्न करता हे ।” इस तरह अभावसे 
ही भावकी उत्पत्ति होती है | उनकी इस घारणाका खण्डन करनेके लिये 
बत्रकार कहते हैं-- द 

नासतो5दृष्टत्वात्‌ ॥ २। २। २६॥ 
अंसत*४-असतसे ( कार्यकी उत्पत्ति ) न--नहीं हो सकती; अदच्श्त्वातू- 

क्योंकि ऐसा देखा नहीं गया है । 

व्याख्या-खंरंगोशके सींग, आकाशके एूंछ और बन्ध्या-पुत्र आदि केवल 
वाणीसे ही कहे जाते हैं, वास्तवमें हैं नहीं; तथा आकाशमें नीलापन और तिरविरे 
आदि बिना हुए ही ग्रतीत होते हैं; ऐसे असंत्‌ पदार्थोसे किसी कार्यकी उत्पत्ति 
या सिद्धि नहीं देखी जाती है | उनसे विपरीत जो मिद्ठी, जल आदि सत्‌ पदार्थ 
हैं, उनंसे घंट और बफ आदि कार्योकी उत्पत्ति प्रत्यक्ष देखी जाती है | इससे 
यही सिद्ध होता है कि जो वांस्तवमें नहीं है, केवठ वाणीसे जिसका कंथनमात्र 
होता है, अथवा जो बिना हुए ही प्रतीत हो रहा है, उससे कार्यकी उत्पत्ति नहीं 
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हो सकती | बीज और दूधका अमाव नहीं होता | किन्तु रूपान्तर मात्र होता है; अत: 
जगत्‌का कारण सत्‌ है और वह सवेथा सत्य है । इसलिये बौद्धोंकी उपयुक्त मान्यता असड्रत है | 

सम्बन्ध-किसी नित्य चेतन कर्ताके बिना क्षाणिक पदार्थोसि अपने-आप कार्य 
उतलन्र होते हैं, इस मान्यताका खण्डन दूसरा युक्तिके द्वारा करते हैं--- 

उदासीनानामपि चेब॑ सिद्धि. ॥ २। २। २७॥ 
च-इसके सिवा; एवम-इस प्रकार ( बिना कर्ताके खत: कार्यकी उत्पत्ति ) 

माननेपर; उदासीनानामू-उदासीन ( कार्य-सिद्धिके लिये चेश न करनेवाले :) 
पुरुषोंका; अपि-भी; सिद्धि+-८कार्य सिद्ध हो सकता है । | व्याख्या-यदि ऐसा माना जाय कि “कार्यकी उत्पत्ति होनेमें किसी नित्य 
चेतन कर्ताकी आवश्यकता नहीं है, क्षणिक पदार्थोके समुदायसे अपने-आप काय 
उम्रन्न हो जाता है? तब तो जो छोग. उदासीन रहते हैं, कार्य आरम्भ नहीं 
करते, या उसकी सिद्धिकी चेशसे विरत रहते हैं, उनके. कार्य भी पदार्थ- 
गत . झक्तिस्ते अपने-आप सिद्ध हो जाने चाहिये। परन्तु ऐसा. नहीं देखा 
जाता | इससे यही सिद्ध होता है कि उपर्यक्त मान्यता समीचीन नहीं है । 

सम्बन्ध-यहातिक बोद्धोंके क्षणिकवादका सण्डन किया गया | अब विज्ञान- 
पदक खण्डन कानेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है । विज्ञानवादी 
बौद्ध (योगाचार) मानते हैं कि प्रतीत होनेवाला वाह्मपदार्थ वास्तवमें कुछ नहीं है; 
केक्लमत्र स्वम्की भाँति बुद्चिकी कल्पना है; इस सान्यताका खण्डन करते हैं--- 

नाभाव उपलब्धे: ॥ २। २। २८ ॥ 
अभावः-जाननेमें आनेवाले पदार्थोका अभाव; न-नहीं है; उपलब्धे।- 

क्योंकि उनकी उपलब्धि होती है । द 
व्याख्या-जाननेमें आनेवाले बाह्मपदार्थ मिथ्या नहीं हैं, वे कारणरूपमें 

तथा कायरूपमें भी सदा ही सत्य हैं । इसलिये उनकी प्रत्यक्ष उपलब्धि होती 
है | यदि वे खप्तगत पदार्थों तथा आकाशतमें दीखनेवाली नीलिमा आदिकी भाँति 
सन्बा मिथ्या होते तो इनकी उपलब्धि नहीं होती । 

तम्बन्ध-नविज्ञानवारियोंकी ओरसे यह कहा जा सकता है कि “उपलब्धि- 
मात्रसे पदार्थकी सत्ता पिद्ध नहीं हो सकती; क्योंकि स्वममें प्रतीत होनेवाले तथा 
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बाजीगरद्वारा उपस्थित किये जानेवाले पदार्थ यध्यापि सत्य नहीं होते तो भी 

इनकी उपलब्धि देखी जाती है; इसपर कहते हैं-- 

वेधम्योच्च न स्वम्नादिवत्‌ ॥ २। २। २९ ॥ 

वैधर्म्यात्‌-जाग्रत्‌ अवस्थाते अन्य अवस्थाओंके पर्ममें भेद होनेके कारण; 

च-भी; ( जाग्रतमें उपलब्ध होनेवाले पदार्थ ) खम्मादिवत्‌-खम्ादिम उपलब्ध 

पदार्थोकी भाँति; नजमिथ्या नहीं हैं । 

व्याख्या-खप्नावस्थामें प्रतीत होनेवाले पदार्थ पहलेके देखे, सुने और 

अनुभव किये हुए ही होते हैं. तथा वे जगनेपर उपलब्ध नहीं होते । एकके 

खभ्की घटना दूसरेको नहीं दीखती । उसी प्रकार बाजोगरद्वारा कल्पित पदार्थ 

भी थोड़ी देरके बाद नहीं उपलब्ध होते । मरुभूमिकी तप्त बालुकाराशिमें प्रतीत 

'होनेवाले जछ, सीपमें दीखनेवाठी चाँदी तथा श्रमवश प्रतीत होनेवाछी दूसरी 

किसी वस्तुकी भी सत्तारूपसे उपलब्धि नहीं होती है। परन्तु जो जाग्रतू-कालमें 

प्रत्यक्ष दिखायी देनेवाछो वस्तुएँ हैं, उनके विषयमें ऐसी बात नहीं है | वे एक ही 

समय बहुतोंको समान रूपसे उपलब्ध होती हैं, कालान्तरमें भी उनकी उपलब्धि 

देखी जाती है । एक प्रकारका आकार नष्ट कर दिया जानेपर भी दूसरे आकारमें 

उनकी सत्ता विद्यमान रहती है । इस प्रकार खत्नादिमें श्रान्तिसे प्रतीत होनेवाले 

पदार्थोके और सत्पदार्थोंके धर्मों बहुत अन्तर है | इसलिये खप्नादिके इशन्तके 

बल्पर यह कहना उपयुक्त नहीं है कि “उपलब्धिमात्रसे पदार्थंकी सत्ता सिद्ध 

नहीं होती ।? 

सम्बन्ध-विज्ञानवादी ऐसा कहते हैं कि बाह्य पदार्थ न होनेपर भी पूव॑- 

बासनाके कारण बुद्धिद्वारा उन विचित्र पदार्थोका उपलब्ध होना सम्भव हे; अतः 

इसका खण्डन करते हैं-- 

न भावोपनुपलब्धेः ॥ २। १। ३० ॥ 

भाव$-विज्ञानवादियोंद्वारा कल्पित वास्नांकी सत्ता; न"सिद्ध नहीं होती; 

अनुपलब्धे+-क्योंके उनके मतके अनुसार बाह्य पदार्थोकी उपलब्धि ही 

नहीं हो सकती । ५2४ द 

व्याख्या-जों वस्तु पहले उपलब्ध हो चुकी है, उसीके संस्कार बुद्धिमें 

जमते हैं और वे ही वासनारूपतते स्कुरित होते हैं । पदार्थोकी सत्ता ख्लीकार न 
है 
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अजुसार वासनाका होना सिद्ध नहीं होगा । इसलिये विज्ञानवादियोंकी 
मान्यता ठीक नहीं है | बाह्य पदार्थोको सत्य मानना ही युक्तिसड्गत है । 

सम्बन्ध-गअकारान्तरसे वासनाका खण्डन करते हैं--- 

क्षणिकत्वादच्च ॥ २। २। ३१॥ 
क्षाणकत्वातू-बीद्धमतके अनुसार वासनाकी आधारभूता बुद्धि भी क्षणिक 

हैं, इसलिये; च--भी ( वासनाकी सत्ता सिद्ध नहीं होती ली । 

व्याख्या-वासनाकी आधारभूता जो बुद्धि है, उसे भी विज्ञानवादी क्षणिक 
मानते हैं | इसलिये वासनाके आधारक्रो घर सत्ता न होनेके कारण निराधार 
तरासनाका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता, इसलिये भी बौद्धमत श्रान्तिपूर्ण है । 

पम्बन्ध-अब सूत्रकार बोद्धमतसें सब ग्रकारकी अजुप्पाचि होनेके कारण 
उसका अड॒पयोगिता सूचित करते हुए इस ग्रकरणका उपसंहार करते हैं--- 

सवथानुपपत्तश्थ ॥ २॥ २।॥ ३२ ॥ 
( विचार करनेपर बौद्धमतमें ) सबंथा-सब प्रकारते; अनुपपत्ते:-अनुपपत्ति 

 असन्नति ) दिखायी देती है, इसलिये; च-भी ( बौद्धमत उपादेय नहीं है )। 
व्याख्या-बौद्धमतकी मान्यताओंपर जितना ही विचार किया जाता है, 

उतना ही उनको भ्रत्येक बात युक्तिविरुद्व जान पड़ती है । बौद्धोंकी प्रत्येक 
मान्यताका युक्तियोंसे खण्डन हो जाता है, अत: वह कदापि उपादेय नहीं है । 
“हां सुज़कारन श्रसज्कका उपसंहार करते हुए माध्यमिक बौद्धोंके सवशून्यवादका 
भा खण्डन कर दिया---यह बात इसीके अन्तर्गत समझ लेनी चाहिये | तात्पय 
यह कि क्षणिकवाद और विज्ञानवादका जिन युक्तियोंसे खण्डन किया गया है, उन्हाक हारा सवशून्यवादका भी खण्डन हो गया; ऐसा मानना चाहिये | 

पम्बन्ध-यहा तक बाद्धमतका 'नशकरण करके अब जनमतका खण्डन करन॑- 
2 लिये नया ग्रकरण आरम्भ करते हैं | जेतीलोग सप्तमज्ञी-न्यायके अनुसार एक 
ही पदाथकी सत्ता और असत्ता दोनों स्वीकार करते हें; उनकी इस मान्यताका 
निराकरण करनेके लिये सूत्रकार कहते हैं--- 
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नेकस्मिन्नसंभवात्‌ ॥ २। २। ३३ ॥ 
एकस्िन-एक सत्य पदार्थमें; न-परस्पर-विरुद्ध अनेक धर्म नहीं रह सकते; 

असंभवात्‌"क्योंकि यह असम्भव है | 

व्याख्या-जेनीलोग सात पदा्थं# और पन्च अस्तिकार्या मानते हैं 
और सर्वत्र सप्तभड्डी-न्‍यायकी अवतारणा करते हैं । उनकी मान्यताके 
अनुसार सप्तभद्गी-नयायका खरूप इस प्रकार है---- १ स्थादस्ति ( सम्भव है, 
पदार्थकी सत्ता हो ), २ स्यान्नास्ति (सम्मव है, उसकी सत्ता न हो ), ३ स्थादस्ति 
च नास्ति च ( हो सकता है कि पदार्थकी सत्ता हो भी और न भी हो ), ४ 
स्यादवक्तव्य: ( सम्मव है, वह कहने या.वणेन करने योग्य न हो ), ८ स्यादस्ति 
चावक्तव्यश्व ( सम्भव है, उसकी सत्ता हो, पर वह वर्णन करने योग्य न हो ), 
६ स्थान्नास्लि चावक्तव्यश्व ( सम्मव॑ है, उसकी सत्ता भी न हो औरं वह वर्णन 
करने योग्य भी न हो ) तथा ७ स्यादस्ति च नास्ति चावक्तव्यश्व ( सम्मव है, 
उसकी सत्ता हो, न भी हो और वह वर्णन करनेके योग्य भी न हो )। 
इस तरह वे प्रत्येक पदार्थके विषयमें विकल्प रखते हैं । सूत्रकारने इस सूत्रके 
द्वारा इसीका निराकरण किया है | उनका कहना है कि जो एक सत्य पदार्थ 
है, उसके प्रकारभेद तो हो. सकते हैं; परन्तु उसमें विरोधी धर्म नहीं हो 
सकते । जो वस्तु है, उसका अभाव नहीं हो सकता | जो नहीं है, उसकी 
विद्यमानता नहीं हो सकती । जो नित्य पदाथ है, वह नित्य ही है, अनित्य नहीं 
है | जो अनित्य है, वह अनित्य ही है, नित्य नहीं है | इसी प्रकार समझ 
लेना चाहिये | अतः जनियोंका प्रत्येक वस्तुको विरुद्ध ध्मोसे युक्त मानना युक्ति- 
संगत नहीं है । 

सम्बन्ध-जैनीलोगोंकी दूसरी मान्यता यह है कि आत्माका माप ज्ञरीरके 
वरावर है; उसमें दोष दिखाते हुए सृत्रकार कहते हैं--- 

एवं चात्माकात्न्येम्‌ ॥ २। २। ३४ ॥ 
एवं च-इसी प्रकार; आत्माकात्स्न्येम्र-आत्माको अपूर्ण--एकदेशीय 

अर्थात्‌ शरीरके बराबर मापवाछा मानना भी युक्तिसड्गत नहीं है | 

#% उनके बताये हुए. सात पदार्थ इस प्रकार हैं---जीव, अजीव, आखव) संवर, 
निर्जर; बन्ध ओर मोक्ष । 

| पाँच अस्तिकाय इस प्रकार हैं--जीवास्तिकाय) पुद्धछासिकाय) धर्मास्तिकायः 
अवर्मास्तिकाय तथा आकाशास्तिकाय | 
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व्याख्या-जिस प्रकार एक पदार्थमें विरुद्ध धर्मोको मानना युक्तिसड्रत नहीं 
है, उसी प्रकार आत्माको एकदेशीय अर्थात्‌ शरीरके बराबर मापवाला मानना भी 
युक्तिसज्गत नहीं है; क्योंकि किसी मनुष्यशरीरमें रहनेवाले आत्माको यदि उसके 
कर्मवश कभी चींटीका शरीर प्राप्त हो तो वह उसमें कैसे समायेगा ? इसी तरह 
यदि उसे हाथीका शरीर मिले तो उसका माप हाथीके बराबर कैसे हो 
जायगा । इसके सित्रा, मनुष्यका शरीर भी जन्मके समय बहुत छोटा- 
सा होता है, पीछे बहुत बड़ा हो जाता है तो आत्माका माप किस 
अवस्थाके शरीरके बराबर मानेंगे ? शरीरका हाथ या पैर आदि कोई 
अंग कट जानेसे आत्मा नहीं कट जाता | इस प्रकार विचार करनेसे आत्माको 
शरीरके बराबर माननेकी बात भी सर्वथा दोषपूर्ण प्रतीत होती है; अत: जेनमत 
भी अनुपपन्न होनेके कारण अमान्य है । ॥ 

सम्बन्ध-यादि जेनीलोग यह कहें कि आत्मा छोटे शरीरगें छोटा और 
बड़ेंगें बड़ा हो जाता है, इसलिये हमारी मान्यतामें कोई दोष नहीं है? तो 
इसके उत्तरमें कहते हैं--- 

न च पयोयाद्ष्यविरोधो विकारादिभ्य;॥ २। २ । ३५ ॥ 
च-इसके सिवा; पर्योयात-आत्माको घटने-बढ़नेवाछला मान, लेनेसे 

अपि-भी; अविरोध-विरोधका निवारण; न-नहीं हो सकता; विकारादिशभ्य३- 
क्योंकि ऐसा माननेपर आत्मामें बिकार आदि दोष ग्राप्त होंगे |. 

व्याख्या-यदिं यह मान लिया जाय कि आत्माको जब-जब जैसे मापवाल्ा 
ोठ-बड़ा शरीर मिलता है, तब-तब वह भी वेसे ही मापवाला हो जाता है, तो 
भी आत्मा निर्दोष नहीं ठहरता; क्योंकि ऐसा मान लेनेपर उसको विकारी ) 
अवयबयुक्त, अनित्य तथा इसी प्रकार अन्य अनेक दोषोंसे युक्त मानना हो 
जायगा । जो पदार्थ घटता-बढ़ता है, वह अवयवयुक्त होता है, किन्तु आत्मा 
अवयवयुक्त नहीं माना गया है घटने-बढ़नेवाला पदार्थ नित्य नहीं हो सकता, 
परन्तु आत्माको नित्य माना गया है | घटना और बढ़ना विकार है, यह आत्मामें 
सम्भव नहीं है, क्योंकि उसे निर्विकार माना गया है | इस प्रकार घठना-बढ़ना 
माननेसे अनेक दोष आत्मामें प्राप्त हो सकते हैं, अतः जैनियोंकी उपर्युक्त मान्यत। युक्तिसज्गत नहीं है । 
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सम्बन्ध-जीवात्माकों ग़्रीरके वरावर मापवाला मानना सर्वथा असन्ञत है, 

इस बातको ग्रकारान्तरसे सिद्ध करते हैं-- 
स्थि 0. / सर * न 

अन्त्यावस्थितेश्रोमयनित्यत्वादविशेष। ॥ २॥ २१॥। ९२६॥ 

च-और; अन्त्यावख्िते;-अन्तिम अर्थात्‌ मोक्षावस्थामें जो जीवका 

परिमाण है, उसकी नित्य स्थिति खीकार की गयी है, इसलिये; उभयनित्य- 

त्वातृ-आदि और मध्य-अवस्थामें जो उसका परिमाण ( माप ) रहा है, उसको 

भी नित्य मानना हो जाता है, अतः; अविशेष+-कोई विशेषता नहीं रह जाती. 
/ सब शरीरोंमें उसका एक-सा माप सिद्ध हो जाता है )। 

व्याख्या-जैंन-सिद्धान्तमें यह ख्वीकार किया गया है कि मोक्षावस्थामें जो जीवका 

परिमाण है, उसकी नित्य स्थिति है | वह ;घटता-बढ़ता नहीं है | इस कारण आदि 

और मध्यकी अवस्थामें भी जो उसका परिमाण है, उसको भी उसी प्रकार नित्य मानना 

हो जाता है; क्‍योंकि पहलेका माप अनित्य मान लेनेपर अन्तिम मापको भी नित्य 

नहीं माना जा सकता । जो नित्य है, वह सदासे ही एक-सा रहता है । बीचमें 

घटता-बढ़ता नहीं है । इसलिये पहले या बीचकी अवस्थाओंमें जितने शरीर उसे 

ब्राप्त होते हैं, उन सबमें उसका छोठा या बड़ा एक-सा ही माप मानना पड़ेगा । 

किसी प्रकारकी विशेषताका मानना युक्तिसंगत नहीं होगा । इस प्रकार पूर्वापरकी 

मान्यतामें विरोध होनेके कारण आत्माको प्रत्येक शरीरके मापवाछा मानना स्वथा 

असंगत है । अतएव जेन-सिद्धान्त माननेके योग्य नहीं है । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार अनीश्चरवादियोंके मतका निराकरण करके अब पाश्ुपत 

सिद्धान्तवालोंकी मान्यतामें दोष दिखानेकेलिये अगला ग्रकरण आरम्भ करते हैं--- 

पत्युरसामझञ्लस्यात्‌ ॥ २ । २। ३७॥ 

प॒त्यु+-पशुपतिका मत भी आदरणीय नहीं है; असामञ्जस्यात-क्योंकि 
वह युक्तिविरुद्ध है । 

व्याख्या-पशुपति-मतको माननेवालोंकी कल्पना बड़ी विचित्र है । इनके 

मतमें तच्वोंकी कल्पना वेदविरुद्ध है तथा मुक्तिके साधन भी ये छोग वेदविरुद्ध 
ही मानते हैं | उनका कथन है कि कण्ठी, रुचिका, कुण्डल, जठा, भस्म और 

यज्ञोपवीत---ये छः मुद्राएँ हैं, इनके द्वारा जो अपने शरीरको मुद्रित अर्थात्‌ चिह्नित 
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कर लेता है, वह इस संसारमें पुन: जन्म नहीं धारण करता । हाथमें रुद्राक्षका 
कंकण पहनना, मस्तकपर जठा धारण करना, मुर्देकी खोपड़ी लिये रहना तथा 
ररीरमें भस्म छगाना--इन सबसे मुक्ति मिछती है । इत्यादि ग्रकारसे वे. चिह् 
धारण करनेमात्रसे भी मोक्ष होना मानते हैं | इसके सिवा, वे महेश्वरको केवल 
निमित्त कारण तथा ग्रधानको उपादान कारण मानते हैं | ये सब बातें युक्तिसंगत 
नहीं हैं; इसलिये यह मत माननेयोग्य नहीं है । ;। 

सम्बन्ध-अब पाशुपतोंके दाज्ञानिक मत निमित्तकारणवादका खण्डन करते हैं--- 

सम्बन्धानुपपत्तेश्व ॥ २। २॥ ३८ ॥ (०) 
सम्बन्धानुपपत्ते;-सम्बन्धकी सिद्धि न होनेसे; चजन्‍-भी ( यह मान्यता 

असंगत है ) । ५; 
व्याख्या-पाशुपतोंकी मान्यताके अनुसार यदि ईश्वरको केवल निमित्त कारण 

माना जाय तो उपादान कारणके साथ उसका किस प्रकार सम्बन्ध होगा, यह 
बताना आवश्यक है | छोकमपें यह देखा जाता है कि शरीरधारी निमित्त कारण 
कुम्मकार आदि ही घट आदि कायके लिये मृत्तिका आदि साधनोंके साथ अपना संयोग- 

सम्बन्ध स्थापित करते हैं; किन्तु ईश्वर शरीरादिसे रहित निराकार है, अत: उसका; 
प्रधान आददंके साथ संयोगरूप सम्बन्ध नहीं हो सकता | अतएव उसके द्वारा 

. सृश्रिचना भी नहीं हो सकेगी | जो छोग वेदको प्रमाण मानते हैं, उनको तो सब । 
बातें युक्तिसे सिद्ध करनेकी आवश्यकता नहीं पड़ती; क्‍योंकि वे पसत्रह्म 
परमेश्वरको वेदके कथनानुसार सवशक्तिमान्‌ मानते हैं, अत: वह शक्तिशाली 

परमेश्वर खय॑ ही निमित्त और उपादान कारण हो सकता है । वेदोंके ग्रति 
जिनकी निष्ठा है, उनके लिये युक्तिका कोई मूल्य नहीं है । बेदमें जो कुछ कहा गया 
है, वह निर्भ्नान्त सत्य है; युक्ति उसके साथ रहे तो ठीक है । न रहे तो भी 
कोई चिन्ता नहीं है; किन्तु जिनका मत केवल तर्कपर ही अवलुम्बित है 
'उनको तो अपनी प्रत्येक बात तकसे सिद्ध करनी ही चाहिये । परन्तु पाशुपतो 
वा उपयुक्त मान्यता न वेंदसे सिद्ध होती है, न तकेसे ही | अत: वह सर्वथा 
अमान्य है | 

सम्बन्ध-अब उक्त मतमें दूसरी अनुपपत्ति दिखलाते हैं--- 

अधिष्ठानानुपपत्तेश्च ॥ २। २।३५९॥ 
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. अधिष्ठानानुपपत्तेड-अधिष्ठानकी उपपत्ति न होनेके कारण; चजभी 
(: इश्वरकी केवछ निमित्त कारण मानना उचित नहीं है ) । 

 व्याख्या-उनकी मान्यताके अनुसार जैसे कुम्मकार मृत्तिका आदि साधन- 
सामम्रीका अधिष्ठाता होकर घट आदि कार्य करता है, उसी प्रकार सश्करर्ता 
इश्वर भी प्रवान आदि साधनोंका अधिष्ठाता होकर ही सृश्काय कर सकेगा; 
परन्तु न तो इश्वर ही कुम्मकारकी भाँति सशरीर है और न ग्रवान ही मिट्ी 
आदिकी भाँति साकार है; अत: रूपादिसे रहित प्रधान निराकार ईश्वरका अधिष्ठेय 
केसे हो सकता है? इसलिये ईश्वरको केवल निमित्त कारण माननेवाला पाशुपतमत 
युक्तिविरुद्ध होनेके कारण मान्य नहीं है । 

सम्बन्ध-यादि ऐसी वात हे तो इंश्वरकों ञ़्रीर ओर इन्द्रियोंसे युक्त क्यों न 
मनन. लिया जाय ? इसपर कहते हैं--- 

करणवच्चेन्न मोगादिभ्यः ॥ २। २। ४० ॥ 
चेंत्‌--यदि; करणवत्‌-ईखरको शरीर, इन्द्रिय आदि करणोंसे युक्त मान 

दिया. जाय; नजतो यह ठीक नहीं है; भोगादिभ्य१-क्योंकि भोग आदिसे 
उसका सम्बन्ध सिद्ध हो जायगा । 

: व्याख्या-यदि यह मान लिया जाय कि ईश्वर अपने सड्ढल्पसे ही मन, बुद्धि 
ओर इन्द्रिय आदिसहित शरीर धारण करके छौकिक इृशन्तके अनुसार निमित्त 
कारण बन जाता है, तो यह भी ठीक नहीं है; क्योंकि शरीरधारी होनेपर साधारण 
जीवोंकी भाँति उसे कर्मानुसार भोगोंकी ग्राप्ति होनेका प्रसकह्न आ जायगा | उस 
दशामें उसकी इश्वरता ही सिद्ध नहीं होगी । अतः: ईश्वरको केवल निमित्त कारण 
मानना युक्तिसंगत नहीं है । 

... सम्बन्ध-उपयुक्त पाग्पतमत्में अन्य दोषोंकी उद्भावना करते हुए 

 अन्तवत्त्ममसबेज्ञता वा॥ २। २। ४१ ॥ 
पे न हे 

अन्तव्च्चम-( पाशुपतमतमें ) इंश्वरक्े सान्‍्त होनेका; वा”अथवा; 
असर्वज्ञता-सर्वज्ञ न होनेका दोष उपस्थित होता है । 

व्याख्या-पाशुपतसिद्धान्तके अनुसार ईश्वर अनन्त एवं सर्वज्ञ है । साथ 

रू 

की फीकी लक शकनकिकनीनि न मिरीअीशि मिलियन कलर कक नि 
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ही वे प्रधान ( प्रकृति ) और जीवोंको भी अनन्त मानते हैं | अतः यह प्रश्न 
उठता है कि उनका माना हुआ इंश्वर यह बात जानता है या नहीं कि “जीव 
कितने और कसे हैं ? प्रधानका खरूप क्‍या और कैसा है ? तथा मैं (: ईश्वर 
कौन और कंसा हूँ ” इसके उत्तरमें यदि पाशुपतमतवाले यह कहें कि इश्वर 
यह सब कुछ जानता है, तब तो जाननेमें आ जानेवाले पदार्थोंको अनन्त: (असीम) 
मानना या कहना अयुक्त प्िद्ग होता है और यदि कहें, वह नहीं जानता तो 
इश्वरकों सवज्ञ मानना नहीं बन सकता | अत: या तो ईश्वर, जीवात्मा और 
प्रकृतिको सान्‍त मानना पड़ेगा या इश्वरको अल्पज्ञ खीकार करना पड़ेगा | इस 
प्रकार पूर्वोक्त सिद्धान्त दोषयुक्त एवं वेदविरुद्ध होनेके कारण माननेयोग्य 
नहीं है | 

सम्बन्ध-यहाँवक वेदाविरुद्ध मतोंका खण्डन किया गया | अंब वेद- 
प्रमाण माननेवाले पाश्चरात्र आयम्में जो आंशिक अहुपपत्तिकी शज्ला उंठायी 
जाती हे, उसका समाधान करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ करते हैं | 

भागवत-झात्र, पाञ्चरात्र आदिकी प्रक्रिया इस ग्रकार है---“परम कारण परवह्म- 
स्वरूप “वासुदेव से 'सल्लंषण” नामक जीवकी उत्पत्ति होती है; सड्ढर्षणसे '्रद्य॑श्न संज्ञक 

मन उत्तत्र होता हे ओर उस प्रदुम्नले “आनिरुद्ध/ नामधारी अहड्ढारकी उत्पत्ति 
होती हे । इसमें दोपकी उद्भावना करते हुए पूर्वपक्षी कहता है--- 

उत्पत््यसम्भवात्‌ ॥ २। २॥ ४२ ॥ 

उत्पत्त्यसम्भवातू--जीवको उत्पत्ति सम्भव नहीं है, इसलिये ( वासुदेवसे 
क्लेणकी उत्पत्ति मानना वेद-विरुद्ध प्रतीत होता है ) । 

व्याख्या--भागवत-शात्र॒या पाञ्चरात्र आगंम जो यह मानता है कि “इस 
जगत्‌के परम कारण परत्नह्म पुरुषोत्तम श्रीशवासुदेव? हैं, वे ही. इसके निमित्त और 
उपादान मी हैं; यह वेदिक मान्यताके सर्वथा अनुकूल है। परन्तु उसमें 

: भगवान्‌ बासुदेवसे जो 'सझ्कूषेण” नामक जीवकी उत्पत्ति बतायी गयी है, ग्रह 
कथन वेदविरुद्ध जान पड़ता है; क्योंकि श्रुतिमें जीवको जन्म-मरणसे रहित और नित्य 
कहा गया है (क० उ० १।२ | १८ )। उत्पन्न होनेवाली वस्तु कभी. निष्य 
नहीं हा सकती; अत: जीवकी उत्पत्ति असम्भव है | यदि जीवको. उत्पंक्ति- 
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विनाशशील एवं अनित्य मान लिया जाय तो वेद-शाखत्रोंम जो उसकी वद्ध-पुक्त 

अवस्थाका वर्गन है, वह व्यर्थ होगा | इसके सिवा, जन्म-मरणरूप बन्धनसे लूटने 

और परमात्माको ग्राप्त करनेके लिये जो वेदोंमें साधन बताये गये हैं, वे सब भी 
 ै श्र रियर हैं 5 / /+< 655 (७ 5५ व्यथ सिद्ध होते हैं | अत: जीवकी उत्पत्ति मानना उचित नहीं है । 

/. सम्बन्ध-अब पूवपक्षीकी दूसरी झज्लाका उल्लेख करते हैं-- 
(5; हि 

न च क3: करणम ॥ २। २।॥ ४३॥ 
से ( ८५ कर 5 कई च--तथा; कृतु:ज"कता ( जीवात्मा ) से; करणस्‌-करण ( मन और मनसे 

अहड्जार ) की उत्पत्ति भी; न्-सम्मव नहीं है | 

व्याख्या-जिस प्रकार परब्रह्म मगवान्‌ वासुदेवसे जीवकी उत्पत्ति अंसम्भव 

है, उसी प्रकार सड्डूषंग नामसे कहे जानेवाले चेतन जीवात्मासे “्ग्रग्न्नर नामक 
मनस्तत्वकी और उससे “अनिरुद्रर नामक अहड्ढारतत्त्तकी उत्पत्ति भी सम्मव नहीं 
है; क्योंकि जीवात्मा कर्ता और चेतन है, मन करण है | अत: कर्तासे करणकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती । 

- :प्रम्वन्ध-इस प्रकार पराश्वरात्रनामक मसक्तिशासत्रमें अन्य सब मान्यता 
वेदानुकूल होनेपर भी. उपयुक्त स्थलोंगें श्रातिसि कुछ विरोध-सा ग्रतीत होता हैं; 
उसे पृवपक्षके रूपये उठाकर सूत्रकार अगले दो सत्रोंद्रारा उस विरोधका परिहार 
करते हुए कहते हैं--+ 

आर घ्‌ | 
विज्ञानादिभात्र वा तदप्रतिषध। ॥ २। २|। 8 9 | 

 वा>निःसन्देह; विज्ञानादिभावे-" पाआरात्र शाद्रद्वारा ) भगवानके 
विज्ञानादि षड़विंव गुगोंका सझ्ूषण आदिमें भाव ( होना ) सूचित किया गया है 
इस: मान्यताके अनुसार उनका भगवव्खरूप होना सिद्ध होता है, इसलिये: 
तदग्रतिषेध्र!-उनकी उत्पत्तिका वेदमें निषेव नहीं है । 

7: व्याख्या-पूवपक्षीने जो यह कहा कि श्श्रुतिमें जीवात्माकी उत्पत्तिका विरोध 
है तथा कर्तासे करणकी उत्पत्ति नहीं हो सकती? इसके उत्तरमें सिद्धान्तपक्षका 
कहना है कि उक्त पाश्चरात्रशाखरमें जीवकी उत्पत्ति या कर्तासे करणकी उत्पत्ति 
नहीं बतायी गयी है, अपि तु सझ्ृषण जीव-तक्तक्रे, ग्रब्रुन्न मनस्तत्तके और 

22. 

अनिरुद्ध अहझ्लारतत्तके अधिष्ठाता बताये गये हैं, जो भगवान्‌ वासुदेवके ही 
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अड्ग्मूत हैं; क्योंकि वहाँ सड्डूषणकों भगवान्‌का प्राण, प्रद्युश्नको मन और अनिरुद्धको 

अहंड्लार माना गया है | अतः वहाँ जो इनकी उत्पत्तिका वर्णन है; वह भगवान- 
के ही अंशोंका उन-उन रूपोंमें प्राकव्य बतानेवाल्य है । श्रुतिमें भी भगवान्‌- 
के अजन्मा होते हुए भी विविध रूपोंमें प्रकट होनेका वर्णन इस प्रकार 

मिलता है---“अजायमानो बहुधघा विजायते |? ( यज्ञु० ३१ | १९ ) इसलिये 
भगवान्‌ वासुदेवका सझ्कर्षण आदि व्यूहोंके रूपमें प्रकट होना वेद-विरुद्ध नहीं 
है । जिस प्रकार भगवान्‌ अपने भक्तोंपर दया करके श्रीराम आदिके रूपम प्रकट 

होते हैं, उसी प्रकार साक्षात्‌ परत्रह्म परमेख़र भगवान्‌ वासुदेव अपने भक्तजनोंपर 
क्रपा करके स्वेच्छासे ही चतुग्यूंहके रूपमें प्रकट होते हैं | भागवत-शाख्रमें इन चारोंकी 

उपासना भगवान्‌ वासुदेवकी ही उपासना मानी गयी है | मगवान्‌ वाखुदेव . 
विभिन्न अधिकारियोंके लिये विभिन्न रूपोंमें उपास्य होते हैं, इसलिये उनके चार 

व्यूह माने गये हैं | इन व्यूहोंकी पूजा-उपासनासे पसत्रह्म परमात्माकी ही ग्राप्त 
मानी गयी है | उन सटझ्डूषण आदिका जन्म साधारण जीवोंकी भाँति नहीं है; 
क्योंकि वे चारों ही चेतन तथा ज्ञान, ऐश्वर्य, शक्ति, बछ, वीर्य और तेज 
आदि समस्त भगवद्भावोंसे सम्पन्न माने गये हैं | अतः सझ्लूर्षण, ग्रश्यम्न और 

. अनिरुद्ध---ये तीनों उन पस्रह्म परमेश्वर भगवान्‌ वासुदेवपते मिन्न तत्त्व नहीं हैं | 
अतः इनको उत्पत्तिका वर्गन वेद-विरुद्ध नहीं है । 

पम्बन्ध-यह पाश्चरात्र-आगम वेदानुकूल हे, किसी अंजसें थी इसका 
वैदसे विरोध नहीं है; इस वातको पुनः हृढ़ करते हैं--- 

विप्रति ु धात्च 
षेधाद्चय ॥ २। २। ४५॥ 

_ विप्नतिषेधातू-इस शास्रमें विशेषरूपसे जीवकी उत्पत्तिका निषेध किया 
"या हैं, इसलिये; च-भी ( यह वेदके प्रतिकूल नहीं है ) 

व्आास्था-उक्त शास्त्रमें जीवको अनादि, नित्य, चेतन और अविनाशी माना 
: न उसके जन्म-मरणका निषेध किया गया है, इसलिये भी यह सिद्ध 
व ग्ि का है 2 प ७. (५ आप ८७ 22४ हौता | की इसका वेदिकआअक्रियासे कोई विरोध नहीं है | इसमें जो यह कहा 

गया हैं कि शाण्डिल्य मुनिने अज्ञोंसहित चारों वेदोमें निष्ठा ( निश्चक स्थिति )को 
न पाकर इस भक्तिशात्नका अध्ययन किया |? यह वेदोंकी निन्‍्दा या प्रतिषेघ 

गया है 
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नहीं है, जिससे कि इसे वेदविरोधी शाखर कहा जा सके । इस ग्रसक्नद्वारा भक्ति- 

शासत्रकी महिमाका ही ग्रतिपादन किया गया है । छान्दोग्योपनिषद्में नारदजीके 
विषयमें भी ऐसा ही प्रसज़् आया है । नारदजीने सनत्कुमारजीसे कहा है, मैंने 
समस्त वेद, वेदाज्ग, इतिहास, पुराण आदि पढ़ लिये तो भी मुझे आत्मतत्त्वका 

अनुभव नहां हुआ |? यह कथन वेदादि शाञ्रोंको तुच्छ बतानेके ढिये नहीं, 
आक्मज्ञानकी महत्ता सूचित करनेके लिये है | उसी प्रकार पाश्चरात्रमें शाण्डिल्य- 

का ग्रसद्भ भी वेदोंकी तुच्छता बतानेके लिये नहीं, अपितु भक्तिशाख्रकी महिमा 
प्रकट करनेके लिये आया है; अत: वह शाखत्र सबथा निर्दोष एवं वेदानुकूल है । 

- “-+<+5*&३-&..- 

दूसरा पाद सम्पूर्ण । 

ह्न्नकम्नन् मत... 

# न्‍कुन 



तीखरः फाह 
सम्बन्ध-इस शात््में जो ब्रह्मके लक्षण बताये गये हैं, उनमें स्माति और 

न्यायसे जो विरोध ग्रतीत होता है, उसका निर्णयपूर्वक समाधान तो इस अध्याय- 
के पहले पादमें किया गया, उसके बाद दूसरे पादमें अपने (पिद्धान्तकी सिब्िके 
लिये अनीचरवादी नास्तिकोंक्रे पिद्वान्तका तथा ईश्वरकों मानते हुए भी उसको 
उपादान कारण न माननेवालोंके पिद्धान्तका युक्तियोंद्रारा निराकरण किया गया | 
साथ्‌ हाँ भागवतमतमें जो इस ग्रन्थके पिद्धान्तसे विरोध ग्रतीत होता था, 
उसका समाधान करके उस पादकी समाप्ति की गयी | अब पूर्व ग्रविज्ञाइसार 
परअह्मकों समस्त ग्रपत्बनका अभिननिमित्तोग्दान कारण माननेमें जो श्रुतियोंके 
वाक्योंसे विरोध प्रतीव होता है, उसका समाधान करनेके लिये तथा जीवात्माक्े 
स्वरूपका निर्णय करनेके लिये तीसरा पाद आरम्भ किया जाता है--- 

श्रातियोंमें कहीं तो कहा हे कि परमेश्वरने पहले-पहल तेजकी रचना की, 
उसके बाद तेजसे जल और जलसे अब्--इस क्रमसे जगत्‌की रचना हुईं । 
कहाँ कहा है कि पहले-पहल आकाशकी रचना हुई, उससे वायु आदिके कऋमसे 
जगतकी उत्पत्ति हुईं | इस ग्रकारके विकत्पोंकी एकता करके समाधान करनेके 
लिये पूवपक्षकी उत्थापना करते हैं--- 

न वियदश्रुते! ॥ २। ३।१॥ 
वियत्‌-आकाश; न”उत्पन्न नहीं होता; अश्रुतेः-क्योंकि € छान्दोग्यो- 

पनिषद्‌के सृष्ठि-प्रकरणमें ) उसकी उत्पत्ति नहीं सुनी गयी है । 
व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌्में जहाँ जगत्‌की उकत्तिका वर्णन किया है, वहाँ 

पहले-पहल तेजकी रचना बतायी गयी है |& फिर तेज, जल और अन्न--इन 
तीनोंके सम्मेठलसे जगतुकी रचनाका वर्णन है (छा०उ०६ | २। ? से 
5६ | ३ । ४ तक ), वहाँ आकाशकी उत्पत्तिका कोई प्रसड़ नहीं है तथा आकाशको 
विभु ( व्यापक ), माना गया है ( गीता १३ | ३२ ) | इसलिये यह सिद्ध 
होता है कि आकाश नित्य है, वह उत्पन्न नहीं होता । 

# “तत्तेजोडसजत ।? (छा० उ० ६।२। ३) 

_ बैं० द० ११-.- 
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सम्बन्ध-इस झजड्लाके उत्तर्में कहते हैं-- 

अस्ति तु ।॥ २। ३। २ ॥ 

: तु-किन्त॒ ( दूसरी श्रुतिमें ) अस्ति-आकाशकी उत्पत्तिका वर्णन भी है। 

व्याख्या-तैत्तिरीयोपनिषद्‌मे 'त्रह्म सत्य, ज्ञासखरूप और अनन्त है! इस 

प्रकार ब्रह्मके छक्षण बताकर फिर उसी ब्रह्मसें आकाशकी उत्मत्ति बतायी गयी है,# 

इसलिये यह कहना ठीक नहीं कि वेदमें आकाशकी उत्तत्तिका वणन नहीं है | 

सम्बन्ध--उक्त विषयको स्पष्ट करनेके लिये पुनः पू्वपक्षकों उठाया जाता हैं -- 

गोण ०५ 

यसम्मवात्‌ ॥ २। ३ ॥। ३ ॥ 

असम्भवात्‌-आकाशकी उत्पत्ति असम्भव होनेके कारण; गोंणीज्यह 

श्रुति गौणी है । 

व्याख्या-अवयवरहित और विभु होनेके कारण आकाशका उत्पन्न होना 

नहीं बन सकता, अत: तैत्तिरीयोपनिषद्‌्म जो आकाशकी उत्पत्ति बतायी हैं, उस 

कथनको गौण समझना चाहिये, वहाँ किसी दूसरे अभिप्रायत्तें आकाशकी उद्रत्ति 

कहीं गयी होगी । 

सम्बन्ध-पूर्वपक्षकी ओरसे अपने पक्षकों €ढ़ करनेके लिये दूसरा हेंतु रिया 

जाता हँ-+ 

शब्दाबत ॥ ९२। ३ | 8४ ॥। 

शब्दातरशब्दप्रमाणते; चज्मी (यह सिद्ध होता है कि आकाश उत्बन 

नहीं हो सकता ) | 

व्याख्या-ब्ुहदारण्यकमें कहा है कि धवायुश्वान्तरिक्ष चेतदमृतम'---“वा३ 

और अन्‍्तरिक्ष--यह अम्गत है! (बृह० उ०२॥ ३॥। ३ 9 अतः जो अम्रत हा 

उसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती; तथा यह भी कहा है कि “जिस प्रकार यह 

आकाश अनन्त है, उसी प्रकार आत्माकों अनन्त समझना चाहिये । 

:आकाशशरीरं ब्रह्म” शत्रह्मका शरीर आकाश है? (ते० उ०१। ६। ३) ईन 
आन 

ननननन नमन ++--+-+
-+--_-+््नफ्र्रन्र

नन ना व सन पतन कै 9 

& तस्माद्‌ क एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः । वायो रक्िः । 

अग्नेरापः । अद्भ्यः एथिवी । इत्यादि । (तै० उ० २।१। १ ) 

शक, 2 +०-<«*ै3-4 + ७. ५ 
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श्रुति-वाक्योंसे आकाशकी अनन्तता सिद्ध होती है, इसलिये भी आकाशकी उत्पत्ति 
नहीं हो सकती | ः 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती है कि उक्त श्रतियें जिस प्रकार आकझ्ा- 
का उत्पत्ति बतानेवाले वाक्य हैं, उसी प्रकार वायु, अग्नि आदिकी उत्पत्ति 
वतानेवाले ज्ब्द भी हैं; फिर यह केसे माना जा सकता है कि आकाश्ञके लिये तो 
कहना थोण है ओर दूसरोंके लिये मुख्य है, इसपर पूर्वपक्षकी ओरसे उत्तर 
दिया जाता है -- 

स्थाच्चेकस्य ब्रह्मशब्दबत्‌ ॥ २। ३।५॥ 
च--तथा; ब्रह्मशब्दवत्‌ ज्अह्मशब्दकी भाँति; एकस्य-किसी एक शब्दका 

प्रयोग; स्थातू-गौण भी हो सकता है | 
व्याख्या-दूसरी जगह एक ही ग्रकरणमें पहले तो कहा है कि तपसा 

चीयत ब्रह्म ततो$न्नमभिजायते ।'--श्रह्म विज्ञानमय तपसे बृद्धिको ग्राप्त होता हैं, 
उससे अन्न उत्पन्न होता है।? (मु० 3० १ |१। ८ ) उसके बाद कहा है कि-- 

य॑: सववेज् सर्वविद्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः। 
तस्मादेतद्‌ ब्रह्म नाम रूपमनन्‍्न॑ च जायते॥ 

(मं उ ० २ २) 
अथात्‌ “जो सवज्ञ, सबको जाननेवाला है, जिसका ज्ञानमय तप है, उससे 

यह ब्रह्म ओर नाम, रूप एवं अन्न उद्यन्न होतों है |! इस प्रकरणमें जेमे 
पहले ब्रह्म शब्द मुख्य अर्थपें प्रयुक्त हुआ है और पीछे उसी ब्रह्म शब्दका 
गौण अर्थमें प्रयोग किया गया है, उसी प्रकार श्रुतिमें किसी एक शब्द ( आकाश 
आदि ) का गौण अथर्में प्रयोग भी हो सकता है । 

तस्बन्ध-हस ग्रकार प्रवपक्षकी उत्थापना करके अब दो सूत्रोंद्रारा उसका 
समाधान करते हैं-- 

प्रतिज्ञाहानिरव्यतिरेकाच्छब्देग्य; ॥ २ | ३ | ६ ॥ 
अव्यतिरेकात्‌जजह्के कार्यपे आकाशको अछग न माननेसे हीं; 

अतिज्ञाउहांन।-एकक ज्ञानसे सबके ज्ञानसम्बन्धी प्रतिज्ञाकी रक्षा हो सकती है; 
शब्देभ्य;-श्रुतिके शब्दोंसे यही सिद्ध होता है | 

व्याख्या-उपनिषदोंमें जो एकको जाननेसे सबका ज्ञान हो जानेकी 
प्रतिज्ञा की गयी है और उस प्रंसड़में जो कारण-कार्यके उदाहरण दिये गये हैं, 
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--(छा० 3० ६। १ । १ से ६ तक) उन सबकी विरोधरहित सिद्धि आकाशको 

ब्रह्मके कार्यसे अछा न माननेपर ही हो सकती है, अन्यथा नहीं; क्योंकि वहाँ 

, मिंद्री और सुवर्ण आदिका दृश्ान्त देकर उनके किसी एक कायके ज्ञानसे कारणके 

ज्ञानद्वारा सबका ज्ञान होना बताया है । अतः: यदि आकाशको ब्रह्मका कार्य 

न मानकर ब्रह्मसे अछग मानेंगे तो कारणरूप ब्रह्मकों जान लेनेपर भी आकाश 

जाना हुआ नहीं होगा; इससे प्रतिज्ञाकी हानि होगी | इतना ही नहीं, “यह सब 

ब्रह्म ही है! (मु० 35० २। २ |११ ) “यह सबइस ब्रह्मका खरूप है? ( छा० 

उ०६। ८ | ७ ) “यह सब निःसन्देह ब्रह्म ही है; क्‍योंकि उत्पत्ति, स्थिति और 

 ग्रठय उसीमें होते हैं! (छा० उ०३। १४ । १) इव्यादि श्रुतिवाक्योंसे भी यही 

सिद्ध होता है कि आकाश उस ब्रह्मका ही कार्य है । 

यावद्विकारं तु विभागो लोकबत्‌ ॥ २। ३। ७ ॥ 

तु-तथा; लोकबत्-साधारण लौकिक व्यवहारकी माँति; यावद्विकारमू- 

विकारमात्र सब कुछ; विभाग+-त्रह्मका ही विमाग ( काय ) है । 

.. व्याख्या-जिस प्रकार छोकमें यह बात देखी जाती है कि कोई पुरुष 

देवदत्तके पुत्रोंका परिचय देते समय कहता है---“ये सब-के-सब देवदत्तके पुत्र 

हैं ।! फिर वह उनमेंसे किप्ती एक या दोका ही नाम लेकर यदि कहे कि “इनकी 

उत्पत्ति देवदत्तसे हुई है! तो भी उन सबकी उत्पत्ति देवदत्तते ही मानी जायगी, 

: उसी प्रकार जब समस्त विकारात्मक जगत्‌को उस ब्रह्मका कार्य बता दिया गया, 
तब आकाश उससे अछग केसे रह सकता है | अतः तेज आदिकी सृश्टि बताते 

समय यदि आकाशका नाम छूट गया तो भी यही सिद्ध होता है कि आकाश भी 
अन्य तत्तोंकी भाँति ब्रह्मका काय है और वह उससे उत्पन्न होता है | वायु और 

आकाशको अमृत कहनेका ताद्यय देवताओंकी माँति उन्हें अन्यकी अपेक्षा 

चिरस्थायी बतानामात्र है । 

सम्बन्ध-इस प्रकार आकाञ्का उत्पन्न होना पिद्ध करके उसीके उदाहरणसे 

यह निश्चय किया जाता है कि वायु भी उल्त्र होता है-- 

एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ २। ३॥। ८ ॥ 
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एतेन-इससे अर्थात्‌ आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध करनेवाले कथनसे ही; 
मातरिश्रां-वायुका उत्पन्न होना; व्याख्यात्‌३-बता दिया गया । क्‍ 

व्याख्या-जिन युक्तियों और श्रुतिग्रमाणोंद्रारा पूर्वसृत्रोंमें ब्रह्मसे आकाशका 
उत्पन होना निश्चित किया गया, उन्हींसे यह कहना भी हो गया कि वायु मीं 
उत्पन्न होता है | अतः उसके विषयमें अछा कहना आवश्यक नहीं समझा गया। 

तम्बन्ध-इस ग्रकार आकाज् ओर वायुकों उत्पत्तिग़ील बतलाकर अब इ्स 
दृश्य-जगतमें जिन तंत्तोंकों दूसरे मतवाले नित्य मानते हैं तथा जिनकी उत्पात्ति- 

का स्पष्ट वर्णन वेदमें नहीं आया है, उन सबको भी उत्पत्तिश्जील बतानेके लिये 
अगला चूत्र कहते हैं--- 

असम्मवस्तु सतो5नुपपत्तेः ॥ २। ३। ९॥ 
सतः-सत्‌ः शब्दवाच्य ब्रह्मके सिवा ( अन्य किसीका उत्पन्न न होना ); 

तु-तो; असम्भ्व:-असम्भव है; अनुपपत्ते+-क्योंकि 'अन्य किसींका उत्पन्न न | 
होना युक्ति और ग्रमाणद्वारा सिद्ध नहीं हो सकता । क्‍ 

व्याख्या-जिस पूर्णब्रह्म परमात्माका श्रुतिमें जगह-जगह सत्‌ नामपते वर्णन 
आया है तथा जो इस जड-चेतनात्मकष जगत्‌का परम कारण माना गया है, उसे- 
छोड़कर इस जगतूमें कोई भी तत्त्व ऐसा नहीं है, जो उत्पत्तिशीड न हो | बुद्धि, 
अहड्लार, काल तथा गुण और परमाणु आदि सभी उत्पत्तिशील हैं; क्योंकि वेदों - 
प्रल्यके समय एकमात्र परत्रह्म परमेश्वरसे भिन्न किसीका अस्तित्व ख्रीकार नहीं किया 
गया है । इसलिये युक्ति या ग्रमाणद्वारा कोई भी पदार्थ उत्पन्न न होनेवाला सिद्ध 
नहीं हो सकता | अतः ब्रह्मके सिवा सब कुछ उत्पत्तिशील है । न्‍ 

पम्बन्ध-छन्दीस्योपनिषदर्में यह कहा है कवि “उस बहाने तेजको रचा 
ओरे तैत्तिरीयोपनिषदर्में बताया गया है कि सर्वात्मा परमेथर ते आकाश उत्पन 
हुआ, आकाझसे वायु और वायुसे तेज ।” अतः यहाँ तेजको किससे उत्पन्न हुआ 
माना जाय £ बह्से या वायुसे ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

तेजो5तस्तथा द्याह ॥ २ । ३ ।॥१०॥ 
तेज/--तेज; अतः-इस ( वायु ) से ( उत्पन्न हुआ ); तथा हिज्ऐसा ही; 

आह-”|-अन्यत्र कहा है | 
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व्याख्या-तेज-तत्त्व वायुसे उत्पन्न हुआ, यही मानना चाहिये; क्योंकि यही 

रात श्रतिमें दूसरी जगह कही गयी है | भाव यह है कि उस ब्रह्मने वायुसे तेज- 

की रचना की अर्थातु आकाश और वायुको पहले उत्पन्न करके उसके बाद वायुसे 

तेजकी उत्पत्ति की; ऐसा माननेपर दोनों श्रुतियोंकी एकवाक्यता हो जायगी । 

सम्बन्ध-इसी प्रकार--- 

आप ॥ २॥ २३२ ।॥ ११ ॥ 

आप$८जल ( तेजसे उत्पन्न हुआ ) | 

व्याख्या-उपर्युक्त प्रकारते दोनों श्रुतियोंके कथनकी एकता होनेसे उक्त 

त्तेजसे जल उत्पन्न हुआ, यह समझना चाहिये । 

सम्बन्ध-इस ग्रकरणमें यह कहा गया है कि उस जलने अबको रचा, 

अतः यहाँ गेहूँ, जो आदि अन्नकी उत्तत्ति जलसे हुईं या पृथिवीसे £ इस 

िज्ञासापर कहते हैं--- 

पृथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः ॥ २॥ ३२ । १२ ॥ 

पृथिवी-( इस प्रकरणमें अन्नके नामते ) प्रुथिवी ही कही गयी है; 

अधिकाररूपशब्दान्तरेभ्य$-क्योंकि पाँचों तत्त्वोंकी उत्पत्तिका प्रकरण दै, उसमें 

बताया हुआ काला रूप भी पृथित्रीका ही माना गया है तथा दूसरी श्रुतिमं भी 

जले प्रथिवीकी ही उत्पत्ति बतायी गयी है । 
व्याख्या-इस प्रकरणमें अन्न शब्द प्रथिवीका ही बोधक है, ऐसा समझना 

ठीक है; क्योंकि यह तत्तोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है तथा जो अन्नका रूप काछा 

बताया गया है, वह भी अन्नका रूप नहीं है, प्रथिवीका ही रूप काला माना गया 

है । इसके सिवा, तैत्तिरीयोपनिषद्म जहाँ इस ऋ्रमका वर्णन है, वहाँ भी जलपे 

पथिवीका उत्पन्न होना बताया गया है, उसके बाद प्रृथिवीसी ओषधि और 

ओषबिसे अन्नको उत्पत्तिका वर्गन है# | इसढछिये यहाँ सीचे जछ्से ही 

अन्नकी उत्पत्ते मानना ठीक नहीं है । छान्दोग्यकरे उक्त प्रकरणमें जो यह बात 

कही गयी है कि “यत्र क्त च व्षते तदेव मूयिष्ठमन्न॑ं मवति ।! (६॥२॥। ४ ) 

अर्थात्‌ “जहाँ-कहीं जल अधिक बरसता है, वहीं अन्नकी उत्पत्ति अधिक होती 

है |? इसका भी यही माव है कि जले सम्बन्धते पृथित्रीमं पहले ओषधि अर्थात्‌ 

# देखिये प्रष्ठ १६२ की टिप्पणी । 
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अनका पौधा उत्पन्न होता है और उसप्ते अन्न उत्पन्न होता है; ऐसा माननेपर- 
पूवापरमें कोई विरोध नहीं रहेगा । 

तम्बन्ध-इस ग्रकरणर्म आकाशकी उत्पत्ति साक्षात्‌ ब्रह्मसे बतायी गयी हे 
ओर अन्य चार तच्चोंगें एकसे दूसरेकी क्रमशः उत्पत्ति बतायी है । 
अतः यह जिज्ञाता होती है कि एक तत्तके बाद दूसरे तत्तकी रचना साक्षात्‌ 
परमंइवर करता है या एक तक्‍्त दूसरे तत्तकों स्वयं उत्पन्न करता है इसपर 

' कहते हैं--- द 
तद्भिध्यानादेव तु तह्लिड्रात्स) ॥ २। ३ । १३ ॥ 
तदभिष्यानात-उन तस्वोंके भलछीमाँति चिन्तन करनेका कथन होनेसे 

एव--ही; तुजतो ( यह सिद्ध होता है कि ); स$-वह परमात्मा ही उन सबकी 
रचना करता है; तल्लिल्ञात्‌-क्योंके उक्त लक्षण उसीके अनुरूप है । 

व्याख्या-इस प्रकरणमें बार-बार कार्यके चिन्तनकी बात कही गयी है, 
यह चिन्तनरूप कर्म जडमें रूम्मव नहीं है, चेतन परमात्मामें ही 
सड्गत हो सकता है, इसलिये यही सिद्ध होता है कि वह परमात्मा खय॑ 
ही उत्पन्न किये हुए पहले तत्त्वपे दूसरे तत्तको उत्पन्न करता है। इसी उद्देश्यसे 
एक तखसे दूसरे तत्तकी उत्पत्तिका कथन है। उन तस्‍्वोंको खतन्त्र- 
रूपसे एक-दूसरेके कार्ययकारण बतानेक्रे उद्देश्यपते नहीं। इसलिये यही 
समझना चाहिये कि मुख्यरूपसे सबको रचना करनेवाला वह पूर्ण ब्रह्म परमेख़र 
ही है, अन्य कोई नहीं । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार जगत॒की उत्त्तिके वर्णनद्वारा बह्मको जगत्‌का कारण 
बताकर अब ग्रलयके वर्णनसे भी इसी बातकी पुष्टि करते हैं-- 

विपययेण तु क्रमोह्त उपपयते च॥ २। ३। १४॥ 
तु-किन्तु; अत+-इस उत्पत्ति-क्रमते; क्रम-प्रठ्यका क्रम; विपर्ययेण- 

विपरीत होता है; उपपद्चतेजऐसा ही होना युक्तिसड्गत है; चु-तथा ( स्मृतिमें 
भी ऐसा ही वर्णन है )। 

व्याख्या-उपनिषदोंमें जगत्‌की उत्तत्तिका जो क्रम बताया. गया है, इससे 
विपरीत क्रम प्रछयकाछते होता है । प्रारम्पिक सृश्कि समय ब्रह्मते आकाश, वायु, 
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तेज, जल और प्रथिवी आदिके क्रमसे जगत्‌की उत्पत्ति होती है | फिर जब प्रछुय- 

काल आता है, तब ठीक उसके विपरीत क्रमसे प्रथिवी आदि तक्‍्तों- 

का अपने कारणोंमें छय होता है | जैसे प्रथिवी जलमें, जल अम्निमें, अम्नि वायु- 

में, वायु आकाशमें और आकाश परमात्मामें विछीन हो जाता है। युक्तिसे भी 

यही क्रम ठीक जान पड़ता है | प्रत्येक काय॑ अपने उपादान कारणमें ही छीन 
होता है। जेंसे जलसे बर्फ बनता है और जल्में ही उसका लय होता है । 
स्मृतियोंमें भी ऐसा ही वर्णन आता है | ( देखिये विष्णुपुराण अंश ६, अध्याय ४, 

छोक १४ से ३८ तक )। 

सम्बन्ध-यहाँ भूतोंकी उत्पात्ति और ग्रल्यका क्रम तो बताया गया, परन्तु 

मन, बुद्धि और इन्द्रियोंकी उत्पत्तिके विषयमें कोई निर्णय नहीं हुआ; अतः यह 

जिज्ञासा होती है कि इन सबकी उत्पत्ति भूतोंसे होती है या परमेश्वरसे ? यादि 

परमेथरसे होती है तो भूतोंके पहले होती है या पीछे ? अतः इसका निर्णय 

करनेके लिये कहते हैं-- 

अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तह्लिड्गदिति 

चेन्नाविशेषात्‌॥ २ । ३ । १५॥ 
चेत्‌--यदि कहो; विज्ञानमनसी-इन्द्रियाँ और मन; क्रमेण-उत्पत्ति-क्रम- 

की दृश्टिसें; अन्तरा ( स्थाताम्‌ )-परमात्मा और आकाश आदि भूतोंके बीचमें 

होने चाहिये; तल्लिड्रात-क्योंकि ( श्रुतिमें ) यही निश्चय करानेवाला लिझ्ठ 
( प्रमाण ) प्राप्त होता है; इति नजतो ऐसा कहना ठीक नहीं है; अवि- 

शेषात्-क्योंकि श्रुतिमें किसी क्रम-विशेषका वर्णन नहीं है । 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषदूमें पहले यह वर्णन आया है कि ्जैसे प्रज्वलित 

अप्निसे चिनगारियोंकी उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार ये नाना नाम-रूपोंसे संयुक्त 

पदार्थ उस परमेश्वरसे उत्पन्न होते हैं और उसीमें विछीन हो जाते हैं |?% 
(मु०२। १ । १) फिर जगतके कारणरूप उस परमेश्वरके परात्पर खरूप- 52 4:30 ९०४7 ६ /020:2050/ + आए) 20072 लि कक धकश द नेक क लक! 

# यथा सुदीप्तातु पावकादू. विस्फुलिड्राः 

सहखशः प्रभवन्ते सरूपाः । 

तथाक्षराद विविधाः सोम्य. भावाः 

प्रजायन्ते.. तंत्र चैवापि यन्ति ॥(मु०3०३२। १। १ ) 
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का वर्णन करते हुए उसे. अजन्मा, अविनाशी, दिव्य, निराकार, सब प्रकारसे 
परम झुद्ध और समस्त जगत्‌के बाहर-भीतर व्याप्त बताया गया है| 
तदनन्तर यह कहा गया है कि “इसी परत्रह्म पुरुषोत्तमसे यह प्राण, मन, 
सब इन्द्रियाँ तथा आकाश, वायु, ज्योति, जल और सबको धारण करनेवाली 
धथिवी उत्पन्न होती है / | इस वर्णनमें परमात्मासे पहले प्राण, मन और 
इन्द्रियोंके उत्पन्न होनेकी बात बताकर आकाश आदि मभूतोंकी क्रमश: 
उत्पत्ति बतायी गयी है; अत: परमात्मा और आकाशके बीचमें मन इन्द्रियोंका 

स्थान निश्चित होता है | तात्पय यह कि प्राण और इन्द्रियोंसहित मनकी उत्पत्ति- 
के बाद ही आकाश आदि भूतोंकी सृष्टि माननी चाहिये; क्योंकि उपर्युक्त श्रुतिमें 
जेसा क्रम दिया गया है, वह इसी निश्चयपर पहुँचानेवाल्ा है; ऐसा यदि कोई 
कहे तो उसका यह कथन ठीक नहीं है; क्योंकि इस वर्णनमें विशेषरूपसे 
कोई क्रम नहीं बताया गया है | इससे तो केवछ यही बात सिद्ध होती 
है कि बुद्धि, मन और इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी परमेश्वरसे ही होती है ; 
इतना ही क्यों, उक्त श्रुतिके पूरे प्रकरणको देखनेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
श्रुतिका उद्देश्य किसी प्रकारके क्रमका प्रतिपादन करना नहीं है, उसे केवल यही 
बताना अभीष्ट है कि जगत्‌का उपादान और निमित्त कारण एकमात्र ब्रह्म है; 
क्योंकि मिन्न-मिन्न कल्पोंमें भिन्न-मिन्न क्रमसे जगत्‌की उत्पत्तिका वर्णन श्रुतियों और 
स्पृतियोंमें पाया जाता है | अतः किसी एक ही क्रमको निश्चित कर देना नहीं 
बन सकता ( देखिये मु० 3० २। १। ७ से ९ तक )। 

सम्बन्ध-शस गन्थमें अबतकक्े विवेचनसे परजल्म परमेथ्वर॒को जड-चेतनात्मक 
: सम्पूर्ण जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान कारण सिद्ध किया गया | इससे यह ग्रतीत 

होता है कि उस परबह्मसे अन्य तत्त्वोंकी भाँति जीवोंकी भी उत्पत्ति होती है । 
यादे यही बात है तो फिर यह ग्रश्न उठता है कि परमात्माका ही अंज् होनेसे 
जीवात्मा तो अविनाञ्री, नित्य तथा जन्म-मरणसे रहित माना गया है, उसकी 
उत्पत्ति केसे होती है ? इसपर कहते हैं-- 

& दिव्यी हामूर्तः पुरुष: सबाह्याभ्यन्तरो हाजः। 
अप्राणो हामनाः झुभ्नो हाक्षरात्‌ परतः परः ॥| 

७आु० ल6 २० १) २ ) 
 एतस्माज्ायते ग्राणा मनः सर्वन्द्रियणि च। 

ख॑ वायुज्योतिरापः पृथिवी. विश्वस्य॒ घारिणी ॥ 
( मु० उ० २।१। ३.) 
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चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तद्व्यपदेशों भाक्तस्त- 

द्वावभावित्वात्‌े ॥ २ | ३ | १६॥ 

तु-किन्त; चराचरव्यपाश्रय;-चराचर शरीरोंकों लेकर कहा. हुआ; 
तद्व्यपदेश!-वह जन्म-मरण आदिका कथन; भाक्तः स्थात-जीवात्माके ह्यि 

_ गैणरूपसे हो सकता है; तडद्भावभावित्वात्‌-क्योंकि वह उन-उन शरीरोंके 

भावसे भावित रहता है । 

: व्याख्या-यह जीवात्मा वास्तव सर्वया झुद्र परमेख्वरका अंश, जन्म-मरणसे 

रहित विज्ञानखरूप नित्य अविनाशी है; इसमें कोई शझ्झ नहीं है । तो भी यह 

अनादि परम्परागत अपने कर्मोक्रे अनुप्तार मिले हुए स्थावर ( वृक्ष-पहाड़ आदि ), 

जद्बम ( देव, मनुध्य, पशु, पक्षी आदि ) शरीरोंके आश्रित है, उन-उनके साथ 

तद्रप हो रहा है, ५ैं शरोरते सबेया भिन्न हूँ, इससे मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, 
इस वास्तविक तत्तवको नहीं जानता, इस कारण उन-उन शरीरोंके जन्म-मरण 
आदिको लेकर गौणरूपसे जीवात्माका उत्पन्न होना श्रुतिमें कहा गया है, इसलिये 

कोई विरोध नहीं है | कल्पके आदिमें इस जड-चेतनात्मक अनादिसिद्ध जगतूका 

प्रकट हो जाना ही उस परमात्मामें इसका उत्पन्न होना है और कल्पके अन्तमें 

उस परमेश्वरमें विछीन हो जाना ही उसका लछय है ( गीता ९। ७-१० )। 

इसकें सिवा, परत्रह्म परमात्मा किन्‍्हीं नये जीवोंको उत्पन्न करते हों, ऐसी 
बात नहीं है । इस प्रकार स्थूछ, सूक्ष्म और कारण--इन तीन ग्रकारके 
ररीरोंके आश्रित जीवात्माका परमात्मासे उत्पन्न होना और उसमें विछीन होना 
श्रुति-स्वृतियोंमिं जगह-जगह कहा गया है । जीवोंकों भगवान्‌ उनके परम्परागत 

संचित कर्मोके अनुसार ही अच्छी-बुरी योनियोंमें उत्पन्न करते हैं, यह पहले सिद्ध 

कर दिया गया है ( देखिये ब्र० सू० २। १। ३२४ )। 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जीवोंकी उत्पत्ति गोण न मानकर 

मुख्य मान ली जाय तो क्या आपत्ति है, इसपर कहते हैं--- 

नात्माउश्रुतनित्यत्वाच्च ताभ्यः ॥ २। ३। १७ ॥ 
आत्मा >जीवात्मा; नज्यास्तत्रयें उत्पन्न नहीं होता; अश्रवेः-क्योंकि अत्तिमें 

कहीं भी जीवात्माकी उत्पत्ति नहीं बतायी गयी है; च-इसके सिवा; ताम्य;-उन 
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श्रुतियोंसे ही; नित्यत्वात-इसकी नित्यता सिद्ध की ग़यी है, इसब्यि भी 
( जीवात्माकी उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती )। 

व्याख्या-श्रुतिमें कहीं भी जीवात्माका वास्तवमें उत्पन्न होना नहीं कहा 
गया है | मुण्डकोपनिषद्‌भ जो अम्निके इश्ान्तसे नाना भावोंकी उत्पत्तिका वर्णन 
है,# (मु० 3०२। १ । १ ) वह पूर्वसूत्रमें कहे अनुसार शरीरोंकी उत्पत्ति- 
को लेकर ही है । इसी प्रकार दूसरी श्रुतियोंक कथनका उद्देय भी समझ लेना 
चाहिये | अत: श्रुतिका यही निश्चित सिद्धान्त है कि ज़ीवात्माकी खरूपसे 
उत्पत्ति नहीं होती | इतना ही नहीं, श्रतियोंद्रारा उसकी नित्यताका भी ग्रतिपादन 
किया गया है | छान्दोग्योपनिषद्भ सजीव बृक्षके इशन्तसे श्रेतकेतुको समझाते 

ए उसके पिताने कहा है कि «जीवापेतं वाव किलेदं मत्रियतें न जीवो म्रियते ।! 
अथांत्‌ थजीवपे रहित हुआ यह शरीर ही मरता है, जीवार्त्मा' नहीं मरताः ( छा& 
उ०६ | ११ | ३ ), कठोपनिषद्में कहा है कि यह विज्ञांनखरूप जीवात्मा ने 
तो जन्मता है और न मरता ही है | यह अजन्मा, नित्य, सदा! रहनेवाछला और 
पुराण है, शरीरका नाश होनेपर इसका नाश नहीं होता! [(क०3० १।२।१८) 
इत्यादि | इसलिये यह सवथा निर्वितद है कि जीवात्मा खरूप्से उत्पन्न नहीं होता। 

सम्बन्ध-जीवकी नित्यताकों हृढ़ करनेके लिये पुनः कहते हैं--- 

ज्ञाततत एबं ॥ २॥१॥३।॥ १८ ५. 

अतः-( वह नित्यचेतन्यरूप है ) इसलिये; एव"ही; ज्ञ)-ज्ञाता है । 
व्याख्या-वह जीवात्मा खरूपसे जन्मने-मरनेवाला नहीं है, नित्य चेतन है, इसी- 

लिये वह ज्ञाता है | भाव यह कि वह जन्मने-मरनेवाल्ा या घटने-बढ़नेवांला और अनित्य 
: होता तो ज्ञाता नहीं हो सकता | किन्तु सिद्ध योगी अपने जन्म-जन्मान्तरोंकी-ब्रात 

जान लेता है तथा प्रत्येक जीवात्मा पहले शरीरपे सम्बन्ध छोड़कर जब्र दूसरे नवीन 
शरीरको धारण करता है, तब पूर्बस्वृतिके अनुसार स्तन-पानादियें प्रवृत्त हो जाता 

| इसी प्रकार पशु-पक्षी आदिका भो प्रजोत्पादनका ज्ञान पहलेक्रे अनुभवकी 
स्मृतिसे हो जाता है | इससे यह सिद्ध होता है कि जीव नित्य है और ज्ञानखरूप 
है, दारीरोंके बदलनेप्ते जीवात्मा नहीं बदलता | 

सम्बन्ध-जीवात्मा नित्य हे, झ़रीरके बदलनेसे वह नहीं बदलता, श्स 
वात्रको प्रकारान्तरसे पुन/ पिद्ध करते हैं--- 

% यह मन्त्र पृष्ठ १६८ की टिप्पणीमें आ गया है । 
| न जायते म्रियते दा विपश्चिन्ा् कुतश्चिन्न बधव कश्रित्‌। 

अजो नित्य: शाश्रतो5य पुराणोी न हन्यते हन्यमाने शेर ॥ 
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उत्करान्तिगत्यागतीनाम ॥ २। ३। १९ ॥ 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम-( एक ही जीवात्माके ) शरीरसे उत्क्रमण करने, 

परलोकमें जाने ओर पुनः लोटकर आनेका श्रुतिमें वर्णन है ( इससे भी यही 
सिद्ध होता है कि जीवात्मा नित्य है )। 

व्याख्या-कठोपनिषद्‌ ( २ | २ | ७ ) में कहा है कि--- 

योनिमन्ये. प्रपयन्ते.. शरीरत्वाय देहिन:ः । 

स्थाणुमन्येडनुसंयन्ति यथाकर्म यथाश्रुतम्‌ || 

“मरनेके बाद इन जीवात्माओंमेंसे अपने-अपने कर्मोके अनुसार कोई तो 

वृक्षादि अचल शरीरकों धारण कर लेते हैं और कोई देव, मनुष्य, पशु, पक्षी 

. आदि जड्जम शरीरोंको धारण कर लेते हैं |! 

प्रश्नोपनिषद्‌्मं कहा है---“अथ यदि द्विमात्रेण मनसि संपब्रते सोडन्‍्तरिक्षं 
यजुर्मिस्न्‍्नीयते स सोमछोक॑ स सोमछोके विमूतिमनुभूय पुनरावतेते |? ( प्र० उ० 
७५ | 9 ) | अर्थात्‌ “जो इस *“कारकी दो मात्राओंका ध्यान करता है, वह मनोमय 

चन्द्रढोकको प्राप्त होता है। यजुर्वेदकी श्रतियाँ उसे अन्तरिक्षवर्ती चन्द्रढोकमें ऊपरकी 
ओर ले जाती हैं; वहाँ खगलोकर्े नाना प्रकारके ऐश्वर्योंका भोग करके वह पुनः 

मृत्युलोकमं लौट आता है |? इसी प्रकार अन्यान्य श्रुतियोंमें जीबात्माके 
वर्तमान शरीरको छोड़ने, परलोकमें जाने तथा वहाँसे पुनः छौठकर आनेका वर्णन 

है; इससे भी यही सिद्ध होता है कि शरीरके नाशसे जीवात्माका नाश नहीं होता, 
बह नित्य और अपखितेनशील है । 

सम्बन्ध-कही हुईं बातसे ही पुनः आत्माका नित्यत्व पिद्ध करते हैं--- 

 खात्मना चोत्तयोः ॥ २॥ ३।॥ २० ॥ 
उत्तरयो)-परलोकमें जाना और पुनः वहाँसे ठछोट आना--इन पीछे कही 

हुई दोनों क्रियाओंकी सिद्धि; खात्मना-खखरूपसे; च--ही होती है ( इसलिये 
भी आत्मा नित्य है )। 

व्याख्या-उत्क्रान्तिका अथे है शरीरका वियोग | यह तो आत्माको नित्य 

न. माननेपर भी होगा ही; किन्तु बादमें बतायी हुई गति और आगति अर्थात्‌ 
परकोकमें जाना और वहाँसे छोटकर आना---इन दो क्रियाओंकी सिद्धि अपने 

है 

। 
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“ खरूपसे ही हो सकती है | जो परलोकमें जाता है, वही खयं छोठकर आता है, - 

दूसरा नहीं । इससे यह स्पथ्ट हो जाता है कि शरीरके नाशसे आत्माका नाश 

नहीं होता और वह सदा ही रहता है। 

सम्बन्ध-इस ग्रकार श्रुतिप्रमाणसे जो आत्माका नित्यत्व सिद्ध किया गया, 
इसमें जीवात्माकों गमनागमनशील--एक देहझ्से दूसरे देशमें जाने-आनेवाला 

कहा गया | यदि यही ठीक है तब तो आत्मा विश नहीं माना जा सकता, 

उसको एकदेशी मानना पढ़ेगा; अतः उसका नित्यत्व भी गौण ही होगा | इस 
शड्ाका निराकरण करनेके (लिये अयला प्रकरण आरम्म किया जाता है । इसमें 

पूवपक्षकी ओरसे आत्माके अणुत्वकी स्थापना करके अन्तें उसको विभु ( व्यापक ) 

पिद्ध किया गया है--- ल्‍ 

नाणुरतच्छुतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ ॥ ९२॥ ३। २१॥॥ 

चेतू-यदि कहो कि; अणुजीवात्मा अथ॒; नजनहीं है; अतच्छूतेः क्षा 

क्योंकि श्रुतिमें उसको अणु न कहकर महान्‌ और व्यापक बताया गया है; इति 

न-तो यह कहना ठीक नहीं; इतराधिकारात्‌-क्योंकि ( जहाँ श्रुतियोंमें आत्माको 

महान्‌ और विमु बताया है ) वहाँ इतर अर्थात्‌ परमात्माका प्रकरण है । 

व्याख्या-'स वा एब महानज आत्मा योड्यं विज्ञानमय: प्राणेवु ।! ( बह ० 

उ० ४ | 9 | २२ ) अर्थात्‌ “जो यद्द विज्ञानममय आत्मा प्राणोंमें है, वही यह 

महान्‌ अजन्मा आत्मा है |? इत्यादि श्रुतियोंके वर्गनको लेकर यदि यह कहा 
जाय कि श्रतिमें उसको अणु नहीं कहा गया है, महान्‌ कहा गया है, इसलिये 

जीवात्मा अणु नहीं है, व्यापक है तो यह सिद्ध नहीं हो सकता; क्योंकि यह 
श्रुति परमात्माके प्रकरणकी है; अतः वहाँ आया हुआ «आत्मा? शब्द जीवात्माका 

वाचक नहीं है । 

सम्बन्ध-केवल इतनी ही बात नहीं हे, आपि तु-- 

खशब्दानुमानाभ्यां च ॥ २। ३। २२॥ 

खशब्दानुमानाभ्याम्‌-श्रुतिमें अणुवाचक शब्द है, उससे और अनुमान 
( उपमा ) वाचक दूसरे शब्दोंसे; च-भी ( जीवात्माका अणुल्व सिद्ध होता है )। 

व्याख्या-7ण्डकोपनिषद्में कह। है कि “एबोडणुरात्मा चेतसा वेदितव्यः ॥! 



१७४ _ वेदान्त-दर्शन [ पाद्‌ ३ >पच ०5८०2 20, 280, को निकलकर: 

(३.। १ | ९) अर्थात्‌ -“यह अणु परिमाणवाछा आत्मा चिकत्तसे 
ज़ाननेके योग्य है ! तथा ख़ेताश्रतरमें का है कि “बालछाग्रशतभागस्य शतथा 
कल्पितस्य च । भागो जीव स विज्ञेयः || (५ | ९) अर्थात्‌ <बालके 
अग्रभागके सौ टुकड़े किये जायँ और उनमेंसे एक टकड़ेके पुनः एक सौ टुकड़े 
किये जाय, तो उतना ही माप जीवात्माका समझना चाहिये |? इस प्रकार श्रतिमें 
स्पट राब्दाम जीवको “अणु! कहा गया है तथा उपमाप्ते भी उसका अणुके तुल्य 
माप बताया गया हैं एवं युक्तिपते भी यही समझमें आता है कि जीवात्मा अणु 
है; अन्यथा वह सृक्ष्मातिसृक्ष्म शरीरमें प्रविट केप्ते हो सकता ? अतः यही सिद्ध 
होता है कि जीवात्मा अणु है | 

... सम्बन्ध-जीवात्माको झरीरके एक देख्नमें स्थित मान लेनेसे उसकों समस्त 
ग़ररमं होनेवाले सुख-दुःखादिका अनुभव केसे होगा ? इसपर पूर्वपक्षकी ओरसे 
कहा जाता हैँ--- 

द आंवराधश्रन्द्नवत्‌ ॥ ॥। २। २३ 

चन्दनवत्‌-जिस प्रकार एक देशमें छगाया हुआ चन्दन अपने गन्घरूप 
गुंणसे सब जगह फल जाता है, वैसे ही एक देशमें स्थित आत्मा विज्ञानरहूप गुण- 
द्वारा समस्त शरीरकों व्याप्त करके सुख-दुःखादिका ज्ञाता हो जाता हैं, अतः; 
अविरोधः-कोई विरोध नहीं है । 

.. व्याख्या-जीवंकों अणु मान लेनेपर उसको शरीरके प्रत्येक देशमें होनेंवाली 
पीढ़ाका ज्ञान होना युक्तिविरुद्ध प्रतीत होता है, ऐसी शड्भा भी नहीं करनी 
चाहिये, क्‍योंकि जिस प्रकार किसी एक देशमें छगाया हुआ या मकानमें किसी 
एक जगह रक्‍खा हुआ चन्दन अपने गन्धरूप गुणसे सब जगह फैल जाता है, 
वैसे ही शरीरके भीतर एक जगह हृदयमें स्थित हुआ जीवात्मा अपने विज्ञानरूप 
गुणके द्वारा समस्त शरीरमें फेल जाता है और समी अड्जोंमें होनेवाले सुख- 
दुःखोंको जान सकता है | 

सम्बन्ध-शरीरके एक देखझमें आत्माकी स्थिति है--यह सिद्ध करनेके लिये 
पूरपपक्षी कहता है--- 

अवशस्थितिबेशेष्यादिति चेन्नाध्युपगमाद्ध॒दि 
हि॥ २। ३। २४॥ 

जे 

!॥ 
डे 

4 

हई 
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चेत्‌-यदि कहो; अवखितिव शेष्यात्‌-चन्दन और आत्माकी स्थितिमें 

भेद है, इसलिये ( चन्दंनका इशन्त उपयुक्त नहीं है ); इति नत्तो यह बात 

नहीं है; हि-क्योंकि; हृद्‌-हृदय-देशमें; अध्युपगमात्‌रउसकी स्थिति ख्ीकार 

की गयी है । 

व्याख्या-यदि कहो कि चन्दनकी स्थिति तो एक देशमें प्रत्यक्ष है; किन्तु 

उसके समान आत्माकी स्थिति शरीस्के एक देशों प्रत्यक्ष नहीं है, इसलिये यह 

दृष्टान्त उपयुक्त नहीं है | तो यह कहना ठीक नहीं; क्योंकि श्रुतिन आत्माका 

हृदयमें स्थित बताकर उसकी एक देशमें स्थिति स्पष्ट खीकार की है । जेसे 

“हेष आत्मा? यह आत्मा हृदयमें स्थित है |! ( श्र० उ० ३। ६ ) तथा 'कतम 

आत्मेति योड्यं विज्ञानमय: ग्राणेषु हृब्नन्तर्ज्योतिः पुरुष:ः---“आत्मा कौन है! ऐसा 

पूछनेपर कहा है कि “प्राणोमि हृदयक्रे अंदर जो यह विज्ञानमय ज्योति:खरूप 

पुरुष है |! ( बरृह० उ० ७ | ३। ७ ) इत्यादि । 

सम्बन्ध--उसी बातको पग्रकारान्तरसे कहते हैं-- 

गुणाद्दा लोकबत्‌ ॥ २। ३२ । २५॥ 

वा-अथवा यह समझो कि अणुपरिमाणवाले जीत्रत्माका; ज॒ण[त्‌- 

चेतनतारूप गुणसे समस्त शरीरको चेतनायुक्त कर देना सम्भव हैं; लोकवत्‌ क्योंकि 

लोकमें ऐसा देखा जाता है । 

व्याख्या-अथव। जिस प्रकार छोकमें यह बात प्रत्यक्ष देखी जाता हैँ कि 

घरके किसी एक देशमें रक्खा हुआ दीपक अपने प्रकाशरूप गुणर्स समस्त घरका 

प्रकाशित कर देता है, वैसे ही शरीरके एक देशमें स्थित अणु मापवालछा जीवात्मा 

अपने चेतनतारूप गुणके द्वारा समस्त शरीरकों चेतनायुक्त कर द॒ता है; अत 

इसमें कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-ग्रुण अपने गृणीसे अलग केसे होता है # इसपर कहतें हँ-ः 

व्यतिरेकों गन्धवत्‌ ॥ २। ३ । २६ ॥ 

गन्धवत्‌्रगन्वकी भाँति; व्यतिरेक+>गुणका गुणीसे अलग होना बन 

सकता है ( अतः कोई विरोध नहीं है ) । | 

व्याख्या-यहाँ यह शझ्लका भी नहीं करनी चाहिये कि गुण तो गुणीक साथ 
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ही रहता है, वह गुणीसे अलग होकर कोई कार्य केसे कर सकता है; क्योंकि 
जेंसे गन्ध अपने गुणी पुष्प आदिसे अछग होकर स्थानान्तरमें फैल जाती है, उसी 
प्रकार आत्माका चेतनतारूप गुण भी आत्मासे अछग होकर समस्त शरीरमें व्याप्त 
हो जाता है; अतः कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-इसी वातको श्रुतिग्रमाणसे हृढ़ करते हैं--- 

तथा च दशेयति ॥ २। ३ । २७॥ 
तथा>ऐसा; च-ही; दशयति--श्रुति भी दिखाती है, 

व्याख्या-केवल युक्तिसे ही यह बात सिद्ध होती हो, ऐसा नहीं; श्रुतिमें 
भी आत्माका एक जगह रहकर अपने गुणके द्वारा समस्त शरीरमें नखसे छोमतक 
व्याप्त होना दिखाया गया है (बह ० उ० १ | ४ | ७), (छा० 3०८ । ८। १); 
अतः यह सिद्ध होता है कि आत्मा अणु है | 

सम्बन्ध-इस प्रकार पूवपक्षीद्वारा इक्कीसवें सूत्रसे लेकर सत्ताईसवें सूत्रतक 
जीवात्माका अणु होना पिद्ध किया गया; किन्तु उसमें दी हुईं युक्तियोँ सर्वथा 
निर्बं हैं ओर पूर्वपक्षीद्वारा उद्धुत श्राति-प्रमाण तो आभासमात्र है ही, इसलिये 
अब (ततिद्घान्तीकी ओरसे अणुवादका खण्डन करके आत्माके विभुत्वकी सिद्धि की 
जाती है--- 

7 

व्थगुपद्शात्‌ ॥ ९॥ ३। २८ ॥ 

पृथक्‌-( जीवात्माके विषयमें ) अणुपरिमाणसे भिन्न; उपदेशातृ"उपदेश 
श्रुतिमें मिछता है, इसलिये ( जीवात्मा अणु नहीं, विमु है ) । 

व्याख्या-पूरवपक्षकी ओरसे जीवात्माकों अणु बतानेके लिये जो प्रमाण दिया 
गया, उसी श्रुतिमें स्पष्ट शब्दोंपें जीवात्माको विमु बताया गया है | माव यह कि जहाँ 
जीवात्माका खरूप बालाग्रके दस हजारों भागके समान बताया है, वहीं उसको 
'स चानन्त्याय. कल्पते |? इस वाक्यसे अनन्त अर्थात्‌ विभु होनेमें समर्थ कहा 
गया है ( ख़ेता० उ० ५।९ ) | अतः प्रमाण देनेवालेको श्रुतिके अगले उपदेशपर 
भी दष्टिपात करना चाहिये। इसके सिवा, कठोपनिषद्‌ (१ ।३॥।॥ १०, 

१३; २। ३।७) में स्पष्ट ही जीवात्माका विशेषण “महान? आया 

है तथा गीतामें भी जीवात्माके खरूपका वर्णन करते हुए स्पष्ट कहा है कि “यह 
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आत्मा नित्य, स्वेव्यापी, स्थि,, अचल और सनातन है (? (गीता २ । २४ )) 
“जिस प्रकार सब जगह व्याप्त हुआ भी आकाश सूक्ष्म होनेके कारण लिप्त नहीं 

होता, वैसे ही आत्मा भी शरीरमें सब. जगह स्थित है तो भी उससे लिप्त नहीं 
होता ।? ( गीता १३ । ३२ ) तथा “उस- आत्माको तू अविनाशी समझ, जिससे 

यह समस्त जडसमुदाय व्याप्त है ।! ( गीता २ | १७ )--इन प्रमार्णोके विषयमें 
यह नहीं कहा जा सकता कि ये परमात्माके प्रकरणमें आये हैं । 

सम्बन्ध-इसपर यह जिज्ञासा होती है कि यादि ऐसी बात हे तो श्रुतिमें 
जो स्पष्ट जब्दोंमें आत्माकों अणु और अज्जुष्टमात्र कहा है, उसकी सज्लति केसे 

होगी ? इसपर कहते हैं-- 

तद्गुणसारत्वातु तद्व्यपदेशः प्राज्वत्‌ ॥ २। ३। २९ ॥ 
तद्व्यपदेश+-वह कथन; तु--तो; तठहुणसारत्वात्‌-उस बुद्धि आदिके 

गुणोंकी प्रधानताको लेकर है; ग्राज्ञवत्‌-जैसे परमेश्वरको अणु और हृदयमें स्थित 
अह्ुष्मात्र बताया है, वैसे ही जीवात्माके लिये भी समझना चाहिये । 

व्याख्या-श्रुतिमं जीवात्माको अह्ुश्ठमात्र परिमाणवाला कहते हुए इस प्रकार 
वर्णन किया गया है--- 

अह्ुष्ठमात्रोी. रवितुल्यरूप: सझ्डल्पाहज्लारसमन्वितो यः । 

बुद्धगुणेनात्मगुणेन. चेब आशाम्रमात्रो छपरोडपि दृष्टः ॥ 
'जो अह्ुष्ठमात्र परिमाणवाला, सूर्यके सद्श प्रकाशबख़रूप तथा सह्ृूल्प 

और अहड्जारपे युक्त है, वह बुद्धिके गुगोंप्ते और शरीरके गुणोंसे ही 
आरेकी नोक-जैसे सूक्ष्म आकारवाछा है--ऐसा परमात्मासे मिन्न जीवात्मा भी 
निस्सन्देह ज्ञानियोंद्वारा देखा गया है।! (खेता० उ० ५ ६ ८ ) जीवात्माकी गति- 
आगतिका वन भी शरीरादिके सम्बन्धसे ही है (कौ०उ० ३ | ६; प्र०उ० ३ । 
९, १० )%#। इससे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है कि श्रुतिमें जहाँ कहीं 
जीवात्माको एकदेशी “अद्भुष्ठमात्र' या ःअणु! कहा गया है, वह बुद्धि और शरीर- 
के गुणोंकोी लेकर ही है; जेसे परमातव्माको भी जगह-जगह जीवात्माके हृदयमें 

स्थित (क०उ3० १। ३ । १; प्र० उ० ६। २; मु० उ० २। १। १० 
तथा २।२।१; ३। १।७; ७; श्रेता० 3० ३। २ ०) तथा अज्लुष्टमात्र भी (क ० 

उ० २॥१। १२-१३ ) बताया है। वह कथन स्थानकी अपेक्षासे ही है, उसी प्रकार 

& यज्चित्तस्तेनेष प्राणमायाति प्राणस्तेज सा युक्त: सहाव्मना यथासंकल्पितं छोक॑ नयति | - 
बे० द० १२-- कह 
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जीवात्माके विषयमें भी समझना चाहिये | वास्तवमें वह अणु नहीं, विभु है; इसमें 

कोई शक्ला नहीं है । द 

पूर्वपक्षीने जो छान्दोग्य-श्रुतिका प्रमाण देकर यह बात कही कि “वह एक 

जगह स्थित रहते हुए ही नखसे लछोमतक व्याप्त है? वह कहना सर्वथा प्रकरण- 

विरुद्ध हैं; क्योंकि उप्त प्रकरणमें आत्माके गुणकी व्याप्तिविषषक कोई बात ही 

नहीं कही गयी है | तथा गन्ब, प्रदीप आदिका इशन्त देकर जो गुणके द्वारा 

आत्माके चेतन्यकी व्यात्ति बतायी है, वह भो युक्तिसज्गत नहीं है; क्योंकि श्रुतिमें 

आत्माको चेतन्यगुणविशिष्ट नहीं माना गया है, बल्कि परमेख्नरकी भाँति सत्‌. चेतन 

और आनन्द--ये उसके खरूपमूत छक्षण मानें गये हैं | अत: जीवात्माको अणु 

मानना किप्ती प्रकार भी उचित नहीं है । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती हे कि यदि इस प्रकार बुद्धि आदिके 

गुणोंके संयोगसे आत्माकोी अज्जुष्टमात्र तथा एकदेशी माना जायगा, स्वरूपसे 

नहीं, तव तो जब ग्रल्यकालमें आत्माक्रे साथ बुद्धि आरिका सम्बन्ध नहीं 
रहेगा, उस समय समस्त जीवोंकी मफ़ि हो जायगी | अतः प्रल्यके बाद सषटि 

भी नहीं हो सक्रेगी | यारे मक्त जीवोंका पुनः उत्पन्न होगा मान लिया जाय तो 

मुक्तिक्रे अभावका ग्रसज्ञ उपात्यित होगा, इसपर कहते हँ--- 

यावदात्ममावित्वाच्च न दोषस्तदशनात्‌ ॥ २ । ३॥ ३० ॥ 
यावदात्ममा वित्वात"जबतक स्थूछ, सूक्ष्म या कारण---इनमेंसे किसी भी 

शरीरके साथ जोवात्माका सम्बन्ध रहता है, तब्रतक वह उस शरीरके अनुरूप, 
एकदेशी-सा रहता है, इसलिये; चजभी; दोष्‌$-८उक्त दोष; न-नहीं है; 

तदशनाव-श्रतिमें भी ऐसा ही देखा गया है । 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा गया है कि जीवका एक शरीरसे दूसरेमें जाते समय भी 
सूक्ष्म डारीरसे सम्बन्ध बना रहता है 6303 | है ७ )। परलोकमे भी उसका 

शरीरसे सम्बन्ध माना गया है तथा सुष्र॒ुप्ति और खप्नकालतें भी देहके साथ उसका 

49 तस्मे स होबाच । यथा गाग्य मरीचयो5कंस्यास्त गच्छतः सर्जा एतस्मिंस्तेजो- 
मण्डल एकीभवन्ति ताः पुनः पुनरुदयतः प्रचरन्त्येब८ह थे तत्सवे परे देवे मनस्येकी- 
भ्वति । तेन तह्मंष॑ पुरुषो न श्वणोति न पह्यति न जिपम्नति न रसयते न स्पुशते 

नाभिवदते नादत्ते नानन्दयते न विर्जते नेयायते स्वपितीत्याचक्षते ।? 
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कमसंस्कारोंके सहित कारणशरीरसे जीवात्माका सम्बन्ध रहता है; क्योंकि श्रुतिमें 
यह बात स्पष्ट कही है कि प्रल्यकालमें यह विज्ञानात्मा समस्त इन्द्रियोंके सहित 
उस परत्रह्ममें स्थित होता है ( प्र०उ० ४। ११ ), # इसलिये सुषुप्ति और प्र्यकालू- 
में समस्त जीवोंके मुक्त होनेका तथा मुक्त पुरुषोंके पुनजन्म आदिका कोई दोष 

नहीं आ सकता । 

सम्बन्ध-ग्रलयकालमें तो समस्त जगत्‌ परमात्मामें विलीन हो जाता है, 

वहाँ बुद्धि आदि तत्त्वोंकी भी परमात्मासे विन्न सत्ता नहीं रहती, इस प्थितिमें 

बुद्धि आदिके सम्॒दायरूप सूक्ष्म या कारण-शआजरीरके साथ जीवात्माका सम्बन्ध 

केसे रह सकता है ? ओर यदि उस समय नहीं रहता है तो सश्किालमें कंस 
सम्बन्ध हो जाता है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

पुंस्त्वादिवत्त्वस्य सतो5$भिव्यक्तियोगात्‌ ॥ २। ३। ३१ ॥ 
पुंस्त्वादिवत्‌-पुरुषत्व आदिकी भाँति; सतः८”पहलेपे विग्रमान; अस्फक- 

“उससे उन सुप्रसिद्ध महर्षि पिप्पठादने कहा-गारग्य ! जिस प्रकार अस्त होते 
हुए सूर्यकी सब किरणें इस तेजोमण्डलैमें एक हो जाती हैं; फिर उदय होनेपर वे सब 
पुनः-पुनः सत्र ओर फेछती रहती हैं | ठीक ऐसे ही ( निद्राके समय ) वे सब इन्द्रियाँ मी 
परमदेव मनमें एक हो जाती हैं; इस कारण उस समय वह जीवात्मा न तो सुनता है; न 
देखता है, न सूँघता है; न स्वाद छेता है, न स्पर्श करता है; न बोलता है; न ग्रहण करता 
है, न मेथुनका आनन्द भोगता है, न मऊ-मूत्रका त्याग करता है ओर न चलता ही है। 
उस समय ध्वह सो रहा है? ऐसा लोग कहते हैं ।? 

अन्नेष देवः स्वप्ने महिमानमनुभवति । यद्‌ दृष्ट दृष्टमनुपश्यति श्रुतं श्रु तमेवार्थमलु- 
श्वणोति । देशद्गिन्तरेश्व अत्यनुभूतं पुनः पुनः प्रत्यनुभवति । दृष्ट चादष्टं च श्रुतं 
चाश्नुतं चानुभूत॑ चाननुभूतं च सच्चासच्च सब पद्यति स्वः पश्यति । 

“इस स्वप्मावस्थामें यह जीवात्मा अपनी विभूतिका अनुभव करता है; जो बार-बार 
देखा हुआ है, उसीको बार-बार देखता है | बार-बार सुनी हुईं बातकों पुनः-पुनः सुनता. 
है। नाना देश ओर दिशाओंमें बार-बार अनुभव किये हुए विषयोंकों पुनः-पुनः अनुभव 
करता है | इतना ही नहीं; देखे और न देखे हुएको भी) सुने हुए और न सने हुणको 

भी; अनुभव किये हुए और अनुभव न किये हुएकों भी तथा विद्यमान और अविद्यमान- 
को भी देखता है; इस प्रकार वह सारी घटनाओंकों देखता है और सब्र कुछ स्वयं बनकर 
देखता है |? 

& विज्ञानात्मा सह देवेश्व सर्रें: प्राणा भूतानि संप्रतिष्ठन्ति यत्न। 
तदक्षर वेदयते यर्त॑ सोम्य स सर्वज्ञः स्वमेवाविवेशेति ॥ 
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शरीरादि सम्बन्ध; तुज्डी; अभिव्यक्तियोगात्‌-सश्किलमें प्रकट होनेका 
योग है, इसलिये ( कोई दोष नहीं है ) । 

.. व्याख्या-प्रल्यकाढमें यद्यपि बुद्धि आदि तत्त्व स्थूछरूपमें न रहकर अपने 
_कारणरूप परत्रह्म परमेश्वरमें विछीन हो जाते हैं, तथापि भगवान्‌की अचिन्त्य 

शक्तिके रूपमें वे अव्यक्तरूपसे सब-के-सब विद्यमान रहते हैं | तथा सब जीवात्मा 
भी अपने-अपने कमसंस्काररूप कारण-शरीरोंके सहित अव्यक्तरूपसे उस परत्रह्म 
परमेश्वरमें विढीन रहते हैं (प्र०3० ४। ११ ) |# उनका स्वथा नाश नहीं होता । 
अंतः सृश्टिकाढमें उस परत्रह्म परमात्माके संकल्पसे वे उसी प्रकार सूक्ष्म और 

स्थूल रूपोंमें प्रकट हो जाते हैं; जैसे बीजरूपमें पहलेसे ही विद्यमान पुरुषत्व 
ब्राल्यकालमें प्रकट नहीं होता, किन्तु युवावस्थामें शक्तिके संयोगसे प्रकट हो जाता 

है | यही बात बीज-बृक्षके सम्बन्धमें भी समझी जा सकती है । ( गीता अध्याय 
१४ छोक ३ ओर ४ में यही बात स्पष्ट की गयी है ) इसलिये कोई विरोध नहीं 

है | जिस साधकका अन्तःकरण साधनाके द्वारा जितना शुद्ध और व्यापक 
होता है, वह उतना ही विशाल हो जाता है | यही कारण है कि योगीमें दूर 
देशकी बात जानने आदिकी सामथ्य आ जाती है; क्योंकि जीवाध्मा तो पहलेसे 

तंत्र व्याप्त है ही, अन्तः:करण और स्थूछ शरीरके सम्बन्धसे ही वह उसके 
अनुरूप आकारवाला हो रहा है । 

सम्बन्ध-जावात्मा तो स्वयंग्रकाग्नस्वरूप हे, उसे मन, बुद्धिके सम्बन्धसे 

बस्तुका ज्ञान होता हे, यह माननेकी क्‍या आवश्यकता है ? इस जिन्नासापर 

रहते हैं--- 

नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रसड़ोएन्यतरनियमो 

वान्यथा ॥ ९ | ३॥ ३२ ॥ 

अन्यथा-जीवको अन्त:करणके सम्बन्धसे विषय-ज्ञान होता है, ऐसा न 

: माननेपर; नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिग्रसड्र१-उसे सदा ही विषयोंके अनुभव होनेका 
था कभी भी न होनेका प्रसज्ग उपस्थित होगा; वा"”अथवा; अन्यतरनियम३- 
आतव्माकी ग्राहकता-शक्ति या विषयकी ग्राह्यता-शक्तिके नियमन ( प्रतिबन्ध ) की 

जा > 

%& यह मन्त्र पूर्वसूत्रकी टिप्पणीमें आ गया है । 
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कल्पना करनी पड़ेगी ( ऐसी दशामें अन्त:करणका सम्बन्ध मानना ही युक्ति 
सड़गत है ) । ही. परत 7 ऋण बा 

व्याख्या-यदिं यह नहीं माना जाय कि यह जीवात्मा अन्त:करणके सम्बन्ध 
से समस्त वस्तुओंका अनुभव करता है तो ग्रत्यक्षमें जो यह देखा जाता है कि यह 
जीवात्मा कमी किसी वस्तुका अनुभव करता है और कभी नहीं करता / इसकी 
सिद्धि नहीं होगी; क्योंकि इसको यदि प्रकाशखरूप होनेके कारण खत: अनुभव 
करनेवाढा मानेंगे, तब तो इसे सदैव एक साथ प्रत्येक वस्‍्तुका ज्ञान रहता है, 
ऐसा मानना पड़ेगा | यदि इसमें जाननेकी शक्ति खाभाविक नहीं मानेंगे तो कभी 
नहीं जाननेका प्रसज़् आ जायगा | अथज्ा दोनोंमेंसे क्लिप एककी शक्तिका 
नियमन ( सक्लीच ) मानना पड़ेगा | अर्थात्‌ या तो यह खीकार करना पड़ेगा कि 
किसी निमित्तसे जीवात्माकी ग्राहकशक्तिका प्रतिबन्ध होता है या यह मानना 
पड़ेगा कि विषयकी प्राह्मता-शक्तिमें किसी कारणवश प्रतिबन्ध आ जाता है । 
प्रतिबन्ध हट जानेपर विषयकी उपलब्धि होती है और उसके रहनेपर विषयो- 
पलब्बि नहीं होती । परन्तु यह गौरवपूर्ण कल्पना करनेकी अपेक्षा अन्त: करणके 
सम्बन्धको खीकार कर लेनेमें ही लाघव है | इसलिये यही मानना ठीक है कि 
अन्त:करणके सम्बन्धसे ही जीवात्माको समस्त लौकिक पदार्थोका अनुभव होता 
है । 'मनसा होव पश्यति मनसा श्रणोति! (बह० उ० १ | ५। ३ ) अर्थात्‌ 
'मनसे ही देखता है, मनसे सुनता है? इत्यादि मन्त्र-वाक्योंद्वारा श्रुति भी अन्‍्तें:- 
करणके सम्बन्धकों खीकार करती है । जीवात्माका अन्तःकरणप्े सम्बन्ध रहते 
हुए भी वह कभी तो का्यरूपमें प्रकट रहता है और कभी कारणरूपसे अग्रकट 
रहता है । इस प्रकार यहाँतक यह बात सिद्ध हो गयी कि जीवाब्माको जो अणु 
कहा गया है, वह उसकी सूक्ष्मताका बोधक है, न कि एकदेशिता ( छोटेपन ) का; 
और उसको जो अह्लुष्ठमात्र कहा गया है, वह मनुष्य-शरीरके हंदयके मापके अनुसार 
कहा गया है तथा उसे जो छोटे आकारबाछा बताया गया है, वह भी सड्जीणे 
अन्तःकरणके सम्बन्धपे है, वास्तत्रों वह विमु ( समस्त जड पदार्थेमि 
व्याप्त ) और अनन्त ( देश-काढकी सीमासे अतीत ) है । ५ 

तम्बन्ध-साख्यमतमें जड़ ग्रकृतिकों स्वतन्त्र कर्ता माना गया है ओर 
पुरुषकी असज्ज माना गया है; किन्तु जड़ प्रकृतिकों स्वभावसे कर्ता मानना युक्ति- 
पल्लत नहीं है तथा पुरुष अप्तज्ञ होनेसे उसको भी कर्ता मानना नहीं बन 
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सकता | अतः यह निश्चय करनेके लियेकि कर्ता कोन है, अगला ग्रकारण आरम्भ 

किया जाता है | वहाँ गौणरूपसे “जीवात्मा कता हैं यह बात धिद्ध करनेके 

लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

कतो शास्त्राथवत्वात्‌ ॥ २। ३ । ३२३ ॥ 

कतोजकरता जीवात्मा है; शा ह्वाथे उच्ात-क्योंकि विधि-निषेषबोधक 

आखकी इसीमें साथकता है । 

व्याख्या-श्रतियोंमे जो बार-बार यह कहा गया है कि अमुक काम करना 

चाहिये, अमुक नहीं करना चाहिये | अमुक श॒भकर्म करनेवालेको अमुक श्रेष्ठ 

फल मिलता है, अमुक पापकर्म करनेवलेको अमुक दुःख भोग करना पड़ता है, 

ह्यादि; यह जो शाख्रका कथन है, वह किसी चेतनको कर्ता न माननेसे और 

जड़ ग्रकृतिको कर्ता माननेसे भी व्यर्थ होता है; किन्तु शाखर-बचन कमी व्यथ 

नहीं हो सकता। इसलडेये जीवात्माकों ही समस्त कर्मोंका कर्ता मानना उचित 

है | इसके सिवा, श्रति स्पष्ट शब्दोंमें जीवात्माकों कर्ता बताती है; (गश्र० उ० 

७ | ९, ) यहाँ यह ध्यानमें रखना चाहिये कि अनादिकांलपे जो जीवात्माका कारण- 

शरीरके साथ सम्बन्ध है, उसीसे जीवको कर्ता माना गया है, खरूपसे वह कर्ता नहीं 

है; क्योंकि श्रुतिमं उसका खरूप निष्क्रिय बताया गया है । (खेता० ६। १२ ) 
यह बात इस प्रकरणके अन्‍्तनें सिद्ध की गयी है । 

सम्बन्ध-जीवात्माके कर्ता होनेमें दूसरा हेतु बताया जाता है-ए 

विहारोपदेशात्‌ ॥ २। ३ । ३४ ॥ 
विहारोपदेशात्-खप्रमे स्वेच्छासे विहार करनेका वर्णन होनेसे भी ( यह 

घिद्ध होता है कि जीवात्मा “कर्ता! है ) । 

व्याख्या-शास्रके विधि-निषेवके सिवा, यह सप्नावस्थामें स्वेच्छापूवंक धूमना- 

फिरना। खेल-तमाशा करना आदि कर्म करता है, ऐसा वर्णन है ( बृह० उ० 

३४॥।३। १२; २। १ | १८ ) इसलिये भी यह सिद्ध होता दे कि 
जीवात्मा कता है, जड प्रक्षतिपें स्वेच्छापूतरक कम करना नहीं बनता | 

सम्बन्ध-तीसरा कारण बताते हैं-- 

उपादानात्‌ ॥ २। ३२ै । २५ ॥ 
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उपादानात्‌-इन्द्रियोंकी ग्रहण करके विचरनेका व न होनेते ( भी 

यही सिद्ध हीता है कि इन्द्रिय आदिके सम्बन्धप्ते जीवात्मा “कर्ता! है ) | 

व्याख्या-यहाँ “उपादान”ः शब्द उपादान कारणका वाचक नहीं; किन्चु 

“ग्रहण? रूप क्रियाका बोधक है । श्रुतिमें कहा है कि---'स यथा महाराजो जान- 

पदान्‌ गृहीत्वा स्वे जनपदे यथाकामं परिवर्तेतिवमेतेष एतञआ्आणान्‌ ग्रहीत्वा स्वे 

रारीरे यथाकाम परिव्तते ॥! (ब्रहव ०७3०२ | १ । १८ ) अर्थात्‌ 'जिप्त श्रकार 

कोई महाराज प्रजाजनोंको साथ लेकर अपने देशमें इच्छानुसार श्रमण करता है, 

वैसे ही यह जीवात्मा खप्नावथ्थामें पग्राणशब्दबाच्य इन्द्रियोंको अहग करके 

इस दररीरमें इच्छानुसार विचरता है । इस प्रकार इन्द्रियोंके द्वारा कर्म करनेका 

वर्णन होनेले यह सिद्ध होता है. कि प्रकृति या इन्द्रियाँ खतन्त्र “कर्ता' नहीं हैं; 

उनसे युक्त हुआ जीवात्मा ही कर्ता है (गीता १७ | ७, ९ ) | 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे जीवात्माका कर्तापन पिद्ध करते हैं-- 

व्यपदेशाचञ्व॒ क्रियायां न चेन्निदेश- 
विपयेयः ॥ २। ३॥। ३६ ॥ 

क्रियायाम॒र-क्रिया करनेमें; व्यपदेशात्‌--जीवात्माके कर्तापनका श्रुतिमे 

कथन है, इसलिये; च>मी (जीवात्मा कर्ता है) चेत्--यदि; न--जीत्रात्माको करता 

बताना अभीष्ट न होता तो; निर्देशविपयेय$--श्रुतिका सकझेत उसके विपरीत होता। 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा है कि “विज्ञानं यज्ञ तनुते कर्माणि तनुतेडपि च।! 

( तै० उ० २ | ५ ) अर्थात्‌ “यह जीवात्मा यज्ञका विस्तार करता है और 
उसके लिये कर्मोंका विस्तार करता है ।? इस प्रकार जीत्रात्माको कर्मोका विस्तार 

करनेवाल्य कहा जानेके कारण उसका कर्तापन सिद्ध होता है । यदि कहो 
“विज्ञान? शब्द बुद्धिका वाचक्र है, अतः यहाँ बुद्धिको ही कर्ता बताया गया है 
तो यह कहना उस प्रसज्अके विपरीत होगा; क्योंकि वहाँ विज्ञानमयके नामसे 

जीवात्माका ही प्रकरण है। थद्दि “विज्ञान? नामप्े बुद्धिको ग्रहण करना अभीष्ठु होता 
तो मन्त्रमें “विज्ञान! शब्दके साथ प्रथमा विभक्तिका प्रयोग न होकर करणद्योतक 

तृतीया विभक्तिका प्रयोग होता । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती है कि जीव यदि स्वतन्त्र कर्ता 

है, तब॒तो इसे अपने हितका ही काम करना चाहिये, अनिष्टकायमें इसकी 
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ग्रवात्ति नहीं होनी चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता, इसका क्या कारण है : 

इसपर कहते हैं--- 

उपलब्धिवदनियमः ॥ २ । ३ । ३७ ॥ 

उपलब्धिवत्‌-सुख-दु:खादि भोगोंकी ग्राप्तिकी भाँति; अनियम+-कम 

करनेमें भी नियम नहीं है । 

व्याख्या-जिस प्रकार इस जीवात्माकों सुख-दु:ख आदि भोगोंकी ग्राति होती 

है, उसमें यह निश्चित नियम नहीं है कि उसे अनुकूल-ही-अनुकूल भोग प्राप्त हों, 

प्रतिकूल न हों; इसी प्रकार कर्म करनेमें मी यह नियम नहीं है कि वह अपने 

हितकारक ही कर्म करे, अहितकारक न करे | यदि कड्ठो कि फलमभोगमें तो जीव 

प्रार्धके कारण खतन्त्र नहीं है, उसके ग्रार्वानुसार परमेश्वरके विधानसे जेसे 

भोगोंका मिलना उचित होता है, वैसे भोग मिलते हैं; परन्तु नये कर्मोके करनेमें 

तो वह खतन्त्र है, फिर अहितकर कममें प्रवृत्त होना केसे उचित है, तो इसका 
उत्तर यह है कि वह जिस प्रकार फल भोगनेमें प्रारब्धके अधीन है, वेसे ही नये 

कम करनेमें अनादिकालपे सब्वित कर्मोके अनुसार जो जीवात्माका खभाव बना हुआ 

है, उसके अधीन है; इसलिये यह सर्वथा हितमें ही प्रयुक्त हो, ऐसा नियम नहीं 

हो सकता | अतः कोई विरोध नहीं है । भगवान्‌का आश्रय लेकर यदि यह अपने 

खभावको सुधारनेमें लग जाय तो उसका सुधार कर सकता है । उसका पूर्णतया 
सुधार हो जानेपर अहितकारक कर्मोमें होनेवाली प्रवृत्ति बंद हो सकती हे । 

सम्बन्ध-उपर्युक्त कथनकी पुष्टिके लिये दूसरा हेतु प्रस्तुत करते हैं--- 

शक्तिविषयेयात ॥ २। ३। ३८ ॥ 
शक्तिविपयेयात्‌-शक्तिका विपर्यय होनेके कारण भी € उसके द्वारा सर्वथा 

हिताचरण होनेका नियम नहीं हो सकता ) | 

व्याख्या-जीवात्माका जो कतांपन है, वह खरूपसे नहीं है; किन्तु अनादि, 

कप्न॑संस्कार तथा इन्द्रियों और शरीर आदिके सम्बन्धसे है यह बात पहले बता आये हैं। 
इसलिये वह नियमितरूपसे अपने हितका आचरण नहीं कर सकता; क्योंकि प्रत्येक काम 

करनेमें सहकारी कारणोंकी ओर बाद्य सामग्रीकी आवश्यकता होती है; उन सबकी 

उपछब्धिमें यह सर्वथा परतन्त्र है | एवं अन्तःकरणकी, इन्द्रियोंकी और शरीरकी शक्ति 
े(ट 

भी कभी अनुकूल हो जाती है और कभी प्रतिकूल हो जाती है। इस प्रकार 
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शक्तिका विपर्यय होनेके कारण भी जीवात्मा अपने हितका आचरण करनेमें सवंथा 
खतन्त्र नहीं है । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती हे कि यादि जीवात्माका कर्तापन उसमें 
स्वरूपसे ही मान लिया जाय तो क्या हानि है ? इसपर कहते हैं-- 

समाध्यभावाच्च | ९। ३१। १५९ ॥ 

समाध्यभावात्-समाधि-अवस्थाका अभाव प्राप्त होनेसे। चत्भी 
( जीवात्माका कर्तापन खामाविक नहीं मानना चाहिये ) । 

व्याख्या-समाधि-अवस्थामें कर्मोंका सबंथा अभाव हो जाता है । यदि 

जीवमें कर्तापन उसका खाभाविक धर्म मान लिया जायगा तो समाधि-अवस्थाका 

होना सिद्ध नहीं होगा; क्योंकि जिस प्रकार जीवात्मामें चेतनता खरूपगत धर्म 

है, उसी प्रकार यदि कर्म भी हो तो वह कभी भी निष्क्रिय नहीं हो सकता; 

किन्तु वास्तवमें ऐसी बात नहीं है; जीवात्माका खरूप निष्क्रिय माना गया है, 

( खेता० ६। १२ ) अतः उसमें जो कर्तापन है, वह अनादिसिद्ध अन्तःकरण 

आदिके सम्बन्धसे है, खरूपगत नहीं है । 

सम्बन्ध-इस बातकों दृढ़ करनेके लिये फ़िर कहा जाता है-- 

यथा च तक्षोमयथा ॥ २। ३। ४० ॥ 

_ चू-इसके सिवा; यथा-जेसे; तक्षा-कारीगर; उभयथा-कमी कम करता 
है, कभी नहीं करता, ऐसे दो प्रकारकी स्थितिमें देखा जाता है ( उसी प्रकार जीवात्मा 

भी दोनों प्रकारकी स्थितिमें रहता है, इसलिये उसका कर्तापन खरूपगत नहीं है ) । 

व्याख्या-जिस प्रकार रथ आदि वस्तुओंकों बनानेवाछा कारीगर जब अपने 

सहकारी नाना प्रकारके हथियारोंसे सम्पन्न होकर कार्यमें प्रवृत्त होता है; तब तो 
वह उस कार्यका कर्ता है और जब हथियारोंकी अछ्ग रखकर चुपचाप बेठ 

जाता है, तब उस क्रियाका कतो नहीं है | इस प्रकार यह जीवात्मा भी जब 
अन्तःकरण और इन्द्रियोंका अधिष्ठाता होता है, तब तो उनके द्वारा किये 

जानेवाले कर्मोका वह कर्ता है और जब उनसे सम्बन्ध छोड़ देता है, तब कतो 

नहीं है | अतः जीवात्माका कर्तापन खभावसिद्ध नहीं है | इसके सिवा, यदि 
जीवात्माको खरूपसे कतों मान लिया जाय तो श्रीमद्भगवद्गीतादिका निम्नलिखित 

वर्णन सवथा असड्गत ठहरेगा--- 
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प्रकृते: क्रियमाणानि गुगें: कर्माणे सर्वशः | 
अहंकारविमूढात्मा कर्ताहमिति मन्यते | 

हे अजुन ! वास्तवमें सम्पूर्ण कर्म प्रकृतिके गुणोंद्वारा किये हुए हैं, तो भी 
अहऊ्लारसे मोहित हुए अन्त:करणवाला पुरुष भमैं कर्ता हूँ” ऐसे मान लेता है ॥ 

( गी० ३। २७ ) 
नव किशद्चित्करोमीति युक्तो मनन्‍्येत तत्त्ववित्‌ | 
पर्यज्आ जन्सश झिप्रन्नस्नन्‍्गच्छन्खपत्रसन्‌._॥ 
प्रछपन्विसृजन्‌ गृहन्नुन्मिषन्निमेषन्नणि | 
इन्द्रियाणीन्द्रियार्थपु॒ बठन्त  इति धारयन ॥ 

है अर्जुन ! तंत्तको जांननेवाछा सांख्ययोगी तो देखता हुआ, सुनता 
हुआ; स्पश करता हुआ, सूँघता हुआ, भोजन करता हुआ, गमन करता हुआ, 
सोता हुआ, श्वास लेता हुआ, बोलता हुआ, त्यागता हुआ, ग्रहण करता हुआ 
तथा आँखोंकी खोलता और मीचता हुआ भी सब इन्द्रियाँ अपने-अपने अथेमें बर्त रही 
हैं, इस प्रकार समझता हुआ, निःसन्देह ऐसे माने कि मैं कुछ भी नहीं करता हूँ ।! 

। (5 | ८) 
द प्रकृ्यंवंय च कर्माणि क्रियमाणानि स्वशः । 

यः  परश्यति तथात्मानमकर्तारं स॒ पव्यति ॥ 
जो पुरुष सम्पूर्ण कर्मोंकों सब ग्रकारसे ग्रकृतिसे ही किये हुए देखता है 

अर्थात्‌ इस बातको तक्तप्ते समझ लेता है कि ग्रकृतिसे उत्पन्न हुए सम्पूर्ण 
गुण ही गुणोंमें बत॑ते हैं तथा आत्माको अकर्ता देखता है, वही देखता है |! 

# (गी० १३। २९) 
इसी प्रकार भगवद्गीतामें जगह-जगह जीवात्मामें कर्तापनका निषेध किया है, 

इससे यही सिद्ध होता है कि जीवांत्माका कर्तापन अन्त:ः:करण और संस्कारोंके 
सम्बन्धसे है, केवल शुद्ध आत्मामें कर्तापन नहीं है ( गीता १८ | १६ )। 

सम्बन्ध-पंवसूत्रोंसे यह निश्चय किया गया कि ग्रकृति स्वतन्त्र कर्ता नहीं 
है तथा जीवात्माका जो कर्तापन है वह भी बुद्धि, मन और इख्धिय आदिके 
सम्बन्धसे है, स्वभावते नहीं है, इस कारण यहाँ यह जिन्नासा होती है कि 
उपर्युक्त जीवात्माका कर्तापन स्वाधीन है या पराधीन, इसपर कहते हैं--- 

परात्तु तच्छुते। ॥ २। ३। ४१ ॥ 
तत्‌-वह जीतात्माका कर्तापन; परातृ-परमेश्वरसे; तु-ही है; श्रुते-क्योंकि 

श्रुतिके वर्णनसे यही सिद्ध होता है । 
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व्याख्या-ब्चहदरारण्यकर्य कहा है कि “जो जीवात्मामें रहकर उसका नियमंत्र 

करता है, वह अन्तर्यामी तेरा आत्मा है? ( ३ | ७। २३०); छान्दोग्यमें कह| 
है कि “मैं इस जीवात्माके सहित ग्रविष्ट होकर नामरूपको प्रकट करूँगा |? 
( ६। ३। २ ) तथा केनोपनिषद्में जो यक्षकी आख्यायिका है, उसमें 
भी यह सिद्ध किया गया है कि “अग्नि और वायु आदि देवताओंमें अपना कार्य 
करनेकी खतन्त्र शक्ति नहीं है, उस परख्रह्मसे शक्ति पाकंर/ही वे अपना-अपना 
कार्य करनेनें समर्थ होते हैं ।! ( ३ । १--१० 3 इल्यादि | श्रुतियोंके 
इस वणनसे यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा खतन्‍त्रतापूवक॑ कुछ भी नहीं 'कंर 

सकता, वह जो कुछ करता है, परत्रह्म परमेश्वरके सहयोगसे, उसंकी दीं “हुई 

शक्तिके द्वारा ही करता है । 
जीवका कर्तापन इश्वराधीन है, यह बात गीतामें'स्पंड कही गयी हैं--- 

इशवर: सवभूतानां हृद्देशेब्जुन तिष्ठति । 
स्रामयन्‌ू. सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया || 

हे अर्जुन ! शरीररूपी यन्त्रमें आरूढ़ हुए सब प्राणियोंकों अपनी मांयांसे 

गुणोंके अनुसार चलाता हुआ ईश्वर सबके हृदयमें निवास कंरता है ॥! _ 3: 

है (गी० १८॥ $९१ ) 

विष्णुपुराणमें जहाँ ग्रह्मादका ग्रसड़ आया है, वहाँ प्रृह्नदने अपने पितासे 

कहा है---पिताजी ! वे भगवान्‌ विष्णु केवल मेरे ही छृदयमें नहीं हैं, अपितु 

समस्त छोकोंको सब ओरसे व्याप्त करके स्थित हो रहे «हैं, वे ही सबंब्यापी 
परमेश्वर मुस्ते और आपके सहित अन्य सब ग्राणियोंको भी समस्त चेष्टाओमे 

नियुक्त करते हैं |? (विष्णु० १ | १७। २६ )%। इससे भी पह सिद्ध होता है कि 

जीवात्माका कर्तापन सवथा ईश्वराधीन है | यह जो. कुछ करता है, उसीकी दी 
हुई शक्तिसे करता है, तथापि अभिमानवश अपनेको कर्ता मानकर फँस जाता है 
(गीता ३ | २७ )। 

सम्बन्ध-एक्यूत्रमें जीवात्माका कर्तापन ईश्वराधीन "बताया गया; ड्से 

छुनकर यह जिज्ञासा होती है कि ईश्वर पहले तो जीवोंसे शुभाशुभ कर्म करवाता 

९9 न केवर्छ मद्छद्॒यस किष्णुराक्रम्य छोकानखिलानवस्थितः । 

स॒ माँ त्वदादींश्र पितः समस्तान्‌ समस्तचेष्टासु युनक्ति सबंगः 
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है ओर फिर उसका फल-भोग करवाता हे, यह माननेसे ईश्वरमें विषमता और 
निर्दयताका दोष आयेगा, उसका निराकरण कैसे होगा, इसबर कहते हैं--- 

कृतप्रयल्नापेक्षस्तु विहितप्रतिषिदाबेयशथ्यो- 

दिभ्यः ॥ २। ३। ४७२॥ 
.. तु-किन्तु; कृतप्रयत्रापेक्ष/-ईश्वर जीवके पूर्वक्ृत कर्म-संस्कारोंकी अपेक्षा 
रखते हुए ही उसको नवीन कमेमें नियुक्त करता है, इसलिये तथा; विहितप्रति- 

पिद्धावेयथ्यादि *-विधि-निषेव शात्रकी सा्थंकता आदि हेतुओंसे भी ईश्वर 

सर्वथा निर्दोष है । 
व्याख्या-इश्वरद्धारा जो जीवात्माकों नवीन कर्म करनेकी शक्ति देकर उसे 

नवीन कर्मोमें नियुक्त किया जाता है, वह उस जीवात्माके जन्म-जन्मान्तरमें 
सश्वित किये हुए कमं-संस्कारसे उत्पन्न खभावकी अपेक्षासे ही किया जाता है, 
बिना अपेक्षाके नहीं | इसलिये ईश्वर स्ंथा निर्दोष है तथा ऐसा करनेसे ही 
शास्रोमे अच्छे काम करनेके लिये कहे हुए विधि-वाक्योंकी और पापाचरण न 
'करनेके लिये कहे हुए निषेष-वाक्योंकी सार्थकता सिद्ध होती है | तथा ईश्वरने 
जीवको अपने खभावका सुधार करनेके लिये जो खततनत्रता प्रदान की है, वह भी 
साथक होती है । इसलिये इश्वरका यह कर्म न्याय ही है | इसी भावको स्पष्ट 
'कंरनेके लिये गीतामें भगवानने कहा है कि-- 

33 खभावजेन कौन्तेय नित्रद्ध: स्वेन कर्मणा । 
है करते नेच्छसि यन्मोहात्करिष्यस्यवशोडपि तत्‌ ॥ 
... हे कुन्तीपुत्र ! अपने जन्‍्म-जन्मान्तरके कर्मसंस्काररूप खभावजनित 
'कर्मोद्वारा बंधा हुआ तू जिस कामको नहीं करना चाहता उसे भी परवश हुआ 
अवश्य करेगा ।! (गी० १८ । ६० ) 

..._ इसके बांद ही यह भी कहा है कि 'सबके हृदयमें स्थित परमेश्वर सबसे 
चेश कराता है ।! इससे भी यही सिद्ध होता है कि पर््म परमेश्वर जीवोंद्वारा 
जन्म-जन्मान्तरमें किये हुए कर्मोंकी अपेक्षासे ही उनको कर्म करनेकी शक्ति 
आदि प्रदान करके खाभाविक खधथमेरूप नवीन कर्मोमें नियुक्त करते हैं. | इसलिये 
ईश्वर सर्वथा निर्दोष हैं।.. 

सम्बन्ध-यूवग्रकरणमें यह सिद्ध किया गया कि जीवात्मा कर्ता है और 
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परमेश्वर उसको कमोंमें नियुक्त करनेवाला हे, इससे जीवात्मा और परमात्माकों 

प्रेद पिद्ध होता है | श्रतियोंगें भी जगह-जगह. मेदका प्रतिषादत किया गया 

है ( खेता० उ० ० | $-७ ) परन्तु कहीं-कहीं अभेदका भी प्रातिपादन है 

(बरह० उ० ० | ४ | ५ ) तथा समस्त जयत्‌का कारण एक परवड्ल परमेश्वर 

ही बताया गया है, इससे भी अनेद पिद्ध होता है | अतः उक्त विरीधकां 

निराकरण करनेके लिये अगला ग्रकरण आरम्भ किया जाता है-- 0 

अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्व- .. 

मधीयत एके ॥ २। ३। ४३ ॥ 

नानाव्यपदेशात्‌र-श्रुतिमें जीवोंको बहुत और अलग-अलग बताया गया 

है, इसलिये; च-तथा; अन्यथा-दूसरे प्रकारते; अपि-भी; ( यही सिद्ध होता है 

कि ) अंश१-जीव ईश्वरका अंश है; एके-क्योंकि एक शाखावालें; दाशकित- 

वादित्वम्‌-अक्कको दाशकितव आदिरूप कहकर; अधीयते-अध्ययन करते हैं । 

व्याख्या-श्रेताश्वतरोपनिषद्‌ ( ६ | १२-१३ ) में कहा है कि-- 

एको वशी निष्क्रियाणां बहुनामैक॑ बीज॑ बहुचा यः करोति | 

तमात्मस्थं येडनुप्श्यन्ति धीरास्तेषां सुख शाश्रत॑ नेतरेषाम, ॥ 

नित्यो नित्यानां चेतनस्वेंतनानामेको बहुनां यो विदधाति कामान्‌ । 

तत्कारणं सांख्ययोगाधिगम्यं ज्ञात्वा देव सुच्यते सर्वपारीः | 

'बहुत-से निष्क्रिय जीवोंपर शासन करनेवाला जो एक परमेश्वर एक बीज 

( अपनी प्रकृति )को अनेक प्रकार विस्तृत करता है, उस अपने हृदयमें स्थित 

परमेश्वरको जो ज्ञानीजन निरन्तर देखते हैं, उन्हींको सदा रहनेवाला सुख मिलता 

है, दूसरोंको नहीं। जो एक नित्य चेतन परह्म परमेश्वर बहुत-से नित्य चेतन 

जीवोंके कर्मफलभोगोंका विधान करता है, वही सबका कारण है, उस ज्ञानयोग 

और कर्मयोगद्वारा ग्राप्त किये जानेयोग्य परमदेव परमेश्वरकों जानकर जीवात्मा 

समस्त बन्धनोंसे मुक्त हो जाता है |! ट है 

इस प्रकार श्रुतिमें जीवोंके नानात्वका प्रतिपादन किया गया है; साथ ही 

उसको नित्य और चेतन भी कहा गया है और इखरकों जगत॒का 

कारण बताया गया है | इससे यह सिद्ध होता है कि जीवगण 

परमेश्वरके अंश हैं | केवछ इतनेसे ही नहीं, प्रकारान्‍्तरसे भी जीवगण इश्वरके अंश 
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सिद्ध: होते हैं; क्योंकि अथर्ववेदकी शाखावाडोंके ब्रह्मसूक्तमें यह पाठ है कि 
अह्न-त्शा ब्रह्म दासा अद्मवेमे कितवा:” अर्थात्‌ «ये केवट ब्रह्म हैं, दास ब्रह्म हैं तथा 
4 जुआरी भी ब्रह्म ही हैं |? इस प्रकार जीवोंके बहुत्व और ब्रह्मरूपताका भी 
पर्शन:हॉनेल यही सिद्ध होता है कि जीव ईश्वरके अंश हैं | यदि जीवोंको 
परमेश्वरक्ा अंश नः मानकर सर्वथा भिन्न तत्त माना जाय तो जो पूर्वोक्त श्रुतियोंमें 
नसका जगतका एकमात्र कारण कहा गया है और उन दाश, कितवोंको ब्रह्म 
कहा गया है, उस कथनमें विरोध आयेगा, इसलिये सर्वथा मिन्न तत्त्व नहीं माना 
जा सकता | इसलिये अंश मानना ही युक्तिपंगत है, किन्तु जिस प्रकार 

साकार कस्तुक्े ठुकंड्ोंकी उसका अंश कहा जाता है, वेसे भी जीबोंको 
शर्करा. अंश... नहीं... कहा जा. सकता; क्योंकि अवयवरहित अखण्ड 
परमेश्वरकरे. खण्ड नहीं .हो सकते। अतरब्र कार्यकारगभावत्ते ही जीवोंको 
+रंश्वरका अंश मानना उचित है | तथा वह कार्यकारणमाव भी इसी रूपमें है 
कि: श्रद्यकाछत अव्यक्तह॒पसे परत्रझ्म परमेश्वरमें विीन रहनेवाले नित्य 
और चेतन जीव सृश्किछमें उसी परमेश्वरते प्रकट हो जाते हैं और धुन 
पहारक समय उन्हींम उन जीवोंका छय होता है तथा उनके शरीरोंकी उत्पत्ति 
भी उस ब्रह्मसे ही होती है । 

यह बात श्रीमद्भगवद्गीतामें इस प्रकार स्पष्ट की गयी है--.. 
. मम योनिर्महद्रह्म. तप्मिन्गर्म दघाम्यहम्‌ | 

४... सेमवः सबभूतानां ततो भवति भारत ॥ 
] सर्वयोनिष्च॒ कौन्तेय. मूर्तय: संमवन्ति या: | 
है तासा जअह्म महद्योनिरह॑ बीजग्रद: पिता ॥ 

. हैं अजुन : मेरी महत्‌ ब्रह्मरूप प्रकृति अर्थात्‌ त्रिगुगमयी माया सम्पूर्ण 
भूर्तोकी योनि है अर्थात्‌ गर्भाधानका स्थान है. और मैं उस योनिमें चेतनरूप 
बीजकों स्थापित करतां हूँ, उस जड-चेतनक्रे संयोगमे सब भूतोंकी उत्पत्ति होती 
है । तथा हें अर्जुन ! नाना प्रकारको सत्र योनियोंमें जितनो मूर्तियाँ अर्थात्‌ शरीर 
उत्पन्न होते हैं, उन सबकी त्रिगुगमयी मेरी प्रकृति तो गर्भको धारण करनेवाली माता 
है; और मैं बीजको स्थापित करनेवाला पिता हूँ ।! (गी० १४ । ३-४३) 

:* इसलिये पिता और सनन्‍्तानकी भाँति जीवोंको ईश्वरका अंश मानना ही 
शाखके कथनानुसार ठीक माव्म होता है और ऐसा होने पे जीव तथा ब्रह्मका अभेद 
कहनेवाली श्रुतियोंकी भी साथकता हो जाती है । 
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सम्बन्ध --प्रमाणान्तरसे जीवके अंग्रत्वको सिद्ध करते हैं-- 

मन्त्रवणोच्च ॥ २। ३। ४४ ॥ 
मन्त्रवणत्‌-मन्त्रके शब्दोंसे; च-मी ( यही बात सिद्ध होती है ) । 
व्याख्या-मन्त्रमें कहा है कि पहले जो कुछ वर्णन किया गया है उतना तो 

इस पखत्रह्म परमेश्वरका महत्त्व है ही; वह परमपुरुष उससे अधिक भी है, समस्त 
जीव-समुदाय इस परअह्का एक पाद ( अंश ) है और इसके तीन पाद अम्ृत- 
खरूप दिव्य ( सत्रथा अछोकिक अपने ही विज्ञानानन्द्खरूपमें ) हैं ।!% 
(छा०3० ३| १२।६ ) । इस प्रकार मन्त्रके रब्दोंमें स्पट ही समस्त जीवोंको 

इश्वरका अंश बताया गया है । इससे भी यही सिद्ध होता है कि जीवगग 

परमेश्वरके अंश हैं | क्‍ द 

सम्बन्ध--उसी बातको स्मृतिप्रमाणसे सिद्ध करते हैं-- 

अपि च स्मयते ॥| २। ३। ४५ ॥ 
अपि-इसके सिवा; सययते च-(मगवद्गीता आदिमें) यही स्मरण मी किया गया है। 

व्याख्या-यह बात केवछ मन्त्रमें ही नहीं कही गयी है, अपि तु गीता 

( १७५ । ७ ) में साक्षात्‌ भगवान्‌ श्रीकृणने भी इसका अनुमोदन किया है--- 

'ममैवांशों जीवछोके जीवभूत: सनातन: ।? “इस जीवलोकर्मे यह जीव-समुदाय 

मेरा ही अंश है |? इसी प्रकार दसवें अध्यायमें अपनी मुख्य-मुख्य वि भूतियों 

अर्थात्‌ अंशसमुदायका वर्गन करके अन्त ( १०। ४२ ) में कहा है कि-- 

अथत्रा बहुनैतेन कि ज्ञातेन तवाजुन | 
विटमभ्याहमिद॑ कृत्छमेकांशेन स्थितों जगत ॥ 

“अर्जुन ! तुझे इस बहुत भेदोंको अछग-अछग जाननेपे कया प्रयोजन है, तू 

बस इतना ही समझ ले कि मैं अपनी शक्तिक्रे किसी एक अंशपे इस समस्त 

जगत्‌को भलोमाँति घारण किये हुए थ्थित हूँ ।” दूसरी जगह भी ऐसा हीं वन 

आता है--हे मैत्रेय ! एक पुछष जोबात्मा जो कि अविनाशी, झुद्ग, नित्य और 

सर्वव्यापी है, वह भी सर्वमभूतमय विज्ञानानन्दधन परमात्माका अंश ही है ।' 

# यह मन्त्र पहले पृष्ठ १६ में आ गया है । 
।एकः शुद्धो5क्ष रो नित्य: सर्वव्यापी तथा पुमान्‌। सो5प्पंशः सर्वभू तस्प मेत्रेय परमाव्मन:॥ 

(वि० पु० ६। ४। ३६ ) 



१९२ वेदान्त-दशन [ पाद ३ 
०<+७-३०३२५-५३९३७-५५-०)२-.५५-५३५०-.५-५३०-.५.०६-५.....३६५.., ३७.५, ५३५.....६-५..,.५५..,..६५. .,+६ ,, ०६. .,..६.. ., ६. .,..६५ .,.५३. ,,.६. ...+, ...+.....५.....६५...६.....३... 

इस प्रकार स्मृतियोद्रारा समर्थन किया जानेसे भी यह सिद्ध होता है कि 
जीवात्मा परमेश्वरका अंश है | + 

सम्बन्ध-यहा यह जिन्नासा होती है कि यादि जीवात्मा इंश्वरका ही अंश 

है, तब तो जीवके चुभाद्ुभ कर्मोसे और सुख-दुःखादि भोगोंसे ईश्वरका भी 
सम्बन्ध होता होगा, इसपर कहते हैं-- 

प्रकाशादिवन्नेबं पर: ॥ २। ३। ४६ ॥ 
पर+-परमेश्व: एवम-इस प्रकार जीवात्माके दोषोसे सम्बद्ध; नन्‍नहीं 

होता; प्रकाशादिवत्‌-जिस प्रकार कि प्रकाश आदि अपने अंशके दोषोंसे लिप्त 
नहीं होते । 

व्याख्या-जिस प्रकार प्रकाश सूये तथा आकाश आदि भी अपने अंश 
इन्द्रिय आदिके दोषोंसे लिप्त नहीं होते, वैसे ही ईश्वर भी जीवबोंके शुभाशुभ कर्म- 
फलरूप सुख-दु:खादि दोषोंसे लिप्त नहीं होता । श्रतिमें कहा है-- 

सूर्यो यथा सबंोकस्य चक्षुर्न लिप्यते चाक्षुषे्बाद्यदोषे 
एकस्तथा सवमूतान्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाह्य: ॥ 

“जिस प्रकार समस्त लोकोंके चक्षु:खरूप सूर्यदेव चक्षुमें होनेवाले दोषोंसे 
लिप्त नहीं होता, वसे ही समस्त ग्राणियोंके अन्तरात्मा अद्वितीय परमेश्वर लोगोंके 
छःखास छत नहाँ हाता ! ( क० उ० २ | २ | ११ ) 

सम्बन्ध-इसी वातको स्प्रतिग्रमाणसे पुष्ट करते हैं--- 

स्मरन्ति च ॥ २। ३। ४७ ॥ 
सरन्ति-यही बात स्पृतिकार कहते हैं; चं-और ( श्रुतिमें मी कही गयी है ) । 

व्याख्या-श्रीमद्भगवद्गीतादिमें भी ऐसा ही वर्णन मिलता है--- 
अनादिल्ान्निगुणल्ात्परमात्मायमव्यय:..... | 
शरीरस्थोडपि कौन्तेय . न करोति. न छिप्पते।॥.. 

“अजुन ! यह अविनाशी परमात्मा अनादि और गुणातीत होनेके कारण 
शरीरमें स्थित हुआ भी न तो खयं कर्ता है और न सुख-दुःखादि फर्ोंसे लिप्त 

ही होता है !! ( गीता १३ । ३१ ) इसी प्रकार दूसरी जगह भी कहा है कि 

“उन दोनोंमें जो परमात्मा नित्य और निग्रुण कहा गया है, वह जिस प्रकार 
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कंमलका पत्ता जल्में रहता हुआ जले लिप्त नहीं होता, बैसे ही वह जीवके 

कर्म फलोंसे लित नहीं होता ( महामारत शान्तिप्व ३७१ । १४--१७ ) | इसी 

प्रकार श्रुतिमें मी कहा है कि “उन दोनमिंसे एक जीवात्मा तो पीपलके फलोको _ 

अर्थात्‌ कर्मफलरूप सुख-दुःखोंको भोगता है और परमेश्वर न भोगता इंआ देखता 

रहता है । (मु० 35०३ । १।१) इससे भी यही सिद्ध होता है कि परमात्मा 

किसी ग्रकारके दोषोंसे लिप्त नहीं होता । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि 'जब सभी जीव एक ही परमेश्वरके 

अंज् हैं, तब किसी एकके लिये जिस कामको करनेकी आज्ञा दी जाती हैआदसर 

के लिये उसीका निशेध क्‍यों किया जाता है * झाखर्मे जीवोंके लिये सित्र-भित्र 

आदेश दिये जानेका क्या कारण है ?” इसपर कहते हैं--- 

अनुज्ञापरिहारो देहसम्बन्धाज्ज्योतिरा- 

दिवत्‌ ॥ २।३। ४८ ॥ 
अनुज्ञापरिहारो-विधि और निषेष; ज्योतिरादिवत्‌-ज्योति आदिकी 

भाँति; देहसम्बन्धात्‌-शरीरोंके सम्बन्धसे हैं । क्‍ 

व्याख्या- भिन्न-भिन्न प्रकारके शरीरोंके साथ जीवात्माओंका सम्बन्ध होन
ेसे उनके 

लिये अनुज्ञा और निषेघका भेद अनुचित नहीं है जैसे, श्मशानकी अम्निको 

व्याज्य और यज्ञकी अग्निको ग्राह्य बताया जाता है तथा जपे श॒द्गको सेवा करने- 

के लिये आज्ञा दी है और ब्राह्मणक्रे लिये सेवा-बत्तिका निबेष किया गया है, इसी 

प्रकार सभी जगह समझ लेना चाहिये । शरीरोंके सम्बन्धसे यथायोग्य भिन्न-मिन्न 

प्रकारका विवि-निबेवरूप आदेश उचित ही है, इसमें कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि उक्त ग्रकारसे विधि-निषेध की 

व्यवस्था होनेपर भी जीवात्माओंकों विश्व मार्ननेसे उनका और उनके कर्मोका 

अलग-अलग विभाग कैसे होगा ? इसपर कहते हैं--- |! 

असन्ततेश्राव्यतिकर: ॥ २।॥ ३। ४६ ॥ 

-इसके सिवा; असन्तते;-( शरीरोंके आवरणसे ) व्यापकताका निरोध 

होनेके कारण; अव्यतिकर+-उनका तथा उनके कर्मोका मिश्रण नहीं होगा । 

व्याख्या-जिंस प्रकार कारणशरीरका आवरण होनेसे सब जीवात्मा विमु होते 

बे० द० १३--- 
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हुए भी प्रल्यकाछमें एक नहीं हो जाते, उनका विभाग विद्यमान रहता हे 
(त्र० सू० २। ३ | ३०) वेसे ही सृश्किलमें शरीरोंके सम्बन्धसे सब जीबोंकी 
परस्पर व्याप्ति न होनेके कारण उनके कर्मोंका मिश्रण नहीं होता, विभाग बना 
रहता है; क्योंकि शरीर, अन्त:करण और अनादि कर्मसंस्कार आदिके सम्बन्धसे 
उनको व्यापकता परमेल्वरकी भाँति नहीं है, किन्तु सीमित है, अतएव जिस प्रकार 
दब्दमात्रकी आकाशमं व्याप्ति होते हुए भी प्रत्येक शब्दका परस्पर मिश्रण नहीं 
होता, उनकी मित्रता बनी रहती है तभी तो एक ही काछमें मिन्र-मिन्न देशोंमें 
बोले हुए शब्दोंको मिन्न-मिन्न स्थानोंमें भिन्न-भिन्न मनुष्य रेडियोंद्रारा अछग-अछग 
सुन सकते हैं, इसमें कोई अड्चन नहीं आती | उन शब्दोंका विभुव और 
अमिश्रण दोनों रह सकते हैं, वेसे ही आत्माओंका भी विमुत्व उनके अमिश्रणमें 
बाधक नहीं है; क्योंकि आत्मतत््त तो शब्दकी अपेक्षा अत्यन्त सूक्ष्म है, उसके 
विमु होते हुए परस्पर मिश्रण न होनेमें तो कहना ही क्‍या है !! 

सम्बन्ध-यहाँतिक जीवात्मा परमात्माका अंश हे तथा वह नित्य ओर विश 
है, इस पिद्चान्तका श्रुति-स्प॒तियोंके प्रमाणले और युक्तियोंद्रारा भी भलीमाँ।ति 
प्रतिपादन किया गया तथा अंशांश्रिभावके कारण अभेदग्रतिषादक श्र॒तियोंकी 
भी साथ्थकता पिद्ध की गयी | अब जो लोग जीवात्माका खरूप अन्य ग्रकारसे 
मानते हैँ, उनकी वह मान्यता ठीक नहीं है; इस बातको तिद्ध करनेके लिये 
अगला प्रकरण आरम्भ करते हैं--- 

आभासा एव च ॥ २ । २।|। ५७५० ॥ 

च-इसके सिवा; ( अन्य प्रकारकी मान्यताके समर्थनमें दिये जानेबाले युक्ति- 
प्रमाण ) आभासा;-आमभासमात्र; एच-ही हैं | 

व्याख्या-जो लोग जीवात्माको उस पसत्रह्मका अंश नहीं मानते, सब जीवों- - 
को अलग-अलग खतन्त्र मानते हैं, उन्होंने. अपनी मान्यताको सिद्ध करनेके लिये 
जो युक्ति-प्रमाण दिये हैं, वे सब-के-सब आभासमात्र हैं; अत: उनका कथन ठीक 
नहीं है । जीवात्माओंको परमात्माका अंश मानना ही युक्तिसज्गत है; क्‍योंकि ऐसा 
माननेपर ही समस्त श्रुतियोंके वर्णनकी एकवाक्यता हो सकती है | 

सम्बन्ध--रतह्म परमेथरकों श्रुतियें अखण्ड और अवयवरहित बताया 
गया हे, इसलिये उत्तका अंग नहीं हो सकता । फ़िर भी जो जीवोंकों उस 

कक 

श श्र हक क+ 
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परमात्माका अंश कहा जाता है, वह अंगञ्रांशिभाव वास्तविक नहीँ हैं, घटाकाशकी 

भाँति उपाधिके निमित्तसे प्रतीत होता है, ऐसा माना जाय तो क्या आपत्ति है 

अद्ृष्टानियमात ॥ २॥।३। ५१ ॥ 

अद्ष्टानियमात्‌-अद्दष्ट अर्थात्‌ जन्मान्तरमें किये हुए कर्मफलभोगकी कद 

नियत व्यवस्था नहीं हो सकेगी; इसलिये (उपाधिके निमिततसे जोबोंकों परमात्माका 

अंश मानना युक्तिसंगत नहीं है ) । 

व्याख्या-जीवोंको परमात्माका अंश न मानकर अला-अला खतत्त्र माननेसे 

तथा घठाकाशकी भाँति उपाधिके निमित्तलें जीवगणको परमात्माका अंश माननेसे 

भी जीवोंके कर्मफछ-भोगकी व्यवस्था नहीं हो सकेगी; क्योंकि यदि जीबोंको 

अलग-अलग खततन्त्र मानते हैं, तब उनके कर्म-फल-भोगकी व्यवस्था कौन करेगा । 

जीवात्मा खय॑ अपने कर्मोका विभाग करके ऐसा नियम बना ले कि अमुक कम- . 

का अमुक फछ मुझे अमुक प्रकारते भोगना है, तो यह सम्मव नहीं है । कम . 

जड हैं, अतः वे भी अपने फलका भोग करानेकी व्यवस्था खयं नहीं कर सकते । 

यदि ऐसा मानें कि एक ही परमात्मा घठाकाशकी भाँति अनादिसिद्ध शरीरादिकी 

उपाधियोंके निमित्तसे नाना जीवबोंके रूपमें प्रतीत हो रहा है, तो भी उन जीवकि _ 

कर्मफलभोगकी व्यत्रस्था नहीं हो सकती; क्योंकि इस मान्यताके अनुसार जीवात्मा 

और परमात्माका भेद वास्तविक न होनेके कारण समस्त जीवोंके कर्मोका विभाग | 

करना, उनके भोगनेत्राले जीवोंका विभाग करना तथा परमातव्माकों उन सबसे. 

अछग रहकर उनके कर्मफछोंका व्यवस्थापक मानना सम्मव न होगा । अतः. 

श्रुतिके कथनानुसार यही मानना ठीक है कि सर्वशक्तिमान्‌ परत्रह्म परमेश्वर ही | 

सबके कर्मफलोंकी यथायोग्य व्यवस्था करता है | तथा सब जीव उसीसे प्रकट 

होते हैं, इसलिये पिता-पुत्रकी भाँति उसके अंश हैं । ४ 

सम्बन्ध-केवल कर्पफ़लभोगमें ही नहीं, सड्जुल्प आदिमें भी उसी दोषकी ... 

्राप्ति दिखाते हैं-- 

अभिसन्ध्यादिष्वपि चेबचस ॥ २॥। ३।॥ ५२ ॥ 

“इसके सिवा; एवमू-इसी प्रकार; अभिसन्ध्यादिषु-सक्ृप आदियें; 

अपि-जभी ( अव्यवथा होगी )। 



श्रद्ध वेदान्त-द्शन [ पाद्‌ ३ . 

२//७. ४ व्याख्या-ईश्वर तथा जीवोंका अंशांशिभाव वास्तविक नहीं, घटाकाशकी भाँति 
छपाविके. निमितपे प्रतीत होनेवाछा है, यह माननेपर जिस प्रंकार पूर्वसूत्रमें 
जीवाके कप्रफछ-भोगकी नियमित व्यवस्था न हो सकनेका दोष दिखाया गया 
है, उसी प्रकार उन जीवोंके सझ्डज्प और इच्छा आदिके विभागकी नियमित 
व्यवस्था होनेमें भी बाधा पड़ेगी; क्योंकि उन सबके सझ्ूल्प आदि परस्पर अछग 
नहीं रह सके और परमात्माके सड्ृृज्प आदिसे भी उनका भेद सिद्ध नहीं हो 
सकेगा | अतः शालझ्षम जो पर्रह्म परमेश्वरक्रे द्वारा ईक्षण ( सझ्लूल्प ) पूर्वक 
जगतूकी उत्पत्ति करनेका वर्णन है, उसकी भी सड्ढति नहीं बेठेगी । 

प्रदेशादिति चेन्नान्तमोवात्‌ ॥ २। ३ । ५३ ॥ 

चेत्-यदि कहो; प्रदेशात्-उपाधियोंमें देशभेद होनेसे ( सब व्यवस्था हो 
जायगी ) इति नततो यह नहीं हो सकता; अन्तर्भावात-क्योंकि सभी 
देशोंका उपाधिमें और उपाधियोंका उस परमेश्वरमें अन्तर्भाव है । 

व्याख्या-यदि कहो, उपाधियोंमें देशका भेद होनेसे सब जीवोंका अछग- 
-अछा विभाग हो जायगा और उसीसे कर्मफलछ-भोग एवं सझ्ुल्प आदिकी भी 
व्यवस्था हो जायगी, तो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि स्वव्यापी परत्रह्म परमेश्वर 
घभी उपावियोंमें व्याप्त है | उपावियोंके देशभेदसे परमात्माके देशमें भेद नहीं 
हो सकता । प्रत्येक उपाधिका सम्बन्ध सब देशोंसे हो सकता है । उपाधि एक 
जगहसे दूसरी जगह जाय तो उसके साथ विभुतत्तत नहीं आता-जाता है | जब 
जिस देशमें उपाधि रहती है, उस समय वहाँका विभुतत्त उसमें आ जाता है। 
इस प्रकार समस्त विभुतत्त्वक्रे ग्रदेशका सब उपाधियोंमें अन्तर्भाव होगा | इसी _ 
घरह समस्त उपाधियोंका भी विमुतत्तप्ें अन्तर्भाव होगा । किसी प्रकारसे कोई _ 

“विभाग सिद्ध नहीं हो सकेगा | इसलिये पखत्रह्म परमेश्रर और जीवाव्माओंका 
अंशॉंशिभाव घठाकाशकी भाँति उपाधिनिमित्तक नहीं माना जा सकता । 
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न्ग्डे “के तीसरा पाद सम्पूर्ण । 
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चकाथए पाद 
इसके पूर्व तीसरे पादमें पाँच भूर्तों तथा अन्तःकरणकी उत्पत्तिका ग्रातिषादन 

किया गया और गौणरूपसे जीवात्माकी उत्पात्ि भी बतायी गयी | साथ ही 
प्रसंगवज्ञ जीवात्माके स्वरूपका भी विवेचन किया गया । किन्तु वहाँ झच्धियों और 
ग्राणकी उत्तत्तिका प्रातिषादन नहीं हुआ, इसलिये उनकी उत्पात्तिका विचारपूवक 

ग्रातिपादन करनेके लिये तथा तद[विषयक श्रृतियोंमें प्रतीत होनेवाले विरोधका 

निराकरण करनेके लिये चोथा पाद आरम्भ किया जाता है । 

श्रुतिमें कहीं तो ग्राण और इन्द्रियोंकी उत्पत्ति स्पष्ट शच्दोंगें परमेथ्चरसे 

बतायी है (सु० उ० २।?१। ३; ग्र० उ० $ | ० ), कहीं आग्नि, जल ओर 

पथिवीसे उनका उत्तन्न होना बताया गया है (छा०उ० $।9॥। 7९ से ५ ) तथा 

कहीं आकाश आदिके क्रमसे जगत्‌की उत्पत्तिका वर्णन है, वहाँ इन ग्राण और 

इन्द्रिय आदिका नामतक नहीं आया है (तै० उ० २। ?) और कहीं तत्त्वोंकी उत्पा्तिके 

पहले ही इनका होना माना हे ( ज्तपथब्रा० $ ।0? ।2 ।7? ) उससे इनकी 

उत्पत्तिका निषेध प्रतीत होता हे । इसलिये श्रातिवाक्योंमें प्रतीत होनेवाले विरोधका 

निराकरण करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

क्‍ तथा प्राणाः ॥ २। ४ । १ ॥ 
तथा८”-उसी प्रकार; ग्राणा३--प्राणशब्दवाच्य इन्द्रियाँ भी ( परमेश्वरसे ही 

- “उन होती हैं ) । शा 
| | व्याख्या-जिस ग्रकार आकाशादि पाँचों तत्त ' तथा अन्य सब परजलझ 

 परमेश्वरसे उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार समस्त इन्द्रियाँ भी उसी परमेश्वरसे 
“उत्पन्न होती हैं; क्योंकि उन आकाश आदिकी और इन्द्रियोंकी उत्पत्तिमें किसी 
प्रकारका भेद नहीं है । श्रुति स्पष्ट कहती है कि “इस पर्रह्म परमेश्वर- 
से ही प्राण, मन, समप्ष इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, ज्योति, जल और सबको 

धारण करनेवाली परथिवी उत्पन्न होती है !! #(मु० 3० २॥ १ । ३) इस प्रकार 

इन्द्रियोंकी उत्पत्तिका श्रुतिमें वणन होनेसे यही सिद्ध होता है कि इन्द्रियाँ भी उस 

5परमेश्वरसे ही उत्पन्न होती हैं । 
%# यह मन्त्र पहले प्रष्ठ १६९ में आ गया है । 
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सम्बन्ध-जहाँ पहले तेज, जल ओर प्रथिवीकी उत्पत्ति बताते हुए जगत्‌की 
उत्यत्तिका वणन किया गया हे, वहाँ स्पष्ट कहा है कि वाणी तेजोमयी है 

अर्थात्‌ वाक्‌-इन्द्रिय तेजसे उत्वन्न हुईं है; इसलिये तेजसे ओतग्रोत है ।” इससे . 
वो पॉँचों भूतोंसे ही इन्द्रियोंकी उत्तत्तिका होना सिद्ध होता है, जेसा कि दूसरे 

मतवाले मानते हैं । इस परिस्थितिमें दोनों श्रतियोंकी एकता केसे होगी ? इस 
जिज्ञासापर कहते हैं-- 

गोण्यसम्भवात्‌ ॥ २। ४। २॥ 
असम्भवातूर-सम्मभव न होनेके कारण, वह श्रुति; गोणीज-गौणी है अर्थात्‌ 

उसका कथन गौणरूपसे है । 

व्याख्या-उस श्रुतिमें कहा गया है कि “भक्षण किये हुए तेजका जो सूक्ष्म 

अंश है, वह एकत्र होकर वाणी बनता है !! (छा० उ० ६। ६। 9) इससे यह 
सिद्ध होता है कि तेजस पदार्थका सूक्ष्म अंश वाणीको बल्वान्‌ बनाता है; क्योंकि श्रुतिने 

खाये हुए तेजस पदार्थोके सूक्ष्मांशका ही ऐसा परिणाम बताया है, इसलिये जिसके 
द्वारा यह खाया जाय, उस इन्द्रियका उस तेजस तच्तसे पहले ही उत्पन्न होना 
सिद्ध हो जाता है। इसी प्रकार वहाँ खाये हुए अन्नसे मनकी और पीये 
हुए जलसे प्राणोंकी उत्पत्ति बतायी गयी है । परन्तु प्राणोंके बिना जछका पीना 

ही सिद्ध नहीं होगा | फिर उससे प्राणोंकी उत्पत्ति कैप्ते सिद्ध होगी ? अत; 
जैसे प्राणोंका, उपकारी होनेसे जलकों गौणरूपसे प्राणोंकी उत्पत्तिका हेतु 
कहा गया है, वैसे ही वाकू<इन्द्रियका उपकारी होनेसे तेजस पदार्थोको 

वाक्‌इन्द्रियकी उत्पत्तिका हेतु गौणरूपले ही कहा गया है । इसलिये 
वह श्रुति गौणी है, अर्थात्‌ उसके द्वारा तेज आदि तत्त्वोंसे वाक्‌ आदि 
इन्द्रियकी उत्पत्तिका कथन गौण है; यही मानना ठीक है और ऐसा मान लेनेपर 
श्रुतियोंके वर्णनमें कोई विरोध नहीं रह जाता है । 

सम्बन्ध-पग्रकारान्तरसे उस श्रातिका गोणत्व पिद्ध करते हैं--- 

तत्याक्छुतेश्र ॥| २। 8४ । ३॥ 
तत्प्राक्ट्टते /--श्रुतिके द्वारा उन आकाशादि तत्तवोंके पहले इन्द्रियोंकी 

उत्पत्ति कही गयी है, इसलिये; च-भी ( तेज आदिते वाक्‌ आदि इन्द्रयकी 
उत्पत्ति कहनेवाली श्रुति गोण है ) । 



सूत्र २--५ ] अध्याय २ १९९ 

व्याख्या-शतपथ-ब्राह्मगमें ऋषियोंके नामसे इनिद्रयोंका पाँच तत्त्वोंकी 
उत्पत्तिसे पहले होना कहा गया है ( ६। १ । १ । १ ) तथा मुण्डकोपनिषद्में 
भी इन्द्रियोंकी उत्पत्ति पाँच भूतोंसे पहले बतायी गयी है | इससे भी यही सिद्ध 
होता है कि आकाशादि तचोंसे इन्द्रियोंकी उत्पत्ति नहीं हुई है, अतः तेज आदि 
तत्त्वोंसे वाक्‌ आदिकी उत्पत्ति सूचित करनेवाली वह श्रुति गौण है। 

. सम्बन्ध-अब दूसरी युक्ति देकर उक्त बातकी ही पुष्टि करते हैं-- 

तत्यूबकत्वाह़्ाच: ॥ २। ४। ४ ॥ क्‍ 
वाच+--वाणीकी उत्पत्तिका वर्गन; तत्पूबकत्वात-तीनों तक्त्वोंमें उस बह्मके 

प्रविट होनेके बाद है (इसलिये तेजप्ते उसकी उत्पत्ति सूचित करनेत्राली श्रुति गौग है ) । 
व्याख्या---उस ग्रकरणमें यह कहा गया है कि “उन तीन _तत््चछूप 

देवताओंमें जीवात्माके सहित प्रविश होकर उस ब्रह्मने नामरूपात्मक जगत्‌की 
रचना की |! (छा० उ० ६।३ । ३ ) इस ग्रकार वहाँ जगतूकी उत्पत्ति ब्रह्मके 

प्रवेशपूवक बतायी गयी है; इसलिये भी यही सिद्ध होता है कि समस्त इन्द्रियोंकी 
उत्पत्ति ब्रझसे ही हुईं है, तेज आदि तक्तोंपते नहीं | अतः तेज-तत्तसे वाणीकी 
उत्पत्ति सूचित करनेव्रालो श्रुतिका कथन गौग है । 

. सम्बन्ध-इस प्रकार इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी उस बह्मसे ही होती है और 
वह पॉच तत्त्वोंस पहले ही हो जाती है; यह सिद्ध किया गया | अब जो 
श्रुतियोंमें कहीं तो ग्राणोंके नामसे सात इन्द्रियोंकी उत्पत्तिका वर्णन किया गया है 
( ग्ु० उ० २ । ? । ८ ) तथा कहीं मनसहित ग्यारह इच्द्रियोंका वर्णन: है 
( बह० उ० ३।९। ४ ) इनमेंसे कौन-सा वर्णन ठीक है, इसका निर्णय 
करनेके लिये पूर्वपक्षकी उत्थापना करते हुए प्रकरण आरम्भ करते हैं-+ 

सप्त गतेबशेषितत्वाद्च ॥ २। 8 । ५॥ 
सप्त-उन्द्रियाँ सात हैं; गते$८"क्योंकि सात हीं ज्ञात होती हैं; च>तथा; 

विशेषितत्वात-'सप्त प्राणा:ः कहकर श्रुतिने “सप्तः पदका प्राणों ( इन्द्रियों ) के 
विशेषगरूपपे प्रयोग किया है | क्‍ 

व्याख्या-पूत्रपक्षीका कथन है कि मुख्यतः सात इन्द्रियाँ ही ज्ञात होती हैं. और 
श्रुतिने 'जिनमें सात प्राण अथोत्‌ आँख, कान, नाक, रसना, त्वचा, वाक: और 
मन--ये सात इन्द्रियाँ विचरती हैं, वे लोक सात हैं । (मु० 3० २। १। ८)। 
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ऐसा कहकर इन्द्रियोंका +सात” यह विशेषण दिया है | इससे यही सिद्ध होता 
है कि इन्द्रियाँ सात ही हैं । 

सम्बन्ध-अब 'सिद्धान्तीकी ओरसे उत्तर दिया जाता है--- 

हस्तादयरतु स्थितेततो नेबम्‌ ॥ २। ४। ६ ॥ 
तु-किन्तु; हस्तादय।-हाथ आदि अन्य इन्द्रियाँ भी हैं; अत३-इसलिये; 

खिते-इस स्थितिमें; एवम््‌-ऐसा; न-नहीं (कहना चाहिये कि इन्द्रियाँ सात ही हैं)। 

व्यास्या-हाथ आदि ( हाथ, पेर, उपस्थ और गुदा ) अन्य चार इन्द्रियों- 

का वर्णन भी पूर्वोक्त सात इनच्द्रियोके साथ-साथ दूसरी श्रुतियोंमें स्पष्ट आता है 
(प्र०3० ४ | ८) तथा प्रत्येक मनुष्यके कार्यमें करणरूपप्ते हस्त आदि चारों 
इन्द्रियोंका प्रयोग प्रत्यक्ष उपलब्ध है; इसलिये यह नहीं कहा जा सकता कि 

इन्द्रियाँ सात ही हैं | अत: जहाँ किसी अन्य उद्देश्यप्ते केवल सातोंका वर्णन हो, 
वहाँ भी इन चारोंको अधिक .समझ लेना चाहिये | गीतामें भी मनसहित ग्यारह 

इन्द्रियाँ बतायी गयी हैं ( गीता १३ | ५) तथा बृहददारण्यक-श्रुतिमें भी दस 

इन्द्रिय और एक मन---इन ग्यारहका वर्णन स्पष्ट डाघ्दोंमें किया गया हे 

(३ ।९। 9 ) । अतः इन्द्रियाँ सांत नहीं ग्यारंह हैं, यह मांनना चाहिये । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार ग्रसज्ञकंश ग्राप्त हुईं झज्लाका निराकरण करते हुए मन- 
सहित इन्द्रियोंकी संख्या ग्यारह पिद्ध करके पुनः तत्त्वोंकी उत्पात्तिका वर्णन करते हैं--- 

अणवश्व ॥ २॥। ४ । ७ ॥ 
च-तथा; अणव५-सूक्ष्मूत यानी तनन्‍्मात्राएं भी उस, परमंश्वरसे ही 

उत्पन्न होती हैं । 
व्याख्या-जिस प्रकार इन्द्रियॉँकी उत्पत्ति परमेश्वरसे होती है, उसी 

प्रकार पाँच महाभूतोंका जो सूक्ष्मछूप है, जिसको दूसरे दर्शनकारोंने परमाणु- 
के नामसे कहा है तथा उपनिषदोंमें मात्राके नामसे जिनका वर्णन है ( प्र० उ० 
४ | ८) वे भी परमेश्वरसे ही उत्पन्न होते हैं; क्योंकि वहाँ उनकी 
स्थिति उस परमेश्वरके आश्रित ही बतायी गयी है | कुछ महानुभाषोंका कहना 
है कि यह सूत्र इन्द्रियोंका अणु-परिमाणं सिद्ध करनेके लिये कहा गया है, किन्तु 
प्रसडसे यह ठीक माद्ठम नहीं होता । त्वकू-इन्द्रियको अणु नहीं कहा जा 
सकता; क्योंकि वह शरीरके किसी एक देशमें सूक्ष्मछूपसे स्थित न होकर समस्त 
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शरीरको आच्छादित किये हुए रहती है, इस बातका सबको प्रत्यक्ष अनुभव है | अतः 
विद्वान पुरुषोंकी इसपर विचार करना चाहिये । इन्द्रियोंको अणु बतानेवाले 
व्याख्याकारोंने इस विषयमें श्रुतियों तथा स्मृतियोंका कोई प्रमाण भी उद्धुत नहीं किया है। 

श्रेन्‍्थ्च ॥| २। ४७ । ८ ॥ 
श्रेष्ठ+-मुख्य ग्राण/ च-भी ( उस परमात्मासे ही उत्नन्न होता है )। 
व्याख्या-जिसे प्राण नामस्ते कही जानेवाली इन्द्रियोंकी अपेक्षा श्रेष्ठ सिद्ध 

किया गया है, ( प्र» उ० २। ३, 9; छा० उ० ५ | १।७) जिसका ग्राण, 
. अपान, समान, व्यान और उदान---इन पाँच नामोंसे वर्णन किया जाता है, वह 

सुझ््य आण भी इन्द्रिय आदिकी भाँति उस परमेश्वरसे ही उत्पन्न होता है। श्रुति भी 
इसका समर्थन करती है (मु०3० २ । १।३)। 

पम्बन्ध-अब ग्राणके स्वरूपका निर्धारण करनेके लिये अगला ग्रकरण 
आरम्म करते हें--.- । 

न वायुक्रिये एथगुपदेशात्‌ ॥ २| ४। ९॥ 
वायुक्रिये-( श्रुतिमें वर्णित मुख्य ग्राण ) वायु-तत्तव और उसकी क्रिया; 

नहीं है (क्योंकि ) प्रथगुपदेशात्-उन दोनोंसे अछ्ग इसका वर्णन है। 
व्याख्या-श्रुतिमें जहाँ प्राणकी उत्पत्तिका वर्णन आया है (मु०उ०२। १। 

रे ) वहाँ वायुकी उत्पत्तिका वर्णन अछग है | इसलिये श्रुतिमें वर्णित मुख्य 
आग न तो वायुतत्त है और न बायुकी क्रियाका ही नाम मुख्य प्राण है, वह 
इन दोनोंसे मिन्न पदार्थ है, यही सिद्ध होता है।. । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि क्राण यादि वायुतत्त नहीं है, तो क्यों जीवात्मांकी भाँति स्वतन्त्र पदार्थ है, इसपर कहते हैं--- 
 चक्षुरादिवत्तु तत्सहशिष्टआादिभ्यः ॥ २। ४ | १० ॥ 

तु-किन्तु ( प्राण भी ); चल्लुरादिवत्‌-चक्षु आदि इन्द्रियोंकी माँति ( जीवात्मा- का करण है ); तत्सहशिष्टयादिभ्य)-क्योंकि उन्हींके साथ प्राण और इन्क्रियोंके संबादम इसका वर्णन किया गया है तथा उनकी भाँति यह जड भी है ही । 
व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌में मुख्य ग्राणकी श्रेष्ठता सूचित करनेवाली एक 

कथा आती है, जो इस प्रकार है---एक समय सब इन्द्रियाँ परस्पर विवाद करती 

) 
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हुई कहने छगीं---मैं श्रेष्ठ हूँ, मैं श्रेष्ठ हूँ ।! अन्तमें वें अपना न्याय करानेके 

लिये ग्रजापतिके पास गयीं | वहाँ उन सबने उनसे पूछा---“भगवन्‌ ! हमें 

सर्वश्रेष्ठ कौन है ?? प्रजापतिने कहा--“तुममेंसे जिसके निकलनेप्ते शरीर मुर्दा 

हो जाय, वहीं श्रेष्ठ है ।! यह सुनक़र वाणी शरीरपे बाहर निकली, फिर चक्षु, 

उंसके बाद श्रोत्र | इस प्रकार एक-एक इन्द्रियके निकलनेपर भी शरीरका काम 

चलता रहा; अन्तमें जब मुख्य प्रागने शरीरते बाहर निकछतेकी तैयारी की, तब 

प्राणशब्दवाच्य मनसहित सब इन्द्रियोंको अपने-अपने स्थानसे विचलित कर दिया | 

यह देख वे सब इन्द्रियाँ घत्रायीं और मुख्य प्राणते कहने छगीं (तुम्हों हम सबमें 

श्रेष्ठ हो, तम बाहर मत जांओ |? (छा० उ०७। १ । 5 से १२)। इस वर्गनरमें 

जीवात्मके मन॑ और चक्षु आंदि अन्य करणोंके साथ-साथ प्राणका वर्णन आया 

है, इससे यह सिद्ध होता है कि जिस प्रकार वे खतन्त्र नहीं हैं, जीवात्माके 

अधीन हैं, उसी प्रकार मुख्य प्राण भी उसके अधीन है। इसीलिये इन्द्रियनिग्रह- 

की भाँति शाल्तरोंमें प्राणको निम्रह करनेका भी उपदेश है। तथा “आदि! शब्दसे 

यह भी सूचित किया गया है कि इन्द्रियादिकी भाँति यह जड़ भी है, अतः 

जीवात्माकी भाँति खतन्त्र नहीं हो सकता । 

सम्बन्ध-“यदिः चक्ष आदि इन्द्रियोंकी भाँति प्राण भी किसी किषियके 

अनुभवका द्वार अथवा बक्षिसी क़ार्यकी पिद्वियें सहायक होता तब तो इसको भी 

“करण? कहना ठीक था; फन्तु. ऐसा नहीं देखा जाता । झातमें भी मन तथा 

दस इंन्द्रियोंको ही प्रत्येक कार्यमें कण बताया गया है? आणको नहीं | यदि 

प्राणको “करण? माना जाय तो, उसके लिये भी किसी ग्राह्म विषयक कल्पना 

करनी पड़ेगी ।” इस शक्लाका निवारण करनेके लिये कहते हैं-- 

: अकरणत्वाच्च न दोषस्तथां हि दशयति ॥ २। 8७ । ११॥ 

श्-निश्रय ही; अकरणत्वातू-( इंच्ियोंकी भाँति ) विषयेंके उपभोग 

करण मे होनेके कॉरणं; दोष३-उक्त दोष; नजनहीं है; हित्क्योंकि; तथा- 

इसका करण होना कैसा है, यह ज्रात; दर्शयति-श्रुति खय॑ दिखाती है । 

: व्याख्या-जिंस प्रकार चंक्षु आदि इन्द्रियाँ रूप आदि विषयोंका ज्ञान करानेरमें 

करण हैं, इस प्रकार विषयोक्ते उपभोगमें करण न होनेपर भी उसको जीवात्माके 

लिये करण माननेमें कोई दोष नहीं है; क्योंकि उन सत्र इ न्द्रियोंको प्राग ही 

जारी न-त3++ ः « ध्ल 
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धारण करता है, इस शरीर और इन्द्रियोंका पोषण भी ग्राण ही करंता है, प्राणक्े संयोगले ही जीवात्मा एक शरीरकों छोड़कर दूसरे शरीरमें जाता हैं'। 
इस अकार श्रुतिमें इसके करणमावको दिखाया गया है । (छा० उ० 
५। १। ६ से प्रकरणकी समात्तितक ) इस प्रकरणज्रै सिवाय और भी 
जहाँ-जहाँ मुख्य प्राणका प्रकरण आया है, सभी जगह ऐसी ही बात कंही भयी 
है (प्र० 3० ३। ९०५ )/!| द 

तम्बन्ध-इतना ही नहीं, आपि तु--- * / 
त्तिमेनो कर दिव्यते पञ्चद्ात्तिमनोवद्‌ व्यपदिश्यते ॥ २। ४७ । १२ ॥ 

मनोवत्‌-( श्रुतिके द्वारा यह ) मनकी भाँति; पश्चवृत्ति:-पाँच बत्तियों- 
वाला; व्यपदिश्यते-बताया जाता है | 2 

व्याख्या-जिस भ्रकार श्रोत्र आदि ज्ञानेन्द्रियोंके रूपमें मनकी पौँच वृत्तियाँ 
मानी गयी हैं, उसी प्रकार श्रुतिने इस मुख्य प्राणको भी पाँच बृंत्तिवाला बताया 
है (बृह० 3०१।|७५।३)। प्राण, अपान, व्यान, समान और उदान--*ये 
ही उसकी पाँच वृत्तियाँ हैं, इनके द्वारा यह अनेक प्रकारसे जीबात्माके उंषयोगमें 
आता है | श्रुतियोंमें इसकी बृत्तियोंका भिन्न-भिन्न कार्य विस्तारपूर्वक बताया गया 
है (प्र०3० ३ | ४ से ७ ) | इसलिये भी ग्राणको जीवात्माका उपकरण मानना 
उचित ही है | 4 0 गा 

तम्बन्त डस्य आ्राणके लक्षणोंका प्रतियादन करनेके लिये नें सृत्रसे प्रकरण आरम्भ करके बारहवें सूत्रतक यह पिद्ध किया गया है कि प्राण? जीवात्मों तैथा 
 वायुतच़से भी भित्र है । सन और इन्द्रियोंकी घारण करनेके कारण यह भी जवात्माका करण है। जरीरमें यह पाँच अरकारसे विचरता हुआ' झरीरकों वारण करता है ओर उसमें क्ियाग्रक्तेका संचार करता हे । अब अगले सूत्रमें 
रसके स्वरूपका ग्रतिपादन करके इस ग्रकरणन्नो समाप्त करते हैं-- 

अणुश्र ॥ २।४। १३॥ . . ... 
अणुःच्यह सूक्ष्म; च-भी है | 
, । वा पह आगतल्व अपनी पाँच वृत्तियोंत्रे द्वारा स्थूलहूपमें उपलब्ध होता है; इसके सिवा, यह अणु अर्थात्‌ सूक्ष्म भी है | यहाँ 'अणु? कहनेत्ते यह 
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माव नहीं समझना चाहिये कि यह छोटे आकाखाला है; इसकी सूक्ष्मताको 

'लक्षित करानेके लिये इसे अणु कहा गया है । सूक्ष्म होनेके साथ ही यह 

_परिच्छिन्न तत्त्व है । सूक्ष्मताके कारण व्यापक होनेपर भी सीमित है । 

». सम्बन्ध-छान्दोग्य-श्रतिगें जहाँ तेज ग्रभ्नाति तीन वत्तोंसे जगतकी उत्त्ति- 

का वर्णन किया गया है, वहाँ उन तीनोंका अधिष्ठाता देवता किसको बताया 

गया है, यह निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है--+- 

ज्योतिरायधिष्ठान॑ तु तदामननात्‌॥ २ । 8४ | १४ ॥ 

ज्योतिराध्रधिष्ठानम्‌-ज्योति आदि तत्त जिसके अधिष्ठान बताये गये हैं 

वह; तु-तो ब्रह्म ही है; तदामननात्‌-्तयोंकि दूसरी जगह भी श्रुतिके द्वारा 

उसीको अधिष्ठाता बताया गया है | 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा गया है कि उस जगत्कर्ता परमदेवने विचार किया 

कि *मैं बहुत होऊँ, तब उसने तेजकी रचना की, फिर तेजने विचार किया |! 

इत्यादि ( छ० उ० ६। २ | ३-४ ) । इस वर्णनमें जो तेज आदि तत्तमें विचार 

करनेवाल्ल उनका अधिष्ठाता बताया गया है, वह परमात्मा ही है; क्योंकि 

तैत्तिरीयोपनिषदू्म कहा है कि (इस जगत्‌की रचना करके उसने उसमें साथ-साथ 

>प्रवैश किया।? (त०उ०२ | ६ ) । इसलिये यही सिद्ध होता है कि परमेश्वर॒ने ही 

उन तत्तवोंमें अधिष्ठातारूपसे प्रविष्ट होकर विचार किया, खतन्त्र जड तच्चोंने नहीं | 

..:» सम्बन्ध--अब यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि यादि वह परवल्ल परमे-धर 

ही उन आकाझ्ादि तच्चोंका अधिष्ठाता है, तब तो भ्रत्येक ग़रीरका अधिष्ठाता 

मी वही होगा । जीवात्माको शरीरका अधिष्ठाता मानना भी उचित नहीं होगा, 

. इसपर कहते हैं-- ०." 

प्राणवता शब्दात्‌॥ २॥। ४ । १५ ॥ 

ग्राणवता-( ब्रह्मने ) प्राणधारी जीवात्माके संहित ( प्रवेश किया ); 

गुब्दात-ऐसा श्रुतिका कथन होनेसे यह दोष नहीं है । 

व्याख्या--श्रुतिमें यह भी वर्णन आया है कि “इन तीनों तत्तवोंकों उत्पन्न 

_करनेके बाद उस परमदेवने विचार किया, अब मैं इस जीवात्माके सहित इन 

: तीनों देवताओंमें प्रविट होकर नाना नाम-रूपोंको प्रकट करूँ |! ( छा० 3० 
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९। ३।२ ) इस कथनसे यह सिद्ध होता है कि जीवात्माके सहित परमात्माने उन 
तत्त्वोंमें प्रविर होकर जगतका विस्तार किया | इसी श्रकार ऐतरेयोपनिषद्के 
पहले अध्यायमें जगत्‌की उत्पत्तिका वर्गन करते हुए यह बताया गया है कि जीवात्माको सहयोग देनेके लिये जगत्कर्ता परमेश्वरने सजीब ररीरमें प्रवेश किया;.॥. तथा मुण्डक और श्रेताश्व॒तरनें ईश्वर और जोवज्ो दो पक्षियोंकी भाँति एक..द्वी 
रारीररूप वृक्षपर स्थित बताया गया है | इसी प्रकार कठोपनिषद्‌में भी परमात्मा/ 
और जोवात्माकों हृरयरूप गुहामें स्थित कहा गया है | इन सब वर्णनोंसे जीवात्मा. 
और परमेश्वर--इन दोनोंका प्रत्येक शरीरमें साथ-साथ रहना सिद्ध होता है ॥ इसलिये जीवात्माको शरीरका अधिष्ठाता माननेमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

तम्बन्ध-श्रुतिमें तत्तोंकी उत्पचिके पहले था पीछे भी जीवात्माकी उत्पत्ति- 
का वर्णन नहीं आया, फ़िर उप परमेश्वरने सहसा यह विचार कैसे कर लिया कि 
इस जवात्माके सहित मैं इन तत्तोंगें प्रवेश करूँ ?? ऐसी जिज्ञासा होनेपर कहते हैं- 

तस्य च नित्यत्वात्‌ ॥ २। 8४ । १६ ॥ 
तस्य"-उस जीवात्माकी; नित्यत्वात्‌-नित्यता प्रसिद्ध होनेके कारण; चू- भी ( उसकी उत्त्तिका वर्णन न करना उचित ही०है०! | 23 

द व्याख्या-जीवात्माको नित्य माना गया है | सृश्टिके समय शरीरोंकी उ्पत्ति 
के साथ-साथ गौणरूपसते ही उसकी उत्पत्ति बतायी गयी है, वास्तवर्म उसकी: 
उत्पत्ति नहीं मानी गयी है | इसलिये पत्र॒भूतोंकी उपत्तिके पहले या बाद उसकी ) उत्पत्ति न बतछाकर जो जीवात्माके सहित परमेश्वरका शरीरमें प्रविश होना कहा गया है, वह उचित ही है । उसमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

तम्बन्ध-श्रतिमें प्राणके नामसे इन्द्रियोंका वर्णन आया है, इससे यह जान पड़ता है कि इन्द्रियाँ स॒ख्य प्राणके ही कार्य हैं, उत्तीकी वृत्तियों हैं, मित्र तत्त 
नहीं है । अथवा यह अब॒यान होता है कि चक्षु आतिकी भाँति सुख्य प्राण भी एक. शजिय है, उन्हींकी जातिका पदार्थ है | ऐसी दर्ामें वास्तविक बात क्या है? इसका निणय करनेके लिये अगला प्रकण आरम्म क्रिया जाता है-- 

त॑ इन्द्रियाणि तद्व्यपदेशादन्यत्र श्रेष्ठा्‌॥ २। ४। १७ ॥ के . : तेज्वे मन आदि ग्यारह प्राण; इन्द्रियाणि-इन्द्रिय कहे गये हैं ( तथा ५ 
क्‍ | 
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श्रेष्ठात्‌-मुख्य प्राणसे मिन्न हैं; अन्यत्र-क्योंकि दूसरी श्रतियोंमें; तद््‌व्यपदेशात्‌- 

उमका. भिन्नतासे वर्णन है । 

..। व्याख्या-दूसरी श्रतियोंमें मुख्य प्राणकी गणना इन्द्रियोसे अछग की गयी है 

तथा इन्द्रियोंको प्राणोंके नामसे नहीं कह्ठा गया है (मु० उ०२ | १ | ३ ) इसलिये 

पूर्वोक्त-चक्षु आदि दसों इन्द्रियाँ और मन मुख्य प्राणसे सर्वथा भिन्न पदार्थ हैं।न तो 

वे'मुख्य' प्राणके कार्य हैं, न मुख्य प्राण उनकी भाँति इन्द्रियोंकी गणनामें हैं | इन 

सबकी शरीरमें स्थिति मुख्य ग्राणके अधीन है, इसलिये गौगरूपसे श्रुति इन्द्रियों- 

को ग्राणंके नामप्ते कहा गया है । 

* सम्बन्ध-इच्द्रियोंसे खुख्य ग्राणकी मित्रता सिद्ध करनेके लिये दूसरा हेतु 

प्रस्तुत करते हैं-- 

क्‍ भेदश्रुतेः ॥ २। ४। श्थ॥ 

: श्रेदश्ुतेः-इन्द्रियोंसे मुख्य प्राणका भेद सुना गया है, इसलिये ( भी मुख्य 

प्राण उनसे मिन्न तत्त सिद्ध होता है )। 

. व्याख्या-श्रुतिमें जहाँ इन्द्रियोंका प्राणके नामसे वर्गत आया है, वहाँ भी 

उनका मुख्य प्राणसे भेद कर दिया गया है ( मु० उ० २।१ | ३ तथा ब्॒ह० 3० 

१.) ३ । ३ ) तथा प्रश्नोपनिषद्में भी मुख्य प्राणको श्रेष्ठताका प्रतिपादन करने- 

के लिये अन्य सब तत्तोंसे और इन्द्रियोंसे मुख्य प्राणको अछग बताया है 

(्र० उ० २ । २, ३ )। इस प्रकार श्रुतियोंमें मुख्य श्राणका इन्द्रियोंसे भेद 

बताया जानेके कारण यही सिद्ध होता है कि मुख्य प्राण इन सबसे भिन्न हे । 

सम्बन्ध-इसके सिवा -- 

:+ बेलक्षण्याद्च ॥ २। 8 | १६ ॥ 

:: - बलक्षण्यात-परस्पर विलक्षणता होनेके कारण; चज-भी ( यही सिद्ध 

होता है! कि मुख्य प्राणसे इन्द्रियाँ मिन्न पदाथ हैं ) । 

' * व्याख्या-सब इन्द्रियाँ और अन्तःकरण सुषुप्तिके समय विलीन हो जाते 

हैं, उस समय मी मुख्य प्राण जागता रहता है, उसपर निद्गाका कोई प्रभाव नहीं 

बड़त | यही इन सबकी अपेक्षा मुख्य प्राणकी विलक्षणता है; इस कारण भी 

यही सिद्ध होता है कि मुख्य प्राणसे इन्द्रियाँ मित्र हैं ।न तो इन्द्रियाँ ग्राणका 
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कार्य या वृत्तियाँ है और न मुख्य ग्राण ही इन्द्रिय है, इन्द्रियोंकी गोणरूपसे ही . 
ध्राण! नाम दिया गया है | 

सम्बन्ध-नेज आदि तत्तोंकी रचना करके परमात्माने जीव्सहित उनमें 
अवेश करनेके पश्चात्‌ नाम-रूपात्मक जयत्‌का विस्तार किया--य ह श्रुतियें वर्णन 
आया हे । इस ग्रसज्ञमें यह सन्देह होता है कि नाम-रूपादिकी रचना करनेवाला 
कोर जीवविश्षेष है या परमात्मा ही | अतः इसका निणय करनेके (लिये अगला 
प्रकरण आरम्भ करते हैं--- 

संज्ञामूतिक्ल॒प्तिस्तु त्रिवृत्कुबत उपदेशात ॥ २। ४ | २०॥ 
संज्ञामूर्तिक्लूम्तिः-नाम-रूपकी रचना; तु-मभी; त्रिवृत्कुबत)-तीनों तत्तवोंका 

मिश्रण करनेवाले परमेश्वरका ( ही कर्म है ) उपदेशात-क्योंकि वहाँ श्रुतिके 
वर्णनसे यही बात सिद्ध होती है । 

व्याख्या-इस समस्त नाम-रूपात्मक जगत्‌की रचना करना जीवात्माका काम 
नहीं है | वहाँ जो जीवात्माके सहित परमात्माके ग्रविष्ट होनेकी बात कही गयी है, 
उसका अभिग्राय जीवात्माके कर्तापनमें परमात्माके कर्वृत्वकी प्रधानता 
बताना है, उसे सृशिकर्ता बताना नहीं; क्योंकि जीवात्माके कर्म-संस्कारोंके 
अलुसार उसको कर्म करनेकी शक्ति आदि और प्रेरणा देनेवाछा वही 
है । अतएव वहाँके वर्गनत्ते यही सिद्ध होता है कि नाम-रूपसे व्यक्त को जाने- 
वाली इस जडचेतनात्मक जगत्‌को रचनारूप क्रिया उस पख्रह्म परमेश्वरको ही 
है, जिसने उन तक्त्वोंको उत्पन्न करके उनका मिश्रण किया है; अन्य किसीकी नहीं। 

पस्बन्ध-उतस्त परमात्माने तीनोंका मिश्रण करके उनसे यादि जगत्‌की 
उत्पत्ति की तो किस तत्त्से कौन पदार्थ उत्पन्न हुआ ? इसका विभाग किस 
प्रकार उपलब्ध होगा, इसपर कहते हैं--- 

मांसादि भोम॑ यथाशब्दमितरयोश्र ॥ २। ४ | २१ ॥ 
( जिस प्रकार ) मांसादि-मांस आदि; भोमम्‌-प्रृथितीके कार्य बताये गये 

है, ( वसे ही ) यथाशब्दम-वहाँ श्रुतिके शब्दद्वारा बताये अनुसार; इतरयो;- दूसरे दोनों तत्तोंका कार्य; च-भी समझ छेना चाहिये । 
व्याख्या-भूमि यानी प्रथिवीके कार्यको भौम कहते हैं | उस प्रकरणमें जिस 
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प्रकार भूमिरूप अन्के कार्य मांस, विष्ठा और मन---ये तीनों बताये गयें हैं, 

उसी प्रकार उस प्रकरणके शब्दोंमें जिसं-जिस तच्तक्े जो-जो कार्य बताये. गये 

हैं, उसके वे ही कार्य हैं, ऐसा समझ लेना चाहिये । वहाँ श्रुतिने जलका काये 

मूत्र, रक्त और ग्राणको तथा तेजका कार्य हड्डी, मज्जा और वाणीको बताया है | 

अत: इन्हें ही उनका कार्य समझना चाहिये । * 

: सम्बन्ध-जब तीनों तत्वोंका मिश्रण करके सबकी रचना कॉ गयी, तब 

खाये हुए किसी एक तचसे असुक वस्तु हुई--हलादि रूपसे वर्णन करना केते 

संगत हो सकता है ? इसपर कहते हैं-८ 

.. वेशेष्याचु तह्वादस्तद्धादः ॥ २। ४। ९३९! 

तद्वाद:चचह कथन; तद्वादःचचरह कथन; तु तो; वेशेष्यात्--अधिकताके 

नातेसे है । 

व्याख्या-तीनोंके मिश्रणमें भी एककी अधिकता और दूसरोंकी न्यूनता रहती 

है, अत: जिसकी अविकता रहती है उस अधिकताको लेकर व्यवहारतें मिश्रि
त तत्ततोंका 

अलग-अलग नामसे कथन किया जाता है; इसलिये कोई विरोध नहीं है। यहाँ 

'तद्गाद:? पदका दो बार प्रयोग अध्यायकी समाप्ति सूचित करनेके लिये है । 

इस प्रकरणमें जो मनको अन्नका कार्य और अन्नमय कहां गया है, प्राणोंका 

जल्का कार्य और जल्मय कहा गया है तथा वाणीको तेजका कार्य और तेजोमयी 

कहा गया है, वह भी उन-उन तक्तोंके सम्बन्चपे उनका उपकार होता हुआ 

देखा जानेके कारण गौणरूपसे ही कहा हुआ मानना चाहिये | वास्तवमें मन। 

प्राण और वाणी आदि इन्द्रियाँ भूतोंका कार्य नहीं हैं; भूतोंसे मिन्न पदार्थ हैं) 

यह बात पहले सिद्ध की जा चुकी है | (ब्र० सू० २। ४७। १ ) 

नि ><>्ि8<५००++5 

चौथा पाद सम्पूर्ण 

५ ॥ पा “+-+<३#<ड-283क्‍- 

श्रीवेदव्यासरचित वेदान्त-द्मन ( बलह्मयूत्र ) का 

दूसरा अध्याय पूरा हुआ | 



श्रीपरमात्मने नम: 

तीसरा अध्याय 

फहलए फातढ 

पूव दो अध्यायोंगें ब्रह्म ओर जीवात्माके स्वरूपका ग्रातिपादन किया गया, 
अब उस परत्ह्म परगेश्वरकी ग्राध्िका उपाय बतानेके लिये तीसरा अध्याय आरम्भ 

किया जाता है। इसीलिये इस अध्यायको साधनाध्याय अथवा उपासनाध्याय कहते 

हैं | परमात्माकी ग्राप्तिके साधनोंमें सबसे पहले वैराग्यकी आवश्यकता है | संसारके 

अनित्य भोगोंगें वराग्य होनेसे ही मनुष्यमें परमात्माको ग्राम्त करनेकी शुरे च्छा प्रकट 

होती है ओर वह उसके लिये ग्रयत्नशील होता है | अतः केरास्योत्यादनके लिये 

बार-बार जन्म-मृत्यु ओर गर्भादिके दुश्खोंका प्रदर्शन करनेके लिये पहला पाद्र 
आरम्भ किया जाता है । 

प्रलयक बाद सश्कालमें उस परबल्म परमेश्वरसे जिस ग्रकार इस जगत्‌की 
उत्पत्ति होती है, उसका वण्णन तो पहलेके दो अध्यायोंमें किया गया | उसके 

बाद वर्तमान जगत्‌में जो जीवात्माके ज्ञरीरोंका परिवर्तन होता रहता है, उसके 

विषयमें श्रातियोंने जेसा वर्णन किया है, उसपर इस तीसरे अध्यायके ग्रथम पादमें 

विचार किया जाता हे | विचारका विषय यह है कि जब यह जीवात्मा पहले 

ग़रीरकों छोड़कर दूसरे शरीरमें जाता है, तब अकेला ही जाता है या और भी 
कोई इसके साथ जाता है। इसका निर्णय करनेके लिये कहते हैं--- 

तदन्तरप्रतिपत्तों रंहति संपरिष्वक्तः प्रश्ननिरूप- 
णाभ्याम्‌ू ॥ ३ । १॥ १ ॥ 

तदन्तरप्रतिपत्तो-उक्त देहके बाद देहान्तरकी प्राप्तिक समय ( यह 
जीवात्मा ) संपरिष्वक्त+-शरीरके बीजरूप सूक्ष्म तच्वोंसे युक्त हुआ; रंहति- 
जाता है ( यह बात ); प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌-प्रश्ष और उसके उत्तरसे सिद्ध 
होती है । क्‍ 

व्याख्या-श्रुतियोंमे यह विषय कई जगह आया है, उनमेंसे जिस स्थलूका 

वे० द० १७--- 
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वर्णन स्पष्ट है, वह ठो अपने-आप समझमें आ जाता है; परन्तु जहाँका 
वर्णन कुछ अस्पष्ट है, उसे स्पष्ट करनेके लिये यहाँ छान्दोग्योपनिषद्के 
प्रकरणपर विचार किया जाता है | वहाँ यह वर्णन है कि खेतकेतु 
नामसे प्रसिद्ध एक ऋषिकुमार था, वह एक समय पाश्चाछोंकी समामें गया | 

_ वहाँ ग्रवाहण नामक राजाने उससे पूछा---'क्या तुम अपने पितासे शिक्षा 
पा चुके हो ? उसने कहा--“हाँ |” तब पग्रवाहणने पूछा--“यहाँपते मरकर 
यह जीवात्मा कहाँ जाता है ? वहाँसे फिर कैसे छौटकर आता है? 
देवयान और पितृयान-मार्गका क्‍यां अन्तर है ? यहाँसे गये हुए छोगोंसे वहाँका छोक 
भर क्यों नहीं जाता १--इन सब बातोंकों और जिस प्रकार पाँचवीं आहतिमें 
यह जल पुरुषरूप हो जाता है, इस बातको तू जानता है या नहीं ?? तब प्रत्येक 
बातके उत्तरमें श्रेतकेतुने यही कहा---५मैं नहीं जानता |” यह सुनकर प्रवाहणने 
उसे फट्कारा और कहा---“जब तुम इन सब बातोंकों नहीं जानते, तब कैसे 
कहते हो कि मैं शिक्षा पा चुका ? खेतकेतु छज्जित होकर पिताके पास गया 

और बोला. कि 'अवाहण नामवाले एक साधारण क्षत्रियने मुझसे पाँच बातें 
पूछीं, किन्तु उनमेंसे एकका भी उत्तर मैं न दे सका । आपने मुझे कैसे कह 
दिया था कि मैं तुमको शिक्षा दे चुका हूँ ।! पिताने कहा--'मैं खयं इन 

पाँचोंमेंसे किसीको नहीं जानता, तब तुमको कंसे बताता |? उसके बाद अपने 

पुत्रके सहित पिता उस राजाके पास गया और धनादिके दानकों खीकार न 
करके कहा--“आपने मेरे पुत्रसे जो पाँच बातें पूछी थीं, उन्हें ही मुझे 
बतलाइये ।! तब उस राजाने बहुत दिनोंतक उन दोनोंकों अपने. पास ठहराया 
ओर कहा कि “आजतक यह विचा क्षत्रियोंक पास ही रही है, अब पहले-पहल 
आप ब्राह्मणोंको मिल रही है |! यह कहकर राजा प्रवाहणने पहले उस पाँचवें ग्रश्चका 

उत्तर देना आरम्भ किया, जिसमें यह जिज्ञासा की गयी थी कि “यह जछ पॉाँचवीं 

आहतिमें पुरुषरूप कंसे हो जाता है ? वहाँ घुलोकरूप अभ्रिमें श्रद्धाकी पहली 

आहुति देनेसे राजा सोमकी उत्पत्ति बतायी है | दूसरी आहति है मेघरूप अभ्मिमें 
राजा सोमकों हवन करना; उससे वर्षाकी उत्पत्ति बतायी गयी है | तीसरी आहइति 
है प्रथ्वीरूप अग्निमें वर्षाको हवन करना; उससे अन्नकी उत्पत्ति बतायी गयी है। 
चौथी आहति है पुरुषरूप अग्निमें अन्नका हवन करना; उससे वीयकी उत्पत्ति बतायी 
गयी है और पाँचवीं आइति है ख्रीरूप अम्निमें वीयंका हवन करना; उससे 



ह.॥ 
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गर्भकी उत्पत्ति बताकर कहा है कि इस तरह यह जल पॉाँचवीं आइतिमें 

(पुरुष? संज्ञक होता है । इस प्रकार जन्म ग्रहण करनेवाला मनुष्य जबतक आयु 

होती है, तबतक यहाँ जीवित रहता है---इत्पादि (छा० उ० ५। ३। १ से 

० | ८) अल) । 

इस प्रकरणमें जलक़े नामसे बीजरूप समस्त तत्त्वोंके समुदाय सूक्ष्म शरीरसहित 

बीर्यमें स्थित जीवात्मा कहा गया है; अतः बहाँके ग्रश्नोत्तरपूर्वक विवेचनसे 

यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा जब एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाता है, तब 
बीजरूपमें स्थित समस्त तच्चोंसे युक्त होकर ही प्रयाण करता है । 

सम्बन्ध -- इस ग्रकरणमें तो केवल जलका ही पुरुषरूप हो जाना कहा है, फिर 

इसमें सभी सूक्ष्म तत्त्वोंका भी होना कैसे समझो जायगा, यदि श्रुतिकों यही बताना 
अभीष्ट था तो केवल जलका ही नाम क्यों लिया ?” इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

त्यात्मकत्वात्ु भूयरत्वात्‌॥ ३ । १। २॥ 
>थात्मकत्वात-( शरीर ) तीनों तत्तवोंका सम्मिश्रण है, इसलिये ( जलके 

कहनेसे सबका ग्रहण हो जाता है ); तु>तथा; भूयस्त्वातू--वीयमें सबसे अधिक 

जलका माग रहता है, इसलिये ( जलके नामसे उसका वर्णन किया गया है ) । 

व्याख्या-जगतकी उत्पत्तिके वर्णनमें कहा जा चुका है कि तीनों तत्त्वोंका 
सम्मेन करके उसके बाद परमेश्वरने नाम और रूपोंको प्रकट किया ( छा ०3० ६ । 

३ | ३ )। वहाँ तीन तक्तवोंका वर्णन भी उपलछक्षण है; उसमें सभी तत्तोंका 

मिश्रण समझ लेना चाहिये | ज्ीके गर्भमें जिस वीर्यका आधान किया जाता है, 
उसमें सभी भौतिक तत्त्व रहते हैं, तथापि जलकी अंधिकता होनेसे वहाँ उसीके 
नामसे उसका वर्णन किया गया है | वास्तवमें वह कथन शरीरके बीजभूत सभी 

तत्त्वोंको लक्ष्य करानेवाछा है | एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाते समय जीव प्राणमें 
स्थित होकर जाते हैं और ग्राणकों आपोमय ( जलरूप ) कहा गया है, अतः उस 
दृष्टिसे भी वहाँ जलको ही पुरुषरूप बताना सवथा सुसड्गत है। इसलिये यही सिद्ध हुआ 

कि जीवात्मा सूक्ष्म तच्ोंसे युक्त हुआ ही एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाता है । 

सम्बन्ध--प्रकारान्तरसे इसी बातकी पुष्टि करते हैं--- 

प्राणणतेश्र ॥ ३। १।३॥ . 
... ग्राणगते*"जीवात्माके साथ ग्राणोंक गमनका वर्णन होनेसे; च-भी ( यही 
बात सिद्ध होती है ) । 
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व्याख्या-प्रश्नोपनिषद्‌मं आश्वछायन मुनिने पिप्पछादसे पग्राणके विषयमें 
कुछ प्रश्न किये हैं | उनमेंसे एक प्रश्न यह भी है कि “यह एक शरीरको 
छोड़कर जब दूसरे शरीरमें जाता है, तब पहले शरीरसे किस प्रकार निकलता 
है ?? (प्र० उ० ३।१ )। उसके उत्तरमें पिप्पछादने कहा है कि “जब इस 
दरीरसे उदानवायु निकछता है, तब यह शारीर ठण्डा हो जाता है, उस 
समंय जीवात्मा मनमें विछीन हुई इन्द्रियोंकी साथ लेकर उदानवायुके सहित दूसरे 
शरीरमें चछा जाता है | उस समय जीवात्माका जैसा सड्लल्प होता है, उस 
सझूल्प और मन-इन्द्रियोंके सहित यह ग्राणमें स्थित हो जाता है । वह ग्राण 
उदानके सहित जीवात्माको उसके सझ्कल्पानुसार भिक्न-मिन्न छोकों ( योनियों ) 
में ले जाता है |? (ग्र०3० ३ । १० तक ) इस प्रकार जीवात्माके साथ ग्राण और 
सन-इन्द्रिय आदिके गमनका वर्गन होनेप्ते भी यही सिद्ध होता है कि बीजरूप 
सभी सूक्ष्म तत्त्वोेके सहित यह जीवात्मा एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाता है | 

छान्दोग्योपनिषद्में जो पहले-पहल श्रद्धाका हवन बताया गया है, वहाँ 
अद्धाके नामसे सड्लूल्पका ही हवन समझना चाहिये | भाव यह कि. श्रद्धारूप 
सह्ूल्पकी आहतिसे जो उसके सूक्ष्म शरीरका निर्माण हुआ, वही पहला 
परिणाम राजा सोम हुआ; फिर उसका दूसरा परिणाम वर्षारूप॑से मेघमें 
स्थिति है, तीसरे परिणाममें पहुँचकर वह अन्नमें स्थित हुआ; चौथे परिणाम- 
में वीयरूपसे उसकी पुरुषमें स्थिति हुईं और पाँचवें परिणाममें वह गर्भ होकर 
खत्रीके गर्भाशयमें स्थित हुआ | तदनन्तर वही मनुष्य होकर बाहर आया | इस 
ग्रकार दोनों स्थलोंके वर्गनकी एकता है | ग्राणका सहयोग सभी जगह है; क्योंकि 
गति ग्राणके अधीन है, ग्राणनों जलमय बताया ही गया है । इस प्रकार श्र॒तिके 
समस्त वर्णनकी सड्गति बैठ जाती है । 

सम्बन्ध-अब दूसरे ग्रकारके विरोधका उल्लेख करके . उसका निराकरण 
ऋरते हैं-- 

अग्न्यादिगतिश्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ३। १। ४॥ 
चेत्‌-यदि कहो कि; अग्न्यादिगतिश्रतेः-अग्नि आदिमें प्रवेश करनेकी 

जात दूसरी श्रुतिमें कही हैं, इसलिये ( यह सिद्ध नहीं होता ); इति न"तो यह 
ठीक नहीं है; भाक्तत्वात-क्योंकि वह श्रुति अन्यविषयक होनेसे गौण है । 
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व्याख्या-यदि कहो, “बृहदारण्यकके आर्तभाग और याज्ञवल्क्यके संवादसें 
यह वर्णन आया है कि “मरणकाछमें वाणी अम्निमें विडीन हो जाती. है, 
प्राण वायुमें विछीन हो जाते हैं'-.इत्यादि (बृूह० उ० ३ |२। १३. ऐ/ 
इससे यह कहना सिद्ध नहीं होता कि जीवात्मा दूसरे तत्तवोंके सहित जाता है, 
क्योंकि वे सब तो अपने-अपने कारणमें यहीं बिलीन हो जाते हैं |” तो ऐसी 
बात नहीं है, क्‍योंकि यह बात आरत॑भागने प्रश्नमें तो कही है, पर याज्ञवल्क्यने 
उत्तरमें इसे खीकार नहीं किया, बल्कि सभासे अछग ले जाकर उसे गुप्तरूपसे 
वही पाँच आइहतियोंवाली बात समझाकर अन्तमें कहा कि 'मनुष्य पुण्यकर्मोंसे 
पुण्यशील होता है और पापकर्मोंसे पापी होता है |? छान्दोग्यके . ग्रकरणमें भी 
बादमें यही बात कही गयी है, इसलिये वर्णनमें कोई भेद नहीं है | वह श्रुति 
प्रश्नविषयक होनेसे गौण है, उत्तरकी बात ही ठीक है । उत्तर इसलिये गुप्त रक्खा 
गया कि सभाके बीचमें गर्भाधानका वर्णन करना कुछ सक्कोचकी बात है; समामें 
तो स्रीबालक सभी सुनते हैं । 

सम्बन्ध-पुनः विरोध उपस्थित करके उसका निराकरण करते हैं--- 

प्रथमेःश्रवणादिति चेन्न ता एव ह्युपपत्तेः ॥ ३। १। ५॥ ' 
चेतू-यदि कहा जाय कि; प्रथमे-प्रथम आहतिके वर्णनमें; अश्वव्‌- 

णातू-( जलूका नाम ) नहीं सुना गया है, इसलिये ( अन्तमें यह कहना कि 
पाँचवीं आइतिमें जछ पुरुष नामवाला हो जाता है, विरुद्ध है ); इति न--तो ऐसी 
बात नहीं है; हि>"क्योंकि; उपपत्ते;-पूर्वापरकी सड़तिसे ( यही सिद्ध होता है 
कि ); ता एव" वहाँ ) श्रद्धांके नामसे उस जलका ही कथन है | 

व्यास्या--यदि कहो कि पहले-पहल श्रद्धाकों हवनीय द्रव्यका रूप दिया 
गया है, अत: उसीके परिणाम खब हैं; इस स्थितिमें यह कहना कि पाँचवीं 
आहइतिमें जर ही पुरुष नामवाल हो जाता है, विरुद्ध प्रतीत होता है तो ऐसी बात 
नहीं है; क्‍योंकि वहाँ श्रद्धाके नामसे सझल्पमें स्थित जल आदि समस्त सूक्ष्म- 
तत्त्वोका ग्रहण है और अन्तमें भी उसीको जछू नामसे कहा गया है, इसलिये 
कोई विरोध नहीं है | भाव यह कि जीवात्माकी गति उसके अन्तिम सड्डूल्पानुसार 
होती है और वह प्राणके द्वारा ही होती है तथा श्रुतिमें प्राणोो जल्मय बताया 
है, अतः: सहझ्ूल्पके अनुसार जो सूक्ष्म तक्तोंका समुदाय ग्राणमें स्थित होता 
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है, उसीको वहाँ श्रद्धांके नामप्ते कहा गया है | वह कथन गतिमें सझ्कूल्पको ग्रधानता 

दिखानेके लिये है । इस प्रकार पहले-पहल जो बात श्रद्धाके नामसे कही गयी है, उसीका 

अन्तिम वाक्यमें जलके नामसे वर्णन किया है; अतः पूर्वापरमें कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-पहलेकी भाँति दूसरे विरोधकी उत्थापना करके उसका निराकरण 

करते हैं-- क्‍ 

अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ३े | १ | ६ ॥| 

चेत्--यदि ऐसा कहा जाय कि; अश्रुत त्वात--श्रुतिमें तत्वोंके साथ 

जीवात्माके गमनका वर्णन नहीं है, इसलिये ( उनके सहित जीवात्मा जाता है, 

यह कहना युक्तिसंगत नहीं है ); इति न-तो ऐसा कहना ठीक नहीं है; 

इष्टादिकारिणाम-( क्योंकि ) उसी प्रसंगमें अच्छे-बुरे कम करनेवालोंका वर्णन है; 

ग्रतीते+-अतः इस श्रुतिमें उन शुभाशुभकारी जीवात्माओंके वर्णनकी ग्रतीति स्पष्ट 

: है, इसलिये ( उक्त विरोध यहाँ नहीं है ) । 

व्याख्या-यदि कहो कि उस ग्रकरणमें जीवात्मा उन तत्त्वोंको छेकर जाता 

' है, ऐसी बात नहीं कही गयी है, केवल जलके नामसे तत्त्वोंका ही पुरुष- 

रूपमें हो जाना बताया गया है, इसलिये यह कहना विरुद्ध है कि तच्चोंसे युक्त 

जीवात्मा एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाता है; तो यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि 

उसी पग्रकरणमें आगे चलकर कहा है कि “जो अच्छे आचरणोंवाले 

होते हैं, वें उत्तम योनिको प्राप्त होते हैं और जो नीच कर्म करनेवाले... 

होते हैं, वे नीच योनियोंको प्राप्त होते हें |? # (छा० 3० ७५ | १०। ७ )॥ इस क्‍ 

वर्णनसे अच्छे-बुरे कर्म करनेवाले जीवात्माका उन तक्‍्तोंके साथ एक शरीरसे 

दूसरे शरीरको प्राप्त होना सिद्ध होता है, इसलिये कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध--इसी ग्रकरणमें जहाँ सकामभावसे शुभ कर्म करनेवालोंके लिये 

धूममार्गसे स्वर्गगें जानेकी बात कही गयी है, वहाँ ऐसा वर्णन आता है कि 

ध्वह स्वर्गमें जानेवाला पुरुष देवताओंका अन्र है, देवतालोग उसका भक्षण 

करते हैं? ( गृहव० 3० $ | ९ । ?$ )। अतः यह कहना केसे संगत होगा कि 

# 'तदू य इंह रमणीयचरणा अभ्याशो ह यत्ते रमणीयां योनिमापथ्चेरन्‌ 
ज्ध 

ब्राह्मणयोनि वा क्षत्रिययोर्नि वा वेश्ययोनिं वाथ य इह कपूयचरणा अभ्याशों ह थत्ते 

कपूर्यां योनिमापचे रन्‌ ।' द क्‍ 
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पुण्यात्मालोग अपने कर्मोंक़ा फल भोगनेके लिये स्व॑में जाते हैं | जब वे स्वयं 

ही देवताओंके भोग्य बन जाते हैं, तब उनक्के द्वारा स्वर्गका भोग भोगना केसे सिद्ध 
होगा ? इस जिज्ञासापर कहते हैं 

५ ननात्म ८- अर 

भाक्त वानात्मवित्त्तात्तथा हि दशयति ॥ ३ | १ ॥ ७ ॥ 

अनात्मविच्चात्-ते लोग आत्मज्ञानी नहीं हैं, इस कारण ( आक्मज्ञानीकी 
अपेक्षा उनकी होनता दिखानेके लिये ) वाजही; भाक्तम-उनको देवताओं- 
का अन्न बतानेवाली श्रुति गौण है; हिज"-क््योंकि; तथाऊउस पग्रकारपे ( उनका 

: हीनत्व और खगलछोकमें नाना प्रकारके भोगोंको भोगना ) भी; दशेयति-श्रुति 
दिखलाती है । 

. व्याख्या-वे सकामभावसे शुभ कम करनेवाले छोग आक्मज्ञानी नहीं. हैं,. 
अतः आत्मज्ञानकी स्तुति करनेक्रे डिये गौगरूपप्ते उनको देवताओंका अन्न और 
देवताओंद्वारा उनका भक्षण किया जाना कहां गया है, वास्तवर्में तो, श्रुति यह 
कहती है कि “देवताछोग न खाते हैं और नपीते हैं, इस अम्रृतको देखकर ही तृप्त 
हो जाते हैं |! (छा० उ० ३। ६ । १ )# अत: इस कथनका यह भाव है कि 
राजाके नौकरोंकी भाँति वह देवताओंके भोग्य यानी सेवक होते हैं | इस भावके 
वचन श्रुतिमें दूसरी जगह भी पाये जाते हैं--“जो उस परमेश्वरको न जानकर 

दूसरे देवताओंकी उपासना करता है, वह जैसे यहाँ लोगोंके घरोंमें पश्चु होते हैं, 
वेसे ही देवताओंका पद्म होता है |? ( बृह० उ० १ | 9। १०) ॥ आत्म- 
ज्ञानकी स्तुतिके लिये इस प्रकार कहना उचित ही है। क्‍ 

इसके सिवा, वे शुभ कमंवबाले छोग देवताओंके साथ आनन्दका उपभोग 
करते हैं, इसका श्रुतिमें इस तरह वर्णन किया गया है --“पितृलोकपर विजय 
पानेवालोंकी अपेक्षा सौगुना आनन्द कर्मोंसे देवभावको प्राप्त होनेवालोंको होता 
है |? तथा गीतामें भी इस प्रकार कहद्ा गया है-- 

ते त॑ भुक्लवा खग्गलोकं विशाल क्षीणे पुण्ये मर्््छोक॑ विशन्ति । 
एवं त्रयीधममनुप्रपल्ता गतागत॑ कामकामा लहमन्ते॥ 

ग्ल्ल्ल्णज शत तत्त्व छर्‌ ग % “न ह ५ देवा अक्षन्ति न पिबन्त्येतदेवासत दृष्ठा .तृप्यन्ति ।? 
 “अथ योउ्च्यां देवतामुपास्ते ' ** *** यथा पशुरेव« स देवानाम्‌ ।! 

अथ ये शर्त पित॒णां जितलछोकानामानन्दाः' * 'स एकः कर्मदेवानामानन्दो ये कर्मणा 
देवत्वमभिसंपदञ्यन्ते । ( बृहू० उ० ४ । ३ । ३३ ) 
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थे वहाँ विशाल खगलोकके भोगोंकों भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर पुनः 
मृत्युछोकमें छोट आते हैं। इस ग्रकार वेदोक्त घर्मका आचरण करनेबाले वे भोगकामी 
मनुष्य आवागमनको प्राप्त होते रहते हैं? ( गीता ९ | २१ )। इसलिये यह सिद्ध हुआ 
कि उनको देवताओंका अन्न कहना वहाँ गौणरूपसे है,वास्तवमें वहाँ जाकर वे अपने 

कर्मोका ही फल भोगते हैं और फिर वहाँसे वापस छोंट आते हैं | अतः जीवात्मा- 
का एक शरीरसे दूसरे शरीरमें सूक्ष्म तत्तोंके सहित जाना सर्वथा सुसड्गत है; इसमें 
किसी पग्रकारका विरोध नहीं है | 

सम्बन्ध-“उक्त प्रकाणमें कहा ययां है कि 'जबतक उसके कमोंका क्षय 
नहीं हो जाता, तबतक वह वहीं रहता है; फिर वहोँसे इस लोकमें लोट 

आता है । अतः प्रश्न होता है कि उसके सभी पुण्यकर्म पूर्णतया समाप्त हो 
जाते हैं या कुछ कर ज्ञेष रहता है, जिसे साथ लेकर वह लोटता हैं?” इसका 
निर्णय करनेके लिये कहते हैं--- 

... कृतात्ययेषनुशयवान्दष्टस्मृतिभ्यां. यथेत- 
मनेव॑ च ॥ ३। १ । ८ ॥ 

कृतात्यये-किये हुए पुण्य कर्मोका क्षय होनेपर; अनुशयवान्‌-शेष करम- 
संस्कारोंसे युक्त ( जीवात्मा ) यथेतमनजेंसे गया था उसी मागसे; चे>- 
अथवा; अनेवम्‌-इससे मित्र किसी दूसरे प्रकारसे लौट आता है; दृष्टस्म्ृतिभ्याम्‌-- 
श्रुति और स्मृतियोंसे ( यही बात सिद्ध होती है )। | 

[८ जे 

व्याख्या-उस जीवके द्वारा किये हुए कर्मोमेंसे जिनका फल भोगंनेके लिये 
उसे खर्गलोकमें भेजा गया है, उन पुण्यकर्मोंका पूर्णतया क्षय हो जानेपर वह. 
खगस्थ जीवात्मा अनुशयसे अर्थात्‌ शेष कर्मसंस्कारोंसे युक्त होकर जिस मार्गसे... 
गया था, उसीसे-अथवा किसी दूसरे ग्रकारसे छौट आता है | इस प्रकरणमें जो यह... 
बात कही गयी है कि “तदू य इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह यत्ते रमणीयां 
योनिमापद्चेरन्‌ '***** अथ य इह कपूयचरणा अभ्याशों ह यत्ते कपूयां योनि-.... 
मापथेरन्‌ |? अर्थात्‌ 'अच्छे आचरणोंवाले अच्छी योनिको प्राप्त होते हैं और बुरे 
आचरणोंवाले बुरी योनियोंको प्राप्त होते हैं! (छा० 3०७ |*१ ०। ७) इस वर्णनसे 
यही सिद्ध होता है तथा स्पृतिमें जो यह कहा गया है कि “जो वर्णाश्रमी मनुष्य 
अपने कर्मोमें स्थित रहनेवाले हैं, वे यहाँसे खर्गलोकमें जाकर वहाँ कर्मोका 
फल भोगकर बचे हुए कर्के अनुसार अच्छे जन्म, कुछ, रूप आदिको ग्राप्त 
होते हैं? ( गोतमस्मृति ११ | १ ) इस स्थ्ृतिवाक्यसे भी यही बात सिद्ध होती है। 
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सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे विरोधकी उत्थापना करके उसका निराकरण करते हैं--- 

चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थेति काष्णो- 
जिनिः॥ ३ । १ । ९॥ । 

चेत्‌--यदि ऐसा कहो कि; चरणात्‌-चरण शब्दका प्रयोग है, इसलिये 
( यह कहना उचित नहीं है कि वह शेष कर्मसंस्कारोंको साथ लेकर आता है ); 

ट इति नजतो ऐसी बात नहीं है; उपलक्षणाथों-क्योंकि वह श्रुति अनुशय 
“» ( शेष कम-संस्कारों )का उपलक्षण करानेके लिये है; इति-यह बात; कार्ष्णा- 

जिनि+-कार््णैजिनि!नामक आचार्य कहते हैं ( इसलिये कोई विरोध नहीं है )। 

व्याख्या-उपयुक्त शह्लाका उत्तर अपनी ओरसे न देकर आचार्य 
काष्णाजिनिका मत उपस्थित करते हुए सूत्रकार कहते हैं---यदि पूर्व- 
पक्षीद्वारा यह कहा जाय कि “यहाँ “रमणीयचरणा:” इत्यादि श्रुतिमें तो 
चरण इशब्दका प्रयोग है, जो कर्संस्कारका वाचक नहीं है; इसलिये यह सिद्ध 
नहीं होता कि जीवात्मा खगेलोकसे छोटते समय बचे हुए कर्मसंस्कारोंको साथ 
लिये हुए लोठता है?” तो यह कहना ठीक नहीं है, क्‍योंकि वहाँ जो “चरण! 
शब्द है, वह अनुशयका उपलक्षण करानेके लिये है अर्थात्‌ यह सूचित करनेके 

लिये है कि जीवात्मा भुक्तशेष कर्मसंस्कारको साथ लेकर लैठता है, अत: कोई 
दोष नहीं है । ] 

सम्बन्ध-उपर्थुक्त कथनमें पुनः श़ज्जा उपस्थित करके उसका निराकरण करते हैं-- 

आनर्थक्यमिति चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ ३। १ | १०॥ 
चेतू-न्‍्यदि कहो;आनथेक्यम्‌-(बिना किसी कारणके उपलक्षणके रूपमें “चरण” 

राब्दका प्रयोग करना ) निरथ्थक है; इति न-तो यह ठीक नहीं, क्योंकि; तदपेक्ष- 
त्वातर-कर्माशयमें आचरण आवश्यक है | 

व्याख्या-यदि यह कहा जाय कि यहाँ “चरण? शब्दको बिना किसी कारण- 
के कर्मसंस्कारका उपलक्षण मानना निरर्थक है, इसलिये उपयुक्त उत्तर ठीक नहीं 
है, तो ऐसी बात नहीं है, उपयुक्त उत्तर सर्वथा उचित है; क्योंकि कर्म- 
संस्काररूप अनुशय पूर्वक्ृत शुभाशुभ आचरणोंसे ही बनता है, अतः कर्माशयके 
लिये आचरण अपेक्षित है, इसलिये “चरण? शब्दका प्रयोग निरथ्थक नहीं है। 
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सम्बन्ध-अब पूर्वोक्त झ़ड्ाके उत्तर्ें महा्िं वादारिका मत अस्तुत करते हैं-- 

घुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ३। १ ॥ ११॥ 
; बादरिः तुज्बादरि आचार्य तो; इतिजऐसा (मानते हैं कि ) सुकृत- 

दुष्कृते-इस प्रकरणमें “चरण!नामसे शुमाशुभ कर्म; एव--ही कहे गये हैं । 

व्याख्या-आचारय श्रीबादरिका कहना है कि यहाँ उपलछक्षण माननेकी 
कोई आवश्यकता नहीं है; यहाँ “रमणीयचरण? शब्द पुण्यकर्मोका और “कपूयचरणः 

शब्द पापकर्मका ही वाचक है | अतः यह समझना चाहिये कि जो रमणीयचरण हैं, 

वे शुम कर्माशयवाले हैं और जो कपूयचरण हैं. वे पाप कर्माशयवाले हैं। इसलिये 

यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा बचे हुए कर्मसंस्कारोंकों साथ लिये हुए ही छोठता है। 

सम्बन्ध-अब पूर्वक्षी पुनः झड्जाा उपस्थित करता हैं- 

अनिष्टादिकारिणामपि च श्रुतम्‌ ॥ २े । १ | १२॥ 

च-किन्तु; अनिष्टादिकारिणामू-अशुभ आदि कर्म करनेवालोका; अपि--भी 
( चन्द्रढोकमें जाना ); श्रुतमू-वेदमें सुना गया है| 

व्याख्या-औषीतकि ब्राह्मणोपनिषद्मं कहां है कि “ये बेंके चास्माकछोकात्‌ 

प्रयन्ति चन्द्रमसमेंब ते सर्वे गच्छन्‍न्ति ।! ( १। २ ) अर्थात्‌ “जो कोई भी इस 

लोकसे जाते हैं, वें सब चन्द्रमाको ही प्राप्त होते हैं |” इस प्रकार यहाँ 
कोई विशेषण न देकर सभीका चन्द्रछोकमें जाना कहा गया है । इससे तो बुरे 
कर्म करनेवालॉंका भी खर्गछोकमें जाना सिद्ध होता है, अतः श्रुतिमें जो यह कहा 
गया है कि इष्टपूत और दानादि झ्ुभ कर्म करनेवाले धूममार्गसे चन्द्रछेकको 
जाते हैं, उसके साथ उपयुक्त श्रुतिका विरोध ग्रतीत होता है; उसका निराकरण 

कैसे होगा : 
सम्बन्ध-शवंसूत्रमें उपस्थित की हुईं शज्लाका सृत्रकार उत्तर देते हैं-- 

संयमने त्वनुभूयेतरेषामारोहावरोहो तद्गति- 

दशनात्‌ ॥ ३।१। १३ ॥ 
तु-किन्त; इतरेषाघ-दूसरोंका अर्थात्‌ पापकर्म करनेवा्ोंका; संयमने- 

यमलोकमें;अनुभूय-पापकर्मोका फल भोगनेके बाद; आरोहावरोहो-चढ़ना-उतरना 

होता है; तद्ग॒तिदशनात्‌रक्योंकि उनकी गति श्रुतिमें इसी प्रकार देखी जाती है । 



सूत्र ११--१४ | अध्याय ३ २१९ 
"३०२०० पथ कक 0 200 228 0270 05 70 6 ६5/08/00७2 ५७३0४ 

व्याख्या-वहाँ पापीलोगोंका चन्द्रछोकमें जाना नहीं कहा गया है, क्योंकि 
पुण्यकर्मोका फछ भोगनेके लिये ही खर्गलोकमें जाना होता है; चन्द्रलेकमें बुरे 
कर्मोका फछ भोगनेकी व्यवस्था नहीं है; इसलिये यही समझना चाहियेः कि 
अच्छे कर्म करनेवाले ही चन्द्रोकमें जाते हैं | उनसे मिन्‍न जो पापीलछोग हैं, वे 
अपने पापकरमका फल भोगनेके लिये यमलोकमें जाते हैं, वहाँ पापकर्मोंका फल 
भोग लेनेके बाद उनका पुनः कर्मानुस्ार गमनागमन यानी नरकसे 
मृत्युछोकमें आना और पुनः नये कर्मानुसार खर्गमें जाना या नरक आदि 
अथोगतिको पाना होता रहता है | उन छेगोंकी गतिका ऐसा ही वर्णन श्रुतिमें 
देखा जाता है | कठोपनिषद्में यमराजने खय॑ कहा है कि-- 

न साम्पराय: ग्रतिभाति बाल ग्रमाथन्तं॑ वित्तमोहेन मूढम | 
अयं छोको नास्ति पर इति मानी पुनः पुनर्वशमापद्यते में ॥'. 

'सम्पत्तिके अभिमानसे मोहित हुए, निरन्तर प्रमाद करनेवाले अज्ञानीको 
परलछोक नहीं दीखता | वह समझता है कि यह प्रत्यक्ष दीखनेवाला लोक ही सत्य है, 
दूसरा कोई छोक नहीं, इस प्रकार माननेवाल्ा मनुष्य बार-बार मेरे वशमें पड़ता है |? 
( क5० १|॥२ । ६ ) इससे यही सिद्ध होता है कि शुभ कर्म करनेवाला ही 
पितृयानमागंसे या अन्य मार्गते खर्गलोकमें जाता है, पापीछोग यमलोकमें जाते 
हैं| कौषीतकिजाह्णमें जिनके चन्द्रढंकमें जानेकी बात कही गयी है, वे सब 
पुण्यकर्म करनेवाले ही हैं; क्योंकि उसी श्रुतिमें चन्द्रलोकसे छौटनेवालोंकी 
कर्मालुसार गति बतायी गयी है । इसलिये दोनों श्रुतियोंमे कोई विरोध नहीं है । 

पम्बन्ध-इसी बातकों हढ़ करनेके लिये-स्मातिका प्रमाण देते हैं--- 

स्मरन्ति च ॥ ३। १। १४॥ 
तथा; स्मरन्ति-स्मृतिमें भी इसी बातका समर्थन किया गया है । 

व्याख्या-गीतामें सोलहवें अध्यायक्रे ७ वें छोकसे १५७ वें छोकतक 
आझछुरी प्रकृृतिवाले पापी पुरुषोंके लक्षणका विस्तासपूर्वक वर्णन करके अन्त 
कहा है कि 'वे अनेक प्रकारके विचारोंसे भ्रान्त हुए, मोहजालमें फँसे हुए और भोगेके उपभोगमें रचे-पचे हुए मूढछग कुम्भीपाक आदि अपवित्र  नरकॉमें गिरते हैं? 
(गीता १६। १६)। इस प्रकार स्मृतिके वर्णनसे भी उसी बातका समथन होता है। 
अतः पापकर्मियोंका नरकमें गमन होता है; यही मानना ठीक है । 
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सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे उसी बातकी कहते है-- 

अपि च सप्त ॥ ३। १ । १५ ॥ 

अपि चज"इसके सिवा; सप्त-पापकर्मका फल भोगनेके लिये प्रवानतः सात 

नरकोंका भी वर्णन आया है । 

_ व्याख्या-इसके सिवा, पापकर्मोंका फल भोगनेके लिये पुराणोंमें प्रधानतासे 

रौरव आदि सात नरकोंका भी वर्णन किया गया है, इससे उन पापकर्मियोंके 

खर्गगमनकी तो सम्भावना ही नहीं की जा सकती । 

सम्बन्ध-नरकोंगें तो चित्रगुप्त आदि दूसरे अधिकारी बताये गये हैं, फिर 

यह कैसे कहा कि पापीलोग यमराजके अधिकारमें दण्ड भोगते हैं ? इसपर 

कहते हैं--- 

तत्रापि. च तद्ठयापारादविरोध: ॥ ३२ । १। १६ ॥ 
च--तथा;तत्र-उन यातनाके स्थानोंमें; अपि--भी; तद्व्यापारातू-उस यमराज- 

' के ही आज्ञानुसार कार्य होनेसे; अधविरोध$-किसी प्रकारका विरोध नहीं है | 

व्याख्या-यातना मोगनेके लिये जो रौरव आदि सात नरक बताये गये हैं, 

और वहाँ जो चित्रगुप्त आदि दूसरे अधिकारी हैं, वे यमराजके आज्ञानुसार कार 

करते हैं, इसलिये उनका किया हुआ कार्य भी यमराजका ही काय है। अतः 

यमराजके अधिकारमें पापियोंके दण्ड भोगनेकी जो बात कही गयी है, उसमें 

कोई विरोध नहीं है । 
सम्बन्ध-ऐसा मान लेनेपर भी पूर्वोक्त श्रातिगें जो सबके चन्द्रलोकर्में जाने- 

की बात कही गयी, उसकी संगति (कौ० 7 । २ ) केसे होगी ? इसपर 

कहते हैं-- 

विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ ३े | १ | १७॥ 
विद्याकमंणो ज्ञान और शुभ कर्म--इन दोनोंका; तुजही; प्रकृत- 

त्वात-्अ्करण होनेके कारण; इति"ऐसा कथन उचित ही है । 

. व्याख्या-जिस प्रकार छान्दोग्योपनिषद्‌ ( ५। १० | १ )में विद्या और 

शुभ कर्मोंका फल बतानेका प्रसज्ञ आरम्भ करके देवयान और पितृयान- 
[83] | 60: 

मार्गकी बात कही गयी है, उसी प्रकार वहाँ कौषीतकि उपनिषद्‌में भी ज्ञान 
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और शुभ कर्मोका फल बतानेके प्रकरणमें ही उक्त कथन है | इसलिये यह 
समझना चाहिये कि जो शुभ कम करनेवाले अधिकारी मनुष्य इस छोकसे “जाते 
हैं, वे ही सब-के-सब चन्द्रछोकको जाते हैं; अनिष्ट कर्म करनेवाले नहीं; क्योंकि 
उनका प्रकरण नहीं है । 24 

सम्बन्ध-यहां यह जिज्ञासा होती है कि “कठोपनिषदमें जो पापियोंके लिये 
यमलोकमें जानेकी बात कही गयी है, वह छान्दोस्य-श्रातियें बतायी हुईं तीसरी. 
गातक अन्तरगंत है, या उससे भिन्न ?” इसके उत्तरमें कहते हैं--- 

न तृतीये तथोपलब्घे! ॥ ३ | १। १८ ॥ 
तृतीये-वहाँ कही हुई तीसरी गतिमें; न्न-( यमछोकगमनरूप गतिका ) 

अन्तभाव नहीं होता; तथा उपलब्धे;-क्योंकि उस वर्णनमें ऐसी ही बात मिलती है। 
व्याख्या-बवहाँ छान्दोग्योपनिषद्‌ (५ | १० | ८) में यह बात कही गयी है कि 

थतयो: पथोन कतरेण च तानीमानि क्षुद्राण्यसकृदावर्तीनि मूतानि भवन्ति जायख : 
ज़ियस्तत्येतत्तुतीयं स्थानम्‌।? अर्थात्‌ “देवयान और पितृयान---इन दोनों मार्गेमिंसे 
किसी भो मागंसे जो ऊपरके छोकोमे नहीं जाते, वे क्षुद्र तथा बार-बार जन्मने- 
मरनेवाले प्राणी होते हैं; “उत्पन्न होओ और मरोः--यह मृत्युछोक ही उनका 
तीसरा स्थान है |? इत्यादि | इस वर्णनमें यह पाया जाता है कि उनका किसी 
भी परछोकमें गमन नहीं होता, वे इस गृत्युछोकमें ही जन्मते-मरते रहते हैं । 
इसलिये इस तीसरी गतिमें यमयातनारूप नरकछोकवाली गतिका अन्तर्भाव नहीं है । 

सम्बन्ध-इन तीन गतियोंके सिवा क्ौथी गाति जिसमें नरकयातना आदिके 
भोग हैं. तथा जो उपर कही हुईं तीसरी गतिसे भी अधम गाति है, उसका 
वर्णन कहा आता है, इसपर कहते हैं--- ३0 

सयतड$ाप च लछोके ॥| ३ । १ | १६ ॥ 

सयते-स्मृतियोंमें इसका समर्थन किया गया है; चज्तथा; लोके-लोकोंमें 
पिजमी ( यह बात प्रसिद्ध है )। 

व्याख्या-श्रीमद्भगवद्गीता ( १४। १८ ) में कहा है कि-- 
ऊध्य॑ गच्छन्ति सत्तस्था मध्ये तिष्ठन्ति राजसा: । 
जघन्यगुणदृत्तिसा अधो गच्छन्ति तामसा: ॥ 
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'स्चगुणमें स्थित रहकर मरनेत्राल छोग ऊपरके लोकोमें जाते हैं 
( देवयान और पितृयान--दोनों मार्ग इसके अन्तर्गत हैं )) राजसी छोग बीचमें 

अर्थात्‌ इस मनुष्यल्लोकमें ही जन्मते-मरते रहते हैं ( यह छान्दोग्यमें बतायी हुई 

तीसरी गतिके अन्तर्गत है )। निन्‍्दनीय तमोगुणकी दृत्तिमें स्थित तामसी जीव 

नीचेके छोकोंमें जाते हैं? ( यह इसीके अन्तर्गत उक्त तीसरी गतिसे अधम यम- 

यातनारूप गति भी है ) इसका स्पटीकरण गीता अध्याय १६ छोक २० में 
किया गया है | इस प्रकार इस यमयातनारूप अधोगतिका वर्णन रुप्रतियोंमें पाया 

जाता है तथा छोकमें भी यह प्रसिद्ध है । पुराणोंमें तो इसका वर्गन बड़े विस्तार- 

से आता है | इसको अवोगति कइते हैं, इसलिये वहाँसे जो नारकी जीवोका पुन: 

मृत्युछोकमें आना है, वह उनका पू+ कथनके अनुप्तार ऊपर उठना है और पुन: 

नरकमें जाना ही नीचे गिरना है | क्‍ 

सम्बन्ध--अब दूसरा ग्रमाण देकर उसी बातकों पिद्ध करते हैं-- 

दशनाच्च ॥ ३ | १। २० ॥ 
९. (७ अर क ८65 ण्सा (१ पक है “5 भी | 

दशनाततू-श्रुतिमें भी ऐसा वर्णन देखा जाता है, इसलिये; च--भी (यह 

मानना ठीक है कि इस ग्रकरणमें बतायी हुई तीसरी गतिमें यमयातनाका 

अन्तर्भाव नहीं है ) । 

व्याख्या-ईशावास्योपनिषद्मं कहा है--- 

असुयो नाम ते छोका अन्धेन तमसाडडब्ता: । 

तांस्ते प्रेत्यामिगच्छन्ति ये के चात्महनों जना: || (ईशा० ३) 

“जो असुरोंके प्रसिद्ध लोक हैं, वे सब-के-सब अज्ञान तथा दुःख-छेशरूप 
महान्‌ अन्धकारसे आच्छादित हैं, जो कोई भी आत्माकी हत्या करनेवाले मनुष्य 

हैं, वे मरनेके बाद उन्हीं भयड्भर छोकोंकों बार-बार प्राप्त होते हैं |! इस प्रकार 

उपनिषदोंमें भी उस नरकादि छोकोंकी प्रापरिरूप गतिका वर्णन देखा जाता है । 

इसलिये भी यही सिद्ध होता है कि इस ग्रसड्रमें कही हुई तीसरी गतिमें यम- 

यातनावाली गतिका अन्तर्भाव नहीं है । 

सम्बन्ध--यहाँ यह जिन्नासा होती हे कि छान्दोग्योपनिषदर्में जीवोंका 

तीन श्रेणियाँ बतायी गयी हैं--अण्डज---अण्डेसे उत्पन्न होनेवाले, जीवज-- 

जेरसे उत्पन्न होनेवाले और उद्धिज--प्रथ्वी 'फोड़कर उत्पन्न होनेवाले 

( छा० उ० $ | ३ । २ 9 किन्तु दूसरी जगह जीवोंके चार भेद सुने जाते ह्नें । 
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यहाँ चौथी स्वेदज अर्थात्‌ पस्तीनेसे उत्पन्न होनेवाली श्रेणीकों क्यों छोड़ा गया ? 
इसपर कहते हैं--- द 

तृतीयशब्दावरोधः संशोकजस्य ॥ ३ । १ | २१॥ 
संशोकजस्य"पसीनेसे उत्पन्न होनेवाले जीवसमुदायका; तृतीयशब्दा- 

वरोध+-तीसरे नामवाली उद्धिज-जातिमें संग्रह ( समझना चाहिये | 
व्याख्या-इस प्रकरणमें जो पसीनेसे उत्पन्न होनेवाले स्वेदज जीवोंका वर्णन 

नहीं हुआ, उसका श्रुतिमें तीसरे नामसे कही हुई उद्धिज-जातिमें अन्तर्भाव 
समझना चाहिये; क्योंकि दोनों ही प्रथिवी और जलके संयोगसे उत्पन्न होते हैं। 

सम्बन्ध-अब स्वर्गलोकसे लोटनेकी गातिपर विचार करनेके लिये अगला 
करण आरम्म किया जाता है | छान्दोस्योपकिद (५ | 2०। ५,$ ) में 
कहा गया हे कि स्र्गसे लौटनेवाले जीव पहले आकाझ्ञको ग्राप्त होते हैं, आकाञ- 
से वाछु, धूम, मेघ आदिके क्रमसे उत्पन्न होते हैं | यहाँ यह जिज्नासा होती 
है कि जीव उन-उन आकाञ्म आदिके रूपयें स्वयं पारिणत होते हें या उनके 
समान हो जाते हैं ? इसपर कहते हैं--- 

तत्साभाव्यापत्तिरुपपत्ते: ॥| ३ । १ | २२ ॥ 
तत्साभाव्यापत्ति:-उनके सद्श भावकी प्राप्ति होती है; उपपत्ते-क्योंकि 

ही बात युक्तिसे सिद्ध होती है । 
व्याख्या-यहाँ जो आकाश, वायु आदि बनकर लौटनेकी बात कही गयी है, 

इस कथनसे जीवात्माका उन-उन तक्तोंके रूपमें परिणत होना युक्तिसंगत नहीं है, 
क्योंकि आकाश आदि पहलेसे विद्यमान हैं और जीवात्मा जब एकके बाद दूसरे 
भावको प्राप्त हो जाते हैं, उसके बाद भी वे आकाशादि पदार्थ रहते ही हैं | इसलिये यही मानना युक्तिसंगत है कि वे उन आकाश आदिके सद्ृश आकारवाले बनकर 
लोटते हैं | उनका आकाशके सदृश सूक्ष्म हो जाना ही आकाशको प्राप्त होना | 
है । इसी प्रकार वायु आदिके विषयमें भी समझ लेना चाहिये । 

क्‍ तम्बन्ध-अब यह जिज्ञासा होती है कि वे जीव उन-उन तत्तोंके आकारमें बहुत 
दिनोंतक टिके रहते हैं या तत्काल ही कमसे नीचे उतरते जाते हैं, इसपर कहते हैं--- क्‍ 

नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ ३। १ | २३ ॥ 
विशेषात्‌्-ऊपर गमनकी अपेक्षा नीचे उतरनेकी परिस्थितिमें भेद होनेके 
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कारण; नातिचिरेण-जीव उन आकाश, वायु आदिके रूपमें अधिक काडतक 

न रहकर क्रमश: नीचे उतर आते हैं। 

व्याख्या-ऊपरके लोकमें जानेका जो वर्णन है; वह कर्मेके फलभोगसे 
सम्बन्ध रखता है, इसलिये बीचमें आये हुए पितव॒लोक आदिमें विलम्ब होना भी 

सम्भव है, परन्तु लौठते समय कर्ममोग तो समाप्त हो जाते हैं, इसलिये बीचमें 
कहीं विलम्ब होनेका कोई कारण नहीं रहता । इस प्रकार ऊपरके छोकोंमें जाने 

और वहाँसे लौठनेकी गतिमें विशेषता होनेके कारण यही सिद्ध होता है कि लौटते 

समय रास्तेमें विहृमम्ब नहीं होता | द 
सम्बन्ध-अब यह जिज्ञासा होती है कि परलोकसे लौटनेवाले उस जीवात्मा- 

का जो धान, जो, तिल और उड़द आदिके रूपयें होना कहा गया है; उसका 

क्या भाव है ? क्या वह स्वयं वैसा बन जाता है या उस योनिकों भौगनेवाला 

जीवात्मा कोई दूसरा होता है, जिसके साथमें यह भी रहता है; इसपर कहते हैं-- 

अन्याधिश्रितेषु पूवंबद्भिक्षापत ॥ रे । १ | २४ ॥ 

पूवबत्‌ू-पहलेकी भाँति ही; अभिलापात्‌-यह कथन है, इसलिये; 

अन्याधिष्ठितेषु-दूसरे जीवात्मा अपने कर्मफलभोगके लिये जिनमें स्थित हो रहे 

हैं, ऐसे धान, जौ आदिमें केवल सन्निधिमात्रसे इसका निवास है । 

व्याख्या-जिस प्रकार पूर्वसूत्रमे यह बात कही गयी हैं कि वह लौटनेवाला 
जीवात्मा आकाश आदि नहीं बनता, उनके सद्श होकर ही उनसे संयुक्त होता 

है, उसी प्रकार यहाँ धान आदिके विषयमें भी समझना चाहिये; क्योंकि यह 
कथन भी पहलेके सद्श ही है | इसलिये यही सिद्ध होता है कि उन धान, 

जौ आदिमें अपने कर्मोका फल भोगनेके लिये जो दूसरे जीव पहलेसे ही स्थित 
हैं, उनसे संयुक्त होकर ही यह चन्द्रढोकसे छौटनेवाठा जीवात्मा उनके साथ-साथ 

पुरुषके उदरमें चला जाता है; धान, जौ आदि स्थावर-योनियोंको प्राप्त नहीं होता। 

सम्बन्ध-इसपर ग़ड्जा उपस्थित करके ग्रन्थकार उसका निराकरण करते हैं--- 

अशुडमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ ३। १। २५ ॥ 

चेत्‌--यदि कहा जाय कि; अशुद्धमू--यह तो अशुद्ध ( पाप ) कर्म होगा; इति 

न-तो ऐसी बात नहीं है; शब्दात-श्रुतिके वचनसे इसकी निर्दोषता सिद्ध होती है। 

व्याख्या-यदि यह शाड्ढा की जाय कि अनाजके प्रत्येक दानेमें जीव रहता 
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है, इस मान्यताके अनुसार अन्नकों पीसना, पकाना और खाना तो बड़ा अशुद्ध 
( पाप ) कर्म होगा, क्योंकि उसमें तो अनेक जीबोंकी हिंसा करनेपर एक जीवकी 
उदरपूर्ति होगी? तो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि इस प्रकरणमें पुरुषको “अग्नि! क्‍ 
बताकर उसमें अन्नका हवन करना बताया है तथा श्रुतिमें जगह-जगह अन्नके क्‍ 
खाये जानेका वर्णन है ( छा० 3०६। ६ | २)। अतः श्रुतिका विधान होनेके 
कारण उसमें हिंसा नहीं होती तथा उन जीवोंकी उस कालमें सुषुप्ति-अवस्था रहती 
है, जब वे पृथिवी और जलके सम्बन्धसे अड्भरित होते हैं, तब उनमें चेतना आती 
है और सुख-द॒ःखका ज्ञान होता है, पहले नहीं | अत: अन्नभक्षणमें हिंसा नहीं है | 

सम्बन्ध-अनसे संयुक्त होनेके बाद वह किस प्रकार कमफल-भोयके 

लिये जञ्ञरीर घारण करता है, उसका क्रम बतलाते हैं--- 

रेतःसिग्योगोप्थ ॥ ३ । १ । २६॥ 
अथ”उसके बाद; रेत+५सिग्योग$-वीयंका सेचन करनेवाले पुरुषके साथ 

उसका सम्बन्ध होता है । 
व्याख्या-उसके अनन्तर वह जीवात्मा अन्नके साथ पुरुषके पेठमें जाकर 

उसके वीयमें प्रविर हो उस पुरुषसे संयुक्त होता है, इस कथनसे यह स्पष्ट 
हो जाता है कि आकाश आदिसे लेकर अन्नतक सभी जगह केवल संयोगसे 
ही उसका तदाकार होना कहा गया है; खरूपसे नहीं । 

सम्बन्ध-उसके बाद---- 

योनेः शरीरम्‌ ॥ ३ । १। २७ ॥ 
योने +-खीकी योनिमें प्रविड होनेके अनन्तर; शरीरमू-वह जीवात्मा कमे- 

फलभोगके अनुरूप शरीरको प्राप्त होता है । 

व्याख्या-इस प्रकार वह खगेसे आनेवाला जीवात्मा पहले पुरुषके वीयके 
आश्रित होता है | फिर उस पुरुषद्वारा गर्भाधानके समय खत्रीकी योनिमें वीयके 
साथ प्रविष्ट करा दिया जाता है । वहाँ गर्भाशयसे सम्बद्ध होकर उक्त जीव अपने 
कमफलोंके अनुरूप शरीरको प्राप्त होता है । यहींसे उसके कर्मोंके फठका भोग 
आरम्म होता है। इसके पहले खग्गसे उतरकर वीर्यमें प्रविष्ट. होनेतक उसका 
कोई जन्म या शरीर धारण करना नहीं है, केवल उन-उन आकाश आदिके आश्रित 
रहनामात्र कहा गया है; उन धान आदि शरीरोंके अधिष्ठाता जीव दूसरे ही हैं । 

ध्ज्स््ज्््् अल 

पहला पाद सम्पूर्ण । 
++च्स्ह््अश्श्स्डि 

वे० द० १५--- 
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पहले पादमें देहान्तरग्रापिके असन्नमें पशञ्चामिविद्याके ग्रकरणपर चार करते 

हुए जीवको बारंबार' आ्राप्त होनेवाले जन्म-मृत्युरूप दुःखका वर्णन किया गया । 
इस वर्णनका यूढ अभिग्राय यही है कि जीवके मनमें सांसारिक पदार्थों तथा अपने 
नथर गझरीरके प्राति आसफि कमर हो ओर निरन्तर वेराग्यकी भावना बढ़े । अब, 

दूसरे पादमें वर्तमान शरीरकी सित्र-मित्र अवस्थाओंपर विचार करके इस जन्म 
मरणरूप संसार-बन्धनसे छूटनेके लिये परमेश्वरका ध्यानरूप उपाय बताना हे 
अतएव पहले स्वम्रावस्थापर विचार आरस्म करते हुए दो सूत्रोंगें एवपक्षकी उत्थापना 
की जाती हे--- द 

सन्ध्ये सष्टिराह हि ॥| ३। २। १ ॥ 
सन्ध्ये-खप्रमें भी जाग्रतकी भाँति; सष्टि।-सांसारिक पदार्थोकी रचना 

होती है; हिज्क्योंकि; आह--श्रुति ऐसा वर्णन करती है । 
व्याख्या-ब्वहदारण्यकोपनिषद्में यह वर्णन आया है कि 'खप्नावस्थामें यह 

जीवात्मा इस छोक और परलछोक दोनोंको देखता है, वहाँ दुःख और आनन्द 
दोनोंका उपभोग करता है, इस स्थूछ शरीरकों खयं अचेत करके वासनामय 
नये शरीरकी रचना करके, (ब्रह० उ० 9 |३ | ९) जगतको देखता है। 

“उस अवस्थामें सचमुच न होते हुए भी रथ, रथकों ले जानेवाले वाहन और 

उसके मागगकी तथा आनन्द, मोद, प्रमोदकी एवं कुण्ड, सरोवर और नदियोंकी 
रचना कर लेता है |? ( बृह० उ० ४ | ३ | १० )% इत्यादि । 

इसी प्रकार दूसरी श्रुतियोंमें भी खप्नमें सृष्टिका होना कहा है (प्र०उ० 9। ५६: 
ब्रह० 35० २। १। १८)। इसलिये यह सिद्ध होता है कि खप्नमें भी सांसारिक 
पदार्थोकी रचना होती है और वह अत्यन्त विचित्र तथा जीवकृत है । 

निर्मोत पर 

रं चके पुत्रादयश्च ॥ ३ | २। २॥ 
-तथा; एके-एक शाखाबाले; निर्मातारम-पुरुषको कामनाओंका 

49 “न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्व्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः 

सुजते न तन्नानन्दा मुदः प्रसुदी भवन्‍त्यथानन्दान्‌ मुद॒ः अमुदः रजते'''''' वेशान्तान्‌ 

पुष्करिणीः स्रवन्तीः सजते ।” 
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निर्माता भी मानते हैं; च-और (उनके मतमें); पृत्रादय+-पुत्र आदि ही “काम! 

अथवा कामनाके विषय हैं | 

व्याख्या-कठोपनिषद्‌में वर्णन आया है कि “य एघ सुप्तेषु जागर्ति काम 
काम पुरुषो निर्मिमाण: ।! (२। २। ८ ) “यह नाना प्रकारके भोगोंकी रचना 

करनेवाछा पुरुष अन्य सबके सो जानेपर खय॑ जागता रहता है ।” इसमें पुरुषको 
कामनाओंका निर्माता कहा है। क ० 3० (१। १। २३-२४ )के अनुसार पुत्र-पोत्र 

आदि ही “काम? अथवा कामनाके विषय हैं | इससे भी यही सिद्ध होता है 
कि सप्नमें सृध्टि है । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार पृवपक्षीके द्वारा स्वम्रकी सष्टिको सत्य पिद्ध करने- 

की चेष्टा की गयी तथा उसे जीवकतृ॒क बताया गया । अब सिद्धान्तीकी ओरसे 

उसका उत्तर दिया जाता है-- । 

मायामात्र तु कात्स्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌॥ ३। २। ३॥ 

तु>किन्तु; कार्स्न्येन-पूर्णछूपसे; अनभिव्यक्तखरूपत्वात्‌-उसके 
खरूपकी अभिव्यक्ति ( उपलब्धि ) न होनेके कारण; मायामात्रमचचह माया- 

मात्र है । 

व्याख्या-खप्नकी सृष्टिका वणन करते हुए श्रुतिने यह बात तो पहले 

ही स्पष्ट कर दी है कि जीवात्मा वहाँ जिन-जिन वस्तुओंकी रचना करता है, 
वे वास्तवमें नहीं हैं | इसके सित्रा, यह देखा भी जाता है कि खप्नमें सब 
वस्तुएँ पूणरूपसे देखनेमें नहीं आती; जो कुछ देखा जाता है, वह अनियमित 
ओर अधूरा ही देखा जाता है। प्रश्नोपनिषद्में तो स्पष्ट ही कहा है कि “जाग्रत: 

अवस्थाम सुनी हुई, देखी हुई और अनुभव को हुई वस्तुओंकों खप्नमें देखता 
है, किन्तु विचित्र ढंगते देखता है | देखी-सुनी हुुको और न देखी- 
सुनी हुश्को भी देखता है तथा अनुभव की हुईंको और न अनुभव की हुईको 
भी देखता है | इन सबं कारणोंसे यही सिद्ध होता है कि खप्नकी सृष्टि 
वास्तविक नहीं, जीवको कर्मफलका भोग करानेके लिये भगवान्‌ अपनी योगमायासे 
उसके कर्म-संस्कारोंकी वासनाके अनुसार वैसे दृश्य देखनेमें उसे लगा देते हैं, 
अतः वह खप्न-सष्टि तो मायामात्र है, जाग्रतूकी भाँति सच्ची नहीं है | यही 
कारण है कि उस अवस्थामें किये हुए शुभाशुभ कर्मोका फल जीवात्माकों नहीं 
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भोगना पड़ता | तथा पृवपक्षीने जो यह बात कही थी कि किसी-किसी शाखा- 

वाले छोग पुरुषक पुत्र-पौत्रादि काम्य-विषयोंकी रचना करनेवाला बताते हैं, 
वह ठीक नहीं है; क्योंकि वहाँ खप्नावस्थाका प्रकरण नहीं है और उस 
मन्त्रमं जोबात्माको काम्य-विषयोंका निर्माता नहीं कहा गया है, वहाँ यह 

व्शिषण परमाव्माके लिये आया है | 

. सम्बन्ध-इससे तो यह सिद्ध होता है कि स्वप्न सर्वथा व्यर्थ है; उसकी 

कोई साथ्थकता नहीं है, इसपर कहते हैं-- 

सूचकश्र हि श्रुतेराचक्षते च तद्विदः॥ ३ । २। 8 ॥| 

सचकः-खप्न भविष्यमें होनेवाले शुमाशुभ परिणामका सूचक; चन्भी 

होता है; हि-क्योंकि; श्रतेः-श्रुतिसि यह सिद्ध होता है; चन्‍और; तहिंद३- 
खप्नविषयक शाखको जाननेवाले भी; आचश्चृते-ऐसी बात कहते हैं। 

व्याख्या-श्रुति (छा० उ० ५ | २। ९ ) में कहा है-- 

यदा कमसु काम्येषु श्रियं खप्नेषु पश्यति | 
समृद्धि. तत्र जानीयात्तस्मिनू खप्ननिदशने ॥ 

“जब काम्य कर्मेंके प्रसड्रमें खप्नोंके ऋयोंगें ख्रीको देखे तो ऐसे खप्न 

देखनेका परिणाम यह समझना चाहिये कि उस किये जानेवाले काम्यकममें 

भलीमाँति अभ्युदय होनेवाला है [! तथा यह भी कहा है कि “यदि खम्नमें काले 

दाँतवाले काले पुरुषको देखे तो वह मृत्युका सूचक है |! ( ऐतरेय आरण्यक 

३|२॥।४। १७ ) इत्यादि, श्रुतिके प्रमाणोंस यह सिद्ध होता है कि खप्न 

सर्वथा व्यथ नहीं है, वह वतेमानके आगामी परिणामका सूचक भी होता है । 
इसके सिवा, जो खप्नविज्ञानकी जाननेवाले विद्वान्‌ हैं, वे भी इसी प्रकार खप्नमें 

देखे हुए छयोंकी भविष्यमें होनेवाली शुभाशुभ घटनाओंके सूचक बताते हैं | 

इससे यह भी सिद्ध होता है कि खप्तको घटना जीवात्माकी खतन्त्र रचना नहीं 
है, वह तो निमित्तमात्र है; वास्तवमें सब कुछ जीवके कर्मानुसार उस परमेश्वरकी 
शक्तिसे ही होता है । 

सम्बन्ध-जीवात्मा थी तो ईंधरका ही अंचज है, अतः इसमें ईश्वरके ज्ञान 
और ऐश्वर्य आदि युण भी आंतरिक रूपसे होंगे ही | फिर यादि ऐसा मान लें कि 

: स्वम्चकी स्ृशटि जीवात्मा स्वयं करता है तो क्‍या हानि है ? इसपर कहते हैं--- 
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पराभिध्यानात्तु तिराहित तता ह्यस्य बन्धविषययों॥ ३॥ ९। १॥ 

( जीवात्मामें भी इश्वरके समान गुण हैं ) तु-किन्तु; तिरोहितमू-छिपे 

हुए ( आबृत ) हैं; परामिध्यानातू-( अत: ) परत्ह्म परमात्माका निरन्तर ध्यान 
करनेसे ( वे प्रकट हो जाते हैं ) हिज"-क्योंकि; तत५-उस परमात्माके सकाशसे 

०२३), 6५ _ (0 ऊ, घन ० विपरीत 

ही; अस्य-इसके; बन्धविपयेयो-बन्धन और उसके विपरीत अर्थात्‌ मोक्ष है । 

व्याख्या-जीवात्मा इश्वरका अंश है, इसलिये यह भी ईश्वरके सद्श गुणों- 
वाल्य है, इसमें कोई भी सन्देह नहीं है; परन्तु इसके वे सब गुण तिरोहित हैं-- 

छिपे हुए हैं; इस कारण उनका उपयोग नहीं देखा जाता | उस पर्रह्म 
परमेश्वरका निरन्तर ध्यान करनेसे जीवके वे छिपे हुए गुण पुनः प्रकट हो 

सकते हैं (श्वे० 3० १। ११ )। परमेश्वरकी आराधनाके बिना अपने-आप उनका 

प्रकट होना सम्मव नहीं है, क्योंकि इस जीवका अनादिसिद्ध बन्चन और उससे 
मुक्त होना उस जगत्कर्ता परमेश्वरके ही अधीन है ( श्रे० उ० ६। १६ )। 
इसलिये वह खय॑ खप्तको सृष्टि आदि कुछ नहीं कर सकता |# 

सम्बन्ध-इस जीवात्माके जो वास्तविक इईश्वरसम्बन्धी ग्रण हैं, वे क्‍यों 
लिपे हुए हैं ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

देहयोगाद्दा सोपपि ॥ ३ | २।६॥ 

स$जवह 'तिरोभाव; अपि-भी; देहयोगात्-शरीरके सम्बन्धसे; वा- 

ही है। । 

व्याख्या-इस जीवात्मामें उस परत्रह्म परमात्माके खाभाविक ग्रुण विद्यमान 

रहते हुए भी जो उन गुणोंका तिरोभाव हो रहा है, वे गुण प्रकट नहीं हो 
रहे हैं तथा यह जीवात्मा जो उन सब गुणोंसे सवंथा अनभिज्ञ है, इसका मुख्य 

कौरण जीवात्माका शरीरोंके साथ एकताको ग्राप्त हो जाना ही है | यही इसका 
बन्धन है और यह अनादिकालसे है | इसीके कारण जन्म-जन्मान्तरोंके कमे- 

 अन्‍कासअमकाओ. 

# साधककों चाहिये कि इस रहस्यको समझकर उस परमदयाछ, सर्वशक्तिमान्‌ परब्नह्म 
परमेश्वरके आश्रित होकर निरन्तर उसका भजन-ध्यान करे और इस बन्धनसे छुटकारा 
पानेके लिये भगवानसे प्रा/ना करे । इस जगत्रूप नाटकका सूत्रधार परमेश्वर जिसको 
उस प्रपश्नसे अलग करना चाहे) वही इससे अलग हो सकता है । 



२३० वेदान्त-द्शन [ पाद २ 
७५:७०... ५-६3... ७३:२७..००-करक-००-०२८५-.. ०-कर-७..० ०२२७... ००.२ ०७२०-०७... ०६७... ५७ ०००००७ ७०० ०+-+८७--२०७:१७०० ०००३-७० ७०-०७ ००७० ००७९० ७३.3... ०५७... ०-०. ०... ०-००... ०-०२ै७... ०-९७... ००-२०... 

संस्कारोंसे परवश हुआ यह जीव नाना योनियोंमें जन्म लेता और मरता है. तथा 
भाँति-भाँतिके दुःखोंका उपभोग कर रहा है । 

सम्बन्ध-यहातक स्वप्नावस्थापर विचार किया गया, उसमें ग्रसज्नवरश्ञ 

जीवात्माके बन्धन और उससे छूटनेके उपायका भी संक्षेपर्में वर्णन हुआ | अब 

जीवात्माकी सुषुत्ि-अवस्थापर विचार करनेके लिये अगला ग्रसज्ञ आरम्भ किया 

जाता है | ग्रायः यह कहा जाता हे कि सुषुप्ति-अवस्थासें जीवात्माका व्ह्मसे 

संयोग होता है, इससे यह आन्त घारणा हो सकती है कि सुषात्ति भी समाधिके 

सह्श कोई सुखग्रद अवस्था है| अतः इस अमका निवारण करनेके लिये 

कहते हैं--- द 

तद्भावो नाडीषु तच्छुतेरात्मनि च ॥ ३े | २।७॥ 
तदभाव$-( सुषृुप्ति-अवस्थामें ) उस खप्नदश्यका अभाव हो जाता है ( उस 

समय जीवात्मा ) नाडीषु-नाडियोंमें ( स्थित हो जाता है; तच्छ्ते *--क्योंकि 

वैसा ही श्रुतिका कथन है; च-तथा;। आत्मनिन्‍्आत्मामें भी ( उसकी 
स्थिति बतायी गयी है )। द 

व्याख्या-पूर्व सूत्रोमें जो खप्नावस्थाका वर्णन किया गया है, उसका 
उपभोग करते समय यह जीवात्मा कभी तो खप्तसे जग जाता है और कभी 

फिर खप्नमें स्थित हो जाता है, पुनः जगता और फ़िर खप्मावृस्थामें चछा जाता 
है ( बृह० उ० 9 | ३ | १० से १८ तक) । इस प्रकार खप्तगत मानसिक 
सुख-दु ःखोंका उपभोग करते-करते कभी सुषुप्ति-अवस्था हो जानेपर खप्नके 
दृश्योंका अभाव हो जाता है। इससे यह सिद्ध होता है कि वे मायामात्र हैं; क्योंकि 

बाह्यजगत्‌का अभाव नहीं होता, उसका काय ज्यों-का-व्यों चलता रहता है तथा जीवात्मा- 

का शरीर भी सुरक्षित रहता है, इसलिये उसका सत्‌ होना सिद्ध होता है | उस समय 
जीवात्माको इस प्रपश्नके उंपभोगसे विश्राम मिछता है तथा शरीर और इन्द्रियोंकी 
थकावट दूर होती है | वह अवस्था आनेपर जीवात्माकी स्थिति कैसी और कहाँ 

रहती है, इस विषय श्रुति कहती है---“जब यह सुषुप्ति-अवस्थाको प्राप्त होता है, 
तब कुछ भी नहीं जानता; इसके शरीरमें जो बहत्तर हजार हिता नामकी नाडियाँ 

हृदयसे निकछकर समस्त शरीरमें व्याप्त हो रही हैं, उनमें फेलकर यद्द समस्त 

शरीरमें व्यात हुआ शयन करता है।? ( बह ०3०२ । १। १५९ ) दूसरी श्रतिमें 

&- 
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ऐसा भी कहा गया है कि “जब यह शयन करता हुआ किसी तरहका खज्न 

नहीं देखता, सब प्रकारसे सुखी होकर नाडियोंमें व्याप्त हो जाता है, उस समय 
इसे कोई पाप स्पश नहीं कर सकते |? (छा० उ० ८ | ६।३)। भाव यह है 
कि उस समय अज्ञातमें इसके शरीरकी क्रियाद्वारा किसी जीवकी हिंसादि पापकर्म 
हो जाय तो वह नहीं छगता | तथा कहीं ऐसा भी कहा है कि “हे सौम्य ! उस 
सुषप्तिके समय यह पुरुष सतूसे सम्पन्न होता है? (छा० उ० ६। ८। १ ) एक स्थान- 

पर ऐसा वर्णन आता है कि “उस समय परमात्माके स्पर्शको ग्राप्त हुआ यह 
जीवात्मा न तो बाहरकी किसी वस्तुको जानता हैं और न शरीरके भीतरकी 

ही किसी वस्तुको जान पाता है? ( बह ० उ० 9 | ३। २१ )। 
इन सब वर्णनोंसे यही माद्म होता है कि नाडियोंका मूल और इस 

जीवात्मा तथा परअह्म परमाव्माका निवासस्थान हृदय है, उसी जगह सुष॒प्तिमें 
जीवात्मा शयन करता है; इसलिये उसकी स्थिति हृदंयस्थ नाडियोंमें और परमात्मामें 
भी बतायी जा सकती है । इसमें कोई विरोध नहीं है | स्थानकी 
एकताके कारण ही कहीं उसको ब्रह्मकी प्राप्ति, कहीं प्रछ्यकी भाँति परमात्माके 

साथ संयुक्त होना आदि कहा गया है; परन्तु इससे यह नहीं समझना चांहिये 
कि यह भी समाधिकी भाँति मुक्तिमें सहायक है । यह तो महान्‌ तामसी सुखका 
उपभोग करानेवाली अज्ञानमयी स्थिति है (गीता १८। ३९ ) 
शरीररक्षाके लिये कम-से-क्रम आवश्यक समंयतक ही शयन करना चाहिये, 
श्रेष्ठ खुखकी बुद्धिसे नहीं । 

प्रश्नोपनिषद्में स्पष्ट ही यह वर्णन है कि “वह मन जब तेंजसे अर्थात्‌ 
उदानवायुसे दब जाता है---उदान-वायु इन्द्रियोंसहित मनको हृदयमें ले जाकर 
मोहित कर देता है, तब इसकी सुषुप्ति-अवस्था होती है, उस समय यह खप्नको 
नहा देखता । इस शरीरमें जीवात्माको यह सुषुप्तिजनित सुख होता है?( प्र 6 उ० 
० । ६ )। इस विषयमें दूसरी श्रुतिमं जो यह बात कही है कि “उस समय 
तेजसे सम्पन्न होता है।! ( छा० 3० ८। ६ । ३ ) वहाँ भी तेजका अर्थ उदान- 
वायु ही समझना चाहिये, ब्रह्म नहीं; क्योंकि प्रश्नोपनिषद्में तीसरे प्रश्नका उत्तर देते 
हुए नवे और दसवें मन्त्रमें स्पष्ट ही उदानवायुकी और तेजकी एकता की गयी 
है । अतः ऐसा माननेसे ही वहाँ किये हुए वर्णनके साथ छान्दोग्यश्र॒तिकी 
एकवाक्यता सिद्ध होगी | 
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सम्बन्ध--सुष्ाप्तिकालयें जो परमात्माके साथ हृदयदेशमें जीवात्माकी 

स्थिति बतायी गयी है, उसीकी पुष्टि करते हैं--- 

अतः प्रबोधोष्मात्‌ ॥ ३२ । २। <॥ 

अतः-इसीलिये;। अस्ात्नयहाँसे; प्रबोध३-जीवात्माका जगना ( श्रुतिमे 

कहा गया है )। 

व्याख्या--जो वस्तु जिसमें विछीन होती है, वह वहींसे प्रकट भी होती 

है । इस न्यायसे जीवात्मा सुषुध्िका अन्त होनेपर जब जगता है, तब यहाँसे 

अर्थात्‌ परमात्माके निवास-स्थान हृदयसे ही जाग्रत्‌ होता है, इसलिये उसके लय 

होनेका स्थान भी वही है, यह अपने-आप सिद्ध हो जाता है | यह जगना उस 

परमात्माकी ही व्यवस्थासे होता है। जितने समयतक उसके प्रारब्धानुसार 
सुधुत्तिका सुखभोग होना चाहिये, उतना समय पूरा हो जानेपर उस परमेश्वरकी _ 
व्यवस्थासे जीवात्मा जाग्रत्‌ हो जाता है; यह भाव भी यहाँ समझ लेना चाहिये। 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नाता होती है कि जो जीवात्मा सुषुध्ि-अवस्थामें 

विलीन होता है, वही जगकर वाफ्स आता है या जञरीरके किसी अक्लगें पढ़ा 

हुआ दूसरा ही कोई जीव जगता है ? इसपर कहते हैं-- 

स एव तु कमोनुस्मृतिशब्द्विधिभ्यः ॥ ३ । २। ९ ॥ 

तु-निस्संदेह। स एव-वही जगता है; कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्य३- 
क्योंकि कम, अनुस्मृति, वेदप्रमाण और कर्म करनेकी आज्ञा इन सबकी सिद्धि 
तभी होगी, इसलिये यही मानना ठीक है | 

व्याख्या-जो जीवात्मा सोता है, वही जागता है | सोता दूसरा है और 
जगता दूसरा है, ऐसा माननेमें बहुत दोष आते हैं | अत: वैसा नहीं माना जा 
सकता; क्‍योंकि यह देखा जाता है कि मनुष्य पहले दिन जिस कर्मको आरम्भ 
करता है, उसके शेष भागकी पूर्ति दूसरे-तीसरे दिनोंतक करता रहता है। आधा काम 
दूसरेने किया हो और शेष आधे कामको अपना ही छोड़ा हुआ समझकर उसकी पूर्ति 
दूसरा करे यह सम्भव नहीं है | तथा जगनेके बाद पहलेकी सब बातोंकी स्मृतिके साथ- 
साथ यह भी स्मरण अपने-आप होता ही है कि जो अबतक सोता था, वही मैं अब जगा 
हूँ । दूसरे जीवात्माकी कल्पना करनेसे किसी प्रकार भी इसकी सड्गति नहीं हो 

च्वत क .... 2 अमन 
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सकती; एवं श्रुतिमं भी जगह-जगह जो सोता है, उसीके जगनेकी बात कहीं गयी 
है (बृह० उ० ४। ३। १६ )। और कर्म करनेकी जो वेदोंमें आज्ञा दी 

- गयी है, उसकी सफलता भी जो सोता है, उसीके जगनेसे होगी; क्योंकि एकको 

दी हुई आज्ञाका दूसरा कैसे पाछठन कर सकेगा | इन सब कारणोंसे यही सिद्ध 
होता है कि जो जीवात्मा सुषुप्तिकाछमें विलीन होता है, वही जगता है | 

कि सम्बन्ध-जव मनुष्य किसी औषध आदिसे मूच्छित कर दिया जाता है 
अथवा अन्य किन्हीं बीमारी आदि कारणोंसे अचेत हो जाता है, उस समय 

भी न तो बाहरी जयगतका ज्ञान रहता है, न स्वत्न देखता हे और न सुखका 

ही अनुभव करता है, वह कोन-सी अवस्था हे ? इस जिन्ञासापर कहते हैं--- 

मुग्धेषछेसम्पत्तिः परिशेषातु ॥ ३ | २। १० ॥ 

मुग्धे-मूर््छाकालमें; अद्भेसम्पत्ति;-अधूरी सुषृ॒प्ति-अवस्था माननी चाहिये; 

परिशेषात्‌-क्योंकि अन्य कोई अवस्था शेष नहीं है | 
व्याख्या-जन्मके बाद मरनेसे पहले जीवकी पूर्वोक्त तीन अवस्थाएँ ही 

प्रसिद्ध हैं । किसी विशेष कारणसे कभी-कभी हो जानेवाली यह मुग्घावस्था 
सबकी और स्व नहीं होती, अतः इसके छक्षण कुछ-कुछ सुषुप्तिमें ही सड्गत 
हो सकते हैं । इसलिये इसे अधूरी सुषरुप्ति मानना ही उचित है; क्योंकि उस 
अवस्थामें सुषुप्तिका सुखछाभ नहीं होता, केवरू अज्ञानमात्रमें ही सुषुप्तिसि इसकी 

समता है; अत: इसे पूर्णतया सुषुप्ति भी नहीं कहा जा सकता । 

सम्बन्ध-पूर्वप्रकर ण्में जीवात्माकी जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंका निरूपण 
किया गया । उसमें प्रसज्वश यह बात भी कही गयी कि उस परबल्मय परमेश्वरका 

निरन्तर चिन्तन करनेपर यह जीव कर्मबन्धनसे मुक्त हो सकता है | जिसके 

ध्यानका यह महान्‌ फल बताया गया है, उस परबह्मय परमात्माका क्‍या स्वरूप 

है ? इसका निर्णय करनेके लिये अगला ग्रकरण ग्रारम्भ किया जाता है | 

यहाँ यह जिन्नासा होती हे कि श्रुतियोंगें कहीं तो उस परमेश्वरको सर्वथा 
निर्विशेष निर्युेण बताया गया हे (क० उ०?।३।१५, मा० उ० ७ )। कहीं 

उसको सर्वेथर, सर्वेज्ञाफ्तिमानू, सर्वज़्, अन्तर्यामी, स्वसाक्षी तथा समस्त 
प्राणियोंकी उत्पत्ति ओर प्रठयका कारण कहा गया है ( मा० उ० $ )। कहीं 

उसे स्वव्यापी ओर कहीं अक्लुष्ठमात्र बताया गया है | कहीं कियाञ्नील और 
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कहीं अक्रिय कहा गया है; अतः उसका वास्तविक स्वरूप क्‍या हे ? तथा 

हृदय आदि जिन-जिन स्थानोंसें परमात्माकी स्थिति बताया गयी हे | उनके 

दोषोंसे वह लिप्त होता है या नहीं £ इस जिज्ञासापर कहते हँ-- 

न स्थानतो5पि परस्योभयलिड़ं सबेत्र हि। ३। २।११॥ 

खानत+-स्थानके सम्बन्यसे; अपि-भी; परस्थ"परत्रह्म परमात्माका; न 

किसी प्रकारके दोषसे संसर्ग नहीं होता; हिजक्योंकि; सर्वेत्र-ःसभी वेदवाक्योंमें 

उस ब्रह्मको; उभयलिड्भम्-दोनों प्रकारके छक्षणोसे युक्त अर्थात्‌ सत्र अकारत 

दोषोंसे रहित निर्विशेष तथा समस्त दिव्य गुणोंसे सम्पन्न बताया गया है । 

व्याख्या-कठोपनिषद्में कहा है कि “अणोरणीयान्‌ महतो महीयानात्मास्थ 

जन्तोर्निहितो गुहायाम/ ( क० उ० १। २। २० ) इस जीवात्माके हृदयरूप क्‍ 

ग॒हामें रहनेवाला परमात्मा छोठे-पे-छोटा तथा बड़-से-बड़ा है | “वह ब्रह्म बेठा हुआ ही ॥ 

दूर चला जाता है, सोता हुआहदी सब ओर चला जाता है (क० 3० १।२। २१ ) 

“वह जीवात्माके साथ उसकी हृदयगुहामें स्थित है! (क०3उ० १। ३। १ » “वह 

सब धर्मोसे रहित है ।? (क० उ० १। ३। १५) “भूत और भविष्यका शासक है ।' 

(क०3उ० २।१ । १२-१३ ) “उस परब्ह्ममें नाना भेद नहीं है ! (क० उ०२। 

। ११) 'उसके मयसे अग्नि आदि देवता अपने-अपने कार्योमें संल्भ्म रहते हैं।? (क० 

उ० २।३। ३ ) इसी प्रकार अन्य श्रुतियोंमें भी जहाँ इसको निर्विशेष कहा है, उसी 

प्रकरणमें नाना प्रक्कारके दिव्य गुणोंसे युक्त भी बताया है (इ्वरे० उ० ३। १९ ) 

तथा जो इसके दिव्य गुण बताये गये हैं, वे जीव और प्रकृति---इन दोनोंसे 

बिलक्षण हैं | अत: यंह भी नहीं कहा जा सकता कि ये दिव्य गुण जीवात्माके 

यो जड प्रकृतिके हैं अथवा उपाधिके कारण उस पख्ह्ममें इनका आरोप किया 

गया है, क्योंकि परत्रह्म परमात्मा उपाधिसे रहित है | अतः यही सिद्ध होता 

है कि वह परमात्मा खभात्रप्ते ही दोनों प्रकारके छक्षणबाल्ा है अर्थात्‌ वह सब 

ब्रकारके दोषोंसे रहित निर्विशेष तथा समस्त दिव्य गुणोंसे सम्पन्न है, इसलिये सर्वत्र 

व्याप्त और समस्त प्राणियोंके ढृदयमें स्थित रहकर भी वह परमात्मा उन-उन 

वस्तुओं और स्थानोंके दोषोंसे लिप्त नहीं होता । उसमें परस्परविरोधी लक्षण 

एक साथ रह सकते हैं; क्यांकि वह सवबंशक्तमानू और सांसारिक परदाथा्स 

सर्वथा विलक्षण है । छोकिक वस्तुओंके साथ तुलना करके उसका खरूप 
९ 
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समझाया नहां जा सकता; क्योंकि वह मन, वाणीका विषय नहीं है | अतः वेदने 
उसको दोनों प्रकारके छक्षणोसे युक्त बताकर उसकी अपार' महिमाको लक्ष्य कराया है| 

पम्बन्ध-अकारान्तरतत झह्ला उपस्थित करके उसका निराकरण करते हुए 
पूर्वाक्त बातकों हृढ़ करते 

न भेदादिति चेन्न प्रत्येममतदचनात ॥ ३ | २ | १२॥ 
चेतृ--यदि कहो कि भेदात्‌-सगुण ( अपखल्म या कार्यत्रह्म ) और निर्गण 

( परत्रह्म ) ये ब्रह्मके प्रथक-प्रथक्‌ दो खरूप माने गये हैं, इसलिये; € वह एक ही 
परमात्मा दोनों. रक्षणोंवाछ्ा ) न-नहीं हो सकता; इति नजूतो ऐसी बात नहीं 
55 अत्यकम्‌ अतह्वचनात्--क्योंकि प्रत्येक श्रुतिमें इसके विपरीत एक परत्रह्म 
रमेश्वरको ही दोनों प्रकारके छक्षणोंवाल्ा बताया गया है । 

व्याख्या-यदि कहा जाय कि “जहाँ परमात्माको सब श्रेष्ठ गुणोंसे सम्पन्न 
बताया गया है, वहाँ मायाविशिष्ट कार्यत्रह्म या अपरत्रह्मका वर्णन है तथा जहाँ 
उसके निविशेष खरूपका ग्रतिपादन हुआ है, वही पर्नह्मका वर्णन है, इस 
अ्कार दोनोाका प्रथक्‌-प्रथक्‌ वर्णन होनेके कारण दोनों एक नहीं हैं तथां उस 
परत्रह्म परमात्माको उभयलिड्रबाला मानना ठीक नहीं है|” तो ऐसी बात नहीं है 
क्योंकि अन्तर्यामि-आ्ह्मणमें प्रथिवीसे लेकर जीवात्मापर्यन्त सबका अन्‍्तर्यामी और 
अंग्वत एक ही परतह्म परमात्माको बताया गया है ( ब्रृह ० 3० ३। ७। ३ से२२ तक) 
तथा माण्डक्योपनिषद्मं भी एक ही परत्रह्म परमात्माका वर्णन करते हुए , उसे 
समस्त दिव्य ग्रुणोंसे सम्पन्न ( मा० उ० ६ ) और सर्वथा निर्विशेष ( मा० उ० 
3 ) कहा गया है ।% श्रेताश्वतरोपनिषद्‌ (३ ॥ १, २ )म उस एक हद्री 
नैंसेक खरूपका वर्णन करते हुए उसे सूर्यके समान खयंग्रकाश. और 
दस स्वधा अतीत बताया गया है, फिर “उससे श्रेष्ठ; महान. तथा सुझ््स रा कोई नहीं है? ऐसा कहकर उसे सर्वत्र प रिपर्ण बताया है. (श्वे० उ० ३:। 
८) 5 )। आगे चछकर उसीको आकार और दोषोंसे रहित कहा है (श्रे० उ० 
5 | १० )। फिर उसके सभी जगह मुख, सिर आदि अड्ढ बताये गये हैं 
( थै० 3० ३| ११ ) तथा उसे सबपर शासन करनेवाला, महान्‌, सबका प्रेरक, 
शानसरूप और निमल चताया है (श्रे० उ० ३। १२ ) । तदनन्तर उस परमेश्वर- 
को जगतलरूप, सब जगह हाथ, पेर आदि अड्ड “+--5-_---२ उनविला/ सब मलिल्यक्तो) सत्र इन्‍्द्रयोसे! शुक्त 

# ये दोनों मन्त्र पृष्ठ २ और ३ की टिप्पणीमें आ गये है | ३४ 
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और समस्त इन्द्रियोंसे रहित, सबका खामी, शासक और आश्रय बताया है | 

(३ | १७-१७ ) | इस प्रकार वहाँ प्रत्येक श्रुति-बाक्यमें एक पस्रह्म 
परमेश्वरकोी दोनों प्रकारके छक्षणोंसे युक्त कहा गया है। उससे मिन्न अपर 
( कार्य ) ब्रह्मका वहाँ वर्णन नहीं है; इसलिये पर और अपर ब्रह्म मिन्न-मिन्न 
हैं---यह कहना ठीक नहीं है | अतएव यही सिद्ध हुआ कि वह परत्रह्म परमात्मा 
ही निगुण-निराकार है और वहीं सगुण-साकार भी है | इन दोनों प्रकारके 
लक्षणोंसे युक्त होना उसका खभाव ही है; किसी उपाधिके कारण या कार्य- 

कारण-भेदसे नहीं | 

सम्बन्ध-दूसरी श्रतिके प्रमाणसे पुनः उसके एकत्वकों हृढ़ करते हैं-- 

अपि चेबमेके ॥ ३ | २। १३ ॥ 
अपि च-इसके सिवा; एके-किसी एकशाखावाले (विशेषरूपसे ); एवम 

इस बातका ग्रतिपादन करते हैं | 

: व्याख्या-तंत्तिरीयोपनिषद्में उस पसत्रह्म परमेश्वरको सत्य, ज्ञान और अनन्त 
बतछाकर उसीसे समस्त जगत्‌की उत्पत्ति बतायी है (तै० 3० २। १ ) तथा यह 
भी कहा है कि “उसने खय॑ अपने-आपको ही इस रूपमें बनाया है! तथा 

उसको रसखरूप और सबको आनन्दयुक्त करनेवाला कहा है | फिर उसके 
'निविशेष लक्षणोंका वर्णन करके उस परमात्मामें थिति छाभ करनेवाले साधकका 

निर्भय पदमें स्थित होना कहा है (तै० 3० २ ।७) । उसके बाद उसकी स्तुति 
करते हुए कहा है कि “इसीके भयसे वायु चलता है, इसीके मयसे सूर्य उदय 
होता है, इसीके भयसे अग्नि और इन्द्र तथा पाँचवाँ मृत्यु अपने-अपने कार्यमें 
अबृत्त होते हैं ! (तै+3० २ | ८ ) इस प्रकार तेत्तिरीय शाखाके मन्त्रोंद्रारा भी उस 

एक ही परमात्माके दोनों प्रकारके छक्षणोंका कथन होनेसे भी एक ही परमेश्वरका 
निर्मण और सगुण रूप होना सिद्ध होता है । 

सम्बन्ध-पुनः उसी बातको सिद्ध करनेके लिये दूसरा कारण प्रस्तुत करते हैं--- 

अरूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌॥ ३ | २। १४ ॥ 
हिज-क्योंकि; अरूपवत्‌-रूपरहित निर्विशेष लक्षणोंकी भाँति; एब-ही; 

तत्प्रधानत्वातू5उन सगुण खरूपके लछक्षणोंकी भी प्रवानता है) इसलिये 
( यही सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म दोनों लक्षणोंवाल्रा है )। 
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व्याख्या-जिस प्रकार उस परत्रह्म परमात्माको निगुण-निराकार बतानेवाले 

वेदवाक्य मुख्य हैं, ठीक उसी प्रकार उसे सगुण साकार, सर्वदिव्यगुणसम्पन्त 

बतानेवाले वेदवाक्य भी ग्रधान हैं; उनमेंसे किसी एकको मुख्य और दूसरेकी 

गौण नहीं कहा जा सकता; क्योंकि एक ही प्रकरणमें और एक ही मन्त्रमें एक 

परतह्म परमात्माके खरूपका वर्णन करते हुए उसे दोनों छक्षणोंवाला बताया कि; 

है (श्रे० उ० ६। ११) अतझ्॒ रूपरहित निर्विशेष छक्षणोंकी हे 

ही सगुण साकाररूपकी भी प्रवानता.ज्ञात होती है यही सिद्ध होता है कि . 

वह ॒परत्रह्म परमेश्वर दोनों छक्षणोंवाल्ा है । 8 हि 

सम्बन्ध-अब दूसरे दृष्टान्तसे उसी बातकों सिद्ध करते हैं-- 

प्रकाशवच्चावेयथ्योत्‌ ॥ २३ । २। १५॥ 
च-तथा; प्रकाशवत्‌-प्रकाशकी भाँति; अवैयथ्यात्र-दोनोंमेंसे कोई भी 

छक्षण या उसके ग्रतिपादक वेंदवाक्य व्यर्थ नहीं हैं, इसलिये ( यही सिद्ध हीता 

है कि परमात्मा दोनों लक्षणोंवाला है )। 

व्याख्या-जिस प्रकार अग्नि और बिजली आदिके दो रूप होते हैं-- 

एक प्रकट और दूसरा अप्रकट---उन दोनोंमेंसे कोई मी व्यर्थ नहीं है, दोनों ही सार्थक 

हैं, उसी प्रकार उस ब्रह्मके भी दोनों रूप सार्थक हैं, व्यर्थ नहीं हैं; क्योंकि 
ऐसा माननेसे ही उसकी उपासना आदिकी सार्थकता होगी, दोनोंमेंसे किसी एक- 
को प्रधान और दूसरेको गौण या अनावश्यक मान लेंगे तो उसकी साथेकता 

नहीं होगी । श्रुतिमें उसके दोनों छक्षणोंका वर्णन है; श्रुतेके वचन कभी व्यर्थ 

नहीं हो सकते; क्योंकि वे खत:प्रमाग हैं, अत: उन बरेदवाक्योंकी सार्थकताके लिये 
. भी ब्रह्मको सविशेष और निर्विशेतर दोनों प्रका रके छक्षणोंसे युक्त मानना ही उचित है।. 

सम्बन्ध-अव श्रुतियें प्रतीत होनेवाले बिरोधका दो सूत्रोंद्वारा समाधान किया 
जाता है-- 

आह च तन्मात्रम ॥ ३। २। १६॥ 
तन्मात्रम-( श्रुति उस परमात्माको ) केवल सत्य, ज्ञान और अनन्तमात्र; 

चजही; आह--बताती है, वहाँ सगुगवाचक शाब्दोंका प्रयोग नहीं है । 

व्याख्या-ऐसी शझ्का भी नहीं करनी चाहिये कि तैत्तिरीय-श्रुतिमें सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( ते० उ० २ । १) अर्थात्‌ “तह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है!-- 
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इस श्रकार ब्रह्मको केवल ज्ञानखरूप ही बताया है, सत्यसड्डूल्पत्व आदि गुणोंबाला 
नहीं बताया, अतः उसको दोनों लछक्षणोंबाछा नहीं माना जा सकता । 

सम्बन्ध-क्योंकि--- 

दर्शायति चाथो अपि स्मयते ॥ ३। २। १७ ॥ 
अथो८”उक्त कथनके अनन्तर : दरशयति-श्रति उसीको अनेक रूपवाला भी 

दिखाती है; च-इसके सिवा; स्यते अपि-स्मृतिमें भी उसके सगुण खरूपका 
वर्णन आया हे । 

व्याख्या-पूर्वोक्त “सत्यं ज्ञानमनन्तम! इस मन्त्रमें आगे चछकर उस परमात्माको 
सबके हृदयमें निहित बताया है और उसीसे समस्त जगत्‌की उद्यत्तिका वर्णन 
किया है (तै०3०२। १ ); फिर उसे रस-खरूप, सबको आनन्द देनेवाला (२ | ७) 
और सबका संचालक ( २ | ८ ) कहा है | इसलिये उस श्रतिको केवल 
निर्मुणपरक मानना उचित नहीं है । इसी प्रकार स्मृतिमें मी जगह-जगह उस 
पर्रह्मक॑ खरूपका वणन दोनों प्रकारसे उपलब्ध होता है | जेप्ते--०जो मुझे 
अजन्मा, अनादि और छोकमहेश्वर जानता है, वह मनुष्योंमें ज्ञानी है और सब 
पापसे मुक्त हो जाता है |!'& ( गीता १० | ३.) भमझे सब यज्ञ और तपोंका 
भोक्ता, सम्पूण लोकोंका महान्‌ ईश्वर, समस्त ग्राणियोंका सुहृदू जानकर मनुष्य 
शान्तिको प्राप्त होता है | (गीता ५। २९ ) 'ऐसे सगुण रूपवाल मैं 
कवछ अनन्य भक्तिके द्वारा देखा जा सकता हूँ, तत्वसे जाननेमें आ सकता 
हूँ और मुझमें प्रवेश भी किया जा सकता है | (गीत 0१ ४७.) 
श्रीमद्भगव्गीताके पंद्रहव अध्यायमें क्षर और अक्षरका लक्षण बताकर यह स्पष्ट 
रूपसे कहा गया है कि “उत्तम पुरुष इन दोनोंसे भिन्न है, जो कि परमात्मा 

_नामसे कहा जाता है, जो तीनों लोकोंमें प्रविट होकर सबको धारण करता है किक. 2 ऑ- 8 -2:4.- 0:45.) £ नि हक 2 न तििलिशील चीफ काल धक).। 
# यो मामजमनादि चर वेत्ति लोकमहेश्वरम्‌ । 

असमूढः स॒ मर्त्यघपु सर्वपापेः प्रमुच्यते ॥ 
 भोक्तार यज्ञतपसां सब्ंलोकमहेश्व रम्‌,। 

सुहद॑ सवभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिम्रच्छति ॥ 

| भक्तया त्वनन्यया शक्य * अहमंवविधोउ्जुन । 
ज्ञातु द्रष्ट च तस्वेन प्रव्रेष्द च परंतप ॥ 

4क८कक- >>. >> 5 ााछ 3 
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तथा जो संबका ईश्वर एवं अविनाशी है ।!& ( १५ । १७ ) इस प्रकार 

परमत्रह्म पुरुषोत्तमके सगुण खरूपका वर्णन करके अन्तमें यह भी कहा है कि 

“जो मुझे इस प्रकार पुरुषोत्तम जानता है, वह सब कुछ जाननेवाला है ।' 

( १७ | १९ ) | इस प्रकारके बहुत-से वचन स्थृतियोंमें पाये जाते हैं, जिनमें 

भगवानके सगुण रूपका वर्णन है और उसे वास्तविक बताया गया है । इसी 

तरह श्रतियों और स्मृतियोंमें परमेश्वरके निर्गुण-निर्विशेष रूपका भी वर्णन पाया 

जाता है | और वह मी सत्य है; इसलिये यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म दोनों 

प्रकारके लक्षणोंवाला है । 

सम्बन्ध-उस परबह्म परमेथरका सगुणरूप उपाधि-मेदसे नहीं, किन्तु 
स्वाभाविक है, इसी बातकों लिद्ध करनेके लिये दूसरा श्रमाण देते है-ा..... 

अत एवं चोपमा सूर्यकादिवत्‌ ॥ ३। २। १८ ॥ 
च-ओर; अत एव”"इसीलिये अर्थात्‌ उस परमेश्वरका उमय रूप खामाविक 

है, यह सिद्ध करनेके लिये ही; सयेकादिवत-सूर्य आदिके ग्रतिविम्बकी भाँति; 

उपमा८”उपमा दी गयी है । 

व्याख्या-“'सब भूतोंका आत्मा परत्रह्म परमेश्वर एक है, तथापि वह मिन्न- 
भिन्न ग्राणियोंमें स्थित है, अत: जलमें ग्रतिविम्बित चन्द्रमाकी भाँति एक और 

अनेक रूपसे भी दीखता है ।!॥ ( ब्रह्मबिन्दु उ० १२ ) इस दृष्टान्तसे यह बात 
दिखायी गयी है कि वह सर्वान्तर्यामी परमेश्रर सगुण और निगुण-भेदसे अलग- 

अलग नहीं, किन्तु एक ही है; तथापि प्रत्येक जीवात्मामें अछग-अछग दिखायी . 
दे रहा है | यहाँ चन्द्रमाके प्रतिविम्बका इशनन्‍्त देकर यह भाव दिखाया गया 
है कि जसे सूर्य और चन्द्रमा आदिमें जो प्रकाश गुण है, वह खाभाविक 
है, उपाधिसे नहीं है; उसी प्रकार परमात्मामें भी सत्यसझ्लल्पत्व, सर्वज्ञत्व 

# उत्तमः पु रुषरसत्वन्यः परमात्मत्युदाह्नतः । 

यो लोकन्नयमाविश्य बिभत्यव्यय. ईश्वरः ॥ 
| मार्मेवमसंमूढोी जानाति पुरुषोत्तमम्‌ । 
स सवविद्‌ बफफ ॥ 

_ देखिये कठोपनिषद्‌ १ | ३। १५); मुण्डक० १ | १ | ६ तथा माण्ड्रक्य० ७ । 
$ एक एवं हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः। 

एकधा बहुधा चेव  दृश्यते जलूचन्द्रवत्‌ ॥ 



२४० वेदान्त-दशंन [ पाद्‌ २ | 
विधि भी अप 333 5 8 मी 

और सवेव्यापित्वादि गुण खामाविक हैं, उपाधिसे नहीं हैं | दूसरा यह भाव 
दिखाया है कि जिस प्रकार चन्द्रमाका प्रतिविम्ब जलमें अछग-अछग दीखता 
हुआ भी एक है, उसी प्रकार परमात्मा सब ग्राणियोंमें अन्तर्यामीरूपसे अछग- 
अलगकी माँति स्थित हुआ भी एक ही है, तथा वह सबमें रहता हुआ भी 

उन-उनके गुण-दोषोंसे अछिप्त है।गीताके निम्नाड्डित वचनसे भी इसी सिद्धान्त- 

की पुष्टि होती है “अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ |” “वह परमात्मा 

विमागरहित है तो भी विभक्तकी भाँति सब प्राणियोंमें स्थित है? इत्यादि 

( गी० १३ | १६ ) यही उसकी विचित्र महिमा है । 

सम्बन्ध-यहाँ ग्रतिविम्बका हृष्टान्त दिया जानेके कारण यह अमर हो 

सकता है कि परमात्माका सब ग्राणियोंगें रहना ग्रतिविम्बकी भाँति सिशथ्या ही 

है, वास्तवमें नहीं है; अतः इस अ्रमकी निवत्तिके लिये अगला सूत्र कहते हैं--- 

अम्बुबदग्रहणात्तु न तथात्वम्‌ ॥ ३। २। १९ ॥ 
तु-किन्तु; अम्बुबतू--जलमें स्थित चन्द्रमाकी भाँति; अग्रहणात्‌-परमात्मा- 

का गअहण न होनेके कारण ( उस परमेश्वरको ); तथात्वमू-सर्वथा वेसा; न-नहीं 

समझना चाहिये | 

व्याख्या---पूर्व सूत्रमं परमेश्वरको समस्त ग्राणियोंमें स्थित बताते हुए 
जल्में दीखनेवाले चन्द्रमाका इश्टान्त दिया; किन्तु पूर्णतया वह दृश्ान्त परमात्मामें 
नहीं घटता; क्योंकि चन्द्रमा वस्तुत: जलतमें नहीं है, केवछ उसका ग्रतिविम्तब 

दीखता है । किन्तु परमात्मा तो खय॑ सबके हृदयमें सचमुच ही स्थित है और 
उन-उन जीवोंके कर्मानुसार उनको अपनी शक्तिके द्वारा संसारचक्रमें श्रमण 
कराता है (गीता १८। ६१ ) | अतः चन्द्रमाके प्रतिविम्बकी भाँति 
परमेश्वरकी स्थिति नहीं है | यहाँ दृशन्तका केवछ एक अंश लेकर ऐसा समझना 

चाहिये कि परमेश्वर एक होकर भी नाना-प्ता दीखता है, वास्तवमें वह नाना 
नहीं है, तथापि सवंशक्तिमान्‌ होनेके कारण अछा-अछग प्राणियोंमें एक रूपसे 
स्थित है । 

सम्बन्ध-यादि ऐसी बात हे तो ग्रतिविम्बका हृशन्त क्‍यों दिया गया ? 

इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

वृद्धिहासभाक्त्वमन्तभोबादुभयसामञ्जस्यादेवम्‌॥ ३ । २ । २०॥ 
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अन्तर्भावात्‌-शरीरके भीतर स्थित होनेके कारण; बृद्धिहासभाक्त्वमू- 
शरीरकी भाँति परमात्माके बढ़ने-घटनेवाछा होनेकी सम्भावना होती है, अत: 

(उसके निषेषमें)। उभयसामञ्जस्यातू-परमात्मा और चन्द्रप्रतिविम्ब---इन दोनोंकी 
समानता है, इसलिये; एयम-इस प्रकारका इश्न्त दिया गया है | 

व्याख्या-उपमा उपमेय वस्तुके किसी एक अंशकी समानताको लेकर 

दी जाती है। पूर्णतया दोनोंकी एकता हो जाय तब तो वह उपमा 
ही नहीं कही जायगी; अपितु वास्तविक वर्णन हो जायगा | अतः यहाँ 

जिस ग्रकार चन्द्रमाका प्रतिविम्ब जलमें रहता हुआ भी जलके घटने-बढ़ने आदि 
विकारोंसे सम्बद्ध नहीं होता, वेसे ही परब्रह्म परमेश्वर सबमें रहता हुआ भी 

निर्विकार रहता है, उनके घटने-बढ़ने आदि किसी भी विकारसे वह लिप्त नहीं 

होता । इतना ही आशय इस दइश्टान्तका है, इसलिये इस दृश्टान्तसे यह शक्का 

नहीं करनी चाहिये कि परमात्माकी सब प्राणियोंमें जो स्थिति बतायी गयी है, 
वह भी चन्द्रमाके प्रतिविम्बकी भाँति अवास्तविक ( झूठी ) होगी । 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे पुनः उस अ्रमकी निवत्ति की जाती है--- 

दशनाञ्च ॥ ३। २। २१ ॥ 
दशनात्‌-श्रतिमें दूसरे दृश्नन्त देखे जाते हैं, इसलिये; चरभी ( यही सिद्ध 

होता है कि परमात्माकी स्थिति प्रतिविम्बकी भाँति अवास्तविक नहीं है ) । 

व्याख्या-कठोपनिषद्‌ ( २ । २ । ९ ) में कहा है कि--- 

अग्नियथेको भुवनं प्रविष्टो रूपं रूप॑ प्रतिरूपो बभूव । 
एकस्तथा सवंमूतान्तरात्मा रूप॑ रूप॑ प्रतिरूपो बहिश्व ॥ 

“जिस प्रकार समस्त ब्रह्माण्डमें प्रविष्ट हुआ एक ही अप्नि नाना रूपोंमें उनके 

सद्रश रूपवाला हो रहा है, उसी प्रकार सब ग्राणियोंका अन्तरात्मा परमेश्वर एक 

होता हुआ ही नाना रूपोमें प्रत्येकके रूपवाला-सा हो रहा है तथा उनके बाहर 

भी है |? अम्निकी ही भाँति वहाँ वायु और सूर्यके दष्टान्तसे भी परमेश्वरकी वस्तुगत 

गुण-दोषसे निर्लेपता सिद्ध की गयी है। ( क०35०२। २। १०-११ ) इस 

प्रकार प्रतिविम्बके अतिरिक्त दूसरे दृशन्त, जो उस ब्रह्मकी स्थितिके सत्यत्वका 
प्रतिपादन करनेवाले हैं, वेदमें देखे जाते हैं; इसलिये भी प्राणियोंमें और प्रत्येक 
वस्तुमें उस परत्रह्म परमेश्वरकी स्थिति प्रतिविम्बकी भाँति आभासमात्र नहीं; किन्तु 

वे० द० १६-- 
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सत्य है । अतएव वह सगुण और नियगुंण दोनों प्रकारके छक्षणोंवाल्ा है, यही 

मानना युक्तिसड्गत है । 

सम्बन्ध-यहाँतक यह सिद्ध किया गया कि परबलह्म परमेश्वर दोनों प्रकारके 

लक्षणोंवाला है । अब यह जिज्ञासा होती है कि वेदयें बह्मको दोनों ग्रकारवाला 

बताकर अन्तमें जो ऐसा कहां गया है “नेति नेतिः अर्थात्‌ ऐसा नहीं है, ऐसा 

नहीं है, इन निषेधपंरक श्रुतियोंका क्या अभिग्राय है ? अतः इसका निर्णय करने- 
के लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 

प्रकृतेतावत्त्व॑ हि प्रतिषेधघति ततो ब्रवीति च 

भूयः ॥ ३ । २। २२॥ 
प्रकृततावच्वम--प्रकरणमें जो ब्रह्मके छक्षण बताये गये हैं, उनकी इयत्ताक 

ग्रतिषेधति-“नेति नेति? श्रुति निषेघ करती है; हिज-क्योंकि; तत+८उसके बाद; 

भ्रूय/-ठुबारा; ब्रवीति च-कहती भी है । 
व्याख्या-ब्रहदारण्यकोपनिषद्में ब्रह्मके मूत्त और अमूत्त दो रूप बताकर 

प्रकरण आरम्म किया गया है | वहाँ भोतिक जगतूमें तो पृथिवी, जल और 

तेज--इन तीनोंको उनके कार्यसहित, मूर्त बताया है तथां वायु और. आकाशको 
अमूर्त कहा है। उसी प्रकार आध्यात्मिक जगतमें ग्राण और हृदयाकाशको 
अमूत्त तथा उससे भिन्न शरीर और इन्द्रियगोलकादिको मूत्त बताया है। उनमेंसे 
जिनको मूत्त बताया, उनको नाशवान्‌ अर्थात्‌ उस रूपमें न रहनेवाले, किन्तु 
प्रत्यक्ष उपलब्ध होनेके कारण “सत्‌? कहा, उसी ग्रकार अमूर्तको अम्रत अर्थात्‌ 
नष्ट न होनेवाला बतलछाया-। इस ग्रकार उन जड तत्त्वोंका विवेचन करते समय ही 

आधिभौतिक जगत्‌में सूयमण्डलको और आध्यात्मिक जगतमें नेत्रको मूर्त्तका सार 
बताया है | इसी प्रकार आधिदेविक जगतूमें सूर्यमण्डलस्थ पुरुषको और आध्यात्मिक 
जगतूमें नेत्रस्थ पुरुषको अमूत्तेका सार कहा है | इस तरह सगुण परमेश्वरके 
साकार और निराकार-इन दो रूपोंका वर्णन करके फिर कहा गया है कि भनेति 
नेतिः अर्थात्‌ इतना ही नहीं, इतना ही नहीं । इससे बढ़कर कोई उपदेश नहीं 
है | तदनन्तर .यह बताया गया है “उस परम तत्त्वका नाम सत्यका सत्य है, यह 
प्राण अर्थात्‌ . जीवात्मा सत्य है और उसका भी सत्य वह परब्रह्म परमेश्वर है | 
(.बरृह० उ० २। ३ । १---६ )। इस प्रकार उस परमेश्वरके साकार रूपका 
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पर्णन करके यह भाव दिखाया गया कि इनमें जो जड अंश है, वह तो उसकी 
अपरा ग्रकृतिका विस्तार है और जो चेतन है, वह जीवात्मारूप उसकी परा प्रकृति है. 
और इन दोनों सत्योंका आश्रयभूत वह परत्रह्म परमेश्वर इनसे भी पर अर्थात्‌ श्रेष्ठ 
है । अतः यहाँ “नेति नेति? श्रुति सगुण परमात्माका ग्रतिषेघ करनेके लिये नहीं 
है; किन्तु इसकी इयत्ता अर्थात्‌ वह इतना ही है, इस परिमित भावका निषेध करके 
उस परमेश्वरकी असीमता-अनन्तता सिद्ध करनेके लिये है । इसीलिये '्नेति नेतिः 
कहकर सत्यके सत्य परमेश्वरका होना सिद्ध किया गया है। अतः यह पख्रह्म 
परमेश्वर केवल निगुण निर्विशेष ही है, सगुण नहीं; ऐसी बात नहीं समझनी चाहिये ॥- 

सम्बन्ध-उस परजह्म परमात्माके सगुण और निर्यगुण दोनों ही : स्वरूफ 
वास्तवमें प्राकत मन-बुद्धि और इन्द्रियोंसे अतीत हैं, इस भावकों स्पष्ट करनेके 

लिये कहते हैं--- 

तदव्यक्तमाह हि ॥ ३। २। २३ ॥ 
हित-क्योंकि(श्रुति); तत्-उस सगुण रूपको; अव्यक्तमरडन्द्वियोंद्वारा जाननेमें 

न आनेवाला; आह-"-कहती है | क्‍ द 

व्याख्या-केवछ निग्गुण-निराकाररूपसे ही वह परत्रह्म परमेश्वर अव्यक्त 
अथांत्‌ मन-इन्द्रियोंद्रार जाननेमें न आनेवाला है, इतना ही नहीं, इसीकी भाँति 
उसका सगुण खरूप भी इन ग्राकृत मन और इन्द्रिय आदिका विषय नहीं है; 
क्योंकि श्रुति और स्मृतियोंमें उसको भी अव्यक्त कहा गया है । मुण्डकोपनिषदमें- 
पहले परमेश्वरके सगुण खरूपका वर्णन इस प्रकार किया गया है--- 

यदा पश्यः पश्यते रुक्‍्मवर्ण कर्तारमीशं पुरुष ब्रह्मयोनिम । 
तदा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय निरञ्ञनः परम साम्यमुपैति || 

“जब यह द्रष्टा ( जीवात्मा ) सबके शासक, ब्रह्मके भी आदिकारणः 
समस्त जगत्‌के रचयिता, दिव्यप्रकाशखरूप परम पुरुष परमात्माको प्रत्यक्ष कर 
लेता है, उस समय पुण्य-पाप दोनोंकों भलीभाँति घो-बहाकर निर्मल हुआ ज्ञानी 
सर्वोत्तम समताको प्राप्त कर लेता है।? (मु०3०३। १। ३) इसके बाद चौंथे- 
से सातवें मन्त्रतक सत्य, तप और ज्ञान आदिको उसकी प्राप्तिका उपाय बताया 
गया | फिर अनेक विशेषणोंद्वारा उसके खरूपका वर्णन करके अन्तमें कहा है- - ... 

न चल्लुषा गृह्मते नापि वाचा नान्येदेवेस्तप्सा कर्मणा वा । 
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(5०. “यह परमात्मा न तो नेत्रोंसे, न वाणीसे, न दूसरी इन्द्रिय या मनसे और न 

“कुमेंसि ही देखा जा सकता है |? इसी प्रकारका वर्णन अन्‍्यान्य श्रुतियोंमें भी 

है, विस्तारमयसे यहाँ अधिक प्रमाण नहीं दिये गये हैं । 

::... सम्बन्ध-इससे यह नहीं समझना चाहिये कि परबह्म परमेश्वरका किसी 

-भी. अवस्थामें प्रत्यक्ष दर्शन नहीं होता; क्योंकि-- 

->अ्पि च संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ॥ रे | २। ९४ ॥ 

*: अपि च-इस प्रकार अव्यक्त होनेपर भी; संराधने-आराधना करनेपर 

“( उपासक परमेश्वरका प्रत्यक्ष दर्शन पाते हैं ); प्रत्यक्षानुमानाभ्यामू-ाह वात 

' वेद और स्मृति--दोनोंके ही कथनसे सिद्ध होती है । 

! व्याख्या-श्रुतियों और स्मृतियोंम,ं जहाँ सगुण और निगुण परमेश्वस्को 

इन्द्रियादिके द्वारा देखनेमें न आनेवाला बताया है, वहीं यह भी कहा है कि वह 

परमात्मा नामजप; स्मरण, ध्यान आदि आराधनाओंद्वारा प्रत्यक्ष होनेवाला भी 

हम आग दल 2 खेत ० है रत ० रेप तथा। 

श्रीमद्धगवद्गीता ११ | ५७४७ ) । इस तरहके अनेक प्रमाण हैं. | वेद और स्मृतियों 

के इन वचनोंमें उस सगुण-निर्गुणस्वरूप परत्रह्म परमात्माको आराधनाके द्वारा 

 क्रव्यक्ष होनेवाला बताया गया है, इसलिये यह सिद्ध होता है कि उसके प्रत्यक्ष 

दर्शन होते हैं । भगवानने खय॑ कहा है---“हे अज्जुन | अनन्य भक्तिके द्वारा 

, ही मुझे तखसे जाना जा सकता है । मेरा दर्शन हो सकता और मुझमें प्रवेश 

किया जा सकता है |? ( ११ | ५०) इसलिये भी यही सिद्ध होता है कि वह 

परअह्म परमेश्वर अवश्य है और वह सगुण तथा निर्गुण - दोनों ही लक्षणोंवाला है | 

सम्बन्ध-उस परमेश्वरका स्वरूप आराधनासे जाननेमें आता है, अन्यथा 

नहीं, इस कथनसे तो यह सिद्ध होता है कि वास्तवमें परमात्मा निर्विशेष हीं 

ै है, केवल भक्तके लिये आराधनाकालमें सगुण होता हे; ऐसी श्र होनेपर 

कहते हैं-- 

_प्रकाशाविवच्चनावेशेष्यं प्रकाशश्र कमेण्यभ्यासात्‌॥ २३॥। २। २५॥ 

प्रकाशादिवत्‌्-अग्नि आदिके 'प्रकाशादि गरुणोंकी भाँति; डी; 

अवशेष्यम्‌--( परमात्मामें भी ) भेद नहीं है; प्रकाश॥३८-प्रकाश; चं-भी; 

कर्मणि-कर्ममें; अभ्यासात्‌--अभ्यास करनेसे ही ( प्रकट होता है ) । 
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व्याख्या-जिस प्रकार अग्नि और विजली आदि तन प्रकाश और उष्णता आदि 
गुणोंसे युक्त हैं, उनका वह रूप जब प्रकट हो, उस अवस्थामें भी वे उन-उन खाभाविकः * 
गुणोंसे युक्त हैं और प्रकट न हो---छिपा हो, उस समय भी वे उन गुणोंसे युक्त 
हैं | व्यक्त और अव्यक्त स्थितिमें उन खाभाविक गुणोंसे युक्त होनेमें कोई अन्तर : 

नहीं आता | उसी प्रकार वह परमेश्वर उपासनाद्वाण प्रत्यक्ष होनेके समय जिस * 

प्रकार समस्त कल्याणमय विशुद्ध दिव्य-गुणोंसे सम्पन्न है, वेसे ही अप्रकट. 
अवस्थामें भी है; ऐसा समझना चाहिये | अग्नि आदि तत्तवोंकों प्रकट करनेकें. 

लिये जो साधन बताये गये हैं, उनका अभ्यास करनेपर ही वे अपने गुणोंसहित 
प्रकट होते हैं | उसी प्रकार आराघना करनेपर अप्रकट परमेखरका प्रकट हो 

जाना उचित ही है । ० 

सम्बन्ध-उमयलिज्ञवाले प्रकरणको समाप्त करते हुए अन्तमें कहते हैं- 

अतो5नन्तेन तथा हि लिड्डमू ॥ ३ । २। २६ ॥ 

अत$-इन ऊपर बताये हुए कारणोंसे यह सिद्ध हुआ कि; अनन्तैन> 
( वह ब्रह्म ) अनन्त दिव्य कल्याणमय गुण-समुदायसे सम्पन्न है; हि-क्योंकि; 
तथाज्जैसे ही; लिड्ञम्‌-लक्षण उपलब्ध होते हैं । 

व्याख्या-पूर्वोक्त कारणोंसे यही सिद्ध होता है कि वह परब्रह्म परमैश्नर 
सत्यसझ्डुल्पता, सर्वज्ञता, स्वशक्तिमत्ता, सौहांदं, पतितपावनता, आनन्द, 
विज्ञन, असज्गता और निर्विकारता आदि असंख्य कल्याणमय गुण-सपुद्यसे 
सम्पन्न और निर्विशेष---समस्त गुणोंसे रहित भी है, क्योंकि श्रतिमें ऐसा ही 
लक्षण मिलता हैं ( श्रें० उ० ३ | ८--२१ )। 

सम्बन्ध-अब परम पुरुष ओर उसकी प्रकृति सित्र है था आभित्र ? इस 
विषयपर विचार करनेके लिये प्रकरण आरम्भ किया जाता है | यहाँ पहले बह . 
बात बतायी जाती है कि झक्ति और शक्तिमानमें किस प्रकार अभेद है-- 

उभयव्यपदेशात्ततहिकुण्डलबत्‌ ॥ ३ | २। २७ ॥ 

उमयव्यपदेशात्रदोनों प्रकारका कथन होनेसे; अहिकुण्डलवत्‌-्सर्पके 
कुण्डलाकारत्वकी भाँति; तु-ही (उसका भाव समझना चाहिये)। 
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व्याख्या-जिस प्रकार सर्प कभी सह्ूचित हो कुण्डलाकार हो जाता है 
और कभी अर्पनी साधारण अवस्थामें रहता है; किन्तु दोनों अवस्थाओंमें वह 

सर्प एक ही है। साधारण अवस्थामें रहना उसका कारणभाव है, उस समय 

उसकी कुण्डलादिमावमें प्रकट होनेकी शक्ति अगप्रकट है, तथापि वह उसमें 

लिबरमान है और उससे अभिन्‍न है | एवं कुण्डलादि आकारमें स्थित होना उसका 

क्ार्यभाव है, यही उसकी पूर्वोक्त अप्रकट शक्तिका प्रकट होना है | उसी प्रकार वह 

परत्रह्म जब कारण-अवस्थामें रहता है, उस समय उसकी अपरा तथा परा ग्रकृति- 

रूप दोनों शक्तियाँ सृष्टिके पूव उसमें अभिन्‍नरूपसे विद्यमान रहती हुईं भी अग्रकट 

रहती हैं और वही जब कार्यरूपमें स्थित होता है, तब उसकी उक्त दोनों शक्तियाँ 

हीं मिन्न-मिन्न नाम-रूपोंमें प्रकट हो जाती हैं | अतः श्रुतिमें जो ब्रह्मको निविशेष 

बताया गया हैं, वह उसकी कारणावस्थाकों लेकर है और जो उसे अपनी 

झक्तियोंसे युक्त एवं सविशेष बताया है, वह उसकी कार्यावसस्‍्थाकों लेकर है । 
इस प्रकार श्रुतिमें उसके कारण और कार्य दोनों खरूपोंका वर्णन हुआ हे, 

इसलिये यह सिद्ध होता है कि परत्रह्म परमात्मामें उसकी शक्ति सदा ही अभिन्न 

खूपसे विद्यमान रहती है । 
सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे उसी बातकों सिद्ध करते हैं--- 

प्रकाशाश्रयवद्ठा! तंजस्त्वात्‌ ॥ . 05 १ ८ | 

वा-अथवा; प्रकाशाश्रयवत्‌--अकाश और उसके आश्रयकी भाँति उनका 
अभेद है; तेजस्त्वात्--क्योंकि तेजकी दृष्टिसे दोनों एक ही हैं । 

व्याख्या-जिस प्रकार प्रकाश और उसका आश्रय सूर्य वास्तवमें तेजकी दृश्टिसे 

अभिन्न हैं तो भी दोनोंको प्रथक्‌-प्रथक कहा जाता है, उसी प्रकार परमेश्वर और उसकी 
झंक्ति-विशेष वास्तवमें अभिन्न होनेपर भी उनका अलग-अलग वर्णन किया 
जूता है | भाव यह कि प्रकाश और सूर्यकी भाँति परमात्मा और उसकी 
अंकुतिमें परस्पर भेद नहीं है तो भी इनमें भेद माना जा सकता है । क्‍ 

सम्बन्ध-पुन! उसी बातकों समझानेके लिये कहते हैं--- 

पूवंबह्ा ॥ ३ | २। २६ ॥ 
वा-अथवा; पूव॑ेवतू-जिस प्रकार पहले सिद्ध किया जा चुका है; बेसे ही 

( दैनोँका अभेद समझ लेना चाहिये )। 
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व्याख्या-अथवा पहले (सूत्र २ | ३ | 9३ में ) जिस प्रकार परमात्मा- 
का अपने अंशभूत जीवसप्ुदायसे अभेद सिद्ध किया गया है, उसी प्रकार यहाँ 
शक्ति और शक्तिमानका अभेद समझ लेना चाहिये | 

सम्बन्ध-शाक्ति ओर झक्तिमानके अभेदका सुख्य कारण बताते हैं--- 

प्रतिषेधाच्च ॥ ३ । २। ३० ॥ ट 
च-तथा; ग्रतिषेधात्‌-दूसरेका ग्रतिषेष होनेसे ( भी अमेद ही सिद्ध 

होता है ) | 
व्याख्या-श्रुतिमें कहा गया है कि “यह जगत्‌ प्रकट होनेसे पहले एकमात्र 

परमात्मा ही था, दूसरा कोई भी चेश करनेवाल्ा नहीं था ( ऐ० उ० १ | १। 
१ ) | इस कथनमें अन्यका ग्रतिषेव होनेके कारण भी यही समझा जाता है कि 
जगत्‌की उत्पत्तिके पहले प्रल्यकालमें उस परत्रह्म परमेझरकी दोनों ग्रकृतियाँ 
उसमें विकीन रहती हैं; अतः उनमें किसी ग्रकारके भेदकी ग्रतीति नहीं होती 

: है; इसीलिये उनका अभेद बताया गया है | 

सम्बन्ध-यहॉतक उस परतद्य परमात्माका अपनी दोनों प्रक्ृतियोंसे अमेद 
किस ग्रकार है ? इसका स्पष्टीकरण किया गया | अब उन दोनोंते उसकी 

विलक्षणता ओर श्रेष्ठताका ग्रातिपादन करते हँ--- 

परमतः सेतून्मानसंबन्धभेदव्यपदेशेभ्यः ॥ ३॥ २। ३१ ॥ 
: अत$-इस जड-चेतनरूप दोनों प्रकृतियोंके समुदायसे; परम्‌-( वह ब्रह्म ) 

अत्यन्त श्रेष्ठ है; सेतून्मानसंबन्धभेदव्यपदेशेभ्य+-क्योंकि श्रुतिमें सेतु, उन्मान, 
सम्बन्ध तथा भेदका वर्णन ( करके यही सिद्ध ) किया गया है। 

ब्याख्या-इस जड-चेतनात्मक समस्त जगत्‌की कारणभूता जो भगवानकी 
अपरा एवं परा नामवाली दो ग्रकृतियाँ हैं ( गीता ७ | 9, ५), श्रेताख़तरोप- 

. निषद्‌ (१।१० ) में जिनका 'क्ष” और «अक्षर! के नामसे वर्णन हुआ है, 
श्रीमद्भगवद्गीतामें कहीं क्षेत्र और क्षेत्रज़्क नामसे ( १३॥ १ ) तथा कहीं प्रकृति 
और पुरुषके नामसे ( १३। १९ ) जिनका उल्लेख किया गया है, उन दोनों 
प्रकृतियोंसे तथा उन्हींके विस्ताररूप इस दृश्य जगतूसे वह परब्नह्म पुरुषोत्तम सर्वथा 
विल्क्षण एवं परम श्रेष्ठ है (गीता १५। ७ )। क्योंकि वेदमें उसकी श्रेष्ठता- 
को सिद्ध करनेवाले चार हेतु उपलब्ध होते हैं---१ सेतु, २ उन्मान, ३. सम्बन्ध 
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| 

- और ४ भेदका वर्णन । सेतुका वर्णन श्रुतिमें इस प्रकार आया है--प्अथ य 
आत्मा स सेतुर्विधृृति: ! (छा० उ० ८। 9। १ )--/यह जो परमात्मा 
है, यही सबको धारण करनेवाल सेतु है |” “एब सेतुर्विवरण:” ( बह ० 
उ० ४७।| 9 | २२ )--<£यह सबको घारण करनेवाला सेतु है |? इत्यादि | 

दूसरा हेतु है उन्‍्मानका वर्णन | उन्मानका अर्थ है सबसे बड़ा माप--महत्‌ 
परिमाण । श्रुतिमं उस परमेश्वरकों सबसे बड़ा बताया गया है---“तावानस्य 
महिमा ततो ज्याया< श्र पूरुष; | पादोडस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याम्रतं दिवि॥! 

(छा० उ० ३ | १२। ६ )---“उतनी उसकी महिमा है, वह परम पुरुष 

परमात्मा इससे मी श्रेष्ठ है | सम्पूर्ण भूत-प्राणी इसका एक पाद हैं और शेष 
तीन अमृतस्वरूप पाद अप्राकृत परमधाममें हैं ।! तीसरा हेतु है सम्बन्धका 

ग्रतिपादन । परत्रह्म परमेश्वरको पूर्वोक्त प्रकृतियोंका खामी, शासक एवं सब्नालक 
बताकर श्रुतिने इनमें खामि-सेवकमाव, शास्य-शासकभाव तथा नियन्तृ-नियन्तब्य- 
भावरूप सम्बन्धका उपपादन किया है। जेसे---“ईश्वरोंके भी परम महेश्वर, 
देवताओंके भी परम देवता, पतियोंके भी परम पति, समस्त ब्रह्माण्डके खामी एवं 
स्तुति करनेयोग्य उस प्रकाशखरूप परमात्माको हम जानते हैं ।ः% (श्रेता० उ० ६७) . 
“वह ज्ञानखरूप परमात्मा सबका स्रष्टा, सवेज्ञ, खयं ही अपने ग्राकट्यका हेतु, 
कालका भी महाकाल, समस्त कल्याणमय गुणोंसे सम्पन्न और सबको जाननेवाल 
है । वह प्रकृति और जीवात्माका खामी, समस्त गुणोंका शासक तथा जन्म-म्रृत्यु- 
रूप संसारमें बाँवने, स्थित रखने और उससे मुक्त करनेवाढा है । 

_ चौथा हेतु है भेदका प्रतिपादन | उस परब्ह्म परमात्माकों इन दोनों 
प्रकतियोंका अन्तर्यामी एवं धारण-पोषण करनेवाला बताकर तथा अन्य प्रकारसे 
भी श्रुतिने, इनसे उसकी मिन्नताका निरूपण किया है || 

# यह मन्त्र पृष्ठ ७७ में आ चुका है। 

+स विश्वक्ृदू विश्वविद्ात्मयोनिज्ञं: कालकारो गुणी सर्वविद्‌ यः। 

प्रधानक्षेत्रज्ञपतिगुणेशः , सथ्सारमोक्षस्थितिबन्धहेतुः ॥(शबेता० ६१६) 

| देखिये ( ब्वेताश्वतरोपनिषद्‌ अध्याय ४ के ६, ७३ ८-१४-१५ आदि मन्त्र )) 
(मु० उ० ३। १ | १५ २) (श्वेता० 3० १॥९) (बृह० उ० ३। ४ | १-२ तथा 

३।७। १ से २३ तक )। 
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इन सब कारणोंसे यही सिद्ध होता है कि वह सबंशक्तिमान्‌, सर्वज्ञ, 
सर्वान्तर्यामी, सर्वाधार, सबका स्वामी परमात्या अपनी दोनों ग्रकृतियोंसे अत्यन्त 
विलक्षण और फ्रम श्रेष्ठ है; क्‍योंकि इन श्रुतियोंमे कहा हुआ उन परमात्माका 
खरूप दिव्य, अलौकिक और उपाधिरहित है तथा उस परत्रह्मको जाननेका फल 
परम शान्तिकी श्राप्ति# सब प्रकारके बन्चनोंसे मुक्त होनाए तथा अम्रृतको 
प्राप्त होना बताया गया है || 

सम्बन्ध-यहाँतिक यह सिद्ध किया गया कि उस परबह्म परमात्माका 
अपनी अपरा ओर परा नामक ग्रक्ृतियोंके साथ अभेद भी है और भेद भी । 
अब यह जिज्ञासा होती है कि इन दोनोंगेंसे अभेदपक्ष उत्तम है या मेदयक्ष ? 
अतः इसका निर्णय करनेके लिये धृत्रकार कहते हैं--- 

सामान्यात्त ॥ ३ | २| ३२॥ 

सामान्यात्‌--श्रुतिमें भेद-वर्णण और अभेद-वर्णन दोनों समानभावसे हैं 
इससे; तु--तो ( यही निश्चय होता है कि भेद और अभेद दोनों ही पक्ष मान्य हैं) | 

व्याख्या-परत्रह्म परमात्माकी सबका इईश्वर६, अधिपति , ग्रेरक+, शासक-- 
और अस्तर्यामी-- बतानेवाली भेदग्रतिपादक श्रुतियाँ जिस प्रकार ग्रमाणमूत हैं, 
उसी प्रकार “तत्तमसि! ( छा० उ० ६ | ८ वेंसे १६ वें खण्डतक )--वह 
त्रह्म तू है?, “अयमात्मा ब्रह्मा ( बरह० उ० २ | ७५। १९ )-यह आत्मा 

$& तमीशान वरदं देवमीड्यं निचाय्येमां शान्तिमत्यन्तमेति। (श्रेता० उ० ४। ११) 
ज्ञात्वा शिव शान्तिमस्यन्तमेति ।? ( श्रेता० उ० & । १४) 
“तमात्म॑स्थ ये3नुपश्यन्ति धीरास्तेषां शान्ति: शाश्वती नेतरषाम ॥? 

( क० उ० २ | +* $१२७) _ ज्ञात्वा देव सर्वपाशापहानिः । ( श्वेता० उ० १ | ११ ) 
| तमेव विदिस्वातिस्त्युमेति, नान्‍यः पन्‍था विद्यतेड्यनाय । (श्वेत्ता०भ उ०३१ ८) 
$ 'एव सर्वेश्वःः (मा० उ० ६ ) 

. & एव सर्वेश्वर एप भूताधिपतिः [! ( बृह० उ० ४ । ४ । २२ ) 
+ “भोक्ता भोग्य॑ प्रेरितारं च मत्वा! ( शवेता० उ० १ | १२ ) 

“| 'एतस्थ वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रससौ विछती तिहतःः 
( बृह० उ०ह । ८ + ९ ) 

> एप त आत्मान्तर्याम्यस्ृतः ।! ( बृह० उ० ३ | ७ | 8 
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ब्रह्म है ।” इत्यादि अभेदप्रतिपादक श्रुतियाँ भी प्रमाण हैं | दोनोंकी प्रामाणिकता- 

मे किद्विन्मात्र भी अन्तर नहीं है| इसलिये किसी एक पक्षको श्रेष्ठ और दूसरेको 

इसके विपरीत बताना कदापि सम्भव नहीं है । अतः भेद और अभेद दोनों ही 

पक्ष मान्य हैं । 

सम्बन्ध-श्रुतिमें कहीं तो उस ब्रह्मकों अपनेसे भिंत्र मानकर उसकी 

उपासना करनेके लिये कहा है; यथा--“व*ह देवमात्मबुद्धिग्रकाश मुस॒क्षुवें 

अरणमहं ग्रे! (श्रेवा० उ० $ | 0८ /-ः “रमात्मज्ञानविषयक बुद्धिकों प्रकट 

करनेवाले उन ग्रसिद्ध देव परमेश्वरकी में संसारबन्धनसे छूटनेकी इच्छावाला 

उपासक शरण लेता हूँ । इस मन्त्रके अहसार उपातष्तक अपनेसे भित्र उपास्य-. 

देवकी श़रण अहण करता है | इससे मेदोपासना पिदे होती है ओर कहीं 

“तत्तमसिः (छा० उ० $ | ८ | ७ )---वह ब्रह्म तू है। अयमात्मा बल्म 

(बृह० उ० २ | ५। 7९ )---यह आत्मा वह्य है।” तथा सर्व खल्विदं बह 

तज्जलानिति झान्त उपासीत! ( छा० उ० ३। 72 । ४ /-7 यह सब जगत 

बह्म है; क्योंकि उसीसे उत्पन्न होता, उसीें रहकर जीवन धारण करता ओर 

उसीमें लीन हो जाता है; इस ग्रकार झ्ञान्तचित्त होकर उपासना करे ।* इत्यादि 

वचनोंद्वारा केंवल अमेदभावसे उपासनाका उपदेश मिलता है। इस प्रकार कहीं 

मेदभावसे और कहीं अभेदभावसे उपासनाके लिये आदेश देनेका क्या आभिश्राय 

है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

_ बुछत्यथेः पादवत्‌ ॥ ३। २। ३३ ॥ 
पादवत्र-अवयवरहित परमात्माक चार पाद बताये जानेकी भाँति; 

बुद्धयर्थ/--मनन-निदिध्यासन आदि उपासनाके लिये बैसा उपदेश है । 

व्याख्या-जिस प्रकार अवयवरहिंत एकरस पखस्रह्म पुरुषोत्तमका तत्त्व 

समझानेके लिये उसके चार पादोंकी कल्पना करके श्रुतिमें उसके खरूपका 

वर्णन किया गया है, ( मा० 3० २ ) उसी प्रकार पूर्वोक्त रीतिसे भेद या 

अभेदभांवसे उपासनाका उपदेश उस परमात्माके तत्तका बोध करानेके लिये ही 

किया गया है; क्योंकि साधककी प्रकृति . मिन्न-मिनत्न होती है । कोई 

भेदोपासनाको ग्रहण करते हैं, कोई अभेदोपासनाकों । किसी भी मावसे उपासना 

करनेबाछा साधक एक ही छक्ष्यपर पहुँचता है | दोनों प्रकारकी उपासनाओंसे 

होनेवाछा तत्वज्ञान और भगवस्माप्तिरूप फल एक ही है। अतः परमात्माके तत्वका 
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बोध करानेके लिये साधककी प्रक्ृतिके अजुसार श्रुतिमें भेद या अमेद उपासनाका: वर्णन सर्वथा उचित ही है । 

है! 
सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती है कि यदि ब्रह्म और उसकी सोनों प्रकतियोंगें भेद नहीं है तो बह्मकी परा प्रकतिरूप जो जीव-सझुदाय हैं, उनमें भी परस्पर मेद पिद्ध नहीं होगा | ऐसा पिद्र होनेते श्रुतियोंगें जो उसके नानात्वः का वर्णन है, उसकी संगाति कैसे होगी # इसपर कहते हैं. 

स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌ ॥ ३। २॥३४ ॥ 
प्रकाशादिवत्‌-अकाश आदिकी भाँति; ख्थानविशेषात्-शरीररूप स्थानकी विशेषताके कारण € उनमें नानात्व आदि भेदका होना विरुद्ध नहीं है ) । 
व्याख्या-जिस प्रकार सभी प्रकाशमान पदार्थ प्रकाश-जातिंकी इष्टिसे एक 

हैं, किन्तु दीपक, रह, नक्षत्र, तारा, अग्नि, सूर्य, चन्द्र आदिमें स्थान और शक्तिका भेद होनेके कारण इन सबमें परस्पर भेद एवं नानात्व है ही; उसी प्रकार चैतन्य-धर्मको लेकर सब जीव-समुदाय' अभिन्न हैं, तथापि जीवोंके अनांदि: कर्म-संस्कारोंका जो समूह है, उसके अनुसार फलरूपमें प्रांत हुए शरीर, बुद्धि "व शक्ति आदिके तारतम्यसे उनमें परस्पर भेद होना असड्गत नहीं है । 
. सम्बन्ध-उत्ती बातकों हृढ करनेके लिये कहते हैं--- 

उपपत्तेश्व ॥ ३॥।२।३५॥... 
उपपत्ते;-श्व॒तिकी संगतिसे; च-भी ( यही बात सिद्ध होती है )१ ##ह व्याख्या--श्रुतिमं जगतकी उत्पत्तिसे पहले एकमात्र अद्वितीय परमात्माकी ही सत्ता बतायी गयी है । फिर उसीसे सबकी उत्पत्तिका वर्णन करके उसे सबका अभिननिमित्तोपादान कारण सिद्ध किया गया है । उसके बाद-०्तत्तमसिः (.वेह; ब्रह्म तू है ) इत्यादि वचनोंद्वारा उस परमात्माकी अपनेसे अभिन्न मानकर- उसकी उपासना करनेके लिये उपदेश दिया गया है। फिर उसीको भीक्ता, भोग्य आदिसे उक्त इस विचित्र जड-चेतनातव्मक जगत्‌का ख्रश, सशत्चाछक तथा जीबोंके कंमफल- भोग एवं बन्ध-मोक्षकी व्यवस्था करनेवाछा कहा गया है | जीवसमुदाय तथा उनके कमंसंस्कारोंको अनादि बताकर उनकी उत्पत्तिका निषेध किया गया है । इन सब ग्रसज्ञोपर विचार करनेसे यही सिद्ध होता है कि जीव-समुदाय चेतल्य-- जातिक्रे कारण तो परस्पर एक या अभिन्न है; परन्तु विभिन्न: क्र्म-संस्कारजनित, 
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सीमित व्यक्तिव्वके कारण भिन्न-मिन्न हैं | प्रयलकालमें सब जीव ब्रह्ममें विीन होते 

हैं, सश्टिकि समय पुनः उसीसे प्रकट होते हैं. तथा ब्रह्मकी ही परा प्रकृतिके 

अन्तर्गत होनेसे उसीके अंझ हैं; इसलिये तो वे परमात्मासे अभिन्न कहलाते हैं 

और परमात्मा उनका नियामक है तथा समस्त जीव उसके नियम्य हैं, इस कारण 

वे उस ब्रह्मसे भी भिन्न हैं और परस्पर भी । यही मानना युक्तिसब्नत है | 

सम्बन्ध-इसी बातकों पुनः दृढ करते हैं-ए 

तथान्यप्रतिषेधात्‌ ॥ ३ । २॥ ३६५ ॥। 

तथा-उसी प्रकार; अन्यप्रतिषेधात्‌-दंसरेका निषेध किया गया है इसलिये 
भी € यही सिद्ध होता है )। 

व्याख्या-श्रुतिमं जगह-जगह. पर्रह्म परमात्मासे भिन्न दूसरी किसी वस्तुकी 

सक्ताका निषेष किया गया है | (क०उ०२। १ । ११) इससे भी यही सिद्ध होता है 

कि अपनी अपरा और पत दोनों शक्तियेंते सम्पन्न वह पं॑ञ्रझ्म परमात्मा ही. नोना 

रूपोंमें प्रकट हो रहा है । उसकी दोनों प्रकृतियोंमें नानात्व होनेपर भी उसमें कोई 

भेद नहीं है | वह सर्वया निर्विकार, असंग, भेदरहित और अखण्ड है | 

सम्बन्ध-पू्वोक्त बातको ही सिद्ध करनेके लिये दूसरी युक्ति प्रस्तुत करवें हैं -- 

अनेन सर्वगतत्वमायामशब्दादिभ्यः ॥ रे । २। ३७ ॥| 

अनेन-इस प्रकार भेद और अभेदके विवेचनसे; आयामशब्दादिमभ्य)-तथा 

श्रुतिमें जो ब्रह्मकी व्यापकताकों सूचित करनेवाले शब्द आदि हेतु हैं, उनसे मी; 

सर्वंगतत्वम-उस ब्रह्मका सर्वंगत ( सर्वत्र व्यापक ) होना सिद्ध होता है । 

व्याख्या-“उस सर्वश्रेष्ठ पुरुषोत्तमसे यह सम्पूर्ण जगत्‌ परिपूण हो रहा है ।! 

( श्रेता० उ० ३। ९ तथा ईशा० १) “परम पुरुष वह है जिससे यह समस्त जगत व्याप्त 

है (गीता ८।२२ ) इत्यादि श्रुति और स्घवतिके वचनोंमें जो परमात्माकी सर्वव्यापकता- 

को सूचित करनेवाले 'सर्बगत' आदि शब्द प्रयुक्त हुए हैं, उनसे तथा उपयुक्त 

विवेचनसे भी यही सिद्ध होता है कि वह परमात्मा सर्वत्र व्यापक है | सबंथा 

अमेद मान लेनेसे इस व्याप्य-ब्यापक भावकी सिद्धि नहीं होगी। अतः यही निश्चय 

हुआ कि पख्रह्म पुरुषोत्तम अपनी दोनों प्रकरतियोंसे भिन्न भी है और अभिन्‍न भी; 

क्योंकि वे उनकी शक्ति हैं | शक्ति और शक्तिमानमें भेद नहीं होता इसलिये 

तथा उन प्रकृतियोंके अभिन्‍ननिमित्तोपादान कारण होनेसे भी वे उनसे अभिन्‍न 

. ७५५33, -७७+4७०3»+++++-++-मनमन-+++म>-न कान क् 



सूत्र ३६--३९ |] अध्याय ३ श्ण३्‌ 
की नर 5 कप की नर श कक कशए१:7७ ५ हक कम किक 0 हर 
हैं और इस प्रकार अभिन्न होते हुए भी उनके नियन्ता होनेके कारण वे उनसे 
सवंथा विलक्षण एवं उत्तम भी हैं | पाप 

 घम्बन्ध-इस तरह उस बह्मके स्वरूपका ग्रातिपादन करके अब इस बातका 
निर्णय करनेके लिये कि जीवोंके कर्मोंका यथायोग्य फल देनेवाला कौन है, अयला 
प्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 

फलमत उपपत्ते: ॥ ३। २। ३८ ॥ 
फलम्र-जीवोंके कर्मोंका फछठ; अत-इस पखहमसे ही होता है; उपपत्ते+-- 

क्योंकि ऐसा मानना ही युक्तिसड्गत है | 
व्याख्या-जो सर्वशक्तिमान्‌ और सबके कर्मोंको जाननेवाछ्ा हो, वही जीवों- 

द्वारा किये हुए कर्मोका यथायोग्य. फल प्रदान कर सकता है | उसके सिवा, न 
तो जड प्रकृति ही कर्मोको जानने और उनके फलकी व्यवस्था करनेमें समर्थ 
है और न खयं जीवात्मा ही; क्योंकि वह अल्पज्ञ और अल्प शक्तिवाला है । 
कहाँ-कहीं जो देवता आदिको कर्मोका फल देनेवाला कहा गया है, वह भी 
भगवान्‌के विधानको लेकर कहा गया है, भगवान्‌ ही उनको निमित्त बनाकर बह 

फल देते हैं ( गीता ७ | २२ ) | इस न्यायप्ते यही सिद्ध हुआ कि जीबोंके 
कमफछ-भोगकी व्यवस्था करनेवाला वह परमात्मा ही है, दूसरा कोई नहीं । 

सम्बन्ध-केवल युक्तिसे ही यह बात सिद्ध होती हे, ऐसा नहीं; किन्तु-- 

श्रुतत्वाच्च ॥ २३। २॥ ३६ ॥ 

श्रुतत्वात्‌--श्रुतिमें ऐसा ही कहा गया है, इसलिये; च-भी ( यही मानना 
ठीक है कि कर्मोका फल परमात्मासे ही प्राप्त होता है )। 

व्याख्या-वह परमेश्वर ही कमफलको देनेवाला है, इसका वर्णन वेदमें इस 
प्रकार आता है---य एघ सुप्तेष्र॒ जागति काम काम पुरुषों निर्मिमाण: | तदेब 
जुक्र तढ़ह्म तदेवामृतमुच्यते || (क० उ० २|।२। ८ ) “जो यह जीवोंके कर्मा- 
नुसार नाना प्रकारके भोगोंका निर्माण करनेवाला परम पुरुष परमेश्वर प्रलुयकाढमें 
सबके सो जानेपर भी जागता रहता है, वही परम विशुद्ध है, वही ब्रह्म है और 
उसीको अम्नत कहते हैं |? तथा श्रेताश्वतरमें भी इस प्रकार वर्णन आया है--- 
'नित्यो नित्यानां चेतनश्वेतनानामेकों बहुनां यो विदधाति कामान! (श्रे० उ० ६ । 
१३ )--जो एक नित्य चेतन परमात्मा बहुतसे नित्य चेतन आत्माओंके कर्म फल- 
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भोगोंकां विधान करता है |? इन वेदवाक्योंसे भी यही सिद्ध होता है कि जीबोंके 

कर्मफलकी व्यवस्था करनेवाला परमेश्वर ही है । 

सम्बन्ध-इस विषयमें आचाय जाॉमनिका मत उपस्थित किया जाता हूँ 

धर्म जेमिनितत एबं ॥ ३॥। २।॥ ४० ॥ 
"रह धर्मम्‌ ध ९ क्‌ ए 

अत एव-पूर्वोक्त कारणोंसे ही; जमिनिःजजेमिनि; धमंम्‌जधर्म ( कर्म ) 

को ( फलदाता ) कहते हैं । 

.  व्याख्या-जेमिनि आचार्य मानते हैं कि उक्ति और वेदिक प्रमाण--इन दोनों 
कारणोंसे यह सिद्ध होता है कि धर्म अर्थात्‌ कर्म खयं॑ हीं फलका दाता है; क्योंकि यह 
प्रत्यक्ष देखा जाता हैं कि खेती आदि कर्म करनेसे अन्नकी उत्पत्तिरुप फल हॉता 
है । इसी प्रकार वेंदमें भी “अमुक फलछकी इच्छा हो तो अमुक कर्म करना 
चाहिये,' ऐसा विधि-वाक्य होनेसे यही सिद्ध होता है कि कम स्वयं ही फल 

देनेवाला है, उससे भिन्न किसी कर्मफलदाताकी कल्पना आवश्यक नहीं है । 

/ 69023 68. .. तम्बन्ध-आचाय जूसिनिके इस कथनकों अयुक्त सिद्ध करते हुए सूत्रकार 

अपने मतको ही उपादेय बताते हैं--- 

पूब तु बादरायणों हेत॒व्यपदेशात्‌ ॥ ३। २॥ ४१॥ 

तु-परन्तु; बादरायणः-वेदव्यास; पूर्वमू-पृवंकथनानुसार परमश्ररका हा 

कमफलदाता मानते हैं; हेतुव्यपरदेशात्‌-क्योंकि वेंदमें उसीको सबक! कारण 
बताया गया है ( इसलिये जेमिनिका कथन ठीक नहीं है ) | 

व्याख्या-सूत्रकार व्यासजी कहते हैं कि जेमिनि जो कमको ही फल 

देनेवाठा कहते हैं, वह ठीक नहीं; कर्म तो निमित्तमात्र होता है, वह जड, 

१खिंतंनशील और क्षणिक होनेके कारण फलकी व्यवस्था नहीं कर सकता; अतः 

जैसा कि पहले कहा गया है, वह परमेश्वर ही जीवोंके कर्मानुसार फल देनेवाला 

है; क्योंकि श्रुतिमें ईश्वरकों ही सबका हेतु बताया गया है। 

' “--<3क5-७&5-६६--.- 

दूसरा पाद सम्पूर्ण । 



तीसरए फाद 
हूसरें पादममें जीवकी स्वम्रावस्था एवं सम्राधि-अवस्थाका वर्णन करके 

+एजल्म परमेश्वरके स्वरूपके विषयमें यह निर्णय किया यया कक्नि वह निर्युण-सयुण 
दोनों लक्षणोंवाला है | तलश्चात्‌ उत्त परबह्म परमेश्वरका अपनी शज्ञक्तिस्वरूप परा 
और अगर ग्रकृतियोंसे किस प्रकार अमेद है ओर किस ग्रकार भेद है, इसका 
निरूपण किया गया | फिर अन्तमें यह निश्चित किया गया कि जीवोंके कर्मफल- 
का व्यवस्था करनेवाला एकमात्र वह परतह्म परमेश्वर ही हे | अब वेदान्तवाक्योंमें 
जो एक ही आत्मंविद्याका अनेक ग्रकारसे वर्णन किया गया है, उसकी एकता 
बताने तथा नाना स्थलोंगें आये हुए भ्रगवर्त्रापिविषयक सिक्ष-सित्र वाक्योंके 
विरोधको हर करके उनकी एकत्राका ग्रतित्ठारन करनेक्के लिये यह ॒  तीसरा पाद 
आरम्भ किया जाता है--. 

स्ववेदान्तप्रत्ययं चोदनाद्विशेषात्‌ ॥ ३ | ३ | १ ॥ 
स्ववेदान्त अत्ययम-समस्त उपनिषदोंमें जो अध्यात्मविद्याका वर्णन 

वह अभिन्न है; चोदनाद्विशेषात्‌ -क्योंकि आज्ञा आदिमें अभेद है | 
व्यास्या-उपनिषदोंमें जो नाना ग्रकारकी अध्यात्मविद्याओंका वर्णन हैं, 

उन सबमें विधि-वाक्योंकी एकता है अर्थात्‌ सभी विद्याओंद्वारा एकमात्र उस खब् परमात्माको ही जाननेके लिये कह। गया है तथा सबका फल उसीकी श्राप्ति बताया गया है, इसलिये उन सबकी एकता है । कहीं तो “ओमित्येतदक्षरमुद्दीयमुपासीत | ( छा० उ० १॥४। १ ) ८5» यह अक्षर 
उन्नीथ है, इस ग्रकार इसकी उपासना करे? इत्यादि वाक्योंमें, प्रतीकोपासना- 
का वर्णन करके उसके द्वारा उस परत्रह्मकी लक्ष्य कराया गया है और कहीं सत्य ज्ञानमनन्तं अह्मः--पह्म सत्य, ज्ञानखरूप और अनन्त हैः, ( ते० २।१) 'यही सर्वेश्वर, सर्वज्ञ, सर्वान्तर्यामी, सबका परम कारण, सब प्राणियोंकी उत्पत्ति और ग्रल्यका स्थान है? ( मा० उ० ६ )। इस प्रकार विधिमुखसे उसके 
उल्याणमय दिव्य रक्षणोंद्रारा उसको लक्ष्य कराया गया है तथा कहीं “शब्द्रहित, 
स्पशरहित, रूपरहित, रसरहित और गन्वरहित तथा अविनाशी, नित्य, अनादि, 
_नन्‍्त ( सीमारहित ), सर्वश्रेष्टः ( क॑ं० उ० १ | ३।.१८ ) इस प्रकार समस्त 

/0॥/ 
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प्राकृत जड और चेतन पदार्थोंसे भिन्न बताकर उसका छक्ष्य कराया गया है 

और अन्तमें कहा गया है कि इसे पाकर उपासक जन्म-मरणसे छूट जाता है । 

इन सभी वर्णनोंका उद्देश्य एकमात्र उस परत्रह्म परमेश्वरकको लक्ष्य कराकर 

उसे ग्राप्त करा देना है | सभी जगह प्रकारभेदसे उस परमात्माका ही चिन्तन 

करनेके लिये कहा गया है, अतः विधि और साध्यकी एकताके कारण साधनरूप 

विद्याओंमें वास्तविक भेद नहीं है, अधिकारीके भेदसे प्रकारभेद है । 

इसके सिवा, जो भिन्न शाखावालके द्वारा वर्णित एक ही प्रकारकी वेश्वानर 

आदि विद्याओंमें आंशिक भेद दिखछायी देता है, उससे भी विद्याओंमें भेद नहीं 

समझना चाहिये; क्योंकि उनमें सर्वत्र विधिवाक्य और फलकी एकता है, इसलिये 

उनमें कोई वास्तविक भेद नहीं है । 

सम्बन्ध-वर्णन-शैलीमें कुछ मेद होनेपर भी विद्या्में भेद नहीं मानना 
चाहिये, इसका ग्रतिपादन करते हैं-- 

भेदान्नेति चेन्‍्नेकस्यामपि ॥ रे । ३े | २॥ 
चेत-यदि ऐसा कहो कि; भेदात्‌-उन स्थलोमें वर्णनका भेद है, इसलिये; 

--एकता सिद्ध नहीं होती; इति नज्तो यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि; 

एकस्याम-एक विद्यामें; अपि-भी ( इस प्रकार वर्णनका भेद होना अनुचित 

नहीं है )। 
व्याख्या-जगतके कारणको ब्रह्म कहा गया है और वही उपास्य होना चाहिये; 

किन्तु कहीं तो 'जगत्‌की उत्पत्तिके पूर्व एक सत्‌ ही था, उसने इच्छा की कि मैं बहुत 

होऊँ, उसने तेजको उत्पन्न किया |! (छ०उ०६।॥२॥१,३ ) । इस प्रकार जगत्‌- 

की उत्पत्ति सतूसे बतायी है | कड़ीं 'पहले यह एक आत्मा ही था, दूसरा कोई भी 

चेशशील नहीं था, उसने इच्छा की कि मैंछोकोंको रचूं !! (ऐ० उ० १।१ ) | 

इस प्रकार जगत्‌की उत्पत्ति आत्मासे बतायी है, कहीं “आनन्दमय'का वर्णन करनेके 

अनन्तर उसीसे सब जगत्‌की उत्पत्ति बतायी है, वहाँ किसी प्रकारके क्रमका वर्णन नहीं 

किया है (तै० उ० २। ६-७) | कहीं आत्मासे आकाशादिके क्रमसे जगत्‌की उत्पत्ति 

बतायी है (तै० 3० २।१), कहीं रयि और ग्राण-इन दोनोंके द्वारा जगत्‌की उत्पत्तिका 

वर्णन किया है ( ग्र० उ० १ | 9) तथा कहीं ध्यह उस समय अप्रकट था, फिर 

प्रकट हुआ |! ( ब्ृह ० 3० १।४ । ७ ) ऐसा कहा है । इस प्रकार अब्यक्तसे जगत्‌॒की 



उन सबकी एकता ही है । 
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उत्पत्ति बतायी है। इस तरह मिन्न-भिन्न कारणोंसे और भिन्न-भिन्न क्रमसे जगत्‌की 

उत्पत्तिका वर्णन किया गया है।इन सब वेदवाक्योंकी एकता नहीं हो 

सकती । इसी प्रकार दूसरे विषयमें भी समझना चाहिये | ऐसा यदि कोई कहे 

तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि यहाँ सभी श्रुतियोंका अभिप्राय जगत्‌की उत्पत्तिके 

पहले उसके कारणरूप एक परसमेश्वरक्को बताना है, उसीको “सत्‌? नामसे कहा 

गया है तथा उसीका “आत्मा?, “आनन्दमय?, “प्रजापति! और “अब्याकृत” नामसे 

भी वर्णन किया गया है । इस प्रकार एक ही तत्त्वका प्रतिपादन करनेवाढी एक 

विद्यामें वणनका भेद होना अनुचित नहीं है, उद्देश्य और फल एक होनेके कारण 

सम्बन्ध-““म॒ुण्डकोपनिषदमें कहा है कि “जिन्होंने शिरोत्रतका अर्थात्‌ पिरपर 

जटा घारणपूर्वक ब्रह्मक्ष्यंत्रतका विधिषूर्वक पालन किया हो, उन्हींको इस बह्म- 

व्द्याका उपदेश देना चाहिये !! ( २ । २ | ० ) किन्तु दूसरी ज्ञाखावालोंने 
ऐसा नहीं कहा है; अतः इस आशथव॑णशजाखामें बतायी हुईं ब्रह्मविद्याका अन्य 
शाखामें कही हुईं ब्रह्मव्दयासे अवश्य भेद होना चाहिये |? ऐसी झज्ला होनेपर 

कहते हैं--- 

स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि समाचारे5धिकाराच्च 

सववबच्च तन्नियमः ॥ ३ | ३।॥ ३ ॥ 

स्वाध्यायस्य-यह शिरोत्रतका पालन अध्ययनका अछ्ढ है; हि-क्योंकि; 
समाचारे-आथवंणशाखावालेंके परम्परागत शिश्लचारमें; तथात्वेन-अध्ययनके 
अड्गरूपसें ही उसका विधान है; चृु"तथा; अधिकारात्‌-उस व्रतका पालन 
करनेवालेका ही ब्रह्मविद्या-अध्ययनमें अधिकार होनेके कारण; च-भी; सववत्‌-“सव” 
होमकी भाँति; तन्नियम१-वह शिरोत्रतवाला नियम आथर्वणशाखावालोंके लिये ही है। 

व्याख्या-आथवेण-शाखाके उपनिषद्‌ (मु० उ० ३।२। १०) मे कहा 
गया है कि '"तेषामेवेतां ब्रह्मविद्यां बदेत शिरोत्रतं विधिवद्‌ यैस्तु चीर्णम्‌ |१---उन्हीं- 
को इस बत्रह्मविद्याका उपदेश करना चाहिये, जिन्होंने विधिपूर्वक शिरोत्रतका 
पालन किया है |? उक्त शाखाबाल्ोंके लिये जो शिरोत्रतके पाठनका नियम किया 
गया है, वह विद्याके भेदके कारण नहीं; अपितु उन शाखावालोंके अध्ययन- 
विषयक परम्परागत आचारमें ही यह नियम चला आता है कि जो शिरोत्रतका 

वे० द० १७-- 
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पालन करता हो, उसीको उक्त ब्रह्मविद्याका उपदेश करना चाहिये। उसीका 
उसमें अधिकार है । जिसने शिरोत्रका पालन नहीं किया, उसका उस ब्रह्म- 
विद्याके अध्ययनमें अधिकार नहीं है | जिस प्रकार “सब” होमका नियम उन्हींकी 

शाखावालोके लिये है, वेसे ही इस शिरोत्रतके पालनका नियम भी उन्हींके लिये है । 
इस प्रकार यह नियम केवल अध्ययनाध्यापनके विंषयमें ही होनेके कारण इससे 

ब्रह्मविद्याकी एकतामें किसी ग्रकारका विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-सब उपनिषदोंमें एक परमात्माके स्वरूपकों वतानेके लिये ही प्रकार- 

भेदसे बह्मविद्याका वर्णन है, यह वात वेदग्रमाणसे भी सिद्ध करते हैं-- 

दर्शयति च ॥ ३ | ३ ४ ॥ 
दशेयति च--श्रुति भी यही बात दिखाती है 

व्याख्या-कठोपनिषद्‌में कहा है कि “सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति'---“समस्त वेद 

जिस परम प्राप्य परमेश्वरका प्रतिपादन करते हैं |? इत्यादि (क० उ० १|२। १ 
इसी प्रकारका वर्णन अन्यान्य श्रतियोंमें भी है | तथा श्रीमद्धगवद्गीतामें मगवान्‌ने 

भी कहा है कि ५वेदश्व सर्वैरहमेव वेध्:ः ( १५ । १५७ ) “सब वेदोंके द्वारा 
जाननेयोग्य मैं ही हूं ।! इस प्रकार श्रुति-स्मृतियोंके सभी वचनोंका एक ही उद्देश्य 

देखनेमें आता है। इसलिये यही सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या मिन्न-भिन्न नहीं है । 

सम्बन्ध-यादि यही बात हे तो एक जयगहके वर्णनमें दूसरी जगहकी अपेक्षा 
कुछ बातें अधिक बतायी गयी हैं और कहीं कुछ बातें कर हैं, ऐसी 
परिस्थितिमें विभिन्न ग्रकरणोंके वर्णनकी एकता कैसे होगी ? इस जिज्ञासापर 

कहते हैं--- 

उपसंहारो5थोभेदाद्विधिशेषवत्समाने सच ॥ २ तर ७१ ॥ 

समाने-एक प्रकारकी विद्यामें; च-ही; अथ भेदात्--अ्रयोजनमें जद मे 
होनेके कारण; उपसहार/-एक जगह कहे हुए गुणोंका दूसरी जगह उपसंहार 
कर लेना; विधिशेषवत्‌-विधिशेषकी भाँति ( उचित है ) । 

व्याख्या-जिस प्रकार कमकाण्डमें प्रयोजनका भेद न होनेपर एक शाखामें बताये 
हुए यज्ञादिके विधिशेषरूप अग्निहोत्र आदि धर्मोका दूसरी जगह भी उपसंहार(अध्याहार) 

कर लिया जाता है, उसी प्रकार विभिन्न ग्रकरणोंमें आयी हुई ब्रह्मविद्याके वर्णनमें 
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भी प्रयोजन-भेद न होनेके कारण एक जगह कही हुई अधिक बातोंका दूसरी: 
29 52. जगह उपसंहार ( अध्याहार ) कर लेता चाहिये | 

सम्बन्ध-श्रुतियें वणित जो बअद्मविद्याएँ हैं, उनमें कहीं ज्ब्दमेदसे, कहीं 
नामभेदसे ओर कहीं ग्रकरणके भेदसे भित्रता ग्रतीत होती है, अतः उनकी 
एकताका ग्रविषादन करनेके लिये सूत्रकार स्वयं शज्जा उठाकर उसका समाधान 
करते हैं--- 

अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात ॥ ३। ३। ६ ॥ 
चेत्‌-यदि ऐसा कहो कि; शब्दात्‌-कहे हुए शब्दसे; अन्यथात्वम-दोनोंकी' 

मिन्नता प्रतीत होती है, अतः एकता सिद्ध नहीं होती; इति न-तो ऐसी बात नहीं: 
है; अविशेषातू-विधि और फल आदियें भेद न होनेके कारण ( दोनों विद्यामि 
समानता है )। 

व्याख्या--छान्दोग्योपनिषद्के आठवें अध्यायमें दहरविद्या और प्राजापत्क- 
विद्य-- इस प्रकार दो ब्रह्मविद्याओंका वर्णन है | वे दोनों विद्याएँ परअह्म परमात्मा- 
की ग्राप्तिक'! मांगे बतानेवाली हैं, इसलिये उनकी समानता मानी जाती है ॥ 
इसपर पृव॑पक्षकी ओरसे शझ्का उठायी जाती है कि दोनों विद्याओंमें शब्दकड 
अन्तर है अर्थात्‌ दहरविद्याके प्रकरणमें तो यह कहा गया है कि 'मनुष्य-शरीररूप 
ब्रह्मपुरमें हृदयरूप घरके भीतरें जो आन्तरिक आकाश है और उसके भीतर जो 
वस्तु है, उसका अनुसन्धान करना चांहिये |! (छा० उ० ८। ११ १) तथा 
प्राजापत्यविद्यामें 'अपहृतपाप्मा” आदि विशेषणोंसते युक्त आत्माकों जाननेके योग्य 
बताया गया है ( ८ | ७ । १ )। इस प्रकार दोनों विद्याओंके वर्णनमें शब्दका 
भेद है, इसलिये वे दोनों एक नहीं हो सकतीं । इसके उत्तरमें सूत्रकार कहते हैं 
कि ऐसी बात नहीं है, क्योंकि दहरविद्यामें उस अन्तराकाशको ब्रह्मठोक, आत्मा 
और सबको धारण करनेवाला कहा गया है तथा उसे सब पापों और सब विकारोंसे 
रहित तथा सत्यसझूल्प आदि समस्त दिव्य गुणोंसे सम्पन्नबताकर (छा०उ० ८ ॥ 
१। ५ ) उसी जाननेयोग्य तत्तको ( छा० उ० ८ | १ । ६ ) परत्रह्म निश्चित 
किया गया है, उसी प्रकार ग्राजापत्य-विद्यामें भी उस जाननेयोग्य तत्तको आत्मा 
नामसे कहकर उसे समस्त पापों औरविकारोंसे रहित तथा सत्यसड्डुल्पत्व, सत्यकामत्क 
आदि दिव्य गुणोंसे युक्त परत्रह्म निश्चित किया गया है | दहर-विद्यामें दहर 
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आकांशको ही उपास्य बताया गया है, न कि उसके अन्तर्वर्ती छोकोंकी | वहाँ 

प्रकारान्तरसे उस ब्रह्मको सबका आधार बतानेके लिये पहले उसके भीतरको 

वस्तुओंको खोजनेके लिये कहा गया है। इस प्रकार वास्तवमें कोई भेद न 

होनेके कारण दोनों विद्याओंकी एकता है । इसी प्रकार दूसरी विद्याओंमें भी 

समानता समझ लेनी चाहिये । 
सम्बन्ध-पूर्वोक्त विद्याओंकी एकता छिद्र करनेके लिये दूसरी असमान 

विद्याओंसे उनकी विशेषताका ग्रातिषादन करते हैं--- 

न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयरत्वादिवत्‌ ॥ रे । रे । ७ ॥। 

वा-अथवा; परोवरीयस्त्वादिवत्‌-परम उत्क्इता आदि गुणोंसे युक्त 

दूसरी विद्याओंकी भाँति; प्रकरणभेदात्र-अकरणके भेदसे उक्त दोनों विद्याएँ 

भिन्न; न-सिद्ध नहीं हो सकतीं । 

व्याख्या-छान्दोग्य और बृहदारण्यकोपनिषद्में उद्बीथ-विद्याका प्रकरण आता 

है, किन्तु छान्दोग्यमें जो उद्बीथ-विया है वह अत्यन्त श्रेष्ठ है, क्योंकि वहाँ 

उद्बीथकी “४७ कार? अक्षरके साथ एकता करके उसका महत्त्व बढ़ाया गया है; 

( छा० उ० १ । १ पूरा खण्ड ) इसलिये उसका फल भी अत्यन्त श्रेष्ठ बताया गया 

है (छा०3उ० १। ९।१ से 9 तक ); किन्तु बृहदारण्यककी उद्गीथविया केवल 

प्राणोंका श्रेष्ठ्॒व सम्पादन करनेके लिये तथा यज्ञादिमें उद्बदीयगानके समय खरकी 

विशेषता दिखानेके लिये है ( ब्रह ० उ० १ |३। १ से २७ तक )। इसलिये उसका 

फंल भी वैसा नहीं बताया गया है । दोनों प्रकरणोंमें केवछ देवासुर-संवाद- 

विषयक समानता है, पर उसमें भी उपासनाके ग्रकारका भेद है । अतः किश्चिन्मात्र 

समानताके कारण दोनोंकी समानता नहीं हो सकती। समानताके लिये उद्देश्य, 

विधेय और फलकी एकता चाहिये, वह उन प्रकरणोंमें नहीं है । इसलिये 

उनमें भेद होना उचित है | किन्तु ऊपर कही हुई दहरविद्या और प्राजापत्य 

विद्यामें ऐसी बात नहीं है, केवछ वर्णनका भेद है | अतः वर्णनमात्रका भेद 

होनेके कारण उत्तम और मध्यम फल आदिके भेदसे युक्त उद्गबीथंविद्याकी भाँति 

ऊपर कही हुई दहरविद्या और पग्राजापत्यविद्यामें भेद सिद्ध नहीं हो सकता; 

क्योंकि दोनोंके उद्देश्यय विधिय और फलमें भेद नहीं है । 

सम्बन्ध-अब दूसरे ग्रकारकी श्लाका उत्तर देकर दोनों किद्याओंकी एकता 

सिद्ध करते हैं--- 
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संज्ञातश्रेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ३ | ३। ८ ॥ 
चेत्‌--यदि कहो कि; संज्ञातः-संज्ञासे परस्पर-भेद होनेके कारण ( एकता 

सिद्ध नहीं हो सकती ) तो; तदुक्तम-उसका उत्तर ( सूत्र ३। ३ । १ में ) दे चुके 
हैं; तु-तथा; तदपिज-बरह ( संज्ञभेदके कारण होनेवाली विद्याविषयक विषमता ) 
भी; अस्ति"अन्यत्र है । 

व्याख्या-यदि कहो कि उसमें संज्ञाका अर्थात्‌ नामका भेद है; उस विद्या 
का नाम दहरविद्या है ओर दूसरीका नाम प्राजापत्य-विद्या है; इसलिये दोनोंकी 
एकता नहीं हो सकती तो इसका उत्तर हम पहले (सूत्र ३ ।३। १ 20) 
ही दे चुके हैं | वहाँ बता आये हैं कि समस्त उपनिषदोंमें भिन्न-भिन्न नामोंसे जिन 
ब्रह्मविद्याओंका वर्णन है, उन सबमें विधिवाक्य, फछ और उद्देश्य-बिघेय आदिकी 
एकता होनेसे सब ब्रक्मविद्याओंकी एकता है | इसलिये यहाँ संज्ञा-भेदसे कोई 
विरोध नहीं है। इसके सिवा, जिनमें उद्देश्य, विधेय और फल आदिकी समानता नहीं 
है, उन विद्याओंमें संज्ञा आदिके कारण भेद होता है और वैसी विद्याओंका 
वर्णन भी उपनिषदोंमें है ही (छा० उ० ३।१८। १ तथा ३। १९ | १ | 

सम्बन्ध-नामका भेद होनेपर भी विद्याें एकता हो सकती है, इस बातको 
सिद्ध करनेके लिये दूसरा कारण बतलाते हैं--- 

व्याप्तेश्व समझसम्‌ ॥ ३। ३।॥ ९ ॥ 
व्याप्ते;-त्रह्म सर्वत्र व्याप्त है, इस कारण; च-भी; समझसमू-जह्मविद्याओं- 

में समानता है | 

व्याख्या-पखत्रह्म परमात्मा सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वज्ञ है, इसलिये 
: अह्मविषयक विद्याके मिन्न-मिन्न नाम और प्रकरण होनेपर भी उनकी एकता होना 
उचित है, क्‍योंकि उन ब्रह्मविषयक सभी विद्याओंका उद्देश्य एकमात्र पख्रह्म 
परमात्माके ही खरूपका नाना ग्रकारसे प्रतिपादन करना है | 

सम्बन्ध-अब यह जिज्नासा होती है कि विद्याओंकी एकता और 'भिन्नता- 
का निर्णय करनेके लिये प्रकरण, संज्ञा और वर्णनकी एकता और मेदकी अपेक्षा 
है या नहीं ! इसपर कहते हैं--- 

सबाभेदादन्यत्रेमे ॥ ३ | ३। १० ॥ 
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सवाभेदात्‌-सर्वखखरूप पर्रह्मसम्बन्धी विद्यासे; अन्यत्र-दूसरी विद्याके 

सम्बन्धमें; इमे-इन पूर्व सन्नोंमें कहे हुए सभी हेतुओंका उपयोग है । 

व्याख्या-परत्रह्म परमात्मा सबसे अभिन्न सवंखरूप हैं | अतः उनके तत्त्व- 

का ग्रतिपादन करनेवाली विद्याओंमें भी भेद नहीं है। अतः संज्ञा, प्रकरण और 

शब्दसे इनकी मिन्नता सिद्ध नहीं की जा सकती; क्योंकि ब्रह्मकी 

सभी संज्ञाएँ हो सकती हैं । प्रत्येक प्रकरणमें उसकी बात आ सकती 

है तथा उसका वर्णन भी मिन्-मित्र सभी शब्दोंद्रारा किया जा सकता है | 

किन्तु अक्मविद्याके अतिरिक्त जो दूसरी विद्याएँ हैं, जिनका उद्देश्य ब्रह्मका श्रतिपादन 

करना नहीं है; उनकी एक-दूसरोसे मिन्नता या अभिन्नताको समझनेके लिये 

पहले कहे हुए प्रकरण, संज्ञा और शब्द---इन तीनों हेतुओंका उपयोग किया 

जा सकता है । 

सम्बन्ध-'श्रुतियें एक जगह वल्मविधाके प्रकरणमें बह्मके जो आनन्द, स्वज्ञता, 

सर्वकामता, सत्यसझ्ड त्पत्व, सर्वेथरत्व तथा सर्वश्नाक्तेमिचता आदि धर्म बताये गये 

हैं, उनका उपसंहार ( संग्रह ) दूसरी जगह बह्मके वर्णनमें किया जा सकता है 

या नहीं ?”? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

आनन्दादयः प्रधानस्य ॥ ३ । ३ । ११ ॥ 
आनन्दादय;+-आननन्‍्द आदि; ग्रधानस्थच्सवेश्रेष्ठ परत्रह्म परमात्माके 

चर्म हैं ( उन सबका अन्यत्र भी ब्रह्मके वर्णनमें अध्याह्यर कर लेना चाहिये )। 

व्याख्या-आनन्द, सबंगतत्व, सर्वात्मत्व तथा स्ज्ञता आदि जितने भी 

प्रत्रह्म परमात्माके थम न ५ वें यदि श्रुतिमें एक जगह ब्रह्मके वर्णनमें आये हें 

तो दूसरी जगह भी ब्रह्मके वर्णनमें उनका उपसंहार कर लेना चाहिये अर्थात्‌ 

छक जगहके वर्णनमें जो धर्म या दिव्य गुण-सूचक विशेषण छूठ गये हैं, उनकी 

धूर्ति अन्यत्रके वर्णनसे कर लेनी चाहिये । 

सम्बन्ध-यादि ऐसी वात है, तब तो तेत्तिरीयोपनिषदर्से जो आनन्दमय 

आत्माका प्रकरण प्रारम्भ करके कहा गया हे कि “ग्रिय ही उसका पिर है, मोद 

दाहिना पंख है; प्रमोद वार्या पंख है, आनन्द आत्मा है और बलह्मय ही पुच्छ 

एबं ग्रतिष्टा है ।! इसके अब॒सार 'फ्ियशिरस्त”ा आदि धर्मोका भी सर्वत्र बह्म- 

बिक्ञामें संग हो सकता है 7” ऐसी आहशज्ला होनेपर कहते हैं--- 
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प्रियशिरस्त्वायप्राप्तिरपचयापचयों हि भेदे ॥ ३ । ३। १२॥ 
प्रयाशरस्त्वाय्प्राप्तेः-'प्रियशिरस्व!---“प्रियरूप सिरका होना? आदि 

वर्मोकी प्राप्ति अन्यत्र ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें नहीं होती है; हि-क्योंकि; भेदे-इस 
प्रकार सिर आदि अज्लोंका भेद मान लेनेपर; उपचयापचयो-ब्रह्ममें बढ़ने-घटने- 
का दोष उपस्थित होगा । 

व्याख्या-प्रिय उसका सिर है,,मोद और प्रमोद पाँख है, इस ग्रकार पक्षी- 
का रूपक देकर जो अड्लोंकी कल्पना की गयी है, यह ब्रह्मका खरूपगत धर्म नहीं 
है; अतः इसका संग्रह दूसरी जगह ब्रह्मविद्याके प्रसड़में करना उचित नहीं है; 
क्योंकि इस प्रकार अड्ज-प्रत्यड़के भेदसे ब्रह्ममें भेद मान लेनेपर उसमें बढ़ने-घटने- 
के दोषकी आर्डर होगी; इसलिये जो ब्रह्मके खाभाविक छक्षण न हों, किसी 
रूपकके उद्दस्यसे कहे गये हों, उनको दूसरी जगह नहीं लेना चाहिये | 

सम्बन्ध-उसमें जो आनन्द और बल्म गझब्द आये हैं, उनको दूसरी जगह 
लेना चाहिये या नहीं १ इस जिज्नासापर कहते हँ--- 

इतरे त्वथंसामान्यात्‌ ॥ ३ | ३। १३ ॥ 
तु-किन्तु; इतरे-दूसरे जो आनन्द आदि धर्म हैं वे ( ब्रह्मके खरूपका 

प्रतिपादन करनेके लिये श्रुतिमें कहे गये हैं, इसलिये अन्यत्र ब्रह्मविद्याके प्रसड़में 
उनका ग्रहण किया जा सकता है ) अथसामान्यात्-क्योंकि उन सब 
स्थलोंमे अथंकी समानता है । 

व्याख्या-रूपकके लिये अवयवकी कल्पनासे युक्त जो ग्रियशिरस्त्व आदि 
धम हैं, उनको छोड़कर दूसरे-दूसरे जो आनन्द आदि खरूपगत धर्म हैं, उनका 
संग्रह प्रत्येक ब्रह्मविद्याके प्रसज़्में किया जा सकता है; क्‍योंकि उनमें अर्थकी 
समानता है अर्थात्‌ उन सबके द्वारा प्रतिपाद ब्रह्म एक ही है । 

सम्बन्ध-कठोपनिषदर्में जो रथके रूपककी कत्यना करके  इन्द्रिय 
आदिका घोड़े आदिके रूपमें वर्णन किया है, वहाँ तो इन्द्रिय आदि 
क संयमकी बात समझानेके लिये वेसा कहना सार्थक माठूम होता है, परन्तु 
यहा तो पक्षीके रूपकका कोई व्शिष प्रयोजन नहीं दीखता | अतः यहाँ इस 
रूपककी कल्पना किसलिये की गयी ? इस जिन्नासापर कहते हैं-- 

नि छ 
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आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ ३ । ३। १४॥ 

प्रयोजनाभावात्‌-अन्य किसी ग्रकारका प्रयोजन न होनेके कारण ( यही 
माछ्म होता है कि ) आध्यानाय"उस परमेश्वरका भलीभाँति चिन्तन 

करनेके लिये ( उसका तत्त्व रूपकद्वारा समझाया गया है ) । 

व्याख्या-इस रूपकका दूसरा कोई प्रयोजन दिखलायी नहीं देता, इसलिये 

यही समझना चाहिये कि पहले जिस परत्रह्म परमेश्वरका सत्य, ज्ञान और अनन्तके 

नामसे वर्णन करके उसको सबके हृदयमें स्थित बतछाया है और उसकी 

प्राप्तिके महत््वका वर्णन किया है ( तै० उ० २। १ ) । उसको प्राप्त करनेका 

एकमात्र उपाय बारम्त्रार चिन्तन करना है पर उसके खरूपकी कुछ जानकारी हुए 

बिना चिन्तन नहीं हो सकता; अत: वह किस प्रकार सबके हृदयमें व्याप्त है, 

यह बात समझानेके लिये यहाँ अन्नमय आदि कोशवाचक इाब्दोंके द्वारा प्रकरण 

उठाया गया; क्योंकि किसी पेटीमें बंद करके गुप्त रक्खे हुए रत्नकी भाँति वह 

परमेश्वर भी सबके हृदयमें बुद्धिरूप गुफाके भीतर छिपा है; यह तत्त समझाना 

है | वहाँ सबसे पहले जो यह अन्नमय स्थूल शरीर है, इसको पुरुषके नामसे 
कहकर उसके अंगोंकी पक्षीके अंगोंसे तुहडना करके आगेका प्रकरण चलाया गया, 

तथा क्रमश: एकका दूसरेको अन्तरात्मा बताते हुए ग्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय 
और आनन्दमय पुरुषका वर्णन किया गया । साथ ही प्रत्येकका 
आत्मा एक ही तत्त्वको निश्चित किया गया | इससे यह माद्म होता है कि 
उत्तरोत्तर सूक्ष्म तत्तके भीतर इश्टि ले जाकर उस एक ही अन्‍्तरात्माकी रक्ष्य 

कराया गया है | वहाँ विज्ञानमय जीवात्माका वर्णन करके उसका भी अनन्‍्तरात्मा 
आनन्दमयंकी बतलाया | अन्तमें सबका अन्तरात्मा आनन्दमयकों बतछाकर तथा 
उसका अन्तरात्मा भी उसीको बतछाकर इस रूपककी परम्पराकों समाप्त कर दिया 

गया | इससे यही सिद्ध होता है कि पखत्रह्म परमेश्वरका भलीमाँति चिन्तन 
करनेके लिये उसके सूक्ष्म तत्तको समझाना ही इस रूपकका प्रयोजन है । 

सम्बन्ध-यहाँ आनन्दमय नामसे परमात्माकों ही लक्ष्य कराया गया है, 

अन्य किसी तत्त्तकों नहीं, यह निश्रय कैसे हो सकता है ? इसपर कहते हैं-- 

आत्मशब्दाच्च ॥ ३। २३ |। १५ ॥ 
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आत्मशब्दातृ--आत्मशब्दका प्रयोग होनेके कारण; च-भी ( यह सिद्ध 
हो जाता है )। 

व्याख्य|-ऊपर कहे हुए कारणके सिवा, इस ग्रकरणमें बारम्बार सबका 
अन्तरात्मा बताते हुए अन्तमें विज्ञाननयका अन्तरात्मा आनन्दमयको 
बतलाया है, उसके बाद उसका अन्तरात्मा दूसरे किसीको नहीं बतछाया । 
इससे यह सिद्ध हो जाता है कि यहाँ आनन्दमय शब्द ब्रह्मका ही वाचक है | 

पम्बन्ध-आत्मा झबच्दका ग्रयोग तो अधिकतर प्रत्ययात्मा ( जीवात्मा ) 
का हाँ वाचक होता है । फिर यह निश्चय केसे हुआ कि यहाँ “आत्मा? शब्द 
नेह्का वाक्षक है # इसपर कहते हैं--- 

आत्मग्हीतिरितरवदुत्तरात्‌ ॥ ३ ।३॥।१६॥ 
आत्मग्रहीति;-आत्मशब्दसे परमात्माका ग्रहण; इतरवत्‌-दूसरी जगहकी 

भाँति; उत्तरातू-उसके बादके वर्णनसे ( सिद्ध होता है ) । 
व्याख्या-जिस प्रकार “आत्मा वा इदमेकमेवाग्र आसीज्नान्यत्‌ किन्वन 

मिषत्‌ स ईक्षत लोकान्नु सूजेग, ( ऐ० उ० १ | १ ) "पहले यह एक आत्मा 
ही था, उसने इच्छा की कि मैं छोकोंकी रचना करू |! (ए० 3३० १।१।१ ) 
इस श्रुतिमें प्रजाकी सृश्कि प्रकरणको लेकर “आत्मा? शब्दका प्रयोग हुआ है, 
इसलिये यहाँ “आत्मा? शब्दको ब्रह्मका वाचक माना गया । उसी प्रकार तैत्तिरीय- 
श्रुतिमें भी आनन्दमयका वर्णन करनेके बाद तत्काल ही 'सोडकामयत बहु स्याम्‌!-- 
'उसने इच्छा की कि मैं बहुत हो जाउँ |! इत्यादि वाक्योंद्वारा उस आनन्दमय 
आत्मासे समस्त जगतूकी उत्पत्तिका वर्णन किया गया है। अतः बादमें आये 
डंए इस वर्णनसे ही यह सिद्ध हो जाता है कि यहाँ “आत्मा? शब्द परमात्माका 
ही वाचक है ओर «आनन्दमय? नाम भी यहाँ उस परत्रह्मका ही है । 

पम्बन्ध-ऊपर कही हुईं बातमें पुन! शज्ला उपस्थित करके उसका उत्तर 
देते हुए पववोक्त पिद्धान्तको हृढ़ू करते हैं--- 

अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात ॥ ३॥। ३। १७॥ 
चेत्‌-यदि कहो कि; अन्वयात्‌-अत्येक वाक्‍्यमें आत्मशब्दका अन्वय होनेके 

रण यह सिद्ध नहीं होता कि आनन्दमय बद्म है; इति-तो इसका उत्तर यह है कि; 
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अवधारणात्र-निर्धारित किये जानेके कारण; स्थात-( आनन्दमय ही ब्रह्म है ) यह 

बात सिद्ध होती है। है 

व्याख्या-यदि कहो कि “ततैत्तिरीयोपनिषद्की त्रह्मवछ्लीमें “आत्मा? शब्दका 

प्रयोग तो सभी वाक्योंके अन्तमें आया है, फिर केवल “आत्मा श्ब्दके 

प्रयोगसें “आनन्दमय” को ही ब्रह्म केसे मान लिया जाय !” तो इसके 

उत्तरमें कहते हैं कि जिस “आत्मा? शब्दकी सभी वाक्योंमें व्याप्त है, वह ब्रह्मका 

वाचक नहीं है; अपितु अन्तमें जिसको निर्धारित कर दिया गया है, वह ब्रह्मका 

वाचक है | अन्नमय, प्राणमय आदि आतव्माओंकों शरीर और ब्रह्मको उनका 

अन्तरात्मा बतछानेके उद्देश्यसे वहाँ सबके साथ “आत्माः रब्दका प्रयोग 

किया गया है । इसीलिये अन्नमयका अन्तरात्मा उससे भिन्न प्राणमयकोी बतलाया; 

फिर ग्राणमयका अन्‍्तरात्मा उससे भिन्न मनोमयको बतछाया और मनोमयका 

अन्तराव्मा विज्ञानमयकों तथा विज्ञानमयका भी अन्‍्तरात्मा आनन्दमयको बतछाया । 

उसके बाद आनन्दमयका अन्‍्तरात्मा अन्य किसी को नहीं बतछाया और अन्‍्तमें 

यह निर्धारित कर दिया कि इसका शरीरसम्बन्धी आत्मा यह खयं ही है, जो कि 

पहले कहे हुए अन्य सब पुरुषोंका भी आत्मा है। यह कहकर उसीसे जगत्‌की 

उत्पत्तिका वर्णन किया। इस प्रकार यहाँ आनन्दमयको पूर्णरूपसे परमात्मा 

लेश्चित कर दिया गया है । इसीसे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय शब्द 

परमात्माका वाचक है । 

सम्बन्ध-““इस ग्रकरणमें आत्मासे आकाझादि यूतोंकी उत्मचिका वर्णन करने- 

के बाद प्रथेवीसे ओषबि, ओषधिसे अब और अचसे पुरुषकी उत्पत्ति बतलायी, 

फिर कहा कि “निश्यपूर्वक वही यह पुरुष अन्नरसमय है (” इस वर्णनके अड॒सार 

“सत्य ज्ञानमनन्तं बह्मः इस वाक्‍यद्वारा बतलाया हुआ बह्म ही यहाँ अन्नरसमय 

पुरुष है या उससे मित्र *” इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

। 0 कायाख्यानादपूबम्‌ ॥ रे । ३े | १८ ॥ 

कार्याख्यानात्‌--जह्मका कार्य बतलाया जानेके कारण यह पुरुष; अपूर्वम- 

वह पूर्वोक्त ब्रह्म नहीं हो सकता | 

व्याख्या-इस प्रकरणमें जिस अन्नरसमय पुरुषका वर्णन है, वह पूर्वोक्त परब्रह्म 

नहीं हो सकता; किन्तु अन्नका परिणामभूत यह सजीव मनुष्य-शरीर ही यहाँ 
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अन्नरसमय पुरुषके नामसे कहा गया है; क्योंकि: इस पुरुषको उस पर्वोक्त 
ब्रह्मका आकाशादिके क्रमसे कार्य बतछाया गया है और इसका अनन्‍्तरात्मा ग्राण- 
मय आदिके क्रमसे विज्ञानमय जीवात्माको बतलछाया है तथा विज्ञानमयका आत्मा 

_ अह्मको बतछाकर अन्तमें आनन्दके साथ उसकी एकता .की गयी है । इसलिये 
जिसके *सत्यः, 'ज्ञान' और “अनन्त? ये लक्षण बताये गये हैं तथा जो “आत्मा? 
और “आनन्दमयः नामसे जगत्‌का कारण बतलाया गया है, वह ब्रह्म इस. 
अन्नरसमय पुरुषसे मिन्न सबका अन्‍्तरात्मा है | 

सम्बन्ध-ग्यारहव सूत्रसे आनन्द” के ग्रकणका व्चार आरम्भ करके 
अगारहवें चूत्रतक उस ग्रकरणको समाप्त कर दिया गया । अब पहले आरम्भ किये 
डुए अ्रकरणपर दूसर। श्रुतियोंके विषयमें विचार आरस्भ किया जाता है--- 

समान एवं चाभेदात ॥ ३ | ३। १९ ॥ 
समान-उएक शाखाम; च-भो; एवम्-इसी प्रकार विद्याकी एकता समझनी 

चाहिये; अभेदात्‌"क्योंकि दोनों जगह उपास्यमें कोई भेद नहीं है । 
व्याख्या-वाजसनेयी शाखाके शतपथ-ब्राह्मणमें “सत्य ही ब्रह्म है, इस प्रकार 

उपासना करनी चाहिये, निस्सन्देह यह पुरुष सझ्ूल्पमय है | वह जितने सड्डल्पों- 
से युक्त होकर इस छोकसे ग्रयाण करता है, परछोकमें जानेपर वैसे ही सद्भूल्प- 
वाला होकर उत्पन्न होता है, वह मनोमय आराण-शरोरवाले आकाशखरूप आत्माकी 
उपासना करे ।? इस प्रकार शाण्डिल्य-विद्याका वर्णन किया गया है (श० 
त्रा० १० | ६ । ३ | २ )# । उसी शाखाके बुृहदारण्यकमें भी कहा है कि 
'प्रकाश ही जिसका सत्य खरूप है वह पुरुष मनोमय है, वह धान और जौ आदिके 
संद्द सूक्ष्म परिमाणवाछा है, वह उस हृदयाकाशमें स्थित है, वह सबका खामी 
और सबका अधिपति है तथा यह जो कुछ है, सभीका उत्तम शासन करता 
6 । ( बृह०,उ० ५। ६। १ ) इन दोनों ग्रन्थोंमें कही हुई इन विद्याओंमें 

४ सत्य त्रह्मेत्युपासीत । अथ खलु क्रतुमयो5यं पुरुष: स यावत्क्रत॒ुरयमस्माल्लो 
कात्प्रति एकक्रतुभूत्वामु छोक प्रेत्याभिसंभवति स आत्मानमुपासीत मनोमय 
आणशरार भारूप सत्यसकल्पमाकाशात्मानम्‌ ।! 

/ “मनोमयो७5य पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहेदये यथा त्रीहिर्वां यवो वा स एब्‌ 
सबस्येशान:ः सर्वेस्याधिपतिः स्वमिदं प्रशास्ति यदिदं किल्ञ ।? (बृह० उ० ५।६। १) 
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मेद है या अमेद ? यह संशय उपस्थित होनेपर सूत्रकार कहते हैं---जसे भिन्‍न 

शाखाओंमें विद्याकी एकता और गुणोंका उपसंहार उचित माना गया है, उसी 

प्रकार एक शाखामें कही हुई विद्याओंमें भी एकता माननी चाहिये; क्योंकि 

वहाँ उपास्यमें भेद नहीं है | दोनों जगह एक ही ब्रह्म उपास्य बताया गया है । 

सम्बन्ध-उपास्यके सम्बन्धकों लेकर किस जयह विद्याकी एकता माननी 

चाहिये और किस जयह नहीं ? इसका निर्णय करनेके लिये पूवपक्ष उपस्थित 

किया जाता है--- 
क्‍ भर अिलजना 

न्धादेवमन्यत्रापि ॥ रे । ३२ | २० ॥। 

एवम्‌-इस प्रकार; सम्बन्धातू-उपास्यके सम्बन्धसे; अन्यत्र-दूसरी जगह; 
अपि-भी ( क्या विद्याकी एकता मान लेनी चाहिये ? )। 

व्याख्या-इसी ग्रकार एक ही उपास्यका सम्बन्ध ब्रह्दारण्यकमें देखा जाता 

है | वहाँ पहले कहा गया है कि सत्य ही ब्रह्म है, इत्यादि ( बह ० उ० ५ । 

५ | १ 9 फिर इसी सत्यकी सूयमण्डलमें स्थित पुरुषके साथ और आँखमें 

स्थित पुरुषके साथ एकता की गयी है ( ब्रह० 3० ५। ५। २ ) | उसके बाद 

*  दोनोंका रहस्यमय नाम क्रमशः “अहरः और “अहम? बतलाया है | इस ग्रकरण- 

में एक ही उपास्थका सम्बन्ध होनेपर भी स्थान-भेदसे प्रथक्‌प्रथक्‌ दो 
उपासनाएँ बतायी गयी हैं, अत: इनमें भेद मानना चाहिये या अभेद 

सम्बन्ध-एूवसूत्रमें उठायी हुईं झज्जाका उत्तर अगले सूत्रमें देते हैं“: 

न वा विशेषात्‌ ॥ ३ । ३। २१ ॥ 
न वा-न दोनोंकी एकता नहीं माननी चाहिये; विशेषात्‌-क््योंकि इन 

दोनों पुरुषोंके रहस्यमय नाम और स्थानमें भेद किया गया है | 

. : व्याख्या-इन दोनों उपासनाओंके वर्णनमें स्थान और नाम भिन्न-भिन्न बताये 
गये हैं | सूयमण्डलमें स्थित सत्यपुरुषका तो रहस्यमय नाम “अहर” कहा है और 

आँखमें स्थित पुरुषका रहस्यमय नाम “अहम? बतलाया है | इस प्रकार नाम और 

स्थानका भेद होनेके कारण इन उपासनाओंकी एकता नहीं मानी जा सकती; 
अतएव एकके नाम और गुणका उपसंहार दूसरे पुरुषमें नहीं करना चाहिये । 

' * सम्बन्ध-इस बातको श्रृतिग्रमाणसे स्पष्ट करते हैं--- 

प्् ०-० 
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दशेयति च ॥ ३।३।॥ २२ ॥ कर 
: दशेयति च-श्रुति यही बात दिखलाती मी है । ॥/४ 

व्याख्या-जहाँ इस प्रकार स्थान और नामका भेद हो, वहाँ एक जगह 
कहे हुए गुण दूसरी जगह नहीं लिये जाते; यह' बात श्रुतिद्वारा इस प्रकार 

 दिखलछायी गयी है। छान्दोग्योपनिषद्में आधिदेविक सामके प्रसद्रमें सूयस्थ 
पुरुषका वर्णन करके फिर आध्यात्मिक सामके प्रसज्ञमें आँखमें स्थित पुरुषका 
वर्णन किया गया है और वहाँ सूर्यस्थ पुरुषके नाम-रूप आदिका आँखमें स्थित 
पुरुषमें भी श्रुतिनें खयं विधान करके दोनोंकी एकता की है (छा०उ० १।७॥।॥ 

५५ ) इससे यह सूचित' होता है कि ऐसे स्थल्लोमें विद्याकी एकता मानकर एकके 

गुणोंका अन्यत्र उपसंहार नहीं करना चाहिये; क्योंकि ऐसे स्थलोंपर यदि 
सामान्यतः: विद्याकी एकता मानकर गुणोंका उपसंहार अमीष्ट होता तो उक्त 
प्रसड़में श्रुति खय॑ सूर्यमें स्थित पुरुषके गुणोंका नेत्रवर्ती पुरुषमें विधान नहीं करती | 

सम्बन्ध-नेत्रवर्ती तथा सूर्यमण्डलवर्ती आदि पुरुषोंगें बह्मके किन-किन 
गुणोंकां उपसंहार ( अध्याहार ) नहीं किया जा सकता ? इसका निर्णय ग्रन्थकार 

दो सत्रोंद्वारा करते हैं--- 

संभ्वतिद्युव्याप्त्पपि चातः ॥ ३ । ३। २३ ॥ 
च-तथा; अत$-इसीलिये अर्थात्‌ विद्याकी एकता न होनेके कारण ही; 

संभृतिद्युव्याप्ती-समस्त लोकोंको धारण करना तथा झुलोक आदि अखिल 
ब्रह्माण्डको व्याप्त करके स्थित होना--ये दोनों ब्रह्मसम्बन्धी गुण; अपिज्भी 

न्यत्र ( नेत्रान्तवर्ती आदि पुरुषोंमें ) नहीं लेने चाहिये | क्‍ 

व्याख्या--बुहदारण्यकोपनिषद्‌ ( ३ | ८ | ३ ) में गार्गी और याज्ञवल्क्य- 

के संवादका वर्णन आता है । वहाँ गार्गीने याज्ञवल्क्यसे पूछा है---“जो य्युलोक- 
से ऊपर है, जो पृथिवीसे नीचे है और जो द्युढोक एवं प्रथिवीके मध्यमें है तथा 

स्वयं भी जो ये घुलोक और प्रथिवी हैं; इनके सिवा जिसे भूत, वर्तमान और 

भविष्य कहते हैं; वह सब किसमें ओतप्रोत है ?” इसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने 

कहा--ुलोकसे ऊपर और प्ृरथिवीसे नीचेतक यह सब कुछ आकाशमें ओत- 
प्रोत है! ( ३। ८ । 9 )। गार्गीने पूछा---'आकाश किसमें ओतप्रोत है !” 
( ३ | ८ । ७ ) याज्षवल्क्य बोले---गार्गि | उस तत्त्वको तो ब्रह्मवेत्ता पुरुष 
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अक्षर कहते हैं, वह न मोटा है, न पतला है, न छोठा है, न बड़ा है, न छाल 
है, न चिकना है, न छाया है, न तम है, न वायु है, न आकाश है, न सह् है, 
न रस है, न गन्ध है, न नेत्र है, न कान है,न वाणी है, न मन है, न तेज है, 
न प्राण है, न मुख है, न माप है, न भीतर है, न बाहर है, वह कुछ भी नहीं 
खाता, उसे कोई भी नहीं खाता ।! ( ३। ८ । ८ ) इस प्रकार अक्षखलह्मके 
खरूपका वर्णन करके याज्ञव्क्यने यह भी बताया कि «ये सूर्य, चन्द्रमा, युलोक 
ओर प्रथिवी आदि इसीके शासनमें हैं, इसीने इन सबको धारण कर रक्खा हैं |? 
( ३।८।९) । इस प्रसह्ञमें अक्षरत्रझ्षके स्वरूपका प्रतिपादन करते 
हुए दो बातें मुख्यरूपसे बतायी गयी हैं, एक तो वह बुलोकपे ऊपर 
और प्रथिवीके नीचेतक समस्त ब्रह्माण्डमें व्याप्त है और दूसरी बात 
यह है कि वहीं सबको धारण करनेवाला है | इन दोनों गुणोंका नेंत्रान्त- 
वर्ती, और सूर्यमण्डल्वर्ती पुरुषोंमें अध्याहार नहीं किया जा सकता; क्योंकि 
अतीक उपासनाके लिये सीमित स्थानोंमें स्थित कहे हुए पुरुष न तो सर्वव्यापक 
हो सकते हैं और न सबको धारण ही कर सकते हैं | इसी प्रकार अन्यत्र भी, 
जहाँ पूर्ण ब्रह्मका वर्णन नहीं है, उन ग्रतीकोंमें इन गुणोंका उपसंहार नहीं हो 
सकता; यह मलीभाँति समझ लेना चाहिये । 

सम्बन्ध-'उक्त पुरुषोंगें बह्मके ग्ुणोंका उपसंहार न हो, यह तो ठीक हे, 
परन्तु पुरुषविद्यामें जो पुरुषके गुण बताये गये हैं, उनका उपसंहार तो अन्यत्र 
जहॉ-जहाँ पुरुषोंका वर्णन हो, उन सबमें होना ही चाहिये ।” ऐसी आज्झ्ला 
होनेपर कहते हैं--- 

पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात॥ ३ | ३। २४ ॥ 
है 

पुरुषविद्यायामू-पुरुषविद्यामें जो गुण बताये गये हैं; इव-वैंसे गुण; 
च- भी; इतरेपाम्‌ -अन्‍्य पुरुषोंके नहीं हो सकते; अनाम्नानात्‌-क्योंकि 
श्रुतिमें उनके ऐसे गुण कहीं नहीं बताये गये हैं | 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्मं (२ | १॥। २ से १० तक ) अक्षरतरह्मका 
पुरुषके नामसे वर्णन किया गया है | वहाँ पहले अक्षरह्मसे सबकी उत्पत्ति 
और उन्हींमें सबका छय (२। १ | १ ) बताकर उसे दिव्य अमूत पुरुष * 
कहा गया है (२।१।२) । फिर २।१। ३ से लेकर २।१ | ० 
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तक उसीसे समस्त प्राण, इन्द्रिय, पत्नभूत, सूय, चन्द्रमा, वेद, अग्नि, देवता, 
मनुष्य, अन्न, समुद्र तथा पते आदिकी सृष्टि बतायी गयी है । तदनन्तर ः 

२।१। १० वें मन्त्रमें उस पुरुषकी महिमाका इस प्रकार वर्णन किया गया | 

है---“पुरुष एवेदं विश्व कर्म तपो ब्रह्म परामृतम्‌ | एतद्‌ यो वेद निहित... ६. 

गुहायां सोडविद्याग्रन्थि विकिरतीह सोम्य |? अर्थात्‌ “पुरुष ही यह सब कुछ है, 

वही तप, कर्म और परम अमृतखरूप ब्रह्म है। हे सोम्य ! हृदयरूप गुकामें 

स्थित इस अन्तर्यामी परम पुरुषको जो जानता है, वह यहीं इस मलुष्य- 

ररीरमें ही अविद्याजनित गाँठको छिन्न-भिन्न कर देता है |? इस प्रकार इस 

पुरुषविद्याके ग्रकरणमें जो पुरुषक्रे सर्वोत्पादकत्व, परात्यरलल, स्वव्यापकल तथा 

अविद्यानिवारकत्व आदि दिव्य गुण बताये गये हैं, उनका मी नेत्रान्तवर्ती और 

सूयमण्डलवर्ती आदि पुरुषोंमें तथा जहाँ-जहाँ स्थूछ, सूक्ष्म या कारणशरीरका 

वर्णन पुरुषके नामसे किया गया है, उन पुरुषोंमे (छा० उ०५।९। १ ) 

( तें० उ०२ | १-से ७तक ) अध्याहार नहीं किया जा सकता; क्‍योंकि 

श्रतिमं कहीं भी उनके लिये बेसे गुणोंका प्रतिपादन नहीं किया गया है | उन 

प्रकरणोंमें उन पुरुषोंके अन्तरात्मा परमपुरुषको छक्ष्य करानेके लिये उनको 

पुरुष नाम दिया गया है । 

सम्बन्ध-इसी पग्रकार--- 

वेधाद्यथमेदात्‌ु ॥ ३ | ३। २५॥ 
वेधादि--बींचने आदिका वर्णन करके जो ब्रह्मको वेधका लक्ष्य बताया गया 

है, इन सबका अध्याहार भी अन्य विद्याओंमें नहीं करना चाहिये; अथेभेदात्‌र- 
क्योंकि वहाँ प्रयोजनमें भेद है । 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्‌ ( २ । २ ३२ 2 गे कहा लेवल 

धनुगहीत्वीपनिषदं महार्रं॑ शरारं ह्यपासानिशितं सन्धयीत । 

आयम्य तद्भावगतेन चेतसा छक्ष्यं तदेवाक्षरं॑ सोम्यविद्धि ॥ 

"हे सोम्य ! उपनिषदूमें वर्णित प्रणबरूप महान्‌ धनुषको लेकर उसपर 
उपासनाद्वारा तीक्ष्ण किया हुआ बाण चढ़ाना चाहिये | फिर भावपूर्ण चित्तके 

द्वारा उस बाणकों खींचकर तुम परम अक्षर परमेश्वरको ही लक्ष्य बनाकर उसे बींधो ।! 
इस वर्णनके पश्चात्‌ दूसरे मन्त्रमें आत्माकों ही बाणका रूप दिया गया है । इस 
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प्रकार यहाँ जो ब्रह्मको आत्मरूप बाणके द्वारा बींघनेयोग्य बताया गया है; उसके 

इस वेध्यत्व आदि गुणोंका तथा <“कारके धनुर्भाव और आत्माके बाणत्का भी 

जहाँ ओंकारके द्वारा परमात्माकी उपासना करनेका प्रकरण है, उन ब्रह्मविद्याओंमें 

उपसंहार नहीं करना चाहिये; क्योंकि यहाँ चिन्तनमें तनन्‍्मयताका खरूप बतानक 

लिये बैसा रूपक लिया गया है | इस तरह रूपककी कल्पनाद्वारा जो विशेष 

बात कही जाय, वे अन्य प्रकरणमें अनुपयुक्त होनेके कारण लेने योग्य नहीं हैं | 

सम्बन्ध-बीसवें सूत्रसे पचीसकें सूत्रतक मित्र-सित्र श्रुतियोंपर यह विचार 

किया यया कि उनमें कौन-कौन-सी बातें एक जगहसे दूसरी जगह अध्याहार करने योग्य 

नहीं हैं । अब परमगाति अर्थात्‌ परमघाम और परमात्माकी श्रातिविषयक श्र तियोंपर 

क्चिर करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है। श्रुतियोंगं अह्म- 

विद्याका फल कहीं तो केवल दुःख, झोक, वन्धन और झुभाशुभ कर्मोकी निवृत्तिमात्र 

बतलाया है; कहीं उसके पश्चात्‌ परम समता, परमधास ओर परबह्म परमात्मा- 

की ग्रापिका भी वर्णन है। अतः बह्मयविधाके फलमें भेद हे या नहीं # इस 

जिज्ञासापर कहते हैं-- द 

हानो तूपायनदाब्ददेषत्वात्कुशाच्छन्दस्तुत्युप- 

गानवत्तदक्तम ॥ २ । ३। २६ ॥ 

हानौं-जहाँ केवल दु:ख, शोक, पुण्य, पाप आदिके नाशका ही वण्णन है 

ऐसी श्रुतिमें; तु-भी; उपायनशब्दशेषत्वात्‌-छाभरूप परमधामकी प्राप्ति 

आदि फलका भी अध्याहार कर लेना” चाहिये, क्योंकि वह वाक्यका शंष भाग 

है; कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌्-यह बात कुशा, छन्‍्द, स्तुति और उपगानकी 

भाँति समझनी चाहिये; तत्‌ उक्तम-ऐसा पूर्वमीमांसामें कहा गया है । 

व्याख्या-उदालक आदि छ: ऋषियोंको वेश्वानरविद्याका उपदेश देकर 

राजा अश्वपति कहते हैं कि जो इस विद्याको जानकर हवन करता है, उसके 

समस्त पाप उसी तरह भस्म हो जाते हैं, जिस प्रकार सींकका अग्रभाग अग्निमें डालनेसे 

हो जाता है । ( छा० 35० ५।२४०। ३) इसी प्रकार कठमें परमात्मज्ञानका फल 

कहीं केवल हर्ष-शोकका नाश (१ | २। १२ ) और कहीं मृत्युमुखसे छूठना बताया 
गया है (१ | ३। १५) | मुण्डकमें कहीं अविद्याका नाश (२। १। १० ) और कहीं 

हृदयकी ग्रन्थि, समस्त संशय तथा कर्मोका नाश कहा गया हो (30९ दे) ॥ 
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श्रेताश्चतरमें समस्त पाशोंसे छूट जाना तथा ( श्रे० उ० १।११; २। 

१७; ४ | १७, १६; ५ | १३; ६ । १३ ) शोकका नाश होना 

( श्रे० उ० 9 | ७) आदि ब्रह्मज्ञानका फल बताया गया है । इस प्रकार उपनिषदोंमें 

जगह-जगह ब्रह्मविद्याका फल पुण्य, पाप और नाना प्रकारके क्किारोंका नाश 

बतलाया गया है; उन मन्त्रोंमे परमात्माकी या परमपद्की अथवा परमधामकी प्राप्ति 

नहीं बतछायी गयी। अत: सूत्रकार कहते हैं कि “ऐसे स्थलोमे जहाँ केवल दुःख, 

बन्धन एवं कर्मोके त्याग या नाश आदिको बात बतायी गयी है, उसके वाक्य- 

शेषके रूपमें दूसरी जगह कहे हुए उपलब्धिरूप फलठका भी अध्याहार 

कर लेना चाहिये। जेसे परमात्माका प्राप्त होना (मु० उ० ३ | २। ८ ); 

ब्रह्मयामकी ग्राप्ति ( मु० उ० ३।२। 9 >)अब्रह्ममें छीन होना (म०3०३।२।७) 

ब्रह्मलोकमें परम अमृतखरूप हो जाना ( मु० उ० ३। २। ६ ), अर्चि आदि मार्गसे 

ब्रह्मलेकमें जाकर वहाँसे न ठोटना (छा० उ० ४ | १५।५) आदि ही फलका 

वर्णन है; माव यह कि जहाँ-जहाँ केवल हानि---पापनाश आदिका वगर्गन है, वहाँ-वहाँ 

ब्रह्मतेक आदिकी प्राप्ति वाक्यशेष है और जहाँ केवछ उपायन ( ब्रह्मधामकी ग्राति 

आदि ) का ही वर्णन है, वहाँ पूर्वोक्त हानि ( दु:खनाश आदि ) ही वाक्य-शेष है। 

इसलिये प्रत्येक समान-विद्यामें उसका अध्याहार कर लेना चाहिये; जिससे किसी 

प्रकारका विकल्प या फलभेद न रहे । इस प्रकार वाक्यशेष ग्रहण करनेका 

दृष्टान्त सूत्रकार देते हैं---जेसे कौषीतकि शाखावालोने सामान्यतः वनस्पतिमात्रकी 

कुशा लेनेके लिये कहा है । परन्तु शाट्यायन शाखावाले उसके स्थानमें गूलरके 
काठकी बनी हुई कुशा लेनेके लिये कहते हैं; इसलिये उनका वह 
विशेष वचन कौषीतकिके सामान्य वचनका वाक्य-शेंष माना जाता है और 

दोनों शाखावाले उसे खीकार करते हैं । इसी तरह एक शाखावाले 

“उन्दोमि: स्तुवीतः ( देव और असुरोंके ) छन्दोंद्वारा स्तुति करे, इस प्रकार समान 
भावसे कहते हैं । किन्तु पड़ी शाखावाले “देवोंके छन्‍्द पहले बोलने चाहिये” इस 

प्रकार विशेषरूपसे क्रम नियत कर देते हैं, तो उस क्रमको पूत्र कथनका वाक्य- 
दोष मानकर सभी खीकार करते हैं | जेसे किसी शाखामें 'बोडशिनः स्तोत्रमुपा- 

करोति! ( षोडशीका स्तवन करे) ऐसा सामान्य वचन मिलता है, परन्तु तेत्तिरीय 
शाखावाले इस कमको ऐसे समयमें करतव्य बतलाते हैं, जब ब्रह्मबेलामें तारे 
छिप गये हों और सूर्योदय अभी नहीं हुआ हो | अतः यह कालविशेषका 

वे० द० १८--- 
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नियम पृर्वकथित वाक्यका शेष होकर सबको मान्य होता है | तथा एक शाखावाले 
स्तुतिगानके विषयमें समानभावसे कहते हैं कि ऋतच्िज उपगायन्तिः---“ऋलिज 

लोग स्तोत्रका गान करें? किन्तु दूसरी शाखावाले यह विधान करते हैं कि “नाध्वयु- 

रुपगायति!---“अध्वयुको स्तोत्र-गान नहीं करना चाहिये ।? अत: इसको भी 

वाक्य-शेष मानकर सब यह खीकार करते हैं कि “अध्वयुको छोड़कर अन्य 

ऋचत्विजोंद्वारा स्तोत्रोंका गान होना चाहिये |! उसी प्रकार जहाँ केवल पाप 

आदिके नाशकी ही बात कही है, ब्रह्मोकादिकी प्राप्ति नहीं बतछायी गयी हे, 

वहाँ प्राप्तिहप फलको भी वाक्यशेषके रूपमें ग्रहण कर लेना चाहिये । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती हे कि 'देवयानमार्गसे वह्मलोकमें जानेवाले 

महापुरुषके पापकर्म नष्ट हो जाते हैं, परन्तु पुण्य-कर्म तो श्ञेष रहते हीं होंगे; 

अन्यथा उसका ब्रह्मलोकमें गमन केसे सम्भव होगा ? क्योंकि ऊपरके लोकोंमें 

जाना ज्ुभ कर्मोंका ही फल हे ।” इसबर कहते हैं-- 

साम्पराये ततंव्याभावात्तथा हान्‍ये ॥ ३ । ३। २७ ॥ 
3:3५ 

साम्पराये-ज्ञानीके लिये परछोकमें; ततेव्याभावात्‌-भोगके द्वारा पार 
करने योग्य कोई कर्मफल शेष नहीं रहता, इस कारण ( उसके पुण्यकम भी यहीं 

समाप्त हो जाते हैं ); हिज-क्योंकि; तथान-यही बात; अन्ये-अन्य शाखावाले 

कहते हैं । 

व्याख्या-ब्र॒हदारण्यकोपनिषद्‌में यह बात स्पष्ट शब्दोंमें बतायी गयी है कि 

“उभे उ हैवेष एते तरति।! ( 9 | 9 । २२ ) अर्थात्‌ धयह ज्ञानी निश्चय ही 
पुण्य और पाप दोनोंको यहीं पार कर जाता है |? इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानी 

पुरुषका शरीर त्याग देनेके बाद शुभाशुभ कर्मोसे कोई सम्बन्ध नहीं रहता | 

उसे जो ब्रह्मलोक ( नित्य घाम ) प्राप्त होता है, वह किसी कमके फलरूपमें 
नहीं, अपितु ब्रह्मज्ञानके बलसे प्राप्त होता है। अत: उसके लिये परलछोकमें जाकर 
भोगद्वारा पार करनेयोग्य कोई कर्मफल शेष नहीं रहता; इसलिये उसके 

पुण्यकरम भी यहीं समाप्त हो जाते हैं । ज्ञानीके सश्चित आदि समस्त 

कर्मोंका सर्वथा नाश हो जाता है, इस बातका समथन मुण्डकोपनिषद्‌म भी इस 

प्रकार किया गया है--“तदा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय निरज्लनः परम साम्य- 
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मुपेति ! ( मु० उ० ३। १ । ३ )--उप्त समय ज्ञानी पुरुष पुण्य और - 
पाप दोनोंको हटाकर निमेल हो सर्वोत्तम साम्यरूप परत्रह्मको ग्राप्त कर लेता है |! 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती है कि “समस्त कमोंका नाज्ञ ओर ब्रह्मरकी 

ग्रापिरूप फल तो बलह्य-ज्ञानसे यहीं तत्काल ग्राप्त हो जाता है। फिर देक्यान- 

मार्गसे बह्मयलोकमें जाकर परमात्माको ग्राप्त करनेकी बात क्‍यों कही गयी है £ 

इसपर कहते हैं--- 

उन्दत उम्रयथाविरोधात्‌ ॥ ३ । २३ | २८ ॥ 
छन्दतः:--ज्ञानी पुरुषके सडझ्लृज्पके अनुसार; उमयथा-दोनों प्रक'रकी स्थिति 

होनेमें; अव्रोधात्‌-कोई विरोध नहीं है (इसलिये अनह्मछोकमें जानेका विधान है)। 

व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्‌ ( ३। १४ । १ ) में कहा है कि “अथ 

खु॒ क्रतुमयः पुरुषो यथाक्रतुरस्मिंछोके पुरुषों भवति तथेत: प्रेत्य 

भवति |! अर्थात्‌ “यह पुरुष निश्चय ही सझ्कल्पमय है । इस लोकरमें 

पुरुष जेंसे सझ्डुल्पवाला होता है, वेसा ही देहत्यागके पश्चात्‌ यहाँसे परलोकरमें 

जानेपर भी होता है ।' इससे यह सिद्ध होता है कि जो ज्ञानी पुरुष किसी 

व्लेकमें जानेकी इच्छा न करके यहीं मुक्त होनेका सझ्जुल्प रखता है, ब्रह्मज्ञानके 

लिये साधनमें प्रवृत्त होते समय भी जिसकी ऐसी ही भावना रही है, वह तो तत्काल 
यहीं ब्रह्म-सायुज्यको प्राप्त हो जाता है; परन्तु जो ब्रह्मलेक-दर्शनकी इच्छा रखकर 

साधनमें प्रब्ृत्त हुआ था तथा जिसका वहाँ जानेका सड्डूल्प है, वह देवयानमार्गसे वहाँ 
जाकर ही ब्रह्मको प्राप्त होता है । इस प्रकार साधकके सझ्ढल्पानुसार दोनों 
प्रकारकी गति मान लेनेमें कोई विरोध नहीं है । क्‍ 

सम्बन्ध -- यादि इस ग्रकार ब्रह्मलोकमें गये बिना यहाँ ही परमात्माकी ज़ाह् 

हो जाना मान लिया जाय तो क्‍या आपत्ति है ? इसपर कहते हैं-- 

गतेरथवच्त्वमुभयथान्यथा हि विरोध: ॥ ३ । ३। २६ ॥ 
गते;-गतिबोधक श्रुतिकी; अथकक्‍चम-सार्थकता; उभयथा-दोनों प्रकारसे 

ब्रह्मकी प्राप्ति माननेपर ही होगी; हिच्क्योंकि; अन्यथा-यदि अन्य प्रकारसे 

माने तो; विरोध+८श्रुतिमें परस्पर विरोध आयेगा । 

व्याख्या-श्रुतियोंमें कहीं तो तत्कारक ही ब्रह्मकी प्राप्ति बतलायी है 
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(क०उ० २ | ३ | १७, १५७ ), कहीं ब्रह्मलेकमें जानेपर बतायी है ( मु० उ० 

| २ | ६ ) | अतः यदि उपयुक्त दोनों ग्रकारसे उसकी व्यवस्था नहा मारना 

जायगी तो दोनों प्रकारका वर्णन करनेवाली श्रुतियोंमें विरोध आयेगा। इसिय॑ यहाँ 

मानना ठीक है कि साधकके संकल्पानुसार दोनों प्रकारसे ही परमात्माकी प्रात्ति हो 

सकती है । ऐसा माननेपर ही देवयान-मार्गसें गतिका वर्णन करनेवाली श्रुतिको 

साथकता होगी और श्रुतियोंका परस्पर विरोब भी दूर हो जायगा । 

सम्बन्ध-पुनः उसी बातकों पपिद्ध करते हैं--- 

उपपन्नस्तल्कक्षणा्थोपलब्घेलीकवत्‌ ॥ रे । हे । ३०॥ 
तल्लक्षणार्थोपलब्धे;८उस देवयानमार्गद्वारा ब्रह्मछोकमें जानेके उपयुक्त 

सूक्ष्म शरीरादि उपकरणोंकी प्राप्तिका कथन होनेसे; उपपन्न-उनके लिये ब्रह्मलेकमें 

जानेका कथन युक्तिसड्गत है; लोकवत>लोकमें भी ऐसा देखा जाता है | 

। व्याख्या-श्रुतिमें जहाँ साथकके लिये देवयानमागगके द्वारा ब्रह्मलोकम जानेकी 

"बात कही है, उस ग्रकरणमें उसके उपयोगी उपकरणोंका वर्णन मी पाया जाता है। 

श्रतिमं कहा है कि यह जीवात्मा जिस सझ्डज्पवाछा होता है, उस सह्कल्पद्वारा 

मुख्य ग्राणमें स्थित हो जाता है । मुख्य प्राण उदानवायुमें स्थित हो मन-इन्द्रियोसे 

युक्त जीवात्माको उसके सड्डझुल्पानुसार लोकमें जाता हैं | ( ग्र०-उ3०३। १० ) 

इसी तरह दूसरी जगह अचि-अभिमानी देवतादिको प्राप्त होना कहा 

है ।(छा० 3० ५।१०। १, २) इस प्रकार समस्त कर्मोंका अत्यन्त 
अभाव हो जानेपर भी उसका दिव्य-शरीरसे सम्पन्न होना बतलछाया गया है; 

किन्तु जिन साधकोंकी शरीर रहते हुए परत्रह्म परमेश्वर प्रत्यक्ष हो जाते हैं, 

उनके लिये वसा वर्णन नहा आता ( क० उ० २ | ३ । १४ ); अपितु उनके 

ब्षियमें श्रुतिने इस प्रकार कहा है कि--ध्योडकामो निष्काम आप्तकाम आत्म- 

कामो न तस्य ग्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मेव सन्‌ ब्रक्माप्येति |! ( बह ० उ० 9 । 

9 । ६ ) अर्थात्‌ “जो कामनारहित, निष्काम, पूर्णकाम तथा केवल परमात्मा- 
को ही चाहनेवाछा है, उसके ग्राण ऊपरके ठोकोंमें नहीं जाते । वह ब्रह्म होकर 
ही (यहीं ) ब्रह्मको प्राप्त हो जाता है |? इसलिये यही मानना सुसंगत है कि 

साधकके सझ्डल्पानुसार दोनों प्रकारसे ही ब्रह्मकी प्राप्ति होती है । लोकमें भी 

देखा जाता है कि जिसको अपने स्थानसे कहीं अन्यत्र जाना होता है, उसके 
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साथ यात्रोपयोगी आवश्यक सामग्री रहती है; उसी प्रकार उपयुक्त अधिकारी 
पुरुषके लिये दिव्य-शरीर आदि उपकरणोंका वर्णन किया गया है, इसलिये 
उसका इस छोकपे ब्रह्मठोकर्ें जानेका कथन उचित ही है । 

सम्बन्ध-त्रह्मविद्याका फल बताते हुए श्रुतिने बहुत जगह बल्लोकमें जाने- 

की बात तो कही हैं, परन्तु देवयानमार्गसें जानेकी बात सर्वत्र नहीं कहीं 
हे | इसलिये यह जिज्नासा होती हे कि बह्मलोकमें जानेवाले सभी ब्ल्यवेत्ता देवयान- 
मार्गसे ही जाते हैं, या जिन-जिन विद्याओंके प्रकरणमें देवयानमार्गका वर्णन 
है, उन्हींके अहसार उपासना करनेवाले पुरुष उस्त मार्गसे जाते हें ?? इसपर 
कहते हैं-- | 

अनियमः सर्वेषामविरोध: शब्दानुमाना- 

जलेसामस  ॥ ३३ २७) १७)। 
अनियमः-ऐसा नियम नहीं है कि उन्हीं विद्याओंके अनुप्तार उपासना 

करनेवाले देवयानमार्गद्वारा जाते हैं; सर्वेषाम-अपितु ब्रह्मलेकें जानेवाले सभी 
साधकोंकी गति उसी मागसे होती है ( यही बात ); शब्दानुमानाभ्यामू- श्रुति 
और स्मृतियोंसे सिद्ध होती है ( इसलिये ); अविरोध+-कोई विरोध नहीं है । 

व्याख्या-श्रुतिमें कशई जगह साधकको ब्रह्मलोक और परमधामकी ग्रापि 
बतल।यी गयी है, परन्तु सब जगह देवयानमार्गका वर्णन नहीं है | उसी प्रकार 
श्रीमद्‌भगवद्गीता आदि स्पृतियोंमें भी सब जगह मार्गका वर्गन नहीं है।अत: जहाँ 
ब्रह्मलोककी प्राप्ति बतछायी गयी है, वहाँ यदि मार्गका वर्णन न हो तो भी अन्य 
श्रुतियोंके वर्णनसे वह बात समझ लेनी चाहिये ; क्योंकि ब्रह्मलेक्मं गमन होगा 
तो किसी-न-किसी मार्गसे ही होगा | अत: यह नियम नहीं है कि जिन 
प्रकरणोंमे देवयानमार्गका वर्णन है, उसके अनुसार उपासना करनेवाले ही उस 
भागसे जाते हैं, दूसरे नहीं | अपितु जिनका ब्रह्मलेकमें गमन कहा गया है, वे 
सभी देवयानमार्गसे जाते हैं, ऐसा माननेसे श्रुतिके कथनमें किसी ग्रकारका क्रिध 
नहीं आयेगा | यहाँ यह भी समझ लेना चाहिये कि जो यहीं परमात्माको ग्राप 
हो जाते हैं, वे ब्रह्मलोकमें नहीं जाते । 

समन 'वर्तिष्ठ और व्यास आदि जो आधिकारप्राप्त ऋषैगण हैं, उनकी 
आचिं (४ गाते होती है या वे इसी शरीरसे अह्मलोकतक जा सकते हैं?” इसपर 
कहते हैं--- 
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यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ॥ रे । ३ | ३२ ॥ 

आधिकारिकाणाम-जो अधिकार-प्राप्त कारक पुरुष हैं, उनको; 

यावदधिकारम्‌-जबतक अधिकारकी समाप्ति नहों होती तबतक; अवस्था 

अपनी इच्छानुसार स्थिति रहती है । 

व्याख्या-जो वसिष्ठ तथा व्यास आदि महापुरुष अधिकार लेकर 

प्रमेश्वरकी आज्ञासे यहाँ जगत्‌का कल्याण करनेके लिये आते हैं, उन कारक 

पुरुषोंका न तो साधारण जीवोंकी माँति जाना-आना होता हैं और न जन्मना- 

मरना ही होता है। उनकी सभी क्रियाएँ साधारण जीवोंसे विलक्षण एवं 

दिव्य होती हैं। वे अपने इच्छानुसार शरीर धारण करनेमें समर्थ होते हैं 

अतः उनके लिये अर्चि आदि देवताओंकी सहायता आवश्यक नहीं है। 

जबतक उनका अधिकार रहता है, तबतक वे इस जगतमें आवश्यकतानुसार 

सभी लोकोंमें स्वतन्त्रतापूषक जा सकते हैं, अन्त परमात्मामें विीन हो जाते 

हैं | इसलिये अन्य साधक या मुक्त पुरुष उनके समान नहीं हो सकते । 

सम्बन्ध-बत्तीसवें सूत्रतक बह्मलोक ओर परमात्माकी ग्राधिके विषयमें आयी 

हुई श्रातियोंपर विचार किया गया | अब ब्रह्म और जीवके स्वरूपका वर्णन 
करनेवाली श्रातियोंपर विचार करनेके लिये प्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 

अक्षरधियां त्ववरोधः सामान्यतड्भावाभ्यामोपसदव- 

त्तदुक्तम ॥ २३।॥। २ ॥२३॥ 

अक्षरधियाम्‌-अक्षर अर्थात्‌ परमात्मके निगुण निराकार विषयक 
लक्षणोंका; तु-मी; अवरोध+-सब जगह अध्याहार करना ( उचित है ); 
सामान्यतद्भावाभ्यामू-क्योंकि ब्रह्मके सभी विशेषण समान हैं तथा उसीके 

खरूपको लक्ष्य करानेवाले भाव हे ) ऑपसदवबत्‌-अत : उपसत कमसंबन्धी 

मनन्‍्त्रोंकी भाँति; तद॒क्तम-उनका अध्याहार कर लेना उचित है; यह बात 

कही गयी है । 

व्याख्या-ब्रहदारण्यकमें याज्ञवल्क्यने कहा है कि “हे गार्गि ! जिसको तुम 

पूछ रही हो, उस तत्त्वको ब्रह्मतेत्तालोग अक्षर कहते हैं अर्थात्‌ निर्मुण-निराकार, 
अविनाशी ब्रह्म बतछाते हैं | वह न मोठा है, न पतला है, न छोठा है, न बड़ा 
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है? इत्यादि ( बृह० उ० ३ | ८ | ८ ) । इस प्रकार वहाँ ब्रह्मयको इन सब 
पदार्थोंसे, इन्द्रियोंसे और शरीरघारी जीवोंसे अत्यन्त विलक्षण बतछाया गया 
है । तथा झुण्डकोपनिषद्में अंगिर ऋषिने शौनकसे कहा है कि “वह परा 
विद्या है, जिससे उस अक्षर ( परत्ह्म परमात्मा ) की ग्राप्ति होती है, जो जानने 
और पकड़नेमें आनेवाछा नहीं है, जो गोत्र, वर्ण, आँख, कान, हाथ, पैर आदिसे 
रहित है, किन्तु सर्वव्यापी, अतिसूक्ष्म, विनाशरहित और समस्त प्राणियोंका 
कारण है, उसको ज्ञानी पुरुष सब ओरसे देखते हैं (सु० 3०१ | १। ५; ६)। 
इस प्रकार वेदमें उस अक्षरत्रह्मके जो विशेषण बतछाये गये हैं, उनको ब्ह्मके 
वर्णनमें समी जगह ग्रहण कर लेना चाहिये; क्योंकि अह्मके सक्शिष और 
निविशेष सभी लक्षण समान हैं तथा सभी उसीके भाव हैं. अर्थात्‌ उस ब्रह्मके 
सखरूपका लक्ष्य करानेके लिये ही कहे हुए भाव हैं, इसलिये “उपसत' कर्म 
सम्बन्धी मन्त्रोंकी भाँति उनका अध्याहार कर लेना उचित है। यह बात कही गयी है। 

सम्बन्ध--'मुण्डक ( ३।९१॥।२४ ) ओर च्ेताथतर ( 9 | $ » में तो 
पक्षके हशन्तसे जीव और ईश्वरकों महृष्यके हृदयमें स्थित बतलाया है और 
कठोपनिपदर्में छाया तथा घूपकी भाँति ईथर और जीवको मह॒ष्यके हृदयमें स्थित 
वतलाया हे, इन श्रुतियोंमें जिस विद्या अथवा विज्ञानका वर्णन है, वह एक 
दूसरेसे भित्र हे या अभ्रित्र ?? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

इयदामननात्‌ ॥ ३ | ३॥ २३४ ॥ 

( उक्त तीनों मन्त्रोंमें एक ही ब्रह्मविद्याका वर्णन है ) इयदामननात्-क्योंकि 
सर्भा जगह इयत्ता ( इतनापन ) का वर्णन समान है । 

व्याख्या-मुण्डक और श्रेताश्वतरमें तो कहा है कि “एक साथ रहकर 
“पर सखाभाव रखनेवाले दो पक्षी ( जीवात्मा और परमात्मा ) एक ही 
शरासख्प इक्षका आश्रय लेकर रहते हैं, उन दोनोंमेंसे एक तो कर्मफलरूप सुख- 
दुःखांको भोगता है और दूसरा न खाता हुआ केवल देखता रहता है । इस 
“कार यह जीव शरीरकी आसक्तिमें निमम्न होकर असमर्थताके कारण मोहित 
टॉकर चन्ता करता रहता है | यदि यह भक्तोंद्वारा सेवित अपने पास रहनेवाले 
सखा परमेश्वर और उसकी विचित्र महिमाको देख ले तो तत्काल हो शो करहित 
हा जाय |! तथा कणोपनिषद्मं कहा है कि भ्मनुष्य-शरीरमें पर्रह्मके उत्तम 
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निवासस्थान हृदयगुहामें छिपे हुए और अपने सत्यखरूपका अनुभव करनेवाले 

( जीव और ईश्वर ) दोनों हैं, जो कि छाया और धूपकी भाँति मित्र खभाववाले 

हैं । ऐसा ब्रह्मतेत्ता कहते हैं ।। ( क० उ० १ | ३। १ )। इन समी स्थरोंमें 
द्विवचनान्त शब्दोंका प्रयोग करके जीव और ईश्वरकों परिच्छिन्न स्थल---हृदयमें 

स्थित बताया गया है । इससे सिद्ध होता है कि तीनों जगह कही हुई विद्या एक 

है | इसी प्रकार जहाँ-जहाँ उस पखत्रह्म परमेश्वरको प्राणियोंके हृदयमें स्थित 
बताया गया है, उन सब स्थलों वर्णित विद्याकी भी एकता समझ लेती चाहिये। 

सम्बन्ध-अब परमात्माकों सर्वान्तर्यामी बतलानेवाली श्रुतियोंपर विचार 
आरम्भ करते हैं--- 

अन्तरा भूतग्रामबत्खात्मनः ॥ ३२ । ३ | ३५॥ 
९०/ 

भूतग्रामवृत्‌--आकाशादि भूतसमुदायकी भांति ( वह परमात्मा ); सात्मन3-- 

साधककरे अपने आत्माका मी; अन्तरा-अन्तरात्मा ( अन्तर्यामी है ); ( आमननात्‌)- 
क्योंकि यही बात अन्य श्रुतिमें कही गयी है । 

व्याख्या-राजा जनककी समभामें याज्ञवल्क्यसे चक्रायणके पुत्र 

उषस्तने कहा कि “जो अपरोक्ष ब्रह्म है, जो सबका अन्‍्तरात्मा है, उसकों मुझे 
समझाइये ।!” तब याज्ञवलकथने कहा--“जो तेरा अन्तरात्मा है, वही 
सबका है ।” उसके पुनः जिज्ञासा करनेपर याज्ञवल्क्यने विस्तारसे समझाया कि “जो 

ग्राणके द्वारा सबको प्राणक्रियासम्मनन करता है |! आदि । उसके बाद 
उषस्तके पुनः पूछनेपर बताया कि “दष्टिके द्रशको देखा नहीं जा सकता, श्रुतिके 
श्रोताकोी सुना नहीं जा सकता, मतिके मन्ताकों मनन नहीं किया जा सकता, 
विज्ञितिके विज्ञाताकों जाना नहीं जा सकता, यह तेरा अन्तरात्मा ही सबका 

अन्तरात्मा है?! (बृह० उ० ३|४। १, २ ) | फिर कहोलऋषिने भी 
वही बात पूछी कि “जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है, जो सबका अन्तरात्मा है, 
उसको मुझे समझा4 ।? याज्ञवल्क्यने उत्तरमें कहा कि “जो तेरा अन्‍्तरात्मा है, वही 

सबका अन्‍्तरात्मा है | जो भूख, प्यास, शोक, मोह, बुढ़ापा और मृत्यु सबसे 
अतीत है? इत्यादि (ब्ह० उ०३ | ५। १)। इन दोनों प्रकरणोंकों इृशिमें 
रखकर इत तरहके सभी ग्रकरणोंका एक साथ निर्णय करते हैं । 

यहाँ यह प्रश्न उठता है कि “इसमें जो अन्तरात्मा बतछाया गया है, वह 
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जीवात्मा है या परमात्मा ? यदि परमात्मा है तो किप्त प्रकार ? इसका उत्तर. देंते 
हुए सूत्रकार कहते हैं---जिमस्र॒ प्रकार मूतसमुदायमें प्रथिवीका अन्तरात्मा जल 

है, जलका तेज है, तेजका वायु है और वायुका भी आकाश है | अत: सबका 
अन्तरात्मा आकाश है | उसी प्रकार समस्त जड तत्त्वोंका अन्तरात्मा जीवात्मा है 

और जो अपने आपका अर्थात्‌ जंवात्माका भी अन्तरात्मा है, वह सबका अन्‍्तरात्मा 
है; क्योंकि अन्य श्रुतिमें यही बात कही गयी है । अर्थात्‌ उसी ग्रकरणके सातवें ब्राह्मग्मे 

उद्दालकक़े प्रश्नका उत्तर देते हुए याज्ञवलक्यने उस पर्रह्म परमाव्माकों प्रथिवी आदि 
समस्त भूतसमुदायका अन्तयांमी बतलाते हुए अन्तमें विज्ञानात्मा अर्थात्‌ जीवात्मा- 
का भी अन्तयामी उसीको बतलाया है तथा प्रत्येक वाक्‍्यके अन्तमें कहा है कि 
'यही तेरा अन्तयामी अम्ृतखरूप आत्मा है | श्रेताश्वतरमें भी कहा गया है 
कि “सब प्राणियोंमें छिपा हुआ वह एक देव सर्वत्यापी और समस्त प्राणियोंका 
अन्तरात्मा है, वह सबके कर्मोका अधिष्ठाता, सबका निवासस्थान, सबका साक्षी, 
सवंथा विशुद्ध और गुणातीत है? |? ( श्रेता० 3० ६। ११ ) इसलिये यही सिद्ध 
होता है कि सबका अनन्‍्तरात्मा वह पखत्रह्म पुरुषोत्तम ही है | जीवात्मा सबका 
अन्तरात्मा नहीं हो सकता । क्‍ 

सम्बन्ध-अब कही हुईं बातयें शज्जा उठाकर उसका उत्तर देते हैं-- 

अन्यथाभेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ॥ ३.।३। ३६॥ 

चेत्‌-यदि कहो कि; अन्यथादूसरे प्रकारसे; अभेदानुपपत्ति;-अभेदकी 
सिद्धि नहीं होगी, इसलिये (उक्त प्रकरणमें जीवात्मा और परमात्माका अभेद मानना 
ही उचित है ) इति न-तो यह ठीक नहीं; उपदेशान्तरवत्‌-क्योंकि दूसरे 
उपदेशकी भाँति अभेदकी सिद्धि हो जायगी | 

व्याख्या-यदि कहो कि उक्त वर्गनके अनुसार जीवात्मा और परमात्माके भेदको 
उपाधिक्रत न मानकर वास्तविक मान लेनेपर अभेदकी सिद्धि नहीं होगी, तो ऐसी बात 
नहीं है । दूसरी जगहके उपदेशकी भाँति यहाँ भी अभेदकी सिद्धि हो जायगी । 
अथात्‌ जिस प्रकार दूसरी जगह कार्यकारणभावके अभिप्रायस्ते प्रह्म परमेश्वरकी 
जड-प्रपन्न और जीवात्माके साथ एकता करके उपदेश दिया गया है, उसी 
प्रकार प्रत्येक स्थानमें अभेदकी सिद्धि हो जायगी | भाव यह कि खेतकेतुको 
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उसके पिताने मिट्टी, छोहा और सोनेके अंशब्वारा कार्य-कारणकी एकता समझायी, 

उसके बाद (छा० उ० ६। ८। १ से ६। १६। ३ तक) नो बार पृथक्‌- 

प्रथक दृश्न्त देकर प्रत्येकके अन्तमें यह बात कही है कि 'सय एषोडणिमेतदात्म्यमिदं 

सर्व तत्सत्य८ स आत्मा तत्वमसि ख़ेतकेतो? 'यह जो अणिमा अर्थात्‌ 

अत्यन्त सूक्ष्म परमात्मा है, इसीका खरूप यह समस्त जगत्‌ है, वही सत्य है, 

वह आत्मा है और वह त्‌ है अर्थात्‌ कार्य और कारणकी भाँति तेरी और 

उसकी एकता है |? उसी प्रकार सब जगह समझ लेना चाहिये । 

सम्बन्ध--यदि परमात्मा और जीवात्माका उपाधिकृत भेद ओर वास्तविक 

अमेद मान लिया जाय तो क्या हानि है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

व्यतिहारों विशिषन्ति हीतरवत्‌ ॥ रे । ३े। ३७॥ 

व्यतिहार;-परस्पर व्यत्यय करके अमेदका वर्णन है, इसलिये उपाधिकृत 

भेद सिद्ध नहीं होता; हिल्क्योंकि; इतखत्‌-सभी श्रुतियाँ दूसरेकी भाँति; 

विशिंषन्ति-विशेषण देकर वर्णन करती हैं । 

व्याख्या-परमात्मके साथ जीवात्माकी एकताका ग्रतिपादन करते हुए 

श्रुतिने कहा है कि “तद्‌ यो5हं सो3सौ योडसी सोम ।? अर्थात्‌ “जो मैं हूँ सो 
वह है और जो वह है सो में हूँ” (ऐ० आ० २ | 9 । ३ ) तथा ध्त्वं वा 
अहमस्मि भगवो देवते अहं वे ववमसि? ( वराहोपनिषद्‌ २ | ३४) अर्थात्‌ “हे भगवन्‌ ! 

हे देव ! निश्चय ही “तुम? मैं हूँ और “मैं” तुम हो |? इस प्रकार व्यतिहारपूर्वक 
अर्थात्‌ एकम दूसरेके धर्मोका विनिमय करते हुए एकताका ग्रतिपादन किया गया 
है | ऐसा वर्णन उन्हीं स्थछोंपर किया जाता है, जहाँ इतर वस्तुकी भाँति 

वास्तवमें भेद होते हुए भी ग्रकारान्‍तरसे अभेद बतढाना अभीष्ट हो । जेसा कि 

दूसरी जगह श्रुतिमें देखा जाता है---“अथ ख् य उद्बीथ: स ग्रणवो यः प्रणव 
स उद्बीय: |! ( छा० 35० १ |५। १ ) अर्थात्‌ “निश्चय ही जो उद्गीथ है, 

वह प्रणव है और जो प्रणव है, वह उद्गीयथ है |? उद्भीथ और प्रणवर्मे भेद 
होते हुए भी यहाँ उपासनाके लिये श्रुतिने ब्य तिहारवाक्यद्वारा दोनोंकी एकताका 

प्रतिपादन किया है । इसी प्रकार यहाँ भी उपासनाके लिये परमात्माके साथ 
८30५ 

' जीवात्माकी एकता बंतायी गयी है, ऐसा समझना चाहिये । जहाँ उपाधिकृत भेद 
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होता है, वहाँ ऐसा कथन संगत नहीं होता | यहाँ इस एकताके ग्रतिपादनका 

प्रयोजन यही जान पड़ता है कि उपासक यदि उपासना-कालमें अपनेको 
परमात्माकी भाँति देह और उसके व्यवहारसे सर्वथा असंग तथा नित्य-शुद्ध-बुद्ध- 
मुक्त समझकर तद्गूप हो ध्यान करे तो वह शीघ्र ही सच्चिदानन्दधन परत्रह्म 
परमात्माको प्राप्त हो जाता है । 

सम्बन्ध-पुनः ग्रकारान्तरसे औपाधिक भेदकी मान्यताका निराकरण 
करते हँ--- 

सेव हि सत्यादयः ॥ ३ । ३ | ३८॥ 
सा एव" परमात्मा और जीवका औपाधिक भेद तथा वास्तवमें अत्यन्त 

अभेद माननेपर ) वही अनुपपत्ति है; हि-क्योंकि; सत्यादय$-( परमात्माके ) 

सत्यसझ्डल्पत्व आदि धर्म ( जीवात्माके नहीं माने जा सकते ) | 

व्याख्या-जैसे पूर्वसूत्रमे यह अनुपपत्ति दिखा आये हैं कि जीवात्मा और 

परमात्मामें अत्यन्त अभेद होनेपर श्रुतिके व्यतिहार-वाक्यद्वारा दोनोंकी एकताका 
स्थापन संगत नहीं हो सकता, वेसी ही अनुपपत्ति इस ,सूत्रमे भी ग्रकारान्तरसे 
दिखायी जाती है | कहना यह है कि परमात्माके खरूपका जहाँ वर्णन किया गया 
है, वहाँ उसे सत्यकाम, सत्यसड्डल्प, अपहतपाप्मा, अजर; अमर, सर्वज्ञ, सर्व- 
रक्तिमान्‌, सबका परम कारण तथा सर्वाधार बताया गया है । ये सत्यकामत्व आदि 
धर्म जीवात्माके धर्मोसे सर्वथा विलक्षण हैं | जीवात्मामें इनका पूर्णरूपसे होना 
सम्भव नहीं है | जब दोनोंमें धमंकी समानता नहीं है, तब उनका अत्यन्त अभेद 
केसे सिद्ध हो सकता है | इसलिये परमात्मा और जीवात्माका भेद उपाधिकृत 
है--यह मान्यता असंगत है। 

सम्बन्ध-यदि कहा जाय कि 'परवल्म परमेश्वरमें जो सत्यकामत्व आदि 
धरम श्रृतिद्वारा बताये गये हैं, वे स्वाभाविक नहीं, किन्तु उपाधिके सम्बन्धसे हैं, 
वास्तवमें बह्मका स्वरूप तो निर्विशेष हे | अतश इन धर्मोको लेकर जीक्से उसकी 
भिन्नता नहीं बतायी जा सकती है! तो यह कथन ठीक नहीं है; क्योंकि-- 

कामादातरत्र तन्र चायतनादिभ्यः ॥ ३ | ३ । ३६ ॥ 

( उस पर्रह्मके ) इतरत्र-दूसरी जगह ( बताये हुए ); कामादि- 
सत्यकामलादि धमे; तन्न चु-जहाँ निर्विशेष खरूपका वर्णन है, वहाँ भी हैं 
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आयतनादिश्य:--क््योंकि वहाँ उसके सर्वाघारत्व आदि धर्मोका वर्णन पाया 
जाता है | 

व्याख्या-उस पखत्रह्म परमेश्वरके जो सत्यसड्डूल्पल, सर्वेज्ञतव तथा 
सर्वेश्वरत्वादि धर्म विभिन्न श्रुतियोंमें बतछाये गये हैं, . उनका जहाँ निर्विशेष 

ब्रह्मका वर्गन है, वहाँ भी अध्याह्दर कर लेना चाहिये; क्योंकि निर्विशेष- 
खरूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंमें भी ब्रह्मके सर्वाधारत्त आदि सबविशेष- 

धर्मोका वर्णन है । इसलिये बसे दूसरे धर्मोका भी अध्याहार उचित 
ही है | ब्हदारण्यकर्मे गार्गीक्ि प्रश्नचका उत्तर देते हुए याज्ञवल्क्यने उस परम 

अक्षर परमात्माके खरूपका वर्णन किया है | वहाँ पहले “अस्थूलमनणु? 
(न स्थूल है न सूक्ष्म है ) इत्यादि प्रकारसे निर्विशेषखवरूपके छक्षणोंका 

वर्णन करके अन्तमें कहा है कि इस अक्षरके ही प्रशासनमें सूय और चन्द्रमा 
धारण किये हुए हैं, उस अक्षरके ही ग्रशासनमें युलोक और प्रथिवी घारण किये 
हुए हैं |! इस प्रकार याज्ञवल्क्यने यहाँ उस अक्षख्ह्मको समस्त जगत्‌का आधार 
बतलाया है ( बृह ० उ० ३। ८ । ८-९ )। इसी तरह मुण्डकोपनिषद्में “जाननेमें न 
आनेवाला, पकड़नेमें,न आनेवाल!? इत्यादि प्रकारसे निर्विशेषखरूपके धर्मोका वर्णन 
करनेके पश्चात्‌ उस ब्रह्मको नित्य, विभु, सबंगत, अत्यन्त सूक्ष्म और समस्त 
प्राणियोंका कारण बताकर उसे विशेष धर्मोसे युक्त भी कहा गया है (मु० उ० 
१।१। ६ )। इससे यह सिद्ध होता है कि “वह परमात्मा दोनों प्रकारके 
धर्मोवाला है |? इसलिये दूसरी जगह कहे हुए सत्यसड्डुल्पत्व, सर्वज्ञव्व आदि जितने 
भी परमेश्वरके दिव्य गुण हैं, वे उनमें स्वाभाविक हैं, उपाधिकृत नहीं हैं | 
अत: जहाँ जिन छक्षणोंका वर्णन नहीं है, वहाँ उनका अध्याहार कर लेना चाहिये | इस 
प्रकार परमात्मा और जीवात्मामें समानधर्मता न होनेके कारण उनमें सवंथा अभेद 
नहीं माना जा सकता है। 

सम्बन्ध-यादि जीव ओर ईश्वरका भेद उपाधिकृत नहीं माना जायगा, तब 
तो अनेक द्रष्टाओंकी सत्ता पिद्ध हो जायगी | इस परिस्थितिमें श्रतिद्वारा जो 
यह कहा हे कि इससे अन्य कोई द्रष्टा नहीं है! इत्यादि, उसकी व्यवस्था कैसे 
होगी ? इसपर कहते हैं--- 

आद्रादछापशः ॥ ३२ | ३१ | ४० ॥ 
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आदरात्ज्वह कथन परमेश्वरके प्रति आदरका प्रदर्शक होनेके कारण; 

अलोप३-उसमें अन्य द्रशंका छोप अर्थात्‌ निषेव नहीं है । 

व्याख्या-उस परत्रह्म परमेश्वरको सर्वश्रेष्ठ बतलानेके लिये वहाँ आदरकी 

इश्टिसे अन्य द्रष्टाका निषेध किया गया है, वास्तवमें नहीं | भाव यह है कि वह 

परत्रह्म परमेश्वर ऐसा द्रष्ट, ऐसा सवश्रेष्ठ ज्ञाता है कि उसकी अपेक्षा अन्य सब 

जीव द्रग्म होते हुए भी नहींके समान हैं; क्योंकि उनमें पूर्ण दरशपन नहीं है । 

प्रठयकालमें जड तत्त्वोंकी भाँति जीवॉकों भी किसी प्रकारका विशेष ज्ञान नहीं 

रहता तथा वर्तमानकाछमें मो जो जीवोंका जानना, देखना, सुनना आदि है; 
वह सीमित है और उस अन्तर्यामी परमेश्वरके ही सकाशसे है | (0० 3० १। ३॥ ११) 
तथा (प्र० 3० ७ । ९) वही इसका प्रेरक है, अत: यह सर्वथा स्वतन्त्र नहीं है । 
इससे यही सिद्ध होता है कि श्रुतिका वह कहना भगवानकी श्रेष्ठता दिखलानेके 

लिये है, वास्तवमें अन्य द्रशका निषेव॒ करनेके लिये नहीं है । 

सम्बन्ध-उपर्युक्त कथन परगेश्वरके ग्राति आदर सूचित करनेके लिये है, इस 

बातको ग्रकारान्तरसे सिद्ध करते हैं-- 

'उपस्थितेषतस्तद्वचनात्‌ ॥ ३ । ३ । 8४१ ॥ 
उपस्थिते"उक्त वचनोंसे किसी प्रकार अन्य चेतनका निषेध प्राप्त होनेपर 

भी; अत$८"इस ब्रह्मकी अपेक्षा अन्य द्रष्टका निषेघ बतानेके कारण ( वह कथन 

आदरार्थक ही है ); तद्बचनात्‌-क्योंकि उन वाक्योंके साथ बार-बार अतः शब्द- 
का प्रयोग किया गया है । 

व्याख्या-जहाँ उस परमात्मासे अन्य द्रष्टा, श्रोता आदिका निषेध है 
(ब्रह्व ०35० ३ | ७ | २३), वहाँ उस वर्णनमें बार-बार “अतः? शब्दका ग्रयोग किया 
गया है, इसलिये यही सिद्ध होता है कि इसकी अपेक्षा या इससे अधिक कोई 
द्रश, श्रोता आदि नहीं है | जेसे यह कहा जाय कि इससे अन्य कोई धामिक 

नहीं है तो इस कथनद्वारा अन्य धार्मिकोंसे उसकी श्रेष्ठता बताना ही अभीष्ट 

है, न कि अन्य सब घार्मिकोंका अभाव बतछाना । उसी प्रकार वहाँ जो यह 
कहा गया है कि “इस परमात्मासे अन्य कोई द्रश आदि नहीं है! उस कथनका भी 

यही अथ है कि इससे अधिक कोई द्रशपन आदि गुगोंसे युक्त पुरुष नहीं है; यह 
परमात्मा ही सवश्रेष्ठ द्र्ग आदि है; क्योंकि उसी वणनके प्रसड्में ( बह ० 3० ३। 
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७ | २२ ) पखत्रह्म परमात्माको जीवात्माका अन्तर्यामी और जीवात्माकी उसका 

शरीर बताकर दोनोंके भेदका ग्रतिपादन किया है। यदि ०नान्यो3तो द्रश्च? इत्यादि 

वाक्योंसे अन्य द्रश अर्थात्‌ जीवात्माका निषेध बताया जाय तो पूर्व वर्णनसे विरोध 

आयेगा, इसलिये वहाँ अन्य द्रश्के निषेधका तात्पर्य परमात्माकों सर्वश्रेष्ठ द्रष 

बताकर उसके प्रति आदर प्रदर्शित करना ही समझना चाहिये । 

सम्बन्ध-यहॉतक यह निर्णय किया गया कि जीवात्मा ओर परमात्माका 

भेद उपाधिकृत नहीं है तथा उत्त परवह्म परमेथ्वरमें जो सर्वज्ञवव, सवश्नक्तिमत्ता, 
सर्वाधारतां तथा सर्वतुढ्द होना आदि दिव्य युण शात्रोंगें बताये गये हैं, वे 

भी उपाविकृत नहीं हैं; किन्तु खथावसिद्र और तिता हैं । जहाँ बह्के स्वरूपका 

ब्रतिपादन करते समय उनका वर्णन न हो, वहाँ भी उन सबका अध्याह्ार कर 

लेना चाहिये। अब फलविषयक श्रुतियोंका विरोधाभास दूर करके पिद्धान्त-निर्णय 

करनेके लिये अगला ग्रकाण आरम्म किया जाता हे | दहराविद्रार्में तथा ग्रजापति- 

इन्द्रके संवादमें जो ब्रह्मव्धाका वर्णन है, उसके फलमें इच्छानुसार नाना ग्रकार- 

के भोगोंकोी भोगनेकी बात कही गयी है (छा०3० ८।२।२ से ? ० तक ); किन्तु 

दूसरी जगह वैसी वात नहीं कही गयी है | अतः यह जिज्ञासा होती हैं कि 

बह्मलोकको ग्राप्त होनेवाले सभी साधकोंके लिये यह नियम हे या इसमें विकल्प 

है ? इसपर कहते हैं-- 

तन्निधोरणानियमस्तद्दृष्टेः प्रथग्ध्यप्रतिबन्धः 

फलम्‌ ॥ ३। ३ । ४२ ॥ 
_ तन्निधोरणानियम:-भोगोंके भोगनेका निश्चित नियम नहीं है; 

तद्रष्टेः-क्योंकि यह बात उस प्रकरणमें बार-बार ध्यदि? शब्दके ग्रयोगतते देखी 

गयी है; हि-इसके सिवा, दूसरा कारण यह भो है कि; प्रथक्‌"कामोपभोग- 

से.मिन्न सझ्कूल्पवालेके लिये; अप्रतिबन्ध१८जन्म-मरणके बन्बनते छूट जाना 
ही; फलमृ-फल बताया गया है । 

व्याख्या-त्रह्मणोकमें जानेवाले सभी साधकोंको उस छोकके दिव्य भोगोंका 

उपभोग करना पड़े, यह नियम नहीं है; क्योंकि जहाँ-जहाँ ब्रह्मलोककी प्राप्तिका 

वर्णन किया गया है, वहाँ सब जगह भोगोंके उपभोगकी बात नहीं कही है 

तथा जहाँ कही है, वहाँ भी “यदि! शब्दका प्रयोग करके साधकके इच्छानुसार 

५०-3०. न 
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उसका विकल्प दिखा दिया है (छा० उ० ८। २। १ से १० तक )। इससे यह स्पड हो 

जाता है कि जो साधक ब्रह्मलेकके या अन्य किसी भी देवलोकके भोगोंकों भोगनेकी 

इच्छा रखता है, उसीको वे भोग मिलते हैं, ब्रह्मविद्याकी स्तुतिके लिये यह आनुषदब्लिक 

वर्णन है, उस विद्याका मुख्य फल नहीं है । परमात्माके साक्षात्कारमें तो ये भोग 

विलम्ब करनेवाले विद्न हैं, अत: साधकको इन भोगोंकी भी उपेक्षा ही करनी 

चाहिये | इसलिये जिनके मनमें भोग भोगनेका सझ्कुल्प नहीं है; उनके लिये 

जन्म-मरणके बन्धनसे छूटकर तत्काल पसत्रह्म परमात्माको प्राप्त हो जाना ही 

उसका मुख्य फल बताया गया है | (क० उ० २। ३ । १४ ) 

सम्बन्ध-“यादि बह्मलोकक्रे भोग भी उस परबह्म परमेश्वरके साक्षा त्कारमें 

क्लिम्ब करनेवाले हैं, तब श्रुतिने ऐसे फरलोंका वर्णन किस लिये किया 

इस जिन्नासापर कहते हैं-- न 

प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ ३२॥। ३। 8४३ ॥ 

तदुक्तम्‌-वह कथन; प्रदानवत्‌-चरदानकी भाँति; एवडी है । 

व्याख्या-जिस प्रकार भगवान्‌ या कोई शक्तिशाली महापुरुष किसी श्रद्धालु 

व्यक्तिको उसकी श्रद्धा और रुचि बढ़ानेके लिये वरदान दे दिया करते हैं, जी 
प्रकार खर्गके भोगोंमें आसक्ति रखनेवाले सकामकर्मी श्रद्धालु मनुष्षोंकी ब्रह्मवियामें 

श्रद्धा बढ़ाकर उसमें उन्हें प्रब्ृत्त करनेके लिये एवं कर्मोके फलरूप खगीय 

भोगोंकी त॒च्छता दिखानेके लिये भी श्रुतिका वह कथन है । 

सम्बन्ध-उक्त पिद्धान्तकों पुष्ट करनेके लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

लिड्रभूयस्त्वात्तडि बलीयस्तदपि ॥ ३॥।३।॥ ४४ ॥ 
लिड्डभूयस्त्वात्‌-जन्म-मरणरूप संसारसे सदाके लिये मुक्त होकर 

उस पख्रह्मको प्राप्त हो जानारूप फल बतानेवाले लक्षणोंकी अधिकता होनेके 

कारण; तद्वलीय;-वही फल बलवान्‌ ( मुख्य ) है; हि-क्योंकि; तदपि-वह दूसरे 
फलोंका वर्णन भी मुख्य फलका महत्त्व प्रकट करनेके लिये ही है । 

हे व्याख्या-वेदान्तशात्रमें जहाँ-जहाँ ब्रह्मज्ञानके फछका वर्णन किया गया 

है, वहाँ इस जन्म-मृत्युरूप संसारसे सदाके छिये छूठकर उस पख्ह्म पर- 

मात्माको प्राप्त हो जानारूप फलठका ही अधिकतासे वर्णन मिलता है, इसलिये 

वही प्रबल अर्थात्‌ प्रधान फल है, ऐसा मानना चाहिये; क्योंकि उसके 
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साथ-साथ जो किसी-किसी ग्रकरणमें ब्रह्मलोकके भोगोंकी ग्राप्तिरूप दूसरे फलका 
वर्णन ५ है थान 5 द्घ करने सा पे ये हे 
वर्णन आता है, वह भी मुख्य फलका प्रधानता सि के लिये ही है । 
इसीलिये जे कर 0 किन कट उपयुक्त ५ मम ! व उसका सब प्रकरणोंमें वर्णन नहीं किया गया है; किन्तु उपयुक्त घुख्य 
फलका वर्णन तो सभी ग्रकरणोंमें आता है । 

सम्बन्ध-बह्नज्ञान ही इस जन्म-पत्युरूप संसारसे छूटनेका निश्चित उवाय हे, 
यह बात सिद्ध करनेके लिये यूर्वपक्षकी उत्थापना की जाती है-- 

0ल्‍/- ८ >> ण्‌ ईजीवकलप; अ्करणात्यात्‌ क्रियामानसवत्‌ ॥ हे | ३ | 8३१ ॥ 
क्रियामानसवत्-शारीरिक और मानसिक क्रियाओंमें खीकृत विकल्पकी 

रे 0७ के गे जज र विक 5 त्‌-्छत्त है... भाँति; प्‌थाविकरप्‌।८-पहले कही हुई अग्निविय्या भी विकल्पसे; स्थात्‌"४फ़िम हेतु 

हो सकती है; *प्रकरणात्‌-यह बात प्रकरणसे सिद्ध होती है । 

व्याख्या-नचिकेताके प्रश्न और यमराजके उत्तरविषयक ग्रकरणकी 
आलोचना करनेसे यही सिद्ध होता है कि जिस प्रकार उपासनासम्बन्धी 
शारीरिक क्रियाकी भाँति मानसिक क्रिया भी फल देनेमें समर्थ है, अतः अधिकारि- 
भेदसे जो फल शारीरिक क्रिया करनेवालेको मिलता है, वही मानसिक क्रिया 
करनेवालेको भी मिल जाता है; उसी ग्रकार अग्निहोत्ररूप कर्म भी ब्रह्मविद्याकी 
ही भाँति मुक्तिका हेतु हो सकता है । उक्त प्रकरणमें नचिकेताने प्रश्न करते 
समय यमराजसे यह बात कही है कि *्खर्गछोकमें किश्विन्मात्र भय नहीं है, 
वहाँ न तो आपका डर है और न बुढ़ापेका ही, भूख और प्यास-इनसे पार 
होकर यह जीव शोकसे रहित हुआ खर्ममें प्रसन्न होता है, उस खर्गके देनेवाले 
अम्निहोत्ररूप कम्मके रहस्यको आप जानते हैं, वह मुझे बताइये इत्यादि (क० उ० 
(| ९३॥। १२-१३ )। इसपर यमराजने वह अम्निहोत्र-क्रियासम्बन्धी सब 
रहस्य नचिकेताकों समझा दिया ( १ | १ | १५ ) । फिर उस अ्निहोत्ररूप 
कमकी स्तुति करते हुए यमराजने कहा है कि : इस अग्निहोत्रका तीन बार 
अनुष्ठान करनेवाल्य जन्म-म्र॒त्युसे तर जाता है और अत्यन्त शान्तिको प्राप्त हो 
जाता है |? इत्यादि ( १। १ | १७-१८ ) । इस प्रकरणकों देखते हुए इस 
अग्निहोत्ररूप कमको मुक्तिका कारण माननेमें कोई आपत्ति माव्ठम नहीं होती | 
जिस प्रकार इसके पीछे कही हुई ब्रह्मविद्या मुक्तिमें हेतु है, वेसे ही उसके पहले 
कहा हुआ यह अम्निहोत्ररूप कम भी मुक्तिमें हेतु माना जा सकता है। 

बन ही आओ 
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सम्बन्ध-उसी बातकों हृढ़ करतें हैं--- 

अतिदेशाच्च ॥ ३ । ३॥। ४६॥ 
अतिदेशात्‌-अतिदेशसे अथांत्‌ विद्याके समान कर्मोको मुक्तिमें हेतु बताया 

जानेके कारण; च--भी ( ऊपर कही हुई बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-केवल ग्रकरणके बलपर ही कर्म मुक्तिमें हेतु सिद्ध होता है, ऐसी 
बात नहीं है । श्रुतिने विद्याके समान ही कर्मका भी फल बताया है | यथा--- 
“त्रिकमंक्त्तरति जन्ममृत्यू | ( क० उ० १ | १। १७ ) अर्थात्‌ ध्यज्ञ, दान, 
और तपरूप तीन कर्मोको करनेवाछा! मनुष्य जन्म-प्रृत्युसे तर जाता है ।? इससे 
भी कर्मोका मुक्तिमें हेतु होना सिद्ध होता है । 

सम्बन्ध-पहले दो सूत्रोंमें उठाये हुए पूर्वपक्षका सूत्रकार उत्तर देते हैं--- 

विद्येग तु निधोरणात्‌ ॥ ३ । ३। ४७ ॥ 

तु-किन्त; निधोरणात-दश्रुतियोंद्रारा निश्चितरूपमें कह दिया जानेके 
कारण; विद्या एब"केवलमात्र ब्रह्मविद्या ही मुक्तिमें कारण है ( कम नहीं )। 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा है कि “तमेव विदित्वाइति मृत्युमेति नान्‍्य: पन्‍्था 

विद्यतेड्यनाय ।? अर्थात्‌ “उस परत्रह्म परमात्माको जानकर ही मनुष्य जन्म-मरणको 
लाँघ जाता है | परमपद ( मोक्ष ) की प्राप्ति लिये दूसरा कोई मार्ग 

( उपाय ) नहीं है ? ( श्रेता० 3० ३ । ८ )। इस प्रकार यहाँ निश्चितरूपसे एकमात्र 

ब्रह्मज्ञानकों ही मुक्तिका कारण बताया गया है; इसलिये ब्रह्मविय्या ही मुक्तिका 
हेतु है, कर्म नहीं । ब्रह्मविद्याका उपदेश देते समय नचिकेतासे खय॑ यमराजने 

ही 'कंहा* है कि-- 

एको वशी सबभूतान्तरात्मा एकं रूपं॑ बहुघा य: करोति । 

तमात्मस्थं येडनुपश्यन्ति धीरास्तेषां सुखं शाश्रतं नेतरेषाम्‌ ॥ 

'जो सब प्राणियोंका अन्तर्यामी, एक, अद्वितीय तथा सबको अपने वें 

रखनेवाला है, जो अपने एक ही रूपको बहुत प्रकारसे बना लेता है, उस 
अपने ही हृदयपें स्थित परमेश्वरको जो ज्ञानी देखते हैं, उन्हींको सदा रहनेवाला 

आनन्द प्राप्त होता है, दूसरोंको नहीं !! ( क० उ० २। २ । १२ ) । अत: 
पहले अग्निबिद्याके प्रकरणमें जो जन्म-मृत्युसे छूटना और अत्यन्त - शान्तिकी 

बे० द० १९.-.- 
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प्रापिरूप फल बताया है, वह कथन खर्गलोककी स्त॒ति करनेके लिये गौणरूपसे 

है, ऐसा समझना चाहिये । 

सम्बन्ध-उसी बातकों दृढ़ करते हैं-: 

दरशनाच्च ॥ ३ । ३ । 8४८ ॥ 

दशनात्‌र श्रुतिमें जगह-जगह ब्रह्मज्ञानसे मुक्तिकी ग्राध्िका वर्णन देखा जानेसे; 

भी यही दढप्होता है ) | 

व्याख्या-श्रतिमं यज्ञादि कर्मोका फल स्वरगेडोकमं जाकर वापस आना 

( मु० 3० १ । २। ९, १० ) और ब्रह्नज्ञानका फल जन्म-मरणसे छटकर 

परमात्माको प्राप्त हो जाना ( मु० 3०३ | २ । ७५ 5 ) वैताया गया हैं, इससे भी 

यही सिद्ध होता है कि एकमात्र ब्रह्मविद्या ही मुक्तिमे हँतु है, यज्ञादि कम नहीं । 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे पूर्वपक्षका उत्तर देते हुए इस अ्रकरणको समाप्त 

करते हैं-- 

श्रत्यादिबलीयर्त्वाच्च न बाघः ॥ हे । हे | ४९६॥ 

श्रत्यादिबलीयस्त्वात्‌-प्रकरणकी अपेक्षा श्रुतिग्रमाण और लक्षण आदि 

बल्वान्‌ होनेके कारण; चज्मी; बाधःच्यकरणक्र दार सिद्धान्तका बाघ; न 

नहीं हो सकता । 

व्याख्या-वेदके अर्थ और भावका निर्णय करनेमें प्रकरणकी अपेक्षा श्रुतिका 

वचन और लक्षण आदि अधिक बल्वान्‌ माने जाते हैं, इसलिये प्रकरणसे सिद्ध 

होनेवाली बातका निराकरण करनेवाले बहुत-से श्रुतिप्रमाण हों तथा उसके बिरुद्ध 

लक्षण भी पाये जायेँ तो केवल ग्रकरणकी यह सामशथ्य नहीं है कि वह. सिद्धान्तमें 

बाघा उपस्थित कर सके । इससे यही सिद्ध होता है कि पंरमात्माका साक्षात्‌ 

करनेके लिये बताये हुए उपासनादि उपाय अथांत्‌ ब्रह्मविद्या ही परमात्माकी प्राप्ति 

और जन्म-मरणसे छूठनेका साधन है, सकाम यज्ञ आदि कर्म नहीं । 

सम्बन्ध-अब श्रुतियें बताये हुए व्रह्मव्धाके फलमेदका निणय करनेके 

लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता हे । 

सभी ब्रह्मविद्याओंका उद्देश्य एकमात्र परतह्मय परमात्माका साक्षात्कार करा देना 

और इस जीवात्माकों सदाके लिये सब ग्रकारके दुश्खोंसे क्त कर देंना हैँ, फ़िर 

िीिीिंिं300 028 ०...  आछ &3. 6 
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किसी विद्याका फल बह्मलोकादिकी ग्राति है और किसीका फल इस शज्रीरमें रहते 
हुए ही बल्मको ग्राप्त हो जाना हे--हस ग्रकार फलमें मेद क्‍यों किया गया है ? 
इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

अनुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तपपथक्त्ववद्‌ दृष्टश्व तद॒क्तम|॥ ३।२।५ ०॥ 
अनुबन्धादे भ्य।-भावविषयक अनुबन्ध आदिके भेदसे; ग्रज्ञान्तरप॒थक- 

त्ववृत्‌-उद्दश्यभेदसे की जानेबाली दूसरी उपासनाओंके पार्थक्य ( भेद ) की भाँति 
च-इसकी भी प्रथकृता है, ऐसा कथन; इृष्ट+-उन-उन प्रकरणोंमें देखा गया 
है; तदुक्तम्-तथा यह पहले भी बताया जा चुका है । 

व्याख्या-'जिस प्रकार उद्देश्यभेदसे की हुई भिन्न-भिन्न देवताओंसे सम्बन्ध 
रखनेवाली उपाप्तनाओंकी भिन्नता तथा उनका फलमेद होता है, उसी प्रकार इस एक 
उद्देश्यसे की जानेवाली ब्रह्मविद्यामें भी साधकोंकी भावना भिन्न-भिन्न होनेके कारण 
उपासनाके प्रकारमें और उसके फरछमें भेद होना खाभाविक है | अभिप्राय यह 
कि सभी साधक एक ही प्रकारका भाव लेकर ब्रह्मप्राप्तिके साथनोंमें नहीं छगते, 
प्रत्येक सावककी भावनामें भेद रहता है | कोई सावक तो ऐसा होता है जो 
खभावसे ही समस्त भोगेंकों दुःखग्रर और परिवर्तनशीक समझकर उनसे विरक्त 
हो जाता है तथा पखत्रह्म परमेश्वरके साक्षात्कार होनेमें थोड़ा भी विलुम्त्र उसके 

लिये असद्य होता है | कोई साधक ऐसा होता है जो बुद्धिके विचारसे 
तो भोगोंकों दुःखरूप समझता है, इसीलिये साधनमें भी लगा है, परन्तु 
ब्रह्मलेकमें प्राप्त होनेवाले भोग दुःखसे मिले हुए नहीं हैं, वहाँ केवल 
सुख-ही-सुख है तथा वहाँ जानेके बाद पुनरावृत्ति नहीं होती, सदाके लिये 
जन्म-मरणप्ते मुक्ति हो जाती है, इस भावनासे भावित है, परमात्माकी प्राप्ति 
तत्काल ही हो, ऐसी तीत्र छालप्तावाछा नहीं है | इसी प्रकार साधकोंकी भावना 
अनेक प्रकारकी हो सकती है तथा उन भावनाओंके और योग्यताके भेदसे उनके 
अधिकारमें भी भेद होना खामाविक है । इसलिये उन्हें बीचमें प्राप्त होनेवाले 
फलोमें भेद होना सम्मत्र है। जन्म-मरणरूप संसार-बन्धनसे सदाके लिये मुक्ति 
एवं पर्रह्म पुरुषोत्तमकी प्राप्तिरूप जो चर्म फल है, वह तो उन सबको यथा- 
समय प्राप्त होता ही है | साधकके भावानुबन्धसे फछमें भेद होनेकी बात 
उन-उन प्रकरणोंमें स्पष्टछूपसे उपलब्ध होती है | जेंसे इन्द्र और विरोचन 
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ब्रह्माजीसे ब्रह्मविय्या सीखनेक्रे लिये गये | उनकी जो ब्रह्मविद्याके साधनमें प्रवृत्ति 

हुई, उसमें मुख्य कारण यह था कि उन्होंने ब्रह्माजीके मुखसे यह सुना कि उस 

परमात्माको जान लेनेवराछा समस्त छोकोंकों और समस्त भोगोंको ग्राप्त हो जाता 

है । इस फलश्रुतिपर ही उनका मुख्य छक्ष्य था, इसीलिये विरोंचन तो उस 
-विद्याका अधिकारी न होनेके कारण उसमें टिक ही नहीं सका; परल्तु इन्द्रने उस 

विद्याको ग्रहण किया. | फिर भी उसक्रे मनमें प्रवानता उन छोकों और भोगोंकी 

ही थी, यह वहाँके प्रकरणमें स्पष्ट है (छा० उ० ८।७।३) | दहरविद्ार्मे भी 
उसी प्रकारसे ब्रह्मठोकके दिव्य भोगोंकी प्रशंसा है (छा० उ० ८।१॥६)। अतः 

जिनके भीतर इन फलश्रुतियोंक आधारपर ब्रह्मलोकके भोग प्राप्त करनेका 

संकल्प है, उनको तत्काल ब्रह्मका साक्षात्कार केप्ते हो सकता है ? किन्तु जो 

भोगोंसे स्वंथा विरक्त होकर उस पख्रह्म परमात्माको साक्षात्‌ करनेके लिये तत्पर हैं, 

उन्हें परमात्माकी प्राप्ति होनेमें विछम्ब नहीं हो सकता । शरीरके रहते-रहते यहाँ 
परमात्माका साक्षात्कार हो जाता है | अतः भावनाके भेदसे मिन्न-सिन्र 

अधिकारियोंको प्राप्त होनेवाले फलमें भेद होना उचित ही है । 

सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे उसी 'सिद्धान्तकों हृढ़ करते हैं--- 

न सामान्यादप्युपलब्धेमेत्युवन्न हि लोकापत्ति॥ ३।३। ५१॥ 
सामान्यात्‌जयबपि सभी ब्रह्मविद्या समानभावसे मोक्षमें हेतु है; अपि- 

तथापि; न-जबीचमें होनेवाले फलछभेदका निषेष नहीं है; हि>क्योंकि; उपलब्धे)- 

प्त्रह्म परमेश्वरका साक्षात्कार हो जानेपर; सृत्युवत्‌-जिस प्रकार म॒त्यु होनेपर 

जीवात्माका स्थूछ शरीरसे सम्बन्ध नहीं रहता, उसी प्रकार उसका सूक्ष्म या 
कारण किसी भी शरीरसे सम्बन्ध नहीं रहता, इसलिये; लोकापत्ति;-किसी भी 

छोककी प्राप्ति; न-नहीं हो सकती | 

व्याख्या-सभी ब्रह्मविद्या अन्तमें मुक्ति देनेवाढी हैं, इस विषयमें सबकी 
समानता है तो भी किप्तीका ब्रह्मझेकमें जाना और किसीका ब्रह्मछोकमें न जाकर 

यहीं ब्रह्मकों प्राप्त हो जाना तथा वहाँ जाकर भी किप्तीका ग्रढ्यकारूतक भोगोंके 

उपमोगका सुख अनुभवत्र करना और किसीका तत्काल ब्रह्ममें छीन हो जाना--- 
इत्यादिख्पसे जो फल-भेद हैं, वे उन साधकोंके भावसे सम्बन्ध रखते हैं; इसलिये 

इस भेदका निषेध नहीं हो सकता |. 
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रा जब बे थे जे पल शक अर कक कक औरत है ॥ कप तल कक 6 

अतणए्‌व जिस साधकको मृत्युके पहले कभी भी परमात्माका साक्षात्कार हो 
जाता है, जो उस परमेश्वरके तत्तको भरीभाँत्ति जान लेता है, जिसकी ब्रह्मलेक- 
पर्यन्त किसी भी छोकके सुख-भोगमें किद्विन्मात्र भी वासना नहीं रही है, वह 
किसी भी छोकविशेषमें नहीं जाता, वह तो तत्काल ही उस परब्रह्म परमात्माको 
प्रात्तहो जाता है | (बह ०3०७ | ४ | ६ तथा क ० 3०२ | ३। १४ ) प्राख्यभोगके 
अन्तमं उसके स्थूछ, सूक्ष्म ओर कारणशरीरोंके तत्त उसी प्रकार अपने-अपने कारण- 
तत्त्वेमें विंठीन हो जाते हैं, जिस प्रकार मृत्युके बाद प्रत्येक मनुष्यके स्थूल 
रारीरके तत्त्व पाँचों मूतोमें विछीन हो जाते हैं (मु० उ०३।२॥|७ )। 

सम्बन्ध-ऐसा होनेमें क्या प्रमाण हे # इस जिन्नासापर कहते हैं-- 

परेण च शब्दस्य ताहिध्यं भूयस्त्वात्त्वनु- 

बन्ध! ॥ २ | २३२-॥। ५२ ॥ 

परेण--बादवाले मन्त्रोंसे ( यह सिद्ध होता है )। च-तथा; शब्दस्थ- 
उसमें कहे हुए शब्दसमुदायका; तादरिध्यम-उसी प्रकारका भाव है; तु- 
किन्तु अन्य साथकोंके; भ्रूयस्त्वातू-दूसरे भावोंकी अधिकतासे; अनुबन्ध॒३- 
सूक्ष और कारणशरीरसे सम्बन्ध रहता है ( इस कारण वे ब्रह्मलोकमें 
जाते हैं ) । 

व्याख्या-मुण्डकोपनिषद्में पहले तो यह बात कही है कि-- 
वेदान्तविज्ञानसुनिश्चिताथीं;.. संन्यासयोगाबतय: .. शुद्धसचा: | 
ते ब्रह्मलेकेषु परान्तकाले पराम्रताः परिमुच्यन्ति सर्वे ॥ 
वेदान्तशास्रके ज्ञानद्वारा जिन्होंने वेदान्तके अर्थमूत पररह्म परमात्माके 

खरूपका निश्चय कर लिया है, कमफलरूप समस्त भोगोंके त्यागरूप योगसे 
जिनका अन्तःकरण शुद्ध हो गया है, वे सब साधक मरणकालमें ब्रह्म- 
लोकोमें जाकर परम अमृतखरूप होकर सर्वथा मुक्त हो जाते हैं ॥? 
( ३।२ | ६)। इसके बाद अगले मन्त्रमेंं, जिनको इस शरीरका नाश 
होनेसे पहले ब्रह्मकी प्राप्ति हो जाती है, उनके विषयमें इस प्रकार कहा है 

गता; कला; पश्चदश प्रतिष्ठा देवाश्व सर्वे प्रतिदेवतासु । 
कमांणि विज्ञानमयश्वच आत्मा परेथ्व्यये सर्व एकीमवन्ति ॥ 
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“उनकी पंद्रह कछाएँ अर्थात्‌ पग्राणोंके सहित सब इन्द्रियाँ अपने-अपने 

देवताओंमें विन हो जाती हैं, जीबात्मा और उसके समस्त कमसंस्कार--- ये 

सब-के-सब परम अविनाशी परमात्मामें एक हो जाते हैं। ( ३।२। ७)। 

फ़िर नदी और समुद्रका इश्टान्त देकर बताया है कि “तथा विद्वान्नामरूपादिमुक्त: 

परावरं पुरुंषमुपैति दिव्यम्‌ ।?---वह ब्रह्मको जाननेवाल विद्वान्‌ नाम-रूपको यहीं 

छोड़कर परात्पर ब्रह्ममें विढीन हो जाता है |! ( ३।२। ८ )। इस प्रकार 
झुद्ध अन्त:करणवाले अधिकारियोंके लिये ब्रह्मलोककी प्राप्ति बतानेके बाद साक्षात्‌ 

ब्रह्मको जान लेनेवाले विद्वानका यहीं नाम-रूपसे मुक्त होकर परब्रह्ममें विठीन हो 

जाना सूचित करनेवाले शब्दसपुदाय पूर्वसूत्रमें कही हुई बातको स्पष्ट करते हैं । 

इसलिये यह सिद्ध होता है कि जिनके अन्तःकरणमें ब्रह्मलोकक्रे महत्वका भाव 

है, वहाँ जानेके सझ्लल्पसे जिनका सूक्ष्म और कारण-शरीरसे सम्बन्ध-विच्छेद 

नहीं हुआ, ऐसे ही साधक ब्रह्मलेकोंम जाते हैं । जिनको यहां ब्रह्मसाक्षात्कार 

हो जाता है, वे नहीं जाते | यह अवान्तर फल-भेद होना उचित ही है । 

सम्बन्ध-यहाँतक साकितिषयक फ़लमेदके अकरणकों समाप्त करके अब 

जरीरपातके बाद आत्माकी सत्ता और कर्मफलका भोग न माननेवाले नास्तिकोंके . 

मतका खण्डन करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ करते हैं-- 

एक आत्मनः शरीरे भावात्‌॥ ३२। ३। ५३ ॥ 
एके-कई एक कहते हैं कि; आत्मन८”"आत्माका; शरीरे"शरीर होनेपर 

ही; भावात्‌-भाव होनेके कारण ( शरीरसें मिन्न आत्माकी सत्ता नहीं है ) । 
व्याख्या-कई एक नास्तिकोंका कहना है कि जबतक शरीर है, तभीतक 

इसमें चेतन आत्माकी ग्रतीति होती है, शरीरके अभावमें आत्मा प्रत्यक्ष नहीं है । 

इससे यही सिद्ध होता है कि शरीरसे भिन्न आत्मा नहीं है, अतएव मरनेके 

बाद आत्मा परछोकमें जाकर कर्मोंका फल भोगता है या ब्रह्मलेकमें जाकर 
मुक्त हो जाता है, ये सभी बातें असद्भत हैं । 

सम्बन्ध-इसके उत्तरमें सूत्रकार कहते हैं-- - 

व्यतिरेकस्तड्भावाभावित्वान्न तूपलन्धिवत्‌ ॥ ३ ॥ ३। ५४ ॥ 

व्यतिरेक/-शरीरते आत्मा भिन्न है; तड्भावाभावित्वात्‌-क्योंकि शरीर 
रहते हुए भी उसमें आत्मा नहीं रहता, इसलिये; न्-आत्मा शरीर नहीं है; 

हे 

> 3-43...» 
५3...“ ममक--+ कननननन-3कम«क-ननकम-नननान-न मा +-+- >> >> 



सूत्र ५३--५५ ] अध्याय ३ २९५ 
की भी वीक ही आम आन 3 हर किक हट ली सतह मिस तर अर व जी कट दि4. 07 2 गन माप 
तु-किन्तु; उपलब्धिवंत्‌-ज्ञातापनकी उपलब्धिके सद्श ( आत्माका शरीरसे- 
भिन्न होना सिद्ध होता है )। 

व्यास्या-शरीर ही आत्मा है, यह बात ठीक नहीं है; किन्तु शरीरसे भिन्न, 
शरीर आदि समस्त भूतों और उनके कार्योको जाननेवाछा आत्मा अब्स्य है; 
क्योंकि मृत्युकालमें शरीर हमारे सामने पड़ा रहता है तो भी उप्तमें सब 
पदार्थोकी जाननेवालछ्ा चेतन आत्मा नहीं रहता | अत: जिस प्रकार यह प्रत्यक्ष 
है कि शरीरके रहते हुए भी उसमें जीवात्मा नहीं रहता, उसी प्रकार यह भी 
मान ही लेना चाहिये कि शरीरके न रहनेपर भी आत्मा रहता है, वह इस स्थूछ 
शरीरमें नहीं तो अन्य ( सूक्ष्म ) शरीरमें रहता है; परन्तु आत्माका अभाव नहीं 
होता | अत: यह कहना सवथा युक्तिविरुद्ध है कि इस स्थूछ शरीरसे भिन्न 
आत्मा नहीं है । यदि इस शरीरसे मिन्न चेतन आत्मा नहीं होता तो वह अपने 
और दूसरोंके शरीरोंको नहीं जान सकता; क्योंकि घठादि जड पदार्थोमे एक- 
दूसरेकी या अपने-आपको जाननेकी शक्ति नहीं है | जिस प्रकार सबका ज्ञाता 
होनेके कारण ज्ञातारूपमें आत्माकी उपलब्धि प्रत्यक्ष है, उसी प्रकार शरीरका 
ज्ञाता होनेके कारण इस ज्ञेय शरीरसे उसका भिन्न होना भी प्रत्यक्ष है । 

तम्बन्ध-असज्लक ग्राप्त हुए नास्तिकवादका संक्षेपत्ते खण्डन करके, अब 
पुनः भिन्र-मित्र श्रुतियोंपर विचार करनेके लिये अयला प्रकरण आरम्भ किया 
जाता है | जिज्ञासा यह है कि भित्र-भित्र झाखाओंमें यज्ञोंके उद्दीथ आदि 
अज्ञोंगें भेद है; अतः यज्ञादिके अज्ञोंसे सम्बन्ध रखनेत्राली उपासना एक झाखा- 
में कहे हुए ग्रकारसे दूसरी झाखावालोंकों करनी चाहिये या नहीं, इसपर 
कहते हैं--- 

अज्भावबडास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम ॥ ३। ३। ५५॥ 
अज्ञावबद्भा:- यज्ञके उद्भीथ आदि अज्ञोंसे सम्बद्र उपासनाएँ; शाखासु 

हि-जिस शाखामें कडी गयी हों, उसीमें करने योग्य हैं; न-ऐसी बात नहीं है; 
तु-किन्तु; प्रतिवेद्म्‌-"प्रत्येक वेदकी शाखावाले उसका अनुष्ाान कर सकते हैं। 

व्याख्या-'ओमित्येतदक्षरमुद्दीथतुपासीत'---५३०» इस एक अक्षरकी उद्बीथके 
रूपमें उपासना करनी चाहिये! ( छा० उ० १ | १। १ ) 'लेकेषु पत्नविध 
सामोपासीतः---'पाँच प्रकारके सामकी लोकोंके साथ सम्बन्ध जोड़कर उपासना 
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करनी चाहिये ।! (छा० उ०२ | २ । १ )। इत्यादि प्रकारसे यज्ञादिके अद्गरूप 

उद्दीथ आदिसे सम्बन्ध रखनेवाली जो ग्रतीकोपासना बतायी गयी है, उसका 

जिस शाखामें वर्गन है, उसी शाखावालोंको उसका अनुष्ठान करना चाहिये, 

अन्य शाखावालोंको नहीं करना चाहिये, ऐसी बात नहीं है; अपि तु प्रत्येक 

वेदकी शाखाके अनुयायी उसका अनुष्ठान कर सकते हैं । 

सम्बन्ध-इसी बातकों उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं--- 

मन्त्रादिवद्वाविरोध: ॥ रे । ३ । ५६ ॥ 

वा-अथवा यों समझो कि; मन्‍्त्रादिवत्‌-मन्त्र आदिको भाँति; अविरोध३८ 

इसमें कोई विरोध नहीं है । 

. व्याख्या-जिस प्रकार एक शाखामें बताये हुए मन्त्र और यज्ञोपयोगी अन्य 

पदार्थ, दूसरी शाखावालें भी आवश्यकतानुसार व्यवहारमें छा सकते हैं, उसमें 

किसी प्रकारका विरोध नहीं है; उसी प्रकार पूवसूत्रमं कही हुई यज्ञाड़ोंसे 

सम्बन्ध रखनेवाठी उपासनाओंके अनुष्ठानमें भी कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-जिस प्रकार वैथानराविदयाें एक-एक अज्ञकी उपासनाका वर्णन 

आता है, उसी ग्रकार और भी कई जगह आता है, ऐसी उपासनाओंगें उनके 

एक-एक अज्ञकी अलग-अलग उपासना करनी चाहिये या सब अज्ञोंका ससचय . 

करके एक साथ सबकी उपासना करनी चाहिये | इस जिज्ञासापर कहते हैँ--- 

भृम्तः ऋतुवज्ज्यायस्त्व॑ तथा हि दशेयति ॥ ३ । ३२ । ५७॥ 
क्रत॒वत्-अज्ज-उपाड़से परिपूर्ण यज्ञकी भाँति; भ्रूम्न-पूर्ण उपासनाकी; 

ज्यायस्त्वम-श्रेष्ठता है; हिं-क्योंकि; तथात-वैसा ही कथन; दशोयतिरन-श्रुति 
दिखलाती है । 

व्याख्या-जिस प्रकार यज्ञके किसी अड्गका अनुष्ठान करना और किसीका 
न करना श्रेष्ठ नहीं है, किन्तु सर्वाड्रपूण अनुष्ठान ही श्रेष्ठ है, उसी प्रकार 
बेश्वानरविद्या आदिमें बतायी हुईं उपासनाका अनुष्ठान भी पूर्णरूपसे करना ही 
श्रेष्ठ है; उसके एक अड्ढका नहीं । वेश्वानर-विद्याकी भाँति सभी जगह यह बात 
समझ लेनी चाहिये; क्योंकि श्रुतिने जैसा ही भाव वेश्वानर-विद्याके वर्णनमें 
दिखाया है । राजा अश्वपतिने प्राचीनशाल आदि छहों ऋषियोंसे अलग- 
अछग पूछा कि “तुम वेश्वानरकी किस प्रकार उपासना करते हो ?? उन्होंने अपनी- 
अपनी बात कहीं | राजाने एक-एक करके सबको बताया---“तुम अम्तुक 
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अज्जकी उपासना करते हो |” साथ ही उन्होंने उस्र -एकाड़् उपासनाका 
साधारण फल बताया और उनः सबको भय दिखाते हुए कहा, ध्यदि 
तुम मेरे पास न आते तो तुम्हारा सिर गिर जाता, तुम अंधे हो जातेः---इत्यादि 
(छा० उ० ५ | ११ से १७ तक ) | तदनन्तर (अठारहवें खण्डमें ) यह बताया 
कि 'तुमलोग उस वेश्वानर परमात्माके एक-एक अड्जकी उपासना करते हो, जो 
इस बातको समझकर आत्मारूपसे इसकी उपासना करता है, वह समस्त छोकमें, समस्त 
प्राणियोंम और समस्त आत्माओंमें अन्न भक्षण करनेवाला हो जाता है|? ( छा ० उ० 
५ | १८ | १) इस प्रकार वहाँ पूर्ण उपासनाका अधिक फल बताया गया 
है | इसलिये यही सिद्ध होता है कि एक-एक अड्डकी उपासनाकी अपेक्षा पूर्ण 
उपासना श्रेष्ठ है । अत: पूँण उपासनाका ही अनुष्ठान करना चाहिये | 

सम्बन्ध-नाना ग्रकारसे बतायी हुईं ब्रह्मविद्या भित्र-भित्र है कि एक ही है : 
इस जिन्नासापर कहते हैं--- 

नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ३ | ३। ५८॥ 
शब्दादिभेदात्-शब्द आदिका भेद होनेके कारण; नाना"”सब विद्याएँ 

अलग-अडछग हैं | 

व्याख्या-सदू-विद्या, भूमविद्या, दहरविद्या, उपकोसलविद्या, शाण्डिल्यविया, 
वश्वानरविद्या, आनन्दमयविद्या, अक्षरविद्या इत्यादि भिन्न-भिन्न नाम और विधि- 
विधानवाली इन ब्रिद्याओंमें नाम और प्रकार आदिका भेद है। किसी अधिकारीके 
लिये एक विद्या उपयुक्त होती है, तो अन्यके लिये दूसरी ही उपयुक्त होती है; इसलिये 
सबका फल एकब्रह्मकी प्राप्ति होनेपर भी विद्या एक नहीं है, भिन्न-भिन्न हैं । 

सम्बन्ध-शइन सबके सम्॒चयका विधान है या विकल्पका अर्थात्‌ इन सबको 
मिलाकर अनुष्ठान करना चाहिये या एक-एकका अलग-अलग ? इस जिज्नासापर 
कहते हैं--- 

विकलपो(विशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ३। ३१।॥ ५९ ॥ 
अविशिष्टफलत्वात्‌-सब विद्याओंका एक ही फल है, फल्में भेद्‌ नहीं 

है, इसलिये; विकल्प-अछग-अछग अनुष्ठान करना ही उचित है । 
व्याख्या-जिस प्रकार खर्गादिकी ग्राप्तिक साधनभूत जो भिन्न-भिन्न यज्ञ-याग 

आदि बताये ग़ये हैं, उनमेंसे जिन-जिनका फल एक है, उनका समुच्चय नहीं होता | 
यजमान अपने इच्छानुसार उनमेंसे किसी भी एक यज्ञका अनुष्ाान कर सकता है | 
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इसी प्रकार उपर्युक्त विदयाओंका ब्रह्मसाक्षात्काररूप एक ही फल होनेके कारण 

उनके समुचयकी आवश्यकता नहीं है | साधक अपनी रुचिक्रे अनुकूछ किसी 

एक विद्याके अनुसार ही साधन कर सकता है | 

सम्बन्ध-जों सकाम उपासनाएँ अलग-अलग फलके लिये बतायी गयी हें, 

उनका अनुष्ठान किस ग्रकार करना चाहिये ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

काम्यास्तु यथाकाम सम॒च्चीयेरज्न वा पूवहेत्वमावात्‌ ॥ २। २। ६ ०॥ 

काम्या;-सकाम उपासनाओंका अनुष्ठान; तु-तो; यथाकामम्‌--अपनी- 

अपनी कामनाके अनुसार; सम्रुच्चीयरन्‌"समुचय करके किया कर। वा 

अथवा; न-समुचय न करके अलग-अलग करें; पूबहेत्वमात्रत्-्तयोकि इनमें 

पूर्वोक्त हेतु ( फठछकी समानता ) का अभाव है । 

व्याख्या-सकाम उपासनाओंमें सबका एक फल नहीं बताया गया है, भिन्न- 

भिन्न उपासनाका मिन्न-मिन्न फल कहा गया है, इस प्रकार पूर्वक्ति हेतु न होनेके 

कारण सकाम उपासनाका अनुष्ठान अधिकारी अपनी कामनाके अनुसार जिस 

प्रकार आवश्यक समझे, कर सकता है । जिन-जिन भोगोंकी कामना हो, उन- 

उनके लिये बतायी हुई सब उपासनाओंका समुचय करके भी कर सकता हैं 

और अलग-अलग भी कर सकता है, इसमें कोई अड़चन नहीं है । 

सम्बन्ध-अब उद्लीथ आदि अज्ञोंगें की जानेबाली उपासनाके विषयममें 

विचार करनेके लिये अगला प्रकाण आरम्भ किया जाता है | पहले चार चूत्रोंद्वारा 

पूवपक्षकी उत्थापना की जाती है--- 

अड़ेषु यथाश्रयभावः ॥ ३२ । ३। ६१ ॥ 
अड्भेषु-मित्र-मिन्न अद्भोंमें ( की जानेवाढी उपासनाओंका );यथा श्रयमा व 

यथाश्रय भाव है अर्थात्‌ जो उपासना जिस अड्गके आश्रित है, उस अड्अके अनुसार 

ही उस उपासनाका भी भाव समझ लेना चाहिये | 

व्याख्या-यज्ञकर्मके अड्भमूत उद्भीथ आदिमें की जानेवाठी जो उपासनाएँ 

हैं, जिनका दिग्दशन पचपनतवें सूत्रमें किया गया है, उनमेंसे जो उपासना जिस 

अड्के आश्रित है, उस आश्रयके अनुसार ही उसकी व्यवस्था करनी चाहिये | 

इसलिये यही सिद्ध होता है कि जिन-जिन कर्मोके अड़ोंका समुच्चय हो सकता है,उन- 
उन अड्ढमें की जानेवाडी उपासनाओंका भी उन कर्मोके साथ समुच्य हो सकता है। 
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सस्बन्ध-इसके सिवा--- 

शिष्टेश्व ॥| ३। ३।॥।६२॥ 
शिष्टे;-श्रुतिके शासन ( विधान ) से; च-भी ( यही सिद्ध होता है )। 
व्याख्या-जिस प्रकार उद्बीथ आदि स्तोत्रोंके समुच्यका श्रुतिमें विधान है, 

उसी ग्रकार उनके आश्रित उपासनाओंके समुचखयका विधान भी उनके साथ 

ही हो जाता है | इससे भी यही सिद्ध होता है कि कर्मोके अड्लोंके अनुसार 
उनके आश्रित रहनेवाली उपासनाओंका समुचय हो सकता है । | 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे उसी बातकों हृढ़ करते हैं--- 

समाहारात्‌ ॥ २े । ३। ६३॥ 
समाहारात्‌-कर्मोका समाहार बताया गया है, इसलिये उनके आश्रित 

उपासनाओंका भी समाहार ( समुत्चय ) उचित ही है । 
व्याख्या-उद्गीथ उपासनामें कहा है कि 'स्तोत्रगान करनेवाला पुरुष 

होताके कर्ममें जो स्तोत्रसम्बन्धी त्रुटि हो जाती है, उसका भी संशोधन कर 
लेता है! ( छ० उ० १ | ५। ७५)। इस प्रकार प्रणथ और उद्बीथकी 
एकता समझकर उद्घान करनेका महत्त्व दिखाया है। इस समाहारखे भी 
अज्ञेश्रित उपासनाका समुच्चय सूचित होता है | 

सम्बन्ध-पुनः उसी बातकों हृढ़ करते हैं--- 

गुणसाधारण्यश्रुतेश् ॥ ३। ३। ६४ ॥ 
गुणसाधारण्यश्रुते:-गुणोंकी साधारणता बतानेवाली श्रुतिसे; च-भी 

( यही बात सिद्ध होती है )। 
व्याख्या-उपासनाका गुण जो <“कार है, उसका प्रयोग समान भावसे 

दिखाया है | जैसे कहा है कि “उस ( ३» ) अक्षरसे ही यह त्रयीविद्या ( तीनों 
वेदोंसे सम्बन्ध रखनेवाली यज्ञादि कर्मसम्बन्धी विद्या ) प्रवृत्त होती है, ३» ऐसा 
कहकर ही आश्रावण कर्म करता है, 3» ऐसा कहकर होता ( कथन ) करता 
है, 5» ऐसा कहकर ही उद्घाता स्तोत्रगान करता है |! (छा० उ० ९॥ १० ९ ) 
इसी प्रकार कमाझ्न-सम्बन्धी गुण जो कि उद्गबीथ आदि हैं, उनका भी समान 
भावपे प्रयोग श्रुतिम बिहित है | इसलिये भी उपासनाओंका उनके आश्रयमूत 
कमोड़ोंके साथ समुच्य होना उचित सिद्ध होता है । 
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: सम्बन्ध-इस ग्रकार चार चूत्रोंद्वारा प्रवपक्षकी उत्थापना करके अब दो 
सूत्रोंमे उसका उत्तर देकर इस पादकी समाप्ति की जाती है--- 

न वा तत्सहमावाश्रुतेः ॥ ३ । ३ । ६५ ॥ 
वा-किन्तु; तत्सहमावाश्रुतेः-उन-उन उपासनाओंका समुचय बतानेवाली 

श्रुति नहीं है, इसलिये; न- उपासनाओंका सतुच्चय सिद्ध नहीं हो सकता | 
व्याख्या-उन-उन उपासनाओंके आश्रयभूत जो उद्बीथ आदि अज्ग हैं, उन 

अड़ोंके समाहारकी भाँति उनके साथ उपासनाओंका समाह्ारः बतानेवाली कोइ श्रुति 

नहीं है, इसलिये यह सिद्ध नहीं हों सकता कि उन-उन आश्रयेक्रे समुच्चयकी 

भाँति ही उपासनाओंका भी समुच्यय होना चाहिये; क्योंकि उपासनाओंका उद्देश्य 

भिन्न है, जिस उद्देश्यसे जिस फलके लिये यज्ञादि कम किये जाते हैं, उनके 

अड्जोंमें की जानेवाछी उपासना उनसे भिन्न उद्देश्यसे की जाती है, अतः अज्ेके 

साथ उपासनाके समुचखयका सम्बन्ध नहीं है | इसलिये यही सिद्ध होता है 

कि उपासनाओंका समुतऋय नहीं बन सकता, उनका अनुष्ठान अछग-अछग ही 

करना चाहिये । 

- सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे इसी सिद्धान्तकों हृढ़ करते हैं--- 

दशनान्च ॥ ३। ३ । ६६॥ 

दशनात्‌--श्रुतिमें उपासनाओंका समाहार न करना दिखाया गया है, इसलिये; 

च--भी ( उनका समाहार सिद्ध नहीं हो सकता ) । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है कि ५पूर्वोक्त ग्रकारसे रहस्यको जाननेवाला ब्रह्मा 
नि:सन्देह यज्ञकी, यजमानकी और अन्य ऋत्िजोंकी रक्षा करता है।! 

(छा० उ० ४ | १७। १० ) इस प्रकार श्रुतिमें विद्याकी महिमाका वर्णन करते 

हुए यह दिखाया गया है कि इन उपासनाओंका कमके साथ समच्चय नहीं होता 
है; क्‍योंकि यदि उपासनाओंका सर्वत्र समाहार होता तो दूसरे ऋतिक भी 
उस तच्चके ज्ञाता होते और खय॑ं ही अपनी रक्षा करते, ब्रह्माको उनकी रक्षा 

करनेकी आवश्यकता नहीं पड़ती । इससे यही सिद्ध होता है कि उपासनाएँ 
उनके आश्रयमूत कमसम्बन्धी अड्जोके अधीन नहीं हैं, खतमनत्र हैं, अतएव 
समुच्चय न करके उनका अनुष्ठान अलग ही करना चाहिये | 

तीसरा पाद सम्पूण । 
-*<ड22>22*-+ 



चोथा फाद 
तीसरे पादमें परमात्माकी ग्रश/त्कि उपायभूत मित्र-मित्र विद्याओंके विषयमें 

प्रतीत होनेवाले विरोधकों दूर किया गया तथा उन विद्याओंमेंसे किस विद्याके 
कौन-से गुण दूसरी विधारें ग्रहण किग्रे जा सकते हें, कोन-से नहीं किये जा 
सकते ? इन विद्याओंका अलग-अलग अनुष्ठान करना उचित है या इनमेंसे 

कुछका सखच्चय भी किया जा सकता है? इत्यादि विषयोपर विचार करके 

सिद्धान्तका ग्रतिपादन किया गया । 

अब बह्नज्ञान परमात्माकी ग्रापिका स्वतन्त्र साधन है या नहीं ? उसके 

अन्तरज्ञ साधन कौन-से हैं ओर बहिरज्ञ कोन-से हैं ? इन सब बातॉपर विचार 

करके लिद्धान्तका ग्रतिपादन करनेके लिये चौथा पाद आरम्भ किया जाता है । 
यहाँ पहले परमात्माकी ग्रापिरूप पुरुषार्थकी [पिद्धि केवल ज्ञानसे ही होती है या 
कर्मादेके समचयसे ? इसपर विचार आरम्भ करनेके लिये वेदव्यासजी अपना 

निश्चि! मत बतलाते हैं--- 

पुरुषार्थो5तरशब्दादिति बादरायण: ॥ ३ । ४ । १ ॥ 

पुरुषाथ;-परत्ह्मकी प्राप्ति अतः८इससे अर्थात्‌ ब्रह्नज्ञानसे होती है; 
शब्दात-क्योंकि शब्द ( श्रुतिके वचन ) से यही सिद्ध होता है; इतिच्यह; 
बादरायण$-बादरायण कहते हैं | 

व्याख्या-वेदव्यासजी महाराज सबसे पहले अपना मत बतलाते हैं कि 

“तरति शोकमात्मवित्‌'---- आत्रज्ञानी शोक-मोहसे तर जाता - है ( छा० उ० 
७।१॥।३ 9 तथा विद्वान्‌ नामरूपाद्‌ विमुक्त: परात्परं पुरुषमुपैति 
दिव्यम्‌ ।!--शानी महात्मा नामरूपसे मुक्त होनेपर पराव्यर ब्रह्मको प्राप्त हो जाता 
है (मु० 35० ३। २ | ८ ), क्मविदाप्रोति परमः----'त्रह्मवेत्ता परमात्माको प्राप्त 

हो जाता है! (त०उ5०२।१ ), 'ज्ञात्वा देवं मुंच्यते सर्वपारीं: !-- 
'परम देवकी जानकर सब प्रकारके पाशों ( बन्धनों ) से मुक्त हो जाता है! 
( श्रेता०3० ५। १३ ) । इस प्रकार श्रुतिका कथन होनेसे यही सिद्ध होता है कि 
परमात्माकी प्राप्तिरूप परमपुरुषाथंकी सिद्धि इस ब्रह्मज्ञानले ही होती है। 
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सम्बन्ध-उपयुक्त सिद्धान्त्सें जॉसगिोनि ऋषीिका मतसेद दिखाते हुए 

कहते हैं-- 

वषत्वात्पुरुषाथवादो यथान्येष्विति जमिनिः॥ ३ । 8७ । २॥ 

शेवत्वात-कर्मका अज्ठ होनेके कारण; पुरुषा्थवाद३-अह्मविद्याको पुरुषार्थ- 
[ हेतु बताना अथवादमात्र है; यथा-जिस प्रकार; अन्येषु-यज्ञके दूसरे अक्ञोंमें 

फलश्रुति अथंवाद मानी जाती है; इति-यह; जेमिनि)-जेमिनि आचार्य 
कहते हैं । | 

न न्‍्र्‌ है 2 _ कक के कक (१ होनेसे ला 

व्याख्या-आचाय जेमिनि यह मानते हैं कि आत्मा कमका कता होनेस 

उसके खरूपका ज्ञान करानेवाली विद्या भी कर्मका अड्ढ है; इसलिये उसे पुरुषार्थ- 
का साधन बताना उसकी प्रशंसा करना है । पुरुषाथेंका सावन तो वास्तवपें कम 
ही है । जिस प्रकार कम्मके दूसरे अड्लोंकी फलश्रुति उनकी प्रशंसामात्र समझी 
जाती है, वेसे ही इसे भी समझना चाहिये । 

सम्बन्ध-विद्या कमंका अज्न हे, इस बातकों पिद्ध करनेके लिये कारण 
बतलाते हैं--- 

(5 

आचारदशंनात्‌ ॥ ३ |।8 ॥। ३ ॥ 

आचारदशनात्‌र-श्रष्ठ पुरुषोंका आचार देखनेसे भी यही सिद्ध होता है 
कि विद्या कर्मोका अड् है | 

व्याख्या-बुहदारण्यकोपनिषद्में यह प्रसज़ आया है कि “राजा जनकने एक 
समय बहुत दक्षिणावाला यज्ञ किया और उसमें कुरु तथा पाश्चालदेशके बहुत-से 

ब्राह्मण एकत्र हुए थे।? इत्यादि (बृह० उ० ३। १ । १) छान्दोग्यमें वर्णन आया है कि 
राजा अश्वपतिने अपने पास ब्रह्मविद्या सीखनेके लिये आये हुए ऋषियोंते कहा-- 
'आपलोग सुनें, मेरे राज्यमें न तो कोई चोर है, न कंजूस है, न मद्य 
पीनेत्राछा है, न अम्निहोत्र न करनेवाढा है और न कोई विद्याहीन है | यहाँ कोई 
परल्लीगामी पुरुष ही नहीं है; फिर कुछठा खत्री कंसे रह सकती है ?# हे पूज्यगग ! 
में अभी यज्ञ करनेवालढ। हूँ | एक-एक ऋत्विजकों जितना धन दूगा, उतना ही 
57 छऋऋछछऋछ/नननननात्रा-ऋननििाणशा ऋरक्रम्ानानााानानाानानााणाणा्ाााणााभाक रन 

4 न में स्तेनो जनपदे न कदयों न मद्यपः। 

नानाहिताभिनाविद्वाज्ञ स्वेरी स्वरिणी कुतः॥ 
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आपलोगोंको भी दूँगा, आप यहीं ठहरिये |! (छा० उ० ५। ११।५) 
महर्बि उद्दालक भी यज्ञकर्म करनेवाले थे, जिन्होंने अपने पुत्र खेतकेतुको ब्रह्म- 
विद्याका उपदेश दिया था | ( छा० उ० छठा अध्याय पूरा ) याज्ञवल्क्य भी जो 
ब्रह्मवादियोंमें सवश्रेष्ठ माने गये हैं, गृहस्थ और कम करनेवाले थे। इस प्रकार 
श्रुतिमें वर्णित श्रेष्ठ पुरुषोंका आचरण देखनेसे भी यही सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या 
कर्मका ही अड्ज है और कर्मोके सहित ही वह पुरुषार्थका साधन है । 

सम्बन्ध-इसी बातको श्रुतिप्रमाणसे हृढ़ करते हैं--- 
च्छ्छ 0९ 

तच्छुत:॥ ३ | 8४ । ४ ॥ 
तच्छ्ते *-तद्विषयक श्रुतिसे भी यही बात सिद्ध होती है । 

व्याख्या-श्रुतिका कथन है कि “जो ३“काररूप अक्षरके तत्तको जानता है 
और जो नहीं जानता, वे दोनों ही कर्म करते हैं, परन्तु जो कर्म विद्या, श्रद्धा 
और योगसे युक्त होकर किया जाता है, वही प्रबछतर होता है |! ( छा० उ० 
१।१॥ १० ) इस प्रकार श्रुतिमें विद्याको कर्मका अड् बतछाया है | इससे 
भी यही सिद्ध होता है कि केवल ज्ञान पुरुषार्थका हेतु नहीं है । 

सम्बन्ध-पुनः इसी बातकों हढ़ करनेक्ने लिये प्रमाण देते हैं--- 

समन्वारम्भणात्‌ ॥ ३ । 8७ । ५॥ 
समनन्‍्तारम्भणातृ"विद्या और कम दोनों जीवात्माके साथ जाते हैं, यह 

कथन होनेके कारण ( भी ) यही बात सिद्ध होती है । 
व्याख्या-जब आत्मा शरीरसे निकलकर जाता है, तत्र उसके साथ प्राण, 

अन्त:करण और इन्द्रियाँ तो जाती ही हैं, विद्या और कर्म भी जाते हैं 
( बृह० 35० ४।७।२ )। इस प्रकार विद्या और कर्म दोनोंके संस्कारोंको साथ 
लकर जीवात्माका एक शरीरसे दूसरे शरीरमें गमन बताया जानेके कारण यह 
सिद्ध होता है कि विद्या कर्मका ही अड़ है | 

सम्बन्ध-फिर दूसरे प्रमाणसे भी इसी बातकों पिद्ध करते हैं-- 
2 # 

तठ्ठता विधानात्‌ ॥ ३ | 89 | ६ ॥ 

तद्बत/-आक्तज्ञानयुक्त अधिकारीके लिये; विधानात्‌-कर्मोंका विधान होनेके 
कारण भी ( यही सिद्ध होता है ) । 
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व्याख्या-श्रुतिने ब्रह्मविद्याकी परम्पराका वर्णन करते हुए कहा है कि “उस 
ब्रह्मज़्नका उपदेश ब्रह्माने प्रजापतिको दिया, ग्रजापतिने मनुसे कद, मनुने 

प्रजावगंकों सुनाया | ब्रह्मचारी नियमानुसार गुरुकी सेवा आदि कर्तव्य कर्मोंका 

भलीमाँति अनुष्ठान करते हुए वेदका अध्ययन समाप्त करे, फिर आचायकुलसे 

समावतेनसंस्कारपूतंक स्नातक बनकर लौटे और कुट्म्बमें रहता हुआ पवित्र 
स्थानमें खाध्याय करता रहे | पुत्र और शिष्यादिकों धार्मिक बनाकर समस्त 
इन्द्रियोंकी अपने अन्तःकरणमें स्थापित करे |” इन सब नियमोंकों बताकर उनके 

फलका इस तरह वर्णन किया है--“इस प्रकार आचरण करनेवाछा मनुष्य अन्तमें 
ब्रह्मणेकको प्राप्त होता है |! ( छा० उ० ८ । १५ | १ ) | इस तरह 

विद्यापूवक कर्म करनेके विधानसे यह बात सिद्ध होती है कि विद्या कमंका अड् है | 
सम्बन्ध--इतना ही नहीं; आपि तु --- 

नियमाच्च ॥ ३ | 8७ । ७ ॥ 

नियमात्--श्रतिमं नियमित किया जानेके कारण; च-भी (कर्म अवश्य 
कतंब्य है, अतः विद्या कर्मका अड़ है, यह सिद्ध होता है ) । 

व्याख्या-श्रुतिका आदेश है कि “मनुष्य शाखत्रविहित श्रेष्ठ कर्मोका अनुष्ठान 
करते हुए ही इस जगतूमें सौ वर्षोतक जीवित रहनेकी इच्छा करे । इस प्रकार 
जीवनयात्राका निर्वाह करनेपर तुझ मनुष्यमें कम लिप्त नहीं होंगे । इसके सिवा 

दूसरे प्रकारका ऐसा कोई उपाय नहीं है, जिससे कम लिप्त न होबे । 
( इशा० २ ) इस प्रकार आजीवन कर्मानुशनका नियम होनेसे भी यही सिद्ध होता 
है कि केवल ज्ञान पुरुषार्थका हेतु नहीं है । बे 

तम्बन्ध-इस अकार जेमिनिके मतका वर्णन करके सृत्रकार अपने पिद्धान्त- 
को पिद्ध करनेके लिये उत्तर देते हैं--- 

। 3 लि :उ> नमक बे $ का 

अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्येव॑ तदशनात्‌॥ ३। 8 । ८ ॥ 
तु-किन्त; अधिकोषदेशात्‌्--श्रुतिमें कर्मोंकी अपेक्षा अधिक ब्रह्मविद्याके 

माहात्म्यका कथन होनेके कारण; बादरायणस्य>्व्यासजीका मत; एवँ-जसा 

प्रथम सूत्रमें कह्या था वेसा ही है; तदृशनात्‌--क्रयोंकि श्रुतिमें विद्याकी अधिकता 
दिखलायी गयी है । 
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व्याख्या-जमिनिने जो विद्याको कर्मका अड्ज बताया है, वह ठीक नहीं 
है । उन्होंने अपने कथनकी सिद्धिके लिये जो युक्तियाँ दी हैं, वे भी आभासमात्र 
ही हैं। अतः बादरायणने पूर्वसूत्रमें जो अपना मत प्रकट किया है, वह अब भी 
ज्यों-का-त्यों है । जेमिनिकी युक्तियोंसे उसमें कोई परिवर्तन नहीं हुआ है| यदपि 
ब्रह्मज्ञानके साथ-साथ लोकसंग्रहके लिये या प्रारब्धानुसार शरीरस्थितिके निमित्त 
किये जानेवाले कर्म रहें, तो उनसे कोई हानि नहीं है; तथापि परमात्माकी 
प्राप्तिरूप पुरुषाथंका कारण तो एकमात्र परमात्माका तच्त्जज्ञान ही है । इसके 
सिवा, न तो कमं-ज्ञानका समुच्चय परमपुरुषार्थाा साधन है और न केवल 
कम ही; क्‍योंकि श्रुतिमें कहा है--- 

इछ्टापूर्त मन्‍्यमाना वरिष्ठ नान्यच्छेयो वेदयन्ते प्रमूढा: । 
नाकस्य पृष्ठे ते सुकृतेडनुभूत्वेमं लोक॑ हीनतरं वा विशन्ति || 

'इष्ट और पूर्त कर्मोंको ही श्रेष्ठ माननेवाले मूर्खछोग उससे भिन्न वास्तविक 
श्रेयकों नहीं जानते । वे शुभ कर्मोके फलरूप खर्गलोकके उच्चतम स्थानमें वहाँके 
भोगोंका अनुभव करके इस मनुष्यछोकमें या इससे भी अत्यन्त नीचेके छोकमें 
गिरते हैं ।! ( मु० 5० १॥२। १०) 

परीक्ष्य लोकान्‌ कमंचितान्‌ ब्राह्मणों निर्वेदमायान्नास्त्यकृत: कृतेन । 

तढिज्ञानाथ॑ स॒गुरुमेवामिगच्छेत्‌ समित्याणि: श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥ 

“इस प्रकार कमसे ग्राप्त होनेवाले छोकोंकी परीक्षा करके अर्थात्‌ उनकी 
अनित्यताको समझकर द्विंजको उनसे सर्वथा विरक्त हो जाना चाहिये तथा 
यह निश्चय करना चाहिये कि वह अमृत अर्थात्‌ खतःसिद्ध परमात्मा कर्मोके 
द्वारा नहीं मिल सकता । अत: जिज्ञासु पुरुष उस ब्रह्नज्ञानकी प्राप्तिके लिये 
वेदज्ञ, ब्रह्मनिष्ठ गुरुक समीप हाथमें समिधा लिये हुए जाय |? ( मु० उ० १ । 
२ | १२ ) इस तरह अपनी शरणमें आये हुए शिष्यको ब्रह्मज्ञानी महात्मा 
ब्रह्मविद्याका उपदेश करे |! ( मु०उ० १। २ । १३ ) । यह सब कहकर 

श्रुतिने वहाँ ब्रह्मके खरूपका प्रतिपादन किया है और उसे ज्ञानके द्वारा प्राप्त 
होने योग्य बतछाकर (मु० 3०२ |२। ७) कहा है कि “कार्य-कारणखरूप उस 
ब्रह्मकी जान लेनेपर इस मनुष्यके हृदयकी चिज्जड-ग्रन्थिका भेदन हो जाता है, 
सब संशय न हो जाते हैं और समस्त कर्मोका क्षय हो जाता है |! (मु०3० २।२। 
८ )॥। इस प्रकार श्रुतियोंमें जगह-जगह कर्मोकी अपेक्षा ब्रह्मज्ञानका महत्त्व बहुत 
अधिक बताया गया है । इसलिये ब्रह्मविद्या कर्मोंका अड् नहीं है । 

५५ 
वे ० दू७ ०२०--- 

हि 
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सम्बन्ध-पश्रेष्ठ पुरुषोंका आचार देखनेसे जो विद्याको कर्मका अज्ञ बताया 

गया था, उसका उत्तर देते हैं-- द 

ठ॒ल्यं तु द्शनम्‌ ॥ ३। ४। ९ ॥ 
दशनम्‌-आचारका दर्शन; तुजतो; तुल्यम्‌-समान है ( अतः उससे 

विद्या कर्मका अड् है, यह नहीं सिद्ध होता ) । 

व्याख्या-आचारसे भी यह सिद्ध नहीं होता कि विद्या कमंका अड् है; 

क्योंकि श्रुतिमें दोनों प्रकाकका आचार देखा जाता है | एक ओर ज्ञाननिष् 
जनकादि गृहस्थ महापुरुष लोकसंग्रहके लिये यज्ञ-यागादि कम करते 
देखे जाते हैं तो दूसरी ओर केवल भिक्षासे निर्वाह करनेवाले बिरक्त 
संन्‍्यासी महात्मा लछोकसंग्रहक्े लिये ही समस्त कर्मोका त्याग करके 

ज्ञाननिष्ण हो केवछ ब्रह्मचिन्तनमें रत रहते हैं । इस प्रकार 

आचार तो दोनों ही तरहके उपलब्ध होते हैं | इससे कर्मकी प्रधानता नहीं 
सिद्ध होती है | जिनको वास्तत्नतें ज्ञान प्राप्त हो गया है, उनकोन तो 

कम करनेसे कोई प्रयोजन है और न उसके त्यागप्ते ही ( गीता ३ | १७ )। 
अतरव प्रारूघ तथा इश्वरके विधानानुसार उनका आचरण दोनों ग्रकारका ही 

होता है | इसके सिवा श्रुतिमें यह भी कहा है कि “इसीलिये पूर्वके विद्वानोंने 
अम्निहोत्रादि कर्मोका अनुष्ठान नहीं किया! ( कौ० उ० २ | ५ ) “इस आत्माको 

जानकर ही ब्राह्मणछोग पुत्रादिकी इच्छाका त्याग करके विरक्त हो भिक्षासे 

्पः 

निवाह करते हुए विचरते हैं? (ब्रृह ०3० ३ ।७। १ )। याज्ञवल्क्यने मी दूसरोंमें . 
वराग्यकी भावना उत्पन्न करनेक्रे छिये अन्तमें संन्यास ग्रहण किया ( बह ०उ ० 
४ ।७। १० ) | इस प्रकार श्रुतियोंमें कर्-त्यागके आचारका भी जगह-जगह 
वर्णन पाया जाता है | इसलिये यही सिद्ध होता है कि परमपुरुषार्थका हेतु 
केवल ब्रह्मज्ञान ही है और वह कमका अह्ढ नहीं है । 

सम्बन्ध-परवपक्षकी ओरसे जो श्रुतिका प्रमाण दिया गया था, उसका 
उत्तर देतें हैं--- 

असावंत्रिकी ॥ २३ । ४ | १०॥ 
असाधत्रिकी-( वह श्रुति ) एकदेशीय है--सर्वत्र सम्बन्ध रखनेवाली 

नहीं है | द 
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व्याख्या-पू्व पक्षीने जो “्यदेव विद्या करोति! (छा० उ० १। १।१०) 
इत्यादि श्रुतिका प्रमाण दिया है, वह एकदेशीय है | उस प्रकरणमें आयी हुई 
उद्गीथ-विद्यासे ही उसका सम्बन्ध है, अत: उसको ही वह कर्मका अड्ढ बताती 
है; अन्य सत्र प्रकरणोंमें वर्णित समस्त विद्याओंसे उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 
अतः उस एकदेशीय श्रुतिप्ते यह सिद्ध नहीं हो सकता कि विद्यामात्र कर्मका 
अड़ है। 

सम्बन्ध-पाँचवें सूत्रमें पूर्वकक्षीने जिस श्रुतिका प्रमाण दिया है, उसके ' 
विषयमें उत्तर देते हैं-- 

विभाग: शतवत्‌ ॥ ३। 8४ | ११ ॥ 

शतवत्‌-एक सो मुद्राके व्िमागको माँति; विभाग;-उस श्रुतिमें कहे 
हुए विद्या-कर्मका विभाग अधिकारिमेदसे समझना चाहिये | 

व्याख्या-जिस प्रकार किसीको आज्ञा दी जाय कि “एक सौ मुद्रा उपस्थित 
लोगोंकी दे दो |? तो सुननेवाला पुरुष पानेवाले छोगोंके अधिकारके अनुसार 
विभाग करके उन मुद्राओंका वितरण करेगा | उसी प्रकार इस श्रतिके कथनका 
भाव भी अधिकारीके अनुसार विभागपू॑क्ष समझना चाहिये । जो ब्रह्मज्ञानी है, 
उसके कम तो यहां नष्ट हो जाते हैं | अतः वह केवल विद्याके बलसे ही 
ब्रह्मछोेककों जाता है । उसके साथ कर्म नहीं जाते ( मु० उ० १। २ 
११ ) और जो सांसारिक मनुय्य हैं या साधनमश्रष्ट हैं, उनके साथ विद्या और 
कम दोनोंके ही संस्कार जाते हैं | वहाँ विधाका अर्थ परमाव्माका अपरोक्षज्ञान 
नहीं; किन्तु केवछ श्रवण, मनन आदिका अभ्यास समझना चाहिये | अत 
इससे भी विद्या कमंका अज्ज है, यह सिद्ध नहीं होता । 

सम्बन्ध-पूवपक्षकी ओरसे जो छठे सूत्रमें ग्रजापतिके कचनोंका प्रमाण दिया * 
गया था, उसका उत्तर देते हैं--- 

अध्ययनमात्रवतशः) ॥ ३ | 8 | १२ ॥ 

अध्ययनमात्रवतः-जिसने विद्याका केवल अध्ययनमात्र किया है, अनुष्ठान 
नहीं, ऐसे विद्वान॒के विषयमें यह कथन है । 

व्याख्या-अ्रजापतिके उपदेशमें जो विद्यासम्पन्न पुरुषके लिये कुटम्बें जाने 
और कम करनेकी बात कड्डी गयी है, वह कथन गुरुकुछप्ते अध्ययनमात्र करके 
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निकलनेवाले ब्रह्मचारीके लिये है | अतः जिसने ब्रह्मवियाका केवछ अध्ययन किया 

है, मनन और निदिध्यासनपूर्वक्त उसका अनुष्ठान नहीं किया, ऐसे अधिकारीके 

ग्रति अन्त:करणकी शुद्धिके लिये कर्मोंका विधान है, जो कि सर्वथा उचित है; 

किन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि ब्रह्मविद्या कर्मोका अज्ज है । 

सम्बन्ध-पूर्वपक्षकी ओरसे जो अन्तिम श्रुति-प्रमाण दिया गया है, उसका 

उत्तर चार चूत्रोंगें अनेक प्रकारसे देते हैं-- 

नाविशषात्‌ ॥ ॥[8!|”€ २ /॥ 

अविशेषात्‌्--वह श्रुति विशेषरूपसे विद्वानूक लिय॑ नहां कहीं गयी है, 

इसलिये; न"ज्ञानके साथ उसका समुचऋय नहीं है | 

व्याख्या-वहाँ जो त्यागपूर्वक्ष आजीवन कर्म करनेके लिये कहा है, वह 

कथन सभी साधकोंके लिये समानभावसे है; ज्ञानीके लिये विशेषरूपसे नहीं है। 

अतः उससे न तो यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या कमंका अज्ग है और न 

यही सिद्ध होता है कि केवल ब्रह्मविद्यासे परम पुरुषाथ प्राप्त नहीं होता । 

सम्बन्ध-यदि उस श्रतिकों समानभावसे सबके लिये मान लिया जाय तो 

फिर उसके द्वारा ज्ञानीके लिये भी तो कर्मका विधान हो ही जाता है, इसपर 

कहते हैं-- 

स्तुतयेपनुमतिवों ॥ २ | 8 । १४ ॥ 
वा--अथवा यों समझो कि; स्तुतये-विद्याकी स्त॒तिके लिये; अनुमति३- 

सम्मतिमात्र है । 

व्याख्यान-यदि इस श्रुतिकों समानभावसे ज्ञानीके लिये भी माना जाय तो 

उसका यह भाव समझना चाहिये कि ज्ञानी छोकसंग्रहाथ आजीवन कर्म करता 

रहे तो भी ब्रह्मवियाके प्रभावसे उसमें कर्म लिप्त. नहीं होते | वह उनसे सबेथा 

सम्बन्धरहित रहता है । इस प्रकार ब्रह्मवेबाकी प्रशंसा करनेके लिये यह श्रुति 

कर्म करनेकी सम्मतिमात्र देती है, उसे कमे करनेके लिये बाध्य नहीं करती; 

अत: यह श्रुति विद्याको कर्मोका अज्ज बतछानेके लिये नहीं है । 

सम्बन्ध-इसी बातकों सिद्ध करनेक्ने लिये दूसरी युक्ति देते हैं-- 

कामकारेण चेके ॥ ३ । 8७ । १५॥ 
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चजइसके सिवा; एकेज्कई एक विद्वाव; कामकारेण-स्वेच्छापूर्वक 
( कर्मोका त्याग कर देते हैं, इसलिये भी विद्या कर्मोका अछ्ग नहीं है )। 

व्याख्या-श्रुति कहती है कि “कि प्रजया करिष्यामो येषां नोड्यमात्मायं 
लोक: ।'--हमे प्रजासे क्‍या प्रयोजन सिद्ध करेंगे, जिनका यह परअह्म परमेश्वर ही 
लोक अथांत्‌ निवासस्थान है |! ( बृह० उ० 9 | 9 | १२ ) इत्यादि श्रुतियों- 
में कितने ही विद्वानोंका स्वेच्छापूवक गृहस्थ आश्रम और कर्मोका त्याग करना 
बतछाया गया है | यदि “कुबेन्नेवेह” इत्यादि श्रुति सभी विद्वानोंके लिये कर्मका 
विधान करनेवाढी मान छी जाय तो इस श्रुतिसे विरोध आयेगा | अत: यही 

समझना चाहिये कि विद्वानोंमें कोई अपनी पू्ग्रकृतकि अनुसार आजीवन कम 

करता रहता है और कोई छोड़ देता है, इसमें उनकी खतन्त्रता है | इसलिये 
भी यह सिद्ध नहीं होता कि विद्या कर्मका अड् है । 

सम्बन्ध-पग्रकारान्तरसे इसी बातकों सिद्ध करते हैं-- 

उपमर्द च ॥ ३। 8४ । १६ ॥ 
: च्ू-इसके सिवा; उपमदम-अह्मविय्ासे कर्मोंका स्वेथा नाश हो जाना 

कहा है ( इससे भी पूर्वोक्त बात सिद्ध होती है )। 
व्याख्या-'उस परमात्माका ज्ञान हो जानेपर इसके समस्त कम नष्ट हो 

जाते हैं! (मु० उ०२। २। ८) ६व्यादि श्रुतियोंमें तथा स्मृतिमें भी ज्ञानका फल 

समस्त कर्मोका भलठीमाँति नाश बतलाया है (गीता 9 | ३७ )# | इसलिये ब्रह्मविद्या- 
को कर्का अछ्ठन नहीं माना जा सकता; तथा केवल ब्रह्मविद्यासे परमात्माकी 

प्राप्तिरूप परमपुरुषाथंकी सिद्धि नहीं होती, यह कहना भी नहीं बन सकता । 

सम्बन्ध- पुनः दूसरे ग्रमाणसे सिद्धान्तकी पुष्टि करके यहाँतक जैमिनिद्वारा 
उपस्थित की हुईं सब शक्लाओंका उत्तर देकर “विद्या कर्मका अज्ञ नहीं है, 

स्वतन्त्र साधन है | इस बातकी पुनः पुष्टि करते हैं--- 

ऊध्वरेतस्सु च शब्दे हि॥ ३। ४७ । १७ ॥ 

# यर्थधाँसि समिद्धोउप्नमिभंस्ससात्‌ू कुरुतेउजुन । 
ज्ञानाप्न! सर्वकमोणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा॥ 

“हे अजुन ! जेसे प्रज्बछित आग लकड़ियोंको भस्म कर डालती है) उसी प्रकार 
ज्ञानरूपी अग्नि सब कर्मोको भस्म कर देती है ।? 
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: कि लत हि जन अति जज सह कह यग नकल क कक लक अल कक 

ऊध्येरेतस्सु-जिनमें वीय॑को छुरक्षित रखनेका विधान है; ऐसे तीन 

आश्रमोंमें; च-भी ( ब्रह्मविद्याका अधिकार है ); हिल्‍-क््योंकि; शब्दे-जेंदमें ऐसा 

कहा है ( इसलिये ब्रह्मविद्या कर्मोंका अड्ज नहीं है ) । 

व्याख्या-जैसे गृहस्थ-आश्रममें ब्रह्मविद्याक अनुष्टानका अधिकार है, उसी 

प्रकार ब्रह्मचर्य, वानप्रस्थ और संन्यास इन तीनों आश्रमोंमें भी उसके अनुष्ठानका 

अधिकार है; क्‍योंकि वेदमें ऐसा ही वर्णन है । मुण्डकोपनिषद्‌ ( १।२। 

११ ) में कहा है कि-- 

तप:श्रद्धे ये ह्युपवसन्त्यरण्ये शान्‍्ता विद्वांसो भेक्ष्यचर्या चरन्त: । 

सूर्यद्वारेण ते विरजा: प्रयान्ति यत्राम्गृतः स पुरुषों हाव्ययात्मा ॥ प 

'जो वनमें रहनेंवाले ( वानप्रस्थ ), शान्त खभाववाले विद्वान्‌ ग्रहस्थ तथा 

मिक्षासे निर्वाह करनेवाले ब्रह्मचारी और संन्यासी तप एवं श्रद्धाका सेवन करते हैं, वे 

रजोगुणसे रहित साथक सूर्यके मार्गे वहाँ चले जाते हैं, जहाँ जन्म-म्त्युसे रहित 

नित्य अविनाशी परम पुरुष निवास करता है।? इसके सिवा, अन्य श्रुतियोंमें भी इसी 

प्रकारका वर्णन मिलता है | (प्र०3० १। १०) इससे यह सिद्ध होता है कि विद्या 

कर्मोका अड्ग नहीं है; क्योंकि संन्‍्यासीके लिये वंदिक यज्ञादि कर्मोका विधान 

नहीं है और उनका बत्रह्मविद्यामें अधिकार है । यदि ब्रह्मविद्याको कर्मका अड्ढ 
मान लिया जाय तो संन्यासीके द्वारा उसका अनुष्ठान केसे सम्मव होगा ! 

सम्बन्ध-अब जेमिनिकी ओरसे पुनः जड्ला उपस्थित की जाती है--- 

परामश जेमिनिरचोदना चांपवबदति हि ॥ ३। 8७ । १८॥ 

जेमिनिः-आचार्य जैमिनि; परामशम-उक्त श्रुतिमें संन्‍्यास-भाश्रमका 
अनुवादमात्र मानते हैं, विधि नहीं; हिज-क्योंकि; अचोदना5”-उसमें विधिसूचक 

क्रियापदका प्रयोग नहीं है; च-इसके सिवा; अपवदति-श्रुति संन्‍्यासका अपवाद 
( निषेध ) भी करती है। 

व्याख्याआचाय जेमिनिका कथन है कि संन्यास-आश्रम अनुष्ठेय 

( पाठन करनेयोग्य ) नहीं है । गृहस्थ-आश्रममें रहकर कर्मानुष्ठान करते हुए 

ही मनुष्यका परमपुरुषार्थ सिद्ध हो सकता है । पूर्वोक्ति श्रुतिमें “भेक्ष्यचयों चरन्तः? 
इन पदोंके द्वारा संन्‍्यासका अनुवादमात्र ही हुआ है, विधि नहीं है; क्योंकि वहाँ 

विधिसूचक क्रियापदका प्रयोग नहीं है | इसके सिवा, श्रुतिने स्पष्ट शब्दोंमें 

$ ,.. 
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संन्यासका निषेव भी किया है । जेसे--५्जो अम्निहोत्रका त्याग करता है, वह 
देवोंके वीरोंको मारनेवाछा है? ( ते० सं० १ | ५। २। १ ) । “आचार्यको 
उनकी इच्छाके अनुरूप घन दक्षिणामें देकर संतान-परम्पराकों बनाये रक्‍्खो, 
उसका उच्छेद न करो |! ( ते० उ० १। ११ )। इन वचरनोंद्वारा संनन्‍्यास- 
आश्रमका ग्रतिवाद होनेसे यही सिद्ध होता है कि संन्‍्यास-आश्रम आचरणमें छाने- 
योग्य नहीं है | अतएव संन्मैसीका ब्रह्मविद्यामें अधिकार बताकर यह कहना 
कि “विद्या कमंका अड्ड नहीं है |? ठीक नहीं है । 

सम्बन्ध-इसके उत्तरमें सत्रकार अपना मत व्यक्त करते हैं--- 

अनुछेयं बादरायणः साम्यश्रुतः ॥ ३ । ४ । १९ ॥ 

बादरायण$>ज्यासदेव कहते हैं कि; अनुष्ठेयमू-गहस्थकी ही भाँति अन्य 

आश्रमोंके धर्मोका अनुष्ठान भी कर्तव्य है; साम्यश्रतेः८क्योंकि श्रुतिमें समस्त 
आश्रमोंकी और उनके धर्मोकी कतेब्यताका समानरूपसे प्रतिपादन किया गया है । 

व्याख्या-जेमिनिके उक्त कथनका उत्तर देते हुए वेदव्यासजी कहते हैं---- 
उक्त श्रुतिमें चारों आश्रमोंका अनुवाद है; परन्तु अनुवाद भी उसीका होता है, जो 
अन्यत्र विहित हो। दूसरी-दूसरी श्रुतियोमं जेसे गृहस्थ-आश्रमका विधान ग्राप्त होता 

है, उसी प्रकार अन्य आश्रमोंका विधान भी उपलब्ध होता है; इसमें कोई अन्तर 
नहीं है। अत: जिस प्रकार गृहस्थ-आश्रमके धर्मोका अनुष्ठान उचित है, उसी 
प्रकार ब्रह्मचर्य, वानप्रस्थ और संन्यासके घर्मोका भी अनुष्ठान करना चाहिये । 
पूर्वपक्षीने जिन श्रुतियोंके द्वारा संन्‍्यासका निषेध सूचित किया है, उनका तात्पय 
दूसरा ही है | वहाँ अग्निहोत्रका त्याग न करंनेपर जोर दिया गया है | यह बात 
उन्हीं छोगोंपर लागू होती है, जो उसके अधिकारी हैं | गृहस्थ और वानग्रस्थ 

आश्रममें रहते हुए कभी अम्निहोत्रका त्याग नहीं करना चाहिये | यही बताना 
श्रुतिकों अभीष्ट है। इसी प्रकार रतानपरम्पराका उच्छेद न करनेका आदेश भी 
उन्हींके लिये है, जो पूर्णतः विरक्त नहीं हुए हैं | विरक्तके लिये तो तत्काल 
संन्यास लेनेका वित्रान श्रुतिमें स्पष्ट देखा जाता है | यथा “यदहरेव विरजेत्तद- 

हरेव प्रत्रजेतू |! अथांतू जिस दिन वेराग्य हो, उसी दिन संन्यास ले ले |! 
अतः संन्यासीका भी ब्रह्मविद्यापें अधिकार होनेके कारण बिद्याको क्मंका अद्ग न 

मानना ही ठीक है । 
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सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे इसी िद्धान्तकों हढ़ करते हैं-- 

विधिवों घारणबत्‌ ॥ ३ । 8 । २० ॥ 

वा-अथवा; विधि;८"उक्त मन्त्रमें अन्य आश्रमोंकी विधि ही माननी चाहिये, 

अनुवाद नहीं; धारणवत्‌-जैसे समिवा-धारण-प्म्बन्धी वाक्यमें “ऊपर धारण” की 

क्रियाकों अनुवाद न मानकर विधि ही माना गया है # 

व्याख्या-जेसे “अधस्तात्‌ समिथ्र॑ धारयननुद्रवेदुपरि हि देवेम्यो घारयति |? 

अर्थात्‌ “खुग्दण्डके नीचे समिधा-धारण करके अनुद्भवग करे, किन्तु देवताओंके 

लिये ऊपर धारण करे |” इस वाक्यमें खुगृदण्डके अबोभागमें समिवा-धारणकी 

विधिके साथ एकवाक्यताकी ग्रतीति होनेपर भी “ऊपर धारण! की क्रियाको अपूब 
होनेके कारण विधि मान लिया गया है | उसी प्रकार पूर्वोक्त श्रुतिमें जो चारों 
आश्रमोंका सांकेतिक वर्णन है, उसे अनुवाद न मानकर विधि ही स्वीकार करना 

चाहिये । दूसरी श्रुतिमें आश्रमोंका विवान करनेवाले वचन स्पष्ट मिलते हैं । 

यथा--्रह्मचय परिसमाप्य गृही भवेद्‌गृही भूल्ला वनी भव्रेद्‌ बनी 
भूत्वा प्रत्रजेत्‌ | यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादिव प्रव्नजेदू गृहाद्‌ वा वनादू वा ।***'यदहरेब 
विरजेत्तदहरेव प्रव्नजेत्‌ ।! (जाबा ० उ० ४) अर्थात्‌ “त्ह्मचर्यको पूर्ण करके गृहस्थ होना 

चाहिये | गृहस्थपते वानप्रस्थ होकर उसके बाद संनन्‍्यासी होना उचित है। अथवा 

तीत्र इच्छा हो तो दूसरे प्रकारसे--अक्मचर्यसे, गृहस्थप्ते या वानप्रस्थसे संन्यास 
ग्रहण कर लेना चाहिये | जिस दिन पूर्ण वेराग्य हो जाय, उसी दिन संन्यास 
ले लेना चाहिये |? इसी प्रकार अन्यान्य श्रुतियोंमें भी आश्रमोंके लिये विधि देखी 
जाती है | अतः जहाँ केवछ सांकेतिकरूपसे आश्रमोंका वर्णन हो, वहाँ संकेतसे 
ही उनकी विधि भी मान लेनी चाहिये | यहाँ यह बात भी ध्यानमें रखनी 
चाहिये कि कर्मत्यागका निषेध करनेवाढी जो श्रुति है, वह कर्मासक्त मनुष्योंके 

लिये ही है; विरक्तके लिये नहीं है | इस विवेचनसे यह सिद्ध हो गया कि कर्मों- 
के बिना केवल ज्ञानसे ही ब्रह्मप्रापिरूप परम पुरुषाथेकी सिद्धि होती है । 

सम्बन्ध-पधूर्व ग्रकरणमें संन्‍्यास-आश्रमकी ्िद्धि की गयी | अब यज्ञकर्मके 

अज्ञभूत उद्गीथ आदियें की जानेवाली जो उपासना है, उत्तकी तथा उसके लिये. 

बताये हुए गुणोंकी विधेयता पपिद्ध करके विद्या कर्मोंका अज्ञ नहीं है यह सिद्ध 

करनेके उद्देयसे अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है-- 

,े...?हश...>->+कक हक -वीकासाहाकस 

बज़ सी... ब 
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स्तुतिमात्रमु॒पादानादिति चेन्नापूवेत्वात्‌॥ ३ । 8४ । २१॥ 
चेत--यदि कहो; उपादानात्‌-उद्भीथ आदि उपासनाओंमें जो उनकी 

महिमाके सूचक वचन हैं, उनमें कर्मके अड्डमूत उद्बीथ आदिको लेकर वेसा 
वर्णन किया गया है, इसलिये; स्तुतिमात्रमू-वह सब, केवल उनकी स्तुतिमात्र 

है; इति न-तो ऐसी बात नहीं है; अपूवत्वात-क्योंकि वे उपासनाएँ और 

उनके रसतमत्व आदि गुण अपूव हैं । 

व्याख्या-यदि कहो कि ध्यह जो उद्बीयथ है, वह रसोंका भी उत्तम रस है, 

परमात्माका आश्रयस्थान और प्रथिवी आदि रसोंमें आठ्वाँ सर्वश्रेष्ठ रस है 
( छा० उ० १ | १। ३ ) इस प्रकारसे जो उद्गभीथके विषयमें वणेन है, वह 

केवल स्तुतिमात्र है, क्‍योंकि यज्ञके अड्भमूत उद्गीथकों लेकर ऐसा कहा गया है । 

इसी प्रकार सभी कर्माड्ल्‍मूत उपासनाओंमें जिन-जिन विशेष गुणोंका वर्णन है, 
वह सब उस-उस अड्ढकी स्तुतिमात्र है, इसलिये विद्या कमंका अड्ज है; तो यह 
कहना उचित नहीं है, क्योंकि वे उपासनाएँ और उनके सम्बन्धसे बताये हुए गुण 
अपू् हैं | जो अन्य किसी ग्रमाणसते प्राप्त न हो, उसे अपूर्व कहते हैं । इन 
उपासनाओं और उनके गुणोंका न तो अन्यत्र कहीं वर्णन है और न अनुमान 
आदिसे ही उनका ज्ञान होता है; अतः उन्हें अपूर्व माना गया है, इसलिये 

यह कथन स्तुतिके लिये नहीं, किन्तु उद्भीथ आदिको प्रतीक बनाकर उसमें 
उपास्यदेवकी भावना करनेके लिये स्पष्ट प्रेरणा देनेवाला विधिवाक्य है । 
अत: विद्या कमंका अछ्ढ नहीं है । । 

सम्बन्ध-गअ्रकारान्तरसे इसी बातको पुष्ट करते हैं-- 

भावशब्दाद्य ॥ ३ । ४ । २२॥ | 
च-इसके सिवा; ( उस प्रकरणमें ) भावशब्दात्‌-इस प्रकार उपासना 

करनी चाहिये इत्यादि विधिवाचक राब्दोंका स्पष्ट प्रयोग होनेके कारण भी 
( यही बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-केवलछ अपूर्व होनेसे ही उसे विधि-बाक्य माना जाता हो, ऐसी 
बात नहीं है । उस प्रकरणमें “उद्गीथकी उपासना करनी चाहिये! ( छा० उ० 
१।१।९१ ) 'सामकी उपासना करनी चाहिये! (छा० 5० २।२।॥१) 
इत्यादि रूपसे अत्यन्त स्पष्ट विधिसूचक रब्दोंका प्रयोग भी है। जैसे उनकी 
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अपूब विधि है, उसी प्रकार उन-उन उपासनाओंका अपूर्व फल भी बंतछाया गया 

है (छा० 3० १। १ | ७;:१ । ७५ । ९ और २। २ | ३ )। इसलिये यह 
सिद्ध हुआ कि वह कथन कमके अज्गभमूत उद्भगीथ आदिकी स्तुतिके लिये नहीं है, 

उनको प्रतीक बनाकर उपासनाका विधान करनेके लिये है और इसीलिये 

विद्या करमका अड्ढ नहीं है । 

सम्बन्ध-भित्र-भित्र ग्रकरणोंगें जो आख्यायिकाओंका ( इतिहासोंका ) 

वर्णन है, उस्ता क्‍या आभिपग्राय है? इसका निर्णय करके विद्या कमंका अज्ञ' नहीं 

है यह पिद्ध करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 

पारिछ्ठवाथों इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ ३े | 8 । २३ ॥ 

चेतू-यदि कहो; पारिष्वाथो४-उपनिषदोंमें वर्णित आख्यायिकाएँ 

पारिठुव॒ नामक कमके लिये हैं; इति नच्तो यह ठीक नहीं है; 

विशेषितत्वातरक्योंकि पारिठ्व-कर्ममें कुछ ही आख्यायिकाओंको विशेषरूपसे 
ग्रहण किया गया है । 

व्याख्या-“उपनिषदोंमें जो यम और नचिकेता, देवता और यक्ष, मेैत्रेयी 
और याज्ञवल्क्य, प्रतर्दन और इन्द्र, जानश्रुति और रैक्ष तथा याज्ञवलक्थ और 
जनक आदिकी कथाएँ आती हैं; वे यज्ञ-सम्बन्धी पारिठ्ठवनामक कर्मकी 

: अड्जभमूत हैं; क्योंकि “पारिठ्ठिवमाचक्षीतः (“पपारिठ्व” नामक वेदिक उपाख्यान कहे) 
इस विधि-वाक्यद्वारा श्रुतिमें उसका स्पष्ट विधान किया है । अश्वमेवयागमें जो 

रात्रिके समय कुटुम्बसहित बैठे हुए राजाको अध्वर्यु वैदिक उपाख्यान सुनाता है, 
वही “पारिठ्िवः कहलाता है । इस पारिठ्व कर्मके लिये ही उपयुक्त कथाएँ हैं ।? 

ऐसा यदि कोई कहे तो यह ठीक नहीं है; क्योंकि पारिठ्रवका प्रकरण आरम्भ 

करके श्रुतिने 'मनुवंबल्वतो राजा? इत्यादि वाक्योंद्रारा कुछ विशेष उपाख्यानोंकों ही 
वहाँ सुनानेयोग्य कहा है | उनमें ऊपर बतायी हुई उपनिषदोंकी कथाएँ नहीं आती 
हैं | अतः वे पारिष्ठव कर्मकी अज्गभमूत नहीं हैं | वे सब आख्यान ब्रह्मविद्याको 
भलीमॉाँति समझानेके लिये कहे हुए ब्रह्मवियाके ही अड् हैं | इसीलिये इन सब 

आख्यानोंका विशेष माहात्य बतछाया गया है (क०उ० १।३। १६ )। 

सम्बन्ध-ग्रकारान्तरते इसी बातकों हृढ़ करते हँ--- 
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रे मा तथा चकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥ ३ | 8७ । २७ ॥ 
तथा चजइस प्रकार उन आख्यायिकाओंको पारिप्लछिवार्थदथ न मानकर 

विद्याका ही अड़ मानना चाहिये; एकवाक्यतोपबन्धात्‌"क्योंकि इन उपाख्यानों- 

की वहाँ कही हुईं विद्याओंके साथ एकवाक्यता देखी जाती है । 

व्याख्या-इस प्रकार उन कथाओंको पारिप्छवकर्मका अज्ञ न मानकर वहाँ 
कही हुईं विद्याओंका ही अड़् मानना उचित है; क्‍योंकि सन्निकट होनेसे इन 
विद्याओंके साथ ही इनका सम्बन्ध हो सकता है | विद्यामें रुचि उत्पन्न करने 
तथा परब्रह्मके खरूपका तत्त्व सरछतासे समझानेके लिये ही इन कथाओंका उपयोग 
किया गया है | इस प्रकार इनका उन ग्रकरणोंमें वर्णित विद्याओंके साथ एक- 
वाक्यतारूप सम्बन्ध है, इसलिये ये सब आख्यान ब्रह्मवियाके ही अड्ढ हैं, कर्मोके 
नहीं; ऐसा मानना ही ठीक है । 

सम्बन्ध-यहांतक यह बात सिद्ध की गयी कि ब्रह्मविधा यज्ञादि कर्मोंका अज्ञ 

नहीं हैं तथा वह स्वयं बिना किसीकी सहायताके परमपुरुषार्थकों पिद्ध करनेमें 

समथ है | अब पुनः इसीका समर्थन करते हुए इस ग्रकरणके अन्त्ें कहते हैं--- 

अतएव चाग्नीन्धनागनपेक्षा ॥ रे । ४ | २५ ॥ 

च-तथा; अतणएवज"इसीलिये;। अग्नीन्धनादनपेक्षा-इस ब्रह्मविद्यारूंप 
यज्ञमें अग्नि, समिघा; श्लत आदि पदार्थोकी आवश्यकता नहीं है । 

व्याख्या-यह ब्रह्मविद्यारूप यज्ञ अपना ध्येय सिद्ध करनेमें सबथा समथे है। 
यह पूर्ण होते ही खय॑ परमात्माका साक्षात्कार करा देता है । इसीलिये इस 
यज्ञ्मं अग्नि, समिवा, घ्लत आदि भिन्न-भिन्न पदार्थोका विधान न करके केवल- 

मात्र एक पख्रह्म परमात्माके खरूपका ही ग्रतिपादन किया गया है। श्रीमद्भगवद्गीतामें 
भी भगवान्‌ श्रीकृष्णने इस बातका समर्थन इस प्रकार किया है--- 

ब्रह्मापणं ब्रह्म. हवित्रह्माग्नी ब्रह्मणा हुतम्‌ । 
ब्रढ्केकक. तेन गन्तव्यं ब्रह्मकर्मसमाधिना || (४। २४) 

“उस ब्रह्मचिन्तनरूप यज्ञमें मिन्न-मिनत्न उपकरण और सामग्री आवश्यक 

नहीं होती, किन्तु उसमें तो ख॒वा भी ब्रह्म है, हवि भी ब्रह्म है और ब्रह्मरूप अनिनमें 
ब्रह्मरूप होताद्वारा ब्रह्मकू्प हवनक्रिया की जाती है, उस ब्रह्मचिन्तनरूप कार्में 
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समाहित हुए साधकढद्धारा जो प्राप्त किया जानेवाछा फल है, वह भी ब्रह्म ही है ।' 

इस प्रकार यह. ब्रह्मविद्या उस परमपुरुषार्थकी सिद्धिें सर्वथा खतन्‍्त्र होनेके 

कारण कर्मी अज्गभमूत नहीं हो सकती । 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि क्‍या बलह्यविद्याका किसी भी 

यज्ञ-यागादि अथवा ज्ञम-दमादि कमोंसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं हे, क्या इसमें 

किसी भी कर्मकी आवश्यकता नहीं है ? अतः इसका निणय करनेके लिये अगला 

प्रकरण आरम्भ किया जाता है--- 

सवोपेक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्रवत्‌ ॥ रे । 8४ । ९६ ॥ 
च-इसके सिवा; स्वापेक्षा-विद्याकी उत्पत्तिके लिये समस्त व्ाश्रमोचित 

कर्मोंकी आवश्यकता है; यज्ञादिश्रुते:-क्योंकि यज्ञादि कर्मोकों ब्रह्मविद्या्मे हेत 

बतानेवाली श्रुति है; अश्ववत्-जेसे घोड़ा योग्यतानुसार सवारीके काममें ही लिया 

जाता है, ग्रासादपर चढ़नेके कार्यमें नहीं; उसी ग्रकार कम विद्याकी उत्पत्तिके 

लिये अपेक्षित है, मोक्षके लिये नहीं । 

 व्याख्या-यह सर्वेश्वर है, यह समस्त ग्राणियोंका खामी है! इत्यादि 

बचनोंसे परमेश्वरके खरूपका वर्णन करके श्रुतिमें कहा है कि “इस परमेश्वरकों 
ब्राह्मणछोग निष्काममावसे किये हुए खाध्याय, यज्ञ, दान और तपके द्वारा 

जाननेकी इच्छा करते हैं | इसीको जानकर मनुष्य मननशीछ होता है, इस 

संन्यासियोंके छोकको पानेकी इच्छासे मनुष्यगण संन्यास ग्रहण करते हैं |? 
इत्यादि (ब्रह० उ० ४ | ४।२२ ).। तथा दूसरी श्रुतिमें भी कहा है कि “जिस 

परमपदका सब वेद बार-बार प्रतिपादन करते हैं, समस्त तप जिसका छक्ष्य कराते 
हैं अर्थात्‌ जिसकी प्राप्तिके साधन हैं तथा जिसको चाहनेवाले छोग ब्रह्मचर्यका 

पालन करते हैं, उस पदको मैं तुझे संक्षेपमें कहता हूँ? (क० उ० १ | २। १५८) 

इत्यादि | श्रुतिके इन वचनोंसे यह सिद्ध होता है कि परमात्माके तत्तको जाननेके 
लिये सभी वर्णाश्रमोचित कर्मोकी आवश्यकता है | इसीलिये भगवानने भी 

गीता ( १८ । ७-६ ) में कहा है--- 
यज्ञदानतप:ःकर्मन॒तव्याज्यं कार्यमेव तत्‌ू । 
यज्ञो दानं तपश्चेव पावनानि मनीषिणाम्‌ ॥ 
एतान्यपि तु कर्माणि सड्ढ व्यक्वा फलछानि च । 
कतंव्यानीति में पा निश्चितं मतमुत्तमम्‌ ॥ 

हु] 



सु २६--२७ ] अध्याय ३ ३१७ 
७०२७... ५-०७... ०-२५... ५-० ७...५-७ै७-.२५-७ ०-५ ५-७ रै७-.३+-७२ ७-५ »-७ ै७-.५०५-७-७-.५ ९-७७. ०-० ७-६०-९-०-५०-००-+ ५-+-:०...+-० ७... ०-७७... »-०-ह७-५०-७-७.-५३-५-७-५ ५-०० ५९-२०... ०-०७ #-+- ७... ०-५+२९.+-० कर 

(यज्ञ, दान और तप ये कर्म त्याज्य नहीं हैं | इनका अनुष्ठान तो करना 

ही चाहिये; क्‍योंकि यज्ञ, दान और तप---ये मनीषी पुरुषोंको पवित्र करनेवाले 

हैं | अर्जुन ! इनका तथा अन्य सब कर्मोका भी अनुष्ठान फल और आसक्तिको 

व्यागकर ही करना चाहिये । यही मेरा निश्चित किया हुआ उत्तम मत है? 

जिसका जैसा अधिकार है, उसीके अनुसार शाद्लोमें वर्ण और आश्रम- 

सम्बन्धी कर्म बताये गये हैं | अतः यह समझना चाहिये कि सभी कम सब 

साधकोंके लिये उपादेय नहीं होते; किन्तु श्रुतिमें बतलये हुए ब्रह्मप्राप्तिके साधनोमिंसे 

जिस साधनको लेकर जो साधक अग्रसर हो रहा है, उसे अपने वर्ण, आश्रम _ 

और योग्यतानुसार अन्य शात्रविहित कर्मोका अनुष्ठान भी निष्कामभावसे करते 

रहना चाहिये । इसी उद्देश्यसे श्रुतिमें विकल्प दिखलाया गया है कि कोई तो 

गृहस्थमें रहकर यज्ञ, दान और तपके द्वारा उसे ग्राप्त करना चाहता है, कोई 

संन्‍्यास-आश्रममें रहकर उसे जानना चाहता है, कोई ब्रक्मचयंके पालनद्वारा 
उसे पाना चाहता है और कोई ( वानप्रस्थमें रहकर ) केवल तपस्यांसे ही 
उसे पानेकी इच्छा रखता है, इत्यादि । इस प्रकार ब्रह्मज्ञानकी ग्राप्तिके लिये 
कर्म अत्यन्त आवश्यक हैं; परन्तु परमात्माकी ग्राप्तिमें उनकी अपेक्षा नहीं है, 
ब्रह्मविद्यासे ही उस फलकी सिद्धि होती है| इसके लिये सूत्रकारने अश्वका 
दृष्टाग्त दिया है । जैसे योग्यतानुसार घोड़ा सवारीके काममें लिया जाता है, प्रासादपर 

चढ़नेके कार्यमें नहीं, उसी प्रकार कर्म ब्रह्मविद्याकी ग्राप्तिमं सहायक है, ब्रह्मके 

सक्षात्कारमें नहीं |. 

सम्बन्ध-पर मात्माकी ग्राध्िके लिये क्‍या ऐसे विशेष साधन भी हैं, जो 
सभी वर्ण, आश्रम और योग्यतावाले साधकोंके लिये समानभावसे आवश्यक हों 

इस जिज्नासापर कहते हैं --- 

शमदमायुपेतः स्यात्तथापि तु तद्दिघेस्तदड़तया 
तेषामवर्यानुछ्लेयलात्‌ ॥ ३। 8४ । २७ ॥ 

तथापि-"अन्य कर्म आवश्यक न होनेपर भी ( साधकको ); शमदमा- 
च्ुपेत+-शम, दम, तितिक्षा आदि गुणोंसे सम्पन्न; स्थात-होना चाहिये;तु--क्योंकि; 
तदड्भतया-उस ब्रह्मवियाके अद्गरूपसे; तदह्दिधे।-उन शम-दमादिका विधान 
होनेके कारण; तेषाम्‌-उनका; अवश्यानु४यत्वात्‌-अनुष्ठान अवश्य कतंब्य है । 

व्याख्या-श्रुतिमें पहले ब्रह्मवेत्ताके महत्त्तका वर्णन करके कहा गया है कि 

यह ब्रह्मवेत्ताकी महिमा नित्य है | यह न कर्मोंसे बढ़ती है और न घटती है । 
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इस महिमाकी जानना चाहिये । ब्रह्मवेत्ताकी महिमाकों जाननेवाछा पापकम्मोंसे 
लिप्त नहीं होता, इसलिये उस महिमाको जाननेवाछा साधक शान्त ( अन्त:- 
करणका संयमी ), दान्त ( इन्द्रियोंका संयमी ), उपरत, तितिक्षु और ध्यानमें 
स्थित होकर आत्मामें: ही आत्माको देखता है |? ( ब्ृह ० उ० ७ | 9 । २३ ) 
इस प्रकार श्रुतिमें परमात्माको जाननेकी इच्छावाले साधकके लिये शम-दमादि 
साधनोंका ब्रह्मविद्याके अन्नरूपसे विधान है, इस कारण उनका अनुष्ठान करना 
-साथकके लिये परम आवश्यक हो जाता है | अतरव जिम्त साथकक्रे डिये वर्ण, 
आश्रमके यज्ञादि कर्म आवश्यक न हों, उसकों भी इन शम, दम, तितिक्षा, 

'ध्यानाभ्यास आदि साधनोंसे सम्पन्न अवश्य होना चाहिये | सूत्रमें आये हुए 
तथापि शब्दसे उपयुक्त माव तो निकछता ही है। उसके सिवा, यह भाव भी 
व्यक्त होता है कि अधिकांश साथकोंके लिये तो पूर्वसूत्रके कथनानुसार अपने- 
अपने वर्ण और आंश्रमके लिये विहित सभी कर्म आवश्यक हैं, किन्तु वेराग्य 
और उपरति आदि किसी विशेष कारणते किसी-किपीके लिये अन्य कर्म 
आवश्यक न हो तो मी शम-दमादिका अनुष़्ान तो अवश्य होना चाहिये | 

सम्बन्ध-श्रतियें कहीं-कहीं यह वर्णन भी मिलता है कि ग्राणविय्याके रहस्यको 
जाननंवालेके लिये कोई अब अभक्ष्य नहीं होता (छा० उ० ५। २१९ ) 
'( बुह० उं० $ | 7 । 7४ )। इसलिये साधकको अबके विषयमें मक्ष्यामक्ष्यका 

2४0.. विचार रखना चाहिये या नहीं ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 
८6 के. रे कद 

सर्वाज्नानुमतिश्र प्राणात्यये तदशनात ॥ ३ । ४ | २८ 

सर्वान्नानुमतिः-सब प्रकारके अन्नकों भक्षण करनेकी अनुमति; चू- 
तो; ग्रांणात्ययेरअन्न बिना प्राण न रहनेकी सम्भावना होनेपर ही है € सदा 
नहां ॥ तदशनात्‌ृ-"क्याकि श्र॒ुतिमें वसा ही आचार देखा जाता है | 

:.. व्याख्या-श्रृतिम एक कथा आती है---किसी समय कुरुदेशमें टिड्डियोंके 
गिरने अथवा ओले पड़नेप्ते भारी अकाछ॑ पड़ गया | उस समय उपस्ति 
नामवाले एक विद्वान्‌ ब्राह्मग अपनी पत्नी आठि्कीके साथ इम्य-प्राममें रहते थे | 
वे दरिद्रताके कारण बड़ी दुगतिमें थे | कई दिनोसि भूखे रहनेके कारण उन 
प्राण जानेकी सम्मावना हो गयी | तब वे एक महावतक्रे पास गये | वह 
खा रहा था; उन्होंने उससे उड़द माँगा | महावतने कह्ां--५मेरे पास इतना ही 

गज फेस ब््््फ्जस 
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है, इसे मैंने पात्रमे रखकर खाना आरम्म कर दिया है, यह जूठा अन्न आपको 
केसे दूँ ? उषस्ति बोले--..इन्हींमेंसे मुझे दे दो |? महावतने वे उड़द उनको दे 
दिये और कहा “यह जल भी प्रस्तुत है, पी छीजिये |! उषस्तिने कहा---“नहीं, यह 
जूठा है, इससे जूठा पानी पीनेका दोष छगेगा |! यह सुनकर महावत बोछा---- 
(क्या ये उड़द जूठे नहीं थे ? उषस्तिने कहा---६इनको न खानेघे तो मेरा जीना 

असम्भव था; किन्तु जल तो मुझे अन्यत्र भी इच्छानुसार मिल सकता है |? 
इत्यादि (छा० 35० १ | १० | १ से ७ तक ) । श्रुतिमें कही हुई इस कथाको 
देखनेसे यह सिद्ध होता है कि ज़िस्त समय अन्नके बिना मनुष्य जीवन थारण 
करनेमें असमथ हो जाय, ग्राण बचनेकी आशा न रहे, ऐसी परिस्थितिमें ही 
अपवित्र या उच्छिष्ट अन्न भक्षग करनेके लिये शात्रकी सम्मति है, साधारण 

अवस्थामें नहीं; क्‍योंकि उड़द खानेके बाद उषस्तिने जल-ग्रहण न करके इस 

बातको भली प्रकार स्पष्ट कर दिया है | अतएव वहाँ जो यह कहा है कि इस 
रहस्यको जाननेवालेक्रे लिये कोई अमक्ष्य नहीं होता, उसका अभिप्राय प्राणविद्या- 

के ज्ञानकी स्तुते करनेतें है,न कि अभक्ष्य-भक्षगक्रे वियाननें; क्योंकि वेसा 

कहनेपर अभश्ष्यका नित्रेव करनेवाले शात्र-बचनोंसे विरोध होगा | इसलिये 
साधारण परिस्थितिमें मनुष्यकों अपने आचार तथा आहारकी पवित्रताके संरक्षण- 

सम्बन्धी नियमका त्याग कद्रापि नहीं करना चाहिये | 

सम्बन्ध-दूसरी युक्तिते पुन इसी बातको पुष्ट करते हैं--- 

अब्राधात्वु ॥ २। ४।॥। २५९ ॥ 

अबाधात्--अन्य श्रुतिका बाव नहीं होना चाहिये, इस कारणसे; चज-भी 
( यही सिद्ध होता है कि आपत्कालके सित्रा, अन्य परिस्थितिमें आचारका 
त्याग नहीं करना चाहिये )। ' 

व्याख्या-'आहारशुद्भी सच्तजुद्धि::--आहारकी शुद्धिसे अन्त:करणकी 

शुद्धि होती है (छा० उ० ७। २६। २ ); इत्यादि जो मक्ष्याभक्ष्यका विचार करने- 

वाले शाख्न-बचन हैं, उनके साथ एकव्राक्पता करनेके लिये उनका दूसरी श्रुतिक्रे. 
द्वारा बाध ( विरोध ) होना उचित नहीं है। इस कारणसे भी आपत्तिकालके सिवा, 
साधारण अवस्थाम भक्ष्याभक्ष्य-विचार एवं अभश्ष्यक्रे त्यागह्मय आचारका व्याग 

नहीं करना चाहिये । / 
कद 
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सम्बन्ध-ग्कारान्तरसे पुन+ इसी बातकों पिद्ध करते हैं-- 

अपि च स्मयते ॥ ३ । ४ | ३० ॥ 
आपि च-इसके सिवा; सयते-स्मृति भी इसी बातका समर्थन करती है । 

व्याख्या-मनुस्पृतिमें कहा है कि--- | 
जीवितात्ययमापन्नो.. योउन्नमत्ति.. यतस्ततः । 
आकाशमिव पड्ेन न स॒ पापेन छिप्यते ॥ 

'जो मनुष्य प्राणसझ्डठमें पड़नेपर जहाँ कहींसे भी अन्न लेकर खा लेता है, 
"ह उसी ग्रकार पापसे छिप्त नहीं होता जैसे कीचड़से आकाश” ( मचु० १० | 

०४ ) | इस प्रकार जो स्वृति-वचन उपलब्ध होते हैं, उनसे भी यही सिद्ध होता 
है कि प्राण जानेकी परिस्थिति उत्पन्न न होनेतक आहार-शुद्धिसम्बन्धी 
सदाचारका परित्याग नहीं करना चाहिये । 

सम्बन्ध-अब श्रुति-प्रमाणसे भी अमक्ष्य-सक्षणका निषेध सिद्ध करते हैं“: 

शब्दश्रातोषकामकारे ॥ ३ । 8। ३१ ॥ डा 
अक्रामका र-इच्छानुसार अभक्ष्यमोजनके निषेषमें; शब्द४-थश्रुतिप्रमाण; 

भी है; अत:-इसलिये ( प्राणसज्डुठकी स्थिति आये बिना निषिद्ध अन्न, जलका 
प्रहण नहीं करना चाहिये )। 

व्याख्या-इच्छानुसार अमक्ष्य-भक्षणका निषेव करनेवाली श्रुति भी है,# इसलिये 
यह सिद्ध हुआ कि जहाँ कहीं श्रतिमें ज्ञानकी विशेषता दिखलनेके लिये विद्वान के सम्बन्ध- 
मंयह कहा है कि “उसके लिये कुछ मी अभक्ष्य नहीं होता, वह केवल विद्याकी 
स्तुतिके लिये है। सिद्धान्त यही है कि जबतक प्राण जानेकी परिस्थिति न पैदा हो 
जाय, तबतक अभक्ष्य-त्यागसम्बन्धी सदाचारका त्याग नहीं करना चाहिये | 

पम्बन्ध-यहाँतविक यह पिद्ध किया गया कि ज्ञानकी ग्रापि हो जानेपर भी 
. अभक्ष्य-त्याय आदिके आचारका पालन करना चाहिये | अब यह जिज्ञासा होती है 

& स्तेनो हिरण्यर्य सुरा५ पिब६श्र गुरोस्तल्पमावसन्‌ ब्रह्महा चेते पतन्ति चत्वारः 
पञ्चमश्चाचर<८ स्तेरति ॥ (छ० उ० ५ | १० | ९ ) 

“सुवर्ण चुरानेवाला) शराबी) गुरुपलीगामी तथा ब्रह्महत्यारा--ये चारों पतित होते 
हे ओर पांचवां उनके साथ ससग रखनेवाला भी पतित होता है|? सुरा | मद्य ) अमक्ष्य €। 

यहाँ इसे पीनेवालेकी महापातकी बताकर उसके पानका निषेध किया गया है | 

३ ऊझ है 4 3३... 

पर 
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कि ज्ञानीकों कर्म करना चाहिये या नहीं ? यदि करना चाहिये तो कौन-से कम 

करने चाहिये ? अतः इसके निर्णयके लिये कहते हैं--- 

विहितत्वाच्ाश्रमकमोपि ॥ ३। 8४ । ३२॥ 

च-तथा; विहितत्वात--शाखविहित होनेके कारण; आश्रमकर्मे--आश्रम- 

सम्बन्धी कर्मोका; अपिज"-भी € अनुड़ान करना चाहिये ) । 

व्याख्या-ज्ञानीके द्वारा भी जिस प्रकार शरीरस्थितिके लिये उपयोगी भोजनादि 

कर्म तथा ब्रह्मविद्योपयोगी शमदमादि कर्म छोकसंग्रहके लिये कतंव्य हैं, उसी प्रकार 

जिस आश्रममें वह रहता हो, उस आश्रमके कर्म भी उसके लिये विहित हैं, ( चह ० 

उ० 9७। ४७।२२ ) |# अतः उनका अनुष्ठान अवश्य करना चाहिये; इसीलिये 

भगवानने भी कहा है---“नियत कर्मोका त्याग करना नहीं बन सकता, अतः: मोह- 

पूर्वक उनका त्याग देना तामस त्याग कहा गया है (गीता १८। ७ )। 

सम्बन्ध-प्रकारान्तरसे इसी बातकों दृढ़ करते हैं--- 

सहकारित्वेन च ॥ ३२ । 8 । ३३ ॥। 

सहकारित्वेन-साधनमें सहायक होनेके कारण; चजभी ( उनका अनुष्ठान 
छोकसंग्रहके लिये करना चाहिये )। 

व्याख्या-जिस प्रकार शम, दम, तितिक्षादि कर्म परमात्माकी प्राप्तिक 
साधनमें सहायक हैं, उसी प्रकार निष्कामभावसे किये जानेवाले शाख्रविहिंत 
आश्रमसम्बन्धी आचार, व्यवहार आदि भी सहायक हैं। इसलिये उनका 
अनुष्ठान भी छोकसंग्रहके लिये अवश्य करना चाहिये, त्याग नहीं करना चाहिये। 

सम्बन्ध-यहॉतक यह सिद्ध किया गया कि बअल्मविद्याका अभ्यास करनेवाले 
साधकोंके लिये निष्काममावसे और परमात्माकों ग्राप्त हुए महात्माओंके लिये 
लोकसंग्रहार्थ आश्रम-सम्बन्धी विहित कर्मोका अचुष्ठान तथा खान-पानसम्बन्धी _ 

पदाचारका पालन आवश्यक है। अब परजल्म पुरुषोत्तमकी भफिके अर्जभत 

जो श्रवण, कीत॑न आदि कर्म हैं, उनका पालन किस परिस्थितिमें और किस अकार 
करना चाहिये ? इसपर क्वार करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया 
जाता हे-- 

सवेथापि- त एबोभयलिड्रात्‌ ॥ ३ | 8 । ३४ ॥ 
# तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन । 

वे० द७ २१-- 
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अपि-किसी कारणसे कठिनता प्राप्त होनेपर भी; ते-वे भक्तिसम्बन्धी कमे 
या भागवतवर्म तो; स्वाथा-सब प्रकारते; एव-डी आचरणमें लाने योग्य हैं; 

उभयलिड्भात्--क््योंकि श्रुत और स्थृति दोनोंके निश्चयात्मक वर्णनरूप लिश्ढ 
( लक्षण ) से यही सिद्ध होता है । 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा है कि-- 

तमेव धीरो विज्ञाय. पग्रज्ञां. कुर्बीत ब्राह्मण: । 

नानुष्यायाद्‌ बहुजअ छब्दान्‌ वाचो विग्छापन*हि तत्‌।॥ 

'बुद्धिमान्‌ ब्राह्मणको चाहिये कि उस पखत्रह्म पुरुषोत्तमके तत्त्को समझकर 
उसीमें बुद्धिको ग्रवि्ट करे, अन्य नाना ग्रकारके व्यर्थ शब्दोंपर ध्यान न 

दे; क्योंकि वह तो केवछ वाणीका अपव्ययमात्र है |? (बह ० 3०४ | ४७।२१ ) 

तथा--- 

यस्मिन दो: प्रथिवी चान्तरिक्षमोतंं मनः सह प्राणैश्व सर्वे: । 

तमेवेक॑ जानथ आत्मानमन्या वाचो विप्नश्चथाम्रतस्येष सेतु: ॥ 

“जिस परत्रह्म परमेश्वरमें खग, प्रृथिवी, अन्तरिक्ष, मनसहित समस्त इन्द्रियाँ 
और प्राण स्थित हैं, उसी एक सबके आत्मा परमेश्वरकों कहे हुए उपायोंद्वारा 
जानो, दूसरी बातोंको छोड़ो | यही अम्रतखरूप परमात्माकोी पानेके लिये 

सेतुके सद्श सरल माग है !! (मु० उ० २ | २। ७) इसी प्रकार 
श्रीमद्भागवतमें भी कहा है कि--- 

श्रण्चन्ति.. गायन्ति गृणन्त्यमीक्ष्णश: 

स्मरन्ति नन्दन्ति तवेहितं जना: 

त एव पश्यन्यचिरेण. तावक॑ 

भवप्रवाहोपरमं पदाम्बुजम्‌ | 

“जो आपके भक्त आपके चरित्रोंको प्रतिक्षण सुनते हैं, गाते हैं और वर्णन 
करते हैं तथा उन्हींका स्मरण करके आनन्दित होते हैं, वे ही अविलम्ब आपके 
उन चरण-कमलछोंका दर्शन करते हैं, जो जन्म-मरणरूप प्रवाहके नाशक हैं |? 
( १ | ८ । ३६ ) | श्रीमद्‌भगवद्गीतामें भी कहा है-- 

महात्मानस्तु मां पार्थ देवीं प्रक्ृतिमाश्रिता: । 
भजन्त्यनन्यमनसो.. ज्ञात भूतादिमव्ययम्‌ ॥ 
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'सततं॑ कीतेयन्तो मां यतन्तश्वच॒ इढ्बताः । 
नमस्यन्तश्च॒ मां भक्तया नित्ययुक्ता उपासते ॥ 

हे पाथ ! देबी प्रकृतिमें स्थित हुए महात्मागण मुझे समस्त प्राणियोंका आदि 
और अविनाशी जानकर अनन्य मनसे मेरा भजन करते हैं, वे यत्नशील दृढ़ 
निश्चयवराले भक्त निरन्तर मेरा कीतेन और मुझे नमस्कार करते हुए, सदा मुझमें 
ही संल्म्न रहकर ग्रेमपूवंक मेरी उपासना करते हैं |? ( गीता ९ | १३-१४ )। इच्यादि 
श्रुतियों और स्थ्ृतियोंमें वर्णित लक्षणोंसे यही सिद्ध होता है कि आपत्तिकाल्में 
किसी कारणवश अन्य वर्ण, आश्रम और शरीर-निर्वाहसम्बन्धी कर्मोका पालन 
पूर्णतया न हो सके तो भी उन भगवदुपासनाविषयक श्रवग, कीर्तन आदि मुख्य 
धर्मोका अनुष्ठान तो किसी भी प्रकारसे अवश्य करना ही चाहिये। भाव यह कि 
किसी भी अवस्थामें इनके अनुष्ठानमें शिथिलतता नहीं आने देनी चाहिये । 

सम्बन्ध-उक्त धर्मानुष्ठानकी विशेषता दिखलाते हैं-- 

अनभिभवं च दशेयति ॥ ३। ४। ३५ ॥ 
श्रुति ( इनका अनुष्ठान करनेवालेका ) अन।भभवमज्यपापसे अभिभूत न 

होना; च--भी; दशेयति-दिखलाती है ( इससे भी यह सिद्ध होता है कि इनका 
अनुष्ठान अवश्य करना चाहिये ) | न 

व्याख्या-श्रुतिने कहा है कि “उस परमात्माको प्राप्त करनेवालेकी महिमाको 
जाननेवाले जिस साधकका मन शान्‍्त है अर्थात्‌ त्रिषय-बासनासे अभिमूत 
नहीं हैं, जिसकी इन्‍्द्रयाँ वशमें की हुई हैं, जो अन्य सभी क्रिया-कलापसे उपरत 
है, सब प्रकारके शारीरिक और मानसिक सुख-द॒:खोंको सहन करनेमें समर्थ- 
तितिक्षु है तथा परमात्माके स्मरणमें तल्लीन है, वह अपने हृदयमें स्थित उस 
आत्मसरूप परमंश्वरका साक्षात्कार करता है; अत: वह समस्त पापोंसे 
पार हो जाता है, उसे पाप ताप नहीं पहुँचा सकते; अपितु वही पापोंकों सन्त 
करता है|? इत्यादि (बूह० उ०४ | ४ । २३ )। इस प्रकार श्रुतिमें भगवानका 
भजन-स्मरण करनेवालेकों पाप न छूगनेकी बात कही गयी है । इसलिये यही 
सिद्ध होता है कि परमात्माकी प्राप्तिके लिये बतछाये हुर जो उपासना-विषयक 
श्रवग, कीतेन और स्मरण आदि धर्म हैं, उनका अनुड्जान तो प्रत्येक परिज्ितिमें 
करते ही. रहना चाहिये । 
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सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे पुन उपासनाविषयक कर्माचष्ठानकी विश्नेषताका 

प्रतिपादन करते हैं--- 

अन्तरा चापि तु तद्दृष्टे! ॥ ३ | ४ । ३६ ॥ 

तु-्इसके सिवा; अन्‍न्तराज्आश्रमधर्मोके अभावमें; च्‌ अपिजभी ( केवल 
उपांसनाविषयक अनुष्टानसे परमात्माकी प्राप्ति हो सकती है ); वद्दृष्टे)-क्योंकि 
श्रुतिमं ऐसा विधान देखा जाता है | 

ः. व्याख्या-श्रेताश्वतरोपनिषद्‌ ( १ । १४ ) में कहा है--- 

खदेहमरणि क्रृत्वा प्रणवं चोत्तरारणिम्‌ । 

ध्याननिमथना भ्यासा व दं  फव्येन्षियूढवत्‌ ॥ 

“अपने शरीरको नीचेकी अरणि और प्रणवको ऊपरकी अरणि बनाकर 
ध्यानके द्वारा निरन्तर मन्‍न्थन करते रहनेपे साधक छिपी हुई अग्निकी भँति 

हृदयमें स्थित परमदेव परमेश्वरको देखे ।! 

इस कथनके पश्चात्‌ उपयुक्तरूपसे परमेश्वरमें ध्यानकी स्थितिके लिये 
प्राथना करने तथा उन्हीं परमात्माकी शरण ग्रहण करनेका भी वर्णन है 
( खेता० 35० २। १ से ५ )। तदनन्तर यह कहा गया है कि “हे साधक ! सम्पूर्ण 

जगतके उत्पादक सर्वान्तर्यामी परमेश्वरकी प्रेरणासे तुम्हें उस परअकह्म परमात्माकी 
सेवा-समारावना करनी चाहिये | उन परमेश्वरकी ही शरण लेकर उन्हींमें अपने- 

आपको विलीन कर देना चहिये | ऐसा करनेसे तुम्हारे पूवेकत समस्त सद्रचित 
कम साधनमें विष्नकारक नहीं होंगे |? ( स्वेता० उ० २ | ७)। इसके बाद इसका 

फल आत्मा और परमात्माके खरूपका साक्षात्कार बताया है ( २।१०,१७५ ) | 
इसी तरह अन्य श्रुतियामं भी केवछ उपासनासे ही परमात्माकी प्राप्ति बतायी 

है।( खेता०3०४ | १७ तथा ६ | २३ )। इससे यह सिद्ध होता है कि जो 
अन्य वर्णाश्रमवर्मोका पाछन करनेमें असम हैं, उनको केवछ उपासनाके 
धर्मोंका पालन करनेपे ही परमात्माकी प्राप्ति हों सकती है । 

सम्बन्ध-इसी बातके समथ्थनमें स्मातिका ग्रमाण देते हैं-- 
6 

अपि च समयते ॥ ३। ७ । ३७ ॥ 
अपि च८-इसके सिवा; सयेते-स्मृतियोंमें भी यही बात कही गयी है । 
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व्याख्या-गीता आदि स्थृतियोंमें जो वर्गाश्रमोचित कर्मके अधिकारी नहीं 
हैं, ऐसे पापयोनि चाण्डाछ आदिको भी भगवान्‌की शरणागतिसे परमगतिकी प्राप्ति 
बतल्ायी गयी है ( गीता ९ |३२ ) | वहाँ भगवानूने यह भी स्पष्ट कहा है 
कि 'मेरी ग्राप्तिमे वेदाध्ययन, यज्ञानुष्ठान, दान तथा नाना प्रकारकी क्रिया... और 
उग्र तप हेतु नहीं है, केवलभात्र अनन्यभक्तिसे ही मैं जाना, देखा और ग्राप्त किया जा 
सकता हूं? ( ११ | 9८, ५३; ५७ ) । इसी प्रकार श्रीमद्भागवत आदि ग्रन्धोंमे 
भी जगह-जगह इस बातका समर्थन किया गया है कि वर्ण और आश्रमकी मर्यादासे 
रहित मनुष्य केवल भक्तिसे पवित्र होकर परमात्माको प्राप्त कर लेता है | यथा--- 

किरातह्ृणान्ध्रपुलिन्दपुल्कसला आभीरकझक्ला यवना: खसादय: । 
येअन्ये च पापा यदुपाश्रयाश्रया: झुद्धवन्ति तस्मै प्रभविश्णवे नमः ॥ 
'किरात, हृण, आन्ध्र, पुलिन्द, पुल्कस, आभीर, कक्क, यवन, खस आदि. 

तथा अन्य जितने भी पापयोनिके मनुष्य हैं, वे सब जिनकी शरण लेनेसे शुद्ध 
हो परमात्माको प्राप्त हो जाते हैं, उन सर्वसमर्थ भगवानकों नमस्कार है |! 
( श्रीमद्धा० २ | ४७ | १८ ) | इन सब वचनोंसे भी यह सिद्ध होता है 
उपासना-सम्बन्धी धर्मोका अनुष्ठान ही परम आवश्यक है। 

सम्बन्ध-अब भागवतधर्मानुष्ठानका विशेष माहात्मय सिद्ध करते हैं-- 

विशेषानुग्रहश्॑थ ॥ ३। ४। ३८॥ 
च-इसके सिवा; विशेषानुग्रह।-भगवान्‌की भक्तिसम्बन्धी धर्मोका पाछठन 

करनेसे भगवान्‌का विशेष अनुग्रह होता है | 
व्याख्या-ऊपर बतलायी हुई अन्य सब बातें तो भागवतघर्मकी बिशेषतामें 

हेतु हैं ही । उनके सिवा, यह एक विशेष बात है कि अन्य किसी प्रकारके धर्म- 
कर्म आदिका आश्रय न लेकर जो अनन्य-भावसे केवल भगवान्‌की भक्तिका अनुष्ठान 
करता है,# उसको भगवान्‌की विशेष कृपा प्राप्त होती है । गीतामें भगवान्‌ने 

# भक्तिका वर्णन श्रीमद्धागवतमें इस प्रकार आया है-- 
श्रवर्ण कीतेन॑ विष्णोः स्मरण पादसेवनम । 
अचेन बन्द दास्य॑ सख्यमात्मनिवेद नम ॥ (७।७५। २३) 

“भगवान्‌ विष्णुका श्रवण) कीतेन) स्मरण, चरणसेवन, अर्चन) वन्दन। दास्य, 
सख्य और आत्मनिवेदन--ये भगवद्धक्तिके नौ भेद हैं |! ( इन्हींको नवधा भक्ति 
कहते हैं। ) 
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खय॑ कहा है कि “उन भक्तोंके लिये में सुल्म हूँ? ( गीता ८ | १७ ), “उनका 

योग-क्षेम खयं वहन करता हूँ? ( ९ | २२ ) | भगवानूने अपने भक्तोंका महत्व... 

बतलातेँ हुए श्रीमद्भागव्में यहाँतक कह दिया है कि “मैं सदा भक्तोंके अधीन 

रहता हैं? (९। 9 । ६३ ) | इसके सिवा इतिहास, पुराण और स्छृतियोंमें - 

यह वर्णन विशेषरूपसें पाया जाता है कि भक्तिका अनुष्ठान करनेवालपर 

भगवानकी विशेष कृपा होती है | यही कारण है कि भगवान्‌के इस भक्तवत्सल 

खभावको जाननेवाले निरन्तर उनके भजन, स्मरणमें ही छगे रहते हैं ( गीता 

१७५ | १९ ) तथा वे भक्तजन मुक्तिका भी निरादर करके केवछ भक्ति ही : 

चाहते हैं । 

सम्बन्ध-अब अन्य धर्मोंकी अपेक्षा भागवतधर्मोंकी श्रेष्ठठाका श्रतिपादन 

करते हैं-- | 

अतस्त्वितरज्यायों लिड्रच्च ॥ २। ४ । ३९॥ 

अत$८ऊपर बतलाये हुए इन सभी कारणोंसे ( यह सिद्ध हुआ कि ); 
इतरज्याय$--अन्‍्य सब धर्मोकी अपेक्षा भगवानकी भक्तिविषयक धर्म श्रेष्ठ है; 
तु-इसके सिवा; लिज्जात-लछक्षणोंसे; च-भी ( यही सिद्ध होता है ) । क्‍ 

व्याख्या-ऊपर बतछाये हुए कारणोंसे यह बात सिद्ध हो चुकी कि अन्य 

सभी प्रकारके धर्मोसे मगवान्‌की भक्ति-विषयक धर्म अधिक श्रेष्ठ है | इसके सिवा, 
स्मृति-प्रमाणसे भी यही बात सिद्ध होती है । श्रीमद्भागवतमें कहा है--- 

विप्राद्‌ द्विषडगुणयुतादरविन्दनाभ- 

पादारविन्दविमुखाच्छुचपचं वरिष्ठम्‌ 
मनन्‍्ये. तदर्पितमनोवचनेहिताथथे- 

प्राणं पुनाति स कुछं न तु भूरिमानः ॥ 

बारह प्रकारके गुगोंसे युक्त ब्राह्मण भी यदि भगवान्‌ पद्मनामके चरणकमल- 

से त्रिमुव है तो उसकी अपेक्षा उस चाण्डालको श्रेष्ठ मानता हूँ, जिसके मन, घन, 

वचन, कर्म और ग्राण परमात्माकों अर्पित हैं; क्योंकि वह भक्त चाण्डाछ अपनी 

भक्तिके प्रतापसे सारे कुलकों पवित्र कर सकता है, परन्तु वह बहुत मानवाढा 

ब्राह्मण ऐसा नहीं कर सकता ।! (७ ।९।॥ १० ) 
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अहो बत शअ्रपचो$तो गरीयान्‌ 

यज्नह्माग्रे.. वतेते नाम तुम्यम्‌ | 
तेपुस्तपस्ते जुहुवुः सस्नुरार्या 

ब्रह्मानूचुनाम गृणन्ति ये ते॥ 

 *अहो आश्चय है कि जिसकी जिह्दापर तुम्हारा पवित्र नाम रहता है, वह 
चाण्डाल भी श्रेष्ठ है, क्योंकि जो तुम्हारे नामका कीत॑न करते हैं, उन श्रेष्ठ 
पुरुषोंने तप, यज्ञ, तीथेस्नान और वेदाध्ययन आदि सब कुछ कर लिये |? 
( श्रीमद्धा० ३। ३३ | ७ ) 

इसी प्रकार जगह-जगह भगवानके भक्तोंके लक्षण बतछाते हुए वर्ण-आश्रम 

आदिके धर्मका पालन करनेवाछोंकी अपेक्षा उनकी श्रेष्ठताक! प्रतिपादन किया गया है । 

सम्बन्ध-इस प्रकार उपासना-विषयक श्रवण, कीर्तन आदि क्शिष धर्मोका 
महत्त्त दिखलाया गया | अब यह जिन्नासा होती है कि यादि कोई मनुष्य किसी 
कारणवश आश्रमका व्यतिक्रम करना चाहे तो कर सकता है या नहीं ? यदि 
कर ले तो उसका व्यक्तित्व केसा माना जाना चाहिये ? इत्यादि | अतः इस विषय - 
का निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ करते हैं--- 

तहूतस्य तु नातड्रावो जेमिनेरपि नियमातद्भुपाभावेन्य;। ३। 8 ४ ०। 
तद्भृतस्य"उच्च आश्रममें स्थित मनुष्यका; तु-तो; अतद्भाव+८उसे छोड़कर 

पूर्व आश्रममें छौट आना; न-नहीं बन सकता; नियमातद्वूपाभावेभ्य३-क्योंकि 
शात्रोंमें पीछे न छौठनेका ही नियम है, श्रुतिमें आश्रम बदलनेका जो क्रम कहा 
ग्या है, उससे यह विपरीत है और इस ग्रकारका शिष्ाचार भी नहीं है; 
जमिने; अपिज"जेमिनि ऋषिकी भी यही सम्मति है। 

व्याख्या-जो चतुथे आश्रम ग्रहण कर चुके हैं, उनका पुनः गृहस्थाश्रमर्मे 
लोटना शाखसम्मत नहीं है | इसी प्रकार वानप्रस्थका भी पुनः गृहस्थमें प्रवेश 
उचित नहीं है, क्‍योंकि ऊँचे आश्रममें जाकर पुनः लौठनेका श्रुति-स्मृतियोंमें 
निषेध है तथा आश्रम बदलनेका जो क्रम श्रुतिमें बताया गया है, वह इस 
प्रकार है---श्रह्मचर्य परिसमाप्य गृही भवेत्‌ | गृही भूला वनी भवेत्‌ | बनी 
भूत प्रत्रजेत्‌ | यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यदिव प्रश्नजेदू गृह[|द्‌ वा वनादू वा ---थह्यचर्य- 
को पूरा करके गृहस्थ होवे, गृहस्थसे वानप्रस्थ हो और वानप्रस्थसे संन्यास ले 
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अथवा दूसरे प्रकारते यानी ब्रह्मचय से या गृहस्थ से अथवा वानप्रस्थपे ही संन्यास ले ।! 
( जाबाछ० उ० 9 ) | अतः पीछे लौठना उस क्रमसे विपरीत है । इसके सिवा, 
इस प्रकारका शिष्टाचार भी नहीं है | इन सब कारणोंसे जेमिनि ऋषिकी भी 
यही सम्मति है कि उच्च आश्रमसे पुनः छोठना नहीं हो सकता । इसलिये यही 
सिद्ध हुआ कि वेद और सर्ठतियोंमें जो एक आश्रमसे दूसरे आश्रमर्मे प्रवेश 
करनेकी रीति बतायी गयी है, उसको छोड़कर आश्रमका व्यतिक्रम करना किसी 
प्रकार भी न्‍्यायसज्गत नहीं है | अत: जो इस प्रकार आश्रमश्रश हो चुका है, 
उसका ब्रक्मविद्यामें अधिकार नहीं है । 

सम्बन्ध-इस पग्रकारके मनुष्यको ग्रायश्रित्त कर लेनेपर तो आपिकार प्राप्त हो 

जाता होगा ? इस जिन्नासापर कहते हैं-- 

न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तद्योगात्‌ ॥ ३। ४। ४१ ॥ 

च-इसके सिवा; आधिकारिकम्रू-प्रायश्चित्तके अधिकारी अन्य आश्रम- 

वालोंके लिये जो प्रायश्चित्त बताया गया है, वह; अपिज"भी; नज”"उसके लिये 

विहित नहीं है; पतनानुमानात्‌"क्योंकि स्घृतिमें उसका महान्‌ पतन माना 
गया है; तदयोगात्‌-इसलिये वह प्रायश्चित्तके उपयुक्त नहीं रहा । 

व्याख्या-ब्रह्मचर्य-आश्रममें यदि ब्रह्मचारीका व्रत भद्ढ हो जाय तो वेद 
और स्मृतियोंमें उसका ग्रायश्चित्त बताया गया है ( मनु० २ । १८१ ) तथा 
गृहस्थ भी ऋतुकार आदिका नियमपाछठन भड़ कर दे तो उसका प्रायश्रित्त 
है; क्‍योंकि वे प्रायश्वित्तके अधिकारी हैं । परन्तु जिन्होंने वानग्रस्थ या 
संन्यास आश्रम खीकार कर लिया, वे यदि पुनः गृहस्थ-आश्रममें लौटकर 

ख्रीप्रसज्नादिमें प्रदत्त होकर पतित हो गये हैं तो उनके लिये शास्त्रोंमें किसी 
प्रकारके ग्रायश्वित्का विधान नहीं है; क्योंकि स्मृतियोंमें उनका अतिशय 
पतन माना गया है | इसलिये वे प्रायश्रित्तके अधिकारी नहीं रहे | जैमिनि 
आचारयकी भी सूत्रकारके मतानुसार यही सम्मति है कि उनके डिये ग्रायश्रित्तका 
विधान नहीं है । 

सम्बन्ध-इसपर अन्य आचायोंका मत बताते हैं-- 

उपपूर्वमपि त्वेके भावमशनवत्तदुक्तम ॥ ३। ४ । 8४२ ॥ 
एके-कई एक आचार्य; उपपूर्वमू-इसे उपपातक; अपि--भी मानते हैं, 

-->>-्ज्ज्न्न्गकुब्टट 
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( इसलिये वे ) अशनवत्‌-भोजनके नियममभड्के प्रायश्रित्तकी भाँति; भावम्‌- 

इसके लिये भी प्रायश्चित्तका भाव मानते हैं; तदुक्तमृ-्यह बात शा्रमें कही 
है ( यह भी उनका कहना है )। 

व्याख्या-कई एक आचार्योंका कहना है कि जिस प्रकार ब्रह्मचारी अपने 

ब्रतसे श्र होकर प्रायश्वित्तका अधिकारी होता है, वेसे ही वानप्रस्थी और 
संन्यासियोंका भी प्रायश्वित्तमं अधिकार है; क्योंकि यह महापातक नहीं है; किन्तु 
उपपातक है और उपपातकक्रे प्रायश्रित्तका शार्॒में विधान है ही | अतः अभक्ष्य- 

भक्षण आदिके प्रायश्वित्तकी भाँति इसका भी प्रायश्वित्त अवश्य होना उचित है । 

सम्बन्ध-इसपर आचाय अपनी सम्माति बताते हैं--- 

बहिस्तृमयथापि स्म्ृतेराचाराच्च ॥ ३े । 8४ । 8७३ ॥ 
तु>किन्त; उभयथापिदोनों प्रकरसे ही; बहि;-वह विद्याके अधिकारसे 

बहिष्कृत है; स्व॒तेः-क्योंकि स्मृतिप्रमाणसे। च-और; आचारात्-शिश्वचारसे 
भी ( यही बात सिद्ध होती है ) | 

व्याख्या-वे उच्च आश्रमसे पतित हुए संन्‍्यासी और वानप्रस्थी छोग 

महापातकी हों या उपपातकी, दोनों प्रकारसे ही शिष्ट-सम्प्रदाय और वेदिक 

बह्मविाके अधिकारसे सबंथा बहिष्कृत हैं; क्योंकि स्मृति-प्रमाण और 
शिष्टोके आचार-व्यवहारसे यही बात सिद्ध होती है। उनका पतन भोगोंकी 
आसक्तिसे ही होता है । अतः वे ब्रह्मविद्याके अधिकारी नहीं हैं | श्रेष्ठ पुरुष 
उनके साथ यज्ञ, खाध्याय और विवाह आदि सम्बन्ध भी नहीं करते हैं। 

सम्बन्ध-इस ग्रकार उच्च आश्रमसे भ्रष्ट हुए द्विजोंका बह्मविधामें आधिकार 
नहीं है, यह पिद्ध किया गया। अब जो कमोके अज्ञयूत उद्बीथ आदियें 
उपासना की जाती है, उसका कर्ता यजमान होता है या कर्म करनेवाला 
ऋत्विकू--इसपर विचार करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है-- 

खामिनः फल्श्रतरित्यात्रेय' ॥ ३ | 8४ | 8४ ॥ 
खामिन:-उस उपासनामें यजमानका ही कर्तापन है; इति-ऐसा; 

आत्रेय;-आत्रेय मानते हैं; फलश्रतेः-क्योंकि श्रुतिम यजमानके लिये ही फलका 
वर्णन किया गया है । 
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व्याख्या-आत्रेय ऋषि मानते हैं कि श्रुतिमें 'जो इस उपासनाकोी इस 

प्रकार जानता है, वह पुरुष वृष्टिमं पाँच प्रकारके सामकी उपासना करता है, 

उसके डिये वर्षा होती है, वह वर्षा करानेमें सम होता है |! ( छा० उ० २ । 

३ | २ ) ब्ृहदारण्यकोपनिषदमें प्रस्तोताद्ारा की जानेवाली अनेक प्रार्थनाओंका 

उल्लेख करके अन्तमें उद्भाताका कम बताते हुए कहा है कि “उद्गाता अपने 

या यजमानके लिये जिसकी कामना करता है, उसका आगान करता है! 

(बृह० उ० १|३। २८ ) । इस प्रकार फलका वर्णन करनेवाली श्रुतियोंसे सिद्ध 

होता है कि यज्ञके खामीको उसका फल मिल्ता है, अतएव इन फलकामनायुक्त 

उपासनाओंका कर्तापन भी खामी अर्थात्‌ यजमानका ही होना उचित है । 

सम्बन्ध-इसपर दूसरें आचार्यका मत कहते हैं-- 

आच््विज्यमित्योडलोमिस्तस्मे हि परिक्रीयते ॥ ३। ४ ।४५॥ 

आरच्िंज्यम्‌-कर्तापन ऋलिकूका है; इति-ऐसा; ओडुलोमिः-औडुलेमि 
आचार्य मानते हैं; हिज-क्योंकि; तस्मेनउठस कर्मके लिये; परिक्रीयते-वह 

ऋत्विक्‌ यजमानद्वारा धनदानादिसे वरण कर लिया जाता हे | 

व्याख्या-आचार्य औडुलोमि ऐसा मानते हैं कि कर्तापन यजमानका नहीं, 
किन्तु ऋलिक॒का ही है; तथापि फल यजमानको मिलता है, क्योंकि वह ऋतिक 
उस कर्मके लिये यजमानके द्वारा धनदानादिसे वरण कर लिया जाता है । 
अतः वह दाताद्वारा दी हुई दक्षिणाका ही अधिकारी है; उसका फलमें अधिकार 
नहीं है । 

सम्बन्ध-चूत्रकार श्रुतिग्रमाणसे अपनी सम्माति प्रकट करते हैं--- 

श्रुतेश्चन ॥ ३। ४ | ४६॥ 
श्रुतेः-श्रुतिग्रमाणते; च-भी ( औडुढोमिका ही मत उचित सिद्ध होता है)। 
व्याख्या-यज्ञका ऋलिक्‌ जो कुछ भी कामना करता है, वह निःसन्देह 

यजमानके लिये ही करता है ( शत० १ | ३। १ । १६ ) इसलिये इस प्रकार 

जाननेवाला उद्घाता यजमानसे कहे कि “मैं तेरे लिये किन-किन भोगोंका आगान 

करूँ? ( छा०3०१।|७। ८) इत्यादि श्रुतियोंसे भी कमका कर्तापन ऋतिक॒का 
और फछमें अधिकार यजमानका सिद्ध होता है । 
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सम्बन्ध-इस प्रकार ग्रसज्ञाचसार सकाम उपासनाके फल और कतापनका 
निणय किया गया | अब वलद्मविद्याका अधिकार किसी एक ही आश्रममें है या 

पधभी आश्रमोंगें ? इस बातका निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्म 

किया जाता है--- 

सहकार्यन्तरविधिः पक्षेण तृतीयं तद्वतों विध्यादिवत्‌॥२।४।४ ७॥ 

तद्गत+-अह्मविद्यासे युक्त साथकके लिये; तृतीयम-बाल्कपन और 
पाण्डित्यके साथं कहा हुआ जो तीसरा मौन स्राधन है, वह विधेय है; 
सहकायन्तरविधि३-(क्योंकि) उसका दूसरे सहकारी साधनके रूपमें विधान है; 
विध्यादिवत्‌-दूसरे स्थलमें कहे हुए विधिवाक्योंकी भाँति; पक्षेण-एक पक्ष- 
को लेकर यह भी विधि है । 

व्याख्या-कहोलने याज्ञवल्क्यसे साक्षात्‌ परब्रह्मका खरूप पूछा, उसके 
उत्तरमें याज्ञवल्क्यनें सबके अन्तरात्मा परमात्माका खरूप सझ्लेतसे बताकर कहां 
कि “जो शोक, मोह, भूख, प्यास, बुढ़ापा और मृत्युसे अतीत है, वह परमात्मा 

है, ऐसे इस परमात्माको जानकर ब्राह्मण पुत्रकामना, धनकामना तथा मान-बड़ाई 
और खगंसम्बन्धी छोककामनासे विरक्त होकर भिक्षासे निवाह करनेवाले मार्गसे 

विचरता है ।” इसके बाद इन तीनों कामनाओंकी एकता करके कामनामात्रको 
त्याज्य बताया और अन्तमें कहा कि वह ब्राह्मण उस पाण्डित्यको भलीमाँति 

समझकर बाल्यभावसे स्थित रहनेकी इच्छा करे, फिर उससे भी उपरत होकर मुनि 
हो जाय, फिर वह मौन और अमौन---दोनोंसे उपरत होकर ब्राह्मण हो जाता है 
अथांत्‌ ब्रह्मको भलीभाँति प्राप्त हो जाता है? इत्यादि ( बूह० उ० ३। ७।१ )। 

इस प्रकरणमें संन्यास-आश्रममें परमात्माकी प्राप्तिका वर्णन किया गया। 
इस वर्णनमें पाण्डित्य और बाल्यमावके अन्तमें तो पतिष्ठासेत स्थित रहनेकी इच्छा 
करे ) यह विधिवाक्य है; परन्तु मुनि शब्दके बाद कोई विधि नहीं है, 
इसलिये सूत्रकारका कहना है कि जिस प्रकार अन्यत्र कहे हुए 
बचनोमि स्पट विधिका प्रयोग न होनेपर सहकारीमावस्ते एकक्ने छिये प्रयुक्त 
विधिवाक्य दूसरेके लिये भी मान लिये जाते हैं, बेपे ही यहाँ भी पाण्डित्य और 
बाल्यभाव इन दो सहकारी साथनोंसे युक्त साथकके प्रति उनके साथ कहे 



३३२ वेदान्त-द्शन | पद ४ 
5 7 तल ये नदी अत कक करी दल लि औक लीक शक जड़ शमी भोज जज आज औलर बम को के 

हुए इस तीसरे साधन सुनिमावक्रे लिये भी विविवाक्यका प्रयोग पक्षान्तरसे 

समझ लेना चाहिये । 

ध्यान रहे कि इस प्रकरणमें आये हुए बाल्यमावप्ते तो दम्भ, मान आदि 

विकारोंका अभाव दिखाया गया है और मननशीछताकों मौन कहा गया है । 

अत: ब्रह्मका शाब्वीय ज्ञान ( पाण्वित्य ), उक्त विकारोंका अभाव ( बाल्यभाव ) 

और निरन्तर मनन तथा निदिध्यासन ( मौन )--इन तीनोंकी परिपक्र-अवस्था 

होनेते ही ब्ह्मसाक्षात्कार होता है, यही इस प्रकरणका भाव है । 

सम्बन्ध-पूर्व यूतमें.जिस ग्रकाणवर विचार किया गया है, वह संन्यास- 

आश्रमका द्योतक है; अतः यह जिज्ञाबा होती हे कि संन्यास-आश्रमर्मे ही 

ब्रह्मविधाका सावन हो सकता है या अन्य आश्रमोंमें भी उसका अधिकार हे £ 

यदि संन्यास-आश्रममें ही उत्तका साधन हो सकता है तो ( छा०उ० ८ | 

2५ | ९ ) की श्रतियें गहस्थ-आश्रमके साथ-साथ ब्रह्मवियाका प्रकरण क्‍यों 

समाप्त किया गया है ? वहक्रि वर्णनसे तो ग्रहस्थका ही आधिकार स्पष्टरुफ्से 

: चूचित होता है, अतः इसका निर्णय करनेक्नै लिये कहते हैं-- . 
/ ज + | 

कृत्लमावात्तु गहिणोपसंहारः ॥ २३। 8४ । ४८ ॥ 
कृत्ल्मावात्‌्-गहस्थ-आश्रममें सम्पूर्ण आश्रमोंका भाव है, इसलिये; 

तुज्डी; गृहिणा-( उस प्रकरणमें ) गृहस्थ-आश्रमक्रे साथ; उपसंहार)-अल्म- 

विद्याके प्रकरणका उपसंहार किया गया है । 

व्याख्या-गृहस्थ-आश्रममें चारों आश्रमोंका भाव है; क्‍योंकि ब्रह्मचारी भी 

गृहस्थाश्रममें स्थित गुरुके पास ही ब्रह्मचर्य्रतका पाछत करता है, वानप्रस्थ और 
संन्यासीका भी मूल गृहस्थ ही है | इस प्रकार चारों आश्रमोंका गृहस्थमें अन्त- 

भाव है और ब्रह्मविद्याका अधिकार सभी आश्रमोंमें है, यह भी श्रुतिका अभिप्राय 
है, इसलिये वहाँ उस ग्रकरणका गृहस्थक्रे वर्णनके साथ-साथ उपसंहार किया 

गया है. तथा पूर्वप्रकरणमें जो संन्यास-आश्रमका संकेत है, वह साधनोंकी 
सुग्मताको लक्ष्य करके कड्ढा गया है; क्योंकि किप्ती भी आश्रममें स्थित साधक- 
को ब्रह्मज्ञानसम्पादनके लिये पुत्रषणा आदि सभी ग्रकारकी कामनाओं तथा राग- 

द्ेषादि विकारोंका सर्वथा नाश करके मननशीछ तो होना ही पड़ेगा । दूसरे 

आश्रमोंमें विज्ञोंकी अधिकता है और संन्‍्यास-आश्रममें खभावसे ही उनका -अभाव 
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है | इस सुगमताको दृष्टिमें रखकर वेसा कहा गया है, न कि अन्य आश्रमोंमें 

ब्रह्मविद्याक अधिकारका निषेध करनेके लिये | 

सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे पुनः सभी आश्रमोंसें बह्मविद्याका अधिकार सिद्ध 

किया जाता हे--- 

मोनवदितिरेषामप्युपदेशात्‌ ॥ ३। 8 । 8९ ॥ 
इतरेपाम-अन्य आश्रम्वाेके लिये; अपि-भी; मोनवत्‌-मननशीछताकी 

भांति; उपदेशाव्‌-( विद्योपयोगी सभी साधनोंका ) उपदेश होनेके कारण ( सभी 

आश्रमोंमें ब्रह्मविद्याका अधिकार सिद्ध होता है ) । 
व्याख्या-जिस प्रकार पूर्व प्रकरणमें मननशीछता ( मौन ) रूप साधनका 

सबके लिये विवान बताया गया है, इसी प्रकार श्रुतिमें अन्य आश्रमवालके लिये 
भी विद्योपयोगी सभी साधनोंका उपदेश दिया गया है | जैसे---“इस प्रकार तह्मवेत्ताकी 
महिमाकी जाननेवाछा शान्‍्त ( मनको वशमें करनेवाछा मननशीछ ), दानन्‍्त 

(इन्द्रिय-सतुदायकोी वशमें करनेवाछा ), उपरत ( भोगोंसे सम्बन्धरहित ); 
तितिक्षु ( सुख-दुःखसे विचलित न होनेवाछा ) और समाहित 
( ध्यानस्थ ) होकर अपने ही भीतर उस सबके आत्मखरूप परमात्माका 
साक्षात्कार करता है |! (बह ० 3० 9 । 9। २३) । ऐसी ही बात दूसरे प्रकरणोमिं 
भी कही है। इससे यही सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्याका अधिकार सभी आश्रमोमें है । 

सम्बन्ध-सतालीसकवें सूत्रके प्रकरणमें जो बाल्यमावसे स्थित होनेकी बात 
कही गयी थी, उसमें बालकके कौन-से भावोंका ग्रहण है, यह स्पष्ट करनेके 
लिये कहते हैं--- द 

अनाविष्कुवेनज्नन्बयात्‌ ॥ ३॥। 8४ | ५० ॥ 
अनावष्कुबंनू- अपने गु्गाको प्रकट न करता हुआ बालककी भाँति दम्भे 

और अभिमानसे रहित होवे; अन्वयात्‌"क्योंकि ऐसे भावोंका ही ब्रह्मविद्यासे 
सम्बन्ध है | 

व्याख्या-बालकमें मान, दम्म तथा राग-द्वेष आदि विकारोंका अभाव है 
अत: उसीकी भाँति उन विकारोंसे रहित होना ही यहाँ बाल्य-भाव है । अपविद्र- 

भक्षण, आचारहीनता, अशोच और स्वेष्छाचारिता आदि निषिद्ध भावोंको ग्रहण 
करना यहाँ अभीष्ट नहीं है | त्रियाके सहकारी साव्नरूपसे श्रुतिमें बाल्यभावका 



है 
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उल्लेख हुआ है | अतः उसके उपयोगी भाव ही लिये जा सकते हैं, विरोधी 

भाव नहीं | इससे श्रतिका यही भाव माद्म होता है कि ब्रह्मविद्याका साधक 
२// 

बालककी भाँति दम्म, अभिमान तथा राग-द्रष आदिसे रहित होकर विचरे । 

सम्बन्ध--यहाँतक यह निश्चय किया गया कि सभी आश्रमोंगें ब्रह्मविद्याका 

अधिकार हे । अब्र यह जिज्ञासा होती है कि ज्ञात्रोंमें जो वरह्मविद्याका फल जन्म- 

पृत्यु आदि दु/खोंसे छूटना ओर परमात्माको ग्राप्त हो जाना बताया गया है, 
वह इसी जन्मसें ग्राप्त हो जाता है या जन्मान्तरमें ? इसपर कहते हैं--- 

ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तददशनात्‌॥ ३ । 8४ । ५१॥ 

अग्रस्तुतप्रतिबन्धे-किसी प्रकारका ग्रतिबन्ध उपस्थित न होनेपर; 
ऐहिकम्‌-इसी जन्ममें वह फल प्राप्त हो सकता है; अपि- ( प्रतिबन्ध 
होनेपर ) जन्मान्तरमें भी हो सकता है; तद्दशनात्-क्योंकि यही बात श्रुतियों 
और स्मृतियोंमें देखी जाती हे । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा गया है कि गममें स्थित वामदेव ऋषिको 
ब्रह्ममावकी ग्राप्ति हो गयी थी | (ऐ० उ० २| ७) मभगवद्वीतामें कहा 
है. कि “न. हि कब््याणकृत्‌ कश्चिद्‌ दुर्गतिं तात गच्छति |! “कल्याणमय 
कम. अथात्‌ परमात्माकी श्राप्तिके ढिये साथन करनेवालेकी कमी दुर्गति नहीं 
होती ।। ( ६ | ४० ) | किन्तु वह दूसरे जन्ममें पू्वजन्म-सम्बन्धी 
शरीरद्वारों प्राप्त की हुई बुद्धिसे युक्त हो जाता है और पुनः परमात्माकी 
प्राप्तित साथनमें छंग जाता है '% ( गीता ६ । ४०३ ) इस प्रकार श्रतियों 
और स्टृतियोंके प्रमाणोंकी देखनेसे यही सिद्ध होता है कि यदि किसी 
प्रकारका कोई ग्रतिबन्ध उपस्थित नहीं होता, तब तो इसी जन्ममें उसको मुक्ति- 
रूप फ़ल्की प्राप्ति हो जाती है और यदि कोई विष्न पड़ जाता है तो जन्मान्तरमें 
वह फल मिलता है| तथापि यह निश्चय है कि किया हुआ अभ्यास व्यर्थ 
नहीं जाता | 

5... सम्बन्ध-उपयुक्त वहल्मविद्याका सक्तिरप फल किसी प्रकारका ग्रतिबन्ध न 
रहनेके कारण जिस साधककों इसी जन्ममें मिलता है, उसे यहाँ म॒त्युलोकमें 
ही।मिल जाता है या लोकान्तरमें जाकर मिलता है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

& तन्न त॑ बुद्धिसंयोगं लभते पोव॑देहिकम्‌ | यतते च ततो भूयः संसिद्धो कुरुनन्दन ॥ 
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एवं मुक्तिफलानियमस्तदवस्थावष्चतेस्तद- 

वस्थावधृतेः ॥ ३ । ४ । ५२ ॥ 

एवम-इसी तरह; मुक्तिफलानियम:-किसी एक छोकमें ही मुक्तिरूप 
फल प्राप्त होनेका नियम नहीं है; तदवस्थावष्चृतेः-क्योंकि उसकी अवस्था 
निश्चित की गयी है; तदवस्थावध्ते:-उसकी अवस्था निश्चित की गयी है । 
( इस कथनकी पुनराबृत्ति अध्यायकी समाप्ति सूचित करनेके लिये है | ) 

व्याख्या-नत्रह्मविद्यासे मिलनेवाले मुक्तिरूप फलके विष्यमें जिस प्रकार यह 
नियम नहीं है कि “वह इसी जन्ममें मिलता है या जन्मान्तरमें |? उसी ग्रकार उसके 
विषयमें यह भी नियम नहीं है कि वह इस छोकमें मिल्ता है या ब्रह्मछोकमें ? क्योंकि 

“जब इसके हृदयमें स्थित समस्त कामनाओंका स्वथा अभाव हो जाता है, तब 
वह साधक अमृत हो जाता है और यहीं ब्रह्मको प्राप्त हो जाता 
है।! (क० उ० २।३। ११ ) इत्यादि बचनोंद्वारा श्रुतिमें मुक्तावस्थाका 
खरूप निश्चित किया गया है | अतः: जिसको वह ॒  स्थिति शरीरके रहते-रहते 
प्राप्त हो जाती है, वह तो यहीं परमात्माको प्राप्त हो जाता है और 
जिसकी वेसी अवस्था यहाँ नहीं होती, वह ब्रह्मलोकमें जाकर परमात्माको प्राप्त 

होता है | 

»“<-&अछ३:98:६8-:-%- -- 
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श्रीपरमात्मने नम: 

चोथा अध्याय 

फहला फांछु 

तीसरे अध्यायमें फमात्माकी ग्राधिके भित्र-भित्र साधनोंकोी बतलानेवाली 

श्रुतियोंपर विचार किया गया; अब उन उपासनाओंके फलावबिषयक श्रुतियों- 

पर विचार करहनेक्के लिये फलाध्यायतामक चौथा अध्याय आरम्म किया जाता है | 

यहॉपर यह जिन्नासा होती है कि पूर्वोक्त उपासनाएँ गुरुद्वारा अध्ययन 
कर लेनेमात्रसे ही अपना फल देनेमें समर्थ हैँ या उनके साधनोंका वार-बार 
अभ्यास करना चाहिये ? इसपर कहते हैं--- 

आवृत्तिससकृदुपदेशात्‌ ॥ 8७ | १ । १ ॥ 

आवृत्ति;-अध्ययन की हुई उपासनाका आवतंन (बार-बार अभ्यास ) करना 
चाहिये; असकृदुपदेशात्र-क्योंकि श्रुतिमें अनेक बार इसके लिये उपदेश किया 
गया है । 

व्याख्या-श्रुतिमें कहा है--“आत्मा वा अरे द्रछूय: श्रोतव्यो मन्तव्यो 
निदिध्यासितव्य: ।---वह॒ परमात्मा ही दर्शन करने योग्य, सुनने योग्य, मनन 
करने योग्य और ध्यान करने योग्य है ।! ( बह ० उ० ०9 |७५॥६ )। 

'ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसत्तसस्ततस्तु तं पश्यते निष्कर्ल ध्यायमान: |? अर्थात्‌ “विश्ुद्ध 
अन्त:करणवाला साधक उस अवयवरहित परमेश्वरको निरन्तर ध्यान करता हुआ 
ज्ञानकी नि्मलतासे देखता है |! ( मु० 3० ३ | १ | ८ )। “उपासते पुरुष ये 
द्यकामास्ते श॒क्रमेतदतिव्रतेन्ति धीरा; ।?--“जो कामनारहित साधक उस परम- 
पुरुषकी उपासना करते हैं, वे इस रजोवीयमय शरीरकों अतिक्रमण कर जाते 

हैं ।! ( मु० 5० ३।२। १ ) इस प्रकार जगह-जगह ब्रह्मविद्यारूप उपासनाका 
अभ्यास करनेके लिये बार-बार उपदेश. दिया गया है | इससे यह सिद्ध होता है 
कि आचायसे भलीमाँति ब्रह्मवियाका अध्ययन करके उसपर बार-बार विचार करते 
हुए उस परमात्मामें संछग्न होना चाहिये | 
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सम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे इसी बातकों सिद्ध करते हैं-- 

लिड्राच्य ॥ 8 । १ । २॥ 

लिड्राव-स्प्रतिके वर्णनरूप लिड्ड ( प्रमाण ) से; च-भी ( यही बात सिद्ध 

होती है )। 

व्याख्या-भगवद्वीतामें जगंह-जगह. यह बात कही है कि 'सेषु कालेषु 

मामनुस्मरः---“सब कालमें मेरा स्मरण कर |? ( गीता ८ | ७ ) | परम॑ पुरुष 

दिव्यं याति पार्थानुचिन्तयन्‌ |” ध्वार-बार चिन्तन करता हुआ साधक परम 

पुरुषको प्राप्त होता है |? ( गीता ८ | ८ )। “जो सदा अनन्यचित्त होकर 

मुझे नित्य स्मरण करता है, उस नित्ययुक्त योगीके लिये मैं सुलभ हूँ ।?% (गीता 

८ । १9 ) 'मण्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते ।?---झुझमें मन छगाकर 

नित्य योगयुक्त होकर जो मेरी उपासना करते हैं |” ( गीता १९ । २५) इसी 

प्रकार दूसरी स्प्रतियोंमें भी कहा है । इससे भी यही सिद्ध होता है कि त्रह्मविद्याका 

निरन्तर अभ्यास करते रहना चाहिये । 

सम्बन्ध-उस परम ग्राप्य परब्रह्मका किस भावसे निरन्तर चिन्तन करना 

चाहिये ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥ ४ | १ । ३ ॥ 

आत्मान्वह मेरा आत्मा है; इति-इस भावसे; तु-ही; उपगच्छी न्‍्त- 

ज्ञानीजन उसे जानते या प्राप्त करते हैं; च-ओर; ग्राहयस्ति"ऐसा ही ग्रहण 

कराते या समझाते हैं | 

व्याख्या-पयह आत्मा ब्रह्म है, यह आत्मा चार पादवाला है? इत्यादि 

( मा० उ० २) “सबका अनन्‍्तवरर्ती यह तेरा आत्मा है |! ( बृह० 

उ० ३ | 9 | १ ) ध्यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ।! ( बूह० 

उ० ३ | ७ । ३ ) इसी प्रकार उद्दालकने अपने पुत्र खेतकेतुसे बार-बार कहा 

है कि पवह सत्य है, वह आत्मा है, वह त्‌ है।? (छा० उ० ६। ८ से १६ वें खण्ड- 

तक ) “जो आत्मामें स्थित हुआ आत्माका अन्तर्यामी है, जिसको आत्मा नहीं जानता, 

जिसका आशत्मां शरीर है, वह तेरा आत्मा अन्तयांमी अमृत है |! ( बह ० उ० 
विजन ककककि डक मी सजी अजीज जज अल जज अल कअ आअ आलम ुनु॒॒ुुुमुनरुुुुुुााााााााा॥ाएणएणणाए 

५ अनन्यचेताः सतत यो माँ स्मरति नित्यशः । 

तस्याह सुलभः पार्थ नित्ययुक्तस्थ योगिनः ॥ 

वे० द० २२-.- 
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३।७॥२२ )। इस प्रकार श्रुतिमें उस परब्रह्म परमात्माको अपना अन्तर्यामी 

आत्मा मानकर उपासना करनेका विधान आता है तथा भगवद्गीतामें भी भगवान्‌- 
ने अपनेको सबका अन्तयोमी बताया है ( गीता १८ | ६१ ) | दूसरी श्रुतिमें 

भी उस ब्रह्मको हृदयरूप गुहामें निहित बताकर उसे जाननेवाले विद्वानकी 

महिमाका वर्णन किया गया है | ( तें० उ० २ । १ ) इसलिये साधकको उचित 
है कि वह परसमेश्वरकों अपना अनन्‍्तर्यामी आत्मा समझकर उसी भावसे उसकी 
उपासना करे | | 

पम्बन्ध-क्या ग्रतीकोपासनामें भी ऐसी ही भावना करनी चाहिये ? 

इस जिन्नासापर कहते हैं--- 

न प्रतीके न हि सः॥ ४ । १ । 8 ॥ 

ग्रतीके--प्रतीकर्में; न-आत्ममाव नहीं करना चाहिये; हिच-क्योंकि; स॒;-- 

वह; नतन्‍-उपासकका आत्मा नहीं है । 

व्याख्या-“मन ही ब्रह्म है, इस प्रकार उपासना करे !! (छा० उ० ३ । 
१८।१ ) “आकाश ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे !! (छा०उ3०३।१८। १) 
“आदित्य ब्रह्म है, यह आदेश है |! ( छा० उ० ३ | १९ | १ ) इस प्रकार 
जो मिन्न-मित्न पदार्थोमे ब्रह्महूपसे उपासना करनेका कथन है, वही ग्रतीकोपासना 
है | वहाँ प्रतीकर्म आत्मभाव नहीं करना चाहिये; क्‍योंकि वह उपासकका 

अन्तरात्मा नहीं है । जेसे मूर्त्ति आदिमें भगवान्‌की भावना करके उपासना की जाती 
है, उसी प्रकार मन आदि प्रतीक भी उपासना करनेका वियान है | भाव यह है कि 
पूर्वोक्त मन, आकाश, आदित्य आदिको प्रतीक बनाकर उनमें मगवानके उद्देश्यसे की 

हुई जो उपासना है, उसे परम दया पुरुषोत्तम परमात्मा अपनी ही उपासना 
मानकर ग्रहण करते हैं और उपासकको उसकी भावनाके अनुसार फलछ भी 
देते हैं; इसीलिये वेस्ी उपासनाका भी विवान किया गया है । परन्‍्तु प्रतीकको 

अपना अन्तर्यामी आत्मा नहीं माना जा सकता । 

सम्बन्ध-अतीकोपासना करनेवालेकों ग्रतीकरमों ब्रह्मग्ावः करना. चाहिये 

या बह्ममें उस ग्रतीकका भाव करना चाहिये £ इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

बह्मदृष्टिसत्कषोत्‌ ॥ ४ | १। ५॥ 
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उत्कषांत-अह्म ही सर्वश्रेष्ठ है, इसलिये; ब्ह्नदृष्टिः >प्रतीकर्मे ब्रह्मदृष्ट 

करनी चाहिये ( क्योंकि निकृटट वस्तुमें ही उत्क्श्की भावना की जाती है. )। 

व्याख्या-जब किसी देवताकी प्रत्यक्ष उपासना करनेका साधन- छुलम 

नहीं हो, तब सुविधापूर्वक्क उपल्ण्य हुई साधारण वस्तुमें उस देबताकों 

भावना करके उपासना की जाती है, देवतामें उस वस्तुकी भावना नहीं 

की जाती है; क्योंकि बेसा करनेका कोई उपयोग ही नहीं है । 

उसी प्रकार जो साधक उस पर्रह्म परमात्माके तत्तको नहीं समझे 

सकता, उसके लिये ग्रतीकोपासनाका विधान किया गया है, अतः उसे चाहिये 

कि इन्द्रिय आदिसे प्रत्यक्ष अनुभवमें आनेवाले प्राण, मन, सूर्य, चन्द्रमा आदि 

किसी मी पदार्थकों उस परत्रह्म परमात्माका प्रतीक बनाकर उसमें ब्रह्मकी भावना 

करके उपासना करें; क्योंकि परत्रह्म परमात्मा ही सर्वश्रेष्ठ है और निदृथ्टमें 

ही श्रेष्ठकी भावना की जाती है, श्रेष्ठम॑ं निक्श्की नहीं । इस प्रकार प्रतीक 

ब्रह्ममाव करके उपासना करनेसे वह पर्रह्म परमात्मा उस उपासनाकों अपनी 

ही उपासना मानते हैं । 

सम्बन्ध-अब कर्मके अज्ञभूत उद्गीथ आदिके विषयमें कहते हैं“: 

आदित्यादिमतयश्राड़ उपपत्ते: ॥ ४ । १ । ६ ॥ 

च-तथा; अज्गे--कर्माज्नभूत - उद्दीय आदिमें; आदित्यादिमतय॥--आदित्य 

आदिकी बुद्धि करनी चाहिये; उपपत्ते+-क्योंकि ऐसा करनेसे कर्मसम्द्धिरूप 

फलकी सिद्धि होती है । हर 

व्याख्या-कमके अज्गभमूत उद्भीथ आदिमें जो आदित्य आदिकी भावना- 

पूृवेंक उपासना करनेका विधान किया गया है (छा०उ० १।३॥। १ तथा २ । 

२। १ ) वह अच्श्य कतंव्य है; क्योंकि ऐसा करनेसे कम-समृद्धिरूप फलकी 

सिद्धि होती है । आत्ममाव करनेका ऐसा कोई फल नहीं दिखायी देता, अतः 

उसका निषेध किया गया है । इसलिये यही सिद्ध होता है कि कनिष्ठ वस्तुमें 

श्रेष्ठकी भावनाका नाम प्रतीक-उपासना है | 

सम्बन्ध-यह॒जिज्नासा होती है कि साधकको किसी आसनपर बेंठकर 

उपासना करनी चाहिये या चलते-फिरते प्रत्येक परिस्थितिमें वह उपासना कर 

सकता है ? इसपर कहते हैं--- 
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आसीनः सम्भवात्‌ ॥ ४ | १ | ७ ॥ 

आसीनः-बेठे हुए ही ( उपासना करनी चाहिये ); सम्भवात्‌-क्योंकि 
बेठकंर ही निर्विन्र उपासना करना सम्भव है । 

. व्याख्या-परत्रह्म परमेश्वरका जेसा रूप सुनने और विचार करनेपर 
समझमें आया है, उसका बार-बार तेल्वाराकी भाँति निरन्तर चिन्तन करते 
रहनेका नाम उपासना है | यह उपासना चलते-फिरते या अन्य शरीरसम्बन्धी 
काम करते समय नहीं हो सकती; क्योंकि उस समय चित्त विक्षिप्त रहता है 
तथा सोते हुए करनेमें भी निद्रारूप विन्नका आना खाभाविक है; अत: केबल 
बठकर करनेसे ही निर्वित्त उपासना हो सकती है । इसलिये उपासनाका 
अभ्यास बेठकर ही करना चाहिये | भगवान्‌ श्रीकृष्णने भी कहा है कि 
“उपविश्यासने युज्ज्याद्‌ ' योगमात्मविशुद्धये |” अर्थात्‌ “आसनपर बेठकर अन्त:- 
करणकी शुद्धिके लिये योगका अभ्यास करे ।? ( गीता ६ | १२ )। 

सम्बन्ध-उसी वातकों हृढ़ करनेके लिये दूसरा हेतु उपस्थित करते हैं--- 

व्यानाद्व ॥ ४७ | १ ।८< ॥ 

ध्यानातू-उपासनाका खरूप ध्यान है, इसलिये; च-भी ( यही सिद्ध 
होता है कि बेठकर उपासना करनी चाहिये ) | 

व्याख्या--अपने इश्टदेवका ध्यान ही उपासनाका खरूप है (मु० उ० ३। १ 
< ) और चित्तकी एकाग्रताका नाम ध्यान है | अतएव यह बैठकर ही किया जा 
सकता है, चलते-फिरते या सोकर नहीं किया जा सकता [+ 

सम्बन्ध-पुनः- उसी वातकों हढ़ करते हैं---- 
ल्त्वं का ५ 

अचलत्व चापंक्ष्य ॥| 8४ । १ | ९ ॥ 

चज्तथा श्रुतिमं; अचलत्वम्र-शरीरकी निश्चताको; _अपेक्ष्य-रखते 
हुए ध्यान करनेका उपदेश है । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है कि-- 

त्रिरुन्नतं स्थाप्य सम॑ शरीर हृदीन्द्रियाणि मनसा संनिवेश्य । 
ब्रह्मोड॒पेन ग्रतरेत विद्वान्‌ ख्रोतांसि सर्वाणि भयावहानि || 

त्ह्मकी प्रा्रिके लिये ध्यानका अभ्यास करनेवालेकों चाहिये कि सिर, ग्रीवा 
और छाती--इन तीनोंको उठाये हुए, शरीरकों सीधा और स्थिर करके समस्त 
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इन्द्रियोंको मनके द्वारा हृदयमें निरुद्ध करके 3“काररूप नोकाद्वारा समस्त भय- 

दायक जन्मान्तररूप स्रोतोंसे तर जाय |? ( खेता० उ० २। ८ )। इस श्रुतिस्े 

यह स्पष्ट हो जाता है कि उपासनाके लिये शरीरकी भी अचलता आवश्यक है, 

इसलिये भी उपासना बेठकर ही की जानी चाहिये । 

सम्बन्ध-उसी बातको स्मृतिग्रमाणसे हृढ़ करते हैं--- 

> 4 

सरनन्‍्त च ॥ ४ | ६ । १० ॥ 

च-तथा; स्मरन्ति-ऐसा ही स्मरण करते हैं । 

व्याख्या-स्मृतिमं भी यही बात कही गयी है- 

सम कायशिरोग्रीव॑.. घारयन्नचर्ल स्थिर: | 

संप्रेक्यय नासिकाग्रं स्ं॑ दिशश्वानवल्लोकयन्‌ | 

प्रशान्ताव्मा विगतमीत्रह्मचार््रिते स्थित: । 

मन: संयम्य मचित्तो युक्त आसीत मत्यरः ॥ 

“काया, शिर और ग्रीवाकों सम और अचल घारण किये हुए स्थिर होकर, 

अपनी नासिकाके अग्रमागपर दृष्टि छगाकर, अन्य दिशाओंकोी न देखता हुआ 

निर्भय होकर, भरीमाँति विक्षेपरहित, शान्तचित्त एवं ब्रह्मचयब्रतर्म॑ स्थित रहते 

हुए मनको वशमें करके, मुझमें चित्त छगाये हुए, मुझे ही अपना परम प्राप्य 

मानकर साधन करनेके लिये बठे ।? (गीता ६। १३-१७ ) । इस प्रकार 

स्मृति-प्रमाणसे भी यही सिद्ध होता है कि परम प्राप्य परमात्माके निरन्तर चिन्तनरूप 

ध्यानका अभ्यास बेठकर ही करना चाहिये | 

सम्बन्ध-उक्त साधन केसे स्थानमें बेठकर करना चाहिये ? इस जिज्ञासा- 

पर कहते हैं-- 

यत्रेकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥ 8 । १ | ११॥ 

अविशेषात-किसी विशेष स्थान या दिशाका विधान न होनेके कारण ( यही 

सिद्ध होता है कि ) यत्र-जहाँ; एकाग्रता>चित्तकी एकाग्रता ( सुगमतासे हो 

सके ); तत्रजवहीं ( बेठकर ध्यानका अभ्यास करे ) । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है कि--- 
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समे शुचौ शकेरावहिवालुका- 

विवजिते रब्दजलाश्रयादिभि: । 

मनोइनुकूल न तु॒ चक्षपीडने 

गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌ू ॥ 

'जो सब प्रकारसे शुद्ध, समतर, कंकड़, अग्नि और बाछसे रहित तथा 
शब्द, जल और आश्रयकी इश्टिसे मनके अनुकूछ हो, जहाँ आँखोंको पीड़ा 

पहुँचानेवाला दृश्य न हो और वायुका झोंका भी न छगता हो ऐसे गुहा आदि 

स्थानमें बेठकर परमात्माके ध्यानका अभ्यास करना चाहिये |" ( ख़ेता० उ० 
२१०) इस प्रकार किसी विशेष दिशा या स्थानका निर्देश न होने तथा 
मनके अनुकूछ देशमें अभ्यास करनेके लिये श्रुतिकी आज्ञा ग्राप्त होनेके कारण 
यही सिद्ध होता है कि जहाँ सरछतासे मनकी एकाग्रता हो सके, ऐसा कोई भी 

पवित्र स्थान उपासनाके लिये उपयोगी हो सकता है | अत: जो अधिक प्रयास 
किये बिना ग्राप्त हो सके, ऐसे निर्विन्न और अनुकूछ स्थानमें बेठकर ध्यानका 
अभ्यास करते रहना चाहिये । 

... सम्बन्ध-इस ग्रकार उपासनाका अभ्यास कबतक करना चाहिये ? इस 
'जिज्ञासापर कहते हैं-- 

आ प्रायणात्तत्रापि हि दृष्टय ॥ 8४ । १ । १२॥ 
आ ग्रायणात्‌-मरणपयन्त ( उपासना करते रहना चाहिये ); हि-क्योंकि; 

तत्रापि-मरणकालमें भी; दृष्टम-उपासना करते रहनेका विधान देखा जाता है | 
व्याख्या-छान्दोग्योपनिषद्मं प्रजापतिका यह वचन है कि--“स खल्वेबं 

वर्तेयन्‌ यावदायुबं ब्रह्मलेकममभिसंपथते ।?---“वह इस प्रकार पूरी आयुतक 
उपासनामें तत्यर रहकर अन्‍्तमें निःसन्देह ब्रह्मजेकको ग्राप्त होता है |! ( छा० उ० 
८१॥ १५७ । १ ) | प्रश्नीपनिषद्की बात है, सत्यकामने अपने गुरु पिप्पलादसे 
पूछा---“भगवन्‌ ! मनुष्योमेंसे जो मरणपर्यन्त 5“कारका ध्यान करता है, वह 

किस लोकको जीत लेता है ?? ( ग्र० उ० ५। १ ) इसपर गुरुने *“कारकी 
महिमा वर्णन करके ( ५। २ ) दो मन्त्रोंमे इस छोक और खर्गछोककी ग्राप्तिके 
उद्देश्य्से की जानेबाठी उपासनाका फल बताया | ( ७५। ३-४ ) फिर अनन्‍्तमें 

कहा “जो तीन मात्राओंवाले 3» इस अक्षरके द्वारा इस ( हृदयस्थ ) परमपुरुष- 
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का निरन्तर ध्यान करता है, वह तेजोमय सूर्यकषोकमें पहुँचता है तथा जिस प्रकार 

सर्प केंचुलीका त्याग कर देता है, ठीक उसी प्रकार, वह पापोंसे मुक्त होकर, 

सामवेदकी श्रुतियोंके अभिमानी देवताओंद्वारा ऊपर ब्रह्मलोकमे ले जाया जाता हे] 

वहाँ वह इस जीवधनरूप हिरण्यगर्मले अत्यन्त श्रेष्ठ तथा सबके हृदयमें शयन 

करनेवाले परमपुरुषका साक्षात्कार करता है |? ( ग्र० उ० ७। ७ )। इस ग्रकार 

मृत्युपर्यनत निरन्तर उपासना करते रहनेका श्रुतिमें विधान होनेके कारण यही 

मानना उचित है कि आजीवन नित्य-निरन्‍्तर उपासना करते रहना चाहिये । जिसको 

जीवनकालमें ही उस परमपुरुषका साक्षात्कार हो जाता है, उसका तो उस 

परमेश्वरसे कमी वियोग होता ही नहीं है, वह तो खभावसे ही उसमें संयुक्त हो 

जाता है | तथापि वह जो मरणपर्यन्त निरन्तर उपासना करता रहता है, वह 

उसके अन्य कर्मोकी भाँति छोकसंग्रहके लिये है | परन्तु साधकके लिये तो 

मृत्युपर्यन्त उपासना परम आवश्यक है। अन्यथा योगश्रष्ट हो जानेपर पुनर्जन्म 

अनिवार्य हो जाता है ( गीता ६ । ३७ से ७० ) | इसीलिये भगवानने मरण- 

पर्यन्त साधन करते रहनेके लिये जगह-जगह कहा है (गीता२ |७२; ७ | ३०; 

20 ५५ छत 27२ 2 0930२ पद) | 

सम्बन्ध-यहाँतक उपासनाविषयक वर्णनकी समात्ति करके अब परमात्माकी 

ग्रापिके लिये किये जानेवाले साधनोंके फ़लके सम्बन्धर्में विचार आरम्भ किया 

जाता है । यहाँ यह जिज्ञासा होती है कि जिसको जीवनकालमें ही परमात्मा- 

की ग्राति हो जाती है; उसके पूर्वाजित तथा भावी पुण्य-पापरूप कर्मोंका क्‍या 

होता है ? इसपर कहते हैं-- । 

तद्धिगम उत्तरपूवोधयोर्लछेषविनाशो तद्व्य- 

पदेशात्‌ ॥ 8४७ । १।॥ १३ ॥ 

तदधिगमे-उस परअ्ह्म परमात्माके प्राप्त हो जानेपर; उत्तरपूवाधयो $--आगे 

होनेवाले और पहलेके किये हुए पापोंका; अश्लेषविनाशो"क्रमशः असम्पक एवं 

नाश होता है; तद्व्यपदेशात्‌-क्योंकि श्रुतिमें यही बात जगह-जगह कही 

गयी है । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा गया है कि “यथा पुष्करपछाश आपो न लिष्यन्त एव- 

मेबंबिदि पाप॑ कर्म न छिप्यते |! अर्थात्‌ “जिस प्रकार कमलके पत्तेमें जल नहीं 
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सटता है, उसी प्रकार पूर्वोक्त परमात्माकों जाननेवाले महापुरुषमें पापकर्म लिप्त 
नहीं होते हैं।! (छा० उ० 9 | १४७ | ३ )। इस प्रकार श्रतिके द्वारा 
ज्ञानोत्तरकालमें होनेवाले पापकर्मोप्ते ज्ञानाका अलिप्त रहना कहा गया है तथा यह 
इृष्टान्त भी दिया गया है, “जिस प्रकार सरकंडेकी सींकके अग्रभागमें रहनेवाली 
तुला अभ्निमें गिरायी जानेपर तत्काल भस्म हो जाती है $ इसी प्रकार इस ज्ञानीके 
समस्त पाप निःसन्देह भस्म हो जाते हैं ।! (छा० उ० ५।२४ । ३ ) । मुण्डक 
(२।२। ८) और गीता (४ । ३७ ) में भी ऐसा ही कहा गया है । इस प्रकार 
श्रुतियों और स्थ्रतियोंमें ब्रह्मज्ञानके बाद छोकसंग्रहके लिये की जानेवोली 
व्यावहारिक चेशमें होनेवाले आनुषंगिक पापोंका उसके साथ सम्बन्ध न होना 
और पूर्वक्ृत पापोंका ,सर्वथा नष्ट हो जाना बताया जानेके कारण यही निश्चय 
होता है कि परत्रह्म परमात्माकी ग्राप्तिके बाद उस सिद्ध पुरुषके पृवक्रत पापोंका 
सवंथा नाश हो जाता है और आगे होनेवाले पापोंसे उसका कमी सम्पर्वा 
नहीं होता । 

सम्बन्ध-भगवद्माप्त पुरुषके पुण्यकर्मोका क्या होता हे ? इस जिज्ञासापर 
कहते हैं-- 

इतरस्याप्येवमसंल्छेषः पाते तु ॥ ४७ । १ | १8४ ॥ 
इतरस्य-प॒ण्यकर्मसमुदायका; अपि-मी; एवम-इसी प्रकार; असंश्छेष:- 

सम्बन्ध न होना और नाश हो जाना समझना चाहिये; पाते तु-देहपात होनेपर 
तो वह परमात्माकों ग्राप्त हो ही जाता है । 

व्याख्या-यह पुण्य और पाप इन दोनोंसे ही नि:सन्देह तर जाता है | 
(बृह० उ० ४ | ४ | २२) इस भ्रकार श्रुतिमें कहा जानेके कारण यही सिद्ध 
होता है कि पाप-कर्मकी भाँति ही पूर्वक्ृत और आगे होनेवाले पुण्यकर्मोंसे भी 
जीवन्मुक्त अवस्थामें उस ज्ञानीका कोई सम्बन्ध नहीं रहता, वह समस्त कर्मोंसे 
सर्वथा अतीत हो जाता है । देहपातके बाद तो प्रारब्यक्ला भी क्षय हो जानेसे 
वह परमात्माको प्राप्त हो ही जाता है | 

सम्बन्ध-यादि ज्ञानीके पूवकत और आये होनेवाले सभी पुण्य-पाप नष्ट हो 
जाते हैँ ऑर उनसे उसका कोई सम्बन्ध नहीं रहता हे, तो उसका ज़रीर 
केसे टिका रहता हे £ क्योंकि शरीरकी स्थिति तो कर्मफल-मोगके (लिये ही 

बॉ 
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हे | यदि ज्ञान होनेक़े बाद झरीर न रहे तो ज्ञानका उपदेशक न रहनेके 
कारण सम्प्रदायपरम्परा नष्ट हो जायगी ? इसपर कहते हैं--- 

अनारब्धकार्ये एव तु पूर्वे तदवधेः ॥ 8 । १। १५॥ 
तु-किन्तु; अनारब्धकार्ये-जिनका फलमोगरूप कार्य आरम्भ नहीं हुआ 

है, ऐसे; पूर्वे-पूर्वक्षत पुण्य और पाप; एब-ही नष्ट होते हैं; तदवधे।-क्योंकि श्रुतिमे प्रारब्य कर्म रहनेतक शरीरके रहनेकी अवधि निर्धारित की गयी है । 
व्याख्या-पृव॑सत्रोमें श्रुति-प्रमाणसते जो पूवकृत पुण्यकर्म और पापकर्मोका नाश बताया गया है, वह केवल उन्हीं कर्मोका होता ््‌ जो कि अपना फल 

देनेके लिये तैयार नहीं हुए थे, सश्वित-अवस्थामें ही एकत्र हो रहे थे | ज्ञिन 
प्रारब्ध कमोंका फल भोगनेके लिये उस विद्वानकों शरीर मिला है, उनका नाश 
नहीँ बताया गया है; क्‍योंकि “तस्य तावदेवं चिरं यावत्र विमोक्ष्येडथ संपत्स्ये | “उसका तभीतक विलुम्ब है, जबतक प्रारब्धका नाश होकर देहपात नहीं हो जाता । उसके बाद वह परमात्मामें विछीन हो जाता है |! (छा० उ० ६।१४। 
२ ) | इस प्रकार श्रुतिमें प्रारब्धक्षयपर्यन्त ज्ञानीके शरीरकी स्थिति बतायी गयी है । 

तम्बन्ध-जब ज्ञानीका कमोंसे कोई सम्बन्ध ही नहीं रहता, तब उसके 
लिये श्रतिमें आजीवन अभिहोत्रादि आश्रम-सम्बन्धी कर्मोंका विधान केसे किया 
गया £ इस जिज्ञाव्ापर कहते हैं--- क्‍ 

अश्निहोत्रादि तु तत्कायौयेब तदर्शनात॥ ४। १ । १६ ॥ 
अग्निहोत्रादि-आश्रमोपयोगी अभ्निहोत्र आदि विहित कर्मोंके अनुष्ठानका विधान; तुज्तो; तत्कार्याय-उन-उन विहित कर्मोंकी रक्षा करनेके लिये; एव-- ही है; तद॒शनात्‌-यही श्रुतियों और स्मृतियोंमें देखा गया है | 
व्याख्या-ज्ञानी महापुरुषोंके लिये जो श्रुतिमें विधान किये हुए अपने आश्रम-सम्बन्धी अग्निहोत्रादि कर्म जीवनपर्यन्त करनेकी बात कही गयी है, (५ श्र० सू० ३ | ४ | ३२ ) वह कंधन उन कर्मोंकी रक्षाके उद्देश्यसे ही है । अथांत्‌ साधारण जनता उसकी देखा-देखी कर्मोका त्याग करके श्रष्ट न हो; अपि तु अपने-अपने कमोमे श्रद्धापूर्वक लगी रहे, इस प्रकार लोकसंग्रहके लिये बसा कह! गया है, अन्य किसी उद्देश्यसे नहीं | यह बात श्रुतियों और स्थृतियोंमें भी देखी जाती है | श्रुतिमें तो जनक, अश्वपति, याज्ञवहक्य आदि ज्ञानी महापुरुषोंके 
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टछ्ान्तसे छोकसंग्रहके लिये कर्म करनेका वित्रान सिद्ध किया गया हे और 

श्रीमद्भगवद्गीतामें भगवान्‌ने खयं कहा है कि «हे पार्थ ! मेरे लिये कुछ 

भी कर्तव्य नहीं है, मुझे तीनों छोकोमें किप्ती भी अग्राप्त वस्तुकी ग्रापि 

नहीं करनी है, तो मी मैं कर्मोमें संलम्म रहता हूँ; क्‍योंकि यदि में कभी 

सावधानीके साथ कर्म न करूँ तो ये सब छोग मेरा अनुकरण करके नष्ट-श्रष्ट 

हो जायेँ और मैं उनके नाशमें निमित्त बनूँ |? इत्यादि ( ३। ९१ से२४ )।| 

तथा यह भी कहा है कि “विद्वान्‌ पुरुष कर्मासक्त अज्ञानी मनुष्योंकी बुद्”िमें 

भेद उत्पन्न न करे, किन्तु ख्यं उन्हींकी भाँति कर्म करता हुआ उनको कर्मेमें 

ठगाये रखे |! ( ३। २७५ ) | “क्षरक्षाके लिये किये जानेवाले कर्मोंसे 

भिन्न कर्मोद्रारा ही यह मनुष्य बन्वनमें पड़ता है |! इत्यादि (३। ९ ) | 

. इस प्रकार श्रुति और स्मृतिप्रमाणोंसे यही सिद्ध होता है कि विद्वानके लिये 

कर्म करनेका कथन केवल लोकसंग्रहके लिये है । 

सम्बन्ध-आश्रमके लिये विहित कर्मोके लिवा, अन्य कम उनके द्वारा किये 

जाते हैं या नहीं ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-: 

अतो(न्यापि होकेषामुभयोः ॥ 8४ । १। १७ ॥ 

अतः-इनसे; 'अन्यापि-मिन्न क्रिया भी; उभ्यो+-ज्ञानी और साधक 

दोनोंके लिये; हिज्डी; एक्रेषाम-किसी एक शाखावालेंके मतमें विहित है । 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है, “आजीवन शाख्रविहिंत कर्मोको करते हुए ही 

इस छोकमें सौ वर्षतक जीनेकी इच्छा करे |? इत्यादि ( इशा० २ ) “तथा जो 

कर्म और ज्ञान--इन दोनोंको साथ-साथ जानता है, वह कर्मोद्वारा म्ृत्युसे 

तरकर ज्ञानसे अम्रृतको प्राप्त होता है ।! ( ईशा० ११ ) इस ग्रकार किसी- 

किसी शाखावाढोंके मतमें ज्ञानी और साधक दोनोंके लिये ही इन आश्रम- 

सम्बन्धी कर्मोके सिवा अन्य सभी विहित कर्मोंका अनुष्ठान आजीवन करते 

खनेका विधान है । अतः ज्ञानी छोकसंग्रहके लिये प्रत्येक शुभ कर्मका 

अनुष्ठान कर्तापनके अहंकारसे रहित तथा कमसिक्ति और फलसक्तिसे सबथा 

अदीत हुआ कर सकता है; क्योंकि ज्ञानोत्तरकालमें किये जानेवाले किसी भी 

कर्मसे उसका लेप नहीं होता | ( गीता 9७ | २२; १८। १७ )। 

सम्बन्ध-क्या विधा और कर्मके समच्चयका भी श्रतिमें विधान हे £ इसपर 

कहते हैं--- 

५०७...५-०२०..५०-०- ०. ००-+२०-२०-०- ०-५ ५०
३७....-०२०-१७-०- ०-५ ४-९ ०-५ फिर, अकसर

 > आज 2 की +०स७-१०-० ७-५ 
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यदेव विद्ययेति हि॥ 8 | १ । १८ ॥ 
यृत्ू-जो; एव-भी; विद्यया-विद्याके सहित ( किया जाता है ); इति- 

इस अ्रकार कथन करनेवालो श्रुति है; हि-इसलिये / विद्या कर्मोका अड़ किसी जगह हो सकती है )।. 

व्याख्या-श्रुतिमं कहा है कि “जो कर्म विद्या, 
सहित किया जाता है, वह अधिक सामर्थ्यसम्पन्न हो- जाता है [! ( छा० उ० ९ |१।११० ) यह श्रुति कर्मोके अज्जभूत उद्गीथ आदिकी उपासनाके अ्रकरणकी है, इसलिये इसका सम्बन्ध वैसी ही उपासनाओंसे है | तथा यह विद्या भी ब्रह्मविद्या नहीं है | अत: ज्ञानोसे या परमात्माकों ग्राप्तिके लिये अभ्यास करनेवाले अन्य उपासकोंसे इस श्रुतिका सम्बन्ध नहीं है | इसलिये यह सिद्ध होता है कि उस प्रकारकी उपासनामें कड़ी हुई विधा ही उन कर्मोंका अड्ढ . हो सकती है, ब्रह्मविद्या नहीं | 

श्रद्धा और रहस्यज्ञानके 

पम्बन्ध-ज्नानीके ग्रारब्ध-क 
कहते >> 

भोगेन खतरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥ ४ | ५।|। १९ ॥ 

इतरे-सद्ित ओर क्रियमाणके सिवा दूसरे ग्रारब्धरूप शुभाशुम कर्मोको; द तु-तो; भोगेन-उपभोगके द्वारा; क्षपय्रित्वा-क्षीण करके; संपद्यते-( वह ज्ञानी ) परमात्माको प्राप्त हो जाता है। 

मोंका नाज्ञ कैसे होता है ? इस जिन्नासापर 

अस्वा-ऊपर कहा जा चुका है कि विद्यनके पूवक्षत सद्वित हल 
3:34 हें 6 ०) 

फेक 

नम ता भस्म हो जाते हैं और क्रियमाण कर्मोंसे उसका सम्बन्ध नहीं होता; शेष रहे शुभाशुभ प्रारब्य कर्म, उन दोनोंका उपभोगके द्वारा नाश करके ज्ञानी पुरुष परम पदको प्राप्त हो जाता है, यह बात श्रुतिमं कही गयी है ( छा० उ० ६ । 00 | 

“73०-.--<रैन४४फ%>-..00..९० न 

पहला पाद सम्पूर्ण । 
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दुसरह पाद 
पहले पादमें उपासनाविषयक निर्णय करके जिन जीवन्म॒क्त महापुरुषोंका 

ब्रह्मलोकादिगें गमन नहीं होता, उनको किस ग्रकार परमात्माकी ग्राति होती हैं, 

इस विषयपर विचार किया गया | अब इस दूसरे पादमें, जो बह्मविधाके उपासक 

बह्मलोकमें जाते हैं, उनकी गातिका ग्रकार बताया जाता है | साधारण मनुष्यों- 

की और ब्रह्मविद्याक्ते उपासककी गतियें कहाँवक समानता है, यह स्पष्ट करनेके 

लिये पहले साधारण गविके वर्णनसे प्रकरण आरम्भ किया जाता है-- 

वाद्यमनसि दशनाच्छब्दात्व ॥ ४ । २। १॥ 

वाकज्चाणी; मनसि-”मनमें स्थित हो जाती हैं; दशनातूत्यक्ष देखनेस; 

च्‌ू-और; शब्दातूं-वेद-वाणीसे भी यह बात सिद्ध होती है । 

व्याख्या-श्रतिम,ं यह कहा गया है कि---“अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो 

वाठ्मनसि संपथते मनः ग्राणे ग्राणस्तेजसि तेज: परस्या दवतायाम्‌ ।? इस 

मनुष्यके मरकर एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जाते समय वाणी मनमें स्थित होती है, 

मन ग्राणमें और प्राण-तेजमें तथा तेज परदेवतामें स्थित होता है |! ( छा० उ० 

६ | ८ । ६) इस वाक्यमें जो वाणीका मनमें स्थित होना कहा गया है, वह 

वाक-इन्द्रियका ही स्थित होना है, केवछ उसकी दृत्तिमात्रका नहीं; क्योंकि यह 

प्रत्यक्ष देखा जाता है कि मरणासन्न मनुष्यमें मन विद्यमान रहते हुए ही वाक्‌-इन्द्रिय- 

का कार्य बंद हो जाता है तथा श्रुतिमें तो स्पष्ट शब्दोंमें यह बात कही ही है । 

सम्बन्ध-वाणी मनमें स्थित हो जाती हे, यह कहनेके बाद वहाँ अन्य 

इच्द्रियोंके बियमें कुछ नहीं कहा गया | केवल मनकी ग्राणमें स्थिति बतायी 

गयी, अतः अन्य इच्द्रियोंके विषयमें क्या समझना चाहिये # इसपर कहते हैं--- 

अत एवं च सवोण्यनु ॥ 8४ । २। २॥ 

अत एव-इसीसे; च-यह भी ( समझ लेना चाहिये कि ) अनु"उनके 

साथ-साथ; सर्वाणि"समस्त इन्द्रियाँ ( मनमें स्थित हो जाती हैं ) । 

व्याख्या-प्र भोपनिषद्मं कहा है. कि--“तस्मादुपशान्ततेजा: . पुनर्मव- 

मिन्द्रियमनसि सम्पध्यमाने: ।” “अर्थात्‌ जिसके शरीरकी गरमी शान्त हो चुकी है, 
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ऐसा जीवात्मा मनमें स्थित हुई इन्द्रियोंके सहित पुनर्जन्मको ग्राप्त होता है | 
( श्र० 35० ३ । ९ ) इस प्रकार श्रुतिमें किसी एक इन्द्रियका मनमें स्थित होना न 
कहकर समस्त इन्द्रियोंकी मनमें स्थिति बतायी गयी है तंथा सभी इन्द्रियोंके 
कर्मोका बंद होना प्रत्यक्ष भी देखा जाता है | अतः पूर्वोक्त दोनों प्रमाणोंसे ही 
यह भी सिद्ध हो जाता है कि वाक्‌-इन्द्रियके साथ-साथ अन्य इन्द्रियाँ भी मनमें 
स्थित हो जाती हैं | 

सम्बन्ध-उसके वाद क्‍या होता है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

तनन्‍्मनः प्राण उत्तरात्‌ ॥ 8७ । २॥३ ॥ 
उत्तरातू-उसक बादक कथनसे (यह स्पष्ट है कि ) तत्‌-वह (इन्द्रियोंके 

सहित ) मनः>-मन; ग्राणे-प्राणमें / स्थित हो जाता है )। द 
व्याख्या-पूर्वाक्त श्रुतिमे जो दूसरा वाक्य है, “मन: ग्राणे! ( छा० उ० ६। 

८ | ६ ) उससे यह भी स्पष्ट है कि वह मन इन्द्रियोंके साथ ही ग्राणमें स्थित 
हो जाता है | । 

सम्बन्ध-उसके वाद क्‍या होता है ? इस जिज्नासापर कहते हैं-- 

सोधध्यक्षे तदुपगमादिभ्यः ॥ 8 | २। ४ ॥ 
तदुपगमादिभ्य-उस जीवात्माके गमन आदिके वर्णनसे यह सिद्ध होता 

है कि; सः-बह प्राण, मन और इन्द्रियोंके साथ; अध्यक्षे-अपने खामी जीवात्मामें 
(स्थित हो जाता है )। 

व्याख्या-झहदारण्यकर्म कहा है कि “उस समय यह आत्मा नेत्रसे या 
अह्मरन्थस अथवा शरीरके अन्य किसी मार्गद्वारा शरीरसे बाहर निकल्ता है 
उसके निकलनेपर उसीके साथ प्राण भी निकलता है और ग्राणके निकलनेपर 
उसक साथ सब इन्द्रियाँ निकलती हैं |? ( ब्रह० उ० ९ | ० । २ ) | श्रुतिके 
इस गमनविषयक वाक्यसे यह सिद्ध हो जाता है कि इन्द्रिय और मनसहित ग्राण 
अपने खामा जीवात्माम स्थित होता है । यद्यपि पूर्व श्रुतिमें प्राणका तेजमें स्थित 
होना कहा है, किन्तु बिना जीवात्माके केवल प्राण और मनसहित इन्द्रियोंका 
गमन सम्मव नहीं; इसलिये दूसरी श्रुतिमें कहे हुए जीवात्माकों भी यहाँ सम्मिलित 
कर लेना उचित है | 
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सम्बन्ध-उसके बाद क्‍या होता है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

बिक से 

भूतेषु तच्छुतेः॥ ४ । २। ५१॥ 
हि 

तच्छूते;-तद्विषयक श्रुति-प्रमाणसे यह सिद्ध होता है कि; भूतेषु- ग्राण 

और मन-इन्द्रियोंसहित जीवात्मा ) पाँचों सूक्ष्म मूतोंमें ( स्थित होता है ) | 

व्याख्या-पूर्वश्रतिमं जो यह कहा है कि प्राण तेजमें स्थित होता है, 

उससे यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा, मन और समस्त इन्द्रियाँ---ये सब-के-सब 

सूक्ष्ममूत-समुदायमें स्थित होते हैं, क्योंकि सभी सृक्ष्मभूत तेजके साथ मिले 

हुए हैं । अत: तेजकें नामसे समस्त सूक्ष्ममूत-समुदायका ही कथन है । 

म्बन्ध-पव श्रतिसें प्राणका केवल तेजमें ही प्थित होना कहा गया हुं, 

अतः यदि सब सूतोंगें स्थित होना न मानकर एक तेजस्तत्तमें ही स्थित होना 

मान लिया जाय तो क्‍या हानि है / इस जिन्नासापर कहते हैं--- 

नेकस्मिन्दशेयतों हि ॥ 8४ । २। ६ ॥ 

एकांस्मनू--एक तेजस्तत्त्वम॑ स्थित होना; नन्‍नहीं माना जा सकता; 

हिज-क्योंकि; दशेयत;--श्रुति और स्द्ृति दोनों जीवात्माका पाँचों भूतोंसे युक्त होना 

दिखलाती हैं | 

: व्याख्या-इस बातका निर्णय पहले ( ब्रह्मसूत्र ३। १।२ भें ) कर दिया गया है 

कि एक जल या एक तेजके कथनसे पाँचों तत्त्वोंका ग्रहण है। क्योंकि उस 
प्रकरणम इन तीन तत्त्वाकी उत्पत्तिका वणन करके 

तीनोंका मिश्रण करनेकी बात कही है | अतः जिस तत्त्वकी प्रधानता है, उसीके 

नामसेः वहाँ वे तीनों तत्व पुकारे गये हैं; इससे, शरीर पाश्चमीतिक है, यह 

बात .ग्रत्यक्ष दिखायी देनेसे तथा श्रुतिम भी प्रथिबवीमय, आपोमय, वायुमय, 

जीवात्माके 

साथ प्रयोग देखा जानेसे भी यही सिद्ध होता है कि प्राण और मन-इन्द्रिय 

'आदिके सहित जीवात्मा एकमात्र तेजस्तत्तमें स्थित नहीं होता; आप तु शरीरक 

बीजभूत पाँचों भूतोंके सूक्ष्म खरूपमें स्थित होता है | वही इसका सूक्ष्म शरीर 

है, जो कि कठोपनिषद्मं रथके नामसे कहा गया है (क० उ० १।३। ३ )। 

इसके सिवा स्मृतिमें भी कहा है---- 



: तत्त्ववेत्ताओंके विषयमें ? इसपर कहते हैं--- 
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अण्य्यो मात्रा विनाशिन्यो दरशार्धानां तु या: स्मृता: | 
तामि: साथमिंद॑ सर्वे संभवत्यनुपूर्वश: || (मनु०१। २७) 

'पाँचों भूतोंकी जो विनाशशीछ पाँच सूक्ष्म तन्मात्राएँ ( रूप, रस, गन्घ, 
स्पर्श और शब्द ) कही गयो हैं, उनके साथ यह सम्पूर्ण जगत्‌ क्रमश: उत्पन्न 
होता है |? 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती हे कि मरणकालकी गातिका जो वर्णन 
किया गया हे, यह साधारण मनुष्योंके विषयमें हे या ब्रह्मलोकको ग्राप्त होनेवाले 

समाना चासत्युपक्रमादम्॒तत्व॑ं चानुपोष्य ॥ ०७ | २। ७॥ 
आसृत्युपक्रमातू-देवयानमार्गद्वारा ब्रह्मलोकमें जानेक क्रम आरम्म होनेतक; 

समाना-दोनोंकी गति समान; चजही है; चृ-क्योंकि; अनुपोष्य-सूक्ष्म 
रारीरको सुरक्षित रखकर ही; अम्र॒तत्वम्र"त्रह्मलोकमें अमृतत्व, छाम करना 
ब्रह्मविद्याका फल बताया गया है | 

व्याख्या-वाणी मनमें स्थित होती है, यहाँसे लेकर प्राण, मन और इन्द्रियों- 
सहित जो जीवात्माके सूक्ष्म भूतसमुदायमें स्थित होनेतकका यानी (थूल-दरीरसे 
निकलकर ब्रह्मलेकमें जानेका जो मार्ग बताया गया है, उसका आरम्भ होनेसे पहले 
साथारण मनुष्योंकी और ब्रह्मलोकमें जानेवाले ज्ञानी पुरुषकी गति एक समान ही 
बतायी गयी है; क्योंकि सूक्ष्म शरीरके सुरक्षित रहते हुए ही इस छोकसे ब्रह्म 
लोकमें जाना होता है और वहाँ जाकर उसे अम्ृतखरूपकी प्राप्ति होती है। 
इसीलिये अछग-अछग वर्णन नहीं किया गया है | द 

तम्बन्ध-उत्त श्रकरणके अन्तमें जो यह कहा गया है कि मन, इच्द्रियाँ 
और जीवात्माके सहित वह तेज परमदेवतामें स्थित होता है तो यह स्थित 
होना केसा है; क्योंकि प्रकरण साधारण मनुष्योंका हे, सभी समान भावसे 
+एमदेव फरमात्माको ग्राप्त हो जाये, यह सम्भव नहीं / इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

तदापीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ॥ ४ । २। ८ ॥ 
संसारव्यपदे शातू-साधारण जीवोंका मरनेके बाद बार-बार जन्म ग्रहण 

करनेका कथन होनेके कारण ( यही सिद्ध होता है कि ) तत्‌-उनका वह सूक्ष्म 
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शरीर; आ अपीते$-सुक्तावस्था प्राप्त होनेतक रहता है, इसलिये नूतन स्थूछ शरीर 

प्राप्त होनेके पहले-पहले उनका परमात्मामें स्थित रहना प्रछ्यकालकी भाँति है । 

व्याख्या-उस ग्रकरणमें जो एक शरीरसे दूसरे शरीरमें जानेवालेकी परम- 

देवतामें स्थित होना कहा गया है, वह ग्रल्यकाछकी भाँति कर्म-संस्कार और 

स॒क्ष्म शरीरके सहित अज्ञानपूर्वंक स्थित होना है । अतः वह पख्रह्म परमात्माकी 

प्राप्ति नहीं है; किन्तु समस्त जगत्‌ जिस प्रकार उस परम कारण परमात्माम 

ही स्थित रहता है, उसी प्रकार थिंत होना है | यह स्थिति उस जीवात्माको 

जबतक अपने कर्मफलछ-उपभोगके उपयुक्त कोई दूसरा शरीर नहीं मिलता, तब 

तक रहती है; क्योंकि उसके पुनर्जन्मका श्रुतिमें कथन है (क० उ०२॥२॥।७)। 

इसलिये जबतक उसे मुक्ति ग्राप्त नहीं होती, तबतक उसका सूक्ष्म शरीरसे सम्बन्ध 

रहता है; अतः वह मुक्त पुरुषकी भाँति परमात्मामें विछीन नहीं होता । 

सम्बन्ध-उस ग्रकरणमें तो जीवात्माका सबके सहित आकाश्ादि भूतोंमें 

स्थित होना बताया गया है, वहाँ यह नहीं कहा गया कि वह सूक्ष्मभूत- 

समदायमें स्थित होता है; अतः उसे स्पष्ट करते हैं--- 

स॒क्ष्मं प्रमाणतश्च तथोपलब्घेः ॥ ४ । २। &६ ॥ 

ग्रमाणत३-वेद-प्रमाणसे; च-और; तथोपलब्धे;-वैसी उपलब्धि होनेसे 

भी ( यही सिद्ध होता है कि ); सक्ष्मम-( जिसमें जीत्रात्मा स्थित होता है 

वह ) मूतसमुदाय सूक्ष्म है । 

व्याख्या-मरणकालमें जिस आकाशादि भूतसमुदायमें सबके सहित 

जीवात्माका स्थित होना कहा गया है, वह भूतसमुदाय सूक्ष्म है, स्थूल नहीं 

है---यह बात श्रतिके प्रमाणसे तो ( सिद्ध है ही ) प्रत्यक्ष उपलब्धिसे भी सिद्ध 

होती है; क्‍योंकि श्रुतिमें जहाँ परछोक-गमनका वर्णन किया गया है, वहाँ 

कहा है---- द 

शातं चेका हृदयस्य नाड्यस्तासां मूर्धानमभिनिःसतेका । 

तयोध्वमायन्नमृतत्वमेति विष्वड्डन्या उत्क्रमणे भवन्ति ॥ 

:इस जीवात्माके हृदयमें एक सौ एक नाडियाँ हैं, उनमेंसे एक कपालकी 

ओर निकली हुई है, इसीको सुबुम्णा कहते हैं, उसके द्वारा ऊपर जाकर मनुष्य 

अमृतभावको प्राप्त होता है, दूसरी नाडियाँ मरणकालमें नाना योनियोमे ले 

ह। 

(कीरअअर#ऊप_गगरगअरननॉनअसर््््जज 

7“ # -+++ +++ 
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जानेवाली होती. हैं ।! ( छ० उ० ८ | ६। ६ ) इसमें जो नाडीद्वारा निकल- - 
कर जानेकी बात कही है, यह सूक्ष्म मूतोंमें स्थित जीवात्माके लिये ही सम्भव : 
है; तथा मरणकालमें समीपवर्ती मनुष्योंको उसका निकलना नेत्रेन्द्रिय आदिसे 
दिखलायी नहीं देता। इससे भी उन भूतोंका सूक्ष्म होना प्रत्यक्ष है | इस प्रकार श्रुति- 
प्रमाण और प्रत्यक्ष प्रमाणसे मी उस भूतसमुदायका सूक्ष्म होना सिद्ध होता है । 

सम्बन्ध-गकारान्तरसे उसी बातकों सिद्ध करते हैं-- 

नोपमर्देनातः ॥ 8 | २ | १० ॥ 
अतः्वह भूतसमुदाय सूक्ष्म होता है, इसीलिये; उपमर्देन-इस स्थूल- - 

शरीरका दाह आदिके द्वारा नाश कर देनेसे; नजउसका नाश नहीं होता | 

व्याख्या-मरणकालमे जीवात्मा जिस आकाशादि भूत-समुदायरूप शरीरमें 
स्थित होता है, वह सूक्ष्म है; इसीलिये इस स्थूछ शरीरका दाह आदिके द्वारा 
नाश कर देनेसे भी उस सूक्ष्म शरीरका कुछ नहीं बिगड़ता । जीवात्मा सूक्ष्म: 
शरीरके साथ इस स्थूलछ शरीरसे निकछ जाता है, इसीलिये इस स्थूछ शरीरका . 
दाह-संस्कार करनेपर भी जीवात्माको किसी प्रकारके कशका अनुभव नहीं होता। . 

सम्बन्ध-उपयुक्त कथनकी ही पुष्टि करते हुए कहते हैं-- 
रु 

अस्येब चोपपत्तेरेष ऊष्मा ॥ 8। २। ११॥ 
एपघ५्न्यह; ऊध्माज्गर्मी ( जो कि जीवित शरीरमें अनुभूत होती है ); : 

अस्य एवनइस सूक्ष्म शरीरकी ही है; उपपत्ते+-युक्तिसे; च-भी ( यह 
बात सिद्ध होती है; क्योंकि सूक्ष्म शरीरके निकछ जानेपर स्थूछ शरीर गरम 
नहीं रहता )। 

व्याख्या-सूक्ष्म शरीरसहित जीवात्मा जब इस स्थूल शरीरसे निकल जाता 
है, उसके बाद इसमें गरमी नहीं रहती, स्थूछ शरीरके रूप आदि लक्षण वैसे- 
के-वैसे रहते हुए ही वह ठंडा हो जाता है | इस युक्तिसे भी यह बात समझी 
जा सकती है कि जीवित शरीरमें जिस गरमीका अनुभत्र होता है, वह इस 
सूक्ष्म शरीरकी ही है | अतरव इसके निकल जानेपर वह नहीं रहती | 

सम्बन्ध-जिनके समस्त संकल्प यहीं नष्ट हो चुके हैं, जिनके मनमें किसी 
अकारकी वासना शेष नहीं रही, जिनको इसी शरीरसें परजह्म परमात्माकी ग्राति 

वे० द० २३-- 
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ही गयी है, उनका बहालोकमें गमन होना सम्भव नहीं है; क्योंकि श्रुतिगें उनके 
पम्ननका निषेध है | इस बातको हृद़ करनेके लिये पूर्वपक्ष उपस्थित करके उसका 
उत्त दिया जाता है--- 

प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌॥ 89 | २। १२॥ 
चेत्‌--यदि कहो; प्रतिषेधात्‌-प्रतिमिध होनेके कारण ( उसका गमन 

नहीं होता ); इति नज्तो यह ठीक नहीं; शारीरात-क्योंकि उस प्रतिषेव- 
वचनके द्वारा जीवात्माप्ते प्राणोंको अछा होनेका निषेव किया गया है | 

व्याख्या-पूर्वपक्षकी ओरसे कहा जाता है कि “जो कामनारहित, निशष्काम, 
पूर्णाम और केवल परमात्माको ही चाहनेवाल है, उसके प्राण उत्क्रमण नहीं 
करते |? ( बृह ० उ० 9 | ४ | ६ ) । इस श्रुतिमें कामनारहित महापुरुषकी 
गतिका अभाव बताया जानेके कारण यह सिद्ध होता है कि उसका ब्रह्मछोकर्मे 
ग़मन नहीं होता, किन्तु यह कहना ठीक नहीं है; क्योंकि उक्त श्रुतिमें जीवात्मासे 
प्राणोंके अलग होनेका निर्षेंष है, न कि शरीरसे | अतः इससे गमनका निषेध 

सिद्ध नहीं होता, अपितु जीवात्मा प्राणोंके सहित ब्रह्मलोकमें जाता है, इसी 
बातकी पुष्टि होती है | । । 

सम्बन्ध-इसके उत्तर्ें पिद्धान्ती कहते हैं--- 

स्पष्टो छोकेषाम ॥ ४० | २। १३ ॥ 
एकेषाम्‌-एक शाखावालोंकी श्रुतिमें; स्पष्ट+-स्पष्ट ही शरीरसे प्राणोंके 

उत्क्रमण न होनेकी बात कही है; हि-इसलिये ( यही सिद्ध होता है कि उसका 
गमन नहीं होता ) । 

व्याख्या-एक शाखाकी श्रुतिमें स्पष्ट ही यह बात कही गयी है कि “न तस्य 

ग्राणा उत्कामन्तिः---'उस आप्तकाम महापुरुषके प्राण उत्क्रमग नहीं करते, 

यहीं विीन हो जाते हैं; वह ब्रह्म होकर ही बद्मको प्राप्त होता है ।! ( नृसिहो ० ५) 
इयके सित्रा, बहदारण्यकोपनिषदूके अगले मन्त्रें यह भी कहा है कि 

'अन्न ब्रह्म समशनुतेः--“वह यहीं त्रह्मको प्राप्त हो जाता है |! ( ब्रहव० उ० ४ । 

४ | ७ )। दूसरी श्रुतिमें यह भी बताया गया है कि-.. 

विज्ञानात्मा सह देवेश्व सर्वे: पग्राणा भूतानि संग्रतिष्ठन्ति यत्र । 
तदक्षर॑ वेदयते यस्‍्तु सोम्य स॒सतरज्ञ: सर्वमेब्राविवेशेति |। 
(यह जीवात्मा समस्त ग्राण, पाँचों भूत तथा अन्त:करण और इन्द्रियोके 
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सहित जिसमें प्रतिष्ठित है, उस परम अविनाशी परमात्माको जो जान लेता है; है 

सोम्य ! वह सर्वज्ञ महापुरुष उस सबेरूप परमात्मामें प्रवि् हो जाता है! 

( अंग छ6-85॥ १80 ५) ॥ 

इन सब श्रतिग्रमाणोंसे यही सिद्ध होता है कि उस महापुरुषका छोकान्तर- 

में गमन नहीं होता | तथा जीवात्मासे ग्राणोंक उत्क्रमणके निषेघकों यही 

आवश्यकता भी नहीं है; इसलिये उस श्रुतिके द्वारा जीवात्मासे प्राणंकि अछग 

होनेका निषेव मानना अस्गत है । 

सम्बन्ध-स्पाति-अमाणसे उसी बातकों हृढ़ करते हैं-- 

सयेते च ॥ ४ । २। १४ ॥ 
च-तथा; स्मयते-स्मृतिसे भी € यही सिद्ध होता है )। 

व्याख्या-“जिसका मोह सवंथा नष्ट हो गया है, ऐसा स्थितगप्रज्ञ त्रह्मकता। 

्रह्ममें स्थित रहता हुआ न तो प्रियको पाकर हर्षित होता है और न अग्रियको 

पाकर उद्दिम्न ही होता है |! # ( गीता ७५ | २० ) | “जिनके पाप सवंथा न£ 

हा चुके हैं, जो सब ग्राणियोंके हितमें संलम्न हैं तथा जिनके समस्त संशय ्नट 

हो चुके हैं; ऐसे विजितात्मा महापुरुष शान्त ब्रह्मको प्राप्त हैं ।! | ( गीता ५। 

७५)। “उनके सब ओरे ब्रह्म ही बतंता है।! | ( गीता ७५।२६)। इस अ्रकार 

स्मृतिमं जगह-जगह उन महापुरुषोंकः जीवनकऋलतें ही ब्रह्मको प्राप्त हैनि। 

कहा गया है तथा जहाँ गमनका प्रकरण आया है, वहाँ शरीरसे समस्त सूझम 

तत्तोंकी साथ लेकर ही गमन करनेकी बात कही है ( १७ । ७') । इसलिये 

भी यही सिद्ध होता है कि जिन महापुरुषोंको जीवनकाठमें ही पस्रह्म परमात्माकी 

प्राप्ति हो जाती है, उनका किसी भी परलोकमें गमन नहीं होता है । 

तम्बन्ध- जो महात्मा जीवनकालमें परमात्माको ग्राप्त हो छुके हैं; वे वि 

परलोकमें नहीं जाते तो झरीरनाझके समय कहाँ रहते हैं ! इस जिज्ञासाप्र कहते है. 

तानि परे तथा दाह ॥ ४७ । २। १५॥ 

& न प्रहष्येत्‌ प्रिय प्राप्य नोद्विजेतू प्राप्य चाप्रियम्‌ । 

स्थिरबुद्धिरसंमूढो. बरह्मविद्‌ ब्रह्मणि स्थितः ॥ 

 छभन्ते ब्रह्मनिर्वा णमस्घय: क्षीणकल्मषाः । 

छिन्नद्ेधवा यतात्मान सबभूतहिते. रताः ॥ 
| अभितोी ब्रह्मनिवोर्ण वतंते  विदितात्मनाम्‌ ॥ 
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कप तानिन्चे प्राण, अन्त:करण, पाँच सूक्ष्ममूत तथा ड्न्द्रियाँ सब-के- 

सब; प्रे-उस पख्रह्ममें ( विीन हो जाते हैं ); हिजू-क्योंकि; तथा>ऐसा ही; 

आहः-श्रुति कहती है । 
:.. व्याख्या-जो महापुरुष जीवनकालमें ही परमात्माको प्राप्त हो जाता है, वह 

एक प्रकारसे निरन्तर उस परत्ह्म परमात्मामें ही स्थित रहता है; उससे कभी 

अलग नहीं होता तो भी लोकद्ृश्सि शरीरमें रहता है, अतः जब ग्रारब्ब पूरा होने- 

पर शरीरका नाश हो जाता है, उस समय वह शरीर, अन्तःकरण और इन्द्रिय 

आदि सब कछाओंके सहित उप परमात्मामें हं। विछोन हो जाता है । श्रुतिमें भी यही 

कहा है---“उस महापुरुषका जब देहपात होता है, उस समय पंद्रह कहढाएँ 

और मनसहित समस्त इन्द्रियोंके देवता --ये सब अपने-अपने अभिमानी देवताओं- 

में स्थित हो जाते हैं, उनके साथ जीवन्मुक्तका कोई सम्बन्ध नहीं रहता, उसके 

बाद विज्ञानमय जीवात्मा, उसके समस्त कप्त और उपयुक्त सब्र देवता--ये सब- 

. के-सब परत्रह्ममें विछीन हो जाते हैं !! (मु० उ० ३। २। ७) | 

सम्बन्ध-जरी रसम्बन्धी सब तत्त्वोंके सहित वह महापुरुष उस परमात्मामें 

किस प्रकार स्थित होता है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर कहते हैं--- 

अविभागो वचनात्‌ ॥ ४ । २। १६॥ 
. बचनावन”-श्रुतके कथनसे ( यह माद्म होता है कि ) अविभाग$- 

विभाग नहीं रहता । 

व्याख्या-मरणकालमें साथारण मनुष्योंका जीवात्माके सहित उस परमदेवमें 

स्थित होना कहा गया है तथा अपने-अपने कर्मानुसार मिन्न-मभिन्न योनियोमें 

कमफलका उपभोग करनेके लिये वहाँसे उनका जाना भी बताया गया है (क० 
उ० २।| ५७ | ७ )। इसलिये प्रठढयको भाँति परमात्मामें स्थित होकर भी वे उनसे 
विभक्त ही रहते हैं; किंतु यह ब्रह्मज्ञाना महापुरुष तो सब तत्तवोंके सहित यहीं 

परमात्मामें छीन होता है; अतः विभागरहित होकर अपने परम कारणमूत ब्रह्ममें 
मिल जाता है । श्रुति भी ऐसा ही वर्णन करती है--'जिस प्रकार बहती हुई 
नदियाँ अपना-अपना नाम-रूप छोड़कर सम्ुद्रमें विछोन हो जाती हैं, उसी 

प्रकार ज्ञानी महात्मा नाम-छपसे रहित होकर उत्तम-से-उत्तम दिव्य परमपुरुष 

परमात्माको प्राप्त हो जाता है ।! # (मु० उ० ३। २। ८) 
# यह मन्त्र पृष्ठ ४७ में अर्थशहित आ गया है । 
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पम्बन्ध-बह्मलोकर्में जानेवालोंकी गातिका ग्रकार बतानेके उद्देश्यसे प्रकरण. 
आरम्भ करके सातवें सूत्रमें यह पिद्ध किया गया कि मृत्युकालमें प्राण, मन और 
इन्द्रियोंके साहित जीवात्मा स्थूल झरीरसे निकलते समय पृक्ष्म पाँच भृतोंके 
पडुदायरूप सूक्ष्म झरौरमें स्थित होता है। यहाँतक तो साधारण मनुष्यके 
समान ही विद्वानकी भी गति है | उसके बाद आठवें सूतमें यह निर्णय किया गया 
कि साधारण मनुष्य तो सबके कारणरूप परमेश्वरमें प्रलयकालकी भाँति 
स्थित होकर परमात्माके विधानाइसार कर्पफ़लभोगके लिये दूसरे जरीरमें 
चले जाते हैँ, किन्तु वह्मवेत्ता अलह्मलोकरें जाता हे । फ़िर प्रसज्ञवज्ञ नवेंसे 
ग्यारहवें सूत्रतक सूक्ष्म झरीरकी सिद्धि की गयी और बारहवेंसे सोलहवेंतक, जिन 
महापुरुषोंको जीवनकालमें ही बह्मका साक्षात्कार हो जाता है, वे बलह्नलोकमें न 
जाकर यहाँ बह्ममें लीन हो जाते हैं यह निर्णय किया गया; अब इस सत्रहवें 
पूजसे पुनः ब्रह्मलोकर्में जानेवाले विद्वाचकी गातिके विषयों विच्चार आरम्भ 
करते हैं । चूक्ष्म शरीरमें स्थित होनेके अनन्तर वह विद्वान्‌ किस प्रकार बह्म- 
लोकमें जाता हे, यह बतानेके लिये अगला प्रकरण प्रस्तुत किया जाता है--- 

तदोको5ग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारो विद्यासामशथ्यात्तच्छे षगत्यनु- 
स्म्रतियोगान्च हादोनुग्हीतः शताधिकयां॥ ४ | २। १७॥ 
 ( स्थूल शरीरपसे निकलछते समय ) तदोकोड5ग्रज्वलनम्‌-उस जीवात्माका 

निवासस्थान जो हृदय है, उसके अग्रभागमें प्रकाश हो जाता है; तत्प्रकाशित- 
ह्वार/>उस अकाशसे जिसके निकलनेका द्वार प्रकाशित हो गया है, ऐसा वह 
विद्वान; विद्यासामथ्यात्-तन्नविय्ाकें प्रभावते; च-तथा; तच्छेषगत्यनुस्मृति- 
योगात्‌-उस विद्याका शेष अड्ढ जो ब्रह्मलोकमें गमन है, उस गमनविषयक 
संस्कारकी रद्वतिके योगसे; हादौनुग्ृहीत-हंदयस्थ परमेश्वरकी कृपासे अनुगृहीत 
हुआ; शताधिकया-एक-सौ नाडियोंसे अधिक जो एक ८ सुपुम्ना ) नाडी है, 
उसके द्वारा ( बह्मरन्ध्रसे निकलता है ) । द 

व्याख्या-श्रुतिमं मरणासन्न मनुष्यके समस्त इन्द्रिय, प्राण तथा अन्त:करणके 
लिड्गशरीरमें एक हो जानेकी बात कहकर हृदयके अग्रभागमें प्रकाश होनेका 
कथन आया है ( बृह० उ० 9 | 9 | २ ) तथा साधारण - ० गा हैंड (इह० 3० ४।४।२ ) तथा साधारण मनुष्य और 

49 “तस्य हेतस्थ हृदयस्याग्र प्रद्योतते तेन प्रयोतेनेष आत्मा निष्क्रामति ।” 
.. इसके उस हृदयका अग्रमाग प्रकाशित होने छगता है, उसीसे यह आत्मा 
निकलता है |? 
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ब्रह्मवेत्ताके निकठनेका रास्ता इस प्रकार मिन्न-मित्र बताया हैं कि हृदयसे 

सम्बद्ध एक सौ एक नाडियाँ हैं, उनमेंसे एक मस्तककी ओर निकली हैं, उसके : 

द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाछा विद्वान्‌ अमृतत्वको ग्राप्त होता है, शरीरसे जाते 

समय अन्य नाडियाँ इवर-उधरके मार्गते नाना योनियोंमें ले जानेवाली होती हैं 

( छा० 3० ८ | ६। ६ ) | इन श्रुतिग्रमाणोंसि यही निश्चय होता है कि मरण- 

कालमें वह महापुरुष हृदयके अग्रमागमे होनेवाले प्रकाशसे प्रकाशित ब्रह्मरन्श्रके 

मरा्ससे इस स्थूछ शरीरके बाहर निकलता है और ब्रह्मविद्याके प्रभावसते उसके 

फूलरूप ब्रह्मछोककी पग्रातिके संस्कारकी स्घतिसे युक्त हो हृदयस्थित सवसुहृद्‌ 

पर्ह्म परमेश्वरसे अनुगृहीत हुआ सूर्यकी रश्मियोंमें चछा जाता है । 
७५ 

सम्बन्ध-उसके बाद क्‍या होता है ? इस जिन्ञासापर कहते हँ-- 

रगम्यनुसारी ॥ 8 । ९। १८ ॥ 

रुधम्यनुसारी-सर्यकी रक्मियोंमें स्थित हो उन्हींका अवलम्बन करके ( वह 

सर्योकके द्वारसे ब्रह्मलोकमें चछा जाता है ) | 

व्याख्या-'इस स्थूछ शरीरसे बाहर निकलकर वह जीवात्मा इन सूर्यकी 

रव्मियोंद्रारा ऊपर चढ़ता है, वहाँ “5४” ऐसा कहता हुआ जितनी देरमें मन जाता 

है, उतने ही समयमें सूर्यक्षोकमें पहुँच जाता है, यह सूर्य ही विद्वानोंके लिये 

ब्रह्मज्रेकमें जानेका द्वार है, यह अविद्वानोंके लिये बंद रहता है, इसलिये वे 

नीचेके छोकोमें जाते हैं |! ( छा० उ० ८ । ६ । ५ ) । इस श्रुतिके कथनसे 

यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मरन्त्रके मार्गद्वारा स्थूल शरीरसे बाहर निकलकर ब्रह्मवेत्ता 

सूर्यकी रश्मियोंमें स्थित होकर उन्हींका आश्रय ले सूयछोकके द्वारसे ब्रह्मठोकमें 

चला जाता है; उसमें उसको विल्म्ब नहीं होता । 

सम्बन्ध-रात्रिके समय तो सूर्यकी रश्मियाँ नहीं रहतीं, अतः यदि किसी 

जानीका देहपात रात्रिकरे समय हो तो उसका क्या हो ता है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं 

निशि नेति चेन्न सम्बन्धस्य यावदेहभावित्वा- 

हर्शायति च ॥ 8 । २। १९ ॥ 
& यह मन्त्र सत्र ४ | २। ९ की व्याख्यामें अर्थशद्दित आ गया है । 

+ आथ यज्जैतदस्माच्छरीरादुत्क्रामत्यथेतेरेव रश्मिमिरूध्वेसाक्रते स ओमिति 

वा होदू वा मीयते स॒ यावत्‌ क्षिप्येन्मनस्तावदा दिव्य गच्छत्येतद्‌ वे खल लछोकद्वारं 

विदुषां प्रपदर्न निरोधो5विदुषास ।! 
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चेत्-यदि कहो कि; निशिररात्रिमें; न-सूयकी रश्मियोसे नाडीद्वारा उसका 

सम्बन्ध नहीं होता; इति न-तो यह कहना ठीक नहीं; ( हि )-क्यो कि; सम्बन्धस्य- 

नाडी और सूर-रश्मियोके सम्बन्धकी; यावद्देहभावित्वातू-जबतक शरीर रहता है, 
तबतक सत्ता बनी रहती है, इसलिये (दिन हो या रात; कभी भी नाडी और सूर्य- 
रश्मियोंका सम्बन्ध विच्छिन्न नहीं होता ); दशेयति च-यही बात श्रुति भी दिखाती है। 

व्याख्या-यदि कोई ऐसा कहे कि रात्रिमें देहपात होनेपर नाडियोंसे सूर्य- 
किरणोंका सम्बन्ध नहीं होगा, इसलिये उस समय मृत्युको प्राप्त हुआ विद्वान 

» सूयछोक-मार्गले गमन नहीं कर सकता, तो उसका . यह कहना ठीक नहीं 
है; क्‍योंकि श्रुतिमं कहा है कि---इस सूर्यकी ये रश्मियाँ इस छोकमें 
और उस सूर्यछोकमें-दोनों जगह गमन करती हैं, वे सूर्यमण्डलप्ते निकलती 
हुई शरीरकी नाडियोंमें व्याप्त हो. रही हैं तथा नाडियोंसे निकछती हुई 

सूयमें फेली हुई हैं ।! # (छा० 3० ८ | ६।२) । इसलिये श्रुतिके इस कथना- 
नुसार जबतक शरीर रहता है, तब्रतक हर जगह और हर समय सूर्यकी रश्मियाँ 
उसकी नाडियोंमें व्याप्त रहती हैं; अतः किसी समय भी देहपात होनेपर सूक्ष्म 
शरीरसहित जीवात्माका नाडियोंके द्वारा तत्काल सूयंकी रश्मियोंसे सम्बन्ध होता 
है और वह विद्वान्‌ सूर्यलोकके द्वारसे ब्रह्मलेकमें चंछा जाता है। 

सम्बन्ध-क्या दक्षिणायनकालमें मरनेपर भी विद्वान बह्मयलोकमें चला जाता 

है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

अतश्रायनेदुपि दक्षिण ॥ ४ । २। २० ॥ 
इस पूर्वमें कहे हुए कारणपे; च--ी; दक्षिणे-दक्षिण; अयने- 

अयनमें; अपि८( मरनेवालेका ) भी (€ ब्रह्मलेकमें गमन हो जाता है) | 

व्याख्या-पूव॑सूत्रके कथनानुसार जिस प्रकार रात्रिके समय सूर्सकी रश्मियों- 
से सम्बन्ध हो जानेमें कोई बाधघां नहीं होती, उसी प्रकार दक्षिणोयनकाल्में भी 

कोई बाघा न होनेंपे वह विद्वान्‌ सूर्योकके मांगेसे जा सकता है । इसलिये 
यही समझना चाहिये कि दक्षिणायनके समय शरीर छोड़कर जानेवाछा महापुरुष 

भी ब्रह्मविद्याके प्रभावप्ते सूय्षोकक्े द्वारपे तत्काल ब्रह्मलेक्म पहुँच जाता है । 

9 एता आदित्यत्य रइमथ उभो छोको गच्छन्तीसं चाश्ु चाझ्ुष्मादादित्यात्‌ 
प्रतायन्ते ता आसु नाडीषु सू्ता आशभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेउम्नुष्मिन्नादित्ये सत्ता: । 



भीष्म आदि महापुरुषोंके विषयमें जो उत्तरायणक्राछकी ग्रतीक्षाका वर्णन आता 
है, उसका आशय यह हो सकता है कि भीष्मजी बसु देवता थे, उनको देव- 

 छोकमें जाना था और दक्षिणायनक्रे समय देवलोकमें रात्रि रहती है । इसलिये 

वें कुछ दिनोंतक प्रतीक्षा करते रहे | 

सम्बन्ध-यहाँ यह जिन्नासा होती हे कि है अर्जुन / जिस कालमें ज्रीर 

त्यागकर गये हुए योगीलोग पीछे न लोटनेवाली ओर पीछे लोटनेवाली गातिकों 

ब्राप्त होते हैं, वह काल में तुझे बतलाता हूँ ( गीता ८ | २९२ )--छ्स 
: बअ्कार ग्रकाण आरम्भ करके दिन; शुक्लपक्ष ओर उत्तरायण आदि कालको तो, 

: अपुनरावत्तिकारक बताया गया है तथा रात्रि ओर दक्षिणायन आदिको पुनरा- 

व॒त्तिका काल नियत किया गया है; फिर यहाँ केसे कहा गया कि राशि ओर 

: दक्षिणायनमें भी देहत्याग करनेवाला विद्वान ब्रह्मलोकर्में जा सकता हे ? इसपर 

- कहते हैं--- 

योगिनः प्रति च स्मयेते स्मातें चेते ॥| 8 । २। २१ ॥ 
चजइसके सिवा; योगिन५चयोगीके; ग्रति-लिये ( यह कालविशेषका 

+ नियम ) सयते-स्ट्वतिमें कहा जाता है; च-्तथा; एतेजव्रहाँ कहे हुए ये 
- अपुनरावृत्ति और पुनरावृत्तिरूप दोनों मार्ग; झ्ार्ते"-स्मार्त हैं | 
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व्याख्या-गीतामें जिन दो गतियोंका वर्णन है, वे समा अर्थात्‌ श्रुतिवर्णित 
- मार्गसे भिन्न हैं | इसके सिवा वे योगीके लिये कहे गये हैं | इस प्रकार विषयका 
भेद होनेके कारण वहाँ आवृत्ति और अनाबृत्तिके लिये नियत किये हुए काल- 
विशेषसे इस श्रुतिनिरूपित गतिमें कोई विरोध नहीं आता | जो छोग गीताके 

- छोकोंमें काल शब्दके प्रयोगसे दिन, रात, झुक्लपक्ष, कृष्णपक्ष, उत्तरायण, 
: दक्षिणायन--इन शब्दोंको काल्याचक मानकर उनसे कालविशेषको ही 

: ग्रहण करते हैं, उन्हींके लिये यह समाधान किया गया है; किन्तु यदि उन 
. शब्दोंका अर्थ छोकान्तरमें पहुँचानेवले उन-उन काछोंके अभिमानी देवता मान 
. लिया जाय तो श्रुतिके वर्णनसे कोई विरोध नहीं है । क्‍ 

ऋ ७७०७8 | 

दूसरा पाद सम्पूर्ण । द 
हा ७७५३ | ८ ७ अं 



तीख्रए फाद 
दूसरे पादें यह बताया गया कि बहल्ललोकमें जानेके मार्गका आरम्म 

होनेसे पूक्तककी गाति ( वाणीका मनमें लय होना आदि ) विद्वान ओर अविद्वान्‌ 
दोनोंके लिये एक समान हैं; 'ह्िर अविद्वान्‌ कर्माइसार संसारसें पुनः नूतन 
ग़रीर ग्रहण करता है और ज्ञानी महापुरुष ज्ञानसे प्रकाशित मोक्षनाडीद्वारका 
आश्रय ले सूर्यकी रस्मियोंद्वारा सूर्यलोकमें पहुँचकर वहाँसे बह्मलोकपों चला जाता 
है । रात्रि ओर दक्षिणायन-कालमें भी किद्वान॒की इस ऊध्वंगतियें कोई बाघा 
नहाँ आती; किन्तु बहालोकमें जानेका जो मार्ग है, उत्का वर्णन कहीं 
आर्चिमार्ग, कहीं उत्तरायणमार्ग और कहीं देवयानमार्गके नाससे किया गया 
है तथा इन मार्योके चिह्न भी भित्र-मित्र बताये यये हैं । इसलिये यह जिज्ञासा 
होती है कि उपासना और अधिकारीके मेदसे ये मार्ग भिन्ष-मित्ष हैं या एक 
ही मार्गके ये सभी नाम हैं ? इसके पिवा, मार्गमें कहीं तो नाना देवताओंके 
व्योकोंका वर्णन आता है, कहीं दिन, पक्ष, मास, अयन और संवत्परका वर्णन 
आता है ओर कहीं केवल सूर्यरश्मियों तथा सूर्यलोकका ही वर्णन आता है; 
यह वर्णनका भेद एक मार्ग माननेसे किस प्रकार संगत होगा ? अतः इस 
विषयका निणय करनेके लिये तीसरा पाद तथा अगला ग्रकरण आरम्भ किया 
जाता है--- 

क्‍ अचिरादिना तत्मथितेः ॥ 8। ३। १॥ 
अरचिरादिना--अर्चिंसे आरम्भ होनेवाले एक ही मार्मसे ( ब्रह्मत्मेकको जाते 

हैं ); तत्प्रथिते+-कक्‍्योंकि ब्रह्मज्ञानियोंके लिये यह एक ही मार्ग ( विभिन्न नामोंसे ) 
प्रसिद्ध है । 

व्याख्या--श्रुतियोमें ब्रह्मलेकमें जानेके लिये विभिन्न नामोंसे जिसका वर्णन किया गया है, वह एक ही मार्ग है, अनेक मार्ग नहीं हैं | उस मार्गका प्रसिद्ध नाम अचि: आदि है, क्‍योंकि वह अर्चिसे प्रारम्भ होनेवाला मार्ग है| इसीसे 
ब्रह्मलोकमें जानेवाले सब साधक जाते हैं । इसीका देवयान, उत्तरायणमार्ग 
आदि नामोंसे वर्णन आया है | तथा मार्गमें आनेवाले लोकोंका जो वर्णन आता 
है, वह कहीं कम है, कहीं अधिक है | उन स्थलोंमें जहाँ जिस लोकका वर्णन 
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नहीं किया गया है, वहाँ उसका अन्यत्रके वर्गनसते अध्याह्ार कर लेना चाहिये | 

सम्बन्ध-एक जगह कहे हुए लोकोंका दूसरी जगह किस प्रकार अध्याह्ार 

करना चाहिये ? इस जिज्ञासापर कहते हैं--- 

वायुमब्दादविशेषविशेषाभ्याम्‌ ॥ ४ | ३े | २॥ क्‍ 

वायुमूर-ः वायुलोकको अब्दात्-्सकत्सरक बाद ( और सूयके पहले 

समझना चाहिये )। अविशेषविशेषाभ्याम"क््योंकि कहीं वायुका : वर्णन 

समानमावसते है और कहीं विशेषभावसे है। 

व्याख्या-एक श्रुति कहती है “जो इस प्रकार ब्रह्मवियाके रहस्यको जानते 

हैं तथा जो वनमें रहकर श्रद्धापूवक सत्यकी उपासना करते हैं, वे अचि 

( ज्योति, अग्नि अथवा सूयकिरण ) को प्राप्त होते हैं, अचिसे दिनको, दिनसे 

शुकृपक्षको, झुक्पक्षसे उत्तराणणके छः महीनोंको, छः महीनोंसे संवत्सरको 

संबत्सर्से सूर्यको, सूसे चन्द्रमकों तथा चन्द्रमासे विद्युतूकों | वहसे 

अमानव पुरुष इनको ब्रह्मके पास पहुँचा देता है, यह देवयानमार्ग है।! 

(छी० उं० ५.। १० । १-२ ) | क्‍ 

दूसरी श्रुतिका कथन है---'जब यह मनुष्य इस छोकसे ब्रह्मलेकको 

जाता है, तब वह वायुको प्राप्त होता है, वायु उसके लिये रथ-चक्रके | 

छिद्रकी भाँति रास्ता देता है। उस रास्तेसे वह ऊपर चढ़ता है, फिर + 

वह सूर्यको प्राप्त होता है, वहाँ उसे सूर्य ढमम्बर नामके वाद्यमें रहनेवाले 

छिद्रके सद्श रास्ता दे देता है | उस रास्तेसे ऊपर उठकर वह चन्द्रमाको प्राप्त 

होता है, चन्द्रमा उसके लिये नगारेके छिद्रके सद्श रास्ता दे देता है | उस 

रास्तेसे ऊपर उठकर वह शोकरहित ब्रह्मलेकको प्राप्त हो जाता है, वहाँ... 

अनन्तकाठ्तक निवास करता है ( उसके बाद ब्रह्ममें छीन हो जाता है )।/# 

(ब्रृह०3० ५। १०। १ )। 

तीसरी श्रति कहती है--£“वह इस देवयानमागको प्राप्त होकर अग्निलोकमें 

आता है, फिर वायुलोक, सूर्योक, वरुणछोक, इन्द्रढोक तथा प्रजापतिलोकमें. , 

होता हुआ ब्रह्मठोकमें पहुँच जाता है !! ( कौ० उ० १ | ३ ) द 

इन वर्णनेमिं वायुछोकका वर्णन दो श्रुतियोंमें आया है । कौषीतकि- 

उपनिषदमं तो केवछ छोकोंका नाममात्र कह दिया, विशेषरूपसे क्रमका 

स्पष्टीकरण नहीं किया; किन्तु ब्रह्दारण्यकर्म वायुोकसे सूर्यक्षोकर्में जानेका 

-....0+__जन्‍ >> >> 
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उल्लेख स्पष्ट है | अतः छान्दोग्योपनिषद्‌की अर्चिंसे आरम्म करके मार्गका क्‍ 
वर्णन करनेवाली श्रुतिमें अग्निके स्थानमें तो अर्चि कही है, परन्तु क्‍ 

वहाँ वायुकोकका वर्णन नहीं है, इसलिये वायुलोकको संवत्सरके बाद और 
2७ 

सूयके पहले मानना चाहिये । : 

सम्बन्ध-वरुण, इन्द्र ओर प्रजापति लोकका भी आुचि आदि मार्गमें 

वर्णन नहीं हे, अतः उनको किसके बाद समझना चोहिये ? इस जिन्नासापर 
कंहते हैं--- 

ताइता$इाथ वरुण; सम्बन्धात्‌ ॥ ४ । | २ 

तडितः>-विद्युत्सें; अधि"ऊपर; वरुण॒८-वरुणछोक ( समझना चाहिये ); 

सम्बन्धातू-क्योंकि उन दोनोंका परस्पर सम्बन्ध है । 

व्याख्या-चरुण जलका खामी है, विद्युतुका जलसे निकटतम सम्बन्ध है, 
इसलिये विद्युतके ऊपर वरुणछोककी स्थिति समझनी चाहिये | उसके बाद इन्द्र 
और ग्रजापतिके छोकोंकी स्थिति भी उस श्रुतिमें कहे हुए क्रमानुसार समझ लेनी 
चाहिये । इस प्रकार सब श्रुतियोंकी एकता हो जायगी और एक मार्ग माननेमें 

किसी प्रकारका विरोध नहीं रहेगा | 

सम्बन्ध-आचरादि मागमें जो अचि, अहः, पक्ष, अयन, संवत्सर, वायु 

आर विद्यत्‌ आदि बताये गये हैं, वे जड हें या चेतन ? इस जिज्ञासापरें 
कहते हैं--- 

आतिवाहिकास्तछ्लिड्रात्‌ु॥ ४७ । ३। ४ ॥ 
आतिवाहिका:--वे सब साधकको एक स्थानसे दूसरे स्थानतक पहुँचा 

देनेवाले उन-उन लोकोंके अभिमानी पुरुष हैं, क्योंकि श्रुतिमें; तहिड्लात-बैसा 
ही लक्षण देखा जाता है | 

व्याख्या-अचि, अह: आदि राब्दोंद्वारा कुहे जानेवाले ये सब उन-उन नाम 

और लोकोंके अभिमानी देवता या मानवाकृति पुरुष हैं | इनका काम ब्रह्मलेकर्म क्‍ 
जानेवाले जीवकों एक स्थानसे दूसरे स्थानतक पहुँचा देना है, इसीलिये इनको 
आतिवाहिक कहते हैं | विद्यु्कोकर्मे पहुँचनेपर अमानव पुरुष उस ज्ञानीको ब्रह्मकी 

प्राप्ति कराता है | उसके लिये जो अमानव विशेषण दिया गया है, उससे सिद्ध: 
होता है कि उसके पहले जो अचि आदि छोक प्राप्त होते हैं, वे उन-उन छोकोंके 

2२७ 
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अभिमानी देवता या मानवाकार पुरुष हैं| हैं वे भी दिव्य ही, परन्तु उनका 
आकृति मानवों-जेसी है | 

सम्बन्ध-इस ग्रकार अभिमानी देवता माननेकी क्या आवश्यकता हैं * 

इस जिज्नासापर कहते हैं-- 

उभयव्यामोहात्तत्सिडें: ॥ 8 । ३ । ५ ॥ 

उभयव्यामोहातू-दोनोंके मोहयुक्त होनेका श्रसज्ञ आ जाता है, इसडिये; 
तत्सिद्वे४-उनकों अभिमानी देवता माननेसें ही उनके द्वारा ब्रह्मलंकतक ू 

जानेका कार्य सिद्ध हो सकता है । अतः ( वेसा ही मानना चाहिये ) | 

व्याख्या-यदि अ्चि आदि शब्दोंसे उनके अभिमानी देवता न मानकर उन ! 

ज्योति और लोकविशेषरूप जड पदार्थ मान लें तो दोनोंके ही मोहयुक्त ( मार्ग- 
ज्ञानशून्य ) होनेपे ब्रह्मलेकतक पहुँचना ही सम्भव न होगा; क्योंकि गमन 

करनेवाला जीवात्मा तो वहाँके मार्गसे परिचित है नहीं, “उसको आगे ले 

जानेवाले अर्चि आदि भी यदि चेतन न हों तो मार्गकों जाननेवाछा कोई न 
रहनेसे देवयान और पितृयानमार्गका ज्ञान होना असम्भव हो जायगा । इसलिये 
अर्चि आदि शाब्दोंसे उन-उनके अभिमानी देवताओंका वर्णन मानना आवश्यक है । 
तभी उनके द्वारा ब्रह्मलेकतक पहुँचानेका काय सिद्ध हो सकेगा | अतः मार्ग 

जिन-जिन छोकोंका वर्णन आया है, उनसे उन-उन छोकोंके अधिष्ठाता देवताको ही 
समझना चाहिये, अपने लोकसे अगले छोकमें पहुँचा देना ही उनका काम है । 

पम्बन्धनविद्युत्‌-लोकक़े अनन्तर यह कहा गया है कि वह अमानव पुरुष 
उनको बह्मयके पास पहुँचा देता है। (छा०3०५।?१०। ४ ) तब बीचमें आने- 

वाले वरुण, इन्द्र ओर ग्रजापतिके लोकोंके अभिमानी देवताओंका क्या काम 
रहेगा ? इस जिन्ञासापर कहते हैं-- 

3 पल. न कक 

वेयुतेनेब ततस्तच्छुतेः ॥ 8 | ३। ६ ॥ 
तत+ज्वहाँसे आगे ब्रह्मलेकतक; बेद्युतेन-विद्युत-लोकमें प्रकट हुए 

अमानव पुरुषद्वारा; एव-डी ( पहुँचाये जाते हैं ); तच्छृते।-क्योंकि वेसा ही 

श्रुतिमं कहा है--- 

व्याख्या-वहाँसे उनको वह विद्युतू-लछोकमें प्रकट हुआ अमानव पुरुष ब्रह्मके 
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पास पहुँचा देता है, इस प्रकार श्रुतिमें स्व कहा जानेक्रे कारण यहीं सिद्ध 

होता है कि विद्युत-छोकप्ते आगे ब्रह्मलोकतक वही विद्युत-लोकमें प्रकट अमानव उरुदे 

उनको पहुँचाता है, बीचके छोकोंके जो अभिमानी देवता हैं, उनका इतना ही 

काम है कि वे अपने छोकोंमें होकर जानेके लिये उनको मार्ग दे दे और अन्य 

आवश्यक सहयोग करें । 

तम्बन्ध-वह्मविधाका उपासक अधिकारी विद्वान्‌ वहाँ बह्मयलोकर्म जिनको 

प्राप्त होता है, वह परत्रह्म है या सबसे पहले उत्पन्न हीनेवाला बडा ? इसका 

निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ किया जाता है; यहाँ पहले बादारि 

आचार्यकी ओरसे सातवें सूत्रसे स्यारहवें सूत्रतक पूर्वपक्षकी स्थापना की जाती 7 

कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥ ४७ ॥ रे । ७॥ 

बादरि;-आचार्य बादरिका मत है कि; कार्यम्‌-कार्यत्रह्मको अथांत्‌ 

हिरण्यगर्भको ( प्राप्त होते हैं ) गत्युपपत्ते;-क्योंकि गमन करनेके केंधनकी 

उपपत्ति; अस्य"-इस कार्यत्रह्मके लिये ही ( हो सकती है )। | 

व्याख्या-श्रुतिमं जो छोकान्तरमें गमनका कथन है, वह परत्रह्म परमात्माकी 

प्राप्तिक लिये उचित नहीं है; क्योंकि परतह्म परमात्मा तो सभी जगह हैं। उनको 

पानेके लिये लोकान्तरमें जानेकी क्या आवश्यकता है ? अतः यही सिद्ध हीता 

कि इन ब्रह्मविद्याकी उपासना करनेवालोंके लिये जो प्राप्त होनेत्राला त्रह् है, वह 

परत्ह्म नहीं; किन्तु कार्यत्रह्म ही है; क्योंकि इस कार्मत्रह्मकी प्रा्तिक लिये 

ल्येकान्तरमें जाकर उसे प्राप्त करनेका कथन सर्वथा युक्तिसंगत है । 

सम्बन्ध-अकारान्तरसे अपने पक्षकी दृढ़ करते हैं--- 

विद्येषितत्वाच्च ॥ 8४ । ३। ८ ॥ 

चु-तथा; विशेषितत्वात्‌-विशेषण देकर स्पष्ट कहा गया है; इसलिये 
का ब्रह्मकी 5-4१ / 

( कार्यत्रह्मकी प्राप्ति मानना ही उचित है ) । 

भी 

व्याख्या-'मानस पुरुष इनको ब्रह्मलेकोंमें ले जाता है? (बूह ० उ० ६। २ | १५) 

इस श्रुतिमें ब्रह्मलोकमें बहुवचनका प्रयोग किया गया है तथा ब्रह्मलेकोमें ले जाने- 

की बात कही गयी है, ब्रह्मको प्राप्त होनेकी बात नहीं कही गयी, इस अ्रकाः 

विशेषरूपसे स्पष्ट कहा जानेके कारण भी यही सिद्ध होता है कि कार्यत्रह्मकी 
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ही प्राप्त होता है, क्योंकि वह लोकोंका खामी है; अतः भोग्यभूमि अनेक होनेके - 
कारण छोकोंके साथ बहुबचनका प्रयोग उचित ही है । 

पम्बन्ध-दूसरी श्रुतियें जो यह कहा है कि वह अमानव पुरुष इनको 
ब्रह्मके समीप ले जाता है, वह॒ कथन कार्यत्रह्म माननेसे उपयुक्त नहीं होता; 

क्योंकि श्रुतिका उद्देश्य यहि कार्यवह्वकी ग्रावि बताना होता तो वह्माके समीप 

पहुँचा देता है, ऐसा कथन होना चाहिये था / इसपर कहते हैं--- 

सामीप्यात्ु तद्व्यपदेशः ॥ ४ । ३ । ६ ॥ 
तदृव्यपदेश;-बह कथन; तु-तो; सामीष्यात्‌ज्अह्मकी समीपताके कारण 

ब्रह्मके लिये हो सकता है । 

व्याख्या-'जो सबसे पहले ब्रह्माकों रचतां है; तथा जो उसको समस्त 
वेदोंका ज्ञान प्रदान करता है, परमात्म-ज्ञानविषयक बुद्धिको प्रकट करनेवाले 
उस प्रसिद्ध परमदेव परमेश्वरकी मैं मुमुक्ष॒ साधक शरण ग्रहण करता 

" हैं।'%(ख़ेता० उ० ६ | १८) इस श्रुतिकथनके अनुसार ब्रह्मा उस परअकह्मका 
“प्रहलछा कार्य - होनेके कारण ब्रह्माको 'तह्म' कहा गया है, ऐसा मानना 
“युक्तिसंगत हो सकता है । 

._:. सस्नन्ध-गीतामें कहा है कि ल्ाके लोकतक तभी लोक पुनराव्रचिग्नील हैं 
(गीता ८ | ?$ ) | इस उ्रतज्ञमें बह्माकी आयु पूर्ण हो जानेपर वहाँ जानेवालों- 
का वापस लोटना आनिवार्य है और श्रुतियें देवयानमार्गसे जानेवालोंका वापस 
न लॉटना स्पष्ट कह है; इसलिये कार्यव्रह्मकी ग्रावि न मानकर फरवह्मकी ग्राति 
मानना हाँ उचित मालूम होता है, इसपर पूर्वकक्षकी ओरसे कहा जाता है-- 

कार्योत्यये तदध्यक्षेण सहातः परममिधानात्‌ ॥ 8 | ३ । १०॥ 
: कार्यात्यये-कार्यरूप ब्रह्मलेकका नाश होनेपर; तदध्यक्षेण-उसके खामी 

अह्याके; सह-सहित; अत;-इससे; परमू-श्रेष्ठ पख्ह्म परमात्माको; अभिषानात्‌-- 
प्राप्त होनेका कथन है, इसलिये ( पुनरातृत्ति नहीं होगी ) । 

व्याख्या-“जिन्होंने उपनिषदोंके विज्ञानद्वारा उनके अर्थबूत परमाव्माका 
भलीभाँति निश्चय कर लिया है तथा क्फ्७ और आसक्तिक्रे त्यागरूप योगसे 
दिउ न कर हक के“ पक न्‍न हनन कलर ६५ सास 

# यह मन्त्र प्रष्ठ ६६ में अर्थशहित आ गया है | 
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जिनका अन्त:करण छझुद्ध हो गया है, वे सब साधक ब्रह्मलोकोंमें जाकर अन्तकरांड- 

में परम अमृतखरूप होकर भलीमाँति मुक्त हो जाते हैं ।! % ( मु० उ० ३ | 

२ | ६ ) इस प्रकार श्रुतिमें उन सबकी मुक्तिका कथन होनेसे यह सिद्ध होता 

है कि प्रल्यकाल्में ब्रह्मछोेकका नाश होनेपर उसके खामी ब्रह्माके सहित वहाँ 

गये हुए ब्रह्मविद्याकें उपासक भी पर्रह्मको प्राप्त होकर मुक्त हो जाते हैं, इसलिये 

उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती । 

सम्बन्ध-स्मति-प्रमाणसे पूर्वपक्षकों पुष्ट करते हैं-- 

स्मृतेश्य ॥ 8७ । ३। ११ ॥ 

स्मृतेः-स्मृति-प्रमाणसे; च-भी (यही बात सिद्ध होती है ) । 

व्याख्या-'वे सब झुद्ध अन्त:करणवाले पुरुष प्र्यकाल ग्राप्त होनेपर समस्त 

ज-त्‌के अन्तमें ब्रह्माके साथ उस परमपदमें ग्रविद्ट हो जाते हैं | (५ १० पु० 

पूजख ० (२ | २६५९ ) इस प्रकार स्मृतिमं भी यही भाव प्रदर्शित किया हे, 

इसलिये कार्यत्रह्मकी ग्राप्ति होती है, यही मानना ठीक हैं । क्‍ 

सम्बन्ध-यहाँतक पूर्ववक्षकी स्थापना करके उसके उत्तरमें आचार्य जेमिनिः 

का मत उद्धत करते हैं--- | 

परं जेमिनिर्मख्यत्वात्‌ ॥ 8 । ३२। ११ ॥ 

जेमिनिः-आचार्य जैमिनिका कहना है कि; मुख्यत्वात्‌--तह्मशब्दका 

मुख्य वाच्यार्थ होनेके कारण; प्रम-परत्रह्मको श्राप्त होता है ( यही मानना 

युक्तिसड्गत है ) । 

व्याख्या-वह अमानव पुरुष इनको ब्रह्मके समीप पहुँचा देता है ( ० 

उ० ४ | १७ | ५ ) श्रुतिके इस वाक्यमें कहा हुआ ' ब्रह्म शब्द मुख्यतया 

परत्रह्म परमात्माका ही वाचक है, इसलिये अर्चि आदि मार्गसे जानेवाले पर्स 

परमात्माको ही प्राप्त होते हैं, कार्यत्रह्मको नहीं | जहाँ मुख्य अर्थकी उपयोगिता 

नहीं हो, वहीं गौण अर्थकी कल्पना की जा सकती है, मुख्य अर्थकी उपयोगिता 

_रहते हुए नंहीं | वह परहां परमोम से न कसम हुए नहीं | वह परख्रह्म परमात्मा सत्र परिपूर्ण होनेपर भी उसके परम 

मे ३) ३5 कप 

४४ यह मन्त्र प्रष्ठ २९३ में अथसहित आ गया है । 

- ब्रह्मणा सह ते सर्व संप्राप्ते प्रतिसंचरे । प्रस्यान्ते क़ृताव्मानः प्रविशनित पर पद
स॥ 
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वामका अ्रतिपादन और वहाँ विद्वान्‌ उपासकोंके जानेका वर्णन श्रुति (क० उ० १। 
२३|९), (प्र० 3० १। १०) और स्मृतियोंमें (गीता १५। ६) जगह-जगह किया 
गया है । इसलिये उसके छोकविशेषमें गमन करनेके लिये कहना कार्यत्रह्मका योतक 
नहीं है | बहुवचनका प्रयोग भी आदरके लिये किया जाना सम्भव है तथा उस 
सव॑शक्तिमान्‌ परमेश्वरके अपने लिये रचे हुए अनेक छोकोंका होना भी कोई 
उसम्भव॒ बात नहीं है। अतः सर्वथा यही सिद्ध होता है कि वे उसीके परम- 
धाममें जाते हैं तथा पख्रह्म परमात्माकों ही प्राप्त होते हैं, कार्यत्रह्मको नहीं । 

पम्बन्ध-ग्रकारान्तरसे जेमिनिके मतकों हृढ़ करते हैं-- 

दशनाच् ॥ ४ | ३। १३ 
दशनातू-श्रतिमें जगह-जगह गतिपूर्वक परब्रह्मकी प्राप्ति दिखायी गयी है, 

“से; च-मी ( यही सिद्ध होता है कि कार्यत्रह्मकी प्राप्ति नहीं है )। 
व्याख्या-“उनमेंसे सुषुम्ना नाडीद्वारा ऊपर उठकर अम्ृतत्वको प्राप्त होता 

हे |! * ० उ० ८ | ६।६) ध्वह संसारमार्गके उस पार उस वि खुक्ते परम- 
दा श्राप्त होता है ! (क० उ० १ | ३ | ९) इसके सिवा सुधुम्ना नाडीद्वारा 
रारारस निकलकर जानेका वर्णन कठोपनिषद्‌में भी वंसा ही आया है ( क० उ० 
*।३। १६ ) इस प्रकार जगह-जगह गतिपूर्वक परह्म परमात्माकी ग्रापि 
श्रतिमे प्रदशित की गयी है । इससे यही सिद्ध होता हे कि देवयान-मागके ठारा 
>नवाले ब्ह्मविद्याके उपासक पसह्मको ही प्राप्त होते हैं, न कि कार्यत्रह्मको । 

पम्बन्ध-अकारान्तरसे जेमिनिके मतको हढ़ करते हैं-- 

। ने च कारें प्रतिपत््यमिसन्धिः ॥ ४ । ३। १४ ॥ 
च-इसके सिवा; प्रतिपत््यभिसन्धि३-उन ब्रह्मविद्याके उपासकोंका प्रापि- 

विधयक संकल्प मी; क्रार्ये-कार्यत्रक्षके लिये; न्न-नहीं है। 

व्याख्या-इ्सके सिवा, उन ब्रह्मविद्याके उपासकोंका जो ग्राप्तिविषयक संकल्प 
हैं, वह कार्यत्रह्मके लिये नहीं है; अपितु पत्रह्म परमात्माको ही ग्राप्त करनेके छिये 
उनका साधनमें प्रवृत्ति देखी गयी है; इसलिये भी उनको कार्यत्रह्मकी ग्राप्ति नहीं 
हो सकती, पखह्मकी ही प्राप्ति होती है । श्रुतिमें जो यह कहा गया है कि वे 
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प्रजापतिके समामंबनको प्राप्त होतें: हैं (छा ०उ० ८। १9॥ १ 93उस ग्रेसन्नगककी 

उपासकका छक्ष्य प्रजापतिके छोकमें रहना नहीं है; किंतु परत्रह्मके प रमधाममें 

जाना ही है, क्‍योंकि वहाँ जिस यशोंके यश यानी महायशका वर्णन है, वह 

ब्रह्मका ही नाम है, यह बात अन्यत्र श्रुतिमें कही गयी है (ख्ेता० 3०.४-।.१९ ) 

तथा उसके पहले (छा० 3०८ । १३ | १) के ग्रसज्गसे भी यही सिद्ध हो .सकता 

है कि वहाँ साघकका छक्ष्य पस्रह्म ही है । 

सम्बन्ध-इस ग्रकार पृ्वपक्ष और उसके उत्तरकी स्थापना करके अब 

सूत्रकार अपना मत ग्रकट करते हुए पसिद्धान्तका वर्णन करते हैं--- 

अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण उभमयथा- 

दोषात्तत्कत॒श्च ॥ 8 । ३ । १५॥ 

अप्रतीकालम्बनान-वाणी आदि ग्रतीकका अवरूम्बन करके उपासना 

करनेवालोंके सिवा अन्य सब उपासकोंको; नयति-( ये अचि आदि देवताल्येग 

देवयानमार्गसे ) ले जाते हैं; उम्यथार-( अतः ) दोनों प्रकारकी; अदोषात्‌र 

मान्यतामें कोई दोष न होनेके कारण; तत्क्रतु+-उनके संकल्पालुसार पजहको; 

च-और कार्यत्रह्मको प्राप्त कराना सिद्ध होता है; इति-यह; बाद्रायण३-व्यासदेव 

कहते हैं । द 

व्याख्या-आचार्य बादरायण अपना सिद्धान्त बतलाते हुए यह कहते हैं कि 

जिस प्रकार वाणी आदियें ब्रह्मकी ग्रतीक-उपासनाका वर्णन है, उसी प्रकार 

दूसरी-दूसरी वैसी उपासनाओंका भी उपनिषदोंमें वर्गन है।उन उपासकोंके सिवा, 

जो ब्रह्मलेकोंके भोगोंको स्वेच्छानुसार भोगनेकी इच्छावाले कार्यत्रह्मके उपासक हैं 

और जो परत्रह्म परमात्माको प्राप्त करनेकी इच्छासे उस सर्वशक्तिमान्‌ सर्व 

परमेश्वरकी उपासना करनेवाले हैं, उन दोनों प्रकारके उपासकोंको उनकी भावना- 

के अनुसार कार्यत्रह्मके भोगसम्पन्न छोकोंमें और परब्रह्म परमात्माके परमधामरमें 

दोनों जगह ही वह अमानब पुरुष पहुँचा देता है, इसलिये दोनों प्रकारकी मान्यतामें 

कोई दोष नहीं है; क्योंकि उपासकका संकल्प ही इस बिशेषतामें कारण हे 

श्रुतिमें भी यह वर्णन स्पड्ट है कि “जिनको परत्रह्षके परमधाममें पहुँचाते हैं, 

उनका मार्ग भी प्रजापति ब्रह्माके छोकमें होकर ही है ( कौ० उ० १। ३ )। 

अत: जिनके अन्त:करणमें छोकोंमें स्मण करनेक्रे संस्कार होते हैं, उनको वहाँ 

वे० द० २७४--- 
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छोड़ देते हैं, जिनके मनमें वेप्ते भाव नहीं होते, उनको परमधाम्े पहुँचा 

देते हैं; परन्तु देवयानमार्गसे गये हुए दोनों ग्रकारके ही उपासक वापस 

नहीं लोटते । 

सम्बन्ध-ग्रतीकोपासनावालोंकोी आचिमार्गसे नहीं ले जानेका क्या कारण 

है ? इस जिन्नासापर कहते हैं--- 

विशेषं च दशयति ॥ ४७ | ३। १६ ॥ 

विशेषम-इसका विशेष कारण; चूभी; दशयति-”-श्रुति दिखाती है. | 
व्याख्या-वाणी आदि ग्रतीकोपासनावाछोंको देवयानमार्गके अधिकारी क्‍यों 

नहीं ले जाते, इसका विशेष कारण उन-उन“उपासनाओंके विभिन्न फलका 
वर्णन करते हुए श्रुति खयं ही दिखलाती है, वाणीमें प्रतीकोपासनाका फल 
जहाँतक वाणीकी गति है, वहाँतक इच्छानुसार विचरण करनेकी शक्ति बताया 
गया है ( छा० 35० ७|२। २ )। इसी प्रकार दूसरी प्रतीकोपासनाका अछंग- 

अलग फल बताया है, सबके फलमें एकता नहीं है । इसलिये वे उपासक 

देवयानमार्गसे न तो कार्यत्रह्मके छोकमें जानेके अधिकारी हैं और न पखत्रह्म 
परमेश्वरके परमधाममें ही जानेके अधिकारी हैं; अतः उस मार्गके अधिकारी 
देवताओंका अर्चिमार्गसे उनको न ले जाना उचित ही है । 

-+++<3३--२४३--७-.- 

तीसरा पाद सम्पूर्ण । 

३ 9 00 
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चोकए फाह 
तीसरे पादमें आचि आदि मार्गद्वारा परत्न्म और कार्यबलह्मके 

लोकमें जानेवालोंकी गातिके विषयमें निर्णय किया गया । अब उपासकोंके 
संकल्पाचुसार ब्रह्मलोकमें पहुँचनेके बाद जो उनकी स्थितिका भेद होता हैं, 

उसका निर्णय करनेके लिये चौथा पाद आरम्भ किया जाता है | उसमें पहले 
उन साधकोंके विषयमें निर्णय करते हैं, जिनका उद्देश्य परबह्मकी ग्रात्ति है और 
जो उस परवलद्मक्रे अग्रात दिव्य परमधाममें जाते हैं--- 

सम्पद्याविभावः स्वेन शब्दात्‌॥ 8७ | ४ । १ ॥ 

सम्पद्य-परमधघामको प्राप्त होकर (इस जीवका ); स्वेन"अपने 

वास्तविक खरूपसे; आविभावः-प्राकत्य होता “है; शब्दातरक्योंकि श्रुतिमे 
ऐसा ही कहा गया है । 

व्याख्या-'जो यह उपासक इस शरीरसे ऊपर उठकर परम ज्ञानखरूत 

परमधामको प्राप्त हो ( वहाँ ) अपने वास्तविक खरूपसे सम्पन्न हो ज्ञाता है । 

यह आत्मा है---रेसा आचारयने कइ--पह ( उसको प्राप्त होनेवाला , 

अम्नंत है, अभय है और यही ब्रह्म है । निस्सन्देह उस इस (प्राप्तव्य) पजह्रका 
नाम सत्य है |! ( छा० उ० ८ । ३। 9 )--इस श्रुतिसे यही सिद्ध होता 
है कि परमधामको ग्राप्त होते ही वह साधक अपने वास्तविक खरूपसे सम्पन्न 

हो जाता है अर्थात्‌ प्राकृत सूक्ष्म शरीरसे रहित, श्रुतिमें बताये हुए पुण्य-पापशृल्य, 
जरा-म्॒त्यु आदि बिकारोंसे रहित, सत्यकाम, सत्य-संकल्प, शुद्ध एवं अजर- 
अमररूपसे युक्त हो जाता है । ( छा० उ० ८।१।५७) इस प्रकरणमें 

संकल्पसे ही पितर आदिकी उपस्थिति होनेका वर्गन है, वह ब्रह्म॑विधाके माहात्यक! 

सूचक है । उसका भाव यह है कि जीवनकालमें ही हृदयाकाशके भीतर संकल्पसे 

पितृल्लेक आदिके सुखका अनुभव होता है, न कि ब्रह्मलोकमें जनेके बढ; 

क्योंकि उस प्रकरणके वर्गनमें यह बात स्पष्ट है । वहाँ जीवनकालमं ही उनके 

संकल्पसे उपस्थित होना कह है ( छा० उ० ८। २। १ से १० ) | हंस 
बाद, उसके लिये प्रतिदिन यहाँ हृदयमें ही परमानन्दकी प्राप्ति होनेकी बात कही 

है (छा० उ० ८ । ३।३ )। तदनन्तर शरीर छोड़कर परमघामः जानेक) 
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बात बतायी गयी है (छा० उ० ८। ३। ०) और उसका नाम सत्य 
अर्थात्‌ सत्यक्षोक कहा है । उसके पूत्न्‍र जो यह कहा है कि ५्जो यहाँ इस 
अत्याका तथा इन सत्यकामोंकों जानकर परछोकमें जाते हैं, उनका सब छोकोमें 
एछाचुसार गमन होता है?! ( छ० 35० ८ | १ | ६ ) यह वर्गन आत्म-नज्ञान- 
की महिमा दिखानेके लिये है | किन्तु दूसरे खण्डका वर्गन तो स्पष्ट ही 
जीवनकालका है | 

उक्त श्रकरण दहर-विद्याका है और ( दहर ) यहाँ परत्रह्म परमेश्वरका 
वाचक है, यह बात पहले सिद्ध की जा चुकी है, (ब्र० सू०१ ॥३।॥ १७ ) 
इसलिये यहाँ यह नहीं कहा जा सकता कि यह प्रकरण हहिरण्यगर्भका या 
जीवात्माक अपने खरूपकी उपासनाका है | 

सम्बन्ध-उस परमधाममें जो वह उपासक अपने वास्ताविक रूपसे सम्पन्न होता 
है, उत्में पहलेकी अपेक्षा क्या विज्ेषता होती है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

मुक्तः प्रतिज्ञानातू ॥ 8 । 8४ । २ ॥ 
प्रतिज्ञानातू-अतिज्ञा की जानेके कारण यह सिद्ध होता है कि; मुक्त+- 

( वह खरूप ) सब प्रकारके बन्धनोंसे मुक्त ( होता ) है । 

- व्याख्या-श्रुतिमें जगह-जगह यह प्रतिज्ञा की गयी है कि “उस पखक्ष 
परमात्माके छोकको प्राप्त होनेके बाद यह साधक सदाके लिये सब प्रकारके 
बन्धनोंसे छूट जाता है ।! ( मु० उ० ३ | २ । ६ ) इसीसे यह सिद्ध होता 
है कि अपने वास्तविक खरूपसे सम्पन्न होनेपर उपासक सब प्रकारके बन्धनोंसे 
रहित, सबथा झुद्ध, दिव्य, विभु और विज्ञानमय होता है, उसमें किसी प्रकारका 
विकार नहीं रहता | पूर्वकाठमें अनादिसिद्ध कर्मसंस्कारोंके कारण जो इसका खरूप 
कर्मानुसार प्राप्त शरीरके अनुरूप हो रहा था; (ब्र० सू० २। ३ । ३०) 
परमधाममें जानेके बाद वेसा नहीं रहता । यह सब बन्धनोंसे मुक्त हो जाता है। 

२ ०. 

तम्बन्ध-यह केसे निश्वय होता है कि उस समय उपासक सब बन्‍्धनोंसे 

उक्त हो जाता है ? इसपर कहते हैं--- 

द आत्मा प्रकररणात्‌ ॥ 8४। ४ ।॥ ३ ॥ 
.. ग्रकरणातृज्यकरणसे ( यह सिद्ध होता है कि वह ) आत्मा--छुद्ध 

भात्मा ही हो जाता है । 
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व्याख्या-उस प्रकरणमें जो वर्णन है, उसमें यह स्पष्ट कहा गया है कि 
'वह ब्रह्मछोकरम प्राप्त होनेवाला खरूप आत्मा है? (छा० उ० ८॥।३॥४ )। अतः 

उस ग्रकरणते ही यह सिद्ध होता है कि उस समय वह सब प्रकारके बन्धनोंसे 

मक्त होकर परमात्माके समान परम दिव्य झुद्ध खरूपसे युक्त हो जाता है | 

( गीता $ रे तथा सु०छ ७ ३०॥ ९१ ३॥)॥| 

सम्बन्ध-अब यह जिज्ञासा होती है कि बह्यलोकमें जाकर उस उपासकर्की 
परमात्मासे पथक स्थिति रहती है या वह उन्हींगें मिल जाता है | इसका 
निर्णय करनेके लिये अगला प्रकरण आरम्भ करते हैं| पहले क्रमशः तीन ग्रकारके 
मत प्रस्तुत करते हैं--- 

अविभागेन दृष्टत्वात्‌॥ 8 । 8७ । 8 ॥ 
अविभागेन-( उस मुक्तात्माकी स्थिति उस परत्रह्ममें ) अविभक्त रूपसे 

होती है; दृष्टत्वात-क्योंकि यही बात श्रुतिमें देखी गयी है । 
व्याख्या-श्रुतिग कहा गया है कि--- 9007 

यथोदर्क॑ छुद्धे छुद्धमासिक तादबंगेव भवति। 
एवं मुनेर्बिजाना आत्मा भवति गौतम ॥! 

'हे गौतम ! जिस प्रकार छझुद्ध जछमें गिरा हुआ शुद्ध जल वैसा ही 

हो जाता है, उसी प्रकार परमात्माको जाननेवाले मुनिका आत्मा हो जाता 

है।! (क० उ० २। १ | १७५) । “जिस प्रकार बहती हुई नदियाँ नामरूपोंको 
छोड़कर समुद्र विठीन हो जाती हैं, वेसे ही परमात्माको जाननेवाला विद्वान 
नाम-रूपसे मुक्त होकर परात्पर, दिव्य, परबत्रह्म परमात्माको प्राप्त हो जातां है ।?# 

(मु० 35०३ | २ | ८)। श्रुतिके इस वर्णनसे यह सिद्ध होता है कि मुक्तात्मा 
उस पखत्रह्म परमात्मामें अविमक्त रूपसे ही स्थित होता है । 

सम्बन्ध-इस विषयमें जेमिनिका मत बतलाते हैं*-- 

ब्राह्मण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ॥ ४ | ४ । ५ ॥ 
जेमिनिः-आचार्य जैमिनि कहते हैं कि; ब्राह्मण-अह्मके सदश रूपसे 

स्थित होता है; उपन्यासादिभ्य:-क््योंकि श्रुतिमें जो उसके खरूपका निरूपण 
किया गया है. उपे देखनेपे और श्र॒ति-प्रमाणनें भी यही सिद्ध होता है। 

९ यह मन्त्र पृष्ठ ९४ में अर्थशहित आया है। 
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व्याख्या-आचार्य जैमिनिका कहना है कि श्रुतिमें 'बह निर्मल होकर परम 

व्रमताको ग्राप्त हो जाता है |! ( मु०3० ३ । १ । ३ ) ऐसा वर्णन मिलता हैं । 

तथा उक्त प्रकरणमें भी उसका दिव्य खरूपसे सम्पन्न होना कहा गया है ( छा० उ० 

2 |३। ४) एवं गीतामें भी भगवानने कहा है कि “इस ज्ञानका आश्रय लेकर मेरे 

दिव्य गुणोंकी समताको प्राप्त हुए महापुरुष सृश्िकालमें उत्पन्न और प्रछयकालमें 

व्यथित नहीं होते |! ( गीता १9 | २ ) । इन प्रमार्णोत्रि यह सिद्ध होता है कि 

कू उपासक उस परमात्माके सद्श दिव्य खरूपसे सम्पन्न होता है । 

तम्बन्ध-इसी विषयमें आचार्य औडलछोमिका मत उपस्थित करते हैं-- 

चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्योडुलोमिः ॥ ४। 8 । ६ ॥ 
चितितन्मात्रेण--केवल चेतनमात्र खरूपसे स्थित रहता है; तदात्म- 

कत्वात-क्योंकि उसका वास्तविक खरूप वैसा ही है; इति-ऐसा; औडुलोमि+- 
भाचार्य औड़छोमि कहते हैं । 

व्याख्या-परमधाममें गया हुआ मुक्तात्मा अपने वास्तविक चेतन्यमात्र 

बरूपसे स्थित रहता है; क्योंकि श्रुतिमें उसका वैसा ही खरूप बताया गया है । 

बृहदारण्यकमें कहा है कि “स यथा सैन्धवघनो35नन्तरो3बाह्य: छत्सो रसघन एवेवं 

ज अरेड्यमात्मानन्तरोडबाह्य: ऋत्स: प्रज्ञानथन एवं |!--“जिस प्रकार नमकका 

इला बाहर-भीतरसे रहित सब-का-सब रसघन है, वेसे ही यह आत्मा बाहर- 

भीतरके भेदसे रहित सब-का-सब ग्रज्ञानधन ही है |” (बृह० उ० ४७।७५। १३) 

इसलिये उसका अपने खरूपसे सम्पन्न होना चेतन्य धनरूपमें ही स्थित होना है । 

सम्बन्ध-अब आचाय॑ बादरायण इस विषयमें अपना पपिद्धान्त प्रस्तुत 

करते हैं--- 

खमप्युपन्यासात पूर्वभावादविरोध॑ बादरायणः ॥ ४ । 8 | ७ ॥ 
एबम्‌-इस प्रकारसे अर्थात्‌ औडुलोमि और जमिनिके कथनानुसार; 

अपि-भी; उपन्यासात्ः”-श्रुतिम उस मुक्तात्माके खरूपका निरूपण होनेसे तथा; 

गरव॑भावात-पहले ( चौथे सृत्रमें ) कहे हर भावते भी; अविरोधमू-सिद्धान्तमें 
हो$ विरोध नहीं है; बादरायण!) ( आह )चचयह बादरायण कहते हैं । 

व्याख्या-आचार्य जमिनिके कथनानुसार मुक्तात्माका खरूप पखसतह्म 
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परमात्माके सद्रश दिव्यगुणोंसे सम्पन्न होता है---यह बात श्रुतियों: और- 
स्वृतियोमे कही गयी है तथा आचार औडुल्ोमिके कथनानुसार चेंतनमात्र 
खरूपसे स्थित होनेका वर्णन भी पाया जाता है। इसी प्रकार पहले 
( 9 | 9 | 9 सूत्रमें ) जेसा बताया गया है, उसके अनुसार परमेश्वरमें 
अभिनरूपसे स्थित होनेका वर्णन भी मिलता है | इसलिये यही मानना ठीक है 
कि उस मुक्तात्माके भावानुप्तार उसकी तीनों ही प्रकरप्ते स्थिति हो सकती है । 
इसमें कोई विरोध नहीं है । 

सम्बन्ध-यहाँतक परमघाममें जानेवाले उपासकोंके विषयमें निर्णय किया 
गया । अब जो उपासक प्रजापति ब्द्माके लोकको प्राप्त होते हैं, उनके विय्यमें 

निणय करनेके लिये अगला ग्रकरण आरम्भ किया जाता है । यहाँ प्रश्न होता 
है कि उन उपासकोंकों ब्रह्मलोकोंके भोगोंकी ग्राप्ति किस प्रकार होती है, इसपर 
कहते हैँं-- 

संकल्पादेव तु तच्छुतेः ॥ ४ । ४ । ८ ॥ 
--( उन भोगोंकी प्राप्ति ) तो; संकल्पात्-संकल्पसे; एव--ही होती है; » 

तच्छृते;-कक्‍्योंकि श्रुतिमें यही बात कही गयी है । 

व्याख्या-'यह आत्मा मनरूप दिव्य नेत्रोंसे ब्रह्मलेकके समस्त - भोगोंको 
देखता हुआ रमण करता है ।? (छा० उ० ८ । १२।७, ६) यह बात श्रुतिमें 
कही गयी है; इससे यह सिद्ध होता है कि मनके द्वारा केवल संकल्पसे ही 
उपासकको उस छोकके दित्य भोगोंका अनुभव होता है । 

सम्बन्ध-झयुक्तिसे भी उसी बातकों हृढ़ करते हैं--- 

अत एवं चानन्याधिपति: ॥ 8७ । 8७ । ९ ॥ 

अत एव-इसीलिये; चु-तो; अनन्याधिपति३-( मुक्तात्माको ) ब्रह्माके 
सिवा अन्य खामीसे रहित बताया गया है । 

व्याख्या-5वह ख्ाराज्यको प्राप्त हो जाता है, मनके खामी हिरण्यगर्मको 
प्रा्त हो जाता है; अतः वह ख़यं बुद्धि, मन, वाणी, नेत्र और श्रोत्र---सबका 
खामी हो जाता है ? ( तै० उ० १ । ६ ) | भाव यह कि एक ब्रह्माजीके 
सिवा अन्य किसीका भी उसपर आधविपत्य नहीं रहता, इसीलिये पूर्वसूत्रमे कहा 
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गया है कि “वह मनके द्वारा संकल्पमात्रसे ही सब दिव्य भोगोंकोी प्राप्त कर 

लेता है ।! 

सम्बन्ध--उसे संकल्पमात्रसे जो दिव्य भोग ग्राप्त होते हैं, उनके उपभोगके 

लिये वह झारीर भी घारण करता हे या नहीं ? इसपर आचार्य बादारिका मत 

उपस्थित करते हैं--- 

अभाव बादरिराह होबम्‌ ॥ 8 । ४ | १० ॥ 
अमावम्‌-उसके शरीर नहीं होता ऐसा; बादरिः -आचार्य बादरि मानते 

हैं; हि-क्योंकि; एव्म-इसी प्रकार; आह-”-श्रुति कहती है । 

व्याख्या-आचार्य बादरिका कहना है कि उस छोकमें स्थूल शरीरका 
अभाव है, अत: बिना शरीरके केवरछू मनसे ही उन भोगोंकों भोगता है; क्योंकि 
श्रुतिमें इस प्रकार कहा है---“*स वा एप एतेन दैवेन चक्षुषा मनसैतान्‌ कामान्‌ 

पश्यन्‌ रमते | य एते ब्रह्मलेके |! (छा० उ० ८।| १२ । ७५, ६) निश्चय 

ही वह यह आत्मा इस दिव्य नेत्र मनके द्वारा जो ये ब्रह्मलेकक्रे भोग हैं, इनको 
देखता. हुआ रमण करता है |? इसके सिवा, उसका अपने दिव्यरूपसे 

सम्पन्न होना भी कहा है (८ । १२। २) | दिव्य रूप स्थूल देहके बन्चनपे 
रहित होता है| इसलिये कार्यत्रह्कके छोकमें गये हुए मुक्तात्माके स्थूल शरीरका 
अभाव मानना ही उचित है । ( ८। १३। १ )। 

सम्बन्ध-इस विवयमें आचाय जेमिनिका मत बतलाते हैं--- 

भाव॑ जेमिनिर्विकल्पामननात्‌ ॥ 8४ | ४ | ११ ॥ 

जेमिनिः-आचार्य जैमिनि; भावमू--सुक्तात्माके शरीरका अस्तित्व मानते हैं; 
विकल्पामननातृ--क्योंकि कई प्रकारसे स्थित होनेका श्रुतिमें वर्णन आता है । 

५ 65 6 अर 

व्याख्या-आचार्य जेमिनिका कहना है कि मुक्तात्मा एक प्रकारसे होता 

है, तीन प्रकारसे होता है, पाँच प्रकारसे होता है, सात प्रकारसे, नौ प्रकारसे 
तथा ग्यारह प्रकारसे होता है, ऐसा कहा गया है | (छा०उ3०७ | २६ | २) 
इस तरह श्रुतिमें उसका नाना भावोंसे युक्त होना कहा है, इससे यही सिद्ध 
होता है कि उसके स्थूल गशरीरका भाव है अर्थात्‌ वह शरीरपे युक्त होता है, 
अन्यथा इस प्रकार श्रुतका कहना सड़्त नहीं हो सकता | 
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: सम्बन्ध-अब इस विषयमें आचार्य बादरायण अपना मत ग्रकट करते हैं-- 

द्रादशाहवदुभयविध बादरायणोएतः ॥ 8 । 8 । १२॥ 
बादरायण३$>-वेदव्यासजी कहते हैं कि; अतः-यूर्वोक्त दोनों मतोंसे; 

दादशाहवत्-द्ादशाह यज्ञकी माँति; उभ्रयविधम-दोनों प्रकारकी स्थिति 
उचित है। 

व्याख्या-वेदव्यासजी कहते हैं कि दोनों आचार्योका कथन प्रमाणयुक्त है; 
अतः उपासकके संकल्पानुसार शरीरका रहना और न रहना दोनों ही सम्भव 
है | जैसे द्वादशाह-यज्ञ श्रुतिमें कहीं अनेककर्त्‌क होनेपर 'सत्र” और नियत- 
कतृक होनेपर “अहीनः माना गया है, उसी तरह यहाँ भी श्रुतिमें दोनों 
प्रकारका कथन होनेसे मुक्तात्माका स्थूल शरीरपे युक्त होकर दिव्य भोगोंका 
भोगना और बिना शरीरके केवछ मनसे ही उनका उपभोग करना भी सम्भव है | 
उसकी यह दोनों प्रकारकी स्थिति उचित है, इसमें कोई विरोध नहीं है | 

. सम्बन्ध-बिना झरीरके केवल मनसे उपभोग कैसे होता है ? इस जिज्ञासा- 
पर कहते हैं-- 

तन्वभावे सन्ध्यवद॒पपत्ते: ॥ 8४ | 8 | १३ ॥ 

तन्वभाजे>शरीरके अभावमें; सन्ध्यवत्‌-खप्तकी भाँति ( भोगोंका उपभोग 

होता है ); उपपत्ते+-क्योंकि यही मानना युक्तिसंगत है । 

व्याख्या-जेसे खप्नमें स्थूल शरीरके बिना केवल मनसे ही समस्त भोगों- 
का उपभोग होता देखा जाता है, वेसे ही ब्रह्मलोकमें भी बिना शरीरके समस्त 
दिव्य भोगोंका उपभोग होना सम्भव है; इसलिये बादरायणकी यह मान्यता सर्वथा 
उचित ही है | 

सम्बन्ध-जरीरके द्वारा किस ग्रकार उपभोग होता है ? इस जिन्नासापर 
कहते हैं--- 

भावे जाग्रदूबत्‌॥ 8४ | 8 | १४ ॥ 
भावेज"-शरीर होनेपर; जाग्रदूवत-जाग्रतू-अवस्थाकी भाँति ( उपभोग होना 

युक्तिसंगत है ) । 
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व्याख्या--आचाय जेमिनिके मतानुसार जिस मुक्तात्माको शरीरकी उपलब्धि 
होती है, वह उसके द्वारा उसी प्रकार उन भोगोंका उपभोग करता है, जसे 
यहाँ जाग्रतू-अवस्थामें साधारण मनुष्य विषयोंका अनुभत्र करता है। 
ब्रह्मलेकमें ऐसा होना भी सम्भव है; इसलिये दोनों प्रकारकी स्थिति माननेमें 

कोई आपत्ति नहीं है । 

सम्बन्ध-जेमिनिने जिस श्रतिका प्रमाण दिया है, उसके अड॒सार 

मक्तात्माके अनेक ज्ञरीर होनेकी वात ज्ञात होती है, इसलिये यह जिन्नासा 
होती हे कि वे अनेक ज्ञरीर निरात्मक होते हें या उनका अधिष्ठाता इससे 

भित्र होता है ? इसपर कहते हैं-- 

. प्रदीपबदावेशस्तथा हि दशेयति ॥ ४ । 8 । १५ ॥ 
प्रदोपवत्‌-दीपककी भाँति; आवेश+$-सभी शरीरोंमें मुक्तात्माका प्रवेश हो 

सकता है; हि-क्योंकि; तथा दरशोयति-श्रुति ऐसा दिखाती है । 
व्याख्या-जेसे अनेक दीपकोंमें एक ही अग्नि प्रकाशित होती है अथवा 

जिस प्रकार अनेक बल्वोंमें ब्रिजठीकी एक ही शक्ति व्याप्त होकर उन सबको 
प्रकाशित कर देती है, उसी प्रकार एक ही मुक्तात्मा अपने संकल्पसे रचे हुए 
समस्त शरीरोंमें ग्रविश् होकर दिव्यछोकंक्रे भोगोंका उपभोग कर सकता है; 
क्योंकि श्रुतिमें उस एकका ही अनेकरूप होना दिखाया गया है ( छा० उ० 
७.७६ ७ | 

सम्बन्ध-मुक्तात्मा तो समद्रर्में नादियोंकी भोति नाम-रूपसे मुक्त होकर 
उस परबह्मय परमेथरमें विलीन हो जाता है (घ० उ० २।२। ८) 
यह बात पहले कह छुके हैं । इसके लिवा, और भी जगह-जयह इसी ग्रकारका 
वणन मिलता है | फिर यहाँ उनके नाना ज्रीर धारण करनेकी और यथरेच्छ 
भोगभूमियोंगें विचरनेकी बात केसे कही गयी है ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- 

स्वाप्ययसम्पत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि ॥| 8 । 8७ । १६ ॥ 

स्वाप्ययसम्पत््यो;-सुष॒ुप्त और पख्रह्मकी ग्राप्ति---इन  दोनोंमेंसे; 
अन्यतरापेक्षम-किसी एककी अपेक्षासे कहे हुए ( वे बचन हैं ); हि-क्योंकि; 
आविष्कृतम-श्रुतियोंमें इस बातको स्पष्ट किया गया है । 
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व्याख्या-श्रुतिमें जो किसी प्रकारका ज्ञान न रहनेकी और समुद्र्में नदीकी 
भाँति उस परमात्मामें मिल जानेकी बात कही गयी है, वह कार्यत्रह्मके ल्ोकोंको 
प्राप्त होनेवाले अधिकारियोंके विषयमें नहीं है; अपितु कहीं सुश्रुप्ति-अवस्थाको 

लेकर वैसा कथन है, (बृह० उ० 9 । ३। १९) कहीं प्रढ॒कालको लक्ष्य 

करके ऐसा कहा है (ग्र० उ० ६। ५; उस समय भी प्राणियोंकी 

स्थिति सुषृप्तिकी भाँति ही रहती है, इसलिये उसका प्रथक उल्लेख सूत्रमें नहीं 
किया, यही अनुमान होता है ) | और कहीं पखत्रह्मकी प्राप्ति अर्थात्‌ साथुज्य 

मुक्तिको लेकर वसा कहा गया न (मु०.5० ३॥ २ | ८ ब्रह/० 3० ब्ः। 

४ | १२ )। भाव यह कि लय-अब्स्था और सायुज्ययुक्ति इन दोनोमेंसे 

किसी एकके उद्देश्यसे वैसा कथन है; क्योंकि ब्रञ्ललेकोंमें जानेवाले अधिकारियोकि 

लिये तो स्पष्ट शब्दोंमें वहाँफे दिव्य भोगोंके उपभोगकी, अनेक शरीर धारण 

करनेकी तथा यथेच्छ छोकोंगें विचरण करनेकी बात श्रुतिमें उन-उन स्थलो्मे कही 
गयी है । इसलिये किसी प्रकारका विरोध या असम्भव बात नहीं है । का 

सम्बन्ध-यादि बह्मलोकमें गये हुए रक्त आत्माओंमें इस ग्रकार अपने अनेक 

अरीर रचकर भोगोंका उपभोग करनेकी सामर्थ्य है, तब तो उनमें परमेश्वरकी 

भाँति जयत्‌की रचना आदि कार्य करनेकी भी सामर्थ्य हो जाती होगी * इस 
जिज्ञासापर कहते हैं--- 

जगद्ठ्यापारवर्ज प्रकरणादसन्निहितत्वाच्च ॥ 8॥ 8। १७ ॥. 

जगद्॒यापारवर्जम-जगत॒की रचना आदि व्यापारको छोड़कर और 
बातोंमें ही उनकी सामर्थ्य है; प्रकरणात-क््योंकि प्रकरणसे यही. सिद्ध हीता 

है; च-तथा; असब्िहितत्वातू-जगत्‌की रचना आदि व्यापारसे इनका कोई 
निकट सम्बन्ध नहीं दिखाया गया है ( इसलिये भी वही बात सिद्ध होती है )। 

व्याख्या-जहाँ-जहाँ इस जड-चेतनाव्मक्‌. समस्त जगत्‌की उल्कत्ति, 

संचाछन और प्रछूयका प्रकरण श्रुतियोंमें आया - है, ( तै० उ० है । ९ 

छा० उ० ६। २। १-३; ऐ० उ० १ | १; बृह० उ० ३। ७ | 

से २३ तक; शतपथ० १४ | ३ | ५। ७ से ३१ तक ) | वहाँ सभी 

जगह यह कार्य उस पख्ह्म परमात्माका ही बताया गया है। ब्रह्मलेकको 

प्राप्त होनेवाले मुक्तात्माओंका सृश्ि-स्चनादि कार्यसे सम्बन्ध कहीं नहीँ बताता 
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: गया है | इन दोनों कारणोंसे यही बात सिद्ध होती है कि इस जडचेतनात्मक 
* समस्त जगत्‌की रचना, उसका संचालन और ग्रल्य आदि जितने भी काय हैं, 

उनमें उन मुक्तात्माओंका कोई हाथ या सामर्थ्य नहीं है, वे केवल वहाँके दिव्य 
'भोगोंका उपभोग करनेकी ही यथेट सामर्थ्य रखते हैं | 

... सम्बन्ध-इसपर पूर्वक्ष उठाकर उसके समाधानपूर्वक पूर्वसूत्रमें कहें हुए 

पिद्धान्तको पुष्ट करते हैं-- 

प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिकारिकमण्डल्स्ोक्तेः ॥ 9 | 8 | १ <॥ 

चेतू--यदि कहो कि; प्रत्यक्षोपदेशात्-वहाँ अत्यक्षरूपसे इच्छानुसार 
लोकोंमें विचरनेका उपदेश है, अर्थात्‌ वहाँ जाकर इच्छानुसार कार्य करनेका 

अधिकार बताया गया है; इति नज्तो यह बात नहीं है; आधिकारिकमण्डल- 
स्थोक्तेः-क्योंकि वह कहना अधिकारियोंके छोकोंमें स्थित मोगोंका उपभोग 
करनेके लिये ही है । 

._ व्याख्या-यदि कोई ऐसी राह्ला करे कि “वह खराद हो जाता है, 
उसकी समस्त छोकोंमें इच्छानुसार गमन करनेकी शक्ति हो जाती है ।' 
(छा० 3० ७।२५। २ )4वह खाराज्यको प्राप्त हो जाता है! ( तें० उ० १ । 

६ । २) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें उसे स्पट शब्दोंमें खराट्‌ ओर खाराज्यको प्राप्त बताया 
है तथा इच्छानुसार भिन्न-भिन्न लोकोंमें विचरनेकी सामथ्यसे सम्पन्न कहा गया है, 
इससे उसका जगत्‌की रचना आदिके कार्यमें अधिकार है, यह खत: सिद्ध हो 
जाता है, तो ऐसी बात नहीं है, क्‍योंकि वहाँ यह भी कहा है कि वह सबके 
मनके खामीको प्राप्त हो जाता है |! (तै० उ० १ | ६। २)। अतः उसकी 

सब सामथ्य उस ब्रह्मलोककी ग्राप्तिके प्रभावसे है और ब्रह्मके अधीन है, इसलिये 
जगतके कार्यमें हस्तक्षेप करनेकी उसमें शक्ति नहीं है। उसे जो शक्ति 

और अधिकार दिये गये हैं, वे केवल उन-उन अधिकारियोंके लोकोंमें स्थित 
भोगोंका उपभोग करनेकी खतन्‍त्रताके लिये ही हैं। अत: वह कथन 

वहींके लिये है । | 
सम्बन्ध-यादि इस ग्रकार उन-उन लोकोंके विकारमय भोगोंका उपभोग 

करनेके (लिये ही वे सब शरीर, श़फि और अधिकार आदि उसे पिले हैं, तब 
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तो देवलोकोंकों ग्राप्त होनेवाले कर्माधिकारियोंके सहश ही तद्मविद्याका भी फल 

हुआ; इसमें विश्येतता क्या हुईं ? इस जिज्ञासापर कहते हैं-- ##॥8: 

विकारावति च तथा हि स्थितिमाह ॥ 8॥ 8 । १%.॥ ... 

चु-इसके सिवा; विकारादर्ति-बह मुक्तात्मा जन्मादि विकारोंसे रहित ब्रह्मछत 

फलका अनुभव करता है; हिजक््योंकि; तथा-उसकी वेसी; खितिम्‌-स्किति; 

आहः-श्रुति कहती है । 

व्याख्या-श्र॒तिमें ब्रह्मविद्याका मुख्य फल पखत्रह्मकी प्राप्ति बताया ग्डः है, 

“जों जन्म, जरा आदि विकारोंको न प्राप्त होनेवाला, अजर-अमर, समस्त पापोसे 2 

रहित तथा कल्याणमय दिव्य गुणोंसे सम्पन है ।!? (छा० उ० ८ । १।५) 

इसलिये यही सिद्ध होता है कि उसको त्राप्त होनेवाछा फल कर्मफछकी भाँति 

विकारी नहीं है । ब्रह्मलोकके भोग तो आनुषंगिक फल हैं । ब्रह्मविद्याकी साथकता 

तो परब्ह्मकी ग्राप्ति करानेमें ही है | श्रुतिमें उस मुक्तात्माकी ऐसी ही स्थिति. 

बतायी गयी है--प्यदा ह्ोबैष एतस्मिन्नदश्येउनात्म्येडनिरुक्तेडनिलयने5मर्य प्रतिष्ठ 

बिन्दते | अथ सो5मय गतो.मवति !? ( तें० 5० २) ७ )अथात 

जीवात्मा इस देखनेमें न. आनेवाले, शरीररहित, बतलनेमें न आनेवाले दया 

दूसरेका आश्रय न लेनेवाले परत्रह्म परमात्मामें निर्भेयतापूवक स्थिति लाभ क््तः 

है, तब वह निर्मय पदको प्राप्त हो जाता है |” 'छ 

सम्बन्ध-पहले कहे हुए पिद्धान्तकों ही ग्रमाणसे हृढ़ करते हैं: 

दर्शयतच्चेवं प्रत्यक्षानमाने ॥| 8 | 8७ । २०॥ 

प्रत्यक्षानुमाने-श्रुति और स्मृति; चर-भी; एवबस--इसी प्रकार; दशेयत कर 

दिखलाती हैं | 

व्याख्या-श्रुतिमें स्पष्ट कहा है कि “वह परम ज्योतिको प्राप्त हो अपने 

वास्तविक रूपसे सम्पन्न हो जाता है | यह आत्मा है, यही अम्॒त एवं अभय 

है और यही ब्रह्म है |? ( छा० उ० ८ | ३। 9 ) बकह्मलोक अन्य लोकों 

की भाँति विकारी नहीं है। श्रुतिमें उसे नित्य ( छा० उ० ८ ॥ ९३ । १): 

सब पापसे रहित ( छा& उछल ८ | 9॥ २ .) वेधा रजोगुण आदिसे शूल्य-+ 

बिशुद्ध (प्र०छ3० १ | १६ ) कहा गया है | गीतामें भी कहा है कि 'इस ज्ञानकी 
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उप्रासना करके मेरे सदृश धर्मोको अर्थात्‌ निर्लेपता आदि दिव्य कल्याणमय 
भावोंको प्राप्त हो जाते हैं; अत: वे न तो जगतूकी रचनाके कालमें उत्पन्न 
होते हैं और न प्रव्यकालमें मरनेका दुःख ही भोगते हैं !% इस प्रकार श्रवियों 
और स्मृतियोंमें जगह-जगह मुक्तात्माकी वैसी स्थिति दिखायी गयी है । उसका 

: जो उन-उन अधिकारीवर्गोंक्रे लोकोंमें जाना-आना और वहाँके भोगोंका उपभोग 
करना है, वह लीलामात्र है, बन्धनकारक या पुनर्जन्मका हेतु नहीं है । 

पम्बन्ध-बहलोकमें जानेवाले मक्तात्माका जयतकी उत्पत्ति आदियें 
अधिकार या सामर्थ्य नहीं है, इस एवोक्त बातकों इस ग्रकरणके अन्त पुनः 
णिद्व करते हैं-- 
४ भोगमात्रसाम्यलिड्राब्च ॥ 8७ | ४ | २१ ॥ 
। के ५ भोगमात्रसाम्येलिड्रग -भोगमात्रमं समतारूप छक्षणते; चृज-भी ( यही 

सिंद्र होता है कि उसका जगत्‌की रचना आदियमें अधिकार नहीं होता ) | 

ः. व्यास्या-जिस प्रकार वह ब्रह्मा समस्त दिव्य कल्याणमय भोगोंका उपभोग 
करता हुआ भी उनसे छिप्त नहीं होता, उसी प्रकार यह मुक्तात्मा भी उस 
ब्रह्म्ेकमें रहते समय, उपासनाकालों की हुई भावनाके अनुसार प्राप्त हुए 
वहाँके दिव्य भोगोंका बिना शरीरके खप्तकी भाँति केवल संकल्पसे या शरीर- 
पारणपूवंक जाग्रतृकी भाँति उपभोग करके भी उनसे लिप्त नहीं होंता | इस 
अ्रकार भोगमात्रमें उस ब्रह्मके साथ उसकी समानता है | इस छक्षणप्ते भी यही 
सिद्ध होता है कि जगतुकी रचना आदि कार्यमें उसका ब्रह्मके समान किसी भी 
अंशर्मे अधिकार या सामर्थ्य नहीं है । क्‍ 

_ सस्बन्ध-यारि अह्मलोककों प्राप्त होनेवाले गक्त आत्माकी सामर्थ्य सीमित 
हैं, पमात्माक्रे समान असीम नहीं हे, तब तो उसके उपभोगका समय पूणं 
होनिपर उसका पुनजन्म भी हो सकता है ? इसपर कहते हैं-- 

अनावृत्ति: शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌ ॥ 8 | 8७ | २२॥ 
 कजाक्ाकनकनननहन ो-क् "्पकजकीीऊ ची  च  चख ख ख ञबञब व ।"।ह"हतहतसतससीदस ी।सद ी 3 दसननग#गनगननभनन-- 

4 इृद.. ज्ञानसुपाश्रित्य. मम साधरम्यमागताः । 
सर्गेईंषि नोपजायन्ते प्रठढये न व्यथन्ति च॥ 

( गीता १४॥ २ ) 



सूत्र २१--२२ ] अध्याय ४ ३८४ 

2 कि मा मम मम 

अनाजृत्ति;-अह्मछोकमें गये हुए आत्माका पुनरागमन नहीं होता; 

शब्दात्--यह बात श्रुतिके वचनसे सिद्ध होती है; अनाबृत्ति;-छुनराममव 

नहीं होता; शब्दात्--यह बात श्रुतिके वचनसे सिद्ध होती है । | 

व्याख्या-श्रुतिमें बार-बार यह बात कही गयी है कि ब्रह्मलोकरमें गया हुआ साधक
 

वापस नहीं लौटता (ब्रृह० उ० ६।२। १८; प्र ०3० १ १०छा० उ० ८। $ | 

६; 9७ । १७५ | ६; ८ । १५ । १)। इस रब्द-प्रमाणतते यही सिद्ध 

होता है कि ब्रह्मलोकमें जानेवालछा अधिकारी वहाँसे इस छोकमें नहीं लीठता । 

“अनावृत्ति: शब्दात्‌” इस वाक्यकी आवृत्ति ग्रन्थक्नी समाप्ति सूचित करनेके लिये है । 

3... 

चौथा पाद सम्पूर्ण ! 

श्रीवेदव्यासराचित वेदान्तदर््न ( बह्मसूत्र ) का 

चोथा अध्याय पूरा हुआ । 

-...-5><औद--- 

वेदान्त-दर्शन सम्पूण । 
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पता--गीताप्रेस, पो० गीताप्रेस ( गोरखपुर ) 
८०-_-+- ००.० गग-ह--१ ६. 2० ...2..-ू.३०..................क 5६ ५5९८० 2. 2७ आशा 

से सूचीपत्र मुफ्त मंंगवाइये | 
कप 
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