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वक़व्य 

आया/वत के सभी ज्ञान-भण्डारों एवं विश्व-विद्यालयों की एम० ए० 
( संस्कृत और दर्शन ) परीक्षा में जहाँ भी भारतीय दर्शन की चर्चा आती 
हे--मीमांस-दर्शन का भी अपना निजी स्थान रहता है। इस विषय पर 
कोई स्वतन्त्र ग्रंथ अब तक हिन्दी में नहीं था। अब, जब वह राष्ट्रभाषा 
हो गई है, तब तो ऐसे ग्रन्थों की आवश्यकता और भी बढ़ जाती है। 
इसी महान्‌ अभाव को देखकर मेरे श्रद्धव आचाय ओ पट्टामिराम शाल्री 
ने मुझे इस ओर प्रवृत्त होने का आदेश दिया--यदह उसी आदेश का एक 
क्रियात्मक रूप है। 

में नहीं जानता-उनकी आज्ञा का मैं कहां तक पालन कर पाया हूँ-पर 
में यह अवश्य कह सकता हूँ कि उनके श्रीचरणों में ७-८ वर्ष तक (जब 
वे महाराजा संस्कृत कालेज, जयपुर के अध्यक्ष थे) रह कर मेंने इस विषय 

में जो कुछु सीखा है--उसे यहाँ प्रस्तुत करने में अपनी दृष्टि से कोई कमी 
नहीं रखी है। इसके इस रूप तक आने में उनका तो सब कुछ है ही- 
पर उनके अतिरिक्त भी अनेक महामनाओं की प्रेरणाएँ, आशीर्वाद और 
सहयोग इसके निमित्त हैं। अन्यथा बींसवीं शताब्दी के एक नवयुवक के 
लिए. दर्शन जेसी गम्भीर ज्ञान-धारा पर कुछ भी लिखना कोई सहज कारये 
नहीं है, फिर मीमांसा-द्शन तो और भी अधिक अगाघ विचारशीलता, 
बेंदिक अध्ययन, चिन्तन तथा मनन की अ्रपेज्ञा रखता है--जिनमें एक का 
भी अनुष्ठान इस संक्रमणशील काल में-विशेषतः मेरे जैसे व्यक्ति के लिए- 
जिसका अधिक से अधिक समय कालेज, भारत सेवक समाज, श्री भारतीय 
साहित्य विद्यालय जैसी संस्थाओं और एक पर एक आने वाली पारिवारिक 
समस्याओ्रों में बीतता है--कितना कठिन है-यह वही जानता है--जिस पर 



[ ख ] 
. अनेक दायित्व होते हैं। स्वभावतः भी अच्छे कामों में अनेक 
आया ही" करते हैं। फिर भी कृपा है-वायुनन्दन और गुरुजनों के आशीवाद 
की-जिसके संत्रल पर सन्‌ १६४७ से चल रहा.यह प्रयास. मूर्ते रूप 
में तो आ सका है | 

यों तो मीमासा-दर्शन बहुत बड़ा विषय है। महामना कुमारिल के'* 

शब्दों में यह एक ही विद्या अनेक विद्याओं का भण्डार है। सैकड़ों एक: 
से एक उत्कृष्ट लेखकों ने गणनातीत ए्रष्ठों के द्वारा इस मण्डार को पूर्ण 
किया है--जिसके तत्त्व को ४००-४०० पृष्ठों के एक गन्थ में रख देने 

का दावा करना तो एक अतिशयोक्ति के सिवा ओर कुछ नहीं है । इसके 
एक एक विषय पर ऐसे अनेक ग्रन्थ प्रस्तुत किये जा सकते हैं व अन्य 

भाषाओं में किये भी गये हैं। यह तो उन सबकी रूपरेखा मात्र है-- 
जिसको विचारकांड, ज्ञानकांड ओर कर्मकांड, इन तीन भागों में विभाजित 
कर प्रस्तुत किया गया है। विचारकांड मीमांसा के सम्बन्ध में उठने वाले 
सम्पूर्ण प्रश्नों ओर समस्याओं के समाधान का प्रयत्न है, तो ज्ञान और 
कमकांड उसके सिद्धान्तों का संकलन | जिज्ञासा की प्रचुरता ने विचार- 
कांड का आकार बड़ा कर दिया है, ज्ञान ओर कर्मकांड उससे आपेक्षिक 
रूप में संक्षिप्त हैं। इनमें भी कर्मकांड-जो कि इस दशोन का प्रमुख विषय 
है, अत्यन्त ही संक्षिप्त है। यह देखकर प्रायः सभी विचारकों को आश्वय 
होगा, पर इसके भी कई एक कारण हैं। वेसे तो सम्पूर्ण अध्यायों के एक 
एक अधिकरण का एक एक अ्रलग अलग सिद्धान्त है ओर उन्हीं कें कारण 
कमकांड विस्तृत प्रतीत होता है। किन्तु उसके व्यापक और सामान्य अध्ययन 
के अनन्तर जो मूल-भूत सिद्धान्तं स्थिर होते हैं, वे ही वस्तुत: कमकांडक्ी 
संचालक हैं| इसलिए कप्तेकांड का विवेचन करते समय उन मूल-मभूत 
सिद्धान्तों को ओर ही दृष्टि जाना स्वाभाविक और आवश्यक है |; “बहाँ 

५ औयांसि बहुविष्नाणि 'बहुविष्नानि, । 
२ मीमांसाख्या तु विद्ये य॑, बहुविद्यान्तराभ्रिता। 



[ थे | 

तक में श्यान है; में उनके निरूपण में कोई न्यूनता नहीं" रख पाया हूँ, 
चाहे इसका आकार छीटा बना हो, या बड़ा । ये तीनों कांड मिला' कर' 
पूरो हैं। मेरा माननों है कि यह चाहे मीमांसा का स्वस्व न हो, किन्तु 
सर्वस्व तक पहुँचने का. साधन झबदध्य है। ओर गोविन्द की अपेक्षा गोविन्द 
तक पहुँचाने वाले गुरु की अधिक महत्ता हमारी परम्परागत देन है*.| इस 
इृष्टि से तो यह उस सर्वेस्व से भी अधिक महनीय हो जाता है | 

रहा प्रश्न-इसकी मोलिकता का | इस विषय में मेरे विचार महाकवि 
सुलसीदास और महामहोपाध्याय डा० श्री गंगानाथ मा से भिन्न नहीं हैं 
तुलसीदास जी ने जिस प्रकार अपने “रामचरितमानस” में कहा है कि-यह 
नाना, पुराण, निगम और आगम का संकलन है, उसी प्रकार प्र॑स्तुत ग्ंथ 
भी मीमांसा पर अनेक महामनाओं द्वारा अब तक किये गये कार्यों का एक 
तुच्छ संग्रह मात्र है। अपनी “प्रभाकर स्कूल ऑफ मीमांसा” नामक 
रचना की भूमिका में उसकी मोलिकता के सम्बन्ध में विचार व्यक्त करते 
हुए स्वर्गीय डा० श्री गंगानाथ मा ने कहा है कि-“बैसे तो इस प्रकार के 
दशनों- पर लिखा गया कुछु भी नवीन न होने के कारण मौलिक नहीं है, 
फिर भी यह मौलिक है, क्योंकि अपने टंग से व्यक्त किया गया है |” यही 
तथ्य इस ग्रंथ पर लागू होता है, क्योंकि यह उन्हीं के पद-चिन्हों पर तैयार 
किया गया है व मेरे साथ संवलित होकर उत्पन्न हुआ है । 

दूसरी बात--जो आज के युग की सबसे बड़ी समस्या वन गई है, वह 
है--भाषा की कठिनता की | भाषा में थोड़ा सा भी प्रवाह और प्रोढता 
यदि आ' जाती है, तो आज के आलॉचकं--विशेषतः स्नातक लेखक को 

_ 'कोसने लगते हैं | मुझे व्यक्तिशः इसका अनुभव है, क्योंकि मेरे आधुनिक 

१--गुरु गोविन्द दोऊ खड़े, काके लागू पाय । 
बलिहारी गुरू आपकी, गोविन्द दियां बताय॥ (कबीर ) 

२--नानापुराणानिगमा गमसंगतं यत्‌ | ह 
रामायणे निगदितंक्वचिदन्यतोडपि | 
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यूरोप के इतिहास के प्रकाशित होने के अनन्तर मुझे इस प्रकार के अनेक 
संदेश मिल चुके हैं। यह तो उससे भी श्रधिक प्रौढ है--इसलिये मुमे 
अधिक भय है। दर्शन स्वय॑ एक गंभीर विषय है--फिर भी उसे प्रौढ 
भाषा में व्यक्त करने पर उसकी कठिनता का बढ़ जाना स्वाभाविक ही है। 
किन्तु यह तो उच्चकोटि के जिशासुओं और उत्तम श्रेणियों के स्नातकों को 
ध्यान में रख कर लिखा गया है, इसलिए मेरा विश्वास है कि यह इस 
प्रकार के आत्षिपों से मुक्त रहेगा । संस्कृत से सम्बन्ध होने के कारण भाषा 
में यह एक प्रवाह सा बन गया है--जिसको निकाल बाहर करना मेरी 
शक्ति के बाहर है। मेरे मंतव्य में इस प्रकार के उच्च स्तर के ग्रंथों की 
भाषा में विषय के अनुसार प्रौढिमा का होना स्वाभाविक भी है। अन्यथा 
हमारी राष्ट्रभाषा के साहित्यिक रूप का निखरना कठिन होगा। आशा है, 
सहृदय पाठक मेरे इस मंतव्य और मेरी इस विवशता से सहमत होंगे । 
फिर भी मैं भाषा ही नहीं, प्रकाशन आदि सभी दृष्षियों से होने वाली 
संपूर्रा तुटियों के लिए. क्षमा-याचना के साथ साथ अग्रिम संस्करण के 
लिए मार्ग-द्शन की आशा रखता हूँ | द 

जेसा कि ऊपर कहा जा चुका है-इसके इस रूप तक पहुँचने में 
अनेक महामनाओं के आशीर्वाद, प्रेरणायं और सहयोग ही मुख्य निमित्त 
हैं| उनमें सबसे पहले उन ज्ञात, अज्ञात महान आ्त्माओं का मैं कृतश 
हूं-“जिनकी प्रत्यक्ष, अप्रत्यक्ष रचनाओं के आधार पर यह निर्मित हो 
सका है | विशेषतया इसके विचार-कांड के प्रस्तुत करने में संमाननीय 
महामहोपाध्याय डा० श्रीउमेश मिश्र एवं ज्ञान व कर्मकांड के प्रस्तुत करने, सें 
भद्ध य महामहोपाध्याय श्री चित्न स्वामी शास्त्री के साहित्य से सबसे अधिक. 
योग मिला है--जिसके लिए मैं अतिशय नति के साथ दोनों ही महा- 
मनाओं का आभार स्वीकार करता हूँ । इनके अतिरिक्त राजस्थान के 
शिक्षा-मंत्री मास्टर श्री भोलानाथ, राजस्थान विश्वविद्यालय के भू० पू० 
डपकुलपति डा० श्रीमधुरालाल शर्मा, महाराबा संस्कृत कालेज जयपुर के 



[ # ] 
अव्यकज्ष श्री माध्रक्ृष्ण शर्तां एवं मेरे अंग्रेजी के अध्यापक प्रोफेसर श्री 
गंगाधर द्रविड के पथ-प्रदशन और योगदान का भी में सतत ऋणी 
रहूँगा। इसके प्रकाशक श्री राधाकृष्ण माहेश्वरी मेरे ही नहीं, श्री भारतीय 
साहित्य विद्यालय, जयपुर के अनुसंघान विभाग के भी धन्यवाद के पात्र हैं- 
जिसकी यह देन है| वस्तुतः अथांमाव के कारण जो काम विद्यालय का 
अनुसंधान विभाग नहीं कर सका-उसको केवल राष्ट्रभाषा की सेवा की वृत्ति 
से राधाकृष्णजी ने पूर्ण किय्रा है। इसके द्वारा इस दर्शन के बजिज्ञासुओं 
एवं संस्कृत तथा दर्शन लेकर एम० ए० में प्रविष्ट होने वाले छात्रों की 
जिज्ञासा यदि कुछ भी शान्त हुई, तो मैं अपना श्रम सफल सममूँगा और 
दशन की अन्य धाराओं पर कुछ लिखने का प्रयास करू गा | 

' बसनन्‍्त पंचमी १६५४४ विनीत 
नु दर कि थे ग क्र अनुसन्धान-विभाग मंडन मिश्र 

श्री भारतीय साहित्य विद्यालय, 
जयपुर 





घश्स्ताककता 

मैं श्री मंडन मिश्र लिखित “मीमांसा-दर्शन” को देख गया । यह तो 

नहीं कह सकता कि समूची पुस्तक का आदि से अ्रन्त तक अध्ययन कर गया, 

फिर भी इतना अवश्य पढ़ गया कि उसके सम्बन्ध में कुछ सम्मति स्थिर कर 

सकू' । श्री चिन्नस्वामी शास्त्री मीमांसा के लब्ध-प्रतिष्ठ विद्वान हैं। उन्होंने 

इस पुस्तक की जो प्रशंसा की है--उसके बाद मैं नहीं समभता कि मेरे जेसे 

अल्पज्ञ व्यक्ति की दी हुई व्यवस्था का कोई विशेष मूल्य हो सकता है । 

भीमांसा के सम्बन्ध में एक अच्छी पुस्तक की बहुत बडी आवश्यकता 

थी | साधारण पढे लिखे लोगों को इस बात का शान नहीं है कि भारत में 

आपस्तिक और नास्तिक सेद से बहुत सी दार्शनिक विचारधाराएँ हैं ओर 

आप्तिक अंग भी बहुत से विभिन्न मतों से परिपूर्ण हैं। लोगों ने थह सुन 

रखा है कि ६ दर्शन हैं। इन ६ में से वेदान्त के सम्बन्ध में कुछ थोडा सा 

ज्ञान है। यह ज्ञान भी बहुत ही अधूरा श्रौर भ्रामक है। फिर भी स्थूलरू- 

पेण ऐसा माना जाता है कि इस शास्त्र में ज्ञोव ओर ब्रह्म के श्रभेद 

का निरूपण है | योगदर्शन के सम्बन्ध में कुछ ऐसा मान लियां जाता है कि 

उसमें योग की विधियां बतलाई गई होंगी । उसमें जो दार्शनिक विचार हैं 

'उनकी लोगों को साधारणतः कल्पना भी नहीं है । न्याय व्यवहार में त्तक का 

समानार्थक माना जाता है | न्याय-दशेन के प्रमेयांश का लोगों फो साधारणतः 

पता भी नहीं है । कुछ लोगों ने यह सुन रकखा है कि सांख्य में इश्थर 

की सत्ता स्वीकार नहीं की जाती, परन्तु वेशेषिक और मीमांसा के विषय मैं 

बढ़! गहरा अन्धकोर है। न्यांय-बैशेषिक के सम्बन्ध में भी अच्छी पुस्तकों 



रत 

की आधचश्यकता है। श्री योगेश चटर्जी ने “हिन्दू रिश्रलिज्म? नाम से 

अंग्रेजी में जेसी पुस्तक लिखी है, वैसी हिन्दी में मी होनी चाहिए. और उसमें 
आधुनिक विज्ञान से उठे हुए उन विचार-विमर्शों का भी समावेश होना 

चाहिए--जो श्री चटर्जों की पुस्तक में स्थान नहीं पासके | 

यदि मीमांसा के सम्बन्ध में साधारणतः कोई धारणा है तो वह यह कि 

उसका कर्मकांड़ से किसी प्रकार का सम्बन्ध है | यह बात निराधार नहीं हैं | 

यह भी ठीक हैं कि आज के युग में कर्मकांड के उस बड़े अंश का--जो 

वेदिक यश्ष-याग के अन्तर्गत है--बहुत बडा उपयोग नहीं देख पड़ता | जो 

हिंसात्मक यश हैं, जिनमें पशुबलि होती है, वह तो उठ गये हैं.। दूसरे यज्ञों 
का-भी चलन नहीं है। एक तो वह मँँहगे पड़ते हैं, दूसरे उनके प्रति-विशेश्र 

निशा भी नहीं है । जिन लोगों की इस ओर प्रवृत्ति होती है, वह सहख्नन्बरणद्ी 

जेंसे पोराशिऋ यज्ञों से अपनी तुष्टि कर लेते हैं | वेदिक- देवताओं को जगह 

फौसख्िक देव, देवियों को मिल गई है | इसलिए, न तो-बाहमण-प्रन्थों-का 

अध्ययन होता है और न मीमांसा की ओर किसी की अभिरुचि है. इस प्रबाह 
की, मेरी समक में कुछ बदलना चाहिए. | उसका वह अंश गंभीर बिचार -की 

सामग्री है--जिसमें ईश्वर के सम्बन्ध में कुछ हाँ नहीं. कहते हुये. जमत्‌ की 

देश्मिक समस्योश्रों का अध्ययन किया गया है-। यदि लोगों को किसी एक 

ढंह सूद में सच रखना है तो फिर उनके सामने किसी न किसी पदार्थ को 

ऋत्तिम-ओऔर स्वतः प्रमाछः के रूप में रखना आवश्यक प्रतीत होत्ता है:।. इसी 

: हा; से मीमोंसा के आचायों ने वेद की प्रतिष्ठा की और कर्म के सिद्धान्त 

की अरल, सनातन और अपोस्षेय मानते हुये मी यह मत व्यक्त किया.कि 

“बोदमालक्षुशो5थों घमेः?; परन्तु जहाँ एक ओर उन्होंने वेद को' यह पद दिया, 



थे 

वहाँ उन्होंने यह भो स्पष्ट कर दिया कि बेद का सात्पये सिद्धवस्तुनिर्देश मात्र नहीं 

हैं|: उसको सार्थकता कर्म में है और कर्म के क्षेत्र में वह सभी काम आ 

जाते हैं--जिनको प्रत्यक्ष रूप से वेद की संमति प्राप्त है, अर्थात्‌ जिनका 

बैद्‌. में स्पष्ट निषेध नहीं है ! 

इस प्रकार की विचारधारा की हमें आज भी आवश्यकता है। हमारे 
यहाँ जो बहुत सी श्रथाएँ हैं-"-उनके भीतर अभद्रता और अश्लीलता आ 

गई है। कुछ लोग सुधार के भाम पर उनके परित्याग की बात करते हैं 

परन्तु दूसरा उपाय यह है कि हम उनका इस प्रकार संस्कार करें कि उनकी अबैदि- 

कता दूर हो जाय ओर वह धर्म के अनुरूप बन जायें | इस बात को ध्यान 

में रख कर ही जेमिनि ने अपने ग्रंथ में होलाकाधिकरण का समावेश किया है। 

इन बातों को छोड़ कर भी मीमांसा आवश्यक है | झ्राज हमारे सामने 

न केवल प्राचीन ग्रन्थों के यथार्थ अर्थ और भाव समझने की बात आती 
हे, प्रत्युत संविधान और विधान सम्बन्धी अनेक समस्याएँ उपस्थित होती 

रहती हैं | पाश्चात्य विद्वानों ने भी मीमांसा अर्थात्‌ 'इंटरप्रिटेशन? के बहुत 

से मियम बनाये हैं| मीमांसा के विद्वानों ने इस सम्बन्ध में जो विचार 
व्यक्त किये हैं, वह बहुत ही गंभीर और व्यापक हैं और शिक्षित लोगों के 
सामने उनको लाना ही चाहिए। जिन बातों में भारत में इतने उच्चकोटि 

का काम हुआ हो. उनमें हम केवल परमुखापेक्नी रहें-- यह शोमा की बात 

नहीं है | 

श्री मंडन मिश्र ने प्रस्तुत पुस्तक लिख कर बहुत ही प्रशंसनीय काम 
किया है| ऐसा कहने के लिए उनकी हर बात से सहमत होने की आवश्य- 

' कता नहीं है | हाँ, एक उलाइना देना चाहता हूँ । उन्होंने विचारकांड की 



भ्ं 

“मीमांसा की उपयोगिता” वाले अध्याय को बहुत छाटा कर दिया है और 

जशान-कांड को भी यथाधिकार आकार नहीं दिया। प्रमाण-परिच्छेद और 

विस्तीर्ण होना चाहिये था | प्रत्यक्ष, अनुमान ओर शब्द की बात तो दूसरे 

दर्शनों में भी आती है, उपमान का भी परिचय अनन्‍्यत्र मिलता है, परन्तु 

ग्रनुपलब्धि और अर्थापत्नि को मीमांसा के आचार्यों ने जो महत्व दिया है- 

बह उनकी अ्रपनी विशेषता है | श्रर्थापत्ति.का धर्म के अतिरिक्त दूसरे स्थानों 

में भी बडा उपयोग है । अतः इन पदार्थां का निरूपण और विशद होना 

चाहिए था। यदि मीमांसा के सम्बन्ध में किसी अध्याय में पाश्वात्य-मीमांस! 

के पंडितों के मतों के साथ तुलनात्मक विचार कर लिया गया होता तो 

रोचकता बढ़ जाती | द 

में लेखक महोदय को इस पुस्तक के लिए, ब्रधाई देता हूँ | यदि इसको 

देख कर लोगों का ध्यान इस दशेन की ओर जाय, तो निश्चय ही उनका 

प्रयास सफल होगा | 

२७ फ्री, १६४७ 
लखनऊ सम्पूर्णाननद 



मीमांसा-दश न के भारत-विख्यात विद्वान-- 

आचाय श्री पद्ठाभिराम शास्त्री के 

कर-कमलों में-... 
वन्दनीयचरण ! . 

इन सात वर्षो के संक्षिप्त समय में आपकी माता के समान ममता, 
पितृ-ठुल्य स्नेह, बंहस्पति की सी वाक्पट्न्‍धता, शंकर के से अद्वेत, गणपति 
की सी लेखनकुशलता, कण्व की सी शिप्यजन-वत्सलता और जेमिनि की 
सी महनीय जिज्ञासा से यह चेतन्य-शून्य मस्तिष्क आपके सतत अन्‍्तेवासी 
होने पर भी अपनी असमथ्थता के कारण-जो थोड़ा बहुत ग्रहण कर पाया है- 
उसका यह संकलन आज श्रीमान्‌ के कर-कमलों में अपित करते हुए, संकोच 
का अनुभव हो. रहा है, किन्तु यह जेसा भी है-आपका है, इसीलिए, आपके 
अर्पित है। आपकी स्वीकृति इसको अपूर्णोता को पूरा कर देगी। 

त्वदीय॑ वस्तु गोविन्द | तुभ्यमेव समपये । 

आचार्य पट्टाभि-प्रभिनन्‍्दन-समारोह कील कक 
जयपुर मंडन मिश्र 



राजस्थान सरकार के शिक्षा-मन्त्री जी की 

सम्मति 

“श्री मंडन मिश्र” द्वारा रचित “मीमांसा-दश न” मैंने पढ़ा। श्री मिश्र 
का प्रयत्न सराहनीय है और इसके लिए मैं उन्हें बधाई देता हूँ । पुस्तक 
में संस्कृत साहित्य के आधार पर मीमांसा के सिद्धान्तों को सुन्दर ढंग से 
प्रस्तुत किया गया है। आशा है, हिन्दी जगत्‌ में इस पुस्तक का अच्छा 
स्वागत होगा | 

बसन्त पंचमी भोलानाथ 

१६५४ शिक्षा-मन्त्री, (राजस्थान) 



आअ० भा० संस्कृत-प्ताहित्य-सम्मेलन के भूतपू्न अध्यक्ष, 
महामदहोपाध्याय, शाब्रत्नाकर, बंगाल 

सरकार के पोराणिक अनुसन्धाता 

श्रद्धाय आचाय श्री चिन्न स्वामी, शास्त्री का 
शुभाशीवाद 

पं० मण्डन मिश्र (मदनलाल शर्मा) मीमांसाचाये, व्याकरण -शास्त्री, 

साहित्यरल, लेक्चरार, महाराजा संस्कृत कालेज, जयपुर द्वाय रचित 

“मीमांसा-द्श न” के मुख्य मुख्य अंश मैंने ध्यानपू्वेक सुने | यह पुस्तक 

गम्मीर अध्ययन व अनुसन्धान के साथ लिखी गई है। प्रोद व प्रांजल 

हिन्दी में यह मीमांसा के सिद्धान्तों का सुन्दर प्रतिपादन करती है । हिन्दी 

के दाशनिक साहित्य को इससे अधिक पुष्टि प्रात होगी । 

अच्छे मीमांसक-संग्रदाय से मीमांसा-दशन का यथावत्‌ अध्ययन कर 

उसमें पांडित्य को रखते हुए. पं० मंडन मिश्र की इस सुन्दर कार्य में प्रवृत्ति 

एलाधनीय है। इस पुस्तक का प्रकाशन हिन्दी जगत्‌ के लिए, उपकारक 

सिद्ध होगा | 

अतः मैं पंडित जी को हृदय से आशीर्वाद करता हुआ ईश्वर से 

प्रार्थना करता हूँ कि इनका उत्तरोत्तर श्रेय बढ़े । 

वसन्‍्त पंचमी 
लिया चिन्नस्वामी शास्त्री 



महाराजा संस्कृत कालेज, जयपुर के अश्रध्यक्ष तथा , 

राजस्थान संस्कृत-शिक्षणाल्रयों फे । 

प्रधान-निरीक्षकू 

आचाय॑ श्री माघव-कृष्ण शर्मा एम० ओ्रो० एल० 
की सम्मति 

राजस्थान के सर्वप्रथम मीमांसाचाय श्री मंडन मिश्र शास्त्री द्वारा 
लिखित मीमांसा-दशन का मेने अवलोकन किया | यह ग्रन्थ गम्भीर 
अनुसन्धानपूरो व समालोचनात्मक अध्ययन एवं परिश्रम के साथ मीमांसा 

के भारत-विख्यात विद्वान आचाय श्री पद्ामिराम शास्त्री के तत्वावधान 

में प्रस्तुत किया गया है--इसी से इसकी प्रामाणिकता स्पष्ट है। इसके 

लिखते समय भी श्री मिश्र ने मुझ से इस विषय में सम्पर्क रखा है। इस 
दशेन पर हिन्दी में यह पहला प्रयास है। संस्कृत व दर्शन की एम॒० ए.० 
आदि उच्च परीक्षाओं में जहाँ यह विषय निर्धारित रहता था, इस प्रकार 
के अन्थ का जो अभाव प्रतीत होता था-मेरा विश्वास है कि वह इससे दूर 
हो जायगा तथा इस विषय के जिज्ञासुओं को मीमांसा का सामान्य परिचय 
इससे मिल सकेगा। में भारतीय विश्वविद्यालयों एवं उच्च पुस्तकालयों 
में इस ग्रन्थ का प्रचार चाहता हूँ। 

माधवकृष्ण शर्मा 



राजस्थान-विश्व -विद्यालय के भूतपूर्व उपकुलपति, 
राजस्थान शिक्षा-विभाग के भूतपूबे अध्यक्ष व 

प्राच्य-पाश्चात्य-विद्याविशेषज्ञ 

डा० श्री मथुरालस्‍्लजी सो एमू० ए० डी० लि 
की सम्यति / 

“श्री मंडन मिश्र जी शास्त्री का मीमांसा-दशन हिन्दी भाषा में इस 

विषय का प्रथम ग्रंथ है | उत्तर भारत में मीमांसा-दशेन का अ्रध्ययन बहुत 

क्रम हीता है। मिश्रजी ने इस विषय का अध्ययन प्रसिद्ध दाक्षिणात्य विद्वान 

“ी पहामिरामज्ी शास्त्री. से क्रिया.है ओर. उ्हीं के पस्मश तथा आदेश. से 

:इस:अंबय की स्वना सकीःहे | 

मिश्रजी ने गृह और कठिन विषय को सरल बनाने का अच्छा यत्न 

' क्रिम्मा:है ।. इस पुस्तक के .अध्ययन से मीमांसा-शास्त्र का पूरा ज्ञान तो प्राप्त 

नहीं हो सकता, परन्तु उछमें.प्रकेश ऋऋछा हो: सक्रता है । इसका मित्र 

कांड इतिहास और संस्कृति के विद्यार्थियों के लिए भी उपयोगी है । शेष 

दो कांड केवल हिन्दी जानने वालों के लिए. कठिन हैं। परन्तु श्रम और 
लगने से पढ़ने पर इनके द्वारा मीमांसा-दशन के मूल-तत्वों से परिचय हो 

सकता है | ग्रंथ योग्यता और पांडित्य के साथ तैयार किया गया है | 

मथुरालाल शर्मा 



प्रयाग-विश्वविद्याज्नय के भूतपूर्व दशन-प्रोफेसर, मिथिला-रिसर्च- 
. इंस्टीट्यूट के डाइरेक्टर व श्राच्य-पाश्चात्य-विद्या विशेषज्ञ 

' महामहोपाध्याय ' 

डा० श्री उमेशजी मिश्र की 
सम्मति 

प० मंडन मिश्र शास्त्री "मीमांसाचाये? द्वारा लिखित -“मीमांसादशन” 
नामक ग्रन्थ का बहुत कुछ अंश मैंने पढ़ो | ग्रंथ बहुत परिश्रम और खोज 
के साथ लिखा गया है। हिन्दी में तो ऐसा ग्रंथ आज तक मीमासां-दर्शन 
पर किसी ने नहीं लिखा था । इसके लिए, ग्रंथ-रचयिता का शुभाशीव॑चन- 
पुरस्सर अमिनन्दन में कर रहा हूं। यद्यपि इस ग्रन्थ में प्रतिपादित कृतिपय 
उक्तियां विवाद ग्रस्त हैं, तथापि अन्थ उत्तम है और छात्रों के लिए, उपयुक्त है। 
पुस्तक-संशोधन में कुछ शीघ्रता के कारण अच्षेराशुद्धि रह गई हैं, आशा है 
इसका संशोधन अग्रिम संस्करण में कर दिया जायेगा ।. 

४3 उमेश मिश्र 
१४-२-१६५४ 



राजस्थान सरकार के राजस्थान पुरातत्व मन्दिर घ 

भारतीय विद्या-भवन बम्बई के संमान्‍्य 

संचालक, विख्यात पुरातत्त्वाचाय 

श्री मुनिजिन विजय जी 

की सम्मति 

जयपुर के मद्दाराजा संस्कृत कालेज के प्राध्यापक ५० श्री मंडन मिश्र शास्त्री 
पीमांसाचाये की लिखी हुई “मीमांता-दशन” नामक पुस्तक .के इतस्तत 
कितनेक प्रृष्ठ एवं प्रकरण पढने का जो प्रसंग मिला--उंससे पुस्तक की उपादेयता 
का अच्छा परिचय मिला है | 

हिन्दी मे मीमांसा-दशन का विवेचन और विवरण प्रस्तत॑ करने वाली 
गयद ऐसी कोई अन्य पुस्तक अभी तक प्रकाश में नहीं आई हे--इससे मीमांसा 

शन के अध्ययनाभिलाषी विद्यार्थीजनों को इस पुस्तक का बड़ा उपयोग प्रतीत होगा। 

पं० मंडन मिश्रजी की विषय-निरूपण-शेली बड़ी सुन्दर और परिष्कृत हे 
'व॑ भाषा भी विषयानुरूप बहुत ही परिमाजित और मावप्रदशंक है। 

श्राशा है कि जिस ध्येय और उद्देश्य से पुस्तक का प्रणयन किया गया 
, उसका यथेष्ट उपयोग विद्यार्थों करंगे--जिससे लेखक विद्वान की उस्सांइब्नद्धि हो 
पैर इस प्रकार की ओर भी मूल्यवान्‌ पुस्तक की रखना कर हिन्दी की समंद्धि 
ढाने का सुश्रवसर मिलता रहे | 

मुनिजिनधिजय 



बनारस हिन्दू-विश्वविद्यालय के प्रोफेसर व 

हिन्दी-दशैन-साहित्य के स्तम्भ 

आचाय॑ श्री बलदेवजी उपाध्याय एम० ए० 
हक विचार न 

के विचार 

मैंने पंडित मंडन मिश्रजी के 'मीमांसा-द्शन? नामक ग्रंथ को देखा । 
ग्रंथ बहुत ही उपादेय है। इसकी रचना करने में ग्रंथकार ने मीमांसा जैसे 
क्लिष्ट विंषय का गहरा अध्ययन कर अ्रक्लान्त परिश्रम किया है | अंथ की 
शैली सुब्रोध है, प्रातपादन का ढंग श्लाघनीय है। मुझे पूर्ण विश्वास है कि 
इस विद्वत्तापूर्ण ग्रंथ का अध्ययन कर छात्र मीमांसा के सिद्धान्त तथा इति- 
हास का प्रामाणिक शान्‌ प्राप्त कर सकेंगे | . ऐसे उपयोगी ग्न्थ की रचना 
के निमित्त विद्वान ग्न्थकार हमारे धन्यवाद के भाजन. हैं | 

बलदेव उपाध्याय 



मद्दाराजा संस्कृत कॉलेज़, जयपुर के भूत पूर्व अध्यक्त एवं 
कलकत्ता विश्वविद्यालय के सीमांस्म-प्रोफेसर” 

मीमांसा-न्याय केसरी, विद्यासागर, आराचायें 

श्री पद्ठामिराम जी शास्त्री का 

आशीवाद्‌ 

“हिन्दी दर्शन-साहित्य” के एक महाम्‌ शभ्रभाव की पूर्ति इस गन्थ के 

द्वारा मेरे एक विद्यार्थी से हुई है, यह मेरे लिए गौरव और प्रसन्नता का 

विषय हू. । ह॒ 

२५-२-४४ 
कलकत्ता 



शजस्थान सरकार के उपशिकत्ता-संचिंव माननीय ' । 
श्री विष्णुदत्तजी शर्मा के 

...... विचार 

आचाये 'मंडन मिश्र! शास्त्री के मीमांसा दर्शन! अन्थ को मैंने देखा । 

एक गस्मीर शास्त्रीय विषय को विवेचनात्मक और वेशानिक शैली में लिखने 
का यह सुन्दर प्रयास है। मीमांसा-दर्शन के ऐतिहासिक विकास' और इसकी 
विचार-परंपरा की क्रमिक प्रोढ़ृता का भी इसमें समुचित 'दिग्दशन हुआ है। . 

राष्ट्रभाषा के साहित्य को ऐसा अध्ययन-मूलक और विचारोत्ते जक ग्रन्थ देने 

के लिये वे बधाई के पात्र हैं। 

जयपुर शर्मा । 

१३-३-५४ ई० विष्युद्त शर्मा 



डू'गर कालेज बीकानेर के हिन्दी-विभाग के अध्यक्ष 

व ख्यातनामा विद्वान्‌ 

श्री नरोत्तमदास जी स्वामी 

की सम्मति 

“भारतीय दशन-शास्त्रों में मीमांसा का महत्त्वपूर्ण स्थान है। उत्तर-कालीन 
अनेक शास्त्रों को उसने प्रभावित किया है । राष्ट्रभाषा हिन्दी में मीमांता-ग्रन्थों 

का अभी तक नितान्त अभाव था । मीमांसा-दशेन की रचना करके लेखक 
ने एक महान्‌ अभाव की पूर्ति की है। ग्रन्थ पूर्ण अधिकार और विद्वत्ता के 
साथ लिखा गया है | 

नरोत्तमदास स्वामी 





. अनुक्रमणिका 
विषय _ . पृष्ठ 

प्रस्तावना ं १ 

सामान्य परिचय ७ 

मीमांसा का शब्दोर्थ, शात्दिक महत्त्व, प्रायोगिक इतिज्वत्त | मीमांसा 
का उदय | मीमांसा की अनेकरूपता-समयविद्या, न्याय अथवा तकंविद्या, 
मीमांसा, पूर्वेमीमांसा, पू्वेतन्त्र, विचारशास्त्र, अध्वर-मीमांसा, वाक्य-शास्त्र। 

है. ->न्०्०्न्ण->य संगति न + विचार की प्रणाली-शास्त्रसंगति, अध्यायसंगति, पादसंगति, आज्चेपसंगति, 

हृष्टन्तसंगति, प्रत्युदाहरणसंगति, प्रासंगिकसंगति, उपोद्धातसंगति, अपवाद- 

संगति | 

विचार-कांड 

१ सीमांसा की शास्त्रीयता ३७ 

२ दर्शन ओर मीमांसा ४० 

दर्शन की परिभाषा, दर्शन का दृष्टिकोण, दर्शन का विकास, दृष्टिकोण 
की विभिन्नता, विविध विभाग, मौलिक एकता | दशन की देन-- राग- 
दंष का बहिष्कार, विश्व-बन्धुत्व, जीवन की विशालता, साहित्य की 

स्थायिता। प्रथम वर्गीकरण-काल्पनिक क्रम । समुदायत्रयी--प्रथम स्मु- 

दाय, दूसरा समुदाय, तृतीय समुदाय । । 
३ पूर्व और उत्तर मीमांसा ह ६७ 

एकशाख्नता, शास्रभेद, स्त्रतन्त्र अस्तित्व, पारस्परिक अभेद | 



अनुक्रमरिका 

विषय पृष्ट 

४ लेमिनि और व्यास द ७५ 
जेमिनि सूत्र, व्यास-सूत्र, गुरु-शिष्य-भाव | 

४ जेमिनि ८३ 

सूत्रकार जंमिनि, एक सफल रचयिता, एक महान्‌ उपकारक, एक 

सफल शिक्षा-शात्री, एक योग्य नियामक और श्रेष्ठ समीक्षक, एक उदार- 
मनन्‍्वयवादी, एक महान आस्तिक, एक आदश परम्परा-पाल्क | अधिकृत 

समाजवादी-भूमि के सम्बन्ध में, स्लियों की समानाधिकारता, दासी नहीं 
स्व मिनी, शुद्र और उसकी अपरतंत्रता | एक वेज्ञानिक, आ्ान्त धारणा, 
लिप्सा नहीं त्याग, दान नहीं मज़दूरी, प्रवतक नहीं प्रतिनिधि | पेंवृक 

* संपत्ति-बादरि, ऐतिशायन, काप्णोजिनि, लाबुकायन, कासुकायन, आत्रेय, 

अआलेखन | संक्रमणकालीन आचाये--कासक्ृत्स्न और आपिशालि, उपव 
ओर बोधायन, भवदास | 

६ स्व॒णायुग (शबर-स्वामी) | १३० 
सामान्य-परिचय, जीवन-परिचय, काल, देश, भाषा, शेली, प्रमुख देन | 

जिवेशी--भटद्टमत, प्रभाकरमत, मुरारिमत। भव मित्र-भत्‌ मित्र के 
प्िद्धान्त | 

७ अभ्रट्ट-परंपरा १ 

सामान्य-परिचय । आचाये कुमारिल मइ--देश ओर काल, उसका 
साहित्य, एक भाषा-विशेषज्ञ, शेली, व्यक्तित्व, एक महान्‌ लक्ष्य, आचार की 

महत्ता, जातीय गोरव, लोक और वेद का समन्वय, मीमांसा में अनन्य श्रद्धा, ' 
लोकजन्यता, वेदान्त में अनन्य श्रास्था, सामाजिक मान्यतायें, निष्पक्ष समी- 
क्षुक, स्तलियों की मान्यता | मंडन मिश्र--जोवन ओर काल, कुमारिल से 
सम्बन्ध, रचनाय, शेली । उम्बेक, वाचस्पति मिश्र, देव स्वामी, सुचरित, 
मिश्र | महान्‌ पराथेवारथि मिश्र--व्यापक अध्ययन ओर वबेदुष्य, उसकी 
रचनायें, श्रा मिश्र की शेली, पार्थथारथि का जीवन। भवदेव भट्ट, 



। श्रनुक्रमणिका 

विषय पृष्ठ 

सोमेश्वर भट्ट, परितोष मिश्र, हलायुध मद्द, चिदानंद पंडित, गंगाघर मिश्र, 
वेदान्तदेशिक | माधवाचाय-परिचय, काल, अगाध विद्वत्ता और रचनायें । 
इन्द्रपति ठाकुर, रामकृष्ण भट्ट, रघुनाथ भद्ठाचाय, अन्नम्मद्ट, अप्पय्यदीक्षित, 
विजयीन्द्र तीथ, वेंकटेश्वर दीक्षित, नारायण भट्ट प्रथम, लौगाक्षि-भाष्कर, 
भट्टकेशव, नारायण भट्ट द्वितीय, शंभु भट्ट प्रथम, नीलकंठ दीक्षित, शंकर 

भट्ट द्वितीय, दिनकर भट्ट, नारायण पंडित, कमलाकर भट्ट, अनन्त भट्ट, 

विश्वेश्वर उपनाम गागाभइ, आपदेव द्वितीय, अनन्त देव प्रथम, अनन्त 
देव द्वितीय, जीवदेव, कॉडदेव। खंडदेव मिश्र--इसकी रचनायें और 
शैली । शंम्रु भट्ट, राजचूडामणि दीक्षित, वेंकटाध्वरिन्‌, गोपाल भट्ट द्वितीय, 
रात्रवेन्द्र यति, रामकृष्ण दीक्षित, सोमनाथ दीक्षित, यज्ञनारायण दीक्षित, 
गदाधर भटद्ाचायें, वेद्यनाथ तत्सत्‌, मुरारि मिश्र तृतीय, भास्कर राय, वासु- 

देव दीक्षित, वेद्यनाथ पायगुड़े, रामानुजाचाये, नारायण तीथ, ब्रह्मानंद 
सरस्वती, राघवानन्द सरस्वती, बालकृष्णानन्द, उत्तमश्लोकतीथे, ऋष्ण- 
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4 
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श्रीमते वायु-नन्दनाय नमः 

सीमांसा-दर्शन 
जज+>+>तम पट कक... 

प्रस्तावना 
आयोवत्त प्रकृति नटी की रमणीय लीला-स्थली है। महादेवी 

प्रकृति को अपने उन्मुक्त स्वरूप में विहार करने का यहाँ स्वर्णिम सुयोग 
मिला है। नगराज हिमालय इसकी उन्नतता, सुदृह़ता, .अभेययता, 
देव-भूमिता एवं संपन्नता का परिचय दे रहा है, तो गंगा, यमुना 
व सरस्वती अपने कल कल निनाद के साथ इसकी पवित्रता, 
सरसता व शस्य-श्यामलता का संदेश पहुँचा रहो हैं । इसी महामाया की 
असीम छत्र-छाया ने यहाँ के निवासियों को अमर शान्ति प्रदान की है व 
उनकी अविकसित आवश्यकताओं की पूर्ति करने का पावन प्रयोग यह 
सदा ही से करती आ रही है । भारत का वह स्वर्णिम युग-जिसका मानव . 
आज के मानव के समान प्रतिक्षण विवृद्धि-शीज्ञ आवश्यकताओं का 
क्रोातदास न था, इसी के साम्राज्य से प्रभावित था | इसके वरदहस्त से 
तत्कालीन मानव ने जीवन-संघषे पर विजय प्राप्त करली थो एवं उसके 
चारों ओर समृद्धि का साम्राज्य था। प्रकृति की निरंकुश प्रभुता के कारण 
ही इस देश को विश्व का पथ' -पदर्शक बनने का श्रेय ग्राप्त था एवं इसकी 
गुण-गरिमा के संमुख संपूर्ण संसार नत-मस्तक था। अतण्व देवता भी 

्टः न 
१०--एतद्दे शत्रसूतस्‍्य, सकाशादपजन्मन: । 

सवं स्व॑ चरित्र. शिक्षेरन्‌, एृथिव्या सवं-मानवाः || 
( मनु-स्थ्ृतिः २ पृष्ठ । ) 



( २ ) 

इसमें अवतरित होकर स्वयं को ऋृतकृय समभते थे। बौद्धिक और 
नेतिक बल का ही एकमात्र आधिपत्य था। विभव तो यहाँ मूर्तिमान्‌ 
हो कर नृत्त्य कर रहा था--जिसके आधार पर आज भी इसे सोने की 
चिड़िया कह कर पुकारा जाता हे । यहाँ की प्रजा अत्यन्त सभ्य, 
सुशिक्षित, सच्चरित्र और नैतिक-बल-संपन्न थी कि जिसके संबन्ध में 
कोई भी शासक गये कर सकता था-- 

न में स्तेनो जनपदे, न कदर्या न मद्यप: । 
नानाहिताग्निनाविद्वान्न स्वैरी स्वेरिणी कुतः ॥ 

इस मंगलमय वातावरण में मानव-मस्तिष्क की धारा का परम 
बिकसित होकर लोक की ओर से पराडः मुख हो जाना असंभव व 
अस्वाभाविक न था। मस्तिष्क को गति वयक्तिक लाभ एवं सामाजिक 
प्रतिष्ठा की सीमा पार कर चुकी थी-क्योंकि इनकी न आवश्यकता थी 
व न इनके लिए कोई क्षेत्र ही रह गया था। आज के राजनैतिक रोढड़ों 
की तो कल्पना तक न थी । ऐसी स्थिति में केवल आत्मिक उत्थान ही 
एक ग्राप्तत्य था-जिसकी ओर मानव अपने बौद्धिक एवं ऐन्द्रिक सामथ्ये 
के साथ अप्र सर हुआ | उसकी यह अग्रगति पर्याप्त कुशलता एवं दृढ़ता 
के साथ बढ़ी-जिससे इसे शीघ्र ही एक परिपाटी का स्वरूप आप्त हो गया। 
भानवीय इन्द्रियों की वृत्तियां बहिमु खता का त्याग कर 'अन्तमु खी हो गई 
जहाँ उनका काये केवल आत्म-निरीक्षण ही रह गया । बस्तुत: यही 'आत्म- 
निरीक्षण सानवीय विकास की पराकाष्ठा और भारतीय परंपरा का 
परम प्राप्तग्य ( मोक्ष ) है 

+-- पराश्वि खानि व्यतूशत्‌ ।  ( कठोपनिषद्‌ ) 
_*--तमेव विदित्वातिमत्युमेति नाग्यः पन्‍था विद्यतेष्यनाय । 

ह ( यजुरवेंद-रद्राष्टा ध्यायी २०१८ ) 



( ३ ) 

आत्म-दर्शन के इस युग ने हमारी स्वतंत्र चिन्तन-शक्ति को प्रेरित 
किया । भारतीय दशेन इसी के श्रतिफलन एबं हमारे प्राकृतिक वैभव, 
सामाजिक जागृति, विचार-स्वातंत्रय, लौकिक-उच्चता, उद्धट विद्वत्ता एवं 
विकसित 'वृत्तियों के प्रतीक हैं । इस प्रकार का साहित्य किसी भी राष्ट्र के 
लिए गौरव को वस्तु होता है. एवं बह उसके स्वर्णिम थुग एवं चिवृद्ध 
वेभव का महान्‌ साक्षी है। मैक्समूलर के शब्दों में “ यही राष्ट्र इस 
दिशा में सबसे अधिक गेवेशील है और इसकी यह ज्ञान परंपरा अन्य 
राष्ट्रों की अपेक्षा अधिक स्पष्ट, दृढ, प्रभावशील, श्रनुभव और सल्य' के 
अधिक निकट है ” | 

तत्वज्ञान की इस साधना का प्रवाह उत्तरोत्तर प्रगति की ओर बढ़ा । 
सामान्य सीमाओं को पार करते करते जब उसे लोक में अबतरित होने 
की आवश्यकता हुई, तो कम को अपना मूल माध्यम बनाना पड़ा । क्योंकि 

 (8)-76 छ28 ०गाछ 79 2 ००079 (776 [जत॑ं&, जोकि 2! ॥5 कजथंत्या 
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( भारतीय दर्शन प्रावकथन पृष्ठ & मेक्समूलर ) 
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इसके बिना ज्ञान क्रियात्मकता से शून्य हो कर केवल मस्तिष्क की 
संपत्ति मात्र रह जाता | यहाँ आकर उसे व्यावहारिक स्वेरूप मिल्रा और 
बह अब आध्यात्मिकता को लेकर लौकिकता में प्रविष्ठ हो गया । संक्षेप 
में हम इसे लोक और अध्यात्म का समन्वय कह सकते हैं । 

कम इस समन्वय का माध्यम है ओर वेद प्रवर्त्तक | सेकड़ों को 
त्रा में वेद ने कहीं लौकिक तो कहीं आध्यात्मिक आवश्यकताओं की 

पूर्ति के लिए समन्बयात्मक भावना के लक्ष्य से “ यज्ञ, होम ? की उपाधि 
देकर ये मार्ग निद्द्ष्टि किये-जितका इतना अतिशय ग्रचार हुआ किये 
तत्काल्नीन गाहस्थ्य-जीवन के अनिवाय अंग बन गये । इनकी प्रतिष्ठा 
यहाँ तक बढ़ी कि इन्हें ही सर्वोत्तम धर्मं' और इनके अनुश्ठाताओं को 
ही “ धार्मिक अथवा धर्मात्मा* ” कहा गया। 

संक्षेप में ये ही यज्ञ याग प्राकृतिक महोत्सवों व नित्य-काम्य- 
विधियों के विभिन्न प्रकारों से मानवजीवन के एक नियत कार्यक्रम थे । 
इनकी इन्हीं नियत तिथियों एवं नियमित व्यवस्थाओं के आधार पर तो 
मेक्समूलर ने इनको प्राचीन भारत का “ तिथि-पत्र ? ( कलैण्डर ) कह 
कर संमानित किया है। ग्राणी-मात्र के जीवन के साथ इनका संबन्ध 
ही नहीं था, अपितु वह इन्हीं पर एक-मात्र निभेर था। यहाँ तक कि 
उसकी देनिक जीवन-चर्या के अनिवायें जीवनीय तत्त्व अन्न, जल व 
स्वच्छ वायु की प्राप्ति का भी यही एक भंडार था। इसी लिए इसी को 
संपूर्ण उत्पत्तियों) का केन्द्र घोषित किया और कर्म-योग के महान 

१--“यज्ञ न यज्ञमयजन्ता देवास्तनिधार्माणि प्रथमान्यासन” (यजुर्वेद रू २-१६) 

२--“यो हि यागार्दिकमनुतिष्ठाति तंथार्मिक इति समाचच्तते'' 

. (शाबर-भाध्य पृष्ठ २ ) 
३--अन्‍्नाड्रवन्ति भुत्तानि, प्जन्यादग्नसंभवः | ह 

यंज्ञाइवति पजन्य:, यज्ञ सर्व-समुद्धवः ॥ 
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उन्नायक श्री कृष्ण ने इसे कामघेनु* की उपाधि दी । इसकी ग्रभुता और 
सा्वेदेशिकता के लिए ये ही निद्शन पयाप्त हैं । 

विधि के इस महत्त्व-संपन्न विधान पर असंख्य जन-समुदाय जब 
जीवन तैक संमर्पित किये बैठा था, तो फिर इसके विकास में भला कोन 
रोड अटका सकता था। इसकी व्यापकता यहाँ तक बढ़ी कि यह इस 
लोक की विभव-प्राप्ति ही का क्या, असीम आनन्द (मोक्ष ) को संपत्ति 
तक का मापदंड बन गया। जीवन में यह स्वेशः व्याप्त हुआ | इसके 
बिना हमारी *अवस्थिति तक असंभव हो गई | जीवन, के प्रत्येक भाग 
इसके दर्शन हुए । किसी समय वाणी में प्राणों की आहुति तो कभी आखों 
में वायु की आहुति ने इसे शाश्वत और स्वाभाविक बना दिया । हमारा 
भोजन. भो इसी के एक प्रकार के रूप सें आहत हुआ, उसे हमने अपने 
आस्वाद का साधन नहीं माना । बदिक वाठउ समय इसका प्रत्यक्ष साक्षी 
है। हमारे अध्ययन अध्यापन भी इसीके निमित्त हुए। संक्षेप में ये 
यज्ञ-्याग. भारतीय जीवन के स्वेस्व थे एवं हमारो संपूर्ण जीवन-चर्यां 
इन्हीं पर निर्भर ही क्या, अपितु इन्हीं के लिए थी। इससे हम इसकी 
गरिसा का सहज ही अनुसान लगा. सकते हैं । 

यह एक सब-संमत तथ्य है कि विचारकों के विविध समुदाय 
अथवा असंख्य जनता के संपक में आने वाली विकास-शील ग्रवृत्ति कभी 
भी एक रूप नहीं रह सकती । बारह बारह कोश के अंतर सें जब भाषा 
ओर उच्चारण के प्रकार ही परिषत्तित हो जाते हैं, तो फिर इसके लिए 
तो कहना ही क्या है | इसका क्षेत्र तो अतिशय विशाल था। वास्तविक 
तथ्यों की निर्विबादता के रहते हुए भी इसके अनुष्ठान की धाराओं का 

१-सहयज्ञा: प्रजा: सट्टा, पुरोवाच प्रजापतिः ! 

अनेन प्रसविष्यध्बम्‌, एप वो5स्त्विष्टकामधुकू ॥ ( गौता ३०१० ) 

२-- जातु तिश्त्यकमंकत्‌ ” (गीता ) 
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इतस्ततः प्रवाहित हो जाना सहज था। धीरे धोरे ज्ञान के विकांस 
के साथ साथ इतली अधिक मात्रा में अनेक सरणियों में यह प्रवाहित 
हुआ कि जिनका नियंत्रण अनिवाय हो गया । कर्म की इसी विश्टखलित 
प्रणाली को आर खलित करने के लिए हो ब्राह्मण भाग ०वं कल्प-सूत्रों का 
उदय हुआ । 

किन्तु यह कार्य उतना सहज नहीं था । वेद की भिन्न भिन्न शाखाओं 
के प्रचार एवं याज्ञिकों की विभिन्न सरणियों के प्रसार से इस ओर 
नियत मार्ग निधोरित करना दुर्भर काये था। उस काल की परिस्थिति ने 
तो इसे और भी श्रपंचमय बना दिया था। इसी में धारण, निष्पादन 
एवं परिरक्षण की क्षमता अंगीकृत थी। अनादि साहित्य से इसका 
समुद्भधव था, इसीलिए इसकी अनादिता, अनन्तता और अठलता 
निर्विवाद थी । इसकी धारणा-शक्ति के कारण ही इसे धर्म और संपग्रदान-' 
शीलता के आधार पर ही “यज्ञ ” कहा जाता है। इसी की विभिन्न 
ग्रणालियां ब्राह्मण-भागों में निर्दिष्ट की गई, किन्तु उनके वेविध्य को 
एकता की ओर व विभिन्नताओं को समन्वितता को ओर अश्न सर करने 
का एक महत्त्वपूर्ण कायें न उनसे व न कल्प-सूत्रों से ही पूरा हो सका | 
जिसे हठ और आग्रह के साथ नहीं, किन्तु विचार के साथ पूरा 
करना था। 

संक्षेप में इन्हीं यज्ञीय-परंपराओं का विकास मीमांसा-दशेन की 
प्रस्तावना है। यह आवश्यकता ही इसके आविष्कार की जननी है ओर 
डन पद्धतियों को शाखत्रीयता व स्थायिता प्रदान कर दाशेनिकता की ओर 
ले जाना ही मीमांसा-दशन का ध्येय है । 

१--/ यज् देवपूजाशंगतिकर॒णदानेघु .._ ( पाणिनि-व्याकरण भ्वादि-गरा ) 



सामान्य-परिचय 

मीमांसा का शब्दाथे /- 
व्याकरण के प्रचलित स्वरूप के ग्रवर्तक आचाये पाणिनि “मान? . 

धांतु से सन्‌ प्रत्यय का विधान कर “सोमांस/” * शब्द को निष्पन्नकराते 
हैं। यह मान घातु* पूजा एवं विचार दोनों ही अर्थों में प्रयुक्त है । महर्षि 

 कोत्यायन इसी धातु से होने वाली सन्‌ ग्रतीति की “ मानेजिज्ञासायाम्‌ ” 
( ३-१-६ ) कह कर जिज्ञासार्थता प्रकट करते हैं। विद्वत्समुदाय को 
इसी सन्‌ की विचाराथकता अभिप्रेत है और इसी अभिप्राय में वह 
इसे प्रयुक्ति पथ पर ला रहा है । 

शाब्दिक महत्त्त:- 
आधिक समानता के रहते हुए भी कुछ एक शब्द अपने पर्यायों से 

निजी विशिष्टता रखते हैं। आमभिप्रायिक दृष्टि से नूतनता न रहने पर 
, भी उनमें एक विशिष्ट शक्ति अंतर्हित रहती हे, जिसे शब्द गत या 
शब्द विशेष पर आधारित रहने. के कारण “ शाब्दिक महत्त्व ? के नाम 
से व्यवह्॒त किया जा सकता है । शब्द की यही अन्तहिंत शक्ति काव्य के 

, ज्षेत्र में शब्दालंकार की जननी हे । अस्तुत शब्द भी एक उसी प्रकार की 
, शक्ति का निधान है, जिसका विह्दद्वगं अपरिमित काल से स्वागत करता 
। हुआ आ रहा है। अनुसन्धान, परीक्षण, विचार, वितर्क, विवेचन आदि 
अनेक अभिश्नाय इस एक शब्द में अविरोधपूषेक एक सांथ 
निहित हैं । 

१--मान्वधदानशान्स्यों दीपेश्वास्यासस्थ (पाणिनि ३-१-६ ) 

। र२े--मान-पूजायाम्‌, भ्वादिः, मान विचारे, चुरादिः। 
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अतएव वाडःसय के विभिन्न अंग इस शब्द के महत्त्व से प्रभावित 
हुए विना नहीं रदे। भगवत्पादाचार्य श्री शंकर ने तो इसी के साथ 
अपनी अक्षय्य ज्ञान राशि को ( ब्रह्ममीमांसा ) संबन्धित किया। उनके 

' क्षेत्र में यह शब्द विचाराथंकता तक ही सीमित नहों रहा, अपितु 
साधारण विचारात्मकतों की सीमा से समपेत हो कर पूजित विचारों 
का वाचक' बन गया। इतना ही नहीं, जहाँ अधिकरण की कसौटी पर 
रख कर विवेचना पूर्वक विषय का निर्णय किया गया, वहाँ यहो शब्द 
परीक्षण, विचार, वितर्क विवेचन आदि उपयु क्त अनेक अमभिप्रायों को 

एक साथ लेकर ग्र4क्त हुआ । जहाँ समन्वयकी समस्या उत्पन्न हुई, वहाँ 

इसका पदार्पण युक्ति अथवा न्यायात्मकता" को लेकर हुआ। सारांशतः 

जहाँ तक गंभीरतर विषयों के सूक््मतम विवेचन का अश्न हे, वहाँ उस 

विशाल आशय को संक्षेप में अभिव्यक्त करने के लिए इससे उत्कृष्ट 
कोई शब्द अयुक्तिषय पर नहीं, यह एक निर्विवाद सत्य है जो इसके 
८ शाब्दिक महत्त्व ” का साक्षी है। 

प्रायोगिक इतिवृत्त +- | 

वाह सय के प्रथम विलास से आज तक इस.शब्द का प्रयोग अन- 

बरत होता आ रहां हे। आधुनिक समीक्षकों की समीक्षों के अनुरूप 
बेदिक साहिटय की पौरुषेयता अंगीकृत करने पर भी उसे सृष्टि के आदि-' 
साहित्य मानने में तो किसी को कुछ विप्रतिपत्ति नहीं है. । उस आदि 

'वाड सय के विभिन्न भागों में इस शब्द का समाम्नान है-जिसका काल 
बस्तुतः ग़णनातीत है । यदि विश्व के उस विभवशाल्ी वाह सय को भार- 

तीय पद्धति के अनुसार अपौरुषेय मान लिया जाता है, 'तब तो कहना ५ 
के आल. ननननानाननन- पति यणणएणणयणतियनणण घदिलियत।यननीनीनननाएगनाीनीण//टल टलखट।टियणतन?यणणणएतणएीततिीनीनीनीनीणनणीएणतदऊ नि भीियःयकि नाता 7 

१--पूजितविचारवचनो मीमांसा-शब्दः । 

चर ( ब्रह्मसत्र शांकरभाष्य ४६ पृष्ट बाम्बे संस्करण ) ऋ 
]) 9 

५१ ही 

२०- सा न्यायात्मिका मींमांसा.,... , (तर, शा. भा, ४६ पृष्ठ कल्प्तर ) 
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हो कया, इस शब्द का प्रायोगिक इतिवृत्त और भो महत्त्व-संपन्न हो जाता 
' है । उसको ईश्वरकृति के रूप में अपनाने पर तो इस शब्द को भी उस 
ऐश्वयेमयी विभूरत के मुखारविन्द से निःसत होने का सौभाग्य भ्राप्त हो 
जाता है। तैत्तिरीय * व काठक'" आदि संहिताओं एवं आह्णर भाग 
में भो इस ग्रकार के प्रयोग अचुर मात्रा में उपलब्ध हैं। वेद के अंतिम 
अथवा ब्राह्मण-भाग के अनुवर्ती परिच्छेद में ( उपनिषद्‌ ) अनेक स्थलों 
को इस शब्द ने सुशीभित* किया है| अनुशीलन यह भी बताता है कि 
संहिता एवं ब्राह्यण भाग में यह शब्द जिस प्रचुर मात्रा में प्रयुक्त हुआ, 
उपनिषद्‌ भाग में नहीं | मध्यकालीन साहित्य ने भी इस शब्द का प्योप्र 
आदर किया-१० वीं शताब्दी के साहित्य-महारथी राजशेखर यायाबरीय ने 
साहित्य शास्त्र की सूक्ष्मतर समीक्षाओं से संपन्न अपने ग्रंथ को काव्य- 
मीमांसा के नाम से संबोधित किया । अपने ग्रथ के अतिज्ञा वाक्य में भो 
उसने विचारात्मकता के अभिपग्राय में “सीमांस्य?" शब्द का उपादान कर 
अपनी अतिशयित आस्था का परिचय दिया। वेदांत शास्त्र भी उत्तर 
मीमांसा अथवा “ब्रह्ममीमांसा”? के नाम से व्यवह्मत होने लगा। आज के 
युग में भी समीक्षात्मक प्रथ सूत्र रूप में अपना आशय अभिव्यक्त करने 
के लिए “साहित्य-मीमांसा” ज्वर-सीमांसा? आदि विभिन्न अकारों से इस 
शब्द का आश्रय लिये हुए हैं। ये सब इसके सोपपद प्रयोग हैं-जिनका 
जन्म मध्य-युग में हुआ है । वेदिक साहित्य के अनन्तर आने वाले समय 

१०- इति मीमांसन्ते ब्रह्मवादिनः .. ( तेत्तिरीय-संहिता ५-७-१ ) 
२--<त्सज्यां नोत्तज्यामिति मीमांसन्ते € काठक-संहिता-३-३-७ ) 
( 2. ) इति मीमांसन्ते ( मेत्रायशीय-संहित १-८-५४ ) 

३--उदिते होतव्यमनुदिते होतव्यम्‌ ( कोषितकी-शाह्मयण 
( 8 ) ब्राह्मण पात्रे न मीमासेत (तांडय-मद्दाब्राह्मण ६ -६-६&। 
४--सेषा आनन्दस्य मीमांसा भवति  ( तेत्तिरीयोप्रनिषद्‌ ८ अनुवाक ) 
४--इय नः काव्य-मौमांसा काव्यव्युतपत्तिकारणम 

ये सा काव्य-मीमांसा मीमांस्यों यश्र वाग्लवः।। 
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में “भीमांसा”? शब्द का निरुपपद प्रयोग विचार की एक नियत परिपाटो 
के रूप में होने लगा । फिर भी जैसा कि उपयु क्त विवेचन से विस्पष्ट है, 
वाड मय के विभिन्न बगे उसके महत्त्व से अनुप्राणित हुए बिना नहीं 
रहे और उनने उस आदरणीय स्थान दिया। यही उसका संक्षिप्त 
कर अड' इतिवृत्त है-जो इसको गौरव और प्रतिष्ठा के परिचय के लिए 
पर्याप्त है। 

मीमांसा का उदय 
मानव विचार-ग्रधान प्राणी है, उसकी यही चिन्तना-जिसका 

आधार बौद्धिक शक्ति है, उसे पशुता से पराड-मुख करती है | बिचार की 
' पूर्णता ही में मानवता है। विचार-हीन मानव पशुता से भी बढ कर 
दानव बन जाता हे । आहार विहार व्यवहारों की समानता होते हुए भी 
मनुष्य इतर प्राणियों की अपेक्षा अपनी विवेक-बुद्धि के ही ढ्वारा महनीय बना 
है। इतिहास हमें ब्ताता है कि विवेक-शुन्य मानव अपने उस आदि- 
काल में एक अकार का पशु था । ज्यों ज्यों विवेक-बुद्धि का उदय हुआ, 
मानव अपने अन्य सहयोगी जीवों से उत्क्कृष्ता प्राप्त करने लगा, यहीं 
उसका विकास साग है।इस ओर प्रगति करने में उसे संख्यातीत संबत्सरों 
को सीमाएँ पार करनी पड़ी । ज्यों ज्यों उसकी इस शक्ति की समद्धि हुई, 
वह प्रगतिशील बना और आज तक भो वह उसको पराकाष्ठा पर नहीं 
पहुँच सका है | केवल यही .एक ऐसा माध्यम है-जिसने उसके ग्रत्येक 
कार्य में विलक्षणताओंकी स॒ष्टिकी है । आज हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि अन्य 
प्रणियों को. अपेक्षा हमारी आहार-विहार क्रियायें भी-जो किसी काल में 
स॒वथा समान थीं-कितनी सुसंस्कृरत होगई हैं | मानवीय जीवन के प्रत्येक 
सूच्म से सूक्म अंश पर इसकी अमिट छाप है । बस्तुतः मानव बुद्धिवादी 
पशु है और उससे जब यह बुद्धि या विचार का अंश अदृश्य हो जाता है, 
तो उसमें और पशु में कोई तात्तिबक अंतर नहीं रह जाता । 

अत एवं विचार का आरंभ ही मानवता का श्री गणेश, व विचार का 
इतिहास ही मानवतों का इतिहास है। विचार के उत्थान में ही मानवता 
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का उत्थान निहित है । यही विचार जब सहस्त्रों वर्षो की अनुभूतियों से 
परिपक्व, दृढ़ एवं नियत स्वरूप प्राप्त कर लेता है, तो आचार के रूप में 
परिण॒त हो जाता हे-जिसे प्रथम* कतेव्य के रूप में भारतोय परंपरा 
स्वीकार करतो है | विचार ही की सत्य-समन्वित पराकोटि आगम के ज्ेत्र 
में सीमांसा शब्द से वाच्य है, व विचार प्रधान प्रस्तुत आगम सोमांसा- 
शास्त्र रूप से । 

इसी विचार प्रमुखता के आधार पर अन्वेषण करने पर विचार- 
शास्त्र की अवृत्ति,अथवा मीमांसा के उदय का इतिवृत्त महर्षि जैमिनि से 
अनेक परंपराओं पूर्व तक पहुँच जाता है। भारतीय वाड मय की 
अथम विभूति वेद में अनेक स्थानों पर. विचार प्रवर्तित हैं। मीमांसा- 
दशन के मन्तव्य की थोडी देर के लिए उपेक्षा कर केवल आधुनिक ऐति- 
हासिक दृष्टि से समीक्षा करने पर निम्न परिशाम प्रतिभासित होता है । 
यजुबंद के ज्योतिष्टोम प्रकरण भें समाम्नात-- 

“ग्रजापतिबाँ इदमेक आसीत्‌. स तपों*तप्यत, तस्मा- 
तपस्तेपानात्‌ त्रयो देवा अस्टज्यन्त, अग्नि), वायु), आदित्य: । 
ते तपो$तप्यन्त । तेभ्यस्तेपानेभ्यस्त्रयो वेदा अस्टज्यन्त- 
अग्नेऋ ग्वेद:, वायोयेजुर्वेद, आदित्यात्‌ सामवेद इति” 

इन वाक्यों पर समालोचनात्मक दृष्टि डालने पर वेदों के पौर्वापये का 
समय संकेतित हो जाता है। वेदत्रयो में ऋग्वेद का आविर्भाव सर्वेतः 
पूवे व यजुरबेद का उसके अनतर हुआ, यह हमारे प्रतिदिन के प्रायोगिक 
अनुभव से भी सिद्ध हैं | इसी प्रकार उपनिषदों की शैली उन्हें सबसे 
अवोचीन प्रमाणिणित करती है, व उन्हीं के आधार पर अवत्तित “विदांत- 
शास्त्र” भी उनकी वेदांतता की साक्षी दे रहा है । ऋग्वेद हमारे वाइमय 

१--आवचारः प्रथमों धर्म; । 
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को ग्रथम लहर है, तो यजुर्वेद द्वितीय । ऋग्वेद का मानव कुछ मुग्ध सा 
जान पड़ता है; वह कहीं अनेकदेववादी तथा अधिदेववादी बन कर 

: अस्तुत होता हे। किन्तु उस युग के ४'तिम चंरण में मानव की विवेक- 
शक्ति कुछ विकसित सी भ्रतीत होती हे-जहाँ बह दृढ़ता के साथ एक" 
देववादी बन जाता .है। यजुर्बेंद में विहित कर्मों का भंडार तत्कालीन 
मानव को कर्मानुछ्ठान में लीन बताता है-और वही मानव उपनिषद-काल 
में आकर अचुर दाशनिक और आत्मचितन में तत्पर दिखाई* देता है । 
फिर भी कम के पति एक स्वाभाविक विवेक उसमें है। वह क्रमश: प्रतिभा- 
शालीं सुशिक्षित और बिवेक-शील प्रतीत होता है । इसीलिए ऋग्वेद के . 
अंतिस वे यजुर्वेद के प्रोरंस का यही संक्रम्ंणकाल बरतुतः विचार का 
आरंभ है.। जिसका समय आधुनिक ऐतिहासिकर ईसा से ७०८० वर्ष पूर्व 
अनुमानित करते हैं।.... कि 

यजुबेद के प्रारंभ ही, (१-४-६) में विचार प्रवत्तित हैं. जिन्हें 
देखने से यह अवगत होता है. कि उस काल का मानव विवेकशील एवं 
प्रतिभाशाली था। विवेक का यह विंकास क्रमशः बढता गया, ब्राह्मण 
भाग तक तो उसे एक नियंतें स्वरूप भी गाते होगया। ज्ाह्मण भाग के 

१--एकं सप्रा बहुंधा बदन्ति, अग्नि यम मातरिश्वानमाहुः । (ऋग्वेद ) 

3. |), का ७७ फैशाओंड र्् कहएछत8 ए6, टव0 0908 8 एश्यं0प७ 
[0098685 | 06 06ए७०एशश्या ० 977050979 07 (76 5७8० 

रत 'एणएफ्रक्षे्7 (० 7670778ं577 ब्यतें [86० 09 (0 (0790फ%वंडाए, 

२०-एए७७क ७ 0०706 0 ए9200४5920285 एछ6 एव 6 80प70685 

रण था 3ए४ॉशाा5 र्ण 707080979 50०४ ०-०5 सात ॥#०६०- 

70005. ' आज का डा रा 

(२०४९७ 07 जांड 8ए5थो। रण [95४ 7४0507%05, 

०9५ 72०. ऋषपएपण्णथयां 58877.) 

३---भारतवष का इतिद्वास, ( भंग्रवदृत्त पृष्ठ छ८ ) 
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अनेक प्रकरणों में विचार की यह प्रणाली “समीमांसा” के नाम से व्यवह्नत 
की गई । शैली के परिशीलन से आाह्मणों में भी मेत्रायणीय एवं तेत्तिरीय 
शाखाओं दी ग्राचीनता व ऐतरेय आदि की अर्वाचीनता स्पष्ट है, क्‍योंकि 
उनकी वर्णन- प्रणाली शब्द-शास्त्र के नियमों से अनुबद्ध, लौकिक संस्कारों 
से संरक्षत, कथावस्तुओं पर आधारित तथा काव्य के अनुरूप हे, अतः 
उनकी अर्वाचीनता युक्ति-सिद्ध है.। मेत्रायणीय एवं वेत्तिरीय ब्राह्मणों 
की अभिव्यंजना शैली बवेदिक-पद्धतिं के अनुरूप हे । अत एवं उनकी 
प्राचीनता प्रतीतिगम्य है । असिद्ध विचार शास्त्री ए. बी. कीय महोदय ने 
भी इसी तथ्य को अपनी कर्म-मीमांसा में इन शब्दों में प्रकट किया है:- 

“९०6 7४7९ए 77 6806 ठिष०72098, ९87९९०ंशए व (रगश' 

६&९5५६8 86 (06 7&प्रश/8४83 698 8607 09788 000078 666 ? 

( 9920० 48 ) 

मैत्राययोय' तथा तैत्तिरीय* शाखामें विभिन्न स्थानों पर विचार 

प्रवत्तित किये गये हैं। इन दोनों शाखाओं में भी विचार की प्रमुखता 
तैत्तिरोयकी अर्वाचीनता, एवं विचार की अल्पता मेत्रायणीय की 

ग्राचीनता प्रतिपादित करती है। विचार की इसी धारावाहिक परंपरा 

का विकसित एवं नियत रवरूप भीमांसा हे-जिसका ऐतिहासिक उदय 

ब्राह्मणभागसे है। अतः यही ब्राह्मणकाल वस्तुतः मीमांसा के उदय का 
काल है--जहाँ से इसकी धारा एक अविच्छित्न प्रवाह के साथ शाश्वत 

बहती चली आरही है । 

१--अ्रह्यवादिनो वदम्ति-यदेको यज्ञः चतुईताथ कस्मात्‌ सर्वे चतु तार 
ड्च्यन्ता इति । ( मेत्रायशीय-संद्विता-१-६-६ 

एवं>१-४-४ ) 

२- तेत्तिरीय- संहिता-१-५.-६, ५७४-१, ४४-३५ ६--१-४, 

६-१०८, ६-५-६ आदि। क 



मीमांसा की अनेक रूपता 

( के ) समयविद्या 

उदय होने के साथ ही इसके विकास में भो अधिक समय नहीं 
लगा, क्योंकि यह एक इस प्रकार के मूल को लेकर चलो थो, जो जीवन 
का मूल था । जीवन के उस अनिवाये अंग के विवेचन का प्रमुख कार्य 
यद्यपि इस काल में कल्पसूत्रों पर था, किन्तु. वे भी मीमांसा-न्‍्यायों के 
प्रभाव से सबंथा अनुप्राशित थे। उनके मंतव्यों में मीमांसाके न्याय 
अनूस्यूत थे । अयोग के रूबन्ध में उन सूत्रकारों ने जो क्रम या निर्णय 
प्रस्तुत किये हैं, वे वस्तुतः मीमांसा-न्यायों के निकष प्र कसे हुए हैं। इस 
मंथनसे उनका अच्छी तरह विज्ञोडन किया गया है, व वे उसी विलोडन 
से निकले हुए नवनीत हैं | यही कारण है, कि बल्पसूत्रों तथा मीमांसा 
का पररपर आधभाराधेयभाव है । कहल्प्सूत्र एक श्रकार के प्रयोग 
शास्त्र हैं । जिस प्रकार आयुर्वेद के विचार और प्रयोग ये दो 
रूप हें और वे दोनों विभिन्न होते हुए भीएक हैं-विचार जो निर्णय 
देता है, वही प्रयोग में लाया जाता है -अयोग चरक आदि के द्वारा 
प्रस्तावित विचारों पर ही आधारित रहता हे-वही स्थान उसी हूप में 
मीमांसा शास्त्र को प्राप्त है | मीमांसा-शास्त्र ने जो निणंय दिया, कल्प- 
सूत्रोंने उन्हें ही प्रायोगिक रूपसे रवीकृत किया-जिससे उनकी प्रयोग 
शास्त्रता उतपन्न हुईं | किन्तु विचार की यह परम्परा-जिसका पयोप्त विकास 
प्रथों के रूपमें न होकर व्यावहारिक रूप में होगया था-उस काल में मीमांसा 

 नामसे व्यवहुत नहीं थी । इसने समय समय पर भगवान विष्णु की तरह 
स्वयं को अनेक रूपों में अस्तुत किया है। सूत्रकाल में यही परिपाटी 
“समय” शब्द से प्र<लहित थी | आपस्तंब महर्षि ने' अपने श्रौत-सूत्र के 

'>काम३ भरााााय क.. धान श2)0४;. जम ९०) ॥४पआ++४मभ.ड पालन पामगाकातञ+ंग क व्यापपार 

१--- अथातः सामयिकचारिकान धर्मान व्याख़्यात्यामः 

( 2. ) धर्मज्ु-समयप्रमाणमू ।. ( आपस्तम्ब ओंतसूत्र १-२ ) 
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प्रारम्भिक दो सूत्रों में इसका स्पष्ट उल्लेख किया है । इनमें प्रथम सूत्र की 
व्याख्या करते हुए जज्ज्वला-टीकाकार आचाय हरदत्त ने! इसी व्यवस्था व 
विचार की उपयु क्त पद्धति के अभिग्राय में समय शब्द को श्रमाणित 

किया है । वहाँ तक जाने की कोई आवश्यकता नहीं-स्वयं सूत्रकार 
( आपस्तंब ) द्वितीय सूत्र में “धमज्ञ-समय” को प्रमाण रुपसे स्वीकृत कर 
सीमांसान्यायसिद्ध अर्थों में अपनी अगाध श्रद्धा व्यक्त करते हुए इस व्यवस्था 
को परपराप्राप्त सिद्ध कर रहे हैं। इतर स्थानों में भी समय-विद्यां के नाम 
से / रूप से ) इन न्यायों को स्वीकृत किया गया है। यही मीमांसा का 
प्रारंभिक एवं प्रथम स्वरूप हे । 

( ख ) न्याय अथवा तके विद्या 
प्रारभिक युग के अनन्तर काल में इसी युक्ति कलाप को अनेक संवत्सरों 

तक “न्याय*” के नाम से व्यवह्ृत किया गया । बस्तुतः यह संगत भरी 
था। न्याय के लिए जितनी सामग्री इस शास्त्रने अस्तुत की, आज के 
प्रचलित न्यायशास्त्रने नहीं । इसके विभिन्न न्यायालयों ( अधिकंरण्णों ) 
द्वारा घोषित न्याय लोक व शास्त्र दोनों क्षेत्रों में समान रूपसे आहत हैं । 
जिस प्रकार एक न्यायालय ( कोर्ट ) में ग्रतिबादी की पुष्टि करने वाला 
(ध्कील इतर न्यायालय हारा दिये गये निर्णय को उद्ध त कर न्यायाधीश 

को तदनुरूप निर्णय देने के लिए बाध्य करता हे-उसी तरह इसके न्याय 
भी निर्शयका आग्रह करते हैं । 

१-- समणः पौसुषेयी व्यवस्था तन्मूल्ा आचाराः, तंत्र भवाः सामयाचारिका 
घर्मा:। , ह॒ ( जज्ज्वल्य २ पृष्ठ ) 

२--अंगानांतु प्रधानेस्यपदेशइति न्याण्विस्समयः । 
( आपस्तंब सूत्र , ४. ८ १३. ) 

(४ ) अथापि नित्यानुवादमविधिम्राहुन्यायविदः । 

( आपस्तंब सूत्र 44, ६, १४, १३, ) 
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उनकी आमाणिकता एवं महत्त्व सर्वानुमोदित हैं । “हिन्दू न्याय”? 
( ला ) इन्हीं का परिप्क्ृत रूप है। वस्तुतः इस शब्द॒का प्रयोग इसी वाहमय 
के लिए संगत है, न जाने क्यों इसे प्रचलित वाड्मय की शब्दद्ातग्रधान 
धारा के साथ संलग्न कर दिया है। मीमांसा के अनेक भ्रन्थों में इस शब्दका 
उपादान हुआ है-ओर इसीके साथ स्थुक्त कर अनेक प्रन्थों का 
नामकरण भी किया गया है | 

जिस धारावाहिक गति के साथ गोतम अवन्तित न्याय शास्त्र का . 
प्रचार बढता गया, मीमांसाशाश्तनियों ने इस शब्द से अपना सम्बन्ध 
विच्छेद करना प्रारम्भ कर दिया । न्याय समाख्या के साथ इन विचारों 
के परिणाम की संगति में किसी भी मनीषी मनुष्य को संशय नहीं है, 
अत एवं इसका न्यायविद्यात्व अपरिहाय है । 

धरम जिज्ञासा के इन्हीं उपकरणों को कतिपय स्थलों पर के 
नाम से भी उद्धोषित किया गया है । हिन्दू विधान के प्रवत्त क आचाय 
मनु ने धर्म-झाता को परिभाषित करते हुए इन्हीं विचारों का तक के . 
नाम से उपादान किया है। यह एक अभिख्या ही हो सकतो है। वस्तुत 
जिस अम्रतिष्ठा*-कायकारिता में आज यह शब्द प्रचलित है--उसके 
साथ तो धमका काल्पनिक संबन्ध भी अशक्य है। हो सकता है-न्याय के 
अमभिश्राय में आज की प्रचलित प्रणाली की तरह इस शब्द का ग्रयोग 
प्रचलित हो गया हो । किन्तु न्याय शब्द की जितनी संगति उपय क्त 

१- मंडन मिश्र के विधि-विवेक की व्याख्या “' ब्याय कणिका 
( वाचस्पति मिश्र ) 

. (5 ) न्यायरत्नमाला ( पार्थसारथि मिश्र ) 
( 3 ) न्यायमाला-विस्तर ( आचाये माधव ) 

२०-यस्तकेंणानुसन्धन्ते स धर्म देद बेतर: ( मनुस्मति ) 
३०-तर्कों5प्रतिष्ठा-। 
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विचारधारा के साथ है, तक की लेशमात्र भी नहीं! यही कारण है कि 
इसे व्यावहारिकता प्राप्त नहीं हो सकी । 

( ग ) मीमांसा 
आचार्य शंकर के शब्दों में पूजित' विचारों की निधि यह विचार- 

सरणि सर्वसंमतरूप से “मीमांसा” नाम से बोध्य हुई। जब कि चतुविध 
पुरुषार्था में प्रथम पुरुषाथे पर यह अपने दृष्टिकोण प्रकट करती 
है, उसे नियमित बना कर उसके क्रम पर शास्त्रीयता की मोहर . 
लगाती है-तब फिर इसके बिचारों की पूज्यता में मसला किसे संदेह 
हो सकता है। अत एवं काल की ग्यनातीत परिधि से इन पूर्जित 
विचारों का इसी महत्त्व-पूर्ण शब्द से समाख्यान होता आ रहा है। पाथे- 
सारथि मिश्र ने अपने श्लोक-वातिक के व्याख्यान में मीमांसा की 
अनादिता सिद्ध करते हुए निम्नलिखित पर्रपरा* उद्ध त की हैः-- 

“ब्रह्मा ने प्रजापति को मीमांसा का उपदेश दिया, प्रजापति ने इन्द्र को, 
इन्द्र ने आदित्य को, आदित्य ने वशिष्ठ को, बशिष्ठ ने पराशर को, पराशर 
ने कृष्ण हो पायन को एवं द्वौपायन ने जेसिनि को शिक्षा दी। जेमिनि 
ने अपनी शिक्षा के अनन्तर इन न्यायों को ग्रंथ के रूप में उपनिबद्ध 
किया” ) 

.. आचाये कुमारिल* भी इस गुरु-परक्रम की और संकेत करते हैं । 
पर्याप्त अनुसन्धान करने पर भी यह विदित न हो सका कि पार्थसारथि 

१०- पृष्ठ ८ की टिप्पणी देखिये । 

२--* ब्रहमा प्रजापतये मौमांसां प्रोवाच, सो5पींद्राय, सोध्प्यादित्याय, स च- 

वशिष्ठाय, सोड5पि पराशराय, पराशरः कृष्ण द्पायनाथ, सोइपि जेमिनये, 
सच सरथोपदेशानन्तरमिम न्थाये प्रन्थे निबद्धवानिति ” ( नायकरत्न पृष्ठ २ ) 

३- “ क्ियानन्तयख्पोवा गुरुपवेक्मो5्पि च ?! -  ( श्ली० बा० ) 
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मिश्र ने यह क्रम किस आधार पर शस्तुत किया है, एवं कहाँ से उद्ध त 
किया है | फिर भी इस वाक्य की प्रामाणिकता में संदेह करना परंपरा के 
साथ अन्याय करना है। इसी क्रम पर आस्था रखते हुए शास्त्रदीपिका के 
प्रथम व्याख्याता आचार्य रामकृष्ण' ने उपयुक्त क्रम को कुछ 
परिवतेन के साथ गरस्तुत किया है । क्रम की आ्रामाणिकता के संदिग्ध होने 
पर भी इतना तो इससे निश्चित किया जा सकता है कि जेमिनि ने 
जिन नयायों को ग्रन्थ के रूप में प्रथित किया, वे ही न्याय अथवा 
सिद्धान्त प्राचीन काल से ही “मीर्मासा” नामसे अभिहित थे- यह 
सिद्ध करना ही इस ग्रसंग के लिए पर्याप्त हे । 

(अ)मध्य कालः--पूर्वाद 

यह तो अत्यक्ष है कि महर्षि जेमिनि ने अपनी लेखनी से निज 
प्रवत्तित विचार-धारा के लिए मीमांसा शब्द का प्रयोग नहीं किया, यदि 
इतस्ततः कहीं किया भी हो, तो वह अग्रत्यक्ष अथवा अग्राप्त है । इस 
शब्द में जो अभिग्राय अंतहिंत थे, उनके लिए जेमिनि ने अपने प्रतिज्ञा 
सूत्र में “जिज्ञासा? पद का सांकेतिक प्रयोग किया है । इसी अधार पर 
आचाये शबर* भी इस सूत्र की व्याख्या करते हुये विचार की अभीप्सित 
पद्धति को जिज्ञासा-शब्द से संबोधित करते हैं । 

आचारये शंकर' पर भी इसका प्रभाव पडे विना नहीं रहा-अत एव 
उनने भो अपनी विचार की शैली के लिए मीमांसा के सांकेतिक अभि- 
ग्राय में जिज्ञासा शब्द ही का प्रयोग किया | इतना ही क्या त्रह्म-मीमांसा 

१-- सिद्धान्त चृंड्रिका ४ पृष्ठ, १२ पंक्कि, निशेय ( सागर सह्करण ) 

२--/ अविचाय अश्त॑मानः किंचिदेव उपाददानः विहन्येत, अनर्थ व ऋष्छेत, 
तस्माद्‌ धर्मा जिज्ञासितव्यः ” इति। (शावर भाग्य १ पृष्ठ) 

३- ब्रह्म जिज्ञासितग्यं न वा । ( वह्म-भोमांसा भाष्य १-१ ) 
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के प्रवर्तक बादरायण ' एवं वेशषिक दशन के ग्रंवर्तक आचाये कणाद' 
पर भी इस शब्द का प्रभाव स्पष्ठ है। उपयुक्त विवेचना से अत्यक्ष है कि 
विचार की यह परंपरा किसी समन में “जिज्ञासा” पद से भी द: -य थी । 

शब्द-शास्त्र द्वारा परिगणित घातुपाठ में पठित मानव धातु की जिज्ञासाथंता 
भी इसी की साक्षी है । 

(आ ) उत्तराद्ध 
मध्यकाल के पूर्वाद्ध ने ज़िस शब्द को आदर के साथ अपनाया, 

मनोव ज्ञानिक विश्लेषण के आधार पर उत्तराद्ध ने उसको स्थान नहीं 
दिया। उसने “मानेजिज्ञासायाम” सुनकर अंधविश्वास नहीं किया। 
अपितु इस संबन्ध में आवश्यक विश्लेषण र भी किया। आत्मा की वह 
प्रथम प्रक्रिया-जिसके द्वारा वह इन्द्रियों को ज्ञानके लिए प्रेरित करती है- 
जिज्ञासा है-जो एक प्रकार से ज्ञानेच्छा- रूप है। इससे पराकोटि मीमांसा 
है-जिससें प्रवृत्ति कराने का कार्य जिज्ञासा का है। जिज्ञासा यदि अथम 
स्थिति है, तो मीमांसा उसको विकसित रूप | वह तो एक ग्राणि-मात्र 
में रहने वालो स्वाभाविक प्रवृत्ति हे। अचानक घंटारव को सुनकर 

१- शअ्रथातो ब्रह भर जज्ञासा (थबण० मी १-१ ) 

२--अथातो घमेजिज्ञासा ( बे द १-१ ) 
३-- जिज्ञासापदत्थ. श्ञानेच्छारूपक्रियावाचस्कय मीमांसापर्यायत्वाभावातू:-- 

श्रोतृक्रिया हि श्ञनेच्छारूपा जिश्ञाप्रा, ववतक्रिया तु विचारात्मिका मीमाँसा, 
कुतस्तयौरक्यम?? ( शास्तदापिका-सिद्धान्त चंद्रिका पृष्ठ ४ ) 
(4 ) “ज्ञान्च्छावाचकत्वात्‌ जिज्ञासापदस्य, प्रवत्तिका हि. भीमांसायां 
जिज्ञासा स्यात्‌ । नच प्रवत्य॑प्रवत्तकयोरेक्यम्‌ । 

ब्रद्मसूत्र शांकरभाष्य (भामती पृष्ठ ४म ) 
( 3 ) जिज्ञासेकोपनीतश्य द्वितीया पठितश्रतेः । 

ज्ञातविद्यान्तरत्यान्या या मीमासापुरस्सरा ॥ 
( न्‍या० र० पृष्ठ & ) 
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चलता हुआ वृषभ भी भौंचका होकर इधर उधर देखता है, यह जिज्ञासा 
मानव की तरह उससें भी उसके आत्मिक सामथ्य के अनुकूल है। 
किन्तु मीमांसा पशु में अथवा साधारण मानव में नहीं रह सकती। 
प्राणिमात्र जिज्नासा का अधिष्ठान हो सकता हे, किन्तु मीमांसा का नहीं । 
उसके अधिष्ठान बनने के लिए तो विद्याविकास संपन्न होना अनिवाय 
है। इसी मौलिक अंतर के आधार पर उत्तराद्व के उन्नायकों ने पर्याप्त 
विश्लेषण के पश्चात्‌ जिज्ञासा शब्द का प्रयोग समाप्त सा कर दिया 
ओर उसे विचार अथे बताने में असमर्थ मान कर लाज्षणिक घोषित 
कर दिया | 

स्वयं आचाये शबरने यद्यपि मीमांसा शब्द का भ्रयोग नहीं 
किया, पर इसमें कोई संशय नहीं कि इस विचार-भंडार को उनने 
४ झ्लीमांसा ” ही के नाम से परिगृहीत किया था । उनके भाष्य ही को 

“स्वसम्सति से मीसांसा सूत्रों पर आरप्त अथम ग्रथ माना जाता है । उनके 
 अनुवर्ती लेखक कुमारिल भट्ट ने अपनी रचनाओं में इस शब्द पर पयोप्त 
विश्लेषण किया है-जिसकी समीक्षा करने पर निश्चित हो जाता है कि 

' उस काल तक इस आगस के लिए “मीमांसा” शब्द का प्रयोग व्यापक 
हो गया था। भट्ट ने इसे शास्त्र ओर विद्या आदि संमान-सूचक पदों के 
साथ प्रयुक्त किया है। वे इसे एक उत्कृष्ट शास्त्र और विकसित विद्या ' सिद्ध 
करते हैं। उत्तके समय से इस शब्द का अयोग ओर आदर दिलों दिन 
विकसित होता गया । 

( घ्‌ ) तंत्रविद्या 
महर्षि जेमिनि की इस विचार-धारा को संबोधित करने के लिए 

दूसरा अधिक व्यापक आख्यान तंत्रावद्या अथवा तंत्रशास्त्र हे। व्याव- 
हारिक रूप में चाहे न हो, पर शास्त्रीय हूप में इस शब्द का अयोग अचुर 

१--मीमासाख्यातु विधेय बहुविदान्तराध्ति ६ 
( 'छो० वा० रेछ ) 
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मात्रा में हुआ है । कोशकार' इस शब्द का प्रयोग प्रधान सिद्धान्त के 
साथ करते हैं। मेदिनीकार ने* इसे शास्त्र-भेद, इति-कर्तव्यता, सिद्धान्त एबं 
'राखांतर के अभिप्रायों में संग्रहीत किया है-- जिससे यह रपष्ट अवगत 
हो जाता है कि मेदिनीकार के काल तक यह शब्द मीमांसा के अचलित 
न्यायों के अथे में रूह हो गया था। बस्तुतः शास्त्र से संबन्धित जितने 
विभेद अथवा प्रकार मेदिनीकार ने उपस्थित किये हैं. मीमांसा उन 
सब की निधि हे। कोशकार के सिद्धान्त के अनुसार उसके सिद्धान्त 
अधान हैं । वह समय ऐसा था-जब कि मीमांसा के मंतव्य सर्वतः 
शिरोधार्य एवं हृदयगम थे, इसी प्रधान-सिद्धान्तता के आधार पर 
इस परिपाटी को तंत्र शब्द से संबोधित किया गया। यह सिद्धान्त 
अमुखता मीमांसा के महत्त्व को अनुमानित करने के लिए पर्याप्त है। 
मेदिनीकार ने इतिकतेयव्ता के अर्थ में भी तंत्र शब्द को व्यवहृत 
किया हे--बस्तुतः मीमांसा ही धर्म के लिए इतिकर्तव्यता-रूप है। 
आचाये भट्टरे ने इसी अभिग्राय को स्वीकृत कर “भोमांसा” की 
इतिकतंव्यता को सिद्ध किया है। संच्तेप में तंत्र शब्द मीमांसा-न्यायों, 
श्रुति की अघान-अतिपादकता, इतिकतव्यता-भाग, शास्त्रीयता आदि 
संपूर्ण आशयों का आगार है, उसे ये सब गुण मीमांसा शास्त्र 

१०-०४ तंत्र प्रधाने दिद्धान्ते सूत्रक्ये सपरिच्छदे ?” 
( अमरकोश तृ« काँड नानार्थकर्ग २८४ ) 

२०-- तंत्र कुठुम्बकृह्ये स्थात्‌, सिद्धान्त चोषधोत्तमे | 
श्रधाने तन्‍्तुवाये च शास्त्रभेदे परिच्छदे ॥ 
श्रुतिशाखांतरे द्देतावुभयाय्रयोजने , 
इतिकतंव्यायां न ७० ७० ३७०० 4३% क ७५०५ ४0०० बा मेदिनी ) 

रे “धर्म प्रमीयमाणें हि वेरेन करणात्मना-। 
इतिकंतंन्यताभागं, सीमांखा पूरयिष्यति ॥ 

( श्लोक वार्तिक प्रस्ताववा ) 
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के अतिरिक्त ओर किसी एक आगम में आप्त नहीं हो सके, अत एव 
विचार शास्त्र की वाचकता प्राप्त कर इसने स्वयं को सौभाग्यशाली 
माना । उक सी आशयनिधिता के आधार पर विचारशास्त्रियों 
ने इसे आदर के साथ अपनी विचार धारा की अभिख्या'के रूप में 
अपनाया । 

सबसे पूर्व निज निर्मित शाबरभाष्य की व्याख्या के मध्य-भाग को 
“तंत्रवा्तिक? के नाम से आख्यात कर कुमारिल भट्ट ने उस शब्द में 
अपनी आस्था प्रमाणित की। धीरे धीरे इस शब्द का प्रयोग बढता 
गया व आजतक भी यह शब्द मीमांसा-शास्त्र के अभिम्नाय में प्रयुक्त 
होता आरहा है । विख्यात व्याख्याकार मल्लिनाथ * ने अपना परिचय देते 
हुए अपनी मीमांसा शास्त्र संबन्धित विज्ञता को तंत्रशब्द से अभिहित 
किया है। बीसवीं शताब्दी के मीमांसकशिरोमणि श्रोचिन्नस्वामी 
शास्त्री ने विचार-शोस्त्र की अपनी परिचयात्मक पुस्तक का नामकरण 
“तंत्रसिद्धान्तरह्लावलि?? इसी शब्द की अमुखता को लेकर किया है। 
संक्तेप में इतना ही पयोप्त है कि बौद्धिक क्षेत्र से संबन्धित जितने 
अभिभ्राय तंत्र शब्द में अन्तहिंत हैं- मीमांसा ही एक ऐसा शास्त्र है-- 
जिसमें वे एक साथ समाविष्ट हैं। 

(ह) पूथमीमांसा क्‍ 
विचार की यही उत्कृष्ट कोटि जिसे “मीमांसा” आदि नामथेयों से 

संमानित किया गया था-- समय की विस्तृत सीमा के समपेत होने पर 
व्यावहारिक क्ेत्रमें “पूथरेमीमांसा” के नाम से <यवहत होने लगी। 
व्यवहार सचदा स्पष्ट-प्रतिपत्ति चाहता है। वह अपने ज्ञान को सबथा 

१३---अंतस्तंत्रमरस्त फ्तगगवीगु फेधु चाजागरीत' 
-(रघुवंश संजीवनी का मंगलाचरख) 
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अवितथ बनाते की चेष्टा करता है'। बस्तुतः इसी स्वाभाविक नियम के 
कारण “मीमांसा” के साथ पूथे विशेषण लगना अनिवाय हुआ । यह 
सावेत्रिक एवं निर्विवाद सत्य है कि इतर व्यावृत्ति के लिए ही विशेषयणों 
का उपादान किया जाता है । “मीमांसा” के पृ्बेश्रतिपादित शाब्दिक 
महत्त्व को लेकर ब्रह्मविचारकों ने अपने शास्त्र को भी इसी आख्या 
से अभिहित करना प्रारंभ किया । 

इसके महत्त्व से वे श्रचुर मात्रामें प्रभावित हुए ओर उनने बहुत 
थोड़े समय में ही अपने विचारों पर महत्ता की मोहर लगाने के लिए 
इस शब्द के श्रयोग क्षेत्र को विस्तृत बना दिया। उनके इसी विस्तार के 
कारण एक समस्या उत्पन्न हो गई-कि “सीमांसा”” नाम से कौन से विचार 
नियत अवस्था में परिग्रहीत किये जाये ? इस परिस्थिति में अपने 
व्यवहार की अबाघ प्रतिपत्ति, एवं उत्तर मीमांसाके ब्रह्मसंबन्धित विचारों 
की व्याब्रात्त के नि्मित्त पूवेग्रवत्तित ब प्रसृत तंत्रविद्या के साथ व्यावहा- 
रिकों के लिए पूरब विशेषण का उपांदान अनिवार्य हो ग्या--यही एक 
मनोवेज्ञानिक तथ्य पूर्व-मीमांसा शब्द का प्रवृत्ति-निमित्त है। फिर भी 
यह परिवर्तन केचल व्यवहार, परिधि तक ही सीमित रहा । शास्त्रज्ञों ने 
निरुपपद मीमांसा शब्द से उसी बेदिक ज्ञानराशि को अपनाया । 

मीमांमा नाम के साथ अकह्मविचारकोंने ठीक उसी कार का व्यवहार 
किया- जो देवताओं ने ऋसुरों के साथ किया था। देवताओं की विजय 
से पूर्व देव शब्द ऋसुरों का वाचक था और उसमें असुरों की सपूर्ण शक्ति 
ऐश्बय आदि के अभिव्यक्त करने की क्ञमता थी। जब देवताओं ने अगाध 
परिश्रम के अनन्तर असुरों पर विजय प्राप्त की, तो उनके अपार बेभव के 
हस्तगत करने के साथ साथ उन्हें सर्वेशक्तिसंपन्न 'देव” शब्द भी लाला- 
यित किये बिना नहीं रहा। उनकी लोलुपता यहाँ तक बढ़ गई कि वे 
शाब्दिक महत्त्व से भरित “देव” शब्द का परित्याग नहीं कर सके। 
परिणाम यह हुआ कि जो देव शब्द असुरों के अथ में प्रचलित था, 
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विजयी देवता उसके महत्त्व पर आकर्षित होकर हठात्‌ उसे अपने अभि- 
प्राय में अयुक्त करने लगे | तभी से देव शब्द आज के इन देवताओं के 
लिए रूढ हो गया । किन्तु व्यवहार की उपपत्ति के लिए तत्कालीन 
व्यावहारिकों के संमुख वही समस्या उत्पन्न हुई कि दिव! शब्द से असुरों 
का अ्रहण किया जाये, अथवा देवताओं का। ऐसी परिस्थितिमें राक्षसों 
की व्यावृत्तिके लिए उनके साथ पू् विशेषण लगाना ग्रारंभ कर दिया 
गया । वे पूदेव कहलाये । विख्यात कोशकार अमरसिंह का-“पू्वदेवाः 
सुरहिष: (अ०को) यह वचन उपयुक्त तथ्य एवं मीमांसाशब्द के साथ लगा 
हुआ पृ्वेशब्द मीमांसा के महत्त्व को प्रमाणित करने के लिए पयोप्त हैं । 

लौकिक अनुभव भी इसका साक्षी है-- जब एक स्थान रिक्त होता 
है और उस पर नियुक्ति श्राप्त करने के लिए केबल एक ही व्यक्ति 
उपस्थित होता है, तो उसके लिए विभिन्न योग्यताएँ विस्तृत नहीं की 
जाती । किन्तु जब उसी स्थान के लिए अनेक आशथेना-पत्र अस्ताविंत होते 
हैं, तो उन पर बड़ी गंभीरता एवं विस्तृत योग्यताओं के निर्देश के 
साथ विचार किया जाता है। बहुत से धोडों में से जब अनन्‍्यों की 
व्यावृत्ति कर एक ही को ग्रहण करना होता है, तो उसे “काला” आदि 
विशेषणों से विशिष्ट बनाना होता है। यहीं लौकिक तथ्य “पूर्वमीमांसा” 
के साथ संलग्न है । 

(च) पूर्व-तंत्र 
वरतुतः ऐसी कोई लौकिक अथवा शास्त्रीय आवश्यकता नहीं थी- 

जिसके आधार पर सीमांसा शास्त्र की अभिधेयता के लिए तंत्रके साथ 
पू्वे विशेषण का उपादान अनिवाये होता । आमाणिक रूप से नहीं, फिर 
भी मीमांसा के अभिम्राय में पूवतंत्र शब्दका उपयोग इष्ट है। मेरे मंतव्य 
में यह अनुकरण मात्र हे। मीमांसा के साथ पू्े शब्द को संलग्न देखकर 
अनुयायियों ने तंत्र के साथ भी पू्े विशेष को प्रयुक्त करना प्रारंभ 
कर दिया-इसके अतिरिक्त ओर कोई विशेष रहस्य तंत्र की अपेक्षा 
“पूबेतंत्र” के प्रयोग॑-मैं नहीं हैँ । 



( रह ) 

(अर) इतर उषपद 

केवल पूबे हो नहीं, विद्वत्समुदाय ने कहीं धम -मीमांसा व कहीं 
अनोश्वर *-मोमांसो आदि विभिन्न इतर उपपदों के साथ भो इस शब्द का 
उपादान किया है। संक्षेपतः ज्यों ज्यों तरह्ममीमांसा का विकास हुआ, जेमिनि 
का यह विचार शास्त्र विभिन्न उपपदों के सहित प्रयुक्त होने लगा | फिए भी 
मीमांसा के आचार्यां ने अथवा इतर शाद्रियों ने प्रायः इन डपपदों का 
उपादान नहीं किया-यदि कहीं किया भी है, तो वह नहों के बराबर है। 
अत एवं “पूवरेमीमांसा” आदि सोपपद श्रयोग वस्तुबः विचार शाश्र की 
मौलिक अभिख्या नहीं है, ये तो केवल व्यावहारिक रूप हैं। वेदांत के 
साथ संलग्न “उत्तरमीमांसा”” यह अभिख्या भी इन्हीं की देन है । 

(छ) विचार शाख्र 

मीमांसा की बिचारात्मकता में किसी को भी संशय नहीं है, 
अत एव इसे विचार-शाखत्र कहना कोई आश्चर्यजनक नहीं | विचार प्रधान 
इस आगम के अभिप्राय को अभिव्यक्त करने के लिए बाह्य व्यवहार में 
यद्यपि “विचारशात्र” इस अमिलया का उपयोग नहीं हुआ, [कन्तु 
अवान्तर व्यवहारों में अनेक स्थानों पर हुआ है। आचारयें मावव के 
काल तक इस शाखत्र की विचारात्मकता निश्चित एवं सर्नंसंमत हो गई 
थी, अत एवं उनने इस शाखसत्र के लिये “बिचारशास्त्र” शब्य का उपयोग 

ऑधसोन-कल ताप 

२-- “धर्ममीर्मासावत्‌ वेद्र्थमीमांसया बह्ममौमांसाध्याक्षेप्ु ' शक््यते | 

( ब्रदसूत्रशांकरभाष्य-वाचत्पति मिश्र कृत सामवीढोझा १-१-१-पें जऊप्य) 

२- छताना कम्मणा कासान्तरभाविफतदाने अदषष्ट कारण मिति अनोश्व₹- 

मीमासाका दमतम्‌ । ( ललिता त्रिशती भाष्य, आंचाय शंकर ) 
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किया | वे अपनी न्यायमाला के जिज्ञासाधिकरण में इस शास्त्र को 
विचारशास्त्र' कह कर पुकारते हैं । उन्हें इस शब्द से पर्याप्त स्नेह जान 
पड़ता है, इस एक ही अधिकरण में उन्होंने कई बार इस शब्द को दुहराया 
है | संगत भी हे--वस्तुतः इस शास्त्र क लिए यह अभिख्या रोचक 
सरस एवं साथेक है । । । 

माधव ने यह प्रयोग संभवतः अपनी पूर्वज- परंपरा की पुष्टि के 
आधार पर किया। अनेक शाख्ियों* ने अपने ग्र॒थों में स्थान स्थान पर 
विचार का साम्राज्य विस्तृत किया व भीमांसा शास्र को विचार का 
आगार एवं पथप्रदर्शक सिद्ध किया | तब माधव के लिए उसे विचार शाख 
कहना शोभास्पद, व्यावहारिक एवं अनिवाय हो गया। किन्तु यह प्रयोग 
अवान्तर व्यवहार तक ही सीमित रहा--सावदेशिक न हो सका । 

(ज ) अध्वर-मोमांसा 

अधिक तो नहीं, पर विद्वानों के व्यवहार में सीमांसा के साथ कहीँ 
कहीं अध्वर विशेषण भी अथुक्त होता है । अध्चर अथौत्‌ यज्ञ के साथ 
मीमांसा का क्या संबन्ध है ? और मीमांसा उस दिशा में क्‍या क्या उपकार 
करती है ? यह सबविदित तथ्य हे। आचाय वासुदेव ने इसीलिए अपनी 
कुतूहलबृत्ति के साथ “अध्वर-मीमांसा छुतूहलबृत्ति” नांम का उपयोग 
किया है। धर्म --विवेचन की ग्रमुखता के कारण कहीं कहीं इसे “घमे- 
शास्त्र” भी कह दिया गया है। 

१०-वाध्यायो 5ध्येय इत्यस्य विधानस्य प्रयुक्तित:। 
विचारशास्त्र नारम्यमारभ्यं वेति संशय: ॥ 

[ जेमिनीय न्यायमाल्ला २० बा पद्य ] 

२--व्वारोयायभूतन्यायनिबन्धनं मीमोसाशास्त्रम्‌ 
[ प्रकंसणप॑लिंका, शालिकनाय मिश्र-१२ पृष्ठ ] 



( २७ ) 

(फ) वाक्य शा्र द 

मीमांसा संस्कृत साहित्य की एक प्रकार से वाक्य-रचना की शिक्षा 
देने वाली प्रणाली ( 5४ पएफ्ार ) है । वाकयाथ का निर्णय करने के 

लिए जितने साधन हमें यह शास्त्र बताता है और कोई नहीं। इसने 
प्रकरण आदि के द्वारा वाक्‍्याथ को नियमित किया और तात्पय के निर्णय 
के लिए उपक्रम, उपसंहार, अभ्यास, अपूर्वता, फल, अथंबाद, उपर्पात्त 
और लिंग के ज्ञान की अनिवायता अतिपादित की। इसी लिए इसकी 
वाक्य-शास्गृता स्वेथा उपयुक्त है। किन्तु इस नाम का व्यवहार आंतरिक 
सीमा तक ही सीमित रहा। पूज्यपाद पट्टामि* राम शास्त्री ने स्थान स्थान पर 
इस अभिख्या को प्रमाणित किया है । 

सारांशतः विचार-शास्त्र की ये अमिख्याएँ जहां हमें उसकी अनेक- 

रूपता का परिचय कराती हैं--वहाँ उसको व्यापकता और प्रगति का 
भी संदेश देती हैं। भारत के किसी भी आगम को इतने अधिक नामों 
से कीतित नहीं किया गया-इसी से हम इसके निजी महत्त्व का सहज 

अनुमान कर सकते हैं । 

१--सफ्मोपरुंद्वारावस्यासो 5पूर्व॑ंता-फलम्‌ । 

अथैवादोपपत्ती च लिंगं तांत्ययनिर्णये ॥ 

२०-६ तंत्र सिद्धान्त-रत्नावलि-प्रावक्रथन पृष्ठ ३ ) 



विचार की प्रणाली 

विचारशास्त्र की यह विचार अणाली एक स्वतंत्र दृष्टिकोण लेकर 
चलती है । वह किसी भी विषय का निर्णय हठ पर नहीं, अपितु परीक्षण 
पर आधारि+ करतो है । परीक्षण एवं यथार्थ ज्ञान करने के लिए यह 
एक न्यायालय रखती हे-जिसकी आरुया अधिकरण है | नियत प्रकरण 
प्राप्त विषय पर जब संदेह होता है, उस पर वादी प्रतिवादी अपनी अपनी 
युक्तियां देकर अपनी ओर आकर्षित करना चाहते हैं। वादी द्वारा 
प्रतिपादित तर्कों का झंडन होने पर जो अंतिम निणुय सिद्ध होता है, 
बह विचार को कसौटी पर कसा हुआ हीरा' है। प्रत्येक अधिकरणु- 
जो कि एक न्यायालय है-अपने इन पांच अंगों' से परिपूर्ये 
रहता है+-- 

१-विषय, २-संशय, ३-पृवव पक्ष, ४-उत्तर-पतक्ष, ४-प्रयोजन । 

किसी भी निश्चित परिणाम पर पहुँचने से पूरब अपने विचारों के 
विपरीत संभाव्य आरोपों का विवरण पहले उपस्थापित किया जाता 
हे-इसलिए इसकी पूर्वपक्ष वस्तुतः अन्वर्थ आख्या है| पूर्बपक्ष के द्वारा 
प्रस्तावित संपूर्ण आपत्तियों का निराकरण एवं प्रस्ताधित प्रश्नों के उत्तर 
देने का काय बहन करने ही के कारण विचार की द्वितीय श्खला को 
उत्तरपक्ष कहा गया हे । इस विलोडन से निकला हुआ सिद्धान्त स्वच्छ 

अभ्मामनन2४४४४ज ३: जसमाहंर+ मात ॥याद.॥ ९ भ्रम ।फमाााराभ ना 0 (एनमंपायामा काम्मज 22० महा. आकार खरा ॥ थे भरा ल्‍मन्‍्मन्‍कानक. कि ै कम, 

१०-विषयो “ विशव्य्ध व पूर्वपदस्तयोष्रः । 

प्रयोजनंय पंचांग, ब्राथो5घिकरशणं विदुः । 



अीस+ण, टर डिरि जकब्कर 

णव॑ पवित्र ' नवनीत है। विचार की प्रणालो के इसो महत्त्व को स्वोक्ृत 
करते हुए आचाय * खंडदेव ने सभी विपरीत संभावनाओं व भावनाओं 
की निवृत्ति के साथ साथ प्रतिपाथ विषय को दृह बनाना ही विचार का 
उह्द श्य बताया है । 

विचार की इस शैली की शालीनता जेमिनि व उनके अनुगपम्रियों 
ने ही नही, आगम की विभिन्न धाराओं के अनुयायियों ने भी स्वीकृत 
की । अनेक पीडियों लक इसी परंपरा से विचार बिनिसअ होता रहा। 
स्पष्टीकरण, असंभावना व विपरीतभावनाओं की निव्वृत्ति से बौद्धिक 
शक्ति की विवृद्धि आदि गुणों के सांथ साथ इस प्रशाली में परिणाम की 
प्रचुर दूरता एक महान दोष है, जो कहीं कहीं इसे अरुचिकर एवं 
दुरूह बना देता है। कारण कहीं से आरंभ होता है और कार्य कहीं 
खवस्थित रहता है । 

इस असंगति को व्यात्रत्ति के लिए विचारशास्त्रियों द्वारा अनेक 
संगतियां उद्भावित की गई-एक विचार को दूसरे विचार से ख्टखलित 
करने का कार्ये उन पर सौंपा गया, जिससे कि विचार की परंपरा कहीं 
विच्छिन्न न हो पाये । एक छोर जहाँ समाप्त होता है-वहीं से दूसरा अथम 
को, तीसरा दूसरे को व चौथा तीसरे को ग्रहण करता रहता है। इससे यह 
प्रणाली सतत एवं अविच्छिन्न रूप से चलतो रहती है । 

१-निर्मेथ्य निगमसिन्धून्‌ विविधन्यायामिधानमन्था ने: । 

धर्मसुधामुद्धश्ते भूमो मुनये नमो5स्तु जमिनये ॥ 
(कु० बृ० पृ० १ ) 

२---“असंभावनाविपरीतभावनानिवते नेन विषयट॒ढीकरणम्‌ ? 

( मीमांसा कोस्तुभ-१०३-स्पत्यघिकरण ) 



( ३० ) 

आचार्य जैमिनि के अनुयायियों में इसका विकसित स्वरूप सबसे 
षूबे आचाये शबर में आप्त हीता है। पार्थलारथि मिश्र के काल तक तो 
यह परिपाटों स्वेथा समृद्ध होगई-जिसका परिणाम यह हुआ कि आचाये 
माधव को अपने न्यायमालाविस्तर के प्रारंभ में इसके स्वरूप तक का 
विवेचन करना पड़ा ) माधव ने प्रमुख रूप से तीन संगतियां स्वीकृत कीं:- 

१ शास्त्रसंगति, २ अध्यायसंगति, ३ पादसंबति । 

शासत्र-संगति क्‍ 

धर्म सीमांसा शास्त्र का प्रतिपा्य है, प्रमाण उसके प्रथम अध्याय 
एवं विधिविवेक उसी अध्याय के प्रथमपाद का विषय है| प्रथम अध्याय 
प्रथमपांद के द्वितीय “ घर्मलक्षण” अधिकरण में घर्म के लक्षण और 
प्रामास्य का सद्भाव सिद्ध किया गया है। यह अधिकरण भी सीमांसा- 
शाप्त्र के ध्येय घर्म पर विचार करता है। अत एवं विचारेक्य इन दोनों 
में शास्त्रसंगति श्रमाणित करता है। अतिपाद्य की एकता पर आधारित 
होने के कारण यह संगति सब में प्रमुख है। मोमांसा शास्त्र का कोई 
भी अधिकरण इस अंकुश के कारण निरणेल प्रलाप नहीं कर सकता । 
सहस््र संख्या में परिगणित अधिक>णोँ में इसके प्रतिपाद्य की पमुखता 
अतहिंत है। द 

अध्याय-संगति |; 

प्रमाण परीक्षा म्रथम अध्याय का विषय है। अस्तुत अधिकरण 
में भी प्रमाण का अनुचिन्तन प्रस्तावित है । अत एवं आमाण्य चर्चा की 
एकता के कारण अध्याय के समान इस आंखलित विचार धारा को 
अध्याय संगति कहा जाता है। विषयों को एक सूत्र में गूथने का यह्‌ 

जिससे ] विच्छित्न " | रे 

दूसरा प्रकार हे- उनका तांता विच्छिन्न नहीं हो पाता। संपूर्ण 
आगम अध्यायों के रूप में बिभाजित रहता है और एक एक्क अध्याय 
अपने अपने विषय की चचो के लिये स्वतंत्र रहती है। 



( ३१ ) 

साद-संगति 

इससे भी संकुचित अथवा सीमित स्वरूप पाद-संगति है,-जिससे 
संज्षिप्त परिधि में संबन्धित विचारों को संकलित कर दिया जाता है । 
अथस अध्याय का विषय जिस प्रकार प्रामाण्याचन्तन है-उसके एक 
देश प्रथम पाद का विधिचिन्तन इसी आरमाण्य से उपयुक्त प्रकार से ही 
अखलित है| प्रामाय्यचिन्तन में गणना के अवसर में विधि विचार 
सबसे पूथ अस्तुत है । उसी विधि वाक्य का उपन्यास इस अधिकरणख में 
धरम के प्रमाण रूप से किया जाता है, अत एवं पाद के साथ इस अधि- 
करण के विषय की संगति उपपन्न हो जाती है । 

थे तीनों प्रमुख रूगतियां इसी रूप में सबत्र प्रचलित होकर 
विषय को २ खलित करने का कार्य करती हैं। इनका संबन्ध-जेसा कि 
अभिख्या से अभिव्यक्त है, केवल शास्त्र, अध्याय एवं पार्दों तक ही 
सीमित है। किन्तु विचार-शास्त्रियों ने एक अधिकरण के साथ दूसरे 
अधिकरण के विचारों को संबद्ध करने के लिए अनेक अवान्तर संगतियां 
भी उपकल्पित की हैं। उनमें १ “ आक्तेप संगति, २ इृष्टान्त संगति, 
ह प्रत्युदाहरण संगति, ४ प्रासंगिक संगति, ४ उपोद्धात संगति, व॑ ६ 
अपवाद संगति ? ये प्रमुख हैं । 

आत्तेप-संगरति 
प्रथम अध्याय प्रथम पाद के दूसरे अधिकरण में-( धर्मेलक्षणा- 

'घिकरण ) धरम लक्षण और अमाण से रहित है, क्‍योंकि वह लौ.कक 
आकारहीन है, अंत एच ग्रत्यज्ञ एवं तन्मुलक होने के कारण इतर 
अमाणों का भी उसमें प्रवेश दुश्शक हे, इस प्रकार आकाश कुसुम की 
'तरह धर्म जेसो निराधार वंस्तु को विचारशास्त्र का विधेय बनाना अनुप- 
युक्त है, ये विचार प्रवत्तित हँ-जिनमें धर्म की विचारशास्त्रविघेयता 
पर आक्षेप किया गया है-जिसका समाधान उत्तरपक्ष ने किया है। इस 



*+ है२ ' 

प्रकार के आत्ञेपमूलक विचारों का पूव विचारों के साथ जो संबन्ध होता 
है-वह वस्तुतः आक्षेपसंगति के नाम से व्यवह्वत किया जाता है । 

इृष्टान्त-संगति 

ग्रथम अध्याय के प्रथम अधिकरण में नियसविधि के रूप में 
विचार शास्त्र को विधि-प्रयक्तता सिद्ध की गई है| उसी के द्वितीय 
अधिकरण में जब धर्म लक्षण प्रमाण से रहित प्रतीत हुआ-तो उसके 
लिए भी प्रामाण्य रूप में अथम अधिकरण की तरह विधि की शरण लेना 

अनिवाये होगया । यह विधिका अनुचिन्तन जब पूर्चे अधिकरण को 
तरह प्राप्त होता है, तो विचारों का यही जिम्बप्रतिबिम्बभाव दृष्टान्तसंगति 
का रूप धारण कर लेता है । 

अध्युदाहरण-संगति 
किन्तु उपयु क्व द्वितीय अधिकरण का पूर्व अधिकरण के साथ पूर्र 

साम्य व्यवस्थित नहीं हो पाता | उस उदाहरण में “विचार शास्त्र को 
विधेयता के लिए” जितने “नियमविधित्व” आदि सशक्त कारण प्राप्त थे, 
ढ्वितोय अधिकरण में बेसे प्राप्त नहीं है। अत एव पूर्व विचार के साथ 
जब पूर्ण ख्रमता नहीं होती, तो फिर ऐसे ब्रिचारों का गठन प्रत्युदाहरण के 
रूप में होता है । यही गठन ग्रत्युदाहरश्ढसंगति के नाम से व्यवह्मत है। ५ 

प्रासंभिक-संगति 
प्रथम अध्याय प्रथम पाद के पंचम अधिकरण में विधि का स्वतंत्र 

प्रामाण्य प्रतिपादित है | विधि एक वाक्य है, इसी लिए वाक्य के त्संब 
से यदि शब्द पर विचार किया जाता है, तो वह अ्रसंग पतित है । इसके 
आधार पर षष्ठ अधिकरण में “शब्दनित्यत्व” का विचार किया गया 
है, हर पंचम अधिकरण के साथ षष्ठ अधिकरण की श्रासंगिक 
संगति है। हि | | । 5 



( दहे३ ) 

उपोद्भात-संगति 
सप्तम अध्याय चतुर्थेपाद द्वितीय अधिकरण में सौय' आदि विक्तियों . 

में संपूर्ण प्राकृतिक वेदिक अंगों का अतिदेश विचाराथ अस्तावित है | 
उस अतिदेश की उपपत्ति के लिए उससे पूबे के अधिकरण में अतिदेश 
की घम-सापेक्षता साधित की है | द्वितीय अधिकरण में जो सिद्ध करना होता 
है, उसी का उपोद्धात अरथम अधिकरण करता है। अत एव प्रथम अधिकरण: 
की द्वितीय अधिकरण के साथ उपोद्धात संगति है। 

अपवाद-संगरति 
प्रथम अध्याय तृतीयपाद प्रथम अधिकरण में “अडष्टकाः कतेव्या:” 

आदि स्मृतियों का वेदमूलकत्वेन प्रामाण्य प्रतिपादित हे--उसी के अप्रिम 
न्यायात्य में पूरब अस्तुत विचार का अपनोदन किया जाता है। “ओदुम्बरी- 
सर्वा वेष्टयितव्या” इस सर्वेवेष्टनस्म्ृति का वेदिक मूल की अनुपलब्धि में 
लोभमूलकत्व सिद्ध कर अग्मामाण्य स्वीकृत किया जाता है अथम 
अधिकरण में ग्रतिपादित मंतव्य से सर्वेधा विपरीत सिद्धान्त पस्तुत 
करने के कारण उस प्रथम अधिरण के साथ इस अधिकरण की अपवाद्‌ 
संगति है। इसके प्रकरण में सबेदा पूे-अस्तुत विचार धारा का अपनोदन 
कर विलक्षण एवं विपरीत विचार उपस्थित किये जाते हैं । 

ये सब अकार इतने वेज्ञानिक सिद्ध हुए कि जिनका मीमांसा के 
प्रत्येक आचाये ने आश्रय लिया | आचाये माधव तक इनने शाल्रीयताः 
भी भ्राप्त कर ली थी। इसीलिए उसने संक्षेप में उपयु क् प्रकारों का संकलन 
कियां, ह 

१--सोय चारु' निर्वेपेद्ब्रह्मदचंसक म: । 

२--ऊद्वित्वा संगतास्तिस्रध्तथावान्तरसंगतिम्‌ 
ऊद्देताक्ष पदष्टान्तहऋयुदाहरंणादिकम्‌ ॥ 



( डे ) 

विचार को इस परिपाटी को एक सूत्र में गूथने के लिए ये प्रकार 
उपकल्पित हैं । आवश्यकता एवं उपयोगिता के आधार पर इन श्रकारों 

में विद्ृद्धि करने के लिए भी विस्तृत क्षेत्र छोड़ दिया गया है | विषय की 
अबान्तर संगठना के लिए “कझत्वा चिन्ता” के नाम से एक और उपाय 
उपयोग में लाया जाता है-जिसमें पूज-पक्षो के तर्क को ( चाहे बह 
असंगत ही हो ) उसी रूप में मान कर उसमें भी दोष उद्भावित किये 
जाते हैं। पूर्वेपक्षी को नतमस्तक करने का यह श्र प्ठ साधन है। पार्थ- 
सारथि मिश्र ने अपनी शास्त्र-दीपिका में कई स्थानों पर इस उपाय का 
अयोग किया है | 

संक्षेप में विचारों की असंबद्धता एवं अनमेलता की ब्यातृत्ति के 
लिए ये उपाय समाश्रित हैं, किन्तु तार्किक दृष्टि से नहीं, अपितु व्यावहारिक 
दृष्टिकोण से इस परिपाटी की दुरूहता एवं परिणाम की दूरता 
अनुभवगम्य सत्य हैं- जिसका निराकरण तक के माध्यम से सभव 
नहीं । 
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चराचर जगत स्थूल्न और सूक्ष्म इन दो प्रमुख स्वरूपों में विभाजित 
है। उसकी स्थूलता चर्मेचज्षु एवं सूक्ष्मता ज्ञानचछ्लु से गम्य है। पलक्ष 
'होने के कारण उसकी स्थूल्नता ही सर्वेस्व प्रतीत होती है, पर वस्तुतः वही 
सब कुछ नहीं है । उसका सूक्ष्म स्वरूप उसके स्थूल स्वरूप से भी अधिक 
महत्त्वशाल्ली हे । संसार के इन्हीं दोनों रूपों में एक को हम अन्‍्त्जेगत्‌ 
कह सकते हैं, तो दूसरे को बाह्यजगत्‌ | इन दोनों का संकलित स्वरूप 
ही वास्तविक जगत्‌ है- और इनके इस संकलन में ही जगत्‌ की पूर्णता 
है। अन्तर्जेंगत्‌ के स्वरूपवहन का कार्य बाह्यजगत करता है। उसके 
विक्नस, समृद्धि एवं पुष्टि के बिना बाह्मजगत्‌ को उन्नति को आशा बिना 
जींब के भवन को स्थायिता के समान है। मानव इसी अन्त्जेगत्‌ के 
विकास का ग्रतीक है, इसीलिए जगत्‌ की जीवकोटि में उसको सर्वोत्कृष्ठ 
परिगणना है। स्थूल शरीर एवं व्यवहार में अन्य जीवों की समकच्षता के 
रहते हुए भी वह इसी के बत्ल पर विश्वका नियामक बना हुआ है। मानवता 
इसी के विकसित स्वरूप की विचारमय अभिख्या है । आत्मा, मस्तिष्क 
और हृदय तीन इसके अमुख अंग है-जिन में प्रथम अंगकी पुष्टि ही 
नेतेकता, द्वितीय का विकास विद्धत्ता एवं तृतीय की उन्नति सहृदयता की 
पराकाष्ठा है। किन्तु इन दीनों अछ्लों के विकास की भी एक सीमा है, 
पक नियत्त पथ है। उस सीमा और पथ से उत्पथ होने पर उसका 
नियंत्रण भी आवश्यक है। अन्यथा अन्त्जेगत्‌ की यह उच्छू खलता 
( वह चाहे किसी अड्ड की हो ) मानव को कहीं का नहीं रहने देती। 
'अद्य-जगत्‌ के नियंत्रण के लिए एक शासक रहता है-वह उसकी स्वच्छता 
व्यवस्थिति और विकास का पूरा २ ध्यान रखता है, उसके किसी भी 
जीव की उच्छू जलता उसे सद्य नहीं होती । उसी प्रकार अन्त्जेंगत के 



( रेप ) मीमांसा-द्शन 

नियामक की भी पयोप्त आवश्यकता ओर किन्हीं क्षेत्रों में ढस नियामक: 
से भी अधिक महत्ता है। जगत्‌ को. जितनी व्याधियां हैं--ओऔपरिकः 
स्वच्छता ही से वे निवृत्त नहीं हों सकती, एवं यहाँ को जिंतनी दुष्ट वू- 
त्तियां हैं, शारीरिक दंड मात्र उन्हें नहीं मिटा सकता | अत एवं शारोरिक 
स्वच्छता से अधिक महत्त्व आंतरिक स्वच्छता का, एवं शारीरिक यंत्रणा 
से अधिक गौरव आंतरिक यंत्रणा का है । मनोविज्ञान इसका साक्षी है 
कि अंतः करण की स्वस्थता का कितना गहरा प्रभाव शारीरिक स्वास्थ्य 
पर द्र॒ त गति से पडता है, एवं न्यायालय और कारागर इसके प्रमांण हैं कि 
अन्तजंगत्‌ की अनियन्त्रितता अतिवर्ष अपराधियों की कितनी संख्या 
बढ़ा रही है, शारीरिक नियंत्रण का कोई प्रभाव नहीं पड़ने देतो। 
ध्यन्तजेगत्‌ सबतः सशक्त है | यदि उसकी गति नेतिकता की ओर हे, तो 
संसार की कोई शक्ति उसे नत नहीं कर सकती । पूज्य बापू इसके अत्यक्ष 
प्रतीक हैं, और यदि उसकी धारा अनेतिकता की ओर चल पड़ी है, तो 
ओपरिक यातना उसे रोक नहीं सकती । जिस वस्तु की उत्पत्ति जहाँ से 
होती हे--धहीं आघात करने से उसका सर्वोतोमुख विनाश संभव हे । 
चोर की ताडना अथवा हत्या की अपेक्षा उसकी जननी का उन्मूलन 
अधिक श्रयरकर है- यह लौकिक उक्ति है। अन्तजंगत्‌ ही भावलोक है, 
इसी से उद्गत भाव क्रिया के रूप में परिणत होते हैं। प्रत्येक क्रिया का 
इसीलिए इससे साक्षात्‌ संबन्ध है। यदि संसार को सर्वेथा व्यवस्थित, समु- 
न्नत एवं नेतिकबलसंपन्न बनना हो, तो इस भावलोक पर अधिकार एवं 
नियन्त्रण ग्राप्त करना होगा । उसे एक इस ग्रकार के नियामक की शरण 
लेनी होगी-जो इसे सुशोभित कर सकता हो। यही एक आवश्यकता है- 
जिंसने शात्र के आविष्कार की श्ेरणा दी। इसी अन्तजंगत्‌ का 
शांसन इसका अमुख काये हुआ-जिसके आधार पर “शास्यते 
अमल”? इस शांब्दिक व्युत्पक्ति ने उसकी अभिख्या को अन्वर्थता प्रदान 
की। इस शासक ने अपने संयत शासन से अपनी प्रजा को व्यवस्थिति, 
समंद्धि, सुरक्षा एवं पवित्र भोजन सामग्री दी-जिससे उस थुग का मानव 



मीमांसा को शास्त्रोयता (३६ ) 

आत्मवल का भंडार, मस्तिष्क का अधिकारी और सहदयबा 
का भाजन बन सका । इतिहास का प्रत्येक प्रद्ठ उसकी इस देन से 
रंजित है। 

जिस प्रकार नियामक अपनी नियति को नियंत्रित करने के लिए 
नियमजाल को माध्यम बनाता है, उसी प्रकार अस्तुत शासक को भी 
बन्तजगत्‌ के शासन के लिए धर्म को माध्यम हप से अंगीकार करना 
होता है । जिस प्रकार शासक का साम्राज्य विधान की शाल्ीनता और 
उच्चता पर निर्भर है. उसी तरह शास्त्र की शास्त्रीयता भी धर्म की प्रति- 
पादकता पर आधारित हे । शासक को शक्ति का स्रोत पूर्वेजपर॑परा , 
धथवा ग्रजा से ग्राप्त करना होता है, अन्यथा उसको शासन सब संमत 
नहीं होता। उसे अपने विधान पर भी इन द्वोनों में किसी एक को 
मोहर लगानी होती है | शास्त्र को भी शासन की योग्यता और सामथ्ये 
अपनी अनादि निधि बेद से प्राप्त करना होता है, और अपने विवेच्य 
विषय अथवा विधान पर वेद का अमाण-पत्र अस्तुत करना अनिवाये 
होता है। आदि काल की यहो एक कसौटी है-जिस पर कसने से 
मीमांसा शास्त्र की शास्त्रीयता सर्वोत्तम रूप से प्रमाणित होती है | 

धर्म इसका प्रतिपाद्य है। वेद इसका आधार हे-जिस पर खडे 
होकर यह उसे अपने प्रभाव से अधिक चमत्कृत* करता हे। सां्षात्‌ 
संबद्ध होने के कारण उस अलौकिक ज्ञांन राशि ने भी इसमें मुक्तह॒स्त 
होकर शक्ति और योग्यता का जितना संचार किया है, और किसी 
विचार धारा में नहीं । अत एवं इसको शास्त्रीयता सबसे अधिक विक- 
सित और परिपुष्ठ है, एवं इसकी यही महत्ता “शास्त्रप्रमुख”* के नाम 
से आचाये शंकर द्वारा भी आहत है । 

१०--* मौमांसाशाल्ततेजोमिविशेषेशोज्ज्वली इते / । 
(आचाये भइ->होकवातिक १ 8) 

२- नल शास्त्रप्रमुख एव प्रश्ते पादे ( शांकर आष्य ३-२-४३, पड शपृ' ) 

'#रव-क० कम पक पूरे. एन्‍्यम्मयायाजीपीजोरपम्य मक्का गज. 



२-दशन ओर मीमांसा 
दशन की परिभाषा 

मानव उस अमर शक्ति का अंश है, अत एवं अम्ृतत्वप्राप्ति उसकी 
स्वाभाविक और सर्वोत्तम एषणा है-जिसकी पूर्ति के लिए वह सदा सब 
कुछ करने के लिए तेयार रहता है। उसके प्रत्येक कारय इसी भावना से 
प्रारब्ध होते हैं, यही भावना उनके श्री गणेश में अंतर्हित रहती है। 
संसार की असारता से चिर परिचित भारतीय मानव इस एषणा से 
अधिक प्रभावित रहा है । उसके जीवन का यही प्रमुख प्राप्य है, एवं 
इतर आप्य इसके पूरक हैँं--अत एवं उसका यह परम धर्म भी बन गया 
'हैं। भारतीय बाड़ मयने पर्योप्त गवेषणाओं के अनन्तर इस एषणा की 
"पूर्ति के लिये विभिन्न सा निधोरित किये हैं-जो इसी उद्द श्य से सृष्टि, 
उसकी उत्पत्ति, स्थित व अ्लय के संबन्ध में अपने दृष्टिकोण रख कर 
'मानव को इस ओर प्रेरित करते हैं। वह इस स्वरूप के सांक्ताक्तारके 
लिये लौकिकता से परावृत्त होकर अलौकिक क्षेत्र में उतरता है, जहाँ उसे 
इनकी वास्तविकता का परिचय मिलता हे । अम्नतत्वग्राप्ति की आकाडन्त्ता 
से परिपूर्ण मानव की यही साधना जो अलुभूत तथ्य प्रस्तुत करती हे- 
उन्हीं तथ्यों का संकलित रूप बस्तुतः दर्शन शास्त्र हे-जिसे मानव के 
चरम गआप्य का विवेचक होने के कारण संपूर्ण कर्मों की उपायता एवं 

"संपृर्णे विद्याओं का प्रकाशक॒त्व ग्राप्त है । 

दंशंन का दृष्टिकोल 
ज्ञान ही में मानव की पूर्णता हे। जगत्‌ के दो विभिन्न रूपों में 

“मानव का बाहरी ज्ञान उसके बाह्य जगत्‌ का एवं आंतरिक ज्ञान उसके 
अन्त्जेगत्‌ का पोषक है। इसी आधार पर उसकी जिज्ञासा के पूरक 
उपकरण भी दो मार्गों से चलते हैं। उसका वह मा्गें जिसमें उनकी 
प्ठरत्ति बहिमु खी होतो हे, उसे लोकिक दश्शेन तक पहुँचाता हे, एवं 
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उसका दूसरा वह मागे जो उसे श्रयग्राप्ति तक पहुँचाता हे-आत्मदर्शन 
कराता है। इस आत्मदरशन में संपूर्ण शास्त्रों एवं विद्याओं का आशय 
अन्तहिंत रहता है, और जगत्‌ की चराचरता विविक्त रहती हे। इस 
इन्द्िियों को अन्तभु खो प्रवृत्ति के बिना आत्मदर्शन जिस प्रकार असंभव 
है, उसी प्रकार आत्मदर्शन के विना अम्रतत्वप्राप्ति भी स्वप्नमात्र हे । 
इस माध्यम से मानव का ज्ञान स्वतः पूर्ण दो जाता है, एवं स्वयं के 
विज्ञान से वह ज्ञान के अधिकरण में लीन हो कर अमर' बन जाता हे । 
उप्तका यह दिव्य दशेन दिव्य दृष्टि पर निभंर है। उप्तके विना अजुन 
जैसे बलबुद्धिशाली को भी वह दिव्य दर्शन प्राप्त नहों हो सका, और 
उसके सखा श्रो कृष्ण को दिवय इृष्टि देनी पड़ी। दर्शन इसी दिव्य 
दर्शन का साधन है । वह उन अनुभवों का भंडार हे-जो शाश्वत अपि 
च अप्रत्यक्ष हैं। अन्तजंगत्‌ इसको श्रयोगशाला है, जहाँ पर निर्मित 
आध्यात्मिक प्रयोगों के आधार पर यह सत्य के साक्षात्कार करने का 
दृष्टिकोण रखता हे । उसकी यही सत्य के साक्षात्कार करने की विधा 
उसे अध्यात्म-शास्त्र प्रमाणित करतो है, एवं “ दृश्यते* अनेन ” यह 
शाद्विक व्युत्पत्ति उसे चरम ज्ञान का चरम साधन सिद्ध करती है। 

दर्शन का विकास 
मानव के बुद्धि-पल को उत्क्ष्ट देन दशेन शास्त्र है, व उसी के 

विकास के साथ दशेन का विकास संलग्न है। बस्तुतः दर्शन शास्त्र की 
मूलतः उत्पत्ति का कोई समय निधोरित नहीं किया जा सकता है। उसमें जो 

१--ब्रह्मविद्‌ ब्रह्म एव मवति ( उपनिषद्‌ ) 

(.3.) तमेंव विदित्ततातिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यरोडयनाय.. ( यजुर्वेंद ) 

२--न तु मां शक्यमे द्रष्टुमनेनेव स्वचन्तुषा ' 

दिव्य ददामि ते चह्ुः पश्य मे योगमेश्वरम्‌ ॥.. ( गीता-१ १-८ ) 
३०-' दृश धातु ( पाणिनि ) | 
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विषय विविक्त हैं, अनादिकाल से उन पर कुछ न कुछ विवेचन होता आ 
रहा है, अत एवं विषय विवेचन की दृष्टि से दशोन की उत्पत्ति का समय 
निधोरित करना आकाश को »खलित करना है। आदि काल में दर्शन 
अम्ृृतत्व ग्राप्ति को लेकर चलता है, किन्तु जब उसका विकास होने 
लगता है, उसका क्षेत्र भी विस्तृत बन जाता है। अनेक विचारक दर्शन 
से संबन्धित विषयों पर विकास के पूर्वेभाग में श्रति का अमाण रूप से 
उन्नयन कर सबंथा स्वतंत्र रूप से विचार प्रकट करते हैं । किन्तु बेद की 
मर्यादा का पर्याप्त पालन एवं अनुशासन उन्हें मान्य है, और यही 
उनको स्वतंत्रता का निरपेक्ष मापदंड हे। विकास की दूसरी धारा 
पर्याप्त प्रगतिशोल्न बन कर प्रवाहित होतो है | विषय मूलतः वे ही रहते 
हैं, जिन्हें प्रथम धारा ने स्वीकृत किया है | पर एक मौलिक अन्तर यह 
आजाता है कि बह स्वतन्त्रता-जो पहली धारा को शिरोधायें थी, इस 
धारा के द्वारा पददलित कर दी जाती है। वह कहीं स्वच्छन्द्ता और 
बहुत से स्थानों पर तो उच्छ खलता तक के रूप में भी परिणत हो जाती 
है । प्रथम धारा द्वारा जो मर्यादा पालित थी, द्वितीय धारा उस बाँध को 
तोडने के लिए लालायित हो कर आती हे। इन दोनों धाराओं के 
पारस्परिक संघ से बिचार परिपक्वता प्राप्त करते हैं. और यही विचारों 
की परिणति का युग बस्तुतः दर्शन के विकास का युग है। विकास की 
यही प्रथम धारा “आस्तिक दशन” एवं द्वितीय धारा “नास्तिक दशेन? 
के नाम से अभिहित है । 

दृष्टिफोण की विभिन्नता 
यहाँ आने पर दशन के दृष्टिकोण में भो विभिन्नता उपस्थित हो 

जाती है। वह अम्रतत्व प्राप्ति का साधन नहीं रहता, अपितु विचारों का 
संकलन मात्र रह जाता हैं। ऐसी स्थिति में सृष्टि एवं उसकी स्वतोमुख 
वास्तविकता के संबन्ध में प्रस्तुत किये हुए विभिन्न विचारकों के एकतो- 
भुख विचार ही नियत एवं परिणत अवस्था में दर्शन कहे जा सकते हैं | 
जिस प्रकार अनेक प्राणियों के एक ही क्षेत्र से आवागमन होने पर वह 
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सकता हे । किन्तु उस काल का यह विचार स्वातंत्रय आज की तरह 
अस्थिरता और भावुकता से समन्वित नहीं है | विचारक जो विचार लेकर 
चलता हे, गंभीरता, विद्वत्ता ओर बुद्धिबल से उन विचारों को सिद्धान्त और 
आचार के रूप में परिणत कर देने के लिए वह सतत सचेष्ट रहता है । 
अत एव वे विचार समृद्ध. विभिन्न उपकरणों से परिपुष्ट, एवं व्यावहारिक 
वृत्तान्तों से प्रमाणित होते हैं । उनकी वास्तविकता पर छाप लगाने के 
लिए कहीं शास््र को शरण ली जाती हे आर कहीं लोक की । इन विचारों 
की स्पष्टता और पूर्णता एक अद्वितोय संपत्ति है- जिससे प्रभावित होकर 
प्रस्यात दाशनिक आचाये मेक््समूलर' ने इन विचारकों में अपनी 
अगाध आस्था प्रकट की हे-एवं उन्हें पाश्चात््य दाशेनिकों की अपेक्षा 
अधिक विस्पष्ट और पूर्ण सिद्ध किया हे । 

इन्हीं विचारों की नियत एवं परिणत अवस्था के आधार पर दर्शन 
के विविध विभाग उपकल्पित हैं। दर्शन की उत्पत्ति ही के समान इन 
विभागों का भी विषय के आधार पर इतिबृत्त भ्राप्त होना दुश्शक ही 
नहीं, असंभव भी हे । जो विचार इन विभागों के द्वारा विश्टिष्ट हैं- 
आंशिक रूप से उनका उपादान पूर्व के वाडमय में इतस्ततः होता रहा 
है । उनके पौर्वापर्य विनिश्चय में भो यही एक अबल बाधा है। फिर भी 
विभागों का पौवोपये विचारकों के समय के अनुसार निश्चित करने का 
ऐतिहासिक परंपरा कुछ साहस अवश्य करती है-विचारों की स्पष्टता 
ओर सर्वाधिक पृर्णता को भी वह इस निर्णय का माध्यम बनाती है । 
बुंद और बृहस्पति इन अवान्तर कालवर्ती आचार्यों द्वाराअवर्तित विचारों 
के अतिरिक्त -इस धारा के १ सांख्य, रे योग, ३ न्याय, ४ वेशेषिक 
४ पूर्व॑मीमांसा, ६ उत्तरमीमांसा ये छ विभाग स्वतः परिपुष्ट और 
विद्वत्समुदाय द्वारा शिरसा समाहत हैं । 

१--पृष्ठ ३ की टिप्पणी देखिये । 
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मोलिक एकता 
इस विभांजनके अनन्तर भी दर्शनों की मौलिक एकता सतत 

अक्षुएण रहता है . प्रतिपादन शेल्लीको विभिन्नता के रहते हुए भी ये 
सभी पथ एक ही ओर उन्मुख हैं । उपनिषद्‌* इत सब की उद्धम-स्थल्ी है, 
जहाँ से इनकी धाराएँ मूलतः उद्गत हो कर मस्तिष्क के माध्यम से 
बिहार करती हैं, अत एवं इनमें से किसी का भी आथम्य अथवा 
आलनन्तय प्रतिपादित करना असंभव प्रत्यय है । “ सबे-दर्शन-संप्रह ” 
के लेखक श्रीयुत सायण माधवाचाय ने वेदिक एबं अवैदिक इन दो 
प्रमुख धाराओं में अवेदिक धारा का विवेचन सबसे पूरे अस्‍्तुत किया है- 
इससे नास्तिक दर्शन के कतिपय अंगों का विकास अथम कोटि में हुआ 
प्रतीत होता है। दर्शनों के विकास का चरम स्वरूप त्ह्मरं/मांसा सभी को 
सादर स्वीकृत है। इनमें अ्रथमम उदय और टितीय विकास की 
परिचायिका है| 

विचार की इस > खल्लाका उदय संसार की सत्यता को लेकर होता 
है, ओर उसका चरम विकास उसे सर्वथा असत्य सिद्ध करता है | विभिन्न 
विभागों के फेरे में न पड़ कर यदि बृहस्पति से लेकर शंकर तक के 
विचारों को एक ही क्षेत्र में माना जाये, तो इससे दर्शन का लक्ष्य और 
विकास सुस्पष्ट हो जाता है। मध्य काल के विभिन्न दाशनिक विचारों के 
इस संघषे में उतरते हैं, और अपनी देन सदा के लिए दे जाते हैं। 
शंकर इन सभी तत्त्वों का संकलन कर अपने विचार प्रस्तुत करता है, 
इसीलिए इस मौलक एकता के आधार पर दशन की यहीं पराकाष्ठा है | 
यह तथ्य अंगीकृत करने पर दर्शन का नास्तिक स्वरूप प्रारंभिक आकार 
है, ओर आस्तिक उसका विकास । नास्तिकता पूर्वपक्त है, और आस्तिकता 
सिद्धान्त । वह प्रथम असत्य मांगे है, जो इस सत्य के साक्षात्कार तक 

१०-पृष्ठ १३२ की टिप्पणी देखिये । 
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अभ्यास ' द्वारा पहुँचाता है। इससे आस्तिक धारा का महत्त्व भी प्रमाणित 
है-इसकी उत्क्ृष्टता एवं प्रगतिमयता ही इसका प्राथम्य है । जिस प्रकार 
अयथाथे के पीछे यथाथ छिपा रहता है, उसी प्रकार नास्तिकता के 
प्रश्ददेश में आस्तिकता विराजमान है । सत्ता के विना निषेध निराश्रय हे, 
ओर निषेध के बिना सत्ता माहात्म्यदीन हे। यह तो विचारों की एक 
अटूट श्र खल्ा-सात्र ह-जिससे इनको एकता अटल बनी रहतो हे । 

विचार की इस सरणि का तांता सबंदा अल्लुष्ण रहता ह-उसके 
विकास की विभिन्न धाराएँ ही वस्तुतः: विभाजन के मूल कारण हैं, किन्तु 
उसका अभिप्राय उसकी एकसूत्रता में बाधा पहुँचाना नहीं है। स्थूल्न से 
प्रारंभ हो कर सूक्ष्म तत्त्व तक उसे पहुँचना हे-इस लंबे चौड़े मागे में 
जहाँ थोड़ा सा आश्रय उसे मिलता है, वही अवस्थान-स्थान “ स्टेशन ”” 
बन जाता हे-ये विभाग यही तथ्य रखते हैं । श्रुति भी इसकी 
साक्षी हू 

जिस प्रकार किसो शिशु को हितकारक अपितु कड़ी दवा पिलाने से 
पूर्ष दवा के नाम से शहद चटाकर उसे उसकी और आकषित किया 
जाता है, उसी प्रकार उस सूच्मतत्त्व तक पहुँचाने से पूर्ष स्थूल और 
संपक में आने वाली प्रिय वस्तुओं को ही उस रूप में बताया जाता है । 
कभी अन्न को आत्मा सिद्ध किया जाता हे, कभी शरीर को, कभी इन्द्रिय 
को कभो प्राण को, कभी मन को । एक से एक को सूक्ष्मता, महत्ता और 
उपादेयता स्पष्ट है | अधिकारी की योग्यता भी इस तत्त्व-ज्ञान के 
शिक्षण का मापदंड हे । अन्धे को जब हाथी का परिचय देना होता हैं- 
उसकी श्वेतता अथवा श्योमता के माध्यम से नहीं, अपितु त्वाच स्पश 

(कक थक ननान»»- नम + >> कप लत ऋा- बाज उहारआाजकक, 

१०-उपाया: शिक्षमाणानां बालानामुपलालनाः । 

असत्ये व॒त्म॑नि स्थित्वा, ततःसत्यं समीइते | 
| ( वाक्यपदीय-मतृ हरि ) 

२--ततिरीयोपनिषद्‌ ( १८-१ ) 
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से ही दिया जाता हे-इसी आधार पर अवेदिक दर्शन आस्थित हैं। 
वे सथूल के अधिक निकट हैं, सूक्ष्म के कम। उनमें भी अनन्तरकालिक 
दर्शन जिनमें-बौद्ध-प्रमुख हे-स्थूल्नता से बहुत आगे बढ जाते हैं । 

सूच्मतर तत्त्व तक पहुँचने का यही एक मार्ग है-उदय और 
विकास इन दोनों के मध्य में आने वाली संपूर्ण परिस्थितियां उस मार्ग 
के श्रष्ठ पथिकों की प्रगति की द्योतिका है। वस्तुतः बेदिक, अवेदिक 
विभाग कल्पना मात्र हैं, जो इनकी अवान्तर स्थिति के परिचायक हैं । 
यह तो सब एक ही साधना के लिए किये गये विभिन्न ग्रयत्न और सफल 
प्रयोग हैं -जिनकी सफलता के प्रति संसार आकर्षित है ? एवं इस इतने 
लंबे लक्ष्य को पूर्णता में सहयोग देने वाले और इस सरणिको यहाँ तक 
पहुँचाने में जीवन तक व्यतीत करदेने वाले साधकों का संपूर्ण विश्व 
सदा के लिए ऋणी है । 

घट की 

दशन की देन 

१, राग-दढ् ष का बहिष्कार 
यथार्थता का परिचय दशेन को प्रमुख देन है । वह हमें हमारो 

वास्तविकता का ज्ञान करता है। संसार क्‍या है, और उसमें हमारा 
कितना स्थान है, दशन हमें इसका प्रत्यक्ष प्रदर्शन करा देता है। जीवन 
की क्षण-भंगुरता का उपदेश कर वह हमें प्रेरणा देता है कि इसमें ऐसी 
कोई वस्तु नहों, जिससे मोह करना शांतिदायक हो । वह हमें निर्तोभ, 
संतुष्ट. शांत, आऑहसक और विचारशील बनाता है। इसी विचारशीलता 
के आधार पर हम रागं दर घ को सोमा से निकत्न कर “विश्वबन्धुत्व” की 
भावना को मूर्तिमान्‌ बना सकते हैं । जिस प्रकार एक ही पत्थर से दो 
प्रतिमांए निर्मित हों, एक राम के आकर की हो, दूसरी रावण की । राम 
की आकृतिवाली प्रतिमा को देख कर एक आस्तिकजन को उसमें राग 
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उत्पन्न होजाता है, और रावण की प्रतिमा में द ष। वह इन दोनों मूर्तियों 
को देखते हुए यह दृष्टि नहों रखता कि इन दोनों में पत्थर नामक वस्तु 
सभान है - अपितु बह उनके नाम और आकार विशेष मात्र पर दृष्टि 
डालता है-जिससे एक में राम की भावना से अनुराग, और दूसरी में रावण 

भावना से है ष उत्पन्न हो जाता है। मानव इसी भावना-जगत्‌ के द्वारा 

शासित है-इसलिए इसके शासन से मुक्त होना उसके लिए असंभव 

नहीं, तो दुश्शक अवश्य है। इसके शासन को उच्छिज्न करना दशेन का 

प्रमुख कार्य है। वह भाषना जगत्‌ की छाप भावुकता को मिटा कर मानव 

के अन्तस्तल में निजो देन निष्ठा का निवेश करता है| दर्शन की इस 

देन से मलुष्य श्न्धानुयायी नहीं रहता-बह अच्छी तरह जान लेता है 

कि जिस वस्तु में राम के कारण अनुराग और रावण के कारण # ष की 
भावना को जा रही है, वह न राम है न रावण । वह तो एक पत्थर है, 

जो दोनों में समान है | उसकी यही विवेकशीलता उसे निष्ठावान्‌ बना 

देती है, जहाँ नाम और रूप के कारण उत्पन्न होने वाले संपूर्ण रागढं य 

उच्छिन्न हो जाते हैं, और साम्यकी भावना अपना साम्राज्य स्थापित कर 

लेती है। इस राग हूं ष को भावना के नष्ट हो जाने पर चित्तवृत्ति 

निश्चिन्त, एकतोमुख और सतत प्रसन्नता आप्त कर साम्यावस्था धारण 
कर लेती है, जहाँ उसके लिए न कोई प्रिय है, और न अप्रिय । न कोई 
स्वीय है, न अपर-यहो मानवता की पराकाष्टा हे । इसीलिए वाल्मीकि को 

' सीता जब स्वयं को राम के दुःख से आक्रान्त सममतो है, तो अपने 

आप में हीनता का अनुभव करती है । वह उन महात्माओं को आदश 

व धन्य मानती है-जिनके प्रिय और अप्निय' दोनों समान है । 

१--”धम्यास्तु ते महात्मानों येषां न रत: प्रियाप्रिये 

त्रियान्ष संभवेद्दुःखमग्रियादधिक सुखम्‌ | 

तार्म्य ह्वि ये वियुज्यन्ते नमस्तेषां मदत्मनाम्‌ ॥ ( सुन्दरकांड ) 
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ः. चस्तुतः उनकी नमस्करणीयतां में किसी को भी संशय नहीं है, 
ग्रेसी स्थिति में पहुँचने पर तो बह जीवन्मुक्त हो जाता है । उसमें और 
परमात्मा में कोई अन्तर नहीं रह जाता। यह द्शेन ही की अमुख देन है-* 
जो हमारी देनिक वृत्तियों में परिवत्त न कर हमें इतनी उच्चता की पराकापष्ठा 
पर पहुँचने का संकेत करती है । 
२, विश्व-बन्धुत्व 

आत्मा को विश्ञुता के द्वारा वह मानव को उदारता की शिक्षा देता 
है, और उस व्यापक तेज के स्कुलिंग को भी वह जहाँ से निकलता है, 
डसी की तरह व्यापक बनने की ओर ग्रेरित करता है| “एकमेवादितीय्य॑ 
अह्म? के प्रतिपादन से वह संपूर्ण जीवों की एकता अमाणित कर “डदार- 
चरितानां तु बसुधेव कु टुबकम वसुधेव कु टुबकम्‌” इस सूक्ति को जीवन में उतारना चाहता है। 
यहाँ आकर उसकी सांग्रदायिक और धार्मिक कट्टरताएँ नष्ट होजातो. 
हैं-ऐक्य और साम्य की भावना उस कट्टरता के स्थान को ग्रहण कर. 
लेती है । उस विश्यु के दिव्य अंश होने के कारण न उसको किसी के ' 
सासने देन्य दिखाना उचित है, और सबके सम्रान अस्तित्व रखने के 
कारण न उसके लिए अभिमान में फूलना द्वी योग्य है । इसो आधार पर 
उसके आत्मतत्त्व का विकास होता हे-जिसकी सबसे पहली देन 
करुणा हैं। यह ऐसा सूत्र हे-जिससे एक, दो, चार ही क्या, 
असंख्य जोब ऋ खल्लित होकर ऐक्य ग्राप्त कर सकते हैं । उदारता इसोका 
विकसित रूप है ओर मानवता इसी की उत्कृष्ट विचार समन्वित कोटि। 
इसकी महत्ता सर्वानुमोदित है। आत्मा के विकास की मुख देन होने के 
कारण सब गुणों में इसकी कोटि उन्नत है। विद्वत्ता की प्रौद्ठ अवस्था से 
भी इसका स्थान पथम्न है। इसी सूत्र से पिरोने पर बसुधा की एक- 
'परिवारता सहज-गम्य सत्य है । हमारे लौकिक अनुभव इसके साक्षी 

'हूँ कि शोक के समय एक दूसरे की सहायता करने वालों में आत्मीयता 
का विकास कितना अधिक द्वो पाता हे । मनुष्यता के परीक्षण ही का 
,समय यही होता है: -- 
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धीरज, धरम, मित्र अरु नारी, आपत्काल परखिये चारो । 

कविका यह कथन प्रयोग-सिद्ध है। ऐसे ही सप्रय मनुष्य कोः 
श्रपतो वास्तविकता का परिचय भिज्ञता है। वह स्वभावतः अपनों, 
हीनता का अनुभव कर उस चरम तत्त्व की ओर आकर्षित होता है-- 
यदि ऐसी दशाएँ मनुष्य पर नहीं आयें, तो बह स्वयं को परमात्मा से. 
भी बढ़ कर अदम्य समझ बठे-इसीलिए कबीर ने कहा है-- 

“दुल्व में सुमिरण सब करें, सुख में करे न कोय” 

महादेवी' भी तो इसी लिए विरह को ही अपने जीवन का स्वेस्वः 
मानतो है। संक्षेप में एकता का यह सूत्र उस आत्मिक तत्त्व की देन है- 
जिसके विकास की प्रेरणा दशेन शास्त्र देता है।इस प्रकार मनुष्य 
सहज ही वसुधा के जीवों से तादात्म्य स्थापित कर सकता' है, और 
आजकी यह विश्वबन्धुत्व की भावना इसी प्रायोगिक अनुभव से मूत्त- 
हो सकती है| केवल शास्त्रीय प्रतिपादन से नहीं, प्रयोग को दृष्टि से 
देखने के लिए संत कबीर का उदाहरण पयोप्त हे। भारतोय दशेन की 
इस देन को अपनाकर कबीर ने हिन्दू मुस्लिम ऐक्य का नारा बुलंद किया ॥ 
दर्शन के एकाट्मवाद के आधार पर उसने राम और रहीम की एकता 
को प्रचारित कर अपने काल का प्रतिनिधित्व प्राप्त किया । कट्टरताओंः 
ओर सांप्रदायिक भावनाओं का निराकरण कर उसने हिन्दू ओर. 
मुस्लिम दोनों प्रकार के जन-समूह में निजी श्रद्धा स्थापित की । यह 
दर्शन ही की देन है | 

३. जीवन की विशालतवा 

दर्शन हमारी वित्तवृत्तियों को संयत और बिस्तृत बनाता है। जीवन 
के लिए वह एक विशाल क्षेत्र अस्तुत करता है-जिससे हमारी एषणाएँ 
अलोकिक बनती हैं। उसके मंतव्य में दृश्य जगत्‌ ही पूर्ण नहीं है- 

+६--/प्रिल्तत का मत नाम से में विरद में बिर हूँ?” । 
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जसके अतिरिक्त एक विभुलोकका अत्तित्व भी उसे संमत है | इसीलिए 
वह जीवन को इस दृश्य लोक की सीमा से ऊँचा उठाता है-ऐसो स्थिति 
में लोक का स्वोर्थे उसे बाँध नहीं पाता । इस विशाल ज्षेत्र में दर्शन का 
प्रभाव मनुष्य को इधर उधर भटकने से बचाता है । यहाँ आकर उसकी 
संपूर्ण वृत्तियां एवं शक्तियां विकसित हो उठती हैँ । उन्हें इस विशाल क्षेत्र 

. मेँ बिहार करने की निर्बाध स्रतंत्रता होतो है। इन्द्रियों की गति भी तोत्र 
ओर प्रगतिमय बन जाती है, उनके आराध्य एक और विस्तृत हो जाते 
हैं। जिस प्रकार एक खुले ओर साफ सुथरे मैदान में घोड़ा अपनो 
त्वरित गति से स्वच्छन्द दौड़ता है और शीघ्र प्राप्य स्थान तक पहुंच 
जाता है, वही स्थिति इन्द्रियों की होती हे । उनका क्षेत्र लोक कौ तरह 
अपवित्र नहीं रहता, उनकी वृत्ति स्वच्छ ओर पूत हो जाती है । लोक की 
छोटी छोटो आवश्यकताएँ और बन्धन उन्हें नहीं रोक पातें । वृत्तियों की 
इस विशालता में मनुष्य के संपूर्ण सुख दुःख बिलीन होजाते हैं । वृत्तियां 
जितनी संकुचित होंगी, मानव उतना ही अधिक दुःख से आक्रान्त होगा। 
एक साधक परमात्मा की छोटी से छोटो वस्तु को देखकर आनन्दित होता 
हे । एक बिले हुए फूल को देखने पर उसे उतना ही उल्लास होता है, 
जितना कि एक पिता को अपनी पुत्रपरंपरा को बढ़ते देखकर होता 
है । नदी और मरने का कल कल निनाद उसके लिए वीणा से भी 
अधिक आनन्द दायक है और प्रकृतिक लीलाएऐँ उसे चित्रपट से भो अधिक 
आह्ादित करने के लिए पयोप्त हैं। इस प्रकार उसका आनन्द स्वाभाविक 
भर असीम बन जाता है । उसे संसार का कोई कष्ट अधीर नहीं बना 
सकता । वृत्तियों को विशालता से जिस ग्रकार सुख बढता है, उसो प्रकार 
उससे भो अधिक मात्रा में दुःख नष्ट होता है। हम अनुभव करते हैं- 
कि आर्पात्त के समय जब हमसे हमारे सहज मित्र सहानुभूति प्रकट करने 
आते हैं-हमारा कष्ट एक प्रकार से विभाजित हो जाता हे। इसी प्रकार 
सुख भो अकेले भोगने की वस्तु हीं, वर को अपनी वरयात्रा में अधिक 
संख्या में निजी व्यक्तियों को संमित्तित देख कर निरवन्प अहिलतांद। 
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होता है, एकाकी जाकर परिणय संस्कार करने में नहीं | अतएवं यह 
सर्वेसंमत है कि वृत्तियों की विशालता से सुख जितनी अधिक मात्रा में 
बढता हे--दुःख उतना ही कम होता हैः -- ' 

“सुख बढ जाता, दुःख घट जाता, जब है वह बँट जाता” 
किसी पारखी को यह उक्ति बस्तुतः संगत है। 

जीवन की इस विशालता से सुख भी. विस्तृत होजाता है-वह इस 
लुणभंगुर सुख को हो सुच्र नहीं मानता ? इसके लिए न वह प्रयत्न हो 
करता है। वह स्वयं को अमर शक्ति का अंश समभने लगता है । इसो 
लिए वह अविनश्वर वस्तु को ओर ही आकर्षित होने का स्वभाव बना 
लेता है । विशालता से ममत्व को भावनाएँ या तो स्बेथा लुप्त ही हो 
जाती हैं, यदि रहती भी हैं, तो ये मो इतनो विस्तृत बन जाती हैं कि 
संपूर्ण बिश्व उस ममता ' में समा जाता है। कामिनी* और कनक ही क्या, 
संपूर्ण विश्व का एकच्छत्र साम्राज्य उसे प्रिय नहीं. लगता । अपने लक्ष्य 
के संमुख संपूर्ण ग्रयोग मांगे भी उसे विवलित नहीं कर पाते ? अत 
एवं यह व्यापकता उसे व्यापक ओर निरतिशय आनंद की अवाप्ति के 
लिए प्रेरित करती है। जिस श्रयोमागं से उसकी विशाल्ता विभुता की 
पराकाष्ठा में लीन होकर क्तकृत्य होजांती है । 
४. साहित्य की स्था/यता क्‍ 

आधचांय रामचंद्र!/ शुक्ल के शब्दों में? साहित्य जनता की चित्त- 
वृत्तियों का स॑ंवित प्रतिबिब है” | बह जंगम जीवन का एक स्थिर कला- 

१--त्यक्वब्यो .ममकारस्त्यक्क यदि शक्त्यते नासों। 
«कर्तेन्यी मसकारः परं स सत्र क्तेव्य:॥ 

२---वबंस्तुतस्तदनिर्देश्यं, न दि वस्तु व्यवस्थितम्‌ । 
_ कामिनीकनकेम्यो5पि, न सुख शान्तचेतसाम्‌ ॥ 

३--“प्रेयो मनदो योगलेमादवशोते ...._( काठझोपनिष्रदू २-१ ) 
. %#--हिन्दी साहित्य का इतिद्रास- १ पृष्ठ । 
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त्मक लेखा है। जीवन से संबन्धित सुन्दर एवं असुन्दर, यथार्थ और 
आदशें उसमें संकलित होते हैं, किन्तु उसका असुन्दर॑ सौन्दर्य की सुन्द- 
रता बढ़ाने के लिए आता है । उसके लिए स्व्॒तंत्र रूप से साहित्य में कोई 
स्थान नहीं है । इसी प्रकार उसका असत्य भी सत्य की परिपुष्टि के लिए 
होता है। महाकवि तुलसी का राम आदश ओर रावण यथाथे का 
नप्न रूपक॑ है । राम सत्य और रावण असत्य का संकलन है। उनका राम 

. और रावण का संघर्ष सत्य और असत्य का संघषे है और उसमें रावण 
की पराजय असत्य की पराजय है एवं राम की विज्ञय बस्तुतः सय्य की 
विजय है । 

रावण के बल वीये का विस्तार राम के माहात्म्य गान के लिए है। 
इस ग्रकार साहित्य सत्य के साक्षात्कार से मानव को शिव पथ की ओर 
आकर्षित करता है-वह वस्तुतः “सत्य शिवं सुन्दरम” का सुन्दर लेख है, 
अत एवं वह नश्वर संसार को अमर स्वरूप देने में सफल होता है । 
यही उसकी स्थायिता है । 

साहित्य-समीक्षकों ने साहित्य को दो पक्षों में विभाजित किया है-- 
१ भावपत्ञ, २ कल्ञापक्ष । स वपक्ष उसका मूल आधार है, ओर कलापक्ष 
उसके अभिव्यक्त करने की कल्लात्मक पद्धति | साहात्न्य ओर स्थायिता के 
आधार पर साहित्य का भावपत्ष दो रूपों में आता हे । आत्मिक भावपक्ष 
स्राहित्य को स्थायी रागात्मक तत्त्व प्रदान कपता है-जिससे वह सावदेशिक 
ओर सावकालिक बन पाता है । भौतिक भावपक्ष इस महाभूतमय प्रपंच 
से ऊंचा नहीं उठाता, केवल ऐन्द्रिक तत्त्वों को गुदगुदाने में ही उसकी 
क्षमता है। इस पक्त पर आधारित साहित्य देश और काल्न की संकुचित 
परिधि में सीमित रहता है, उसे साबदेशिकृता और साबेकालिकता नहीं 
प्राप्त हो सकती । इसी लिए उस कोटि का साहित्य अपूण रहता है | वह 
साहित्य के उद्दे श्य की पूर्ति में निम्न साधन बन कर आंता है। साहित्य 
में स्थायिता, पूर्येता, मौलिकता एवं सहत्ता का यदि संचार होता है, तो 
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बह आत्मिक भावपज्ञ दशेन ही की देन है-जिससे साहित्य की स्थायित 
सुरक्षित रहती है। 

उदाहरण से यह तथ्य और भी अधिक स्पष्ट किया जा सकता है:- 
तुलसी व सूर हिन्दी साहित्य के अमर महाकि हैं | कालिदास संस्कृत 
साहत्य हो क्या, संसार के सर्वोत्क्ृष्ट कवि के रूप में परिगणित किये जाते 
हैं। तुलली और कालिदास की रचनाएँ विश्व के साहित्य में आज भो महान 
आदर को दृष्टि से देखो जाती हैं, क्‍यों कि उनमें प्रतिपादित सत्य शाश्वत 
है| विशेषता यह है कि वह सत्य दिनों दिन नवीन बनता जाता है। 
अनुसन्धाता उस सत्य के अनुसन्धान में ज़ितनों अधिक मात्रा में प्रवृत्त 
होकर उसका अनुसन्धान करते हैं, वह उतना हो अगाध बनता जाता है। 
यही कारण है कि ये रचनायें केवल ऐन्द्रिक तत्त्वों को जागृत कर ही 
अपना लक्ष्य पू्णे नहीं कर लेतीं, अपितु जीवल पर अपना एक सत्य, 
शाश्वत अभाव छोडती हैं । तुलसी का रामचरितमानस अपनी इसी 
सोलिकता के आधार पर कई शताब्दियों से जन सन का शासन कर रहा 
है । उसकी रचना स्थान स्थान पर दाशेनिक सिद्धान्तों से ओतग्रोत है, 
अतएव उसे स्थायिता आप्त है, और वह बिद्वानों की संपत्ति बनी हुई है । 

कालिदाल का काव्य निगम आगम के अभिप्रायों: को निधि है । 
रागात्मक तत्त्वों के जागृत कर देने में ही उसकी इतिकतंव्यता पूर्ण नहीं 
होती । वह परिपक्व दाशेनिक विचारों को आचार के अभिप्राय से अरहुत 
करता है | उसकी ऋषिकलपता' पर सबसे प्रथम आचाय श्री पट्टाभिराम 
शास्त्री ने अनुसन्धान कर स्पष्ट किया है कि कालिदास का साहित्य क्‍यों 
सत्य और शाश्वत बना हुआ है। 

इससे अतिरिक्त कोटि का साहित्य-जिसमें आत्मिक भावपक्ष के 
स्थान पर भौतिक भावपक्ष रहता हे-वस्तुतः स्थायी नहीं होता । उसमें 

१--देखिये --“ 'ऋषि-कल्प: का लिदासः ( पद्चमिराम शास्त्री ) 
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इस प्रकार के तत्व नहीं आ पाते-जिससे वह सत्य ओर शाश्वत बन 
सके । हिन्दों के रोतिकाल्लोन कवियों को बिद्धत्ता में किसो भी मनीषो को 
संशय नहीं हे-फिर भो उनका साहित्य उस काल की सोमा से बाहर 
आदर नहीं पा सका | देश की सीमा से बाहर संमानित होने की तो 
कल्पना भो नहीं की जा सकी | या तो वह उस परिवार की संपत्ति के 
रूप में रहा, जिसके पूवेजों पर वह आधारित था, अथवा अधिक से 
अधिक उसका विकास हुआ, तो इतना हुआ कि वह इने गिने पुस्तकालयों 
में अथवा पढ़े लिखे व्यक्तियों को दृष्टि में स्थान पा सका। उसे अखिल- 
भारतीयता ही ग्राप्त नहीं हो सकी, तो फिर इतर देशों में उसके संमान 
की तो कल्पना ही आकाश में फूल लगाने के समान है। पयोप्त विछत्ता, 
उत्कृष्ट लोकशाब्लकाव्यनिपुणतां, विकसित उद्धावनाशक्ति, एवं मनोरस 
अभिव्यंजना-पद्धति के रहते हुए भी उनका साहित्य इसलिए संमानित 
ओर सार्वेदेशिक नहीं हो सका, क्‍यों कि उसका मृल ( भावपत्ष ) सत्य 
ओर शाश्वत नहीं था। इसके अभाव में उसको स्थायिता, महत्ता और 
उपादेयता तो दूर रही, उसे असंख्य आणियों की दृष्टि में हेयता का 
भाजन ओर होना पड़ा। आचार्यशुक्ल' ने इसीलिए रसिकशिरोमणि, 
बिहारी के साहित्य की सर्वेगुणसंपन्नता स्वीकृत करते हुए भो उसकी 
गति का स्तर निम्न सिद्ध किया है । वस्तुतः इस प्रकार का साहित्य जो 
'इस दशन की अनुपस देन से वंचित रहता है, मानव को उच्च स्तर पर 
ले जाने को क्षमता नहीं रखता । 

उपयुक्त विवेचन से यद्व निविवोद सिद्ध हो जाता है कि साहित्य 
में यदि स्थायिता नाम की कोई वस्तु रहती है, तो बह दशेन ही की 
विकसित देन है । इस प्रकार जब साहित्य पर दर्शन का प्रभाव स्पष्ट 
हो जाता है, तो फिर साहित्य से अनुआ्राणित होने वाला समाज अथवा 
उसका जीवन दशेन के विना किस प्रकार जोवित रह सकता है । समाज 
पर इसी दर्शन का प्रभाव कभी सुधार के रूप में, और कभी उच्छू खलता 

१-- हिन्दी साहित्य का इतिहास । 
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व अव्यवस्था के रूप में पडता है। यह दर्शन की पवित्र देन, जब 
अयोग्य और अनधिकृत व्यक्तियों के हाथ में पड जातो है, तो समाज 
में उच्छूु खलता और अव्यवस्था का साम्राज्य फेल जाता है। मानव तके 
के जाल में पड़ जाता है, और यह तर्क का जाल कभी उसे निश्चित तथ्य 
पर नहीं पहुँचने देता-उसे अयथाथे ज्ञान में इस प्रकार फँसा देता है,- 
जिसंसे वह कभो वास्तविकता तक नहीं पहुंच पाता। थे हृठयोग आदि 
निगु ण्‌ संप्रदाय की विकृरत परंपराएँ इसी के विक्ृत भंडार हैं । 

संक्षेप में भारतीय विचारकों द्वारा आत्मा से संबन्धित एवं बौद्धिक 
विषयों पर प्रस्तुत किये हुए ये विवेचन जोवन के सौंदय को अमर 
करने के साधन हैं | इससे हमारे जीवन का सौंदर्य स और शाश्वतः 
बन सकता है । वस्तुतः दर्शन मानव जीवन के विकास की कथा, भावु- 
चता पर निष्ठा, धार्मिक कट्टरता पर धार्मिक सहानुभूति एवं पाशविकता. 
पर विवेकता की विजय है। विश्वविरुयात दाशेनिक व हमारे उपराष्ट्रपति 
सर राधाष्णन्‌ के ये शब्द इसकी महत्ता अ्रमाणित करने के लिये 
पर्याप्त हैं-- 

,.. 06 70087888 06 गा, 0 79 8थ76भीए 8वगरौ॥#०व 
$0 099] 78 8 ०0०7गग्रप्०प8 पर ४&07ए ० 07800 07७7 948905, 
'ए 60008708 0767 क्री थंड।, 0 र७8४४8४०७ 0ए४७/ [07067 

( एथाशओं ?िर्श28 ए॑ एपए० प्राध889;, 7ए . 7र्ण- 
(90828 ०११७ ) 

' प्रथंम वर्गीकरण 

ई. 'दशेन के इन विकसित विभागों में छे दर्शनों का प्रमुख स्थान रहा 
है, अतएव उन्हीं के पारस्परिक संबन्धों के विषय में विचार विमशे: 

करना इस असंग के लिए परयोप्त है। १४.वीं शताब्दी से पूषे तक इनकी: 
बतेमान रुंपरेंखा निश्चित नहीं मिल्तो है, और न इनका कहीं एक. साथ 
समाख्यान ही है। सबसे पूपे उपनिषदों में सत्य के अन्वेषय के लिए 
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ऋक्रतिपय विद्या-स्थान विज्ञापित हैं। उनमें इनका नाम तक कहीं नहीं. 

आता है। महर्षि याज्षवल्क्य ने* जिन विद्या-स्थानों की गणना कराई है- 
उनमें इनमें से केवल न्याय और मीमांसा का समाम्नान है। महाकवि 
कालिदास ने अपने रघुवंश में ४-२१ ) जिन चतुर्दंश विद्याओं की 
ओर संकेत किया है, उसके विख्यात व्याख्याकार मल्लिनाथ ने' उनमें 

मीमांसा और न्याय को भो संमित्ित किया है। १० वीं शताब्दी के' 
समोक्षक राजशेखर को काव्य) मोमांसा में वाइसय की विभिन्न धाराओं 
में शास्त्रों की गणना के समय इनमें से आन्योक्षिकी और मीमांसा का 
नामोल्लेख हुआ है । यह आन्वीक्षिको न्याय के अभिप्राय में है। इन 

' तथ्यों के संकलन से इस निर्णय पर सहज ही पहुँचा जा सकता हे कि 

इस है दर्शनों का जो वर्गोकरण आज उपलब्ध है, वह प्राथमिक नहीं 

हैं। इसका प्रथम वर्गीकरण छी विभागों में नहों, अपितु दो ही रूपों 
सें अचलित होता है। अध्ययन, सत्य की गवेषणा, एवं विद्या-स्थानों में 

इनका इस रूप में अनिर्देश ही इसका साक्षी है | अथम” वर्गीकरण न्याय 

और मोमांसों इन दो खंडो में हुआ-जिसका सबसे पहले महर्षि याज्ञवल्क्य 
ने उल्लेख किया । न्याय और मीमांसा में दर्शन से संबन्धित संपूर्ण अंग 
एवं विचार समांविष्ट. हुये । न्याय प्रमाण शास्त्र एवं मो्मांसा प्रमेय शास्त्र 

के रूप में अपनायी गई । इन दोनों में न्याय प्रथम और मोमांसा अंतिम 
परिणाम हुआ । मीमांसा में अनुसन्धान, विचार, बितके, और विवेचन 
संमिलित हुये-जिनके लिए आधार निर्माण का काय न्याय ने पूरा किया । 

१--पुराणन्थायमोमांसा धमशास्त्रांवभिश्रिता । 

वेदाः स्थानानि विद्यानां, धमेस्प च चतुरेंश । ( याज्ञवल्क्यरट्ति ) 

२--अत्र मनुः--अंगानि वेदाश्वत्वारों मीमांसा-न्याय विस्तरः । ह 

पुराण घर्मशास्त्रथ, विद्या होता चतुद्श॒ (५४-२१ टीडा मल्लिनाथ ). 

३--पौरुषेयं तु पुराणम्‌ आन्वोज्षिकी मीमांसा स्थतितंत्रमिति ह 

चतवारि शास्त्राणण (का, मी, २ अ. तू. पृष्ठ, )' 

४--देखिये पूर्व भौमांसा प्रस्तावना २. डा० गंगानाथ मा ( अंग्रेज) 



(४८ ) मीमांसा-दर्शन 

संसार के ज्ञातव्य पदार्थों के दो ही प्रमुख भाग हैंः-प्रमाण और 
असेय | अमाण ज्ञान का साधन है, तो प्रमेय उस साधन के द्वारा 
'सिद्ध अथ । इस प्रम।ण के आधीन प्रमेय की सिद्धि है । जिस प्रकार प्रमेय 
का प्रथम उपादान प्रमाण है, उसी प्रकार न्याय मोमांसा का प्रथम उपादन 
'है। मीमांसा जिस खोज अथवा चित्र-निर्माण के लिए ग्रवृत्त होती है, 
उसके लिए भित्ति तेयार करने का काये न्याय का है। इन दो विभागों में 
दर्शन का संपूर्ण विचार अन्तहित हो जाता है । यही कारण है कि हमारे 
'दशेनों का ग्रथम लक्ष्य प्रमाण विवेचन बना और वह पहले प्रमुख 
अध्याय के रूप में उपस्थित हुआ | उसकी आवश्यकता तो किसी से 
छिपी हुई नहीं हे, किन्तु उसको महत्ता का अनुमान इसीसे किया जा 
सकता है कि दर्शन के अनेक आचार्या ने केवल उसे ही अपनी लेखनी 
का स्वेस्व बना लिया और प्रत्येक दर्शन में उसके लिए भ्रमुख स्थान 
'सुरक्षित रहा | इससे उसकी व्यापकता भी स्पष्ट है । 

यदि इन दोनों शब्दों को रूह अर्थ में न प्रहण किया जाये, तो 
'वस्तुतः आज भी अत्येक दर्शेन के ये ही दो रूप मित्रते हैं । उसका वर्गी- 
करण विषय की दृष्टि से इन्हीं दो भागों में किया जा सकता है- पहला 
-भाग-जिसका संबन्ध प्रमाण विवेचन से हे-न्‍्याय, और दूसरा भाग- 
“जिसका संबन्ध प्रमेय विवेचन से है-मोमांसा है | इस प्रकार अत्येक 
द्शेन न्याय और मीमांसा का संकलित रूप है । इसके ये ही विषय के 

' आधार पर उपकल्पित विभाग सामुदायिक रूप से महर्षि याज्षवल्कय के 
ड्वारा दो नामों से संबोधित हैं । 

काल्पनिक क्रम 
विचारों की यह माला इस अकार गूथी हुईं है कि इसमें से किसी 

माणिक्य के गुफित करने का क्रम दुर्बाध है । इस क्रम का निश्चय दो 
'अमुख आधारों पर किया जा सकता हे-प्रथम विचारकों का काल 
निर्णेय, द्वितीय विचारों का विकास । विचारों के काल के निश्चित हो 
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जाने पर हम यह भली भाँति जान सकते हैं कि किस समय के विचारशों 
ने कौनसे मेंसमय विचार व्यक्त किये । इससेउनका पूर्ण पौर्वापय निश्चित 
'होतसकता है । किन्तु पुष्ट ऐतिहासिक तथ्यों के अग्नाप्त रहने के कारण 
इस संबन्ध में अभी कोई प्रगति नहीं हो सकी, व न निकट भविष्य में 
संभव हो है । ऐसो स्थिति में क्रम निर्णेय के लिए द्धूसरे उपाय के सिवा 
'कोई आधार ही नहीं रह जाता है। सबसे पहले इस आधार पर हमें यह 
सोचना है कि विचार की इन विभिन्न परिपाटियों में किसका विकास 
अधिक और किसका न्यूनता की ओर उन्मुख है । विचारों के विकास का 
क्रम ही वस्तुतः इनके पौर्वाययें का सापद्‌र्ड हो सकता है । इसी आधार 
'को लेकर दाशेनिक अनुसन्धाताओं ने विभिन्न मंतव्य अस्तुत किये हैं, पर 
उन्हें भी इसमें पर्याप्त संकट का सामना करना पड़ा है | क्योंकि विकास 
के आधार पर भी यह निश्चय करना कि किस विचार धारा का आविर्भाव 
पूबे व किसका अनन्तर हुआ, सहज नहीं है। जिस विचार धारा ने 
जिन्हें अपना लक्ष्य बनाया है, उसमें उनकी पूणंता में संशय की गु जा- 
इश नहीं है | यह हो सकता है कि एक परिपाटी ने एक विषय को 
छुआ तक न हो, और दूसरी ने उसे अपना ध्येय मान लिया हो । 
'इतने मात्र से ही एक दूसरे की अपूर्णता सिद्ध नहीं की जा सकती। 
हा , यह अवश्य है कि जिसने जिन विषयों को अपना लक्ष्य 
बनाया हो, वे ही विषय यदि दूसरी परिपाटियों के द्वारा विस्तृत रूप से 
“विवेचित किये गये हों, तो हम तुलनात्मक पद्धति से उन्तके विकास का 
नियेय कर सकते हैं। यह एक ऐसी समस्या है-जिससे आज तक की 
अनुसन्धान में प्रवृत्त लेखनियां प्रभावित रही हैं । 

विचारों के विकास के सहायक रूप में इन प्रणालियों की विचार- 
पद्धति भी इस काये में सहायता कर सकती हे । अतिपादन शैली पर 
'काल का अभाव अधिक स्पष्ट रहता है । विषय के गांभीयेपूर्य, समान व 
'एकतोन्‍्मुख होते हुए भी उसके अभिव्यक्त करने की शैली यह प्रमाणित 
करने के लिए पर्याप्त हो सकती है कि ये विचार किस काल की देन हैं । 



( ६० ) मीमांसा- दृशन 

भाषा भी इसीके साथ संलग्न है, जो इसके परिज्ञान का मूल आधार हे । 
आज के समालोचक किसी अज्ञातकविसमय काव्य के काल-निर्णेय के: 
लिए उसे इसो प्रमुख कछ्तोटी पर कसते हैं. । “प्ृष्योराज रासो”? की भाषा 
ही महामहोपाध्याय डा० गोरोशंकर हीराचंद ओमा को उसकी आअप्रा- 
माणिकता ग्रतिपादित करने के लिए सबसे अधिक भेरणा देतो है। 
इन्हों में से कुछ एक तथ्यों को आधारित कर दाशेनिक ऐतिदहासिकों ने 
इनका क्रम निम्न प्रकार से निर्धारित किया है।इस ओर अनवरत 
साधना करने पर जो परिणाम उन्हें प्राप्त हुए, उनका संग्रह मात्र ही इस 
प्रसंग के लिये पयोप्त है । 
व जियो डलाही शा गाय क्त कठिन- 

ताओं का विवेचन करते हुए इन छे परंपराओं में सांर्य का सबसे पूर्बेत्व 
प्रतिपादित करते हैं, और वेदांत काआनन्तय । ? सांख्य २ योग ३ न्याय 50 अह 

४ वशेषिक ४ पृथरमोर्मासा ६ उत्तरमीमाँसा। यह क्रम जिसे वे घोषित 
करते हैं-उसको काल्पनिऊ-क्रम कह कर उनने स्वयं हीं उपरि प्रतिपादिंत' 
तथ्य को प्रमाणित किया. है | सांख्य ओर योग इन दोनों दर्शनों की 
ग्राचीनता उन्हें अभीष्ट है, और उसके प्रतिपादन के लिये वे कठ और 
श्वेतोश्वतरोपनिषदों का प्रमाण रूप से आम्रान करते हँ-कर्योंकि 
उपभिषदों में ये दोनों ही प्रस्तुत हैं । न्याय के सूरज में सांख्य के मंतव्य 
आशंकित हैं-जिससे भी न्याय की अपेज्ञा सांख्य को प्राचीनता विस्पष्ट 
है। न्याय में जिन पदार्थों का अंगीकार नहों किया गया है. वेशेषिक 
विशेष रूप से उन्हें स्वीकृत करता है, अत एवं वेशेषिक को अपेत्ा न्याय" 
की प्राथमिकता स्पष्टतर हैँ। पूर्व मीमांसा अपने पूरे को चार परिपादियों 
द्वारा प्रस्तावित सिद्वान्तों में प्रत्यालोचना के लिए वहुतों को अपन्ाती है 
ईंसीलिंए उसकी अन्तरतो प्रतोतिगभ्य है-वेदांत की अर्वाचीमता में तो' 
संशय के लेश के लिए भी गु जाइश नहीं है। 
___ बींसवीं शताब्दी के अंग्रगंप्य दाशेनिक डा० गंगानाथ ' मा भी रद अग्रगए्यं दाशुनिक डा० गंगानाथ' भा भी 

५--ईखिये प्रस्तावता पूर्व-मीमांसा । डा० गंगानाथ मो । 



दर्शन और मीमांसां (६१) 

इसी क्रम को स्वीकार करते हैं! उनका मत है कि मानव की स्वाभाविक 
और प्रायिक जिज्ञासा को ्प्त करने का काबे सांज्य देन करता है| बह 
गोचर और अगोचर दोनों पकार की वस्तुओं का पर्याप्त विश्लेषण करता 
है, भर आग कर और अगोचर न मन अजुभूति प्रतिपादित करता है । मानव 
गचीन काल से गोचर और अगोचर वस्तुओं की विभिन्नताओं को जानता 

हैं। और उसीके ज्ञान का विकसित लेखा सांख्य दररन ग्रस्तुत करता है। 
अंत एवं उसका ग्राथम्य मान्य है। योग उसीके प्रायोगिक अनुभव हैं, 
ओर उससे उसकी अनन्यता स्पष्ट है | सांख्य दर्शन जहाँ तक पहुँचता है, 
न्याय उससे भी आगे बढता है-बह भौतिक और अमौतिक पदार्थों के 
लिए सुगम मांगे निर्धारित करता है-बेशेषिक, उसोका अविभाज्य रूप है । 
४:०५ जो कारय अंवर्शिष्ट छोड़ती हैं, शेष दो धाराएँ उसे पूर्ण 

। 

“याय्थात्य दशेनों के इतिहासकार??? आचाये गुलाबराय एम० ए० 
अनेकता की ओर से एकता की ओर अ्रगति के आधार पर इन हिन्दू 
देशेनों का निम्न रूप से क्रम निधोरित करते हैं-१ वेशेषिक २ न्याय _ 
३ सांख्य, ४ योग, ५ मीमांसा, ६ वेदांत । संस्कृत विद्या के इतिहास के 
उंहक धीयद को श्रीयुत कपिलदेव द्विवेदी भी इसी क्रम को स्वीकृत करते हैं. । 

विभिन्न विद्वानों ढारा निदिप्ट इस क्रम पर निणंय देना दुस्साइस 
मात्र है, ओर न इसका कोई निश्चय ही किया जा सकता है। जब कि 
निश्च ता स्वयं इसे काल्पनिक कहते हों, तो फिर विचारों के विकास 
क्रम के आधार पर भी इस निर्णेय पर पहुँचना कि कौन किससे पूछे ' 
हुआ, दुःशक है। यहाँ आकर बाबू गुलाब राय जी के निम्न लिखित 
भाव अपने पुष्ट रुप में स्वयं दुहराने पडते हैं--“बिलकुत्त* निष्पक्ष होकर 
दृर्शनशाश्र का इतिहास लिखना उतना ही कठीन है, जितना कि पक्तहीन 

१--पाश्ात्त्य दशेनों का इतिद्वास ( पृष्ठ 5 ) 
२--पाश्व त््य दश नों का इतिहास ( प्ृष्ट ३ ) 
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पत्ती के लिए हवा में उडना”। उनको यह उक्ति बस्तुतः श्रनुभवसिद्ध. 
सत्य है-जिसकी घोषणा बाबूजी जेसे कसौटो पर परखे हुए पारखी के. 
मुख से होकर विशेष महत्त्वपूर्ण बस जातो है। 

इतना होते हुए भी शेलो के परिशीलन के अनुसार यदि इस क्रम का 
निर्धारण किया जाये, तो मीर्मांसा-दशेन इन सबसमें से प्रचीन अवगत होताः 
है। जैमिनि की प्रतिपादन परिपाटो अविकसित अत एव बंद्किसाहित्य की. 
परंपरा के अधिक निकट है । उसका प्रतिपाद्य भी आज की वस्तु से नहीं, 
भारत के आदि मनु से संबन्धित हे। अपने भाष्य का प्रारंभ करते 
समय मीमांसा के प्रथम भाष्यकार श्रो शबर स्वामी जेमिनि के सूत्रों के 
संबन्ध में विवरण प्रस्तुत करते हुए लि बते हैं. “लोके * येस्वर्थेषु प्रसिद्धानि 

पदानि, तोनि स॒ति संभवे तदर्थान्येब सूत्रेष्वित्यबगन्तव्यम?' अर्थात्‌ 
यथासंभव जेमिनि ने संपूर्ण पढों को लौकिक प्रसिद्ध अथो में ही महय 
किया है। उनका_ यह “सति संभवे” पद सूत्रों में कुछ लोक में अप्रसिद्ध 
अथवाले शब्दों के उपादान का भी संकेत कर रहा है-जिससे सत्रों में वदिक 
पर्दों का समावेश भो सूचित है। इसीसे उनकी अतिशय प्राचीनता भीः 
ता कप 

अनेक विद्वानों ने सांड्य और योग को अपेक्षा भी न्याय एवं 
मैशेषिक की प्राचीनता मानी है, यह कहां जा चुका हे। क्‍योंकि अपनी, 
अनुमान-प्रणाली में सांख्य उन्हीं आख्याओं, शब्दों और साधनों को 
अंगीकार करता है, जिनका प्रतिपादन न्याय के द्वारा हुआ है । इसी दृष्टि- 

कोण को लेकर चलने पर भो मीमांस--दशेन की प्राचीनता अधिक पुष्ट 
हो जाती है। न्याय दशेन ने पूर्वेपक्ष के रूप में बहुत से ऐसे विचारों को: 
अपनाया है, जिन पर मीमांसा की छाप स्पष्ट हे | शब्द उनके मंतव्य में 
अनित्य है । इस अनित्यता की सिद्धि के उर्देश्य से जिस नित्यता की, 

| ससकलनननलमभक-काजक ५ कनमसनथ० कक क+ कान“ कि +८-मकज 

हरा हर ्् थ /9 पं न्थ म्| मै] 9] 

*ब"शाबर भाष्य ३ पृष्ठ 
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व्यागृत्ति करने के लिए उन्हें सचेष्ट रहना पड़ता है, वह शब्द की नित्यताः 
मींमांसा शास्त्र ही की देन दे | जिससे न्याय की अपेक्षा भी मोमांसा 
शा्ज की ग्राचीनता प्रतिपादित होजाती है । गुलाबराय एम० ए० विषय 
व्रिकास्त की दृष्टि से वेशेषिक दशेन को सबसे पूर्व का बतलाते हैं-किन्तु 
विचार-परिपाटी के अनुरूप तो वेशेषिक दर्शन पर भी इस दशेन का; 
प्रभाव अनश्य पड़ा हुआ दिखता है। प्रभाव मात्र हो नहीं, विषय भी 
वेशेषिक दशन वही स्वीकार करता है, जो इस शास्र का है। उसी के 
प्रतिपादन की प्रतिज्ञा कर वह शान्त हो जाता है। ये सब वेषयिक आधार. 
मीमांसाशास्र की सबसे आथमिकता सिद्ध करते हैं, किन्तु इसमें इतना 
सा संशोधन होने पर ही यह तथ्य सब-संमत हो सकता है। अथोत 
मीमांसा दर्शन का वह भाग जो कम को अनुशासित करता है, वस्तुतः 
सबसे प्राचीन है । मीमांसा दशन का आरम्भ विचारों की दृष्टि से हम 
जेमिनि से हो नहीं मान सकते, जैमिनि के पूर्व के आचार्यों के मंतव्य' 
भी हमें किसी न किसी रूप में प्राप्त अवश्य हैं । उनके द्वारा प्रतिपादित 
न्याय सदा संभान्य रहें हैं। अतएवं उनको प्राचीनता में किसी को भी: 
संशय नही होना चाहिए | इतना अवश्य है कि दशशन के रूप में मीमांसा 
का विकास पंचम कोटि पर आकर हुआ । मेरे सिद्धान्त में मोमांसा के 
हम दो भाग कर सकते हें-पहला वह जिसका संबन्ध मुख्य रूप से 
कर्मकाँड के साथ है, और दूसरा वह-जिसका सम्बन्ध ज्ञानमात्र से है। 
मोमांसा दशन का आरंभिक रूप कर्कांड को अनुशासित करता हे 
ओर वही स्वरूप अधिक विकास ग्राप्त कर सका है। जिसकी ग्रधानता- 
मात्र पर दृष्टि रखने वाले कुछ एक समालोचक इसे दर्शन तक कहने में 
संकोच करते हैं ? इसके इस प्रारंभिक रूप के आधार पर हम मीमांसा 
दर्शन को सबसे पूवे का कह सकते हैं। किन्तु जिस विचार धारा के 
कारण इसमें दाशनिकता का समावेश हुआ है, वह वस्तुतः बहुत काल 
बाद विकसित हुई है। यह सब कल्पना का भंडार है-जिसे सर्वेसम्मत 
सिद्धांत का रूप देला विद्वानों का कार्य हे । 
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'सम्ुदायत्रयी | 

(?) प्रथम समुदाय+-- 

.. इनके पोर्वापये के संबन्ध में चाहे कितना ही अंधकार हो, किन्तु 
'इनके पारस्परिक आदान अदान और उनका प्रभाव स्पष्ट है। बस्तुतः ये 
छे परंपराय स्वतंत्र नहीं हैं, ये तो एक प्रकार से तीन समुदाय मात्र हैं, 
जिनके ये ६ अवान्तर प्रकार हैं । गतिशीलता के आधार पर हम इन्हें 
'तीन समुदाय न कह कर तीन ग्रणालियां कह सकते हैं | यों तो इन ६ 
परिपाटियों का पारस्परिक प्रथन ही इस प्रकार से हुआ है कि एक का 
परिज्ञान या एक का पूर्ण पांडित्य इतर की अनिवार्य रूप से अपेक्षा रखता है- 
फिर भी विभागशः दृष्टिपात करने पर इनके ये तीन समुदाय तो इतने नज़दीक 
जुड़े हुए हैं कि इनमें एक के बिना दूसरे को पूर्णता असंभवप्रत्यय है । 
उनका यह पारस्परिक संयोग अथवा »खला यहाँ तक जकड़ गई हे कि 
एक दूसरे का विश्लेषण कष्ट-साभ्य है । पहला समुदाय सांख्य और योग 
'का है। सांख्य दर्शन को मुत्न रूप में स्वीकृत कर ही पतंजलिं योग दर्शन 
को श्रवत्तित करते हैं। दाशेनिक सिद्धान्तों का विवेचन सांख्य प्रस्तुत 
'करता, है, और उसीके द्वारा प्रवत्तित सिद्धान्तों के प्रायोगिक अनुभवों का 
ज्ञान योग दशेन कराता है। सांख्य शास्त्र है, और योग उसकी प्रयोग- 
शाला । किन्तु इस श्रयोग शाला में जिन जिन प्रयोगों का अत्यक्तोकरण 
किया गया-उनने सारे विश्व को अभावित किया। यही कारण है कि 
'सांख्य की अपेक्षा योग ने अपना ख्तंत्र अस्तित्व -निर्मित कर लिया । 
'बिचारं की अपेक्षा क्रियात्यकता का प्राधान्य इसकी महत्ता का सूल है। 
थोग के चमत्कारों ने सारे संसार को प्रभावित हो नहीं किया, अपितु 
वंह हमारे आदर्श जीवन का एक ध्येय बन गया। फिर भी सांख्य और 
योग की सेद्धान्तिक एकता में आज तक बाधा न आ सकी । केबल योग 
ने उपांसना के आंधार रूप में एक केन्द्र विन्दुं को ( ईश्वर ) और स्वीकार 
किया-अत एवं इस एक समुदाय को प्रथम प्रयाली निरीश्वर सांख्य और 
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दितीय प्रयाली सेश्वर सांख्य के नाम से व्यवह्ृत हुई । इस समुदाय को 
'अनन्यता पर मोहर लगाते हुए भगवान्‌ व्यास ने गीता में कहा है-- 

“सांस्ययोगो प्रथग्वालाः, प्रवदन्ति न पंडिताश” 

सांख्य के सिद्धान्तों की पूणता के लिए योग निजी विधान 
उपस्थित करता है । चित्त्रृत्ति पर नियंत्रण-जो कि योग की मूल देन 
है-के विना सांख्य सिद्धान्त का साक्षात्कार असंभव है, इसीलिए योग 
'सांख्य का पूरक हे । 

(२) दूसरा समृदाय :-- 
न्याय और वशेषिक का है । ये दोनों ही अणालियां दाशेनिक सत्य 

'के अन्वेषण का विवेचन करती हैं, और उसके लिए अनुसन्धान तथा 
विवाद को माध्यम के रूप में अ्रहदय करतो हैं। जेसा कि पहले कटद्दा जा 
चुका हे-प्रथम समुदाय पदाथों का विश्लेषण करने के लिए ग्रवृत्त होता 
है। बह प्रकृति को-जो कि आदि मावव की आराघनीया थी- महत्त्वपूर्ण 
स्थान देता है। उससे आगे का कार्य-जो कि सत्य के अन्वेषण के लिए 
भित्ति तैयार करने का है, उसे यह दूसरा समुदाय अपनी इन अभेद्य दो 
अणालियों से पूरा करता है । इनमें न्याय की अपेक्षा वेशेषिक अधिक 
रुंक्षिप्त अपिच वर्णनात्मक है। ये दोनों एक दूसरे से अविमाष्य हैं । 

१३) ठतर्तीय समुदाय :-- 
सत्य के अन्वेषय की भित्ति जब इन विभिन्न पृव॑रंगों से सन्नद्ध 

कर दी जाती है, वो फिर अपने पवित्र ध्येय को लेकर तीसरा समुदाय 
उपस्थित होता हे-जिसे मीम[साहयी के नाम से अभिष्ित किया जाता 
है। इस समुदाय की इन दो विभिन्न प्रणात्षियों का काये आध्यात्मिक 
सत्य का विवेचन है। यह आध्यात्मिक सत्य साधारण साथनों से 
प्राप्य नहीं है, अत ८पवं इसकी अवाप्ति के लिए देवी साधनों को शरण 
अनिवाये है । इन्हीं देवी साथनों का उपस्थापन, अथवा विवेचन करे 
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का कार्ये.ड्स समुदाय की प्रथम प्रणात्री द्वारा पूर्ण होता है । इन दैबीः 
साथनों के अनुष्ठापन से यह मानव के मस्तिष्क एवं शारीरिक शक्ति 
का ही विकास नहीं करती, अपितु त्यागमय वातावरण से यह उसे 
सशक्त अथच आत्मबलसंपन्न बनाती है। उसके इसो आत्मिक विकास 
का निरूपण दूसरी प्रणाली अपने सिर पर ले लेती हे। यहाँ आकर 
मानव उस सत्य का साक्षात्कोर कर लेता है, जो उसके जीवन का लक्ष्य 
है | यही उसकी अम्॒तत्व प्राप्ति हे, यही मानव के विकास की पराकाप्ला 
है, और यही दर्शन का चरम ध्येय, अथवा विकसित स्वरूप है। इस 
प्रकार वह प्रवाह-जो प्रक्षति से आरंभ हुआ था-उसर परात्पर पुरुष. में 
जाकर लीन हो जाता है, ओर वह विवेचन-जो जंगम जगत के गोचर 
अगोचर पदार्थों से प्रारंभ होता हे-उस वर्णेनातोत सत्ता में सम्र. 
जाता है। इस सं॑त्षिप्त विवेचन से मीमांसा को दाशेंनिकता और उसका 
दर्शनों के समुदाय में जो महत्व है, वह प्रकट हो जाता है । 



३-पफुछे ओर उत्तर-प्रीमाखए 
उपयु क्त विवेचन से इन तीनों प्रणालियों का पारस्परिक संबन्ध 

स्पष्ट हो जाता है । विशेषकर तीसरा समुदाय अस्तुत प्रथ से साज्ात्‌ 
संबन्ध रखता है । अतएवं उस पर कुछ विशेष विवेचन अपेक्षित है। 
दोनों परिपाटियों के साथ क्रमशः पूषे और उत्तर शब्द विशेषयणों के 
रूप में संलग्न हैं, वे इनके पारस्परिक अदान प्रदान का परिचय देने 
के लिए पयोप्र हैं। इस आदान-प्रदान से दोनों हो समुदाय अतिशय 
प्रभावित हैं। जहाँ पूवेसीमांसा के महामनीषी आचायथ सट्ट परम- 
जिज्ञासा की तृप्ति के लिए वेदांत निषेवण' का उपदेश देकर वेंदांत में 
अपनी अगाघ श्रद्धा व्यक्त करते हैं, वहां वेदांव के प्रमुख नायक 
आचाये शंकर भी पूर्च-मीमांसा को 'शास्त्रप्रमुख” * कह कर पुकारते हैं । 
इतना ही नहीं, वे तो दोनों मोमांसाओं के समन्विंत स्वरूप ही को ऋृत्स्रै 
शास्त्र कहते हैं। दोनों ही परिपादियों का लक्ष्य एवं प्रमुख मंतव्य मूलतः 
“डर आदि अवेदिक धर्मों के आधोत से बेदिक धम की रक्षा करना ही 

|| । 

उत्तरवर्ती होने के कारण पूर्वमीमांसा का अतिशय प्रभाव उत्तर- 
मीमांसा पर पड़ा । उसके बहुत. से सिद्धान्त जिस मात्रा में अन्य दर्शनों 

१---दंढत्वमेतद्विषयप्रबोध:, 

प्रयाति वेदान्तनिषेवशेन ॥ ( छो« वा» ) 
२---शां ऋरभाष्य- ३२-३- ५३ ( २४६ पेज ) 

८४ ननु शाज्लप्रमुख एवं प्रयमे पादे ” इत्यादि | 

३--शांकरभाध्य ३-३-५३ ( २४६ पेज ) इद् चेद॑ चोदनालक्रणेषृपासमानेपु 
विचार” 'रणोष्वात्मास्टित्व॑ विचायते इत्सशाछशेषत्वप्रदर्शनाय । 



; हंघ ) मोमांसा-दशेन 

व शास्त्रों ढारा आहत थे, इस विचारधारा को भी विपुल परिमाण में 
उन्‍हें प्रहण करना पड़ा । कहीं दृष्टान्तों के रूप में इसके तथ्य उपस्थित 
किये गये, और कहीं उसके सिद्धान्तों पर मुलम्मा चढ़ा कर उन्हें प्रस्तुतः 
किया गया। परिणाम यह हुआ कि कहों कहीं तो बिम्बग्रतिबिम्बभाव 
एवं कहीं एक के अभाव में दूसरी को पूर्णता एक कल्पना-मात्र सी 
लगने लगो। पूछ प्रवृत्त होने के कारण उत्तरमोमांसा पूर्व मीमांसा को 
विशेष रूप से प्रभावित नहीं कर सकी, किन्तु उस पर तो इस पहली 
पद्धति का और विशेषकर इसके एक सहान्‌ पोषक आचार्य भट्ट का 
इतना चमत्कार पूर्ण श्रभाव पड़ा कि वे आदर के साथ “द््यवहारे 
अध्टतय:”' कह कर भाट्टनीतियों का उपादान करने लगे । 

एकशाख्रता 

इत दोनों शास्त्रों की एकता प्रतिपादित करने के लिए अनेक 
आचारयों ने प्रयत्न किया है। दोनों मीमांसाओं की कुन्न २० अध्यायों को 
मिला कर अनेक विद्वानों ने विशतिलक्षण मीमांसा कह कर संबोधित 
किया है, उनमें १६ अध्याय जेमिनीय व ४ वेयासिक मीसमांसा की हैं । 
इनमे विशेषकर श्रीभमाष्याचायं श्रोरमानुज “संहितमेतच्छारीरक॑ 
जैमिनोयेन षोडशलक्षणेन”ः यह कह कर दोनों के साहित्य की स्पष्ट 
उद्घोषणा करते हैं । मध्यकाल के कुड एक अनुसन्धाताओं ने भी इस 
सथ्य को स्वीकृत किया । बोंसबों शताब्दी के. गणनीय सीमांसक- 
शिगेमणि डा. गंड्ाानाथ का भी इनके अमेद को प्रमाणित करते हैं। 

““श्रीमांसां प्रोवाच” इत्यादि स्थलों में संत्षप्न (मीमांसा के साथ) एक- 
बन भी प्राचीनकाल्लीन एकता का अतिपादक है । 

शास्त्रमेद 
... किन्तु यह एकता अधिक काल तक स्थिर नहीं रहती । जब तक 
: (ज दोनों परिफोटियों का विकांस नहीं हो पाया, तब तक स्वतंत्र अत्तित्व 



पु ओर उत्तर-मीमांसा.._ (६६ ) 

भी नहीं बन पाया। उययु क् ५कता का मूल शायद्‌ आधार व उद्देश्य . 
की अभिन्नता है, किन्तु यह अभिन्नता अधिक काल तक सुरक्षित नहों 
रह सकी । बहुत से सिद्धान्तों में मौलिक एकता के रहते हुए भी दोनों 
द्वो परिपाटियों के विचार-शील विवेचकोों ने उनमें सूच्म अंतर स्थापित , 
करने का यत्न किया। उद्हरण के लिए वेद की अपोरुषेयता दोनों 
दी प्रणालियों का प्रमुख मन्तव्य ही नहों, अपितु एक ऐसा आधार है- 
जिसके छिन्न होजाने पर इनकी स्थिति असंभत्र है। पर वह अपौरुषेयता 
एक सूक्ष्म अ तर रखती है । मीमांसा की अपौरुषेयता के ज्षेत्र में किसी . 
भो माध्यम से किसी भो रूप में पुरुष विशेष का श्रवेश अश्ंभव हे, किन्सु 
बेदान्त के ज्षेत्र में शवास' निश्वास के माध्यम से उस सवशक्तिशाज्ञी 
परम पिता ( ईश्वर ) का प्रहय होजाता हे । यही स्थिति अन्य अमुख 
सिद्धान्तों के संबन्ध में हे । मोक्ष की उपादेयता दोनों ही परिपाटियों को 
सादर स्वीकृत है, किन्तु उसके स्वरुप में उनका ऐकमत्य बिगड़ जाता है।. 
जहां उत्तर भाग के मतीषी मोक्ष को आनन्द स्वरूप सिद्ध कर उसको 
जीव और ब्रह्म की एक अभिन्न अवस्था बताते हैं, वहाँ पूर्व भाग के 
समीज्षक उस अ तोकिक आनन्द के अनुभव के लिये जीव का पार्थक्य 
ब भोकत्व अनिवाये मानते हें.। संक्षेप में इन विभिन्न दशाओं में ही 
नहीं, सृष्टि के क्षेत्र में भी ये एकमत नहों हो पाये हैं | सृष्टि एक ऐसा 
प्रमुख स्तम्भ है-जिसके विवेचन पर ही दशनों की विभिन्नताएँ स्थिर 
हैं। अद्देत, विशिष्ठाह त, हे ताह्रेत, शुद्धाहत आदि विभिन्न परंपरा ए 
क्‍या हैं? सृष्टि के संबन्ध में नियत किये गये ऋतिपय परिणाम | मीमांसक 
इसे शाश्वत अपिच सत्य सिद्ध करने का यत्न करते हैं--इस प्रत्न पर 
उत्तर भाग के साथ उनका पूरा विरोध हैं-जिसका सामना वे श्रद्धा 
के साथ नहीं, अपितु उस परंपरा के रूप में करते हँ--जिस प्रकार, 
विवादी का। बोद्ध उनके गणनीय ग्रतिद्वन्द्दो हैं, पर इल समस्याओं पर , 
उनने वेदान्तियों की भी उनसे कम खबर नहीं ली है | जीव और त्द्य की 

उकयकप-अन्‍का-न>धरन्‍-कच्क। 

१५---तत्य निःश्वांक्षतं बेदाः! । 



(७० ) मार्मांसा-दर्शन 

अनन्यता वेदान्तियों कामूल हे । वे सृष्टि को त्ह्म का एक खिलवाड़ 
सममते हैं । किन्तु पू८ के आचायं इस अब्ढ तता का प्रबल युक्कि एवं 
खबल सामथ्ये के स्लाथ अपाकरण' करते हैं। घिभेद की इन दशाओं का 
प्रत्यक्ष प्रभाव हमें आचाये शंकर पर भी पड़ा हुआ नजर आता है | उनने 
कई स्थानों पर इसको चर्चा भी की हैं | किन्तु आचाये भ्रट्ट पर उनकी 
अगाध आस्था है, और उनने समोमांसा को भट्ट से अतिरिक्त नहीं माना 
है । पूरमीमांसकों में यह बविभिन्नता पार्थेसारथि मिश्र* तक अटल 
हो जाती है, और वे स्वयं इसकी अठलता को अटल करने में कुछ 
उठा नहीं रखते । आचाये अप्पय्य-दीक्षित अपनी वादनक्षत्रमाला में 
इसी आशय की पृष्टि करते हैं । 

स्वतंत्र अस्तित्व 
बीसवीं शताब्दी के अनेक सीमांसकों ने इस समस्या पर अपने 

विचार व्यक्त किये हैं । शास्त्रदीपिका ( बाम्बे संस्करण ) की भूमिका 
लिखते हुए आचार्य अनन्त कृष्ण शास्त्री अनेक तरकों से सीमांसा को 
एक स्वतन्त्र शास्त्र के रूप में प्रस्तुत करते हैं। शाबरभाष्य के ( पूना 
संस्करण ) ग्राक्कथन में इन दोनों शास्त्रों की तुलना करते हुए महामहो- 
पाध्याय विरूपाक्ष शास्त्री इस शास्त्र की अतिरिक्त सत्ता अमाणित करते 
हैं। बरतुतः इन दोनों के रब॒तंत्र अस्तित्व में संशय करना यथाथथे का व्याघात 
है। एक वेद पर आधारित होते हुए भी विषय विभाग से दोनों परिपाटियों 
का पथ पृथक प्रथक्‌ है। वेदार्थे को विवेचनशैलीके आधार पर दो भागों 
में विभाजित किया जा सकता है-पहला सिद्ध और दूसरा साध्य । ब्रह्म सिद्ध 
है, और उस सिद्ध बस्तु का विवेचन स्वेथा स्वतंत्र रूप से उपस्थित करना 
बेदांत का प्रमुख कार्य हे। विचार शास्र साध्य (यज्ञ यांग अपूर्ष आदि) को 
अपना विषय बनाता है। एक का संबन्ध पूर्व भाग से है, तो दूसरे का उत्तर 

१--यः कल्प:स कल्पपूर्व: 
३--शाब्नदी पिका--त्ुपाद । 
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से । दोनों ही की श्रेयः साधनता निरापद्‌ है। किन्तु यह श्रय भी 
मौलिक अंतर रखता है- एक श्रेय सापेत्ञ है और दूसरा निरपेत्ष । 
सापेक्ष श्रेय एक अकार का अभ्युद्य है- जिसका साधन हे-धर्मेजिज्ञासा 
ओर उसका अलिपादक है विचारशाल्न । श्रेय की दूसरी विधा केवल्य है- 
जो निरपेक्ष है, वेदांव सेबन-उसका द्वार है। कठ भेद भी इनके 
स्पतन्त्र अस्तित्व का साधक है। एक का प्रवत्त क जमिनि है, वो दूसरे 
का वेद्व्यास । एक ही परिपाटो के प्ृथक्‌ प्रथक्‌ ग्रवत्त क कल्पित नहीं 
किये जा सकते । इनके प्रथक्‌ प्रथक्‌ प्रतिज्ञावाक्य भी तो इसके साह्षी हैं- 
जिनके साथ लगा हुआ “अर्थात” शब्द उनके व्यवधान को अभिव्यक्त 
ऋरता है | सहर्षि जेमिनि का अतिपाद धर्मेः-- 

तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌,-नहि धर्माधर्मो चरत झआः:वां स्तर इति 
. न देवगन्धर्बा न॒पितर इत्याचक्षतेड्य धम्मों डयमघस इति । 

ये त्वार्या क्रियसाणं प्रशंसन्ति स धर्मः । य॑ गहेनते सो5घर्म इति! ॥ 

अनुष्ठेय यज्ञयागादिपरक हैं, उसमें अह्म के अवेश के लिए 
ग़ुज्ञांइश नहीं. हे । व्यास को अह्य, भी अपनी सीमा . वक पहुँचने के लिए 
कर्मानुछाल को पात्र की योग्यता संपादन के रूप में प्रहय्य कर सकता है, 
इसे अनिवार्य नहीं मानता । आचाये शंकर अनेक स्थानों पर इस आशय 
को उद्धोषत करते हैं। इन दोनों के सिद्धान्तों में सूच्म अंतर तो प्रायः 
सबेत्र हे द्वी, पर बहुत से स्थल तो ऐसे हैं, जहाँ ये परस्पर विरुद्ध तक 
हो जाते हैं । सृष्टि के संबन्ध में जिस प्रकार इन दोनों परपाटियों की 
विपरीतता स्पष्ट है, उसी अकार देवताओं के संबन्ध में भी। पूरे 
भाग देवताओं को यज्ञ क्षेत्र में द्रव्य की अपेक्ता गौय मानता है। 
किन्तु उत्तर भाग इविः की अपेक्षा हविभोक्ता के आधान्य को अधिक 
रूचिकर मानता है । जहाँ तहाँ जेमिनि के विचार प्रवाह में ब्रह्म का 
आम्नान अवश्य हुआ है। उदाहरण के लिये उसकी नक्षत्रेष्टि का देववा' 

१--विश्रतिपतीौ हृविषा नियम्येत कर्मणस्तदुपाख्यत्वातः । (जे सू० ) 



(७२ )- मोमांसा-दश न 

है ब्रह्म | किन्तु वहाँ भी हमें एक सूच्म- अंतर परिगरहोत होता है। 
सृष्टि का उद्देश्य वह ब्रह्म ब्यास के सच्चिदानंद्‌ रूप परन्रह्म से सचेथा 
भिन्न है । बह तो उसी प्रकार का शाब्द देवता हे-जो पूर्व भाग द्वारा 
प्रतिपादित यज्ञ परपराओं में त्याग का उद्दे श्य बन कर संप्रदान कारक के. 
साथ आता है। अध्यर मीमांसा में तो उस सचिदानंद की सत्ता के. 
स्वीकार करने के लिए स्थान ही नहीं है । ऐसी स्थिति में जब कि प्रवर्तक. 
भिन्न हैं, फल भिन्न हैं, जिज्ञास्य भिन्न हैं, तो इनके परस्पर अस्तित्व में: 
भला किसे संदेह हो सकता है, इसलिए तो सूत्रकार कहते हैं--- 

अधिकारी और प्रमेय भी भिन्न है | धर्म--जिज्ञासु मीमांसा का; 
और त्रह्मजिज्ञासु वेदान्त का अधिकारी है। प्रमेय की भिन्नता तो स्पष्ट 
ही है । हो सकता हे-एक आधार होने व एक धारा से निकलने के: 
कारण इनकी अभिन्नता अनेक शताब्दियों तक मान्य रही हो। किन्तु 
विचार के बाद हम इसी निणय पर पहुँच सकते हैं कि इनकी यद्द 
अभिन्नता तभी तक इसमें आप्त होती हे, जब तक इनका विकास नहीं: 
हो पाया दो । विकांस के पहले तो इनके स्वतंत्र अस्तिघ की कल्पना भी: 
कैसे की जा सकती थी । एक पिता की दो सन्‍्तान हों, पर उनकाः 
पार्थक्य तब तक हम चाहे न मानें, जब तक वे वयस्क न हो जाती हों | 
पर जहाँ उनकी प्रथक्‌ उत्पत्ति होती हैं-वहीं से उनका स्वतंत्र अस्तित्व, 
भ्री उपस्थित तो हो ही जाता है।यह अवश्य दे कि विकास से पूर्व उसे: 
मूतेता प्राप्त नहीं हो ती । यही दशा इन वेद की दो संततियों की है ! 

पारस्परिक अभेद 
. स्वतंत्र अस्तित्व के होते हुए भी जिस प्रकार एक पिता को दो" 

संततियों में एक ऐसा साध्यम ( रक्त-संबन्ध ) होता हे, जो उनमें 
"पारस्परिक अभेद भी स्थापित ब सुरक्षित रखता हे । उसी अकार इनके .' 
पोरस्परिक असेद के संबन्ध में भी “समुदायत्रयी” शीषक विश्लेषण 



पूर्षे और उत्तर-मीमांसा ( ७३ ) 

पंयाप्त है। जहाँ इन छे दशनों की मौलिक एकता के प्रतिपादून का 
प्रश्न है, वहाँ इन दोनों का संबन्ध अत्यन्त निकट ही नहीं, अपितु, 
अनन्यता लिए हुए रहता है। जहाँ इनका आन्तरिक प्रश्न है-वस्तुतः 
भिन्न हैं, और जहां बाह्य अस्तित्व का अश्न आताहे-यहाँ ये अभन्न होजातो 
हैं। उदाहरण के लिए युधिष्ठिर का वह एक आदेशवाक्य हठात्‌ स्मरण 
आ रहा हैं । आंतरिक अस्तिस्व में कौरव और पाण्डब एक दूसरे के रक्त 
के प्यासे अपिच वेरो थे, किन्तु जहाँ बाह्य सबन्ध का अश्न उठता था. 
बे समन्वित रूप से एक सौ पांच बन जाते थे | इससे उनका जहाँ रतंकऋ 
अस्तित्व था, वहाँ पारस्परिक असेद भो तो था। यही आशय-- 

द “प्रस्परविरोधे तुबय पद्चञ/ शतंच ते! । 

तो युधिष्ठिर ने इन वाक्यों में प्रस्तुत किया है| इससे अधिक 
कहना इस लोकविख्यात प्रसंग के लिये आवश्यक नहों है । 

पोबोपय 

दोनों संग्रदायों के समालोचकों में यदि अधिक बिवाद का कोई 
बिषय आज तक रहा है, तो वह इन दोनों के पौर्वाप« के संबन्ध में हे । 
बहुत से बिद्ठान शायद इससे बविस्मित भो हो सकते हैं-कि जब इन: 
दोनों परपादियों के साथ पूर्व ओर उत्तर शब्द ल्ञगा हुआ है-तो फिर 
क्यों इनके पोर्वापयें के संबन्ध में संशय उठता है। किन्तु नहीं. यह 
समस्या जितनी ही सहज है, उतनी ही दुलेभ भी | प्रसिद्ध आचा्े 
मेक्समूलर इन पू८' और उत्तर शब्दों के विषय में कहते हैं कि इन 
शब्दों का अभिम्राय इनके पोर्बापय को प्रकट करना नहीं हैं / अतरव 
इन्हीं के आधोर पर इनका पौव पर्य निश्चित करना अन्याय भो है । अपितु . 
ये तो वेद के विषय विभाग के आधार पर लंगे हुए विशेषश हैं । 

३--इ डियन फिलासफो, मीमांसा-प्रकरण । 



४६७४ ) मोमांसा-दशेन 

ऐसी स्थिति में इनके पौवोपयें के संबन्ध में ननर्णेय देने के लिए 
इतर उपादानों का विश्लेषण अनिवाये हो जाता है | पौर्वापय निर्णय के 

“दो प्रमुख आधार पहले प्रतिपादित किये जा चुके हैं । पहला विषय 
विवेचन और दूसरा प्रवत्त कों का समय । इन दो आधारों में केवल्ल 
विषय विभाग के आधार पर पोर्वापये निश्चित किया जाये, तो पूदे- 
'भीमांसा की पूर्वता असंदिग्ध है । वेद के पूव भाग पर यह विचार करती 
'है-जिसे कमकांड के नाम से संबोधित किया जाता है। इसके अन्य 
सिद्धान्त भी उत्तर भाग की अपेज्ञा अविकसित हेँ--अत एवं विषय, 
उसके प्रतिपादन की परपरा, सिद्धान्तों के विकास आदि के आधार पर 
'पृेमोमांसा की पूर्वेता सबं-संमत है,। किन्तु समालोचकों को परंपरा 
'इतना मान लेने पर भी सर्वेथा सन्तुष्ट नहीं हो जाती, वह इस अथम 

आ्राधार के साथ साथ द्वितीय पर भी दृष्टि डालना चाहती हे--जहाँ 
प्रवर्तकों के संबन्ध में निर्णंथ करना आवश्यक हो जाता है । इन दोनों 
परिपा्ियों के दो ग्रवर्तकों और उनके संबन्ध में अनेक विद्यन्नों द्वारा 
अनेक मत गस्तुत किये गये हैं, किन्तु दुःख है कि उनकी वह अनेकता 
“एकता के रूप में परियत न हो सकी। संक्षेप में उनका निर्देश आगे 
किया जाता है । 



०-क्रेमिकनि और ब्यास 

मोमांसा के दोनों भागों के ये गवर्चक शिरसामिवन्ध हैं। इन 

डोनों के संबन्ध में ही इतिहांस अभी निश्चित तथ्य उपस्थित नहीं कर 
'पाया है। इसका अभिम्नाय यह नहीं है कि इतिहासवेत्ताओं ने इस ओर 
'कोई यत्न ही न किया हो, अपितु उनके इस और किये गये अयत्न इतने 
विस्तृत और उणपक हो गये कि उनमें एक दिशा निर्धारित करना आज 
असंभव भी नहीं, तो कष्टसाध्य अवश्य हो रहा है। यहीं स्थिति इन दोनों 
महामनाओं के विचारों के सम्बन्ध में है । इनके विचार इतने सवव्यापक 

हैं कि उनके आधार पर एक दूसरे के पौर्षापये के संबन्ध में निर्णेय 
'करना दुश्शक है । 

समालोचक-परंपरा इन दोनों को लेकर नये नये तथ्य उपस्थित 

करती है । कई एक विद्वान व्यास को जैमिनि का गुरु बताते हैं, और 
कई एक तो जै.मनि को व्यास से बहुत पूरे निधोरित करते हैँ । बहुत सी 

किवदन्तियां भी इस संबन्ध में श्रचलित हँ-जिनके आध 'र पर जेमिनि 

ओर व्यास का गुरुशिष्यभाव प्रकट होता है । बहुत से समालोचकों 
से इसे इतने आग्रह और दृढ़ता के साथ पृष्ट किया है कि आयः इनकी 

गुरुशिष्यता आज विख्यात स्री हो गई है। छुआ विवेचना करने के 

लिए जैमिनि और व्यास के निम्नर्नलद्ित विचार उपादेय हैं । 

जेमिनि- सत्र 

महर्षि जेमिनि अपने सूत्रों में अनेक स्थानों पर बड़े आदर के साथ 

बादरायण शब्द का प्रयोग करते हैं। परंपरा के अनुसार यही बादरायण 

व्यास और उत्तर-मीमांसा का प्रवर्सतक है। अपने १-१-५१ सूत्र में जेमित्रि 

१--औलत्तिकल्तु शब्द्स्या्थन सबन्धस्तस्य ज्ञानमुपद शोडेस्यतिरेकशचा जप शब्दस्यार्थेन सबन्धस्तस्य ज्ञानमुपद 

तछाप्राएं बादरायय॒त्वानपेच्लाद । 



मीमांसा-दर्शेन ( ७६ ) 

ने सबसे पूर्व बादरायण का वाम लिया है, और उसको व्याख्या करते 

हुए आचा ये शबर ने कहा है कि सूत्र में बादरायण” का नाम उसकी; 

प्रतिष्ठा के लिए लिया गया है । इसमे संदेह नहीं है कि यह बादरायण 

केवल उत्तर मीमांसा ही नहीं, पूेमोमांसा का भी विशेषज्ञ हे | उसकी 

इसी पूर्बमीमांसा की विशेषज्ञता के आधार पर जैमिनि ने डसे अपने 

सूत्रों * आदरणीय स्थान दिया है। जेमिनि ने (१-१-५९) .४-२-८१६ 

सूत्र। (६-१-३८ सत्र?) (१०-८-१४ सूत्र ४४१) ११-१०८ सूत्र ६४ 

इस पांच स्थानों पर बादरायण का नाम लिया है--यद एक सबसे बड़ा 
आधार है-जिससे व्यास की पूषेता और जेमिनि को उत्तरता सिद्ढ को 

जाती है। इसका दूसरा आधार गुरु-परंपरा का प्रचलन है--किन्तु वह 
परंपरा फहाँ से, कब से, किसके द्वारा प्रवत्तित है. इस सम्बन्ध में अभो 

कोई निश्चित आधार श्राप्त नहीं हो सका है। आचायये भट्ट ने अपनी 

श्लोकवार्तिक सें गुरुपरंपरा को चर्चा अवश्य को है, ओर उसके स्पष्ट 

निर्देश के लिए श्लोकवारतिक के अधिकृत व्याख्याकार पार्थेसारयि मिश्र ने 

गुरुपबे#स को उपस्थित भी किया हे-किन्तु आचार्थ भट्ट और मि%र 

 ढसे नि र्सकोच अग्मामाणिक सिद्ध करते हैं.। केवल इन प्रचलित पर- 

पराओं के आधार पर हम किसी त८7 पर यहि पहुँचते है, शो सत्य के 

साथ अन्याय करते हैं। सामविधानः आह्यण में एक परंपरा निर्दि£ 

/ (-ब दरायशाप्रहरां बादरायणस्तेदं मतं रीत्यते बादरायरां जाएएउएएएउएखथ हद मत शेलेत बदतर पूजयिद , नात्मीय मरते , नात्मीय॑ मरते 

पयु दक्षितुम्‌ (शबर स्वामी) 

२---अम्तेतु बादरायणस्तेषा प्रधानशन्दत्वात्‌ । 

३--ज तिं तु बादरायणोऊ विशेगत तस्मात्‌ , जात्यर्थस्थाविशिश्लात ! 

४--विति तु बादरायणः 

५०--विधिवत्मक रणाविभागे प्रयोग बादरायणाः | 

६-..-सौ5यं प्राजापत्यो विधि: तमिम॑ प्रजा पतिढ दृश्यतये प्रोवाच, वृह्वस्पतिन रदाय, नारद: 

विष्वक्सेंनाय, विष्वक्सैनों ब्यासाय पाराशर्याय, व्यासः पाराशर्य: ज॑मिनशे, जैंमिनि: 

पाष्पिरड्याय पाराशबॉयणाव,; परराशर्यायशां बादरायशाय । ह 



जेमिनि और व्यास, (७७ ) 

को गई है-जिसके आधार पर व्यास और बादरायण की भिन्नता सिद्ध होने 
के साथ साथ जेमिनि बादरायण का गुरु भी असाणित होता है। इसलिए 
केवल इन परंपराओं को प्रामाण्य का आधार बनाना युक्ति-संगत नहीं है। 

व्याससत्र ० 

पूब-मीमांसा के सूत्रों में कहीं पर भो स्पष्ट रूप से व्यास का नाम 
'नहीं आया है, अपितु केवले बाद्रायण ही को उद्ध त किया गया है। 
रत्तर-मीमांसा के सूत्रों में तो स्पष्ट रूप से जैमिनि का नाम परिकोर्तित 
है। ब्ह्मयधुत्र॒कार (३-४-२)* (३-४-१८)९ (३-४-४०)३ इन स्थानों पर 
'जैमिनि का स्मरण करता है । इनमें (३-४-४०) दें स्थल्न में जेमिनि का 
उपस्थापन अपने मत की पुष्टि के लिए क्रिया गया है | इस सूत्र की 
व्याख्या करते हुए आचायं” शंकर इस विषय में जेमिनि और बादरायण 
'की एकता घोषित करते हैं | इन उदाहरणों से यह तो निविवाद सिद्ध हो 
जाता है कि त्द्मपृत्रकार से पूर्व जैमिनि की ग्रामाणिक सत्ता थी। 

शुरुशिष्यभाव 
जैभिनि और व्यास के गुरुशिष्यभाव की असिद्धि के संबन्ध में 

“ऊपर कहा गया है, किन्तु वह पर्याप्त और रूतोष का विषय नहीं है । 
आयु, विष्णु, भागवत आदि पुराण निःसंकोच जैसिनि को व्यास का 
शष्य घोषित करते हैं । गुरु और शिष्य के पवित्र संबन्ध के रहते हुए 
भी ये दोनों ही आचायें एक दूसरे का उपादान सादर करते हैं, यह एक 

| १--प्रह्मसूत्नशांकरमसाध्य ८७० पेज, शेषत्वात्‌ पुरुषाय्थवादों ययान्येष्विति जैमिनि३? ॥ 

२--त्रह्नसूत्रशांकरभाष्य ८७७ पेज, “परामर्श जेमिनिरचोदना चापवद्ति? । 

३--- हासूत्रशांकरभाष्य ६०८, तद्भ तस्य नातड्वांबो जेमिनेरपि नियमाक्तद्र पाभादेभ्यः 

«---अद्ममुत्रशांकरभाष्य ३-४- ४० पर, जेमिनेरपीत्यपिशब्देन जेमिनिबादरायणयोरत्र 

संप्रतिपत्ति शास्ति । 
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आश्चयें का विषय है। बहुत से स्थलों पर विरुद्ध मतों को लेकर चलते" 

हैं, जिस विषय में वेदान्तदेशिक ने' भी केत किया है । 

वस्तुतः यह कल्पना-सात्र ही श्रतीत होता है। पृवेसीमांसा की 
अप्रेज्ञा उत्तर मीमांसा को महत्ता अदान करने का प्रयत्न अनेक संबत्सरों 
तक होता रहा है । वेदान्त के इस नव स्वरूप के आविष्कृत अपिच 
शद्लित होने से पूर्व मीमांसा का प्रचार सावेदेशिक था, इसमें लेशमात्र 
भी रूशय नहीं है। अनेक आदचार्यों को वेदान्त की उस मात्रा में प्रतिष्ठा 
बढ़ाने के लिये समन्वित प्रयत्न अपनाने पड़े हैं । सभवतः इस माहात्म्य 
की विवृद्धि के लिए जेमिनि को व्यास का शिष्य घोषित किया गया हो । 
बहुत वर्षों तक हमारे यहां इस प्रकार की परम्परा रही है । प्रगाढ़ विद्वत्ता 
का यह सबसे बड़ा आधार माना जाता रहा है कि बड़े से बड़े विद्वान 
उसके शिष्य हों | अपने पांडित्य की छाफ लगाने का और तत्कालीन: 
समाज में सर्वोच्च मनीषो होने का यही एक लक्षण था कि बड़े से बड़ा 
विद्वान्‌ शिष्य बन जाये। थोड़े ही समय पूर्वे का शंकराचाय और मंडन 
मिश्र का उदाहरण इसका साक्षी है। पराजित होने पर मंडनमिश्र को 
शंकराचाय का शिष्य होना पड़ा, और यह शास्त्रार्थ संपन्न हो जाने एवं 
मंडनमिश्र को परास्त कर देने पर ही शंकराचायं अखिल भारतीय 
आचायत्व प्राप्त कर सके । यह ग्रचार भी इसी अभिप्राय को लेकर क्यों 
न हो । जैमिनि की महा को अत्यन्त शीघ्र व्यास क्षो प्राप्त करा देने का 
इससे श्र ष्ठ साधन भला और कोन हो सकता है। 

रहा प्रश्न-पुराणणों-के उल्लेख का । उसके लिए कुछ गंभीर विवेचन 
आवश्यक है । थोड़ी देर के लिए यदि हम इस अकार मान भी लें कि 
जै|मनि और व्यास का गुरु शिष्य सम्बन्धू संगत हैं। पर इस प्रकार का 
प्रभाव भी तो स्पष्ट द्वोना चाहिये। जैमिनि के विचारों १२ ब्रक्मविद्या का 
कोई प्रभाव नजर नहीं आता, जब कि व्याघ्ष ब्रक्मविद्या का विद्वान दी 

१--“शिष्याचार्यों विरुद्ध मतमधुना साधवितरु प्रवत्तो”? 
न 5 ४७७+नह..बन..च्ज 
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नहीं, प्रवर्चतक था। न जैमिनि के सूत्रों पर ही वेयासिक सूत्रों का प्रभाव 
प्रकट होता है। देखने में तो इसके ठीक विपरोत आता है । उत्तर-- 
सीमांसा की अपेक्षा पूब-सोसांसा की प्राचोनता सबेथा सब-संगत है। 
व्यास के सूत्रों पर भी जेमिनि का प्रभाव स्पश्ट एवं अध्ंदिग्ध रूप से 
पढ़ा हुआ है । ऐसी स्थिति में किस आधार पर हम जैम्रिनि-जा क्ि पूबं- 
मीर्मासा के पत्रों का रचयिता हँ--को व्यास का शिष्य घोषित कर 
सकते हैं । 

दूसरा तथ्य यह है कि जहाँ भागवत के १२ वें स्कन्ध छठे* 
अध्याय में व्यास के द्वारा जमिनि को छंदोगसंहिता की शिक्षा देने का 
उल्लेख है । उससे पूतर नवम स्कन्ध' के १२ वें अध्याय में जेमिनि का 
एक योगाचाय के रूप में संमान के साथ निर्देश भी है। संभवतः इसी 
आधार पर कालिदास ने अपने रघुवंश १२ वें सगे के ३३ बं१ श्लोक में 
जेमिनि की च्चों की है| वहां उसे एक अधिकृत मनीषी और सफल 
योगाचाये के रूप में महत्वपूर्ण स्थान दिया है. | इस सनीषो शब्द कोः 
विख्यात व्याख्याकार मल्लिनाथ ब्रद्मविद्या विद्वान के अमरिप्राय में 
घोषित करते हैं। पुराय एवं साहित्य के इन दोतों तोनों स्थलों के 
अवलोकन से जहां यह विद्त होता है. कि जेमिनि व्यास का शिष्य था, 
वहाँ यह पहले रपष्ट होता हे कि वह योगाचाये और ज्रह्मविद्या का विद्वान्‌ 
था । पूव मीमांसा के प्रवर्त्तक के रूप में जो जेमिनि आहत किया जाता है, 
5स भीमांसा-विशेषज्ञ की चचों इस सस्बन्ध में नहीं की गई है । इसो- 

(३-...गराशयों ब्यासः दं चतुर्वा प्रविभज्य, एकेकम्ेकेकल्मे स्वशिष्याय प्रदाय 

छुंदोगसंद्िताप्रदानेन जेमिनिमन्वगहणात्‌ । 

२--ततो दिरणएयनाभोष्यूत्‌ , योगाचायस्य जैमिनें:।. *' 
३-- म्दी महेच्छः परिकीयय सूतो मनौषिणे जेमिनयेडर्पितात्मा । 

तप्मात्सयोगादधिगम्य योगमजन्मनेडकल्पत जन्मभीरू: ॥ 

४--मनीषिणे - ब्रह्मविद्याविंदुषे जेमिवये$पिंतात्मा । सयोगात्‌-योगिनस्तस्म।ज्जे मिले: + 
रा 



| 
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जलिए व्यास के विद्यार्थी के रूप में जिस जेमिनि की चर्चा है, वह पूर्वे- 
मीमांसा का प्रवर्त्क जमिनि नहीं है, किन्तु उससे अतिरिक्त ब्रह्मविद्या 

का विशेषज्ञ द्वितीय अथवा तृतीय जमिनि है । 

इसी तरह जैमिनि के सूत्रों में जहाँ जहाँ भी बादरायण का उल्लेख 

आता है, वह बादरायण उत्तर-सोमांसा का अवर्त्तक नहीं, अपितु पूब- 

मीमांसा का विख्यात विशेषज्ञ है । इसीलिए जेमिनि ने उसे स्थान स्थान 

प्र आहत किया है । 

शास्त्रों को प्राचोनता, अर्वाचीनता एवं विचारशैल्ली की दृष्टि से भी 
उत्तरसीमांसा की अपेक्षा पूर्व-सीमांसा का प्राथम्य प्रतिपादित किया जा 

चुका है । स्थान स्थान पर त्ह्ममीमांसकों ने जहाँ पूर्व -मीमांसा की सर्राय 
को व्यवहार के लिए अपनाया है, वहां पूवपक्ष के रूप में भी। ब्यास 
व उनकी उत्तर-मीमांसा पर कर्म का प्रभाव स्पष्ट हे, किन्तु 
जैंमिनि पर उनके त्रह्म का नहीं । यदि जेमिनि व्यास का शिष्य होता, 

तो अह्य के सम्बन्ध में इतना उदासीन चहीं रह सकता था । 

प्रभाव पड़ना) तो दूर रहा, जेमनि ने तो कमकांड के अतिरिक्त वेद भाग 

को अनथक तक कहा है । यदि उसकी अर्थवत्ता मानी जाती है, तो केवल 
-कर्मकांड के सहायक रूप ही में । उसकी इस उदांसीनता को अप्पय्य- 

दीक्षितर महदोय ने अनभिज्ञता तक कहा ६--ऐसी स्थित में किसी भी 

प्रकार इनको गुरुशिष्यता उपपन्न हो नहीं वाती, अन्यथा जेमिनि जहा 

के सम्बन्ध में अनभिज्ञ वेसे रह सकता था| यह केवल वेदान्त के 
किए 3 मय 6 466/0 सके कक 2020 05 72: शक २४% ३ लीक 
( १) (४-१-१३ पेज ६४४ ब्र७ शो ऋरभष्य :--- 

(२) न हि वर्ग कमेणः फलदायिनीं श्ितमवजानीमहे, विद्यत एव सा। - 

( ३) 'यागादिरूप घर्ममेव सकसवेदार्थ मन्‍्वानो जमिनि: सझलवेदान्तप्रमाणक ब्रह्म, 
नित्यनिरतिशयपुरुषाथ फलानि तदुपासनानि, कमरा तत्साधनसदकारिभाव च 
नाज्षास्रीत्‌ ?? ( वादनकछत्रमाला ) 

( “ आम्न/यस्य कियायत्वादानर्थक्यमतर्द्थावाम्‌” (*-२-१) 
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जिस प्रकार बहासूत्रों पर भाष्य करते हुए आचार्य शंकर 
को आचायें शबर का शैलो पंथ-अरदर्शन के रूप में प्राप्त हुई है, 
उसी ग्रकार व्यास को सूत्र रचना करते हुए भी जेमिन्रि को शैली प्राप्त 
हुई है। विचारों की दृष्टि से भी वेदात-शास्त्र सब दशनों ६ है। विचारों की दृष्टि से भी वेदांत-शास्त्र सब दशनों ' का समन्वित 
विकसित एवं परिणत स्वरूप है. यह पहले सिद्ध किया जा चुका है, मिलनिनििनिनिनिनिनिना ला जाए जन 

और प्रत्यक्ष भी है | व्यास व जेमिनि के गुरुशिष्य संबन्ध का निरा- 
करण करने के लिए प्रतिपादित उपयु क् विचार भी जैंमिनि को पू्ेता 
के साधी हैं। इतना ही नहीं, अन्य कई स्थानों पर भो जहाँ व्यास और 
जेमनि की चर्चा आई है, और इन दोनों को वेदपारदर्शी के रूप में 
माहात्म्य प्रदान किया गया हे, वहाँ व्यास से पूर्व जैमिनि की गणना की है। यवि जे हकलाते 

गई है। यदि व्यास गुरु अथवा पूर्वकालीन होता. तो जेमिनि से पूरे उसका 

नाम स्मरण किया 5०८ पराशरोपपुराण आदि में प्रतिपादित  निम्न- 
लिखित तश्य इसके प्रमाण हे अं 270 0 929 

“अक्षपादप्रणी च काणादे सांख्ययोगयोः । 
त्याज्यः श्र तिविरुद्धोंछशः, श्र त्थेकशरणन् मिः ॥ 
जैमिनीये च बयासे, विरुद्धोंशशो न कंश्र च्‌ वेयासे, विरुद्धोंशशों नकेश्वेन । 
श्रृत्या वेदाथविज्ञाने, श्रतिपारं गतो दि तो ॥ 

हनन सनम का... न रनील+-+-० 

संक्षेप में इस प्रसंग के लिए इतना ही विवेचन पर्याप्त है। 



५-जकेमिनि 
प्राचोन साहित्य में अनेक हपों में ज>मिनि का नाम लिया गया है, 

कहीं वह मीमांसागृह्मतत्न के रचयिता और सामवेद के प्रव्तेक के रूप में 
आता है, तो कहीं एक अधिक्रत ज्योतिषी के रूप में। कहीं एक 
योगाचाय के रूप में, और कही त्रह्मविद्याविशेषज्ञ के रूप में । किन्तु 
जेमिनि की यह अनेकरूपता निम्धय ही उसकी एकता में संशय पेदा करती 
है। पुराण काव्य आदि प्राचीन साहित्य के अतिरिक्त मीमांसा के सूत्रों 
में भी जेमिनि का नाम अनेक स्थानों पर ग्हीत है। उन सभी स्थलों में 
जहाँ जहाँ जेमिनि का नास आता है, कहीं “अपि” ओर कहीं “तु” व “च” 
आदि योजक अव्यय उपलब्ध होते हैं। यद्यपि अपनी रचनाओं में अपने नाम 
का उपादान भारतीय परंपरा में अनुचित नहों है, पर ग्रार॑भ के साहित्य 
में आज की अपेक्षा नाम को मोहर लगाने की आर्काज्ञा कम रहती थो। 
मीमा।सा सूत्रों में (४ सूत्र ३ -१-४ (७ सुत्र ८ १-३-२) '४सत्र ३२-३-१। 

(३६ सूत्र «-२१-११) (७ सूत्र १२-१५-२. इन पाँच स्थलों में जमि।न का 

नाम लिया गया है। इनमें (६-३-१-४) स्थल में संदेह और (६-२-११ 
सू० ३६ ) में विपरीत सिद्धान्त अस्तुत किया गया हे, इससे सूत्रकार 

जैमिनि की अपेक्षा एक प्राचीन जेमिनि की रुत्ता संभावित करना र्वा- 

भाविक है। अनन्तर होने वाले आचार्या एवं 5थाख्याताओं की सांकेतिक 

दृष्टि भी इस तथ्य को पुष्ट करती है। आचाय शबर स्वासी ने अपने 

भाष्य में जैसनि को दो रूपों में अपनाया है । वे कहीं बडे आदर और 

_उ-- कर्मारर्याय जेमिनि: फलार्थ्वात्‌ 4 २--तदा॥त्तितुजैमिनिरहामप्रत्यक्षत्वात । 

३--कर्म भेदंतु जेमिनिः प्रयोगवर्चनेकत्वात्‌ सब्षामुपपदे स्यादिति । 

४--अधिक च विवर्णा च जेमिनिः स्तम्मशब्दत्वात्‌ | 

पू--जेमिनेः परट्न्त्रत्वापत्ते: स्वतंत्रप्रतिषेध; स्यात्‌ । 



(८४ ) मोमांसा-द्श न 

विशेषयों के साथ आचाये के रुप में जेमिनि का स्मरण करते हैं, और 
कहीं साधारण रूप में । हो सकता हे--वे जिसे आचारयें' के हप में 
घोषित करते हैं, वही घृत्रकार हो ९व॑ं उससे अतिरिक्त जेमिनि प्राचीन- 
कालोन हो-जिसे वे आचाय*-रहित अभिख्या से प्रयुक्त करते हैं । संक्षेप 
में दो जैमिनियों की स्थिति संभावय है । इनमें प्रथम जेमिनि जिसे सत्रों 
में स्मरण किया गया है, प्राचीन मीमांसक है। जिसके विचार 
नियत एवं परिपक्व होते हुए भो प्रन्थ के हप में उपलब्ध नहीं होते। 
कई एक विद्वान तो इनसे अतिरिक्त एक और जेमिनि को घोषित करते 
हैं ? यद्यपि श्रो भगवद्धत्त वेदिक वाक_मय के इतिहास में इन सब 
आह" को एक ही व्यक्षि बताते हैं और उस्ते व्यास का शिष्य सिद्ध 
करते हैं-- 

-“«सामाखिल सकलवेदगुरोमु नो न्द्रार्-- 
व्यासाद्वाप्य भुवि येन सहस्त्रशाखम्‌ | 
व्यक्त समस्तमपरि सुन्द्रगीतराज॑--- । 
त॑ जेसिनि तलवकारगुरु नमामि ॥  (उद्धत) 

उनके मत में यही जेमिनोय ब्राह्मणर-का रचयिता है--जिसने 
मीर्मासा का ग्रवर्चन किया था, एवं तल्वकार शाखा का प्रवचन किया था। 

सुत्रकार जेमिनिः-- 
सोमांसा सूत्रों के रचयिता भगवान्‌ जेमिनि के जीवन के संबन्ध 

में कोई प्रामाणिक वृत्त हमें उपलब्ध नहीं होता । केबल विष्णु श्मों के 
१--( ३-१--४ ) पर शबर स्वामी “जेप्रिनिस्तु खबत्वाचाय;” । 
२--(१-१-१ १ पेज) शबर स्वामी “अत उपपन्न जेमिनिवचनम आकृति: शब्दार्थः ।”” 

( ६-३-१ ) पर शबर स्वाभी-“प्रयोगवचनकत्वादिति जमिनिराइस्म ।* 
(३ ) उजद्ारागमाम्नोघेयों घर्मास्तमंजसा । 

न्यायेनिंमैध्य भगवान्‌ , स प्रसौदतु जेमिनिः। ( जैमिनीय ब्राह्मए-इस्तलेख ) | 



ओऔमिनि (८५४ ) 

पैचतंत्र से उनके हाथी से कुचले' जाने को सूचना अवश्य प्राप्त होतो 
है। जिस प्रकार उनके व्यक्तिगत जीवन के संबन्ध में निश्चित तथ्य पर 
पहुँचना असंभव हो रहा है, उसो प्रकार काल के संबन्ब में भो। प्रो० 
जैकोबी का कहना है कि जेमिनि का काल ईसा को दूसरी शताब्दी से 
पूबे नहीं हो सकता है, क्योंकि बह बादरायण को समंकात्ीन था, ओर 
नागाजु न द्वारा प्रवतित शुन्यवाद्‌ का अभिज्ञ था । इसमें संदेह 
नहीं है कि जैमिनि शून्यवाद के संबन्ध में अवश्य परिचित थे, 
किन्तु केवल शुन्यवाद पर सांकेतिक दृष्टि रखने ही के आधार पर उनका 
काल उपयुक्त प्रकार से निर्धारित नहीं किया जा सकता है। संभवतः 
प्रो० जेकोबो ईसा की दूसरी शताब्दी में होने वाले नागाजु न को शुन्यवाद्‌ 
का प्रव्तेक समझ कर जैमिनि का काल उससे अनन्तर का निर्धारित 
करने में अपना कोशल दिखाते हैं | इस विषय में कमे 'सोमांसा ( डा2 

कीथ ) के लेखक का सम्रथन शायद उन्हें विशेष श्रोत्वाहित करता हो, 
किन्तु ध्थिति बस्तुतः ऐसी नहीं है । महामद्दोपाध्याय गोपीनाथ कविराज 

के प्रतिपादनानुसार ( भूमिका रत्नप्रभा हिंदी अनुवाद पेज नं? २) 
अश्वघोष और अन्य पाली के पिद्दानों की पुस्तकों में शून्यवाद पर प्रकाश 

डाला गया है, जो कि नागाजु न से पहले हुए हैं । अतएव नागाजु न को 

शून्यवाद का प्रवर्तन न कह कर प्रचारक कहना संगत होगा। ऐसो 
स्थिति में नागाजु न के कान के आधार पर जैमनि के काल का निरणेय 
उचित प्रतोत नहीं होता है । 

. महामहोपध्याय ढा० उमेश सिश्र जैमिनि का काल ईसा से दो सो 
वर्ष पूर्व निर्धारित करते हैं। अपने इस मंतव्य का प्रतिपादन करते हुए 

5 अलमाअडपरप>नन्‍कक+ भव तर 

१--हिंहो च्याकरणस्य कतु रहनत्‌ प्रणान्‌ शियान पाशिनेः | 
मोमांसांह॒तमुन्ममाथ सहसा हस्ती सुन जमिनिस्‌ जेमिनिम्‌ । (पंचतंत्र,मिन्रसंग्राप्ति ३६ पद्म ) 

 २--कम-सौमांसा ( पृष्ठ ४-४ ) 



( ८६ ) मीमांसा-द्शन 

श्रो मिश्र कहते* हैं--“जेमिनि सूत्रों का सबसे प्रथम व्याख्याता उपबर्ष 
हुआ है-जिसे समालोचक .परंपरा पतंजलि से. पूथकालीन सिद्ध करतो 
है। ऐसी स्थिति में पतंजलि के समय से पूजे उपबष ०वं उससे पूबे 
जेमिनि का काल मानना युक्ति संगत हे” । 

महामहोपाध्याय प्रो० कुप्पु स्वामी शास्त्रों का समर्थेन देते हुए 
पूज्यपाद पद्टामिराम* शास्त्री जैमिनि का काल इससे भी पूर्व निश्चित 
करते हैं । व्याकरणाधिकरण पूर्वेप्ष का “भ्रयोगोयत्त्यशास्त्रत्वात्‌ 
शब्देषु न व्यवस्था स्थात्‌” यह जेमिनि-सृत्र उन्हें अपने कथन 
की वृष्टि के लिए प्राप्त होता है। इस आधार पर यह अबगत होता है 
कि जैमिंनि किसो स्थायो व्याकरण की सत्ता को नहीं जानते थे । क्योंकि 
वे प्रयोगोत्पत्ति को अशास्त्रोय बताते हैं, और उसकी व्यवध्था के लिए 
कोई नियामक नहीं मानते। यदि जैमिनि से पूर्व कसी प्रामाणि # व्या- 
करण का अस्तित्व होता, तो वे किसी भी प्रकार से प्रयोगोत्पत्ति को 
अशास्त्रीय नहीं कह सकते थे । इतना हो नहों, इस पूर्वपक्ष के अनन्तर 
जब जेमनि सिद्धान्त के रूप मे प्रयोग की साधुता एवं असाधुता के 
निणंय का अवलंब बताते हैं-तो शब्द-शास्त्र का नाम नहों लेते, अपितु 
अभियुक्तों के उपदेश को ही निर्णायक के रूपमें उपस्थित करते हैं । जब 
से व्याकरण का एक नियत स्वरूप प्रवर्तित हुआ है-शब्दों की साधुता 
असाधुता, प्रयोग की उत्पत्ति व शक्तिप्रह के लिए वह सर्वोत्कृष्ट साधन 
के रूपमें प्रमाणित हुआ है, उसके बाद्‌ कोश और उसके अनन्तर 
आंभयुक्तों के उपदेश को इस संबन्ध में स्थान मिला है । किन्तु जेमिनि 

२--विशेषतो द्रष्टब्य;---ड, गंगानाथ का द्वारा लिखित “पूव॑-मीमांसा दर्शन ? 

(अंग्रेजी ) का परिशिष्ट । 

२--द्र ध्टब्य- मे भांसादशन्ो दय? ? [ लेखक-पञ्ममिराम शाज्ली ] 

_३--शक्षितमहः-व्याकरणोपमान कोशाप्तवाक्यादूव्यवहारतश्व 
हि ४ साहित्यदर्पण 



जेमिनि ( ८७ ) 

ने इस परंपरा की छपेज्षञा' की है, यही प्रमाणित करती है कि उनसे पु 
जहाँ प्रामाणिक व्याकरण की सत्ता नहीं थी, वहाँ कोश की भी नहीं थी । 
जेमिनि के समय के अनुसार इस अधिकरण को व्याकरण अधिकरण 
नहीं कहना चाहिए, किन्तु अनन्तर होने वाले व्याख्याताओं और 
आचार्यों ने व्याकरण के सावदेशिक महत्व ओर व्यापक प्रभाव से 
प्रभावत होकर इसका इस हूपमें नामऋरण कर दिया हैं, और जेमिनि 
के पिचारों को इससे संबद्ध बना दिया है । जेसा कि ऊपर कहा गया है 
जैमिनि के अनन्तर होते वाले मोर्मांसकों ने भो साधुता के निशुय में 
व्याकरण स्मृति को सबस ग्रम्मुख स्थान दिया है, किन्तु जेमिति इस ओर 
उदासोन रहे हैं, उनको यह डदासोनता वस्तुतः उनसे पूवे क्िप्तो प्राप्ता 
शिक व्याकरण के अस्तित्व सें संशय प्रकट करतो हे । 

व्याकरण के वर्तमान स्वरूप के ग्रवतेक महर्षि पाणिनि हैं । उनसे 
पूषे भी अनेक व्याकरणों के विषय कुछ चर्चा उपलब्ध होती हैं । 
किन्तु उन व्याकरणों को इस व्याकरण की तरह नियांमकता आज तो 
प्राप्त हे ही नहों, पर पहले भी वहों, ऐता सहामुनि जेमिनि के वचन 
से स्पष्ट होता है । पाणिनि ने संस्कृत के शब्द-समूह को इतना 
निय॑त्रित किया है कि उसमें अव्यवस्था के लिए लेश मर भो गु जाइश 
नहीं है । इसीलिये पाणिनि के अविर्भाव के बाद अयोगोतलत्ति शास्त्र 
का विषय बन गई, और उनके द्वारा प्रवर्तित नियमों का सबने 
समान रूप से आदर किया। इससे यह सिद्ध हुआ कि जेमिनि पाणिनि 
से पहले हुए हैं. अन्यथा उन्हें भो व्याकरण को निर्णायक्त के रूप में 
स्‍थान देने में कोई आर्पात्त न होती ! पाणिनि से अतिरिक्त भी कोई 
व्याकरण निर्माता जेमिनि से पूर्व हुआ या नहीं, इस संबन्ध में निश्चित 
नहीं कहा जा सकता , पर उनके प्रयोग को देख कर व्यवस्था को 
कल्पना की जा सकती है। उसके आधार पर यदि किसो छोटे मोटे 

१--तत्त्वममियोगविशेषात्‌ स्यात्‌ ( १-३-६-६९७ 



( प्८ ) मीमांसा-द्शेन 

व्याकरण की सत्ता संभावित भो की जाये तो यह निर्विवाद है कि उस 
व्याकरण को आज के व्याकरण को तरह प्रामाणिकता एवं प्रमुखता आप्त 
नहीं थी। बह एक नियामऋ नहीं था, केवल्ल अभियुक्तों के प्रयोग को 
आधार मान कर उस पर छाप लगा देना हो उसका कार्य होगा। इसी- 
लिएयदि कोई अतिरिक्त व्याकरण हुआ भी हो, तो उसे अभियुक्तों के 
प्रयोग पर आधारित होने के कारण ग्रामाणिकता अथवा नियामकता 
देने की अपेक्षा आप्तों के उपदेश को वह स्थान देना ही अधिक संगत 

5७ हा 

हो सकता है । जेमिनि का घिद्धांत-पृत्र इसका साक्षी है। 

जेमिनि के काल को *ऊपर खेंचने का एक दूसरा आधार और 
है--कुमारिल भट्ट ओर शंकराचाये की समकालीनता प्रायः असंदिग्ध 
है। शंकरावाय के- जाबन चरित- में इसका स्पष्ट उल्लेख भोहे। 
शंकराचाये के काल के सम्बन्ध में भो अतेक मतभेद हैं--“'शंकराचाये: 
तत्कामकोर्टिंपाठश्व”--के लेखक अपनों पुस्तक में भगवान्‌ लाल 
इन्द्र महाशय का आशय अंस्तुत करते हुए नेपाल्ोय प्राचोन शिला 
लेखके आधार पर वृषदेव वर्मा के शासनकाल में शंकराचायें के नेपात्न- 
गमन पर प्रक्नाश डालते हैं, और कहा जाता है कि उसी को ध्मृति के लिए 
वृषदेव वर्मा ने अपने 5त्र का नाम शंकरदेव रखा। यदि यह अक्षरशः 
सत्य मान लिया जाये तो शंकराचाये का काल खिप्टाबद से ४०० सौ 
बर्षे पूजे कहा जा सकता है | इतनी दूए पर भो यदि हम नहों पहुंच 
पाये तो भी ईस्वी सबत्सरों को सोमा से बाहर तो आचाये के काल 
निणंय में कोई बाधा नहा होनो चाहिए। ऐसी स्थिति में शंकराचार्य 
से पूर्वे कुछ वर्ष भट्टपाद, उनसे पूर्व शबर, एवं सबसे पूर्बबर्ती आचार्य 
जैमिनि के समय को तो दो शताब्दी पूणे ही क्या, कम से कम पांच 
शताव्दी पूर्चे निश्चित कर लेना अतिशयोक्ति नहीं हे । 

१--दुष्टब्य--मीमांसादर्श नो दयः (आचाय पद्चमिराम शास्त्री) 



जैमिनि ( ८६ ) 

जमिनि के सूत्रों की शेल्ी भी तो इसो को साक्षी हे-जिसके विषय 
में आचाय शबर वेदिक शब्दों ' के प्रयोग की संभावना व्यक्त करता है ! 
केवल शल्ी ही नहीं जेमिनि का विषय ही ऐसा है, उसकी 
अतिशय ग्राचीनता की स्पष्ट उद्धोषणा कर रहा हे । यज्ञ याग के 
संबन्ध में जेमिनीय दर्शन के अधिकरणों का जाल बिछा हुआ हे । 
उसके संपूर्ण सूत्र उन्हीं पर आधारित हैं। उदाहरण के रूप में जो 
बेदिक विषय जमिनि के आधोर बने हैं, उनके उस समय व्यापक 
प्रसार की सूचना मिक्षती है। सर्व साधारण इन विषयों को जानता था, 

र इन पर चर्चा करता आवश्यक मानने लगा था; इसी लिए तो 
महर्षि मिनि को इस ओर ग्रवृत्त होना पड़ा । इससे हम जब अनुमान 
करतें है कि वह ऐसा समय कितने दूर हो सकता है, तब जेंमनि का 
काल जो-इससे प्रांच शताब्दी पू निर्धाश्ति किया गया है, असंगत नहीं 
जान पड़ता । श्रो मगबदृत्त “बोदिक त्राइमय के रहस्य” में जेमिनि को 
महाभारत कालीन प्रमाणित करते हैं । 

पांणिनि और व्यास के काल तक विद्यनों की गति इन विषयों की 
ओर से स्वेथा तो नहीं, किन्तु आशिक रूप से पएडमुख होने लगी थी । 
इसी लिए तो पार्णिनि को प्रमुख रूप से लौकिक शब्दजाल को अपना 
विषय बनाना पड़ा । ब्रह्मवद्या का तो उस समय कोई महत्वपूर्ण स्थान 
हीं नहीं था, यदि थोड़ा बहुत अस्तित्व था तो केवल इतना ही कि वह 
दीपक कहीं किप्ती कोने मं टिसटिमा रहा होगा। यज्ञ होम के अटल 
प्रकाश में उसकी ओर देखने वाले तक न रह गये थे। ये सभी विचार 
जेमिनि को पूषता निधोरित करने के लिए पर्याप्त हैं। 
एक सफल रचायिता;-- 

मीमांसा के इस विचार-सागर में जेमिनि को हम अनेक €पों में 
पाते हैं। हम सबसे पहले उसे एक सूत्रकार के रूप में ग्रहण करते हैं । 
न ना जा या यान मकान नाच दा शक आलम मा पकऋ पका 

२---लोके येध्व्ेंषु प्रसिद्ध/नि पदानि, तानि सति संभवे तदर्थान्येव सूत्रेष्वित्यवगन्तब्यम्‌ 

( शबरभाष्य पूना संस्करण १ ५5 ) 



(६० ) मोमांसा-दुशेन 

वस्तुतः सूत्र का * अभिप्राय है--संक्तेप | इसो आधार पर थोड़े से थोड़े 
शब्दों में गंभीर से गंभीर विषय को प्रकट कर देना ही सूत्र प्रणात्री 
का अथे और वेशिष्टय रहा है । हमारे बौद्धिक जिकास के युग के प्रारंभ 
से अनेक संवत्सरों तक यह प*परा आहत रही है, इसी लिए जैमिनि के 
लिए भी उससे प्रभावित होना कोई नई बात नहीं है | जेमिनि को यह 
परंपरा किससे श्राप्त हुई, इस संबन्ध में कोई प्रामाणिक तथ्य उपस्थित 
नहीं किया जा सकता, फिर भी इन्हें इस दिशा में--उतनी तो नहीं 
जितनी पार्णिन को मिली है-- सफलता अवश्य प्राप्त हु; है। अधिकतर 
जैमिनि के सूत्र संज्निप्त तो हैं ही हैं, पर यह उनकी और भी पिशेषत। है 
के वे सुगम भो हैं। पाणिनि की तरह उन की एक एक मात्रा को *साथेकता 
का दावा तो नहों किया जा सकता, पर यह अवश्य कहा जा सकता है. 
कि वे पाणिनि की अपेक्षा अधिक सरल हैं। जिस प्रकार पाणिनि के 
सूत्रों की व्याख्या पर ही शब्दशास्त्र का अधिक अंश लगा हुआ हे, 
मीमांसा का नहीं। जेमिन के इसी वेशिष्टय को प्रकट करेते हुए आचाय 
शबर उनकी * व्यावहारिकता का प्रायः दावा करते हैं, और वताते हैं 
कि शब्दों का आंडबर बनाना जेमिनि का उद्श्य नहीं रहा है। जेमिनि 
नहीं चाहते के उनके सूत्रों के अर्थ चिन्तन में ही विचारकों का समय 
अतिशय मात्र में व्यतीव हो जाये ? और पमुख विषय पर वे पहुँच भी 
न पाय । इसी लिए जैमिनि के सृत्र अधिक स्पष्ट हैं । उनकी यह स्पष्टता 

१--वबेद-असूत्रः पूर्वेफ्त्त: 

अ--तेन चेंकदेशः सूह्यत हति सूत्रम्‌ ( शबरस्त्रामी, पूना संह्करण २० पृष्ठ ) 

आ--अल्माक्षरमसंदिग्धं सारवद्धश्वतोमुखम्‌ । 
अस्तो भमनवदश, सूत्र सूत्रबिंदों विदुः । 

२- अर्वमात्रालाघदेन पुत्रोत्सव॑ मन्यन्ते वेयाकरणाः । ( परिभाषेन्दुशेखर ) 

३--एवं वेदवाक्यान्येत्रैसिब्याख्यायन्ते, इतरथा वेदवाक्यानि व्याख्यैयानि, स्वपदार्थाश्च 

व्याख्येया इति प्रयत्नगोरव॑ अ्रसज्येत । ( शाबरभाष्य पृष्ठ २ पूना ) 



जैमिनि (६१ ) 

कहीं कहीं इतनी अधिक बढ़ गई है कि आनथेकय दोष ( अनेक शब्दों का 
विषय की प्रधानता के कारण ) तक संभावित किया जा सकता है । 
एक ही सूत्र की अनेक स्थानों पर * आवृत्ति भी हुई है। हाँ, यद्द 
अवश्य है कि प्रकरण के अनुसाए उनके अर्थां में अवश्य अंतर आ 
गया है। इसी स्पष्टएा की घोषणा करते हुए आचाय शबर कहते हैं. 
कि इनमें * अध्याहार, अनुब्॒त्ति आदि के जिए विशेष स्थान नहीं है, 
जिससे अथ जानने मं कठिवता आता हो । न कहों परिभाषिक शब्दां 
के प्रयोग से ही उनमें क्लिब्टता आ पाई है | इन सब्र विशेषताओं के 
आधार पर जैमिनि को एक सफल रचयिता कहने में किसी भी मनीषी 
को संशय नहीं होना चाहिए! ह 

यह अवश्य है. क इतनी विशेषताओं के रहते हुए भी जेमिनि को 

सत्रों के क्षेत्र में पाणिेंन जितनी सफल्नता प्राप्त नहीं दो पाई, यह पूर्व 
में प्रतिपादित कियाजा चुका है । हाँ, उनकी व्यावह्यरिकता और 
सुगमता अवश्य अपना एह विशेष स्थान रखतो है--जिससे आगे की 

रपणो परंपरा प्रभावत रहो है । अपने * श्लोक-वार्तिक में आचार्य भट्ट 
ने भी इसकी चर्चा की हे, और जैमिनि के सुस्पष्ट प्रयोगों के लिए 
श्रद्धा अभिव्यक्त की है । 

एक महान उपकारक--- 

जैमिनि के शाब्ब को प्रवृत्ति का उद्द श्य वस्तुतः लोककल्याण॒की 

भावना है। उसका विषय आज़ चाहे केवल पुस्तकां को संपत्ति बना 

हुआ हो, किन्तु उस काल में इतना व्यापक था कि उसे सार्वजनिक 

<3--लिंगदर्शनाच्च ( ३० बार ) तथा चान्याथंदर्शेनम ( २४ बार ) 

>“-न/ध्याहाराद्भिरेषां परि%ल्पनीयोज्थे: परिसाषितब्यो वा ( पृष्ठ ९ ) शांबर भाष्य 

३--सर्वेब्याख्यामुपालम्भप्रत्याख्यानं तथापरे । 
' परिसंख्यास्तुती केचिद्थशब्दस्य दूषणम्‌ ॥ ( श्लोकवा० १७०१-३१ २६-२७ ) 



(६२ ) मोमांसा-द्श न॑ 

कहने में कोई संकोच नहीं होता । बीसवीं शताब्दी में उसकी लोकोप- 
योगिता में संशय भले ही किया जा सकता है, किन्तु जरा उस समय 
के चित्र को हम कल्पना कर के देखें कि उसकी कितनी सहत्ता थी । 
उपयोगिता ही नहीं, वह तो जीवन का सबेस्व था। धम्मे जैसी आवश्यक 
वस्तु पर-जिससे सर्वेसाधारण के श्रेय का अटल संबन्ध था-जैमिनि 
ने अपने विचार व्यक किये। जैमिनि के ये विचार कितने श्र यस्कर 
हुए-इसका प्तिपादन भारतीय इतिहास का प्रत्येक पृष्ठ कर रहा है । 
जिस चीज का हमारे देनिक जीवन से अटूट संबन्ध था-उसके संबन्ध 
में संशय' उत्पन्न हो जाना दुर्भाग्य के सिवा और कया कहा जा सकता 
है। जनता इधर उधर के थपेड़ों से इतनी' विकल थी कि उसे एक 
नियत पथ पर पहुँचना दुर्भेर हो रहा था। उस संक्रमण के समय जब 
कि जनता की चित्तवृत्ति धर्म-जैसो जीवनोय शक्ति के स्वरूप पर नियत 
न हो कर अस्तव्यस्त हो रही थी, उसे पथ-प्रद्शन करने कां महत्त्वपूर्ण 
कार्ये महर्षि जैमिनि ने किया, वह भी किसी निहृष्ट अथवा स्वांथमय 
भावना से नहीं, किन्तुं लोक+कल्याण को भावनों से हो । इंससें हम॑ 
जैमिनि के व्यक्तिगत जीवन का अनुमान कर सकते हैं कि वह किंतंना 
उच्च और आदर्शों से. भरा हुआ था। उसको इसी विशेषता पर विष्णु 
शर्मा ने उसे संपूर्ण उच्चतम आदर्शों के प्रतीक मुनि" विशेषण से 
विशिष्ट किया हैं । 

' एक सफल शिक्षाशात्री:-- 

जैमिनि के अनेक ढपों में यदि सब से अधिक मदतता हम दें, तो . 
उसके उपयु क स्वरूप को है। शिक्षा के क्षेत्र में वह एक नवोन चेतना 
और जागरण का शंचार करता है, इसमें कोई संशय नहीं हे । आज 

. +7-धर्म प्रतिहि विप्रतिपत्ना बहुविद: केचिदन्य धर्ममाहु: केचिदन्यम्‌ (शबर) १०प४ 

.--मीमांसाक्ृतमुन्ममाथ सहसा इस्ती सुनि जेमिनिम्‌,  ( पंचतंत्र ) 



. जैमिनि (&३ ) 

अध्ययन शब्द से जिस विचारशीलता एवं विवेक्रिता का बोध हमें हो 
रहा है, वह जै्मिनि हो के आविष्कार को देन है | उस कालको व्याल्या 
के अनुसार तो अध्ययन ' शब्द का अभिप्राय केबल गुरु के उच्चारण के 
अनुसार उच्चारण कर कंठस्थ करने तक हो सीमित रहा, किन्तु आज 
उसको ग्रहण उस रूप में न हो कर विषय के आंतरिक ज्ञान तक को 
अपने में समाये हुए है। थोडा विवेचन कर देखें, क्रितनी गंभोरता 
अध्ययन मं जैमिनि ने निहित को है। इस इतने बडे हाय के लिए इसे 
बडों भारी परंपरा से टक्कर लेनी पढ़ो, पर उसने अध्ययन को इस 
वास्तविक्रता की सुरक्षा के लिए सब कुद्ध किया, और अपने बुद्धि-बल 
के आधार पर उसकी नींव दृह की । “वेदसधीत्य म्नायात” इस वाक्य के 
द्वारा जहाँ वेद के कंठस्थ करने के बाद गहर्थ में अ्रवेश करने का 
अधिकार दिया जाता है, और स्नातक उसमें अ्वेश करने के लिए 
प्रवृत्त होता है, मंहर्षि जेमि'न उसका हाथ पकड़ कर खेंचते हैं ओर 
कहते हें-अथं|तो धर्म जिज्ञासा” अरे भाई ? अभी अध्ययन पूर्ण नहीं 
हुआ है, उसे पूर्ण करने के लिए जिज्ञासा की शान्ति स्वाभाविक हे । 
थोडी कल्पना कर देखें कि यदि जेमिनि शिक्षा के चेत्र में इस जिज्ञासा 
के माध्यम से नवोन उल्लास का रंचार न करते, तो क्या केवल वेद 
के अक्षर-समुदाय की कंठस्थ कर लेने हो में अध्ययन्न की पूर्णता संभव 
न थी। ओर इस प्रकार का अध्ययन कितना ग्रभो-हीन होता, आज के 
कुछ वेदाचार्य इसके निदंशेन के लिए पयाप्त हैं। अतएव हमें मानना 
होगा कि जोंमनि ने हमें अज्ञान के एक भयंकर अधऊकार से निकाल कर 
हम म जिज्ञासा का उदय किया, अन्यथा हमारी वही दशा होती-जो 
एक पुस्तकों के बोझ ढोने वाले गधे की दोतो है ।-- 

स्थारुरय भारदारः यः किज्ञ अधीत्य वेदसथ न विजानाति, 
यह उक्ति इस पर सांकेतिक दरष्टि डालने के लिए पर्याप्त है । 
जेमिान के .इस आविष्कार से शिक्षा के क्षेत्र में सब से पहले 

१---रदैखिये-जेमिनीयन्याथमाला-टिपपणी, श्रीपदाभिराम शास्त्री (प्रथम अधिकरण ) 
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नवीन जागृति उत्पन्न हुई-यह निस्संक्रोच कहा जा सकता है। उसके 
इसी प्रभाव ओर आशय को अभिव्यक्त करते हुए आचाय शबर कहते 
हैं कि यदि इस नवीन स्फूत में बाधा डालने के लिए कोई आम्नाय 
आवबेगा, तो हम उसके नाम से भयभीत हो कर ढरेंगे नहीं, उसका 
सामना करेंगे और आवश्यकता पडेगो तो उसका उल्लंघन भी करने को 
तत्पर रहेंगे, वस्तुतः' हुआ भी ऐसा ही । 

जहाँ जेमिनि ने इस नूतन घारा-को अवृत्ति कर लोक का उपकार 
किया-बहाँ उससे भी बढ कर वेद की महत्ता को बढाया है । उसके इस 
माहात्म्य पर संकेत करते हुए आचाये शबर कहते हैं कि इसके बिना 
वेद को अथवत्ता सिद्ध नहीं हो सकती थी। यदि अनबरत साधना से 
वेद को. कंठर्थ करके हो स्नातक ग्रहस्थ में प्रविष्ट हो जाता-जेसा कि 
उसे आदेश है, तो कदापि वेद में निहित ज्ञान-राशि को वह ग्रहण नहीं 
कर सकता था । केवल अज्ञर राशि को ग्रदय करने म हो बह अपनी 
पूर्णवा समझ बेठता । परिणाम स्पष्ट है-कि वेद की अथवत्ता के रहते 
हुए भो वह उध्से परिचित न हो कर अथशुन्य मानता। वेद को इस 
निरथंकता की व्यात्ृत्ति करके अक्ष र॒ राशि के द्वारा जिज्ञासु को ज्ञान-राशि 
तक पहुँचाऊर शिक्षा के क्षेत्र में जेमिनि ने जो सब से पहला पथ-प्रदशे व 
किया है, भारतवष उसके लि& उसका सदा ऋणी रहेग। 

एक योग्य नियाध्क और श्रेष्ठ समोक्षक/-- 
एक दो स्थानों पर ही नहों, प्रारंग से लेकर अन्त तक जेमिनि के 

सूत्र हमारे सामने एक निश्चित दृष्टिकोण रखते हैं--जिससे जेमिनि की 
नियामकता का परिचय मिलता है । उनके शास्त्र का एक एक अधिकरण 
पृथक प्रथक्‌ स्वतंत्र न्यायालय है. जो विभिन्न नियमों से बिखरे हुए कम- 

*€“अतिकमिष्याम इमसाम्नायम्‌, अनतिकमन्तोहि वेदमर्भवन्तं सन्‍्तमनर्थकमवकल्पेमहि 
(शबंर ४ पृष्ठ) 
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जाल़् को नियंत्रित करता है। जेमिनि के शास्त्र काआविर्भाव हमारे 
सामने उस दृश्य को उपस्थित करता है, जबकि कर्मकांड के ये विभिन्न 
उपकरण इधर उधर बिखरे €ुए पड़े थे। अनेक विद्वानों द्वारा परंपतओं 
के अनेक रूप स्थापित किये जा रहे थे। धर्म के क्षेत्र में अव्यवस्थाएँ ओर 
उदासीनताएं ग्रविष्ट होती जा रहो थीं-जिन्हें नियंत्रित करने का महत्त्वपूर्ण 
काये जमिनि के द्वारा संपन्न हुआ । निश्चय ही जेमिनि ने इस ओर बडी 
भारी क्रांति की । उसकी सफलता की दुदुभि सारे देश में बजी-इसमें 
कोई संशय नहीं है। 

अपने इस नियंत्रण को शासित करने के लिए जेमिनि ३१ इकत्तीस 
प्रमाणों को आधार बताते हैं | इन बेधानिक धाराओं का उपयोगिता- 
जिनके व्यवस्थापक जैमिनि हैं--यहाँ तक बढ़ी हुई है # लोक और 
वेद दोनों क्षेत्रों म आज उनका समान प्रभाव है। आजकल के विधान 
को तरह ये धाराए लंबो चौड़ी नहों हैं, अपितु अत्यन्त संज्षिप्त हैं, इसी- 
लिए इनकी व्यवस्था भो प्रभावशाली हे। जेमिनि का यह विधान हमें 
एक अनुकरणीय आदेश देता है कि विधान जितना विस्तृत बनाया 
जायेगा, उसमें दोषों को छिपाने की और अपराधों को हठाने की उतनी 
ही गु जाइश बनी रहेगो। पर जेमिन के ये ३१ अधिनियम उसके ६ 
हजार के लगभग न्य।|यालयों ( अधिकरणों ) को चलाते हैं, ओर सबको 
समन्वित व श्र खलित बनाये रहते हैं। ये न्यायालय भी आज के न्य/या- 
लयों की तरह प्रभावहीन नहीं है, किन्तु इनकी धाक वाडसय के प्रत्येक 
पृष्ठ पर अंकित है स्वणयोक्तरों में । उनके द्वारा दिये गये निशंय अपत्ती 
महत्ता और निष्पक्षता के कारण न्याय के नाम से उद्धोषित किये गये हैं, 
ओर उनको गुरुता जेमिनि के अनन्तर होने वाले प्रत्येक उच्च लेखक 
ने सादर शिरोधाये की है । 

इस प्रकार इस क्षेत्र में जेमिनि ने अनेक वर्षा तक केवल कर्े- 
जाल को ही नहीं, वाडम्सय के विभिन्न अंगों को नियंत्रित रखने का 
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गौरव प्राप्त किया है। वह एक सफन्न नियन्‍्ता है, और उसका यह 
शासन. बस्तुतः एकतंत्र से कम नदीं है। उपयुक्त विवेचन से जहाँ हम 
जमिनि की एक योग्य नियामक के रूप में पाते हैं, वहाँ वह एक विधान- 
विशेषज्ञ के रूप में भी हमारे सामने आता हे । हिन्दूलों के विद्यार्थी 
इस विषय से सुपरिचित होंगे कि उसका एक एक पेज जैमिनि के निर्णयों 
से ओतमग्रोत है । इस विषय पर विस्तृत विवेचन प्रथक स्तम्भ में 
कया जावेगा । | 

आज की नव परंपरा से शिक्षित नवयुबक हमारे प्राचीन शात्रों 
ओर तथ्यों पर बडी जल्दो अंध-परंपरा अथवा अंधविश्वास का आरोप 
कर बेठते हैं, जेमिनि इतने प्राचोन काल में ही इस स्थिति का अनुमान 
कर चुके थे, इसोलिए उसने सब से पहले इस अंधविश्वास को चुनौतो 
दी । लोग ब्रेद का महत्त्व इसलिए मानते आये थे कि वह बेद है; और 
परंपरा उसका सत्कार करती आई है, किन्तु जेमिनि ने अपनी समीक्षा 
के आधार पर यह सिद्ध कर निश्चित किया कि वेद का पमाण प्रानने 
वाले, अथवा उसे सहत्त्त देने वाले उप्न पर दया नहीं करते, अपितु 
उसको जितना महत्व दिया जा रहा हैं, उससे अधिक वह गुयों का 
भांडागार है | उसके विभिन्न अंगों की साथकृता पर खण्डशः जैमिनि ने 
विश्लेषण किया, और उनको उपयोगया सिद्ध की । बढ़ भो #धविश्वास 
अथवा हठ के बल पर नहों; अपितु समोक्षा के बल पर । 

यही स्थिति धम के संबन्ध में है। जहाँ घर के सबन्ध में बह 
वेद को एक मात्र प्रमांण के रूप में स्वोकार करत! है वंहाँ सब से पहले 
बह यह सोचता है कि में कोई हठ अथवा आम्रह तो नहीं कर रहा हूँ। 
इस ध्यान के उपस्थित होते ही वह कहता है-केबल मैं कहता हूँ, अथत्रा 
परंपरा सानती है, या अन्य कोई महापुरुष बताता है, इसलिए इपे इस 
प्रकार मत सानों; अपितु उसके निमित्त को परीक्षा' करो, उसकी योग्यता 

१--तस्य निमित्तपरीष्टिः जेमिंनि-( १-१-३ ) 
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“ को देखो, और उस ही उपयोगिता का विचार करो | यह उसी को समीक्षा 
'की शक्ति है कि वह वेद जेसो शिरोधाये ज्ञान-राशि को भो अपनो 
"कसौटी पर कसते का सामथ्ये रखती है, और धर्म जेसो अलौकिक 
बस्तु को भी लोक से संबद्ध करने का सब्र प्रयत्न करती है । तो फिर 
मीमांसा को पुरोहितों की जीविक्रा रत्ता का सावन और »घविश्वास 
का आगार सिद्ध करना कहाँ तक संगत है। जेमिनि तो अपने शास्त्र- 
जाल के विस्तार करने से पूर्व ही इन लोगों को चुनौती देते हैं, कि 
परीक्षा कर के देखो और फिर किसी निमग्धय पर पहुँचो। इसोलिए तो 

' वे एक श्रेष्ठ समक्षीक हैं । 

एक उदार समन्वयवादी! -- 

जगत्‌ के दो स्वरू्े में हमारी भारतीय परंपरा भौतिकता को 
अपेत्ता आध्यात्मिकता को सतत ग्रधानता देती आ रही है । चाहे इस 
परंपरा के निर्वाह के लिए हमें कितने हो नवीन वथ्य स्वीकृत करने 

- पड़े हों । दृश्य और अदृश्य जगत्‌ मे हम अदृश्य को अधिक महत्त्व देते 
आये हैं, और दृश्य की वह दशा-जो हमारे प्रत्यक्ष हे, उसकी भो उपेक्षा 
-करते चले आ रहे हैं| यह कहां तक व्यावद्ारिक है--यह एक बड़ी 

' समस्या आज से द्वी नहीं, अनादि काल से-जहाँ से विचारों का विकास 
- प्रारंभ होता है-उपस्थित है। यह अवश्य दे कि बीसबों शताब्दी के 
'बातावरण ने इसे अधिक प्रबल बना दिया है। जिस प्रकार मानव जीवन 

-हृश्य और #रदृश्य के संघर्ष का लेखा है, उछ्तो प्रकार हमारे दर्शन की 
विभिन्न धाराएं भी इसी संघषं से निःसत हैं ? और उनकी प्रवृत्ति का 
यही एक आधार रहा है।। इन दोनों दष्टिकोएों में कहीं दृश्य प्रधान 
बन कर आता है, और कहीं अदृश्य | इनस एक की प्रधानता दूसरे को 
कुचल कर ही अपना अस्तिट4 बना सकी हे । इसो लिए हमारे दशंन 
रूंडत मंडन के भंडार बने हुए हैं | चादे क्रिसी दृष्छि से हम देखूं--इन 

“स्ैनों की महत्ता और उपयोगिता में संशय करना खद्दत् नहों है' तव के 
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जाज से हम चाहे किसी एक का खंडन कर सके, पर लोक हमें इसके: 
'ज्षिष सदृयोग नहीं. देता । 

महर्षि जेमिनि के संमुख भी यह समस्या उपध्थित हुई-डनने इसका 
ऐसा हल क्रिया-जेसा संभवत: किसी ने नहों किया, इसो लिए आज 

, हम उन्हें इस रूप मे॑ स्मरण कर रहे हैं। दृष्ट ओर अरृष्ट दोनों एक 
प्रकार से यथाथ और आदशे के रूप हैं। यथा५ आदशे के बिना ऊचा 
नहीं उठ सकता, और आदश यथा५ के बिना स्थिर नहीं रह सकता उठ सकता, और आदश यथाथ के बिना स्थिर नहीं रह सकता। 
जहाँ उन्नति पथ पर पहुंचने के लिए यथा को आदशे के स्तर की 

"नि निल+-++4०+-354नज>->+-+>ननन व जरा ण “ताली लिनानिननभनिनगन-+नक-नअ लधकज 7 >+>३+० २ 2७-०५: 

आवश्यकता रहती है. वहां अपना पांव जमाये रखने के लिए आधार 
के रूप में यथार्थ को आदर्श की भी अ'नवाय अपेक्षा रहती है। एक के 
बिना दूसरे को अपूणता है | ठीक इसो प्रकार दृष्ट का अदृष्ट लक्ष्य हे, 
और व्प्यल्थलो है, एवं दृष्ट अहृष्ट को प्रक्ष-मूमि है। इससे तक और 
ब्यवहार दोनों. का समन्वय... हो जाता है। जेमिनि ने अपने दशेन में 

 यहो दृष्टिकोण अपनाया है | इसो लिए वे एक समन्व॒यवादी के रूप में 
' बरिगणित किये. जा सकते. हैं । #िन्‍्तु उनका यह समन्वय भी एक विंशेष 

+ "दिशा रखता है । 

जिस अकार यथार्थ और आदशे का समन्वय होते हुए भी यथार्थ 
” अपनों स्वतंत्र अरितित्व नहीं रख पाता, उसके लिए आदर्शोन्मुख होना 

अनिवाये है। उसी प्रकार जैमिनि का हृष्ट भो अदृष्ट के सामने नत होने 
 क्रे लिए आता है। पर इसका यह अभिप्राय नहीं हे कि उसका कोई 
मदत्त्व ही नहीं है । प्रत्यज्ञ और परोक्ष दोनों प्रकार के फलों में जैमिनि: 
और उनके अनुयायी परोक्ष की अपेक्षा अत्यक्ष को अधिक गौरवारपद 
वताते हैं, इससे जहां उतकी व्यवहार कुशलता का परिचय मिलता है, 
बहाँ दृष्ठश्रयता और लोक-प्रियता का भो। व्यास का दशन अपनी 
प्रौह्चिमा के लिए सारे संसार में विख्यात है । अदृष्ट जगतू ही उसका 
आधार रहा है, किन्तु अन्त में जाकर उसे भो इस ब्यवहार को 
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_ निष्पत्ति के शिए एक व्यावद्ारिक सत्ता स्वोकार करना आवश्यक हो 
गया है ! जैमिलि ने इस विषय पर पहले ही से गरभोरता के साथ 
विचार किया है, यदो कारण है कि उनके दशेन में यह समस्या इतना 
उग्र रूप नहीं धारण कर सको है । 

जेमिनि की इसी समन्वय-बादिता से उनका शास्त्र लोक ओर वेद 
दोनों क्षेत्रों में समान मान प्राप्त करता रहा है । जहाँ वह दृष्ट को महत्ता 
प्रदान करता है, वहाँ दृश्य जगत्‌ को अतिशय प्रभावित कप्ता हे, 
ओर जहाँ अद्ृष्ट का सवाल आता है, वहाँ वेद को आधार बनाता है । 
अतएव जहाँ हम सीमांसा को अदृष्ट पर आधारित मानते हैं, वहाँ 
हमें यह भी मानना होता है. कि उस अदृष्ट की प्र॒ठ्भभूमि के रूप में 
हृष्ट भी अवस्थित है । दोनों के रूमन्‍्वय पर ही संसार अवलंबित हैं, 
ओर जेमिनि की इस समनन्‍्वयवादिता पर ही मीमांसा-शास्त्र की लोक- 
शास्त्र-उभय-सोौन्यता निभेर है। 

एक महान आस्तिक/--- 

जेमिनि ओर उसके दशेन के ब्रिषय में सबसे अधिक आक्तेप यदि 
किया जाता है, तो वह उसकी आत्तिकता पर । पौराणिक युग के द्वारा 
परिचालित ये विभिन्न संप्रदाय अपनी आस्तिकता पर गये करने लगे हैं 
ओर उसे अपनी बप्रौती घोषित करने का दावा करते रहे हैं। विभिन्न 
देववाओं की मूतिमत्ता पौराणिक काल की प्रमुख देन है, और तभी से 
आस्तिकता को भी लोग उसी मापदंड पर निर्धारित करने लगे हैं। 
ईश्वर सर्वेशक्तिसंपन्नता के प्रतीक के रूप में पुराणों द्वारा साकार 
प्रतिपादित किया गया, उसका प्रभाव यह हुआ कि जिसने ईश्वर को 
स्वीकार किया, उसे आस्तिक्त कह्य गया, और जिसने उसे अपने शास्त्र 
की सयोदा में लेना आवश्यक नहीं माना, उसे नास्तिक कहा जाने लगा । 
ईश्वर के संबन्ध में सह॒षि जेमिनि के क्‍या मंतव्य हैं, इस विषय 
में स्पष्ट तो आगे किया जायेगा; किन्तु यह निश्चित है कि 
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' जैमिनि ने अपनों कुछ भो स्पष्ट नोति घोषित नहीं की है। उनके इसी 
मौन के आधार पर लोग मानने लगे हैं कि जैमिनि अनीश्वरवादी है, 
अत-एव नार्तिक हैं। के 

किन्तु आस्तिकता के मापदंड को निर्धारित करने वालों ने इस 
क्षेत्र में उदारता से काम नहीं लिया, इससे उनकी संकुचित चित्तव्ृत्ति का 
परिचय मात्र मिज्ञषता है। वस्तुतः आत्तिकता की उपपत्ति के लिए 
ईश्वर को सत्ता ही अनिवाये नहीं है। यदि हम उसे ही उसका एकमात्र 
आधार बना देते हैं, तो सचमुच सत्य के साथ अन्याय करते हैं'? एक 
बड़ा भारी पक्तपात कर आस्तिकता को महा का व्याघात करते हैं, और 
अपनी कट्टरता का परिचय देते हैं। “किसो शक्ति विशेष को माहात्म्य 
देने की अपेज्ञा उसके सिद्धान्त को ग्रतिष्ठ करना अधिक श्र छ है” इस 
मंतव्य के अनुसा('उन लोगों को जो वेद को ईश्वर को रचना मानते हैं, 
आत्तिकता की कसौटी ईश्वर को न मान कर वेद को मानना होगा, 
ओर यह श्र यर्कर सी है । उनकी इस मान्यता में जहाँ उनके निजीपन 
की सुरक्षा रहती है, वहाँ उनकी अतिशय उदारता का भी परिचय 
मिलता है। यह तथ्य उपयु क्त तथ्यों की अपेज्ञा अधिक व्यापक है, 
ओर इसी क्लिए सांख्य, बेशेषिक ओर मोमांसा की आरितिक द्शेनों 
में गणना है । है 

अन्यथा हमारी इन थे ज्ञानघाराओं में हमें तीन के सहयोग से 
बंचित रहना द्ोगा, क्‍योंकि इनमें यद एक परंपरा सी रही है कि 
उनकी प्रथम लहर ईश्वर के संबन्ध में कुछ मौन एवं उदासीनता. की 
अपनाती है । जहाँ खांख्य इस विषय में चुप हे, वहाँ योग को इस 
अलौकडिक शक्ति को स्वीकार करना पड़ा है । इसीलिये सांखय को हम 
निरीश्वर सांख्य, और योग को सेश्वर सांख्य की अभिख्या से व्यव्रहत 
करते आ रहे हैं। वेशेषिक और पूवे-मोमांसा भी ईश्वर के संबन्ध में 
जितनी निरपेज्ञता प्रकट करते हैं, न्याय और वेदांत इस न्षेत्र में उतवो 

्ीट 
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ही सापेज्ञता ओर सचेष्रता अपनाते हैं। इस आधार पर हम थोझ़ 
विचार कर कि ईश्वर मात्र को याद आस्तिकता की कसौटी बला देते हैं, 
तो कितनी एकदेशीयता हम अपना लेते हैं, अत एवं उपयु क्त सभी 
प्रणालियों को यदि हमें एक सूत्र में गूथना है तो अपने दृष्टिकोण को 
व्यापक बनाना होगा। इतनी संकुचित वृत्ति से हम इतना विस्तृत कार्य 
नहीं कर सकते हैं। ग्रतिपादित तथ्यों के आधार पर इन सभी 
प्रयात्ियों को वेद को ईश्वरक्वति मानसे में भले ही विवाद रहा हो, 
किन्तु उसकी महत्ता और प्रामाण्य में संदेह करने की शक्ति न किसी 
में रहो है, एवं न क्रिसी ने इतना दुस्साहस ही किया है | इस सबसंमत 
मापदंड को स्वीकृत करने पर ही दम सब-संसत सन्तठ्य उपस्थित 
कर सकते हैं; अन्यथा इस नेत्र में हम जितनी एकदेशीयता से काम 
लेंगे, हम वहीं तक सीमित रह जायेंगे । इसी लिए वेद के माहात्म्य 
अपिच प्रामार्य का अंगीकार ही आस्तिकता की सर्वेमान्य कस्ोटी है । 

शब्दशास्त्र के आचाये पाणिनि भो इस विवेचन से पूणतः तो 
नहीं, पर अशतः अवश्य सहमत हैं। वे भी व्यक्ति को प्रधानता देने 
की अपेत्षा सद्धान्त की ग्रतिष्ठा को आवश्यक मानते हे । उनके मंतज्य 
में देव ही आस्तिकता का नियामक है । इसी देव को लोक भाग्यके 
अथे में व्यवहत करता है। वस्तुतः यह देव अदृष्ट के अतिरिक्त और 
कुछ नहीं हैं। अपने * पूर्व जन्म के कर्म कांड से हम जो कुछ भी 
संचय करते हैं, वही हमारी अदृष्ट संपत्ति देव के रूप में हमें आजीवन 
अग्नरिच अग्रिम जन्म में प्राप्त होती रहती है । इस पूवजन्स की अथवा 
परलोक की स्वीकृति में ही देव की सत्ता अतहिंत है, इसो लिए भाग्य 
अथवा परलोक की सत्ता कोई प्रथक्‌ वस्तु नहीं है। इसी को जहाँ 
२ पार्णिन आस्तिकता और नास्तिकता का सापदंड घोषित करते हैं, 

१--- पूर्व जन्मकुत कर्म तह चमिति कथ्यते” ..( हितोपदेश ) 

३२--अस्ति नास्ति दिष्ट मतिः ( पाणिनि-सूज्ञ ) 
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बहाँ ज्ञोक भी उप्ते इसी रूप में मानता हुआ आ रहा है। पाणिनि का 
यह मंतव्य भी वेद ही पर आधारित है; इसी लिए उपयुक्त तथ्य पर 
मी कोई आक्षेप या आधात इससे नहीं पहुँचता। यह सिद्धांत और 
तथ्य भी इतना सर्वेसंमत और संशयहीन है कि इसी पर पुराणों, 
स्पृतियों और दशेनों की जड़ जमी हुई है, इसी लिए इसकी व्यापकता 
में कट्टरता तथा संकुचितता का भी विलय हो जाता है। इस कसौटी 
की सर्वेमान्यता को वेद का पोषण और समथ्न पर्याप्त साचा में 
ग्राप्त है। आचार्थ मनु * ने भी इसी लिए वेदनिन्दक को नाश्तिक 
कहा हे-ईश्वर के संबन्ध में मौन रहने वाले को नहीं । 

अरतु वेद और देव दोनों में किसी को भी हम नियामक के हूप 
में खीकार कर, जेमिनि की आर्तिकता किसी से नहीं पिछड़ पाती । 
जहाँ वेद का प्रश्न आता हे--अपने प्रतिपाद्य विषय को ( धर्म ) एक 
सात्र वेदाधार सानकर जहाँ जमिनि ने अमाण के संपूर्ण उपकरणों में 
वेद को सर्वोत्कष्ट और निरपेक्ष प्रमाण घोषित किया है, वहाँ उसने 
अपनी अगाध आस्था एवं आतिशय श्रद्धा को मूर्ते रूप से उपस्थित कर 
दिया है | वेद के एक एक भाग के लिए जेमिनि आत्म-बलिदान तक 
करने के लिए हर समय प्रस्तुत रहता है--वह उसके एक वाक्य तक 
को निरथंक कहने में अपना अपमान सममता है. जो जीवनान्त से भी 
बढकर हैं। उसका संपूण शास्त्र ही वेद की परिखा मात्र है, जो उस 
पर होने वाले विभिन्न आक्रमणों से उसकी सुरक्षा करती रहती है। 
ऐसी स्थरत में वेद की सहत्ता और निरपेत्ष प्रमाणता को जब हम 
आस्तिकता की कसोदी के रूप में कहिपत करें, तो ऐसा कौन सरस्वती 
का पुत्र होगा जो जेमिनि की आरितिकता में संशय करेगा। अपितु इस 
संबन्ध में सभी को जेमिनि का उत्कषे ( अन्यों की अपेज्ञा ) अ'गीकार 
क्रमा होगा। यह प्रतिपादित किया जा चुका हे कि वेद को सुरक्षा 

२--“गर्तिकी वेदनिन्दक:  ( मनुर्दति २-१० ) 
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करने का काय यदद भारत माँ के ल्ाडत्ते सपूर्तों में सबसे अधिक सात्रा 
में किसी ने क्रिया है, तो वह एक सांत्र जमान है। उसी के आगम 
का वेद से साज्ञात्‌ संबन्ध है, इसी लिए तो उसे वेद का संरक्षक कहने 
में कोई बाधा नहों है ! 

रहा सवाज्ञ--दूस रे मापदंड का । वह भी एक प्रकार से वेद से 
अभिन्न है, और जमिनि में उसको सत्ता को दो हम क्या ढू ढने जायें, 
जैमिनि तो उसका सबसे पहला और सब से श्रेष्ठ श्रवर्तक सी नहीं, तो 
प्रचारक अवश्य है। अद॒ष्ट के साथ मोमांसा का कहाँ तक संबन्ध है, 
यह पहले स्तंभ में अ्रविपादित किया जा चुका है| फिर देव के अस्तित्व 
के आधार पर जेमिनि की आस्तिकता स्पष्ट है, उसका प्रतिपादन करना 
एक अकार से सूथ को दीपक दिखाना है। ऐसी स्थिति में यदि हम 
इन सभी गरमाणिक ओर शाश्वत तथ्यों के आधार पर जैमिनि को 
महान्‌ और सर्वोत्तम आसर्विक कह देते हैं, तो कौन सा अन्याय करते हैं। 
यह अवश्य है कि उसकी आस्तिकता में अघब्रिश्वास के लिये लेश-मात्र 
भी स्थान नहीं हे । 

. एक आदशे परंप्रा-पालक/-- 
समीक्षा ओर परीक्षा को अपनाने पर भी जेमिनि ने किसो परंपरा 

पर आघात नहीं किया । जिस प्रकार आजकल के नवयुवक रास्ते 
चलते हुए पुराणों, स्मृतियां व आचारों को एक क्षण में निरथेक कह 
कर नाक भौं चढा लेते हैं, ओर वह भी तव, जब कि उन्हें शायद उनकी 
गन्ध तक का भी अनुभव न हुआ हो, उस प्रकार जेमिनि ने नहीं किया। 
जेसा कि पहले ग्रतिपादित क्रिया गया है--जेमिनि अंध-परंपराओं के 
मानने वाले न थे, किन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं हे कि उनने परंपरा 
मात्र को अप्रमाण एव अनुपयुक्त घिद्ध फरिया हो। वे एक सम्रालोचक हें, 
किन्तु उनकी समालोचना किसी कट्टरता पर निर्भर नहीं है । जेसा कि 
समालोच # के लिये आवश्यक हे. कि वह जिसकी समालोचना करने 
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लगे, उसकी सवंश: अभिज्ञता के साथ २ उसमें श्रद्धा भी . नहीं, तो कम 
से कम सहानुभूति अवश्य रखे। जैमिनि मे तो इन प्राचीन परपराओं 
को एक आदशे के रूप में ग़ृहीत किया है; और विशेषता यह है कि. 
4 ३ को यथाथ के साथ संवलित कर उसके चार चांद लगा' 

। 

| जेमिनि जहां हमारो परंपराओं को मल्यता देते हैं, वहां उनको' 
सबसे पहली विशेषता यह है ऊ्ि वे इन्हें एक सूत्र में गू'थते हैं । उनका 
निरतिशय प्रामाश्य वेद से प्रारंभ होता है, और क्रमशः विधि, अथैवाद, 
मंत्र, नामघेय, स्व्ृति, आचार, कल्पपूत्र तक उतरता चल्ना आता है। 
ये सब प्रमाण हैं-इसलिए कि इनका किसी न किसी ग्रकार से साक्षात्‌ 
झथवा परंपरा वेद से संबन्ध है । इन सबको संबद्ध बना करके 

: जैमिनि ने इस दिशा में एक नवीन पथ निर्माण किया है, इसमें फोई- 
संशय नहीं है । इससे जहां उनकी परपरापालकता का परिचय मिलता 
है, वहाँ हम उन्हें एक .परंपरा-निर्माता के रुपमें भी पाते हैं । 

वेद के विभिन्न भागों के अनन्तर जहाँ स्मृति के "प्रामाण्य का प्रश्न 
आता है, जेमिनि आदर के साथ उन महापुरुषों की कृतियों का संमान 
करते हैं। वे कहते हैं-इन महामनाओं की डउक्तियां विदा किसी प्रौलिक 
आधार के गवृत्त नहीं हो सकती। अवश्य उनका कोई न कोई आधार 
रद्दा हे, या तो हमें वह वेद के विभिन्न कांडों में आप्त हो ही जाता है, 
झन्यथा उसकी अनुपलब्धि स्वोकार कर हमें उनका ग्रामाण्य सान्‍्य है।. 
इससे विदित होता है कि जेमिनि ने उन महामनाओं में आस्था व्यक्त 
कर अपनी उदारता और गुण-आहिता प्रदर्शित की है । 

इसी के साथ दूसरा प्रश्न जो अधिक गहरा है-आचारों के प्रामाण्य 
के सबन्ध में है । आज विशेष कर चारों ओर इस प्रकार की लहर जा 

२--धमस्य-शब्दमूलत्वादशब्दमनपेत्षे स्यात ( १-३-१-१) 
. अपिवां कतृ सामान्यावप्रमाणमजुमान ध्यातं . (»9)- उप आल नम अमल कक मल लि रत पलक जितनी तममिक कर 
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रही है कि ये आचार सब ढकोसले मात्र हैं। जैमिनि के सामने भी यह 
समस्या उप्ररूप में नहों, किन्तु आशंका अथवा संभावना के रूपमें प्रकट 
हुईं | उनने आजके इस अंधकार की कल्पना हजारों वर्ष पहले ही करली 
थी, इसीलिए तो इन महामुनियों को दुरदर्शी कहा जाता है। जेमिनि 
कहते हँ--' हमारी इन परंपराओं के ये प्रवतेक हमारी अपेज्ञा अधिक 
विज्ञ थे ओर फिर बिना निमित्र के इनको प्रवृत्ति भी क्‍यों होने लगो। 
जब ये किसी निम्तित के आधार पर संचालित हैं, तो आज हम यदि 
किसी कारणवश उस निमित्त को नहीं पहचान पा रहे हैं, तो इसमें 
किसका दोष। इसी जिए हमारा कत्तव्य है--हम हमारे गौरव की 
सुरक्षा के लिए इनका साद्र पालन करें। 

केवल इसी में नहीं वे तो इन आचारों को भों सार्वेजमिक और 
सावेदेशिक घोषित करने में नहीं हिचकिचाते | अपने एक अधिकरण- 
में वे चर्चा करते हैं कि कुछ एक आचार ऐसे हैं जो देश के दक्षिण भाग 
से भ्रचलित हैं, और उत्तर में नहीं | कुछ उत्तर में प्रचलित हैं, दक्षिण 
में नहीं | इतको मान्यता के प्रश्न पर वे निर्णय देते हैं. कि नहीं, जब 
इम एक वेद के द्वारा शासित हैं, तो फिर क्‍यों न हमारे विभिन्न भू 
भागों सें प्रचलित पद्धतियां हमारे लिए सान्‍्य * हों । आज़ हम संगठन 
का दावा करते हैं, ओर देश के संपूर्ण प्रश्नों और आचारों के राष्ट्रीय- 
करण का स्वप्न देखते हैं। जेमिनि के इस अधिकरण पर जरा दषिट 
ढालें तो विदित होगा कि इस ओर जैमिनि कितने आगे बढ़ चुके थे। 
संपूर्ण आचारों के राष्ट्रीयरण का यह कितना अच्छा साधन जैमिनि 
ने घोषित किया है, ओर सारे देश में सांस्कृतिक एकता लाने की 
आवश्यकता पर बल दिया है । 

१२--शास्रपरिमारणात्वात्‌ ( ३१--४-६) 
२---तेष्वद्शनट्िरोधत्य समा विश्रतिपत्तिः स्थात्‌ 6 ( १-३-५४-८ » 
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इसी प्रकार कल्पपुत्रों एवं शब्द-प्रयोग के संबन्ध में जेमिनि 
हमारो इन मान्यताओं को संमानित करते हैं । पौरुषेय होते हुए भी वे 
कह्पसूत्रों को इसलिर प्रमाण मानते हैँ, कि उनके अवतक तत्वज्ञ महर्षि 
हैं, जो लोकिक स्वार्थ एवं आकाडन्ाओं से हजारों मील दूर हैं | जहां 
प्रयोग की उत्पत्ति और अ्रमाणता का प्रश्न * आता है, जेमिनि निःसंकोच 
कह देते हैं--ऊ्ि अभियुक्तों का उपदेश मात्र हो इसका नियामक है। एक 
नियत व्याकरण के नहीं होते हुए भी वे इस दिशा में कोई अव्यवस्था 
नहीं देख पाते। आंप्तों का ग्रयोग उनके ग्रामाण्य की उत्तम कसौदी 
बनकर आता है ! हे 

इस विवेचन से हम इस निःकष पर पहुँचते हैं. कि इतने विस्तृत 
बिचार शास्त्र के अवतंक होते हुए भी जैमिनि ने कहीं किसी भी प्रकार 
पे अपनो परंपराओं के तथ्य अशों की अवद्ेलना नहीं की है, अपितु 
उन्हें यथासाध्य ग्रयस्नों से मान्यता प्रदान करने का प्रयास किया है, 
सस दिशा में उन्हें जो सफलता मिलो है, वह वस्तुतः रपहणीय है। 
त्रेमिनि की इस उदारता, गुणप्राहिता ओर उच्चमावना से हमें प्रेरणा प्राप्त 
ह5रनी चाहिए | ह 

अधिकृत समाज्वादी।--- 

समाजवाद आज का एक उत्तम उत्करषेमय सिद्धान्त है। उम्रकी 
स्कृष्नता पर संशय करना युगधर् की अवद्देलना करना है। आज यह 
प्रनेक रूप सें हमारे सामने आता है, कहीं भूमि के राष्ट्रीकरण को . 
कर, तो कहीं. निधनों स्त्रियों व शूद्रों के समानाधिकार को । अपनी 
नहीं परंपरओं में वह ' साहित्य के ज्षे्र में कहीं प्रगतिवाद का भी रूप 
7रण करके आता है। संक्षेप में हमें इस स्तंभ में इसकी इन विभिन्न 
सौटियों पर जैमिनि को कसना है। इसलिए नहीं कि उसे इससे 

“-तत्र तत्त्वमसियोगविशेषात्‌ स्यात ( १०३-६-२७ ) 
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अधिक महत्ता प्राप्त होगी, अपितु इसलिए कि हमें उससे अधिक पुष्टि 
मिल्न पायेगी । 

एक प्रकार से लोकिक अपिच भोतिक दृष्टिं से देखा जाये, तो 
हमारी ये याज्षिक परंपराये समाजवाद ही पर आधारित हैं । इन 
पर वैज्ञानिक दृष्टि से विचार किया जाये, तो यह अधिक स्पष्ट हो 
सकता है कि किस प्रकार समाज का धन--जो किसी समाज्ञ के एक 
व्यक्ति के पास किन्‍्हीं श्रष्ठ साधनों से संचित हो जाता है--समाज 
ही में वितरित कर दिया जाता है । यजमान के रूप में उपस्थित होने 
'बाल्ले व्यक्ति के लिए किस प्रकार पवित्र उपायों से घन संचय करना 
आवश्यक होता है, और फिर वह किस अकार उसे समाज के विभिन्न 
आगगों में बिना किसी हिचकिचाहट के कहीं दक्षिणा के रूप में, कहीं 
बस्तुक़य के रूप में, और कहीं मजदूरी के रूप में बांट देता है, यह 
एक समाज वाद की आदश परंपरा है--जो उसके समाज के द्वारा 
संचित धन को समाज में विभाजित करा देती है। यही कारण है कि 
हमें उस आदश युग में पू जीवाद की छाया तक नजर नहीं आती। 
इसी प्रकार जो अदृष्ट फल होता है, वह तो होता ही है, किन्तु उससे 
अतिरिक्त इन पशपराओं से होने वाले दृष्ट फल में समाज का समान 
अधिकार स्वतः हो ही जाता है । यज्ञ की गन्ध से रोग के कीटाशओं 
'क्ी हत्या केवल यजमान के घर तक द्वी सीमित नहीं रहती, उससे 
होने वाली वृष्टि, अन्न-समृद्धिं, पवित्र वायु घास-आप्तिश्केवल एक क्षेत्र 
विशेष के लिए नहीं, किन्तु संपूण! समाज के लिये हैं। * सत्रयाग 
इसका एक ग्त्यक्ष उदाहरण है--जिसमें अनेक यजमानों में पारिवा'रक 
भावना को ओर संगठन दी भ्रवृत्ति को प्रमुखता दी गई है। जहाँ वे 
सहस्त्रों की मात्रा में संमिल्षित होकर एक उद्दश्य की आप्ति के लिए 
सतत ओर समानांश में प्रयत्नशील रहते हैं। अस्तु, इस संबन्ध सें 

१--ऋद्धिकामा: सन्नमासीरन्‌ (६-२१) 
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हो सकता हे--कुछ एक बिद्वान्‌ मतभेद रख सकें, किन्तु अब हमें उन 
सामाजिक तथ्यों पर विचार करना है, जिन पर जेमिनि ने स्पष्ट रूप 
से अक्ाश डाला है। 

१--भूमि के संबन्ध में।--- 

आज समाजवाद का खबसे बड़ा अश्न भूमि के राष्ट्रीयररण के 
संबन्ध में है। सम्राजंवाद का सिंद्वान्त है. कि भूमि पर क्रिसो व्यक्ति 
( चाहे बह राजा हो क्‍यों न हो) अथवा संग्रदाय विशेष का कोई 
अधिकार नहीं है। वह राष्ट्र की संपत्ति है, और उस पर एक मात्र राष्ट्र 
का अधिकार है। मसव्य काल में भूमि राजाओं के अधिकार में 
( विभाजित-अयात्वी पर ) तो थी ही, साथ ही उससे होने वाली आय 
पर भी उनका सर्वाधिकार सा बन गया थ।। वे भूमि को आय का, जो 
कि जनता की संपत्ति थी, दुरुपयोग करने लगे थे, और अज्ञा के नेताओं 
को कुचलने के साथ २ जनता को सुविधा सुख प्राप्त कराने में आज्ञसो 
से बन गये थे। अंस्तु, यद सब आचएण जहाँ नैतिकता थे, विपरीत 
थे, समाजवाद से भी ठकर लेते थे | देश को स्व॒र्तत्रता के अन्नन्तर 
स्वनामपधन्य स्वर्गीय सरदार वल्लभभाई पदेल्न के प्रयस्‍्न से भूमि के 
राष्ट्रीयररण की एक बहुत बड़ो समस्या तब हज सो हो गई, जब कि उनने 
भारतके लगभग ६०० छे सौ राजाओं के भूमि संबन्धी अधिकार केन्द्रोय 
सरकार के हस्तगंत कर लिये । अभी ओर बहुत अंश इस विषय में शेष 
है,किन्तु इस ओर सम्राजवाद के आधार पर उठाया गया यह कदम इतना 
इढ है. कि आगे भी यह समस्या थोडे हो परिश्रम से हल हो सकेगी |. 

: यह हुआ साधारण परिचय, अब हम उपयुक्त प्रतिपादन क 
जैमिनि को मोहर से प्रमाणित करना है । विश्वजित्‌ एक महाव याग है- 
जिसमें अपनो संपूर्ण संपत्ति के दान का उपदेश दै--चाहे बह चज हो 
या अचल । उस प्रकरण में राजा जब विश्वजित्‌ यज्ञ करता है, तो 



... गैमिनि (११६ ) 
चर्चा चलती है कि वह कोष के दान के बाद उस भुभि का भी-जिसका वह 

: स्वामी है-दान करे या न करे १ इस सशय में यूवेपत्षी कहता है--कि 
. जब सवस्व देने का विधान है, तो राजा भूमि को अपने अधिकार में 
किस आधार पर रख सकता है ? किन्तु सिद्धान्त के रूप में जेमि'नि 
आदेश देता है--कि राजा का प्रथ्वी पर कोई अधिकार नहीं है । भूमि 
-हम सबकी जननी है, हम सब उसी से जन्म लेते हैं, खाते हैं, पत्ते हैं, 
और लय हो जाते हैं । ऐसी स्थिति में हम सबका उस पर समान 
अधिकार है--चादे गरीब हो, या जागीरदार, पृजीपति द्वोया राजा। 
राजा को हम उसका कर देते हूँ, इसलिए नहीं कि वद्द उसका स्वामी है 
अपितु इसलिए कि वह उसको सुरक्षा करता है। इस अकार जबकि 

हम सब प्रथ्वी के स्वांमी हैं, तो एक मात्र उसके द्ारपाल राजा को 
उसे दान करने का कोई अधिकार नहीं है। दान उसी बस्तु का किया 
जा सकता हैं, जिस पर अपना पूर्ण प्रभुत्त हो, यह नहीं कि कोई वस्तु 
हमें घरोहर के रूप में मित्ती है, ओर हम उसे दान कर बेठें। कितना 
मूल सिद्ठान्त जैमिनि ने अपने साधारण ग्ररूुग में रख कर समाजवाद 
को पुष्टि प्रदान की है । 

-२-निर्धन के विषय में।--- 

समाजवाद की दूसरी धारा पू'जोबाद के बिरोध को लेकर आती 
है। उसका अभिप्राय है कि पूजो पर किसी व्यक्तिविशेष का विशेषा- 
धिकार तो होना दी नहीं चाहिए, पर साथ हो पूदीपांत द्ोने के कारण 
उसे समाज में इस आधार पर कोई महत्ता भी प्राप्त नहों होनो चाहिए। 
मानव का मूल्यांकन समाजवाद की प्रृष्ठभूम हे, ओर इसीलिए 'यह 

अध्यममाशि।नेम्मकपाइतमवमतक। 

.३०--“न भूहिं: र्प्रत्‌ सर्वान प्रत्यावशिष्टत्वात्‌ । 

चल्‍य वा प्रभुः स्णदितरस्थो राजयलवातू ( ६-७-३ ) 

( ७४-७-३ ) प्रत्यक्िद्धत्वा व्‌ 
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आवश्यक है. कि समाज के प्रत्येक कारये में पृ'जीर्पात और गरीब का 
समान स्थान हो । 

जेमिनि' इस दिशा में पथप्रद्शोन करते हैं, और कहते हैं-कोई 
व्यक्ति किसी कर में इसलिए अनधिकारी नहीं कहा जा सकता कि उसः 
के पास धन नहीं हैं । यह तो एक सबसे बड़ा अभिशाप है कि धन- 
वान्‌ होने के कारण एक व्यक्ति को कर्म का अधिकारी घोषित कर दिया 
जाये, और दूसरे को स्ेगुण॒रुपन्चता के होते हुए भी इसलिए बंचित कर 
दिया जाये कि उसके पास धन नहीं है । द्रव्य की सत्ता एक गौण वस्तु 
है, उसकी प्राप्ति और अग्राप्ति किसी अधिकार विशेष का मापदंड बनने 
के सर्दथा अयोग्य है। इस मंतव्य की घोषणा कर जेमिनिने सचमुच 
पुजीवाद को चुनौती दी है और गरीबों की हिमायत करने की प्रेरणा 
दीहे। 

३-स्त्रियों की समानाधिकारता) -- 
जहाँ हम मानव का मूल्यांकन करने चलते हैं, वहाँ हमें कोई 

अधिकार नहीं रेह जाता कि हम क्रिसी वर्ग विशेष को अनुचित रूप से 
अधिकृत अथवा दुलित रूपमें देख सके। इसी तथ्य के आधार पर इन 
दो धाराओं को इस स्तंभ में स्थान दिया जा रहा है | स्थियों के अधिकार 
के संबन्ध में आज छोदठे से छोटे घर से लेकर बडो से बडी धारा सभाओं 

' में बिवाद चल रहे हैं और ये विवाद एक अंश में भी अभी हल नहों 
हों सके, अपितु दिन दिन द्रौपदी के चीर को तरह बढते जा रहे हैं, और 

' हम इनमें बधिऋ के जालकी तरह उल्लमते जा रहे हैं । हम आज की इन 
'घांरासभाओं के भिर्णय से पू्षे जेमिनि के एक न्‍्यायात्षय के निर्णय को 
इस दिशा में की गई प्रगति का परिचय देने व पोषण प्राप्त करने के [लए 
यहाँ उपस्थित कर रहे हैं । 

१--आयखां द्रव्यसंपन्ञ: कमंणों 
क्ॉ रत दे दर्याद्धि +_ 

अनित्यलात्त्‌ नव॑ स्थादर्याद्ि दव्यस्योग: ( ६-२-६-८-३३ ) 
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जहाँ कमें में अधिकार देने का सवाल आता है तुरन्त प्रश्न उठता 
है कि स्त्रियों को भी अधिकार दिया जाये, या नहीं । पू्वेपक्ती इस ओर 
कोई कसर उठा नहीं रखते कि स्त्री को के में अधिकार न मिलते, क्योंकि 

' बह उसके किसी भी प्रकार से योग्य नहीं है । किन्तु सिद्धान्त में जेमिनि* 
स्त्रियों के साथ होने व.ले इस दुग्येबह।र को सहन नहीं करते, और 
कहते हैं कि उप्का भी कमे में समान अधिकार है । उसके बिना 
जहां कम अपूर्ण रहता है, वहाँ पुरुष भी अपूर्ण रहता है । स्त्रियों को 
करे में समान अधिकार देकर जे मिनिने जहां अपनी उदारता प्रदर्शित की 
है, वहां नारी जाति के माहात्म्य की भी सुरक्षा की है। जेमिनि के ये 
सिद्धान्त हमें प्रेरणा तो दे ही रहे हैं, किन्तु हम जरा इनकी महत्ता 
पर विचार कर तो और भी अधिक परिचित हो सकेंगे । आज चाहे ये 
कमें में समान अधिकार हमारे लिए निदशेन मात्र रह गये हों, पर उस 
कालकी स्थिति का अनुमान करे तो पता चलेगा कि इस अधिकार का 
आज की इन धारासभाओं में मिलने वाले अधिकारों की अपेन्षा 
कितना अधिक महत्त्व हे । । 

दासी नहीं स्वामिवी;-- 

जेमिनि स्त्रियों के अधिकारों को लेकर .और भी अधिक खष्टी- 
करण करते हैं । जहां उसकी द्रव्यवत्ता का प्रश्न आता है, वे उसे 
उपाजन का अधिकार देते हैं, और इस प्रकार के साधनों अथवा- पिठ 
परंपरा से ग्राप्त घन पर उसका एक।धिकार घोषित करते हैं । हम अपनी 
प्रणय-भावना और पवित्र सहानुभूतिमय संबन्ध से पत्नी को चाहे दासी 
ही क्‍यों महादासी तक बना सकते हैं-जैसा कि होता भी है, किंतु 

७७७॥७८८एशनशाशा 9 ! . म 2७७७0 मई 

-₹---जातिं तु बादरायणो5विशेषात्‌ तस्मात्‌ स्त्यपि श्रतीयेत 

जात्यथ॑स्याविशिष्ट्वात्‌ ( ६- १-२३-८ ) अर्थेन च समवेत्वाध 

_4-से यज्ञपतीं वर्षानि ( श्रुस्तेः ) । 
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इसका अभिप्नाय यह कदापि नहीं हैं-जैसो कि हों गया है-कि स्त्री को 
पांव की जूती समझो जाये । जमिनि' बताते हैं-कि विवाह के अनन्तर 
जहां उसे कुमारी से “पत्नी” संज्ञा प्राप्त होती हे, वहीं उसमें स्वामित्व 
का संचार हो जाता है, जो एक स्वाभाविक अधिकार है । द्रव्य में भी 
उसका उसी प्रकार समान अधिकार हं-जिस ग्रकार कम में । जेमिनि के 
ये आशीर्वाद जहां हमें इन राष्ट्र की जननियों के समाद्र के लिए अप्र- 
सर करते हैं, वहां इन आज के समाज सुधारकों को चुनौती देते हैं कि 
आज से दो ढाई हजार वर्ष पूर्व भी कोई एक महान्‌ उपकारक इस संबन्ध 
में पथप्रदशन कर चुका है । 

४-शूद्र ओर उसकी अपरतंत्रता:-- 

जैसा कि गत शताब्दियों से चला हुआ आ रहा है-शुद्र को उत्तम 
वर्णो के सेवक रूप से लोगों ने समझा लिया है। संभवत: इसीलिए 
लोग उसकी उत्कृष्टता ओर समानता में संशय करने लगे हैं। आज का 
युग तो खेर इसकी आल्लोचना करता ही है, और मानवता के नाते उसे 
पिछडने देता ही नहीं, किन्तु जेमिनि भी इस ओर डउदासोन नहीं 

- रहे हैं । क्‍ 
उपयुक्त विश्वजित्‌ याग में जहां इतर संपूरं संपत्ति के देने का 

स्पष्टीकरण हैं, वहां दास के विषय में भी चर्चा की गई है। इसी 
आन्तिपू्ण प्रचलित परंपरा के आधार पर पृवपक्षी शूद्र को भी दास 

_/१--छ्बच्तामपि दरोयति ( ६-१-३-२६ ) 

_--लुनों य्कसंयोगे ( पारिनि | 

>3--पत्नीशब्दस्प स्वामिवचनत्वात्‌ ( पार्थसारथि शास्त्र दौयिक्रा-इ-१-३ ) 
(0--क्ीतत्व त्तू, भता स्व मिलमुच्यते, फलार्थिलात्त स्वामित्वेनाशिसंबन्ध ' 

( जेमिनि ६-१-४-१६-२० ) 
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के समान सान्‍्यता देकर देय वस्तुओं में परिगणित कराना चाहते हैं । 
किन्तु मह[ंघ जेमितरि के साम्राज्य में किसी अंध परंपरा का इस रूप में 
प्रचलन असंभव है, यह अराजकता इस नियामक फे नियत्रण में नहीं 
चल पाती । बह इस परंपरा को चुनौती देते हुए कहता है कि शुद्रदास 
नहीं हूं. केवल उसने परिचारकता स्वीकार की है, तो धर्म के लिए ही की 

: ह, व्यक्ति विशेष के लिए नहीं | चह +सी के आधीन नहीं है, इसलिए 
, समाज में उसका स्वतंत्र अस्तित्व स्वतः सद्ध है । उसको समता दाससे 

न 

नहीं को जा सकती, वर्याक्रि दास परतंत्र है, और इसीलिए उस पर 
स्वामी का सर्वाधिकार है | पर शूद्र पर नहीं; वह तो केवल थम शिक्षा 
पाने के लिए ही वहां उपस्थित * होता हैे। इसका यह अथ कदापि नहीं 
नहीं हो जावा कि हम उस पर अपना अधिकार समझ बेठें। जेमिनि 
की यह चुनौती जदां इन परंपराओं को लत्लकारतों है, वहां हमें भी 
मानवता के नाते समानता की ओर अग्रसर करतो है । 

संच्षेप में उपरि पअ्तिपादित विभिन्न धाराओं से जेमिनि की समाज 
व्यवस्था पर साकेतिक प्रकाश पड जाता है-जिससे सिद्ध होदा है कि 
जेमिनि एक समाज शास्त्री भो थे। हमारे इन समाज वादियों को जो 
विदेशों से इस ओर पथ प्रदर्शन के आक,डच्ती हैं; ओर रहे हैं, अपनी 
इस घर में रखी हुई निधि पर गये करना चाहिए । 

हर 

एक वज्ञानक 

जेमिनि के सिद्धान्तों को जहाँ आगमस की भिन्न भिन्न १द्धतियों ने 
मान्यता दी है, वहाँ विज्ञान ने भी । आज एक अलुसन्धाता अपने संपूर्ण 
जीवन भर एक वस्तु अथ्वा तथ्य की गवेषणा के लिये प्रयत्नशील 
रहता है, और जब वह एक भी सत्य अपिच शाश्वत तथ्य अपनी सतत 

१--शूद्॒श्च घमशास्त्रतात्‌ ( ६-७-६ ) 
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साधना से हमारे सामने रख देता है, तो हम उसे एक महान वैज्ञानिक 
के रूप में सत्कृत करते हैं । 

शब्द की नित्यता ( जो आगे सिद्ध की जावेगी ) जैमिनि की एक 
ऐसी देन है-जिसे विज्ञान ने गौरव के साथ स्वीकार किया है। इस 
संबन्ध में अनेक वाद विवाद चलते रहे हैं, किन्तु बीसवीं शताब्दी के 
रेडियो आविष्कार ने इसे शिरोधाये कर तर्क की पद्धति से ऊँचे उठाकर 
प्रत्यक्ष कर दिखाया है। यही कारण है कि ६ बज कर १४ मिनिट पर 
( रात ) हम प्रतिदिन देहली स्टेशन से असारित किये गये कार्य-क्रम 
हजारों कोसों की दूरी होने पर भी उसी क्षण छुन रहे हैं। बडी साधना के 
बाद वैज्ञानिकों ने इस वस्तु को प्राप्त किया है, ओर उसके लिए अपना 
मस्तक वडे गव से ऊँचा उठा रहे हँ। बड़े ही सहज तरीके से हमारे 
महान्‌ आविष्कारक जैमिनि ने इसके मूल को उपस्थित कर दिया है, जो. 
आज अंकुरित होकर फंल फूल रहा है । इससे उनके तथ्यों की शाश्वतता 
का आभास मिलता है, ओर उनके ग्रामाण्य की प्र रणा । 

इस संक्षिप्त विवेचन से जहाँ महर्षि जेमिनि की उच्चता का परिचय 
मिलता है, वहाँ मीमांसा शास्त्र की सवागपूर्णता और लोकोपयोगिता 
भी अकाशित होती है। इससे मीमांसा के उद्द श्य की महत्ता विस्पष्ट 
हो जाती है। 

श्रान्त धारणा 

ह फिर भी न जाने क्‍यों, इस विषय में लोगों की धारणाएँ श्रान्त 
होती जा रही हैं। किन्तु कया किया जाबे, यह तो एक अकार से युगधमम 
सा बन गया है। आज प्रत्येक क्षेत्र में महत्त्वाकाडःत्ा रखने वाले व्यक्ति के 
लिए यह सब से पहला कदम बन गया है कि वह प्राचीन परंपराओं का 
खंडन करें । साहित्यकार अपनी चिह्वत्ता का मापदंड मानता हे-आचीन 
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सिद्धान्तों का निराकरण । वह इसके लिए हृढ्-प्रतिज्ञष होकर प्रवृत्त 
होता है, और अपने आप तक को उस लक्ष्य फी पूर्ति में भुला देता है 
उसी में वह अपनी पृण सफलता सममता हे, पर उसे यह विदित नहीं 
रहता कि यह सब इसलिए हुआ है कि उसने अपने आपको भुला 
दिया है--जो सबसे बड़े अज्ञान का भंडार है| यही एक दारोानिक अर 
समाजशास्त्री करता है। आज हम जिसे समाजरुधार कहते हें, 
उसमें क्या इस अशान्त वातावरण ओर खंडनत्मक बृत्ति के अतिरिक्त 
कुछ रचनात्मक तत्व प्राप्त होते हैं । 

फिर णक दूसरा प्रकार है--ऐसे लोगों के लिए दो विपर,त वस्तुओं 
को मिलाना। थोड़ी देर के लिए समझ लीजिये कि हम अंधकार की 
समता सूर्य से करने लगते हैँ, तो क्या उचित करते हैं? क्या हमार 
प्रतिपादन का यह कोई श्रेष्ठ अकार है! अध्याग्म और अदृृष्ट जैसे 
प्रकाश फो भौतिकता से प्रतियोगिता के लिए उपस्थित कर देते हैं, ओर 
फिर ज्ञोक में रहने वाले, मस्तिष्क के कच्चे ओर आत्मवल से हीन कुछ 

.एक-माश्तव॒नामधारियों को लोक की चाकचक्यमय युक्तियों से प्रभावित 
कर अपने वेदुष्य की छाप लगा देते हैं। पर यह कोई नर्व/न काय वे 
नहीं कर रहे हैं, अनादिकाल से ऐसे लोगों की एक परंपरा रही है । 
किन्तु क्या कारण था कि उस सम्यता और संस्कृति के उत्करपेसय युग में 
इन लोगों की दाल न गली। थोड़ा साचने पर स्वतः स्पष्ट हो जायगा | 
आत्मबल की हीनता ही हमें भोतिकब्॒ल के संमुख नतमस्तरक करती हैं। 
उस स्वर्शिम काल में हम इतने आत्मवन संपन्न थे कि भीतिकता हमार 
संमुख टिक न सकती थी । पर वया किया जाय, आज हम ही जब इतन 

दीन हीन हो गये, तो क्यों न हमें लाग कंठयुतली की तरह नचाय | 

लेकिन थोड़ा वे विचार करें कि वे देश के साथ वया कर रह है : 
भगवान ने हमें मस्तिष्क दिया है, इसलिये नहीं कि हम जनता का 
पथ भ्रष्ट करें, अपितु इसलिये कि श्रेष्ठ पथ प्रदर्शित करके देश ओर 

समाज के साथ अपना कत्तेंव्य पूरा करे | 
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जनता को यदि हम यह ' उपदेश देते हैं कि तुम जितना चाहो 
आराम से रहो, जब तक जीते रहो, चाहे कहीं से ऋण करना पड़े, चाहे 
कितने ही अनुपयुक्त साधनों से संचित करें, किन्तु घी पीते रहें, एवं 
लड़॒खाते रहें, ठीक है, पर इसमें हमारा क्या है ? स्वार्थ ओर प्रत्यक्ष 
की सबस्वता मानव की स्वाभाविक वृत्ति है, उसके अपाकरण में ही 
मानव की वास्तविहूता है। अपने उदर की पूर्ति ओर आराम के उपकरणों 
का संचय तो एक एसी वस्तु हे-जिसके लिए उप्तके प्रयत्न जन्मजात 
होते हैं। केवल उसी सें नहीं, यह वो आशिमात्र में पायेंगे। पर थोड़ा 
हृदय पर हाथ रख कर विचारे--अया इसी में जीवन की सफलता है, वस्तुत 
यही स्ेस्व और शाश्वत है, जो हम देख रहे हैं ? खैर, इस संवन्ध में 
अधिक विवेचन आगे किया जायेगा, फिलहाल तो इतना ही कह देना 
काफी है कि जो दृश्य हैे-उसके अतिरिक्त एक उससे भी अधिक महत्त्व 
पूण अदृश्य नामक वस्तु है-जिस पर यह सब आधारित है । जिस 
प्रकार मूल पर वृत्त । 

लिप्सा नहीं त्य(ग 

इसी प्रकार की एक आन्त-धारणा मीमांसा जेसे लोकोपयोगिता के 
प्रतीक शास्त्र के विषय में बींसबीं शताब्दी के चा्बाक माननीय महापंडित 
राहुल सांकृत्यायन ने उपस्थित की है। अपने “दशेन-दिखिशेन” के 
संबन्धित स्तम्भ में आदरणीय सांकृत्यायनजी मीमांसा को पुरोहितों की 
जीविका-रक्षा का उपाय कह कर अपनी सोतिकता का अंदशन करते हैं । 
नीचे कुछ उदाहरण देकर हम आपके इस मंतथ्य की निकष पर मीमांसा- 
शास्त्र की परीक्षा करना चाहते हैं। संभव है उस परिणाम से महा- 
पंडितजी की धारणा परिवर्तित हो जाये :-- 

.*--यावज्जीवेत्‌ सुर्ख जीवेत, ऋगों छ॒त्वा इत पिबेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य, पुनरागमन कुत; ( चार्वाक्त )' 
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स्वृतियाँ के प्रामाण्य के प्रसंग में एक चच। चलती है “बसजेन- 
होमीय॑ * वासोउध्वयु ग्रहंणति” इस वाक्य को लेकर। अथांत्‌ वैसजेन 
होम से संवन्धित वस्त्र को अध्ययु ग्रहण करता है । पूर्वेपत्षी कहता है- 
जब हम वेदमूलकता को लेकर संपूर्ण स्मृतियों को प्रामाण्य प्रदान कर रहे 
हैं, तो फिर इसीने रेसा कोन सा' पाप किया है । क्‍या हुआ, यदि बेद- 
वाक्य उपलब्ध नहीं होता है, हम उसकी कल्पना भी तो कर सकते हैं | 
किन्तु सिद्धान्त में जेमिनि) कहते हैं-०सी स्क्षतियों की प्रामाण्य नहीं दिया 
जा सकता है। क्‍यों कि जिस कारण से शैसी स्थृतियों की उत्पत्ति हो 
सकती है, वह कारण लोभ के रूप में स्पप्ट है। अध्वयु अपने लाभ के 
लिए ऐसी स्मृतियां ग्रचारित कर सफते हैं, ओर अन्य याज्षिक सी | 
इसलिए याज्षिकों की इस लोभमय प्रवृत्तिक अपाकरण का यही एक श्रेष्ठ 
उपाय है कि इस अकार की स्मृतिया--जिनमें उनके व्यक्तिगत लाभ का 

चणुन दी; अग्रामास्य घोषित कर दी जायें, ओर जैमिनि ने किया भी 
एसा हा । 

भला जैमिनि के इस निर्णय पर हम थोड़ा विचार कर देखें, तो 
स्पष्ट हो जायेगा कि दया सचभुच मोमांसा शास्त्र की ग्वृत्ति वृत्ति रक्षा 
के उद्दे श्य से है । यदि यही लक्ष्य होता, तो उस वस्त्र को ( जो कि वहुत 

लंबा चौड़ा व मूल्ययान होता है ) अव्ययु तक पहुँचाने में जेम्रिनिको 
क्यों आपत्ति होती ? बह तो ऐसी स्थृतियों को-जिनसे त्राझण को कुछ 
प्राप्ति होती हो-निर्वाब प्रमाण घोषित कर देता । पर नहीं, जेमिनि जैसे 
इन महापुरुषों के लिए स्वार्थ के यह तुच्छ परिधि न गए्य थी। आज 
हम जो उन्हें स्वार्थ-साधथक सिद्ध करते हैं, हमारी अवेक्षा तो इन 
महामनाओं की परोपकारिता में विवृद्धि ही पाते हैं। केवल तके ही पर 
नहीं, हृदय से सोचें तो बिदित होगा कि ये लोग वींसबीं शताब्दी के 

अकहसवबाए+-पाककाब्प्कानअपना. 

१-- ( १३३ ) 

२-><हेतुदशनाच्च ( अप्रसाएयम्‌ ) ( १-३-३-४ ) 
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ग्राणियों से कितने उन्नत ओर त्यागमय थे। यह एक उदाहरण ही इतना 
सिद्ध करने के लिए प्रीप्त है कि मीमांसा का संबन्ध लिप्सा से नहीं 
त्याग से है । 

दान नहीं मबदूरी 
शायद ये लोग ब्राह्मण की दक्षिणा-प्राप्ति से चिड रहे हों, किन्तु 

इस संवन्ध में भी जैमिनि ने अपना दृष्टिकोण उज्ज्वल रखा है। यज्ञ 
में भाग लेने वाले विभिन्न ब्राह्मणों को यजमान जो भी कुछ देता है, वह 
धर्म के रूप में नहीं, अपितु मजदूरी के रूप में । वह उस पर कोई 
एहसान नहीं करता-जिससे उपयुक्त धारण को पुष्टि मिल सके | 
दाज्षणा के आभप्राय का एक अआत परपरा से हम दान अथे स॑ भ्रहणश 

करने लगे हैं, पर हम गलती पर हैं। यह तो एक प्रकार से मजदूरी का 
उत्कृष्ट रूप है। शायद इसीलिए आजकल भी ब्राह्मण प्रातःकाल से 
२ बजे तक वेद का पारायण करने के अनन्तर जब वैश्य के पास पेसा 
लेने जाता है, तो वह समभता हे-बह्मण को में जो कुछ दे रहा हूँ, इस 
पर बड़ा उपकार कर रहा हूँ। वह यह नहीं जानता कि यह दक्षिणा - 
उपेकार नहीं, वह पारिश्रमिक हे--जो इसके द्वारा किये हुए परिश्रम के 
फ़ल की दृष्टि से अतिन्यून हैे। जब से यह धारणा यजमानों के 
हृदय में बैठी है, तब से न उन्हें फल्न मिज्ञ रह है, ओर न ब्राह्मणों को 
संमान | किस्तु जेमिनि को दूर-दशिता देखिये-उसने इतनी शताबव्दियो 
पूवे ही इस धारणा का अपाकरण कर दिया | 

इन दो उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि मीमांसा समीक्षा- 
अल [क. [0 ७. है ध हद 8 

शास्त्र है किप्ती व्यक्ति अथवा समुदाय के स्वार्थ साधन करने का टोना 

१/-अन्यों वा स्वात परिव्रयाम्नानादियग्रतिषेवात्‌ ध्त्वगात्मनि 
है ( 2०७०८ ०२० ) 

ह--स्वामिकम परिकयः कम णस्तदशेत्वात्‌ । 
आर ( ३-८१“ १ ) 
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नहीं है | इस प्रकार की भ्रान्त धारणाओं के अचार से पू्चे अच्छा दो, 
प्रचारक जेमिनि की इन अरणाओं की गवेषणा कर लें-जो अपना 
दृष्टिकोण स्पष्ट रूप में देती हैं । 

प्रवतेक नहीं प्रतिनिधि 
महर्षि जेमिनि मीमांसा के प्रवतेक के रूप में आ्राय: प्रसिद्ध हैं, 

संभवत: प्रस्तुत अन्थ में भी इसी आवार पर जैमिनि का इस विशेषण के 
साथ प्रयोग हुआ हो ? किन्तु वस्तुतः ऐसा है नहीं । जैमिनि को मीमांसा 
के वतेमान स्वरूप का अवततेक हम भले ही मान लें, किन्तु इसके आदिम 
सिद्धान्तों का जन्मदाता नहीं मान सकते । जिस प्रकार व्यास से पहले भी 
अत संबन्धी विचार पर्याप्त मात्रा में प्रचलित थे। उसी प्रकार जैमिनि 
से पूर्व मीमांसा के । जिस तरह उन विखरे हुए विचारों को ऋखलित 
कर एकतोन्मुख करने का महत्त्वपूर्ण काय वेदान्त के ज्षेत्र में व्यास द्वारा 
संपन्न हुआ, उसी ग्रकार मीमांसा के क्षेत्र में जेमिनि द्वारा। जैमिनि से 
पूवे भी मीमांसा के सिद्धान्त एक निश्चित स्वरूप पर पहुँच चुके थे। 
इसमें कोई संशय नहीं है। स्वयं जेमिनि ने भी अनेक स्थलों पर 
इसका समर्थन किया है । अतएव हम जेमिनि को आदिम प्रवतेक नहीं 
कृह सकते । 

हाँ, उसे एक मात्र प्रतिनिधि के रूप में संमानित कर सकते हैं । 
जितने विचार ओर सिद्धान्त सूत्र अथवा अन्य किन्हीं प्रकारों में, जेमिनि 
से पूर्वे श्रचलित थे, निश्चय ही जेमिनि ने उन सबका अतिनिधित्व किया | 
ओर यह प्रतिनिधित्व इतना ग्रभावशाज्ञी बन गया कि आज तक उसकी 
धाक सब शिरोधाये कर रहे हैं, एवं उसी के आधार पर जैमिनि को 
मीमांसा का ग्रवतेक तक कहने में नहीं हिचकिचाते। इस तथ्य से भी 
हमारी यह विचारधारा पुष्ट हो जाती है कि प्रभावशाली प्रतिनिधि 
प्रवतेक तक को भी प्रभावहीन कर देता है ओर वह उसके नाम तक को 
भुला देता है--जनता उसे ही सर्बेसबां समझने लगती हे । 
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जेमिनि में मीमांसा का हम इतना विकसित और स्थिर रूप पाते 
हैँं-जिससे उनसे पूर्व मीमांसा की प्रवृत्ति ह्वी नहीं, प्रचलितता का भी 
आभास मिलता है। पूर्व के काल में गवेषणा करने पर भी हम कोई 
ऐसा आधार नहीं पाते--जिससे किसी व्यक्ति विशेष को मीमांसा का 
ग्वरतेक कह सके | अपने युक्तिकज्ञापों से मीमांसा इतनी विस्तृत हो गई-- 
जिसके ग्रवर्तेक के रूप सें एक व्यक्ति को सानना आज से शताब्दियों 
पूषे आचाये भट्ट तक को अभिमत नहीं रहा। वे कहते हैं--यह' तो 
लोक की बस्तु' हे, लोकोपयोगिता के लिए आवश्यकता के आधार 
पर किसी व्यक्तिविशेष ने नहीं, अपितु लोक ही ने इसका आविष्कार किया 
है। फिर भला, हम फिस आधार पर जेमिनि को मीमांसा का प्रवतेक 
कह सकते हैं। उनके ग्रातिनिध्य और ग्रभावशालिता में किसी को 
संशय तक नहीं है। उनका ग्रभाव तो इस से स्पष्ट है कि उनने अपने 
पूर्वभावी आचार्यों तक के नाम को इतिहास की संपत्ति बना दिया। 
आज मीमांसा के क्षेत्र में केवज्ञ उन्हीं का साम्राज्य दृष्ट है, ओर रहेगा, 
यह क्‍या कम प्रभाव है। अपनी पेठक परंपरा से आ्राप्त संपत्ति का 
सदुपयोग कर जैमिनि ने हमारे लिए एक आदशे राजमागे प्रस्तुत किया, 
इसके लिए विचारशील सदा उनके ऋणी रहेंगे । | 

पैत#--परंपरा व संपत्ति 

बहुत से ऐसे सोभाग्यशाली व्यक्ति होते हैं-जिन्‍्हें परिपुष्ट पेत॒क 
परंपरा की समृद्ध संपत्ति निधिके रूप में मिलती है। जेमिनि भी इसी 
प्रकार के भाग्यशाली हैं, उन्हें किन २ महापुरुषों से इस ओर प्रोत्साहन. 
मिला-इसके लिए उनके सूत्रों के सिवा दूसरा कोई जानने का साधन 
नहीं है। जैमिनि ने अंपने सूत्रों में अपनी पूर्येज़ परंपरा के रूप में आठ 

>-मोमांसा तु लोकादेव प्रत्यक्षानमानादिमिरविच्छिनसंप्रदायपंडितव्यवद्ार: प्रोक्ता, 
नदि कश्निदुपि प्रथमनेतावन्तं युक्तिबल्ाप्सुयसंइतु हुमः ( तंत्र-वातिकम ) 
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८ महापुरुषों को परिगणित किया है, यही एक मात्र आधार है-जिससे 
निम्न लिखित आचायों को जेमिनि की पेतक परंपरा में मानते हैं । 

१ बादरायण, २ बादरि, ३ ऐतिशायन, ४ काध्णुजिनि, 
४ लवुकायन, 5 कामुकायन, ७ आत्रेय, ८ आलेखन इनमें प्रथम बाद्रायण 
के संबन्ध में “जैेमिनि और व्यास” शीषेक स्तंभ में पर्याप्त विवेचन 
किया जा चुका है, शेष पर प्राप्त तथ्यों के आधार पर-जिनमें माननीय 
डा० उमेश मिश्र का सत्संग्रह प्रमुख है-विचार किया जा रहा हे । 

२ बादरि 
बादरिके व्यक्तिगत जीवन के संबन्ध में हमें कोई निश्चित तथ्य 

प्राप्त नहीं होते । केवल इनके नाम के साथ लगे हुए ग्रत्यय के आधार: 
पर इतना अनुमान किया जा सकता है ( जैसी कि पहले परंपरा थी ) 
कि यह किसी वदर नामक व्यक्ति का पुत्र था। ड० दी० सी० चिन्तामणि 
इसी आशय को पुष्ठ करते हुए बादरि को बादरायण का पृषेज और 
बादरायण से कुछ अधिक उम्र का बताते हे। जेमिनि अपने सूत्रों में 
चार ' बार बादरि का स्मरण करते हैँ-किन्तु उनका मत जहाँ सी कहीं 
उद्ध त किया गया है, पूर्वपक्ष के रूप में, सिद्धान्त के रूप में नहीं । साथ 
ही साथ जैमिनि ने अपना स्वतंत्र मंतव्य उपस्थित कर दिया है। बादरि 
के विचारों को देखते हुए वह एक श्रेष्ठ विचारक और दृढ प्रतिपादक था, 
उसकी हृढता का यह कितना मूत उदाहरण है कि वह शूद्र तक को भी 
कर्म का अधिकार दिलाता है, उस समय जब कि उसके लिए वेद का 
उच्चारण तक करना अन्याय माना जाता रहा हो। बहसूत्रों में भी दो' 
चार स्थलों में बादरि को उद्धृत किया गया है । हो सकता है, यह एक 
ही बादरि पूर्व ओर उत्तर दोनों मीमांसाओं का अधिकृत विद्वान्‌ हो। 
इसके काल के समय में कोई अ्रमाणिक आधार उपस्थित नहीं किया जा 
सकता है । कात्यायन श्रौतसूत्र में सी बादरि को याद किया गया हे- 
जिससे उसके सिद्धान्तों की मान्यता एवं नियतता का पता चलता है। 

१०-६ ३-१० ३ ६-१०३७, ८०३०६, &-२०रे ३े ) 
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ऐतिशायन 

बादरि की तरह जैमिनि सूत्रों के अतिरिक्त ऐतिशायन का नाम 
अन्यत्र विख्यात नहीं है, फिर भी जेमिनि ने अपने सूत्रों में इसे तीन 
स्थानों में आहत किया है। इनमें दो स्थानों पर जेमिनि उन्हें अपने 
मत के समर्थक रूपमें पाते हैं, किन्तु एक स्थान पर हम उन्हें जेमिनि 
से विपरीत पाते हैं। अपने ३-२-२० सूत्र ४२ में जहाँ बलि खोदते 
समय मंत्रोब्वारण का अश्न आता है, जेसिनि एक ही मंत्र के उद्चारण 
का विधान करते हैं, और उस पर ऐतिशायन की छाप लगाते हैं। इस 
सूत्र की व्याख्या करते हुए शाब्नदीपिका के विद्वान व्याख्याकार 
ऐतिशायन ग्रहण को प्रतिष्ठा के लिए बताते हैं। इसी प्रकार फल ओर 
कर्ता के संबन्ध को कम की प्रवृत्ति में आवश्यक सिद्ध करते हुए जैमिनि 
ऐतिशायन को स्मरण करते हैं-जिससे उसकी व्यावहारिकता का पता 
चलता है। कम के अधिकार के संवन्ध में हम बादरिको जितना ही 
उद्र पाते हैं, ऐतिशायन को उतना ही कट्टर । जहाँ बादरि शुद्रों तक को 
अधिकार देने में नहीं हिचकिचाते, वहाँ ऐतिशायन विधायक वाक्यों में 
निर्दिष्ट पुलिड् के आधार पर केवल पुरुष मात्र ही को अधिकार देना 
चाहते हैं । जेमिनि इन दोनों के विपरीत है। न वह इतना उदार बन 
पाया है कि बादरि की तरह शुद्रों को भी अधिकार देने के लिए सहमत 
हो गया हो, व न इतना कट्टर की ख्लीजाति को भी उससे वंचित कर 
दिया हो । इस दिशा में ऐतिशायन जैमिनि से मत भेद रखता है। 
इससे ऐतिशायन के सिद्धान्तों की स्थिरता प्रतीत होती है । 

४, कराष्णजिनि 

अन्य उपयु क् आचार्यों की तरह काष्णाजिनि के ४64 जीवन 
के संबन्ध में भी हम कोई आधार नहीं रखते । इसी एक नाम को वेदांत 

३०-न्‌ रे-२-४ २, रे-डेर२े४, ६०२१०६ ) 
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धस्सेशास्त्र और मीमांसा के अ्न्थों में पाते हैं--उसके आधार पर यह 
अनुमान किया जा सकता है कि यह एक ही व्यक्ति इन तीनों विषयों 
का विशेषज्ञ हो। कुज्ञ दो * स्थानों पर जैमिनि ने का््णजिनि का 
स्मरण विपरीत सिद्धान्त में किया है। राजिसत्र के प्रसंग में जेमिनि 
जहाँ आ्थंवादिक फल को सिद्धान्तित करने चलते हैं; काष्णाॉजिनि उसे 
अंग की तरह गोण घोषित कर उन्हें रोकते हैं। इसी प्रकार सत्र के 
काल को लेकर जहां परंपरा संवत्सर का अभिग्राय दिन मानने को वाध्य 
करती हे, काब्णलिनि उसे बे के अथ भें प्रयुक्त बताते हैं ? एवं उसकी 
उपयत्ति के लिए जब थे एक मानव की आयु को इतना नहीं पाते, तो 
उसे कुज़कल्प कह कर एक वंश-साध्य कर्म घोषित करते हैं। इसी 
असंग में कात्यायन श्रोतसूत्र में भी (-443 ) कार्णॉजिनि को 
भारद्वाज ओर लोगाक्ष के साथ उपस्थित देखते हैँ । इन दोनों ही पम्॑गों 
में जेमिनि इनसे भिन्न मत रखते हैं । 

४. जावुकायन 

, केवल * एक स्थान पर जैमिनि ने लाबुकायन के विचार ५ उपस्थित 
किया है, इससे अतिरिक हम इस विषय में कुछ नहीं जानते । 

६, कामुकायन 

एक ही प्रसंग में * दो वार जे मिनि कामुकायन का स्मरण करते हैं- 
जहाँ कि दर्श ओर पूर्णमास यज्ञ में विहित इष्टियों के संवन्ध में 
विचार होता है । पूर्णमास में १०, ओर दरशे में १३ अंगों का विधान है 
इन दोनों ही को लेकर कामुकायन कइता हे-परिणाम में विरोध न 

दिखाने के लिए एक ही बार एक साथ ही इनका अनुष्ठान युक्तियुक्त हूं । 
इससे अधिक इस वियय में ग्राःत नहीं होता । 

आल नननननननननननपनननभानपननननागन फल कनकलननकिननननन न ननन कल नान न कप तियननतितितियनीतभनियन तन मन ननन-म-_+नम-+मथ न 
हा 

आके. 
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७, आत्रेय! 

भारतीय वाडम्मय के लिए आत्रेय का नाम अपरिचित नहीं है । 
हमारे वाढःमय की विभिन्न धाराओं में हम इस नाम को पाते हैं। के 
के संबन्ध में क्या 'उन पर यज़मान का ही अधिकार है, अथांत वे 
यजमान ही के कम हैं, अथवा ऋत्विकू के भी-यह संशय करते हुए 
ब्रह्मसृत्रकार कहते हैं--फल श्रुति होने के कारण वे कम एक मात्र 
यजमान ही के हैं। ऋत्विक्‌ के नहीं। इस कथन पर वे आत्रेय की 
मोहर लगाते हैं। महाभारतकार ने भी आशेय को ब्रह्मविद्याविशेषज्ञ 
एवं बोधायन श्रौत एवं भृहस्थ सूत्रों में पदकार के रूप में उद्ध त किया हे 
हो सकता है--यह व्यक्ति काब्णाजिनि के समकाज्ञीन हो । और वैदिक 
वाहंमय, एवं कमकांड के विशेषज्ञ होने के साथ साथ दोनों मीमांसाओं 
का भी अधिकृत मनीषी हो । जेमिनि ने इसे बढ़े संमान के साथ अपने 
मत की पुष्टि के लिए तीन * स्थानों पर याद किया है। सबसे पूर्व 
जैमिनि इसे काष्णजिनि के मत का खंडन करने के लिये अस्तुत 
करता है, जहाँ वह रात्रि सत्र जैसे अफल कर्मों में आथवादिक फल को 
अपनाने पर बल देता हे, जब कि काष्ण/जिनि निषेध करता था। दूसरे 
स्थान पर जहाँ शूद्र को कमे में अधिकार देने का प्रश्न आता है, और 
बादरि जैसे आचाये उससे सहमत हो जाते हैं, वहाँ जैमिनि आत्रेय की 

देकर कहता है। जिस प्रकार अग्न्याधान आदि के लिये केवल 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य इन तीनों उब वर्णों ही को अधिकार है, उसी प्रकार 
वेदिक कर्मों में भमी। तीसरा उपादान इष्टि को प्राथमिकता के संबन्ध 
में है। इन तीनों ही स्थलों पर जैमिनि को आय से पयोप्त पोषण 
प्राप्त हुआ है, इसमें कोई संशय नहीं व हम इन्हीं के आधार पर 
अनुमान करते हैं कि आश्रय अपने काल का एक श्रेष्न मीमांसक और 
कर्म काण्डी था। इसलिए उस काल के साहित्य में हम उसका मौलिक 

१--( ४-३-१८, ६-१०२६, ४-२-१८ ) 
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सत्कार पाते हैं। बादरायण के वाद यही एक ऐसा व्यक्ति है--जिसे 
जैमिनि ने इतना अधिक संमान प्रदान किया हे। इस नाम की एक 
परंपरा को हम गोत्र के रूप में भी हमारे देश में पात हैं | 

८, अ लेखन 

जैमिनि के १२ अध्याणें में हम केवल एक स्थाल' पर अभ्युदयेष्टि 
की सामग्री--संचय के संवन्ध में आलेखन का नाम पाते हैं, व एक वार 
संकषेकांड में | भारद्ाज के श्रीतसूत्र में भी इस नाम से एक व्यक्ति 
को उल्लिखित किया गया है-जिसके आधार पर हा< की थ॒ एवं उमेश 
मिश्र आलेखन का काल भारद्वाज से पूर्व निधारित करनले हैं। इससे 
अधिक इस संबन्ध में विदित नहीं हे । उपयुक्त समय को भी श्री मिश्र 
ने तब प्रामाणिक बताया है, जब कि भारद्वाज से वही व्यक्ति अप्िग्रेत 
हो-जिसे कौटिल्य के अर्थशास्त्र ओर महाभारत के शांति पद में 
राजशास्त्र के अध्यापक के रूप में स्थान दिया गया है। 

प्रामाशिक रूप से इस ओर जेमिनि को इन महापुरुषों से जो पथ 
प्रदर्शन प्राप्त हुआ, उसके अतिरिक याज्षिकों की विभिन्न परंपराओं ने 
सी उसे अवश्य प्रभावित किया, इसमें कोई संशय नहीं है। अपनी 
पेतुक संपत्ति का जेमेनि ने जो सदुपयोग किया--बह हमारे सामने 
देदीप्यमान है । 

संक्रमण कालीन आचाय-- 

कासकृत्स्न ओर आपिशाशि 

इन आठ महामनाओं के अतिरिक्त हमें प्राचीन आचार्यों की 
गणता में ५, ७ नाम और प्रान होते हैं, उनमें कासकृत्न ओर 
आपिशल्ति अत्यन्त प्राचीन प्रकठ होने हैं । इन दोनों आवचार्यों का काल 

१ ६-४०१७ ) 
आकरनलकम बल 



( १२६ ) मीसांसा-दर्शेन 

निश्चय ही ईसस्‍्वी शताब्दी से पूरे है। महर्षि जेमिनि नें इंनका, नाम 
अपने सूत्रों में तहीं लिया, इसीलिए यह संभावना की जा सकती है 
कि ये जैमिनि के अनन्तर हुए हों। फिर सी इनकी प्राचीनतरता में 
किसी भी मनीपी को संशय नहीं है । इनके सिद्धान्त हमें लिपिबद्ध 
नहीं मिलते, न इनका कोई ग्रंथ ही उपलब्ध होता है। यह अवश्य है 
कि व्याकरण के अन्तिम आचाये महामुनि पाणिनि ने ( ६-१-६२ ) 
सूत्र में इन दोनों का स्मरण किया है, एवं उन्हीं के. अनन्तर भावी 
व्याकरण महाभाष्यकार आचाये पतज्ललि ने ( ४-१-३-४० ) अपने 
व्याख्यान में इन्हें सादर उछ त किया है। इन दोनों ही आचार्यों ने 
इन दोनों का उद्धरण व्याकरण ओर मीमांसा के अधिकृत विद्वान के 
रूप में किया है। इससे जहाँ इनकी महत्ता प्रमाणित होती है; वहां 
इनकी व मीमांसा शास्त्र की अत्यन्त ग्राचीनता भी स्वतः सिद्ध हो 
जाती है| इसके अतिरिक्त इस संबन्ध में कुछ भी विदित नहीं है । 

उप वर्ष ओर बोधायन 

इन दोनों विद्वनों की भी गणना उसी कोटि में आती हे--जिनका 
मीमांसक-परंपरा में महत्वपूर्ण स्थान है, पर जिनके संबन्ध में ऐतिहा- 
सिक तथ्य निश्चय रूप में उपलब्ध नहीं हो रहे हैं। यह तो निश्चित- 
प्राय है कि जैमिनि से लेकर शवर स्वामी तक मीमांसा शास्त्र पर कोई 
स्वतंत्र ग्रंथ नहीं लिखा गया, फिर भी कुछ व्याख्याणं अथवा वृत्तियाँ 
ााााणणा जज 

१--शबर स्वामी “भगवान्‌ उपवर्ष? या * इति वृत्तिकार/! 

(अ) दशनोदय-- ,, ( भवदास ) कुप्युस्वामीशास्त्री 

_ /(आ) जेमिनीय नया वि, भूमिका महामहोपाध्याय शिवदत्त शर्मा १ पेजः - 
समुदितस्याप्यस्य मीमासांशास्त्रत्योपरि बरूतिव्योकणाचार्यभंगवत्पा शिनि- 

गुद्द संगवद्बंसहोदरेंग.. कथासरित्सागरीउकथ।पीठलंतक ] वर्शित 
नन्द्राज्यसमयवर्तिना भगवतोपवर्ष णु कृता । 
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अवश्य लिखी गई-जिनके संबन्ध में हमें प्रामाणिक वृत्त उपलब्ध होते हैं। 
उन्हीं के आधार पर हम उपवर्ष और बोधायन को उन वृत्तियों के लेखक 
के रूप में उपकल्पित करते हैं| निश्चय ही उपबषे वृत्तिकार थे, क्‍योंकि 
अपने प्रत्यक्ष सूत्र के व्याख्यान में आचाये शबर बड़े आदर के साथ 
उपब्ष का नाम लेते हैं, और वहीं वृत्ति अंध का भी उल्लेख करते हैं । 
इससे इन दोनों का पारस्परिक संबन्ध कल्पनीय है । कोशिक * सूत्रकार 
पद्धति आथवेशिक केशव भी उपबर्ष का स्मरण करता है, ओर उसका 
समय पाशिनि से पहले संकेतित करता है । 

वोधायन भी इसी प्रकार वृत्तिकार थे, किन्तु समालोचक परंपरा 
इस संबन्ध में अनक् मत रखती है। बहुत से विद्धान उपबर्ष ओर 
बोधायन को प्रथकू ० न सान कर एक ही ज्यक्ति मानते हैं। इस प्रकार 
के विवेचकों में महामहा।पाध्याय हष्पुस्थामी शास्त्री का नाम गणनीय है । 
प्रपंच हृदय ( ३६, त्रिवेन्द्रम संस्कृत सीरिज़ ) के आधार पर महामहों 
पाध्याय डा. गंगानाथ का. व उमेश मिश्र इनकी विभिन्नता में विश्वास 
करते हैं। इनके विचार के अजुसार वोधायन शायद वही व्यक्ति हे-- 
जिसकी वृत्ति के आधार पर आचाय रामानुज ने 'श्रीभाज्य'" की रचना 
की। इस मत भेद को दूर करने के लि; कोई प्रामाणिक अबलंब 
उपत्ज्ध नहीं होता, क्‍यों कि इन दोनों है। विचारकों के जीवन के 
संबन्ध में इतिहास अभी अंबकार में हैं । फिर भो डा. का इनके काल 
को ५५ पूवे निधांरित करते हैं, आर उनकी समकालीनता में विश्वास 
करते हैं । 

भवदास 
६ ओर अप ८३ भवद केक, 55 पा 

उपवर्ष और वोधायन की तरह ही भवदास को भी हम एक वृत्ति 
मेँ ] आप [० ०० लि + अंक क 

कार के रूप में पाते हैं, किन्तु इसकी विचारधारा के संवन्ध में हम 
अवकन्‍लथक.-ल 0. -रक़मव»नञतल«५+«अस#फलाप अनजान, व सर फकफनना...3 फनी 2००- 3५७ आ मा >मफलक 2... 5, 

हल उपवर्षाच यणोक्तम्‌ । मीमांसायां स्वतिपदे कल्पसत्राविकरणे ” इति भगवतों 

पर्व्षांचार्येंण प्रतिपादितम्‌-- : (६ कौशिक सूत्र ६० ३०७ ) 



( १श८ ) मीमांसा-दशेन 

अधिक प्रकाश में हैं । प्रपंच हृदय के आधार पर यह बिद्त होता है कि 
यह आचाये शबर का पूर्वेज था। इसके मंतव्य बढ़े विकसित ओर 
स्वतंत्र थे, जिनके खंडन करने के लिए स्वयं कुमारिल भट्ट और उनके 
समस्त शिष्यों को कटिवद्ध होना पड़ा। स्छोकवार्तिक ( भट्ट ) के:-- 

उस्बन्तरेव केक चित. लौकिकापल्य केयांचिस लोकिकार्थव्यतिक्तस: ( जोक नं० ३३ ) 
रे न्च है ( ॥५विशिए के न्‍्च्‌ बुत कार 

इस पद्म की व्याख्या करते हुए आचार्य सिश्र केषांचित्‌ बृत्त्यस्त्रेषु” से 
भवदास आदियों का ग्रहण कराते हैं । स्वयं कुसारित् भट्ट भी:-- 

-“ अदशैनार्थमित्येके, केचिज्ञाना्थव् [नाथवाचिन: । 
“ऑल + ७२ लि न . समुदायादेवच्छिननं, भवदासेन कल्पितातू ।। ( २०-२२ पेज ) 

इस प्रथम सूत्र के व्याख्यान प्रकरण में ही भवदास का स्मरण 
करता है। सवदास “अथातो धमजिज्ञासा” इस पहले सूत्र में “अथातो” 
इन दोनों शब्दों में आनन्तय बोधनकी शक्ति मानता है, केवल अथ 
ओर अतः में नहीं । यहाँ तो वह लौकिक परंपराओं तक के निराकरण 
का साहस करता हुआ प्रकट होता है--जिसके लिए स्वयं भाष्यकार को 
इस प्रथम सूत्र की व्याख्या करते हुए यह बताना होता है कि सूत्रों के 
वे ही अर्थ हैं, जो ज्ञोक में प्रसिद्ध हैं। लीकिक अथ की पुष्टि करके वह 
भवदास की दुस्साहस की ओर संकेत कर उसकी अमान्‍्यता स्पष्ट 
करते हैं। इससे हम भबदास के सिद्धांतों की स्वतन्त्रता और स्पष्ठता 
का परिचय पा सकते हैं | इसी प्रकार “सत्संप्रयोगे पुरुषस्येन्द्रियाणां 
बुद्धिजन्म, तत्मयक्षमनिमित्तं, विद्यमानोमलंभनत्वात” इस सूत्र की 
व्याख्या करते हुए भवदास ने इसे दो भागों में विभाजित कर 
“तस्रत्यक्षम” तक के अंश को भ्रत्यक्ष की परिभाषा-बोधक ओर अंग्रिम 
अंश को उसकी धर्म के आंत अनिमित्तताधायक माना है । कुमारिल के 
व्याख्यान से हमें इस ओर संकेत प्राप्त होते हैं । इन सब से भवदास 
के पांडित्य और बिचार-स्वातंत्रय का तो हम पता पा लेते हैं, किन्तु. 
उनके कोल ओर जीवन के संबन्ध में किसी निश्चित तथ्य पर नहीं 
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'पहुँचते । चाहे कुछ हो, निष्चय ही थह शबर का पूर्षकालीन एक श्रेष्ठ 
मीमांसा-शास्त्री था, इसमें तो किसी को संशय नहीं है। इसकी वृत्ति के 
अप्राप्य रहते हुए भी इसके सिद्धान्त उसके अस्त्तित्व के पोषक हैं । 



६“स्कणेयुम 
यहाँ तक के इस लंबे समय को हम मीमांसा का आदियुग कह 

सकते हैँं।. इस युग ने मीमांसा का प्रारंभिक रूप उपस्थित किया, और 
आगे होने वाले विच[रकों के लिए एक प्रष्ठभूमि तेयार की--इसमें किसी 
भी मर्नीषी को संशय नहीं है । फिर भी हमें इस काल के विचारकों का 
न कोई लिपिबद्ध इतिबवृत्त मिलता है, न उनके विचारों का संकलन ही | 
अतणएव विचारक और विचार दोनों ही दृष्टि से हम इस आदियुग 
को अस्पष्ट पाते हैं, जेसा कि स्वभावतः हुआ करता है। जहाँ इस युग 
में हम मीमांसा के सिद्धान्तों को सूत्रबद्ध पाते हैं, वहाँ हम उन पर 
वृत्ति अथवा व्याख्यानों की भी संभावना करते हैं। मीमांसा के जितने 
सिद्धान्त अनेक युग-परंपराओं 'से अस्तव्यस्त हो रहे थे, इसी युग में 
महर्षि जैमिनि ने उन्हें एकरूपता अदान की, ओर पूर्वेतम परंपराओं 
का इतनी विद्वत्ता, प्रोद्ता एवं कुशलता के साथ ग्रतिनिधित्व किया कि 
लोग जैमिनि ही को मीमांसा का आदि प्रवत्तेक मानने लगे। जिस 
प्रकार स्वराज्य के आन्दोलन के वास्तविक प्रवत्तेंक पूज्य महात्मा गांधी 
नहीं थे, क्योंकि उनसे पूषे तिलक जेसे महान मन्जदाता हो चुके थे। 
फिर भी इस:दिश्मा मैं पूज्य गांधीजी की जितनी परंपरायें आप्त हुई, उन 
सब का उनने इंतनो १ आीतिपूर्ण पद्धति से प्रातिनिध्य किया कि लोगों ने 
उनके पूर्वतर अवत्तेकर को भुला सा दिया, फिर भी इतिहास की परंपरा 
में उनका आदरणीय स्थान सुरक्षित है । ठीक यही स्थिति मीमांसा के 
इतर आचार्यों और महर्षि जेमिनि के संवन्ध में युक्त है । 

इस एक अध्याय के बाद-जिसमें सूत्र ओर वृत्तियां लिखी गई", 
व बिसे आदि-युग के साथ वृत्तियों का युग भी कहा जा सकता है, 
जद्०लाँ से दूसरे अध्याय का आरंभ होता है, वध्तुत्त: वहीं से “मीमांसा-शास्र 
बे शास्त्रीयता ग्राप्त होती है, इसीलिए हम इस युग को-जिसका विवेचन 
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प्रस्तुत किया जा रहा है, मीसांसा शाखत्र के इतिहास में स्वरणयुग कह 
सकते हैं । स्वनामधन्य महान शबर स्वामी ही को इस युग का प्रवत्तक 
माना जाता है | 

सामान्य परिचय 

जिस समय हमार इस पुझु्य भूभाग में आचाये शबर का पदापण 
होता है, इतिहास से हम उसका अनुमान बड़े ग्रयत्तों के बाद भी नहीं 
कर सके हैं, तो फिर हमें उस काल की परिस्थितियों का तो लेखा ही 
किस प्रकार प्राप्त हो सकता है। फिर भी आचाये की रचना एवं उसमें 
निहित तथ्यों के आधार पर हम उस काल की स्थिति का कुछ स्थूल 
परिचय पा सकते हैं। आवश्यकता ही आविष्कार की जननी है, इसी- 
लिए हमें उन परिस्थितियों पर विचार करना होगा-जिनने शवए के 
आविर्भाव को प्र रणा दी । 

शुबर से पूर्व मीमांसा-शास्त्र की स्थिति अनिश्चित अबस्था में 
था, उसका आविरभाव हो चुका था, उसके सिद्धान्त भी स्थिर हो चुके थे, 
फिर भी शास्त्रीयता और उपयोगिता की दृष्टि से उसे कोई उच्चतम 
प्रतिष्ठा प्राप्त नहीं थी। उस काल तक मीमांसा का उद्दे श्य अन्य संग्रदाय 
विशेषों के सिद्धान्तों के खंडन की ओर उन्‍्मुख नहीं था, केवल याज्ञिक . 
परंपराओं के समीकरण में ही उस की शक्ति ओर आवश्यकताएँ निहित 
थीं। न इस प्रकार की कोई आवश्यकताएँ ही उद्दित हुई थीं। किन्तु 
शबर के उदय होने तक इस भ्रकार के संप्रदाय भी प्रचलित हो चले थे, 
जो वेद पर आत्तेप करने लगे थे, या एक मात्र वेद को आक्रान्त करना 
ही जिनने अपना लद्बय बना लिया था। जिसके ज्ञिए शवर को कटिवद्ध 
होना पड़ा, ओर हम इसोलिए सबसे पहले उन्हीं में इस भावना को 
पाते हैं । आत्मतत्त्त का विवेचन करते समय उनमें हम जिस विज्ञानवाद 
का खंडन देखते हैं, वह इसका ग्रत्पक्ष प्रमाण हैे। यहीं आकर 
“मीमांसा-शास्र” जो पूर्व काल तक केवल याज्ञिक विचार धारा की एक 

न ४ 
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कसौटी मात्र था, वेद की रक्षा का त्रत प्रहण करता है-जिसके नि्बाह 
के लिंए उसे दर्शन की संपूर्ण विशेषताओं का भंडार बनना होता है। 
यह युग उन्हीं विशेष आवश्यकताओं की पूर्ति का संकलित स्वरूप है. 
ओर आचाये शवर इन समस्याओं के मूर्तिमान्‌ हल है । 

जीवन-प रेचय 

शवर स्वामी के जीवन के संवन्ध में इतिहास आज तक भी 
निश्चित तथ्यों पर नहीं पहुँच सका है। उनके विचारों के संबन्ध में 
हम जितने अधिक प्रकाश सें-हैं, जीवन के संजन्‍्ध में उतने ही अधिक 
अंधकार में । हमारे प्राचीन आचायों की यह एक सामान्य विशेषता 
रही हे कि वे अपनी रचनाओं को अपने जीवन-परिचय से सब्वथा 
वंचित या दूर रखने का यत्न करते थे। इसी आधार पर शबर के भाष्य 
से भी उनका जीवन अनिर्णेय अपिच अविज्ञेय है। फिर भी हमारे 
इतिद्वासविद विचारशास्त्रियों ने इस महान पुरुष के जीवन के संबन्ध में 
गवेषणा करने में कुछ कमी नहीं उठा रखी हे। हमें उन्हीं के द्वारा 
प्रस्तावित मन्‍्तव्य यहाँ उपस्थित कर विचार करना है। 

कतिपय विद्वानों का मानना है कि शबर स्वामी का पहले 
“आदित्य देव” नाम था, ओर ये बड़े भारी राजा थे-जिनने चारों. वरणों 
की चार पत्नियों से विवाह किया-जिनसे उन्हें ६ पुत्र हुए-- 
९- प्रथम ब्राह्मण पत्नी से वराहमिहिर नामक एक पुत्र हुआ-जिसने 
अधिकृत ज्योतिषी के रूपमें प्रतिष्ठा प्राप्त की । २- द्वितीय क्षत्रिय 

पत्नों से भरत हरि और विक्रम ने जन्म लिया, जो महान-शासकों के रूपमें 
विख्यात हैं । ३-तृतीय बेश्यपन्नी से हरचंद वैद्य ओर कुशल शंकु ये दो 
संततियां हुई । एवं चजुथ शूद्र पत्नी से असर नामक अपत्य उत्तन्न हुआ 
इनमें अमर-के, सित्रा सभो व्यक्ति ग्राय: ऐतिहासिक हैं। तीन तो ऐसे -हैं- 
जिनके कालको इतिहास से निकल देने पर कर अंशों में बह अपूर्ण रह 



स्वर्ण युग (१३३ ) 

जाता है। इस कथन के समर्थन के रूप में परंपरा से हमें यह ऋोक' 
प्राप्त होता है । 

अक्षिस्यामभवद्दराहमिहिरों ज्योतिविदामग्रणी: । 
राजा भरत हरिश्व विक्रमनृपः क्षत्रात्मजायामभूत ॥ 
वेश्यायां हरचंदवेद्यतिलको जातश्व शंकुः ऋती । 
शूद्रायाममर: षडेव शवरस्वामिद्विजस्यात्मजा: ॥ ५ | 

इसमें तो शबरको द्विज कहा गया है, पर यह एक ऐसा सांघातिक 
शब्द है जिससे हमें जातिके संवन्ध में कोई निर्णय नहीं होता | केवल 
सामूहिक रूपसे इतना बिदित होजाता है कि वे चतुर्थ बरों में नहीं थे 
जैसा कि धम्मे शास्त्र से संमत हे- एक ब्राह्मण क्रमशः चारों वर्णों की 
स्त्रियों से विवाह कर सकता था, क्षत्रिय तीनों ब्णों की से, वेश्य दोनों 
वर्णों की से व शूद्र अवशिष्ट वर्णो ही से । ब्राह्मण के लिये चार 
स्त्रियों से चार विवाह करना क्रमश: अन्याय नहीं है । संस्कार की एक 
आधार- भूमि होते हुए भी द्विज शब्द जितना अधिक ब्राह्मणों के लिये 
रूढ है, और वह जिस वेग से ब्राह्मण॒त्व का बोध करा सकता है, अन्य 
दो ( क्षत्रिय और वेश्य ) बर्णों का नहीं । चार विवाह व द्विज शब्द इन 
दोनों ही निमित्तों से हम आचाये शबरको ब्राह्मण मान सकते है। 
इस विवेचन से जहां उनका ब्राह्मणत्र सिद्ध होता है, वहाँ उनके 
विभव का भो सहज ही परिचय मिल जाता है', क्योंकि परंपरा और 
व्यवहार हमें बताता है कि विभव की ग्रचुरता होने पर ही अधिक विवाह 
किये जाते हैं | पर ये सव विचार हम जिन आधारों पर स्थिर करते हैं, 
हम अभी तक उनकी प्रामाशिकता पर विश्वास नहीं कर पाये हैं, व न 
उनके लिएं कोई भित्ति ही खड़ी कर सके हैं। इनकी संदिग्धता के 
कारणों पर स्वतः आगे प्रकाश डाला जा सकेगा। 

. इस पद्म में इन सब महान आत्माओं के लौंकिक उत्पादक के रूप 
में शबर स्वामी का आभिधान किया गया है । यही शबरस्वामी पहले 
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आदित्यदेव के नाम से. विख्यात थे, यह बताया जा चुका है। किन्तु 
जैनी और बौद्ध संग्रदायों के आक्रमण से अभिमूत हो कर इन्हें अपनी 
जीबनचर्या बदलनी पड़ी ओर ये उनके भय से भील के वेष में रह 
आत्मरक्षा करने लगे। तभी से इनके अनुयायी इन्हें “शबर स्वामी” की 
अभिख्या से आद्वत करते आ रहे हैं । यह एक सब से पहली'किंवदन्ती 
है-जो शवर “आदित्य देव” एवं भत्‌ हरि विक्रम के जनक की एकता में 
संदेह पेदा करती है। भला भतृ हरि और विक्रम जेसे शक्तिशाली 
शासकों के जनक का कतिपय व्यक्तियों के आक्रमण के भय से मारा २ 
भील के रूप में फिरना किस प्रकार लोकसंगत एवं हृदयंगम हो सकता 
है। हो सकता है-इनके नामकी उपपत्ति के लिए उनके अनन्तर होने 
वालें, उन संग्रदायों ने ( जो उनके तक और विद्वत्ता के शिकार हुए थे 
व जिनमें वौद्धों की प्रमुखता है ) इनकी अप्रतिष्ठा व अपने अभ्युद्य के 
प्रचार के लिए इस नाम के साथ इस कथा को संबद्ध कर दिया हो 

' और उनके इस नाम से यह लाभ उठाया हो । 

काल 

ऐतिहासिक विद्वाव्‌ इस संबन्ध में कोई निणेय नहीं दे गये हैं । 
जब हम काज्ञ निणेय करने के लिए चज़ते हैं, तो उपयु क् पद्य और भी 
अधिक आश्चयमय ग्रतीत होता है। वराइमिहिर के साथ जो संबन्ध 
ऊपर व॒ताया गया है-वह यदि सच्चा मान लिया जाता है तो शबर का 
क्राल ईसाके चतुथ शतक के ज्ग-भग ठहरता है । किन्तु वराहमिहिर के 
साथ लगा हुआ “विक्रमनृप” इस संबन्ध मे संशय पेदा करता है | यदि 
यह वही ऐतिहासिक विक्रमादित्य हें-जिसकी स्मृति में संबत्सर प्रचलित 
हैं, तो वराहमिहिर का समकालीन नहीं हो सकता | विक्रमादित्य का 
काल तो ईसा से पूरे ५७ में माना जाता हैं। कुछ लोग ऐसा भी' सिद्ध 
करते हैं कि शबर स्वामी विकमादित्य के प्रधान पंडितों में थे, ओर बे 
जज के गुरुथे । अतएब जिस विक्रम राजा का कीत्तेन शबर 

त्य के रूप. में किया गया है, बह निश्चय ही विक्रमादित्य नहीं है. 
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ओर इसी लिए इन कतिपय कारणों से उपयुक्त प्रतिपादन की अग्रमा- 
शिकता संदिग्ध ही नहीं, निश्चित हो जाती है। इस प्रकार शबर का 
काल हम सामान्य रूप से यह तो अनुमान लगा सकते हैं कि वह 
अवश्य ही ईसा की चतुर्थ शताब्दी से पहले विद्यमान थे। अपने भाप्य 
में उनने 5-१-२ पर महाभारत के आदिपवे से १-४६ को उद्ध त किया 
है-इससे भी उनकी पृ्वता ही प्रमाणित होती है। 

इन आधारों पर हम शवर के काल निर्धारण में उतनी खुगमता 
करे हा 4 

आर प्रामाणिकता नहीं मातते-जितनी कि उसकी रचना के अवलंब में 
पाते हैं। शबरभाव्य के दशम अध्याय अष्टम पाद चतुझे [सूत्र में 
समास के संबन्ध में विभिन्न मत प्रस्तुत करते हुए आचाये शबर 
कहते हैँ-- 

#इति भंगंबांन कात्यायनों मन्यते सम” 
“लेति भगवान पाणिनि:” 

इन दो शब्द-शास्त्रियों का उनने प्रत्यक्ष उद्धरण किया है, पतंजलि 
का नहीं। क्‍योंकि पतंजलि झात्यायनके अनन्तर हुए हैं । इससे हम 
शबर का काल सहज ही झात्यायनके अनन्तर ओर पतंजलि के पूरे 
निश्चित कर सकते हैं | इत दोनों में विवेचना करते करते आगे चलकर 
आचा< शपर लिखते हैं : 

'अंद्वादिवात्‌ पाशिने : बचन॑ प्रमाशम, असद्रादित्वाव्‌ कांत्यायनप्य 
असद्वादी हि विद्यमानमपि अनुपलभ्ध ब्रयात ( १०८-४ ) 

उनके इस लेख से भगवान्‌ पाशिनि में उनकी श्रद्धा की अतिशयता 
स्पष्ट होती है , व यह भी प्रमाणित होता है कि उनके पते कात्त्यायन 
के सिद्धांन्त प्रकाश में आ चुके थे, इसीलिये तो बे दृढ़ता के साथ उसे 
असद्वादी कहते हैं। भाण्डारकर महोदय ने कात््यायन का समय ईसा 
के पृषें चतुर्थ शताब्री व पंतजलि का समय ईसां से पूरे दूसरी 
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शताब्दी निश्चित किया है। .इन दोनों के मध्य अर्थात्‌ ईसावे से तीसरी 
झताब्दी को हम शबर स्वामी का काल निश्चित कर सकते हैं । अपने 
द्शनोदय में पूज्यपाद पद्टामिराम॒ शास्त्री ने भी इसी निर्णय को 
अंगीकार किया है | इससे अधिक इस संम्वन्ध में कोई प्रमाण उपलब्ध 
नहीं होता । 

देश 
शबर स्वामी के काल के: विषय में हम अनिश्चित अवश्य हैं, 

किन्तु मौलिक अन्तर नहीं रखते हैं। पर देश के सम्बन्ध में बड़े २ 
विद्वानों में सदा से मतभेद रहा है। उन्हीं के भाष्य में उपलब्ध कुछ 
तथ्यों के आधार पर माननीय डा. मा उन्हें उत्तरदेशीय और काश्मीर 
या तक्षशिला का निवासी सिद्ध करते हैं । उन्हीं के अनयायी माननीय 
मिश्र भाष्य के कुछ ऐसे उदाहरण उद्ध त करते हैं-जिन से शबर को 
मिथिलाका निवासी सिद्ध किया जासकंता है, व उन्हीं उदाहरणों की संगति- 

उन्हें दाक्षिणात्य भी बताती है | इस प्रकार हम किसी निश्चित तथ्य पर 
पहुँचने में स्वयं को सबवेथा असम पाते हैं। इनके कुछ आधार तथ्य- 
प्रस्तुत किये जा रहे हैं 

श्रद्ध य डा. का जिस आधार पर शबरको उत्तर भारत का रहने वाला 
बताते हैं, वे आधार वहीं हैं-जिनके संबल पर हम उन्हें विहार का 
निवासी सिद्ध कर सकते हैं । किन्तु उत्तर भारत में भी जिन तथ्यों पर 
वे काश्मीर ओर तक्षशिला का देश विदेश के रूप में संबन्ध स्थिर करते 
हैं... उनमें ये प्रमुख हैं 

.._ (७-१-७) प्रकरण में आचाये शबर 'वाससि राडा: श्रूयन्ते,बासो रंजय-. 
तीति वाससि च क्रियते!इस वाक्यपर विचार प्रस्तुत करते हुए संशय उपस्थित 
करते हैं --“असो सरत््यर्थ : पुरुषार्थो वा” । इस संदेह से हमें पता लगता; 
'कि शबर ऐसे प्रदेश का निवासी था, जहां पर स्त्रियों और पुरुषों दोनों के 
“लिये रंगीन कपड़े धारण करना उपाहासापद नहीं था, या रिवाज में संगिलित 
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था । दोनों ही के रंगीन कप्रड़े पहनने का रिवाज काश्मीर या उत्तर पश्चिम 
देश में प्रचलित. है | इसीलिये हम उसे बैहां का निवासी मान सकते हैं। 

महामहोपाध्याय डा० उमेश मिश्र जिन तकों के आधार पर उन्हें 
उत्तरदेशीय सिद्ध करते हैं, वे निम्न हैं, जो उत्तर भारत में भी विशेष. 
रूप से मिथिला पर ही लागू होते हेंः-- 

१--शबर को हम पंजाब का रहने वाला नहीं मान सकते, क्योंकि: 
वह ( ७-१-८ ) प्रकरण में लिखता हे-“बाहीकोडतिथिरागतः, यवान्नमस्मे 
प्रक्रिताम” । पंजाब में किसी अतिथि के आने पर जो खिलान की 
पद्धति है, अत एवं यदि वह पंजाब का रहने वाला होता, तो उसे किसी 
नूतनता के अभाव में इसकी सूचना देने का अयास न करना होता।' 
उसका यह प्रयास ही हमें बताता है कि वह ५जाव का रहने वाला नहीं" 
था, इसीलिए इस नवीन रीति का उद्धरण उसके लिए आवश्यक हो गया। 

२--शतपथ ब्राह्मण का एक वाक्य हे- तस्माहराहँ गावो5नुधावन्ति' 
( ७-४-२-६ ) ( बराह के पीछे ग।य॑ दोड़तों हैं) इस पर विचार करते 
हुए ( १-३-६-४८ पेज ) आचाये शवर इसे एक रिवाज के रूप में उद्ध त' 
करते हैं | इस परंपरा को रिवाज के रूप में हम आज भी दीपावलि के 
पहले दिन होने वाली धार्मिक क्रिया में देखते हैं--जिससे शबर का: 
मिथिला से संबन्ध अवगत होता है । 

३-- पयसा ( २-३-१ ) षाष्टिक भुजीत, यदि शालीं भ्रु जीत, तत्र 
दर्घि उपसिंचेत” ( षाष्टिक नामक धान को दूध के साथ खाना चाहिये, 
ओर शाली खाये तो उसे दही मिलाकर खाये ) यह पद्धति यों के यों. 
इस समय भी मिथिला में प्रचलित हैं । 

फिर क++क 

इस वाक्य के द्वारा शबर बताता है कि जन्मजात दास को स्वामी केः 
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काम के लिए ही खरीदा जाता है। इससे वह उस दास या गुलाम प्रथा 
की चच। करता है, जो अनेक परंपराओं तक व आज भी उत्तर भारत 
'में प्रचलित है, दक्षिण में नहीं । 

४--३-१-१३ में श्रीयुत स्वामी “दशापरव्वित्रेण अहं संमाष्टि” ( दुपट्टे 
'की मालर से ग्रह को धोना चाहिए ) इसे उद्धत करते हैं, इस प्रकार की 
ग्रथा अभी भी उत्तर भारत में प्रचलित है । 

६--( ४-३-२६ ) एवं (७-१-१२) में शबर उद्ध त करता हे--- 
“अग्निचिता पक्षिणों न अशितव्या: ( जो अग्तिचयन करता है, उसे 
'पक्षी नहीं खाने चाहिये ) शालिसूपमांसापूर्दबदत्तो भोजयितव्यं:” 

चावल, दाल, मांस ओर पूओं से देवदत्त को मौजन कराना चाहिये ) 
इन दोनों वाश्यों में प्रथम में पक्षियों के अशन का निषेध किया गया है, 
जो पू् प्राप्त का सूचक है। द्वितीय में, सोज्य पदार्थों की परिगणना 
'कराई जाती है, एवं उसकी विधि का आगे चलकर यज्ञदत्त ,ें/सी 
अतिदेश किया जाता है। ह्वितीय विधान एक शिष्ट के स्वागताथ है। 
इन दोनों पर विचार कर आचाये सिश्र लिखते हैं कि शबर ऐसे प्रदेश 
में रहता था, जहाँ उपरिलिखित वस्तुएँ नियमित रूप से भोजन में आती 
थीं। उत्तर भारत विशेष कर विहार में उद्च परिवारों में अभी भी यह 
खान पान ग्रचलित है । 

७--इतना ही नहीं, मांसाहार के साथ साथ शबर मछली खाने की 
परंपरा का भी अभिनज्ञ प्रतीत होता है। १०-७-६६ में बह कहता है-- . 
“ये ही एकस्िम्िन्‌ कार्ये विकल्पेन साथका: श्रयन्ते, ते परस्परेण विरोधिनो 
“भवन्ति। व्रीधिनां च॒त् सह प्रवृत्ति, लोकवतू--यथा मत्त्यान्न पयसा 
'सम्नइनीयादिति ।_ यद्यपि सगुणा मत्स्या भवन्ति, तथापि" पयसा सह ने 
समश्यन्ते” । ( जो एक ही काये में विकल्प से साधक सुनें जाते हैं, थे 
परुंसपर में विरोधी हो जाते हैं। विरोधी वस्तुओं की एक साथ त्रवृत्ति 
भहीं होती, लोक की तरह । जिस अकार यद्यपि मछली सगुण होती है, 
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, ज्ञधापि उसे दूध के साथ नहीं खाया जाता” ) शबर के इस वाक्य को 
'विवेचना करने पर वह हमें मछली खाने वाले प्रदेश से परिचित मात्र 
डी अतीत नहीं होता, अपितु उसका एक विशेषज्ञ भी मालुम होता हे । 
एक ऐसे स्थान पर जहाँ किसी अन्य साधारण उदाहरण से भी काम चल 
सकता था, और साधारण उदाहरण सफलता के सांथ सुगम हो सकते 
थे, मछलियों के उदाहरण देने से हमें विश्वास होता है कि वह इस 
पद्धति से घनिष्ठ संबन्ध रखता था। अभी भी मिथिला में अचुरता के 
साथ इस पद्धति का प्रचार है | 

८--७-२-२० प्रकरण में अचाये महादय स्वयं को एक पाकक्रिया- 
विशेषज्ञ के रूप भें प्रस्तुत करते हैं, और बताते हैं कि पाक नाम की वस्तु 

"क्रिया की एक-वाचिता रहते हुए भी व्यवहार में अनेकरूपता रखती हे | 
चावल बनाने का अलग तरीका है, तो सीरा पकाने का दूसरा । यह कोई 
आवश्यक नहीं है कि जो चावज्ञ बनाना जानता है, वह विना सीखे ही 
सीरा भी बना सके। “स्याद वेरूप्यम्‌ यथा पाके । यथा एक ण्वायमर्थः 
पाको नाम । तस्यार्थान्तरे बेरूप्यं मबति । अन्यथा लक्षण ओदनस्य पाकः, 
अन्यथा लक्षणों गुडस्य | येन ओदनपाकोी थ्रहीतो न असी आशिक्षित्वा 
गुड पंक जानाति”। डा० मिश्र कहते हैं कि वह इन दोनों क्रियाओं 
के भेद को स्पष्ट जानता था, और इस प्रकार के देश में रहता था, 
जहाँ ये दोनों क्रियायें प्रचलित थीं । उत्तर भारत के बिहार ग्रान्त में इन 
दोनों ही का पयप्त प्रचार है। इसी प्रकार वह (६-४-४२) में कहता 
है-“ओइने दधिदत्थाम्यवहतंव्यम? अर्थात्‌ चावल में दही डाल कर 
'खाना चाहिए, व आगे चल कर ( १०-६-२२ में लिखता हे- “दधिधृत- 
'शालिभिदेबदरत्तो भोजयितव्यः” देवदत्त को दही मद्ठा' खिलाया जाना 
चाहिए। ये दोलों ही प्रथायं अब भी चावज्ञ प्रधान देश मिथिज्ञा में 
प्रचलित हैं । 

६--केवल मद्दा ही नहीं, तेल के भोजन को भी शबर स्वाती 
“जपादेय वताते हैं, और उसे क्षणिक होते हुए भी शक्ति, स्पृति, बुद्धि 
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एवं आयुवद्ध क कहते हैं । “यथा तेलपानं घृतपानं वा मंगित्वे. डपि सति”- 
कालान्तरे मेघाल्थतिवलपुष्टयादीनि फलानि करोति, ७-१०-५। इस एक: 
ही स्थान पर नहीं, अपितुं ( १२११-६४ ), १०९-६-४५, १०२-६,२२ 
१०१-३-१६ इन असुख अमुख स्थलों पर शबर तेल के महत्त्व का” 
उपबर्णन करबा है, ओर उसे उपादेयतम सिद्ध करता है । यह भी उस 
समय जब की घृत ग्रचुर मात्रा में उपलब्ध था। तैल की गशंसा यह 
प्रमाणित करती है कि वह किसी इस प्रकार के अदेश में रहता था. . 
जहाँ तेल अधिक खान पान में लाया जाता था। विहार में आज भी तैल - 
का प्रयोग अन्य प्रदेशों की अपेज्ञा अधिक होता है 

१०---१-१-४ में ठतीयकाश्वतुर्थकाभ” इस वाक्य से वह निय-. 
मित रोग की चर्चा करता है. जो तीसरे चौथे दिन होता है। शायद: 
यह मलेरिया बुखार. ही हो सकता है, जो विहार में अधिक होता है । 

११-.६९-४-४१ वें प्रकरण में आचाये शवर उस पद्धति का' 
उल्लेख करता है-जिसके अनुसार मोटे चावल को दही, ओर बारीक 
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चावल को दूध के साथ उबाल कर खाना चाहिए | 

१---१०-२-६ ४ यद्यपि न श्रयंते तले न स्नेहयितन्यभिति, तथापि समानराय्लम्‌ 

-- तेल धतस्य विनिवत्त क॑ भव ते । 
_---”* ६-५ यथा मास घततलाम्यां देवरतो भोजयितव्य इत्युत्त उद्ध मांस 

घृतेनाद मास तलेन । ' 

 ३--१०-६-२ २ ' देंवदतवद यकज्ञदत्तस्तलेनेत्युक्के सेहनसाम-न्यादू तल छंद. 

न काय एवं विनियज्यते न ओदनक।यथे ; 

४ १०-३-१६ सामान्य हि अस्य स्नेहनसामथ्य घतेनेति । 

“४--( ६-१-५ विभाषां हि सम भगवण्न्‌ पाणिनिरबोते ) 

_97£६-४-४२ ये स्थविष्ठास्तानिद्धाय प्रदात्रें दर्धश्वर्म, येडरिंप्लास्तान्‌ विष्णुके 
शिपिचष्ठ/।य श्वते चदमिति । 
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.. आचाय मिश्र के अनुसार ये दोनों ही अ्शालियां. अथमतर काल 
में मिथिला में. प्रचलित थीं । 

माननीय मिश्र का यह अनुसन्धान शबर स्वामी की उत्तरदेशीयता 
-सिद्ध करने के लिए पर्याप्त है। इन्हीं में कुछ आधार ऐसे भी हैं, जो 
इनकी दाक्षिणत्य-प्रतिपत्ति में सहायक होते. हैं। २“ वराह गावो5नु- 
धावन्ति आदि के द्वारा जिन धार्मिक क्रियाओं का संकेत है, वे किसी 
न किसी रूप में दक्षिण में भी प्रचलित हैं । उद्ध पभयज्ञ आदि अन्य 
भी इसी प्रकार की क्रियायें वहाँ अचार में आ रही हैं। ३-६० दिन में 

"पैदा होने वाले जिस धान को दूध, और शाली को दही से खाने की 
चर्चा की गई है, दक्षिण में प्रचुर मात्रा में इस श्रथा का अचार अभी 
तक भी है। ४-जन्मजात दास के संवन्ध में जो कुछ कहा गया है 
वह भी किसी न किसी मात्रा में दक्षिण भारत में प्राप्य है। यह अवश्य 
है कि उसका उत्तर भारत की तरह वहाँ पर अधिक विकास नहीं हो 
'पाया, फिर भी उच्चतम जागीरदारों के व जमींदारों के यहाँ इसका स्वरूप 
किसी न किसी दिशा में सुरक्षित है। ५-दुपट्र की जिस मालर से' 
संमाजन करने का वणन किया गया है, दक्षिण भी इस रीति से शून्य 
नहीं है । इसी प्रकार तैल भोजन के आधिष्त्य को भी हम मिथित्ा और 
सद्रास आंत में समान रूप से' देखते हैं। दही, मद्दा, और चावल के 
प्रयोग के संबन्ध में जिन जिन अनेक विधाओं का वणन किया गया है 
वे दोनों ही प्रदेशों में उसी रूप में आहत हैं। मलेरिया भी चावल 
पैदा होने वाने प्रदेशों में स्वेशः प्रतिष्ठित रहता आया है। यें सब तथ्य 
तो जिस प्रकार मिथिला पर लगते हैं, उस प्रकार दक्षिण पर भी । शवर 
स्वामी आदि नाम भी अपने 'स्वासी? आदि विशेष्णों के साथ दक्षिण 
भारत में अधिक प्रयुक्त होते हैं, ६सलिए अनेक विद्वान्‌ शबर स्वामी 
को दाजक्षिणात््य सिद्ध काने का सयुक्तिक साइस करते 

फिए भी उपयुक्त .डद्वरणुं/ में मत्य भोजन आदि अनेक ऐसो 
अथाएँ भो हैं-जितका निःथता को ओर अधिक ग्रचार है। और अन्य 
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तक भी शबर की उत्तरदेशीयता साधने में सबल हैं। ऐसी अवस्था में 
यदि शबर को उत्तर भारत का निवासो माना जाता है, तो काश्मीर या 
तक्कशिला की अपेक्षा मिथिला के किसी अंश को उसका निवास स्थान 
मानना युक्तिसंगत होगा । सदा से ही मिथिला और दक्षिण भारत में" 
मीमांसा-दर्शन के भंडार रहे हैं। अतएवं उनमें शबर स्वामी जैसे 
महान्‌ दाशेनिक का जन्म स्वाभाविक है। परन्तु एक ऐसा भी आधार 
है, जो उनकी दाक्षिणात्त्यता सिद्ध करने की प्रेरणा देता है'। यदि 
सचमुच शबर ने बोदों के भय से भील रूप धारण किया, तो चौड़ों का 
प्रचार जितना दक्षिण भारत में पहले हुआ, उतना उत्तर भारत में नहीं । 
शबर के भाष्य में वर्णित विज्ञानवाद आदि बोद्ठ सिद्धान्तों के खंडन को 
देख कर हम यह सहज ही में अनुमान लगा सकते हैं कि वह किसी 
बोद्ध-अचुर आन्त का निवासी था। आचाये शंकर को भी उसी भ्रदेश ने 
जन्म दिया। अस्तु, यह एक ऐसो संशयास्पद समस्या हे-जिसके संबन्ध' 
में किसी निश्चय पर पहुँचना असंभव सा हो रहा है । फिर भी मिथिला 
ओर मद्रास इन दोनों में से हो शवर किप्ती एक स्थान के रहने वाले थे, 
ओर ये दोनों ही उनके विशेषतः काय क्षेत्र रहे। इन दोनों क्षेत्रों पर 
उनका पूर्णो प्रभाव था । इस प्रकार हम शवर स्वामी के जीवन, काल और 
देश सभी ओर से अनिश्चित अवस्था में है। संभवत: *उनका जन्म 
सद्रास प्रांत में हुआ-ओर बिहार उन्तका विचार-क्षेत्र बना रहा । 

रचना क्‍ 
शाबर भाष्य ही शबर स्वामी की एक मात्र रचना हे-जो उनको 

ख्याति. ओर उन्हें सरस्वती का वरद पुत्र सिद्ध करने के लिए पर्याप्त है । 
मीमांसा के ज्षेत्र में तो जेमिनि सूत्रों के अनन्तर सबसे प्रथम रचना 
यही है, जो प्राप्य है। इसी से इसकी आचीनता सुट्पष्ट है। क्‍या भाषा, 
क्या विचार, क्‍या शैली इन सभी दृष्टिकोणों से शबर स्वामी की यह 
रचना इतनी व्यवस्थित और मौलिक है कि जिसे देखते हुए उस्तको 
इतनी प्राचीनतरता में भी संशय होने लगता है | क्ित्तु वह अनेक हृढ 

१-विशेषतो द्वुष्टव्य-कुएु स्वामी श स्त्री के े ख । 
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प्रमाणों से प्रतिपा पदित की जा चुकी है, इसी लिए उस गआरंभिक काल 
में भी रचना की यह व्यवस्थिति, उच्चता व सर्वगुण-संपन्नता शबर की 
महत्ता के चार चाँद लगा देती है। संस्कृत साहित्य के जिन विभिन्न 
विषयों पर भाष्य लिखे गये, उन सबके लिंए यही एक रचना आधार 
भूमि, पथग्रदर्शिका, अपिच उद्‌गमस्थली है । आचाये शंकर ने तो इनकी . 
शेत्री का अनुकरण ही नहीं किया, अपितु उसी रूप में उद्धरण किया है। 
किस भ्रकार शबर कहते हैंः-- 

है धर्म: प्रसिद्ध,, अप्रसिद्धोवा, -असिद्धय्वे न्ष ज़िज्ञासितव्य:, अप्रसिद्ध 
शे चतराम्‌ । ( शाबर भाष्य--१-१-१ ) 
7 उसी प्रकार शंकर भी कहते हैं:-- 

ब्रह्म प्रसिदधमू, अप्सिद्धम, वा असिद्ध चेन्न जिज्ञासितव्यम्‌, 
अग्रसिदेश्न नतराम्‌ । ( शांकर भाष्य--१-१-१ ) 

यह अनुकरण अनेक स्थानों पर इतनी पराकाष्टा पर पहुँच गया है' 
कि इसे अनुकरण न कह कर उद्धरण कहना अधिक संगत ग्रतीत होता है। 
व्याकरण महासाध्यकार पतंजलि भी शबर स्वामी के अनन्तरकालीन है, 
यह सिद्ध किया जा चुका है. । इसी लिए हम पतंजलि और उनकी शैली 
पर भी शबर स्वामी का ग्रभाव स्पष्ट देखते हैं। सरल से सरलतम भाषा 
में गंभीर से गंभीर विषय को छोटे छोटे. वाकयों में विभाजित कर 
विस्तार से निरूपण करने का जो प्रकार हम व्याकरण महाभाव्य मेँ 
देखते हैं. वह आचाय शबर ही की देन का विकसित स्वरूप है। 
अवशिष्ट भाष्यों के संवन्ध में तो कहना ही क्या है, क्योंकि वे अत्यन्त 
अर्वाचीन है । 

शबर स्वामी की यह विस्तृत ऋति हमें द्वाद्श अध्यायों के संकलन 
रूप में प्राप्त होती है, जिसमें मेंकड़ों पाद, एवं हज़ारों अधिकरण हैं । 
मुख्य रूप से इसके दो भाग हैं, सूत्र और व्याख्या । पहले जो भी कुछ 
कहना होता है, उसके अवलंब की सूचना संक्षेप से दे दी जाती है- 
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जिसे ही हम सूत्र कहते हैं। फिर उसी संक्षिप्त सन्‍्तव्य की विस्तार से- 
आलोचना ग्रत्यालोचना के साथ उदाहरणोपन्यासपूर्वेक विवेचना की 
जाती है। इससे हम विवेच्य वस्तु.को विस्खलित रूप में पाते हैं। अपनी 
इस शैली के द्वारा शबर ने जहां भाष्य को सबांगपूर्ण बनाया है, वहाँ 
जैमिनि सूत्रों की महत्ता की भी स्थापना की है | इसीलिए उनका भाष्य 
'समान रूप से सर्वत्र समाहत हैं। शबर से पूर्व जैसिनि और उनका 
शास्त्र नियत रूपरेखा पर नहीं था; शबर ही सबसे पहले व्यक्ति थे-- 
,जिनने उसे अधिकरणों के रूप में! विभाजित कर व्यवस्था ग्रदान की 
'इससे यही एक अकार से मीमांसा की आने वाली गअणालियों की 
उद्‌गमस्थली हुई, और जैमिनि सूत्र अध्ययन अध्यापन अणाली में गौण 
बत गये । जैमिनि के अनन्तर इसी अंथ ने मीमांसा के सिद्धान्तों का 
प्रतिनिधित्व किया, इससे मीमांसा में इसका स्थान स्पष्ट हो जाता है। . 

सपा 

भाषा के संबन्ध में शबर के विचार अत्यन्त स्पष्ट हैं, उनने सरल 
से सरल भाषा का तो व्यवहार किया ही है, पर अपने भाष्य की पहली 
'पंक्ति में ही अपने दृष्टिकोण को स्पष्ट भी कर दिया हे, वे कहते हैं-- 

९“लोके येष्वर्थष प्रसिद्धानि पदानि, तानि सति संभवे तद्थान्येव 
सूत्रेष्वित्यवगन्तव्यम्‌ । नाध्याह्रादिभिरेषां परिकल्पनीयो5थे:, परिभाषि- 
लब्यो वा। अन्यथा..........-- इति प्रयत्नगौरवं प्रसज्यते । 

यद्यपि शबर की यह उक्कि जैमिनि के सूत्रों के संबन्ध में है, 
तथापि इस पर उनके व्यक्तित्व की छाप है । वे भाषा को आडंबरहीन 
बनाना चाहते हैं, और कहते हैं---“यदि *भाग को कठिन बना दिया 
जावेगा, तो भावों की गंभीरता के साथ साथ भाषा भी हमारी विवेचना का 
'विषय वनः जयेगी। इससे हमें द्विगुरित श्रम होगा? | शबर का यह 

 मंतव्य संपूर्ण उच्च कोटि के लेखकों के लिए आदर है, वे न ६घर उधर के 

१-२० शाबर साध्य १०१-१ 
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अध्याहार, आक्षेप आदियों को द्वी पसन्द करते हैं, ओर न मनगढंत 
शब्दों को ही। अपनी इसी विचार घारा को वे “नाध्याद्वारादिभिरेषां 
परिकल्पनीयो5थ:, परिभाषितव्यो वा? कह कर अभिव्यक्त करते हैं । 
इसी का पालन उनकी संपूर्णो रचना में हुआ है। गंभीर से गंभीर विवेचन 
के समय भी वे अपनी विचारधारा के साथ साथ भाषा को गंभीर व दुरुह् 
नहीं होने देते, अपितु उसे वहाँ अधिक सरल बनाने का यत्न करते हैं, 
ओर उसे बातचीत की सी स्वाभाविक शैली का रूप दे देते हैं । शब्द 
ओर अथ के संबन्ध कता का खंडन करते हुए वे लिखते हैं 

“अवश्यमनेन संबन्ध॑ कुबेता केनचिच्छुब्देन कतेज्य:, येन क्रियेत 
तस्य केन कृत: १ अथान्येन केनचित्‌ कृत, तस्य केनेति, तस्य केनेति ? 
नेबावतिष्ठते ( १-१-४ ) 

कितना स्वाभाविक रूप है, जैसा कि हम पग्रतिक्षण व्यवहार में 
लाते रहते हैं। न्याय के आचायों और उन्तकी रचनाओं की तरह 
'शब्दाडंबर प्रधान रचना न होने के कारण ही शवरकी शैली अनुकरणीय 
सिद्ध हुई, ओर प्रसन्नता इस बात की है कि शंकर और पतंजलि ने भी 
भाषा के क्षेत्र में यही दृष्टिकोण रखा। 

शेली:--- 
.._ शैली ही में लेखक का व्यक्तित्व निहित रहता है, इसी के आधार पर 
हम लेखक की मोलिकता का अनुमान लगा सकते हैं। जहाँ विचारों की 
महत्ता आवश्यक है, वहाँ उनके अभिव्यक्त करने का अकार भी कम 
महत्त्व नहीं रखता । कुशलता इस बात में है कि गंभीर से गंभीर विषय 
'को सरल से सरल भाषा में गंभीर विवेचन के साथ उपस्थित कर दिया 
ज्षये । रचना के ग्रत्येक पद पर इसी प्रकार लेखक का व्यक्तित्व अंकित 
शहता है । शबर को तो हम इस प्रकार की शैली का जन्सदाता कह 
सकते हैं । उनके भाष्य का विषय गंभीर है, किन्तु उनकी शैज्ञी उतनी 

१०-शबर भाष्य-( १-१-१ ) ््््ः 
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ही अधिक सुगम है--जिसमें आवश्यकता के अनुसार विस्तार और 

संक्षेप किया गया है. । विशेष कर प्रथम अध्याय के पथमपादस्थ विषयों 

को अपनी प्रणाली से उनने अधिक र्फीत दिखाने का यत्न किया है, 

जहाँ उन्हें लौकिक आख्यानों की सी सरलता व सरसता भ्राप्त हो गई है। 

विवेचन के समय लोक में प्रचलित उक्तियों ब मुहावरों को भो स्थान 

देकर विषय को विनोदपूर्ण बनाने का यत्न किया गया है| इसी लिए 

तो मीमोंसा दर्शन ही नहीं, अपितु अनन्तर होने वाले संपूर्ण भाष्यकार 
इस महामना के सतत ऋणी हैं, ओर रहेंगे। शंकर और पतंजलि इसके 

निदशन हैं । 

आचाये शबर ने अपने विचारों को दो रूपों में बांठा हैे--पहले 

: इन्हें सूत्र रूप में उपस्थित किया है, ओर फिर उन्हें. विश्छिष्ट किया हे । 

जैसिनि के विचारों को लौकिक ओर व्यावहारिक रूप देने का सबसे बड़ा 

श्रेय इसी महापुरुष को है। इस विश्लेषण में अधिकतर उनने वैदिक उदा- 

हरुणों के रपषष्टीकरण के लिए लौकिक उदाहरणों को स्थान दिया है। इससे' 

उसकी दुरूहता स्वथा दूर हो गई है। संक्षेप में शबर की शैली ने जहाँ 
भीमांसा शास्त्र को व्यवस्था प्रदान की, वहाँ उसे अपनी विशेषता के 

. कारण लोकवेदोभयसंमत बनाया। 

शबर के सूत्र भी जेमिनि सूत्रों की तरह अत्यन्त विस्तृत नहीं हैं। 

वे तो केवल ग्रतिपाद्य विषय के ग्रतोक मात्र हैं। न वे अधिक मात्रा में 

ही हैं--जिनके उपयोग में भी संशय हो । किन्तु यह अवश्य है कि शबर 

द्वारा प्रवत्तित विवेचना-रैली ने मीमांसा-दर्शन के अमुख उद्गम स्रोत 
होने पर भी शिक्षा-पद्धति में उन्हें महत्वपूर्ण अनिवाये स्थान नहीं प्राप्त 

होने दिया । जैसा कि व्याकरण आदि अन्य शास्त्रों में सूत्रों का प्राघान्य 

आज तक भी सुरक्षित देखते हैं, मीमांसा-शांस्त्र में नहीं। इससे यह 

»विद्वित होता है. कि यह शास्त्र. अपनी विचार प्रधा नता के कारण संक्षेप 

की अपेक्षा विस्तार को अधिक महत्त्व देता है । इसी प्रकार का प्रभाव 

अःप्य भो विचार प्रधान शास्त्रों पर पड़े बिना नहीं रहा। 
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प्रमुख देन 
जिस परिस्थिति में हमारे विषय-नाय 5 का जन्म हुआ, उसका 

पूर्ण विवेचन ऊपर अस्तुत किया जा चुका है, इससे शबर को देन का 
अनुमान भो कर लेना कुछ सहज हो सकता है । पिशेष कर में ठो अपने 
मंतव्य में पहले हो प्रकट कर चुका हूँ कि मोमांसा की प्रारंभिक परि- 
स्थिति व रूपरेखा के आधार पर आज भो अनेक उदाशशय इसे दशेन 
कहने सें हिचकिचाते हैं। किन्तु दशेनों में उसे जो महत्त्वपूर्ण स्थान 
मिला हे एवं उनकी शास्त्रोय विचारधाराओं में उसे जो भो प्रतिष्ठा प्राप्त 

हुईं है, वह इस दिचक्रिचाहट से पराधृत्त नहों हो सकती। संक्षेप में 
मींमांसा का यही सम्मान और उसको यह अतिष्ठा हो आचाय शबर की 
प्रमुख देन हे---जिसकी विभुता को सीमित नहों किया जा सकता । 

इससे पूर्चे मीमांसा को कोई सखतंत्र दाश।नक् विचारधारा नहीं 
थी, न उसकी कोई तकप्रणाली हो थी। बौद्ध चारों ओर से भारतोय 
आंत्मवाद, याज्ञिक परंपरायें, व वेद के खंडन में लान थे, यहाँ तक कि 
वे वर्णू-व्यवस्था तक को उखाड़ कर समाज से दूर फेंक देना चाहते थे । 
ऐसी भयावह स्थिति से सीमांसा और उसके आधार वेद की रक्षा करते 
हुए उसे दाशनिकता प्रदान करना एक कठिन काये था--जिसे पूर्ण करने 
का श्रेय महान्‌ पुरुष शबर स्वामी को है। इस दिशा में शपरने जेमिनि 
के सूत्रों से अधिक श्रगति की और संपूर्ण दाशेनिक विषयों को धमं व 
मोत्त के प्रति अनन्य साधन सिद्ध करते हुए प्रतिपादन झिया | 
इससे मीमांसा एह स्वतंत्र दर्शन घिद्ढ हुआ और पहले जिस अकार 
उसे ब्रह्म-मोमांसा के साथ ता हुआ रहना पडता था, (क्योंकि 
इसको दाशनिक स्वतंत्र विचारधारा न थी) अब पीछे न लगना पड़ा और 
प्रथक्‌ २ दाशनिक सरणि होने के कारण दोनों का स्वतंत्र अस्तित्व हो | 
गया। एक ने घम्म को अपना लद्दंय बनाया, तो दूघरी ने ब्रह्म को । 
संक्षेप में स्वतंत्र शारत्र और विकसित दाशंनिक्र विचारधारा के रूप 
में मोमांसा की जो आज गणना है, वहसवरा: इस महामन। का देन है । 
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विचारधारा के इस ग्रधाह््‌ में शबर हमें अत्यन्त गतिशील प्रतोत 
होते हैं, शून्यवाद ओर निरालंबनवाद जेसे सिद्धान्तों का वे अपनो विस्तृत 
प्रतिभा के बल पर निराकरण करते हैं। उनने वेद और यज्ञ को अघ- 
श्रद्धा से हटाकर उपयोगिता की कसौठी पर कसा | अपने भाष्य के प्रारंभ 
में हो एक स्वतंत्र बचारक ओर समाज सुधारक के रूप में कहते हैंः--- 

“ज्ोके येष्वथे षु अ्सिद्धानि पदानि, तानि सति संभवे तदर्थान्येव 
सृत्रेष्वित्यवगंतव्यम्‌? 

इस प्रकार अपने विचारों को उन्नति पर चढ़ाते २ वे लौकिक और 
बेदिक वाक्यों में कोई अन्यर नहीं मानते | स्थान २ पर वे बंदिक नियोग 
की भी प्रयोजनवत्ता को अनियार्य सिद्ध करते हुए उपयोगिता का महत्त्व 
घोषित करते हैं। वे कहते हैं केवल्न वेद ने कहा है--इसी लिए किसी 
कमे का अनुष्ठान अनिवाय नहीं हो जाता, अपितु उसमें प्रवृत्ति के लिए 
उसकी फल्नवत्ता ही प्रयोजका हो सकती है-- 

“प्रयोजन बिना न सन्दो5पि गबत्तैते” 

केवल इतना ही नहीं शबरने अपने विचांरों को कहीं भी गुप्त रखने 
का यत्न नहीं किया। एक स्पष्ट सुधारक ओर विचारक होने के नाते उसने 
लोक की बड़ी से बड़ो परंपरा के खंडन करने में भी कहीं लेखनी को 
रुकुचित न होने दिया। ईश्वर जेसी सर्वशक्तिशाल्रो सत्ता को भी उसने 
अनिवाये मानना आवश्यक न समम्का, और उसके सामने केवल परंपरा 
के प्रामाण्य पर ही मस्तक क्रुकाना उचित न माना | जहाँ शब्द और 
अथ के 4बन्धकर्ता को कल्पना का प्रश्न आता है, शबर प्रत्यक्ष उसका 
खंडन कर किसी कतो की संभावता को अनावश्यक और अव्यावहारिक 
सद्ध करते हैं। इससे उनकी स्पश्टता, सिद्धान्तग्रियता और विचार-स्वतंत्रता 
निविवाद प्रमाणित दी जाती हे । 

लि 

, ब्ेद की रक्षा का उन्हें पद २ पर ध्यान रहा है इसीलिए उनका 
संपूर्ण विश्लेषण और विवेचन चाद वह किसो भी इतर दिशा में ही जा 
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रहा हो, स्वभाव॒तः घूम फिर कर जिस प्रकार नदो समुद्र में आ गिरतो 
है, उसी प्रकार अपने लक्ष्य स्थान को प्राप्र कर हो शान्ति लेती है । अपने 
तृतोय चतुर्थ पंचम सूत्रों में वे अत्यन्त प्रोद्चिमा के साथ प्माणों का 
निष्पक्ष, निदोष एवं निर्विवाद विवेचन करते हैं, केवज्ञ इसलिए नहीं कि 
मीमांसा के मंतव्य में इनकी प्रथकू सत्ता ग्रमाखित हो, अपितु इसलिए 
कि उनकी अपेक्षा वेद की उच्चता प्रमाण को दिशा में अभिव्यक्त हो | वे 
शब्द की अपोरुषेयता व उ्चके अथ की अक्त्रिमता सिद्ध करते हैं। केवल 
इसलिए कि कहीं वेद में किसो भी प्रद्नार से पुरुष का प्रवेश न हो जाये । 
परपरया यही स्थिति आहृतिप्रवान शब्दबोधष की भी है। सक्तेप में 
ज्ञान की जितनो घाराएँ इस महापुरुष से उद्ध त होतो हैं, वे केवल एक 
लक्ष्य को लेकर | यह इसको विशेषता है कि उसको धारा कहों भी टूट 
नहीं पाती । इससे उनको शक्ति का विकास सुझेय हे | 

तकपाद उनके शास्त्रोय विवेचन का भंडार है-जिपतमें हम विचारों 
का क्रमिक विकास पाते हैं। विज्वास की यह धारा शनें: २ प्रवाहित 
होतो है और जहाँ वेड पर कोई भी आघात नजर आने लगता है, लेखनी 
की गति तीत्र, प्रभावशाली एवं व्यंग्यपू्ण भो हो जातो है। वस्तुतः इसे 
हम ज्ञानर्रांड कह सकते हैं। विज्ञानवाद का खंडन करते हुए आचाये 
शबर कुछ भो कमी उठ। नहों रखते, वे उसके स्थान पर आत्मत्ाद की 
स्थापना करते हैं--वेदा्थे की उपपत्ति के लिए शून्यवाद और निर,लंबस- 
वाद का भी निरास इसो श्र्न॑ंग में होत। है । अधिक क्या, वेद की रक्ा 
व मीमांसा की श्रोवृद्धि के लिए इस सहापुरुष ने अपना जोबन सतत ' 
विचार संघषे में बिताया। इसीलिए हम जहाँ इसे सीमांसा को दाशेनिऋता 
का उद्गम-स्थल्न सानते हैं, वहाँ उसका अंगरक्षक भी स्वोआं ९ करते हैं। 
इसका प्रत्यक्ष प्रभाव हम आगे आनेव्रालों परपराओं में पाते हैं, जहाँ 
दिसालय की तरह इसके विचारबक्षस्थल से त्रिवेणों क॒ उद्गम होता है । 
यह इसके भ्रेयकी पराकाप्ठा का प्रतीक है ? जिसे हम शंकर जेसे अलौ- 
किक प्रतिभासंपन्न व्यक्ति में श्रद्धा के रूप में अंकुरित पते हैं--जिसने 
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अपने भाष्य में स्थान-सथान पर इसे अभिव्यक्त कर स्वयं को नतमस्तक 
किया है । संक्षेप में माननीय शबर भीमांसा-शास्त्र के हिमालय हैं । 

उनको स्वतंत्र विचारधारा के संबन्ध में हम पहले पर्याप्त प्रकाश 
डाल चुके हैं | शबर तो एक महान्‌ क्रान्तिकारी थे, और रूपूण समाज 
में विभिन्न सुधारों द्वारा परिवर्तत लाने के लिए वे पद पद पर सचेप्ट 
रहते थे। उनने ईश८२ जेसी सब्सम्मत सत्ता पर केबल आक्षेप ही नहीं 
किये, अपितु उसकी फर्लानयामिका शक्ति का अत्यक्ष रंडन किया और 
उसके स्थान पर अपूबे की स्थापना की-जिसके परिणाम स्वरूप ईश्वर 

. की कतंव्य शक्ति नष्ट हो गई, और उसे विभिन्न छुख दुःख बांटने के जो 
अधिकार थे, वे छीन लिए गए । यह कोई साधारण और उपेक्तणीय 
पुकार नहीं है-जिसको कोई परवाह न करे | सीमांसा शास्त्र की स्व॒तत्र 
सत्ता का यह पहिला अतीक है। इसी अकार का दूसरः सिद्धान्त उसका 
भावना के रूबन्ध में हे-जिसे आने वाली संपूर्ण परंपराओं ने शिरो- 
धायें किया । वाक्याथे निर्णय आदि इसकी अन्य अमुख देन हैं । इस पूरे 
के रे विवेचन से हम महामना शवर के विचारों से पूर्ण परिचित हो 
जाते हैं । 

साहित्यिक दृष्टि से तो हम इसे सीमांखा का जन्‍्मदाता ही मान 
सकते हैं । निश्चय ही मीमांसा को आज जो साहित्यिक महत्व मित्रा 
हुआ, है, शबर ही के कारण | इससे पहले मीमांसा का अस्तित्व आव- 
श्यक था, किन्तु वह्द एक विग्र खलित रूप में । सूत्रों को बिषय के अनुसार 
विभाजित कर शबर ने उन्हें व्यवस्था ही नद्दीं प्रदान की, अपितु उनके 
साष्य ने अपनी मौलिक पद्धति के सहारे इन्हें साहित्यक वेष भूषा 
पहलाने में कोई कमो नहीं रखी | रूखे से रूखे विषय भी यहाँ आकर रस 
से ओतप्रोत द्वो गयये। साधारण रूप में हंस उनकी इन मह्यन्‌ साधनाओं 
को अमुख दो भागों में बांट सकते हैं:--- 

'.. . १:-पहली वे जो इनने वेद व धर्म की रक्षा के दिए को । 



२--दूसरो वे जो उनने मीमांसा शास्त्र के विंकास के लिए कीं। 
उप्तकी इन महाव सेवाओं के लिए हम सब ऋझतज्ञ हैं । ' 

जिवेणी 
मोमांसा शास्त्र के इस हिमालय से तीन स्वतंत्र घाराएँ उद्ध त व 

बिकसित होती हैं। जिनमें हस मीमांसा की पूर्ंता के दशेन करते हैं । 
इसी आधार भूमि से उनका जन्म द्वोवा है, और यहीं से उन्हें पोषज 
भी मित्रता है। इन तीन ज्ञानधाराओं को, जो कि सीमांसा-न्ेत्र को 
पल्लवित पष्पित एवं फल्नान्चित करतो है, इन तीन मतों के रूप में प्रच- 
लित पाते हैं, जिनमें प्रथम दो अनेक विचारसरिताओं के अधिक संमि- 
श्रण के परिपुष्ठ हैं, और अंतिम एक नाममात्र से गयनोय है। ये अपने 
भ्रवत्त को के नामों से प्रसिद्ध हैं:-- 

२--भट्टमत, २े--प्रभाकरमत, ३--मुरारिसत । 

इन तीनों पर ही स्वतंत्र २ रूप से आगे विचार किया जा रहा है। 
ये तीनों परंपराय शबर स्वासो की विचारधाराओं की व्याख्याएं हें-जिनमें 
प्रथम दो पूर्ण विकसित॑ एवं अंतिम अस्पष्ट है । शबर की महत्ता के 
प्रतिपादन और उसका मीमांसः में स्थान निर्धारण करने के लिए इनका 
एक एक आचार्य मूर्त निदर्शन हे | शबर की इन व्याख्याओं से पू्े के 
संक्रमणकाल में कतिपय आधार्यों के होने को संभावनायं हँ-जिनमें 
भू मित्र प्रमुख है । 

भत्‌ मित्र 
इन विभिन्न धाराओं के उदय से पूर्वे भो हम शबर के अनन्तर 
एक स्वतंत्र विचारक को पाते हैं-जिसे हम अनेक स्थानों पर मठ मित्र 
के नाम से उद्ग त देखते हैं। भतः मित्र का शबर तक कोई उल्लेख हमें 
नहीं मिलता, इसीलिए उसे शबर स्वामो के अनन्तरकालोन मानना युद्धि 
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संगत पतीत होता है । कुमारिल भट्ट ने तो उसके सत का स्थान २ पर खंडन 
किया है। केवल भट्ट ही को नहीं-उसकी धारा के बड़े २ अनुयायियों 
को भो इस महाव्‌ विचार शास्त्री के विचारों के खंडन करने के जिए 
बड़े २ आयोजन करने पड़े हैं, इसी से इसको खतंत्र प्रतिभा-षेभव का 
सहज अनुमान लगाया जा सकता है। अनेक विवादों में इसको स्वतंत्र 
विचारधारा थी और वह इतनी दृहमूल स्थिर और संभत थी कि उसे 
हटाने के लिए अनेक वर्षो तक साधनाएं करनी पड़ीं । सिद्धान्त भो इसके 
बढ़े सबल थे, और परंपरा भी दुर्भेय | कुमारल भट्ट अपने प्रमुख मंथ 
श्लोकवार्तिक के आरंभ में उनकी ओर संकेत करता है-- 

प्रायेणेव हि सीमांसा लोके लोकायतीकृता । 
तामा[स्तकपथे कतु मर्य यत्नः कृतो मया। श्लो०पे० ४) 

इसकी व्याख्या करते हुए आचाय पार्थेसारथि सिश्र भी स्पष्टीकरणः 
९  जयकवाकमक 
| 

“सीमांसा हि. भरत मित्रादिभिरतोकायतेवब सतो लोकायतीकृता। 
नित्यनिषिद्धयोरिष्टानिष्ट फर्ल नास्तीत्यादि बह्ुपसिद्धान्तपरिग्रहेणेति ॥ 

' तामास्तिकपथे कठ वार्तिकारंभः प्रयत्न: कृतो मयेति” 

। इससे यह सिद्ध है कि उस काल में भत ।मत्र के सिद्धान्तों का कितना 
सावदेशक प्रचार था। 

५७, सैवान २ पर आप्त उदादरणों से हमें यह भी |वदित होता है कि. 
अ मीसां ता के प्रारम्भक व्याख्याताओं में से सबसे अधिक श्रति- 

ष्ठित थे, स्वयं प।थेसारथि ही इसे प्रमाणित करते हैं:-- 

४प्वीमां तायाश्विरतनानि भरत सित्राद्राचितानि व्यास्य|नानि विद्यन्ते?” | ' 
( श्लो > वा० पे० ३-४ 9 
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केवल पार्थसारथि ही नहीं. अनेक महान लेखकों ने भत्‌ मित्र को 
सादर उद्ध त किया है। अपनी 'न्यायमंजरो” में २२६ प्र० ) जयन्त 

“प्िद्धित्रय में (६। पे यामुनाचा यें,*अभिवावृत्तिमात्रिका” में (पेज१७) 
मुकुन्द भट्ट एवं श्लोकवार्तिक में (७३३ पेज! श्रों कुमारिल भट्ट ने विभिन्न 
विचारों के प्रसंग में इसे स्थान देकर मतभेद के रद्दते हुए भो इसके प्रति 
महान श्रद्धा प्रकट की है | 

इतना होने पर हम भत मित्र के व्यक्तिक्तत में तो विश्वास कर लेते 
हैं, किन्तु दुर्भाग्य इस बात का है कि हम उसके सिद्धान्तों का प्रतिपादक 
कोई एक स्वतंत्र प्रन्थ नहीं पाते,व न उसके जीवन के संबन्ध में ही किसी 
निश्चय पर पहुँच सकते हैं, उनके विचारों का कुछ संकलन यहाँ किया 
ज्व रहा है | 

मत्‌ मित्र के सिद्धान्त 
१--सबसे अबत्त सिद्धान्त उसका नित्य और निषिद्ध कर्मों के 

विषय में हैं, जिसने चारों ओर तहलका मचा दिया, और सभी अनन्तर 
कालीन विचारशास्त्रियों का ध्यान आकर्षित किया। इसने कहा कि 
नित्य और निषिद्ध कर्मो के अनुष्ठान से न कोई बुरा परिणाम होता है, 
व न अच्छा ही होता है । इससे उसने केबल क्म्य कर्मो को ही फल्न- 
दायक माना | यह परंपरया एक प्रकार से वेद पर आधघ।त है-जो उसे 
नास्तिकवाद की ओर ले जाता है. यद्द एक प्रमुख समस्या बन गई-जिसे 
आरस्तिकता की ओर उन्मुख करने का श्रेय भट्ट कुमारिल ने लिया। यह 
विचारधारा हमें भट्ट और मिश्र से ज्ञात होती है, किसी स्वतंत्र ग्रन्थ से 
नहीं, ओर इसी के आधार पर भत्‌ मित्र पर मीमांसा को नास्तिकता की 
ओर अप्र सर करने का आरोप भी किया जाता है । 

२--श्लोकवातिक की टीका में चित्रा क्षेपपरिहारप्रकरण (९७ 
कारिका ) में पार्थेसारथि मिश्र इसे निद्शन रूप में प्रस्तुत करते हुए 



(१४४ ) समीमांसा-दृशन 

लिखता है कि चित्रा-यज्ञ के करने वाले को उसका फल “चित्रया यजेत 
पशुकामः ( पशुरूप ) इसी जन्म में प्राप्त हो जाता है | यह भत्‌ मित्र ही 
का मंतव्य है, जिसके प्रति कुमारिल अविश्वास अकट करता है । 

३--ओ्रोत्रेन्द्रिय के संबन्ध में भत्‌ मित्र का मतव्य कुछ विलक्षण 
प्रतीत होता है-जिसके अनुसार श्रोन्न-इ द्रिय एक प्रकार का संस्कार मात्र 
है। कुमारिल भट्ट ही नहीं, जयंत भट्ट भी इसको महान्‌ विस्मय के सांथ 
लिखते हैं । । 

ये कुछ इने गिने मत हमें इधर उधर बिखरे हुए प्राप्त होते हैं । 
जितना विश्लेषण इनका आवश्यक होना चाहिए, सिल नहीं रहा है। इसी 
तरह और भी अनेक विषयों पर इस महारथी के महत्व पूर्ण विचार होंगे- 
जिनकी कल्पना इन निदशनों से की जा सकती है । दुःख है कि हम इस 
से अधिक इस विषय पर कुछ नहीं जान पाये | 



आचार्य कुमारल भट्ट 

सामान्य परिचय 

शबरके अनन्तर होने वालें आचायों में कुमारिज्ञ भट्ट का नाम 
अग्रगण्य है। शबरने जिस घारा को ग्रवादित किया था--उसे पूर्खे 
विकास की ओर ले जाने का श्रेय इसी मद्दा-मानव को है, यह एक 
॑निविबाद तथ्य है| कुमारिलके उदय से पूरे बेदिक बिचारधारा की 
स्थिति बढ़ी डॉवाडोन्न बन रही थी। बोद्ध विचारक उच्छू खत होकर हिन्दू 
संत्कृति, एवं वेदिक दूशन पर दुरालोचना५ कर रहे थे। राजकीय 
आश्रय और संरक्षण ने बौद्ध विचारकों का सह्तक और भी उन्नत कर दिया 
था । नालंदा विश्व विद्यालय जो कि उस काल॒का संपन्न विद्यामंदिर 
था, इस प्रकार के आलोचकों व समीक्षकों का केन्द्र बन रहा था। तर्क, 
कुतके, विद्या, अविद्या व छल आदि हर संभव, असंभव उपायों से इन 
मस्तिष्क के भाग्यशाली दाशोनकों ने चेदिक दशनों को आमूल उखाड़ 
फेंकने की एक प्रकार से अतिज्ञा थी करली थी, जेंखा कि हमें धर्मकीर्ति 
'के जीवन, दंतकथाओं, एवं तत॒कालीन साहित्य की स्थित से बविदित 
होता हे । इस प्रकार की सक्रमणशील परिस्थिांत में कुमारिव्न का जन्म 
होता हे । निश्चय द्वी यह काल दो परस्पर बिरुद्ध विचारराशियों के 
'संघष का काल था--जसमें हिन्दू-संम्कृति व वेदिक-दशेनों के मूलोच्छेद 
'का रहस्य छिपा हुआ था। इस संकट के समय उसकी रक्षा करना 
'छुमारिल जसे महान साधकों का ही कारय हो सकता था | 

'देश ओर काल 
जैसा कि हम शवर स्वामी के संबन्ध में देख चुके हैं, कुमारिल के 

डे श ओर कालके संबन्ध में भी वही स्थिति हमारे सामने आती है । 
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इत्यूचिबांसमथ भट्टकुमारिल तमीषद्धिकस्व रमु खाम्बुजमाह भौंनी । 
अर त्यथेकमंविरुखान्‌ सुगतान्‌ निहन्तु, जात॑ गुहँ भुवि मवन्तमहं नु जाने 
इससे जहाँ इसकी समकालीनता श्रमा|ंयत होती है, वहाँ कातिकेयाब- 
तारबा भी | शंकराचार्य का काल १८८४६ कॉलिवप बीतने पर ८४४ व. 
सं, ७१० शक, व 5.. /0. ७८८ माना जाता है, इससे भो इसका कात्न 
सातवीं शताब्दी ही निश्चित होता हे । अन्य भी ऐसे कई आधार हें, 
जो इस कथन के समथन में सद्दायक होते हैं। कन्नौज के राजा 
यशोवमे न के राज में-जिसका शासन-समय सन्‌ ७३० है-- भवभूत नाम 
का व्यऊ़ि था, जो स्वयं को कुमारिलका शिष्य घोषित करता था । इसी 
प्रकार तिब्बत के सहन्त तारानाथ ने 'भारतोय बौद्धघम का इंतिदास”? 
लिखते हुए कुमार को तिब्बत के सातवीं शताब्दी के शासक | गसाल्न 
के समकालोन घोषित किया है । धर्म कीति-जिसका कि समय रुन ६३४ 
निश्चित है-- और कुमारिलऊ शास्त्रार्थ तो विश्व के इतिहास में |वर्याव 
हैं। इसो प्रकार ग्रांसद्ध वौद्धल्ेखक शान्तरक्षिता ने अपने अथ “तत्त्व- 
संग्रह” में कुमारिल को उद्धृत किया है, जिसका काबल्न ८ वीं शताब्दी 
माना जाता है? इससे भा कुमांरलकी पू८कालीनता असाणित होती है । 
भत्‌ हरिके वाश्यप्रदीप का कुछ पक्तयां का उठ रख भी कुमा/रलका कात् 
निधोरण में सहाय$ है । भत्‌ हरि का काल पषष्ठ शवाब्दी का उत्तराद्ध 
और सप्तम का पूर्वाद्ध निश्चित किया गधा है । अपनी अद्षसिंद्ध की 
अस्तावना में महाप्रहोपाध्याय श्रीयुत कुष्3स्वासी शास्त्री ६०० से ६६० ई० 
के मध्य, व डा० गंगानाथ का ६०० से ६४५० के मध्य काल को कुमारतल 
'काल निश्चित करते हैं । इन दो महान्‌ आल्ोचकों का एक मत हो जाना 
इस विषय को निनिवादता का सात्षी है। 

सबसे बड़ी सहायता जित ओर से हमें इस दिशा में मिल्रतो है, 
'चह है शं+राचार्य का जीवनबृत्त । शंकररिगूविजय में अनेक स्थानों पर 
सम्मान के साथ कुमारल और आचाय शंकर केसंबन्ध म॑ प्रकाश डाला 
गया है| बहुत सी कवरद॒न्तयां इस संबन्ध में प्रचल्षित-हैं । कहा जाता 
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है कि कुमारिल ने प्रच्छन्न रूप से बोड़ों से बौद्ध धर्म के तत्त्वों की' 
शिक्षा भहय की और फिर उन्हें ही--जो उसके शिक्षक थे; उसने परास्त 
किया । अपने गुरू का अपमान करने के प्रायश्चित्त में बह प्रयाग आया 

ओर चहां स्वयं को तुषद्र्य में जला कर पाप-मुक्त किया ! जलने की 
अड् अवस्था में वहां जगद्गुरु शंकर आये । उनने उसे पुनजोबिव करने 

की कामना को, पर कुमारिल ने अस्वोक्ार कर दिया। इस कार के 

अनेक कथा-बुत्तो, व श्रमाणिझ्कत आधारों से इन दोनों की समकालीनता 

एक असंदिग्ध तथ्य हो गया है, व इसीलिए सातवीं शताब्दी ही छुमा- 

रित्न का काल निश्चित होता है । 

उसका साहित्य 

साहित्य की दृष्टि से मोमांसा-द्शन का यह पहला स्तम्भ हे--जिस 

: पर वह टिका हुआ है । लेखनो पर कुप्तारिल्न का व्यापक अधिकार रहा, 

यह एक सर्व-संमत सत्य हैं। आवाये शबर ओर उसके भाष्य को ही. 

श्री भट्ने आधार-प्रथ माना, ओर उप्तके मूल पर व्यापक दृष्टि से उनते 
प्रकाश डाल ऋर--मोमांसा को दाशनिद्धता प्रदान करने का धारा 

प्रवाहित की, उसे पुष्पित एवं फतलित किया। शबर भाष्य पर तोन 

भागों में उसने ठ्याख्याएँ कों। प्रथम अध्याय के प्रथम तकयाद पर, 

उसका व्याख्यान “श्लोकवाति%” नाम से, प्रथम अध्याय हिंतीय पाद से 

तवीयाध्याय तक “तत्रवात्तिक” के नाम से; एवं चतुर्थ अध्याय से भाष्य 
के अंत तक का व्याख्यान “दुप्टाका” के नाम से विख्यात है । इन तीनों 

रचनाओं के अतिरिक्त “'बृहद्धोझ” एवं “मध्यमदाहऋ? के लेखक के रूप 

में भो लोग कुवारित्र को स्वीकार करते हैं। स्वयं इतो ने श्लो ऋग्ात्तिक के 

अर्थापत्ति परिच्छेद में इसका उल्लेख किया है। वर्धभान विरवचित 

|; थ॒ की वृत्ति में।-- कह. 

ध्‌ 
(| ६ ्  

ि के 6म्ए 

रस 

धपीड़िताब्ावयंवा उदीयुः; पंध्ा न वा कंटकितोध्बेदंडा:। .' 

अन्त्जेल्ञाचासबिवृद्धशीतत्रस्ता वसन्तातपकास्ययेव | (न्यायमालाभूमिका३) 
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कुसारिल को इस श्लोक का रचयिता सिद्र फ्िया गया है. जिससे 
काव्यकार के रूप में भो कुमारिल को प्रसिद्र संसव है । काव्यकार और 
वातिककार दोनों कुमारिलों की अभिन्नता-प्रतोति में अभी कोई प्रामा- 
हैएक वृत्त उपलब्ध यद्यपि नहों हुआ है, फिर भी उप्तकी श्लोकवातिक की 
कारिकाय उसका कवित्त्वशक्ति की प्रत्यक्ष साक्षो हैं। इसके अतिरिक्त 
कुमारिल की &%नन्‍्य रचनाओं के विषय में कुछ भी ज्ञात नहीं है । 

इन तीनों प्रथों में श्लोकवात्तिक और तंत्रवातिक का आकार 
विशाल है, उनमें भरा हुआ ज्ञान-भंढार भो अगाघ है। इन दोनों दी 
पुस्तकों पर शबर के अनेक अनुयायियों ने अनेक प्रकार के शास्त्रीय 
विवेचन किये हैं । श्लोकवारतिक का मूल ग्रंथ सब से पहले संस्क्त की 
पत्रिका “काशीविद्यासुधानिधि” में प्रकाशित हुआ था। कुज्ञ तोन व्या- 
रूयाएँ निम्न रूप से इस पर हुई-- 

१--उम्बेक्‌ भट्ट तात्पयेंटीका स्फोटवादान्त म० ब्रि० 

२--पाथ्थंसाराथ मिश्र न्‍्यायरत्नाकर पृर्ण, चौ० सं० सीं० 
३--सुचरित मिश्र काशिका स्फोटवादान्त,व्रिवेन्द्रम०सं०सो० 

इनमें सबसे प्रथम व्याख्या डा? मिश्र के मतानुसार उम्बेक भट्ट 
को तात्पयं टोका हे-जिसका प्रकाशन सबझे अंत में मद्रास विश्य जे य- 
लय द्वारा किया गया है, यह अपूण है। ऐसा भो अतुमान किया जाता 
हैं कि इस अपूर्ण व्याख्या को पूरे करने का कार्य कुमारिल भट्ठ के पुत्र 
श्री जय मिश्र ने किया-जिसकी पांडुलिपि सद्रास विश्वविद्यालय के पा 
पाई गई है । 

पाथंसारथि सिश्र को व्याख्या ही एक ऐसी हे--जिसे पूर्ण कहा 
सकता है, यह अत्यन्त सुक्म और भावात्मक हे। चौखम्वा संस्कृत 

, सीरीज द्वारा इसका प्रकाशन किया गया है । 
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सुचरित मिश्र की काशिका इन सबकी अपेक्ता विस्तृत है-इसका 
प्रकाशन 'त़्िवेन्द्रम्‌ संस्कृत सीरीज” को ओर से किया गया है, किन्तु 
इसमें संशोधन आवश्यक है. | यह अभो तक अपूर ही है । 

इसो श्ल्लोकवात्तिक का अंग्रेजों अनुवाद महामहोपाध्याय डा० 
गंगानाथ काने “बिब्लिओथिका इंडिया सीरिज” में प्रकांशत किया हे, 
जो स्वेथा संपन्न हे ! 

अलवर स्टेट लाइब्र रो में उपलब्ध एक पांडुलिपि के द्वारा यह भो 
ज्ञात हुआ है कि छुम्तारिल् श्क्लोकवात्तिक को पूर्ण करने से पहले ही सर 

गया। इसलिए नारायण भट्ट के प्रपोत्र रामऋष्ण के पौत्र एवं दिनकर के 
पुत्र विश्वेशवर उपनाम गांगाभट्ट ने अपने आश्रयदाता भौसला वंशज 
शाहओ के सुउत्र छत्रपति शिवाजी के आदेश पर इसे पूर्ण किया। इसी- 
लिए इस ग्रंथ को “शिवार्कोद्य” भी कहा गया, किन्तु इस किंषदंती में 

विश्वास के योग्य प्रमाणों की संपत्ति नहीं ढे । 

इसके अनन्तर का महत्वपूर्ण अथ “तंत्रवात्तिक” हे। जिसने 
अनेक व्याख्याताओं का ध्यान अपनी ओर खींचा, निम्न रुप से इस पर 

व्याख्याएँ की गई-- ध 
$--साधव के पुत्र सोमेश्वर न्‍्यायसुधा उपनाम राणक चौखंबा सं०सी० 

२--रामकष्ण और उमा के पुत्र॒ भावाथ 
कमलाकर भट्ट ह 

३--गांपाल भट्ट मिताक्षरा 

४--परितोष मिश्र अजिता (पांडुलिपि झा-लाइब्र री) 

४--राघंव सोमयाजो पंंश के. सुबोधिनी 
तिरूसलाचार्ये के पुत्र अथवा 
अ्रन्नसट्ट रायको जीवनो 

६--गंगांवर मिश्र . न्यायपारायण 
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इनके अतिरिक्त पाथेसारथि, मंडन मिश्र, ओर भवदेव भट्ट द्वारा 
भी इसकी व्याख्या करने का उल्लेख प्राप्त होता है। पाथेसारथि के 
संबन्ध में अपने “तंत्र-चूडामणि” प्रथ में श्री ऋष्णदेव ने उल्लेख किया 
है। यदि यह श्लोकवात्तिक की व्य,ख्या मीमांसा न्‍्यायरत्नाकर हो नहीं 
है, तो इसकी अतिरिक्त सत्ता होना आवश्यक है, जो आज तक अग्राप्य 
है। मंडन मिश्र के सबन्ध में शास्त्रदीपकाकार | २+-२-१-१०१ पेज निणय 
सागर प्रेस) “विवृतम चेतन्मंडनेन” कह कर इस ओर संकेत करता है। 
पर अभी तक इनकी पांडुलिपियां भो हमें नहीं मिल सकी हें । 

टुप्टीका-जो कि आचार्ये भट्ट की तोसरी कृति है, अत्यन्त ही संक्षिप्त 
है | बस्तुतः इसमें हम भट्ट के पांडित्य-प्रवाह को भी नहीं देखते | जेंसा 
कि अंतिस प्रथ होना चाहिए था, उस प्रकार के विकास को हम इस में 
नहीं देख पाते | फिर भी भट्ट की महनोयता के कारण इस पर व्याख्या- 
ताओं का ध्यान गया और अधिकृत व्याख्याएं को गई-जिनमें निम्न के 
स्वरूप अब तक उपत्वब्ध हो सके हैं-- 

१--पाथंसारथि तंत्ररत्न ( विस्तृत). सरस्वती भवन 
बनारस ( अपूर ) 

२--वेंकठेश ( १७ शताब्दी ) वात्तिकाभरण अग्रकाशित 

३--उत्तम कोकतीथ लघुन्यायरुधा 77 

इसी ग्रंथ को “लघुवात्तिक” के नाम से भी पुकारा जाता है-जिससे 
“बहत्‌* वार्तिक” की कल्पना भी लोग करते हैं । यह सब आचाये भट्ट 
का साहित्य और उसकी विवेचनाएं हैं । 

इतना बैदुष्य, प्रभाव और अगाढता होने पर भी कुमारिल के ग्रंथों 
की उतनी मात्रा में व्याख्याएँ नहीं हुई-जितनी मात्रा में संसव थीं। 
अनेंक अनुयायी इसके हुए और उनके द्वारा इसके ग्ंथों की व्याख्याएं 
अधिक से अधिक मात्रा में की गई, यह तो एक संभव तथ्य है। हो 
ली सम सन सम 

१--उल्लेख-शांतरक्षिता, शालिकन,थ, जयनाथ, पार्थसारथि व सोमेश्वर आदि । 
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सकता है, उनमें बहुत सी लुप्त हो गई हों । प्राप्त आधारों पर तो हम 
पार्थ सारथि ही को उसका प्रमुख प्रचारक ओर तत्त्वज्ञाता मान सकते हैं। 
उसके अध्ययन ने कुमारिल के साहित्य को समभने में पर्याप्त सहायता 
हमें पहुँचाई, यह एक निविंवाद तथ्य हे । 

एक भषा.वशेपज्ञ 
इन सभी रचनाओं में हम कुमारिल की भाषा-विशेषज्ञता का परिचय 

पाते हैं । संस्क्ृत पर तो उसका पूर्णो अधिकार है ही है, पर साथ में 
विभिन्न भारतीय भाषाओं के अतिरिक्त अन्य भाषाओं की विज्ञता का 
भी हम परिचय इसमें पते हैं, जेसा कि हमें उसके प्रयोगों से विदित 
होता है। 

“पकमुत यानि प्रसिद्धापश्रष्टदेशभाषाभ्योडपि अपश्रष्टतराणि 

“सभिक्‍्खवे” इत्येवमादीनि, द्वितीयावहुवचनस्थाने हम कारान्तं प्राकृतं पद दृष्टं. 
न प्रथमांबहुवचनस्थाने, संवोधने5पि संस्कृतशब्दस्थाने चकारद्वयसंयोगोड 

नुध्वारलोप: ऋवणाकारापत्तिमात्रमेव ग्राकृतापश्र शेषु रृष्टं, रू उकारा- 
पत्तिरिति” ( तंत्रवात्तिक ७३-७४ ) 

तंत्रवात्तिक के इस श्रकार के उद्धरणों से हम जान सकते हैं कि 
8 आम + में है २३ श्ज की 

'यह्‌ भाषाओं के संबन्ध में कितना वेज्ञानिक वर्गी...रण जानता था । 

इसी प्रकार “जमरी, तुफेरी, पर्फरीका नेताशों, जेमनो, भदेरोौ, 
आदि अनेक शब्द (तंत्रवार्तिक ६५ ) इसदी लेखनी से प्रयुक्त हुए हैं- 
जिनके आधार पर हम उसकी शब्द शक्ति की महत्ता का अनुमान कर 
सकते हैं | द्रांबड़ और आंध्र भाषाओं पर तो उसका व्यापक अधिकार था 
ही था ।इतना होते हुए भी उनकी भाषा एक रफीत और ग्रा्लल रूप लिये 

हुये हे, वह खिचड़ी नहीं बन पाई है। उसमें एक स्वाभाविक प्रवाह है 
जो गंभीरता के साथ साथ सरलता की आगार है। । 
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शेलो ओर व्यक्विच् 
वैदिक विषयों को लाकिक रूप दे देना भट्ट की एक प्रमुख विशेषता 

है। उसकी शैली में स्वाभाविक माधुये है--जो दाशेनिक विषयों को 
साहित्यिकता ग्रदान करती है। में तो पहले द्वी लिख चुका हूँ कि हम 
कुमारिल में मस्तिष्क और उद्भावनाशक्ति का समन्वय पाते हैं । जहाँ तक 

उसकी रचनाओं के उच्चतम भावपत्त का श्रश्न है, हम उसमें उसकी 

मस्तिष्क और उद्भावना शक्ति का विकास देखते हैं। छोटे से तकपाद जेसे 
विपय पर अनेक विषयों और शास्त्रीय तथ्यों का संकलन करने में उसने 

अपने वैदुष्य की अखरता का श्रदशेन किया हे--जिंसके कारण एक 
अमिट छाप दर्शन शास्त्र पर उसकी शाश्वत रूप से लग गई है। विशेषता 
यह है कि यह सब कुछ बिना किसी आइंवर और आयोजन के हो 

पाया है। 
केवल “छोकवात्तिक” में ही नहीं, तंत्रवात्तिक में भी इसी श्रकार 

अलग २ अधिकरणों में धम्मेशास्त्र, स्मृति, व्याकरण, विभिन्न दशेन, 
आचार शास्त्र आदि का स्वाभाविक समावेश कर कुमारिल ने अपने 

व्यापक ज्ञान वैभव का परिचय दिया है । यह अवश्य है कि क्लोकवात्तिक 

की अपेक्षा “तंत्रवारत्तिक” की ग्रतिपादन शैली को हम अधिक ग्रौढ़ पाते हैं। 
विस्तार तो दोनों का एक सा ही है। पद्यवद्ध होने के कारण सकोकवात्तिक 
में किन्‍्हीं अंशों में रागात्मकता का समावेश हो पाया है और तंत्रवार्तिक 

गद्यमयता के कारण इस देन से वंचित रही है । इन दोनों ग्रंथों की 

एक एक पंक्ति पर कुमारिल के व्यक्तित्व की अमिट छाप है, इस में 

कोई संदेह नहीं । 

एक महान लक्ष्य 

कुमारिल प्रयोजन को अत्यन्त महत्ता प्रदान करता है, उसका एक 

एक वाक्य किसी महात्‌ आशय को लेकर भ्रयुक्त हुआ है। जेसा कि 

सारा संसार जानता हे--वह बेदिक धर्म की रक्षा का एक महान्‌ लक्ष्य 
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लेकर चलता है। और उसे अपने इस उद्द श्य का पद पद पर ध्यान 
रहता है, वह कभी भी थोड़ा सा भी अपने इस महान पथ से विचलित 
नहीं होता । जैमिनि का काम था-धम की जिज्ञासा करना, किन्तु कुमारिल 
ने उस जिज्ञासा की अपेक्षा उस पर आने वाले आधातों से उसे सुरक्षित 
रखने को ओर विशेष ध्यान दिया, किन्तु यह सब हुआ है, शास्त्रीय 
विवेचना के मागे से । अपने ज्लोकवार्तिक के उपोद्धात में-जो कि उसका 
प्रथम प्रामाणिक ग्रंथ है, वह अपने इस महाव्‌ लक्ष्य की सडिग्डिम 
घोषणा कर देता हे-- 

प्रायेणेव हि मीमांसा, लोक़े लोकायतीकृता । 
दामास्तिकपथे कतु मयं यत्न: कृतों मया ॥ 

वस्तुतः यही उसके शास्त्र का ही नहीं, अपितु जीवन का लक्ष्य रहा। 
उसने अपने इस पावन उद्द श्य के सामने आने वाली अडिग से अडिग 
ओर अटट से अटट दीवारों तक की परवाह न की | इसकी पूर्ति के 
लिए जेसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, उसने अपनी गंभीर तकंशक्ति 
का चमत्कार दिखाया। यही नहीं, हर संभव असंभव उपायों तक की 
शरण ली | यह उसके जीवन-बृत्त से संवन्धित किंवदन्तियों अथवा 
लोकोक्षियों से जाना जा सकता है। उसके एक एक वाक्य पर हम इस 
तथ्य की अमिट छाप पाते हैं। आजीवन इसी लिए इसे बोद्धिक और 
शारीरिक संघष लेना पड़ा। विशेष कर बोद्ध अनुयायी उस लेखनी की 
आलोचना के णात्र रहे । कुमारिल ने उनकी खूब खबर ली, इसमें तो 
कोई संदेह नहीं है । ऐसा करते समय मस्तिष्क के साथ साथ उसे आमह- 
शीलता से भी . काम लेना पड़ा। उसी ने नहीं, उसके अनुयायी जितने 
भी हुए उनने इस पथ से ज़रा भी विचलित होने का साहस नहीं किया- 
जैसा कि निम्न उद्धरणों से जाना जा सकेगा । 

बौद्ध दशेन के सभी सिद्धांतों का उसने असंगत: अथवा बिना 
प्रा के भी जान बूक कर अक्षरश: खंडन किया। इसे खंडन करते 
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समय उसे अपनी वेद-निधि पर सदा गये रहा, उसने अनेक स्थानों पर 
इस ओर शत्यक्ञ संकेत ही नहीं, अपितु घोषणाएं भी कीं:-- 

आगमग्रवणश्वहं, नापवाद्यः स्खलज्नपि । 

नहि सह्वत्मनागच्छन्‌, स्खलितेष्वप्यपोदयते ॥| 

अपनी इस आगमग्रवणता पर उसे गौरव है, और इसीलिए वह 
| ० आशिक 

अपने विश्ल षणों पर श्रद्धा तक की अनिवायेता प्रकट करता है--- 

यथाकथंचिरारब्धा त्रयीमार्गानुसारिणी । 
वाग्वृत्तिरल्पसारापि, श्रद्धधानस्य शोभते ॥ ( खछोक० उ० ) 

अपने विनम्र किन्तु प्रभाव पूर्ण वाक्‍्यों में उसने अपने काये पर 
गये प्रदर्शित किया है। आज की परिपादी के अनुसार तो हम इनकी 
इस हृढ़ता को कट्टरपंथीपन भी कह सकते हैं, ओर यह भी मान सकते 
हैं कि इन लोगों की लेखनी से संकुचित मार्ग नहीं छोड़ा गया। एक 
निश्चित सीमा वेद न इन्हें नियंत्रित रखा--जिससे सदा उन्हें अपनी 
उस परिधि का ध्यान रखना पड़ा। किसी काल में यह एक सबसे बड़ा 
गुण था, किन्तु आज की स्वतंत्र धारा इस कट्टरता कह सकती हे । 

चाहे कट्टरता कहिये--या दृढ़ संकल्प, पर इस महान विचारक ने 
वौद्धदशन का तो ऐसा कोई अंग नहीं छोड़ा--जिस खंडन कर छिलन्न 
भिन्न न कर दिया हो। उसे ऐसा करते समय अन्य विश्न्न शास्त्रों से 
भी सहायता मिली--जिनमें आस्तिकदशेनों की ग्रधानता हे, पर यह 
भी उसकी विद्याविभव की ही देन है। निरालंबनवाद, शून्यवाद, केवल 
निर्विकल्पकग्रत्यक्षता, विज्ञानात्मवाद, आदि हम कितने एसे स्थल गिनायें- 
जिनमें कुमारिल ने ठीक बौद्धों के विपरीत सिद्धान्त स्थिर किये हैं । यहाँ 
तक कि इन लोगों ने बुद्ध की ईश्वरता को हठाने के लिए ईश्वर जेसी 
सावभोम सत्ता को भी उदासीन दृष्टि से देखा। यह तो प्रायः सब 
जानते हैं कि मीमांसा-दशेन एक महान आस्तिक विचार शा्र है. एवं 
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इसके सभी प्रतिपादकों का किसी न किसी रूप में हम ईश्वर पर विश्वास 
भी देखते हैं-जैसा कि अधिकतर इनके मंगलाचरणों से विदित होता है। . 
किन्तु यह सब होते हुए भी कुमारिल जैसा सूक्ष्म समीक्षक ईश्वर जेसे 
अनुपेक्षणीय विषय पर जब मौन घारण किये हुये पाता है, तो हम इसमें 

: अवश्य किसी न किसी महान रहस्य की आशंका करने का अधिकार 
रखते हैं.। मेरा जहाँ तक मंतव्य है--वह यह है कि यदि ईश्वर नाम की 
कोई भी सत्ता उनकी लेखनी से प्रमाणित हो जाती, तो उसके आधार 
पर बुद्ध आदि का भी ईश्वरत्व प्रमाणित. ही नहीं, आरोपित किया जा 
सकता था--जिस अप्रिय सत्य से'बचने के लिए उन्हें इस दिशा में चुप 
रहना पड़ा। इससे हम जान सकते हैं. कि कुमारिल अपने लक्ष्य की 
पूर्ति के लिए कितना सचेष्ट था । 

मेरा इस आशय का समर्थन वहाँ जाकर तो और भी दृढ़ हो जाता 
है-जहाँ हम इसके प्रिय ग्रंथ ज्छोकवारक्तिक के प्रारंभ में ही सर्वेज्ञ का 
खंडन पाते हैं। हो सकता हे--कुमारिल से पहले “अमरकोश', श्रचार 
में आ गया हो--जिसके आधार पर बुद्ध की स्ज्ञता उन दिलों में 
अत्यन्त मान्यता में आ रही हो-- 

या उसे इस प्रकार की आशंका हो गई हो--जिसके लिए उसे पहले 
ही एक स्पष्ट मार्ग निधारित कर देना पड़ा हो। वह तो इस संबन्ध में 
यहाँ तक कहता है कि ऐसा कोई प्रमाण नहीं-जिस एक की सहायता से 
सर्वेज्ञ की कल्पना भी की जा सके । यदि ऐसा होने लगे,तो फिर यह भी 
होना चाहिए कि आँख से भी रसास्वाद किया जा सके । संसार के इस 
विस्तृत परिवार में कोई स्ेज्ञ उसे नजर नहीं आया, और न उसे इस 
प्रकार का कोई शास्त्र ही मिला--जिसमें सर्वेज्ञ ग्रमाणित करने की शक्ति 
विद्यमान हो, यदि ऐसा कोई साहस भी करे, तो कुमारिल उसे उस 
शास्त्र की अयोग्ता, अनित्त्यता ओर असारता बताता है । ह 
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एकेन तु प्रमाणेन सर्वेज्ञो येन कल्प्यते 
नूनं स चक्तुषा सर्वान्‌, रसादीन ग्रतिपाग्रते ॥११२॥ 
स्वेज्ञो दृश्यते तावन्नेदानीमस्मदादिभि: ॥११६॥ 
न चागमेन स्वज्ञस्तदीयो5न्योन्यसंश्रयात्‌ |११८।॥ 
नित्यश्न दर्थवादत्त्वं, तत्परे स्यादनित्त्यत्ता ॥११६॥॥ 

ये कुछ उद्धरण उसकी उस कुशलता के परिचायक हैं-जिसके 
सहारे उसने बोद्ध सिद्धान्तों के प्रवेश तक के लिए कोई गुजाइश ओर 
उनका मूलोच्छेद करने में कुछ कमी न उठा रखी। यह एक विचार 
अथवा बौद्धिक असहिष्णुता का प्रत्यक्ष निदशन हे-जिसमें एक प्रगाढ 
बैदुष्य अन्तहिंत है । 

आचार की महत्त। 

दूसरी एक विशेष बात-जो कुमारिल से प्ररंस हुई, ओर आगे होने 
चाले उसके अनुयायियों ने उस पर अविचलित भाव से अनुगमन किया, 
बह हे-वाक्यों व आचारों की मान्यता के संबन्ध में । बुद्ध ने भी सत्य 
ओर अहिंसा की अनिवायता पर प्रकाश डाला, ओर वेद ने भी। इस 
विषय में केवल वेदिकी अहिंसा को छोड़ कर दोनों एक मत है । यही 
नहीं, और भी ऐसे बहुत से बत्रह्मचये, शम, दम, तितिक्षा, त्याग आदि 
गुण व स्थल हैं-जिन पर इन्हीं दोनों में नहीं, सारे संसार के दाशनिक 
विचारकों ओर महान्‌ साधकों का एक मत रखना आवश्यक ही नहीं, 
अनिवाये भी रहा है ? किन्तु जहाँ इस श्रकार के आचारों व वाक्यों के 
प्रामाण्य के संबन्ध में चर्चा आती है, कुमारिल एक विचित्र एवं सयुक्तिक 
मार्ग निधारित करते हैं कि सत्य प्रमाण है, आवश्यक है, किन्तु बुद्ध ने 
जिस सत्य का उपदेश दिया है, वह उपादेय नहीं है । सत्य तो एक 
प्रतीक मात्र है, यह तथ्य उपरिनिर्दिष्ट हव॑ अन्य सभी गुणों पर लागू 
होता है । वेद द्वारा निर्दिष्ट सत्य और बुद्ध द्वारा निर्दिष्ट सत्य इन दोनों 
में कुमारिल के मंतव्य में महान्‌ अन्तर है। वह कहता हे-सत्य सत्य हे, 
किन्तु क्‍यों कि उसका संबन्ध बुद्ध से हो गया, अंतः वह सत्य दुष्ठ हो 
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गया । जिस तरह लवण के समुद्र में पड़ी हुई अच्छी से अच्छी ओर 
बुरी से घुरी भी वस्तु नमक बन जाती है, उसी तरह सत्य सत्यता के 
रहते हुए भी बुद्ध के वाक्यों के आधार पर प्रामाणिक नहीं है । 

यथा रुमायां लबव॒णाकरेषु, मेरी यथा बोज्ज्वलरुक्मभूमो । 
यज्जायते तन्‍्मयमेव तत्स्यात्‌.................... -.-- आदि ||, 

( तंत्रवात्तिक १३२ ) 
यह दूसरा उदाहरण हे-जिसे आज के लोग कट्टरता कह सकते 

हैं। पर हमें तो यहाँ यह देखना हे कि उसका बुद्धि-मंडार कितना 
अगाध है, जो अपने विरुद्ध पदार्थों व प्रतिपक्षियों को विजय तक पहुँचाना 
तो दूर रहा, पास तक नहीं फटकने देता, और अपनी नियत सीमा तक 
से बाहर निकाल फेंकता है । इसी का समर्थन न्यायमाला'कारने 
भी किया । 

जातीय गौरव 
बोद्ध-वचनों को अग्रमाणित सिद्ध करने में जहाँ उसने अपने 

बैदुष्य से काम लिया है, वहाँ बुद्ध के व्यक्तितत जीवन को भी उसने एक 
सहारा वनाया है । यहाँ आकर वह वर्ण और कर व्यवस्था का अनन्य 
उपासक बनता है, ओर अपने ब्राह्मणत्त्व पर भी सांकेतिक गये दिखाता 
है | बुद्ध के उपदेश इसलिए भी ग्रामाणिक नहीं माने जाने चाहिएऐं, 
क्यों कि उसने क्षत्रिय होते हुए क्षत्रियों का कर्म रक्षा आदि छोड़ कर 
ब्राह्मणों का कर्म उपदेश देना प्रांरस कर दिया। अपने कमे का त्याग 
एक महान्‌ अनथ है--जिस पर प्राचीन वर्णे-व्यवस्था अवलंबित है । 
इन बिचारों से बुद्ध ने ग्रह, राज्य और शस्त्र त्याग कर एक महान पाप 
किया-जिसके कारण कुसारिल उसे प्रामाण्यकोटि में नहीं टिकने देता। 

कर शाक्‍योक्तहिसन घर्मो नका ब्म्मे: भ्रुतत्ततः॥ न शाक्यक्काहिंसन॑ धर्मों न वा छ्म्म: श्रुतत्त्वतः । 
न धर्मों नहि पू्त स्थात्‌, गोक्षौरं श्वद्तो भइतम्‌. ( ३० पेज न्यायमाला ) 



भट्ट-परंपरा (१६६ ) 

स्वधम्मतिक्रमेश चयेन ज्ञत्रियेण सता प्रवक्त क्त्वप्रतिग्रहौ प्रतिपन्‍्नो 
स धम्म॑मविप्लुतमुपदेक््यतीति. कः समाश्वासः । (तंत्रवात्ञिक १६६:) 
“स किक्न लोकहिताथ क्षत्रियधम्म॑मतिक्रम्य ब्राह्मणबृत्तं प्रवक्त त्व॑ प्रति- 
पद्म प्रतिपेधातिक्रमसमर्थेत्रह्मणैरननुशिष्टं धम्मे बाहयजनाननुशास 
ड्रमपीडामप्यात्मनो5डड्डीकृत्य परानुश्रहं कृतवानिति। (तंत्र० ११६ ) 

आर बहुत से ऐसे स्थल हैं, जहाँ हम उपरिग्रतिपादित विचारधाराओं 
का समथन पाते हँ। बुद्ध के इस वाक्य को उद्ध त करते हुए कुमारिल 

कलिकलुषक्ृतानि यानि लोके | ु 
मयि निपतन्तु विमुच्यंतां तु लोक: (११६ त॑. वा. ) 

सचमुच बुद्ध को कलुष का भाजन सिद्ध करने की ओर संकेत करता है. 
उस समय वह इतना भी ध्यान नहीं रखता कि इस प्रकार के विनय-वाक्य 
प्रत्येक महान आत्मा की प्रेरणा होते हँ-जिससे उसके गुणों का ही 
परिचय मिलता है, न कि उन्हें हम उसके दोषों की स्वीकृति मान वैठें | 
संक्षेप में इतना ही लिख देना पयाप्त है कि कुमारेल जिस महान साधना 
को लेकर ग्रवृत्त हुए थे-उसमें उन्हें आशातीत सफलता मिली, और उसके 

लिए आस्तिक जगत्‌ उनका सदा ऋणी रहेगा। 

७ चाहे जो कुछ हो, जिन किन्हीं भी उपायों की शरण लेकर कुमारिल 
ने वेदिक ज्ञान-राशि की जो सुरक्षा की, . वह एक असाधारण काये था- 
इसमें कोई संशय नहीं। वेदिक सदाचार की-जो एक महान परंपरा 
अनादि काल से चली आ रही थी, उस पर बौद्ध विद्वानों ने आधात 
करने में कोई कमी न रखी थी | यदि ऐसे संकट के समय कुमारिल का 
आविभांव नहीं होता, तो आज सारे संसार में समातन संस्कृति का 
नामावशेष भी नहीं रह जाता। बोद्ध-घम का प्रचार सारे संसार में 
अनीश्वरवाद के साथ साथ ज्षणिक और शून्य सिद्धांत भी फैला देता-जिससे 
लोगों की संसार की ओर से रुचि हठ जोती, और आओधिक से अधिक 
अकर्मण्यता का साम्राज्य बढ़ जाता ? जिसे कमवाद के इस महान साधंक 
ने अपनी आजीवन साधना से हठा “कर समाज को एक महान महामारी 

क 5 र् सं कं त डे ै  



( १७० ) मीमांसा-दशेन 

से बचाया | यह एक वेज्ञानिक तथ्य है--जिससे कुमारिल का यह महान 
लक्ष्य केवल शास्त्रीय वाद-विवाद तक ही सीमित न रह कर सावेजनिक 
हित के रूप में परिणत हो जाता है। उसकी इसी हृढत्ता, विद्वत्ता और 
विपक्षियों को पराजित करने की अमोघ शक्ति ही के कारण तो उसे 
स्कन्द जेसी महाव्‌ आत्मा के अवतार के रूप में असंख्य जनता 
आहत करती है । 

लोक ओर वेद का समन्वय 

सबसे बड़ी देन मीमांसा-दशेन की सारे संसार को यह है कि 
उसने लोक ओर वेद के प्रथक्‌ २ अस्तित्व को नष्ट कर एक दूसरे को 
समन्वित किया। जैसा कि हमें अन्य दशेनों के मौलिक सिद्धान्तों से 
अवगत होता है, ओर आज हम प्रत्यक्ष देखते हैं--कि लोक की उपेक्षा 
करने वाले मंतव्य कितने उपेक्षणीय होते हैं। संसार में रहते हुए हम 

. संसार के प्रति उदासीन अपि च हीनता की भावना नहीं रख सकते | 
' यदि हम इस ओर ग्रवृत्त होते भी हैं, तो एक दिशा में अपने आपको 
हीन बनाते हैं । सामने प्रत्यक्ष दिखती हुई दीवार को शून्य बताने वाज्ञा 
मार्ग कब तक सामान्य जनता के स्तर तक पहुँच सकता है, जब कि वह 
अडिग खड़ी है, व जरा से उसके अभाव की कल्पना ही टक्कर से सिर 
फूटने की याद दिला देती है । न हम पारिवारिक वन्धनों और सामाजिक 
कतेव्यों से ही प्रथरू रह कर जीवित रह सकते हैं । इस प्रकार संसार: 
को छोड़ कर, अपने कतेठ्य और उत्तरदायित्वों से वंचित होकर जंगल में 
जा कर किया जाने वाला आत्मिक उत्थान भी अधिक महनीय नहीं है | 
इसीलिए मीमांसा-दशेन ने अपने चरम लक्ष्य आध्यात्मिक उन्नति के 
लिए एक श्रेष्ठ राजमार्ग निध।रित किया-जिसके अनुसार हमें लौकिक 
मर्यादाओं की रक्षा करते हुए भी आत्मोत्थान का सुअवसर प्राप्त हो सका। 
इस प्रकार के सिद्धान्त निश्चित करते हुए उसे एक मध्यमा्ें की ओर 
जाना पड़ा-जिसे स्थिर करने का श्रेय आचाये भट्ट को है। 



भट्ट परंपरा (१७१ ) 

भट्ट द्वारा निधारित मागे केवल पुस्तकों के प्रष्ठों तक ही सीमित 
नहीं रहे, अपितु उन्हें लोक ओर शास्त्र दोनों ओर से व्यावह्वारिक सान्‍्य- 
ताएँ मिज्ञी-इसतलिए तो कहा जाता है-- 

-“्यबहारे भट्टनयः” 
यह एक उकि ही भट्ट की नीति को मान्यता प्रमाणित करने के लिए 

पग्र(प्त है। भट्ट ने अपनों नोति के निवारित करने में समन्वय की भावना 
को महत्ता प्रदान को । न उप्तने लोक की उपेक्षा की, ओर न अध्यात्म 
की अवलेहना । दोनों ही को उसकी लेखनो ने समान अवसर ही नहीं, 
अपितु महत्वयूण स्थान भी प्रदान किया । जैसा कि हमें निम्न उदाहरणों 
से विदित हो सकेगा। अपने श्लोकवार्तिक के प्रारम्भ में वह सबसे पूर्वे- 

प्रयोजन बिना न मंदोडपि ग्रवचेते? 
कहकर प्रयोजन की अनिवायेता बताता है । उसने तो पद पद पर 

यह सिद्ध किया है. कि किसी भी वैदिक कम में किसी भी आदमी की 
प्रवृत्ति केवल इसलिए कभी भी नहीं हों! सकती कि बह वेद में लिखा 
है, किन्तु प्रवृत्ति कराने में सब से बढ़ा निमित्त यदि माना जा सकता है 
तो वह अयोजन है। जेसा कि हम लोक में प्रत्येक लौकिक व्यक्ति के 
हृष्टिकोश को पाते हैं कि वह बिना किसी मतलब के छोटे से छोटे 
काम में भी भाग नहीं लेता। ठोक यही दृष्टिकोण वेदिक कर्मों के 
लिए भी निश्चित कर कुमारिल नें लोकिक नियर्मों की उपादेयता 
प्रकट की है । ह 

इतना ही नहीं-वह तो मीमांसा के अध्ययन तक के लिए प्रयोजन 
का उपदेश आवश्यक मानता है, ओर कहता हे-- 

मांसाख्यातु विद्य यं, बहुविद्यान्तराश्रिता । 
न शुश्रषयितु शक्या प्रायनुक॒बा अयोजनम्‌ ॥ (१३ रछो. वा.) 

केवल इसी ओर नहीं, और भी ऐसे स्थान हें, जहाँ हम उसके 
इस तथ्य को प्रस्फुटित पाते हैं। फल् के संबन्ध में मीमांसा दृष्ठट ओर 



(१७२) मामांसा-द्श न 

अटहृष्ट के नाम से दो प्रकार प्रस्तुत करती है । उन दोनों में किसको: 
महत्त्व दिया जाये ? इस ग्रकार की जब समस्या आती है, तो कुमारिल 
कहता है-जब तक दृष्ठ अथांत्‌ प्रत्यक्ष फल दिखाई दे रहा हे, या प्राप्त 
हो रहा है, अद्ृष्ट अर्थात्‌ अप्रत्य् फल की तो कल्पना करना भी 
अन्याय हे . 

“ल्र्यमाने फले दृष्टे, नाटृष्टपरिकल्पना” (छो० बा०) 
उसका यह मंतव्य इसी रूप से संपूर्ण मीमांसकों को शिरोधये 

करना पंडा | यदि.कुमारिल की दृष्ठि में लोकका कोई महत्त्व नहीं होता 
तो बह शायद्‌ कभी भी दृष्ट फल को प्रधानता नहीं देता, ओर अदृष्ठ 
को ही सबबस्व सिद्ध करता, लेकिन उसके लिए लोक की उपेक्षा भी 
सह्य नहीं थी । - 

- इस सब विवेचन का यह अथ नहीं है कि उसने लोक के सामने 
ब्रेद का कोई महत्व कम कर दिया हो, अपितु उसे ऋधिक से अधिक 
बढ़ाने में सहायतों की । वसनुंतः जहाँ उसने वेद को प्रमाणता दी, लोक 
को भी एक स्वतम्त्र प्रमाण बताया । सारे संसार का ज्ञानशशियों को 
उसने दो भांगों में विभाजित किया--एक लोकमूच्क ओर दूंसरा वेद- 
मूलक । 'उसके इन दोनों विभागों में संपूर्ण ज्ञान-राशि समा जाती 
ओर कुछ भी शेष नहीं रह जाता । जहाँ तक लोकिक आवश्यकताओं 
एवँव्यवहारों का प्रश्न है, उसके लिए 'समुद्ित साहित्य एके प्रकार से 
स्वतन्त्र है-जिसे लोक-दशेन कहा जा सकता है। उससे अवशिष्ट सभी. 
नेकुद्रशन की देने है, वचाहे :वे आस्तिकता से संबन्ध- रखती हों, या 
उसके खंडन से । इनके अतिरिक्त ज्ञान की. और कोई धारा कुमारिल को 

मान्य नहीं है, इसी लिए वह संक्षेप में कहता है-- -* 
#तत्र याव्रद्धम्समोक्षसंबन्धि तद् दृष्रभवम्‌ |.» 
यक्त्वथेंसुरूविषयं तल्लोकठ्यवहारपूषकृमिति विवेक्तत्यम । (तंत्र. ७६) 

5. पेंह केवल इतना. कद्दू देने मात्र ही में शान्त नहीं हो जता; 
अपितु उसका विवेचन भी करता है । वर्ण-व्यवस्था भी वेदमूलक हे 



भट्ट-परंपरा ( १७३ ) 

क्ग्रोंकि वह भी कर्मानुष्ठान में सहायता पहुँचाती है, इसीलिए उसके 
शास्त्रों का ( संवन्धित ) मो प्रामाण्य निर्विवाद सा है। अ्यौतिष "संपूर्ण 
अंग, इतिहास, पुराण, सामुद्र-वास्तुविद्या आदि सभी का किसी न किसी 
रूप में वेद से संबन्ध है, और लोक ओर वेद दोनों की संमति के बिना 

' ज्ञान के अचडे से अच्छे समुदायका भी ग्रामाण्य हमें स्वीकार नहीं है । 
संक्षेप में किये गये इस विवेचन से हम निश्चित जान सकते हैं. कि 
कुमा रिल के लिए लोक और वेद दोनों ही मान्य थे और उनके समन्वय 
का सब से बड़ा काम उसकी लेखनी से संपन्न हुआ । 

इतना ही नहीं, जहाँ पर लौकिक ओर वेदिक अर्थो' की स्वीकृति 
के संवन्ध में चर्चा आती है, कुमारिल शवर के बताये हुए रास्ते पर 
चलते हुए दोनों की अभिन्नता स्वीकार करता हे । वह तो प्रारम्भिक सूत्र 
के विवेचन के अवसर पर ही इस ओर संकेत करते हुए कहता है कि 
इसके पहले पद! (अथवा धर्मेजिज्नासा) की व्याख्या करते हुए कुछ एक 
वृत्तिकारों ने लौकिक अथे का उल्लंघन करने का साहस किया है, जो 
उसकी दृष्टि में असहय है, एवं वह उसके अपाकरण के लिए उन्हें 
बहुत बड़ा उलहना भी देता है-- 

_. वृत्त्यन्तरेषु केषांचिल्लोकिकरार्थव्यतिक्रम: । 
शब्दानां दइृश्यते तेषांमुपालंभो+यमुच्यते ॥ (शलो, उ- ) 

इसी प्रकार के अन्य सिद्धान्त हम आगे आने वाले ओर भी कई 
अधिकरणों में पाते हें-जिससे कुमारिल की लोक में अनन्य आस्था बढ़ 
जाती है। वह अपने इस क्षेत्र में आचाये शवर से भी अधिक प्रगति 
कर पाया है; इसमें कोई सन्देह नहीं । 

मीमांधा में अनन्य श्रद्धा 

' एक सत्र से नई चीज कुमारिल में हमें जो प्राप्त होती हे-वह हे 
उसकी मीमांसा के प्रति श्रद्धासआावना। इससे हम उस काल के मीमांसा- 

१०७७७४७७७७७७७७४७७७७७७ न्‍फमनम४ शा ऋमसकनक;#म्पक रमन बह # ०० 

(--तंत्रवात्तिक--( ७६-८० ) उहनप० ) 
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शास्त्र के महत्त्व का सहज ही अनुमान लगा सकते हैं और यह भी 
स्पष्ट रूप से जान सकते हैं. कि भट्ट से पू्षे मीमांसा का स्वरूप ही निम्चत 
नहीं था, अपितु चारों ओर उसका प्रभाव भी था। उस प्रभाव पर थोड़ा 
सा आक्रमण अवश्य इतर आलोचकों की ओर से होने लग गया था- 
जिसके लिए कुमारिल को आजीवन संघणषे की तेयारी करनी पड़ी । वह 
मीमांसा को साधारण विद्या नहीं बताता, अपितु विभिन्न विद्योओं का 
भंडार कह कर पुकारता हे-जिसकी शुश्रषा करना एक महानव्‌ कठिन 
साधना है। मानव की बिद्वत्ता ओर कमंपरायणता के लिए मीमांसा का 
अव्ययन अनिव,ये है ओर वह अध्ययत अन्य विद्याओं की अपेक्षा थोड़ी 
सी भी उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखा जा सकता। अन्यथा महान अनथ 
| भावना रहती है । यह एक महान न्यायमार्ग है--जिससे थोड़ी सी 

भी अनभिज्ञता महान अन्याय का भाजन बन सकती है और थोड़ी सी 
भी असावधानी से सम्पन्न अन्यथाज्ञान अत्यन्त हानिकारक हो सकता 
है, इसीलिए इस ओर सचेष्टता रखना अनिवाये है । भट्ट के इन 
वबाक्यों से हम मीमांसा की तत्कालीन उपयोगिता ओर मान्यता की 
कल्पना कर ' सकते हैं:--- 

कुमारिल के इसी अभिप्नाय को पार्थेसारथि* मिश्र स्पष्ट करते हुए 
मीमांसा की विशालता प्रकट करता है, और उसकी अपेक्षा अन्य 
विद्याओं के क्षेत्र को संकुचित घोषित करता है । 

५9 मीमांसाख्या तु विद्येयं, बहुविद्यान्तराश्रिता । 

न शुश्ष्प्रयतु शकया प्रागनुकक्‍्तवा श्रयोजनम्‌ ॥१३॥ 

विकनतरेषु नास्त्येतत्‌ यव्यभीष्ट प्रयोजनम्‌ । 

अनथप्रापणं तावत्त भ्यो, नाशंक्यते, कतचित्‌ ॥ १४॥ 

मीमांसायां ल्विद्दाज्ञाते दुन्नति व विवेकत: * 

न्यायमांगं महान दोष इति यत्नोपचर्यता ॥१७॥ (श्छो. वां. ) 
५२- अक़्प एवं प्रत्यवायः, तेषामल्यविषयत्वात ( शो. व्या० ) 
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बस्तुत: सत्य भी है, जैसा कि प्रारम्भिक प्रकरणों में मीमांसा 
शास्त्र के अनेक रूपों पर प्रकाश डालते हुए लिखा गया है. कि बद्द एक 
वाक्य शास्त्र है, न्याय शास्त्र है, एवं विचार शास्त्र हे, इसीलिए इन 
तीनों ही तत्वों पर सब विद्याओं को आश्रित रहना पड़ता है, एवं जहां 
तीनों के आश्रय का प्रश्न आजाता है, मीमांसा से उनका स्वत 
सम्बन्ध होजाता है, और मींमांसा की विभुता स्वाभाविक रूप से सिद्ध 
हो जाती है । 

अपनी * वाणी के इस व्यापार को वह वेद मांगें पर आधारित 
मानता है, और इसी लिए इसकी पवित्रता पर मानसिक गषे भी करता 
है। वेद के साथ उसे अत्यन्त आत्मीयता है, पर वह मीमांसा ज्ञान से 
शून्य वेद के ज्ञान को भी अपूर्ण मानता है, ओर अपनी तृ्णा अर्थात 
ज्ञानपिपासा की शान्ति के लिए पर्याप्र नहीं मानता । उसे अपने इस 
याणी-विलञास की सत्य और शाश्वतता पर अभिमान है | इसीलिए वह 
स्वयं जिस प्रकार इस ओर श्रद्धा रखता है, दूसरों को भी श्रद्धालु 
बनाना चाहता है । 

लोक>न्यता 
अपनी इस अनन्य श्रद्धा के अथवा अत्यन्त आस्था के साथ साथ 

यह मीमांसा के सवन्ध में उसे लोक से उत्पन्न घोषित कर एक नया 
हृष्टिकोण देता है । मीमांसा एक विशाल ज्ञान-सागर है, ओर उस 
सागर का उदय किसी एक व्यक्ति से नहीं हो सकता | वह सांसारिक व 
“शास्त्रीय विभिन्न अनुभवों से परिपक्व न्यायों का भंडार हे, £क्तियों 
अथवा तकों का समुदाय हे-जिसका उद्गम किसी एक मानवीय मस्तिप्क 
से संभव नहीं है । विशेषकर लौकिक उक्तियों एवं व्यवहारों का संकलन 

६->मौमां धाशांस्त्रतेजो भिर्विशेषेणो ज्ज्वेली फ॒ ते । वेदाथ्ज्ञानरत्ने में तृष्ण/तीव बिजुम्मते ॥ 

धर्मस्तुतिपरोचाचोव्यापारोडय सनातनः श्रद्धांलोवेदनिष्ठस्य नापवाद्यःव द'चन । 

' यथाकर्थंचिदरब्धा त्रयीसार्गानुसारिणो, वास्त्तिसल्पसर पिश्नद्धव 'नस्य शभमते । 

२-- मीमांसा तु सर्वेवाक्यन्यायानहपण स्मिक। ( पाथ सा*थि शो. व' व्ण> ) 
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है, जो किसी एक समय विशेषकी देन नहीं, अपितु भिन्न भिन्न अवसरों 
पर हजारों वर्षों की लंबी सीमा में संसार ने जो जो तथ्य प्रस्तुत किये 
उन्हीं का संकलित लेखा है । इससे हम जहाँ मीमांसा और लोक के 
संबन्ध का परिचय पा लेते हैं, वहां उसकी साव-कालिकता-सा« देशिकता 
एवं उपयोगिता पर भी नि्विवाद हो जाते हैं । 

यदि केवल शास्त्र या वेदों से समुद्भ त अथवा किसी एक महामना 
के द्वारा प्रवर्तित सिद्ध किया जाता, तो शायद मीमांसा में कुछ संकुचितता 
का समावेश हो जाता, किन्तु कुमारिल .जेसे महान्‌ विचारक के लिए 
अपनी श्रद्धेय विद्या का यह संकोचीकरण भला कैसे सहय हो- सकता 
था। वह तो इसे संपूर प्रमाणों की कसौटी पर परखा हुआ व निखरा 
हुआ हीरा बताता है । उसकी दृष्ठि में तो यह एक इस प्रकार का नवनीत 
है, जो विभिन्न संप्रदाय के पंडितों, और उनकी अविच्छिन्न परंपराओं, 
एवं अटट व्यवहारों के मंथन से समुद्ध त हुआ है । इसीलिए इसका 
लोकजन्य होने पर लोक ओर शास्त्र दोनों के लिए समान मान होना 
स्वाभाविक हे, क्योंकि उन शास्त्रीय विद्वानों के व्यवहारों से शास्त्र कहीं 
दूर थोड़ा ही चला गया था। यह एक नवीन दृष्टिकोण-अपने पूर्त॑जों 
की अपेक्षा-देकर कुसारिल ने अपने मस्तिष्क की महानता का प्रमाण 
दिया है । | 

वेदान्त में अनन्य आस्था 

इतना सब होते हुए, व कहीं कहीं अत्यन्त आमग्रहशीलता का परिचय, 
पाते हुए भी हम कुमारिल की वेदान्त में अनन्य आस्था देखते हैं, यह 
उसकी एक उदारता है | उसके श्रद्धेय शबर ने अपने भाष्य में किसी 
प्रकार भी इस प्रकार का कोई संकेत नहीं किया, किन्तु श्री भट्ट ने 

२--मी्मांसातु लोकादव प्रत्यक्षानुमानादिभिर|वच्छिनसंप्रदाय्णडतव्यवहार: प्रद्ृत्ता 

नहि कश्चिदेंतावन्तं युक्तिझलापमुपसंदत्त क्वमः। (तंत्रवातिक चो, सी, ) 
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विभिन्न विशेषणों से मीमांसा की महनीयता बताते हुए भी जहाँ आत्मा 
के विवेचन का प्रकरण आया, वहाँ इस विषय की दृढता, और सम्यक्‌ 
प्रतीति के लिए स्पष्ट रूप से वेदान्त के सेवन की साधन रूप में घोषणा 
की । इसका यह अर्थ नहीं है कि मीमांसा का आत्म-प्रकरण किसी दिशा 
में अपूर्श हे, किन्तु मीमांसा के लिए यह प्रधान-विवेचनीय विषय नहीं 
है । वेदान्त (उपनिषद्‌) का तो एक एक वाक्य इसी पर अवर्लबित है 
ओर यही उसका लक्ष्य है । इस बस्तु-स्थिति का ध्यान रखते हुए 
मीमांसा का कट्टर भक्त ओर श्रद्धालु भट्ट जहाँ वेदान्त में आस्था प्रकट 
करता है, वहाँ उसका विशाल हृदय मूत्ते बन जाता है। यह सब उस 
समय तो और भी अधिक शोभास्पद हो जाता है, जब कि वह अन्य 
प्रकरणों में वेदान्त का खंडन करता है। यह एक उसकी निष्पक्ष समीक्षा- 
शक्ति का ग्त्यक्ष निदर्शन है । 

- इत्याह नास्तिक्यनिराकरिष्णुरात्मास्तितां भाष्यक्रदत्र युक्या। 
इृढत्वमेतद्विषयश्व॒ बोधः, प्रयाति वेदान्तनिषेवणेन | (.छो. ३.) 
ऐसे ही अनेक स्थलों में अद्ने तियों ने भट्ट के मार्ग को शिरोधाये 

किया है, ओर उसकी नीति को अपने शास्त्र के अन्त: प्रवेश के लिए 
अनिवाये स्थान दिया है । 

सामाजिक मान्यताएँ 
एक महान विचारक ओर कट्टर समीक्षक होते हुए भी भट्टने 

सामाजिक मान्यताओं पर जरा सी भी आँच नहीं आने दी, अपितु उन्हें 
विशेष महत्ताएँ प्रदान कीं। जहाँ भी सामाजिक परंपराओं का श्रश्न 
आया, वहाँ कुमारिल ने या तो मौन धारण किया, अथवा उन्हें हर 
संभव उपायों से प्रमाणित करने का यत्न किया । इस प्रकार के इम कई 
उदाहरण उसकी रचनाओं में देख सकते हैं । 

९--जहाँ पर आचार के भ्रामाण्य का प्रश्न आता है, कुमारिल 
शास्त्रीय विवेचन के साथ वहाँ स्वयं अग्न सर हो कर समाज के माननीय 
पुरुषों के वाक्य और चरित्र ही को नियामक बताता है, शास्त्र की 
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नहीं | क्‍यों कि सामाजिक आचार इतनी विस्तृत मात्रा में फैले हुए हैं 
कि उनके लिए शास्त्रों के मूल ढू ढना प्रायः असम्भव सा हो गया है। ऐसी 
स्थिति में कुमारेिल उन आवचारों की अप्रामणिकता बताने की अपेक्षा 
सामाजिक मानवों की परंपराओं के आधार पर उन्हें प्रमाणित करता है, 
और लोक या समाज जिन्हें धार्मिक या शिष्ट मानता है, उनके * चरितों 
को अनुकरणोय घोषित करता है । 

आगे चल कर वह होलाकाधिकरण से उन सब आदचारों को 
आवश्यक, अनिवायें और उपादेय बताता है, जो विभिन्न प्रदेशों में 
सामाजिक मान्यताओं के रूप में आहत हैं। इससे उसकी सामाजिकता 
पर विश्वास किया जा सकता है | 

निष्पक्ष समीक्षक 
इसका अथ यह नहीं है कि उसने विना सोचे समझे ही अंधे 

अनुकरण को दृष्टि से सब के ग्रामाणिकता की छाप लगा दी हो । ऐसा 
करते समय उसे अपने कतेठ्य का सतत ध्यान रहा है, इसीलिए जहाँ 
बहुत से इस अकार के आचारों को सामाजिक मान्यताएं मिज्ञ गई हे-- 
जिनका सामाज के हित में कोई उपयाग नहीं हे, कुमारिल उन्हें मान्यता 
परिधि तक से निकाल वाहर फेंकता है। ऐसे स्थानों पर हम उसे एक 
योग्य समीक्षक के रूप में देखते हें--जों अपने कतेग्य के लिए सतत 

/--7वं च विद्वदचनाद्वि नगत॑ प्रसिद्धहप॑ कविभिर्निर्पितम्‌ । 
यद्यदाचरति श्रेः्ठस्तत्तदेवेतरों जनः । 

“प्रत्यक्षवेदबिद्दितथम किय या हि लब्बशिष्टवव्यपदेश!ः यत्पर॑पराप्राप्तमस्यदपि 
चुम्म॑बुद्धपः कुरवेन्ति, तदपि स्वग्यंत्वाद्म हपमेव (१३१ पृ० त० वा० ) 

सतां हि संदेहपदेधु व्स्तुषु. प्रमाणमन्तःऋरणाप्रवृत्तय: । 
तथाव॑ रात्मतुब्दश दिम्य  घमंसयात्मनाम्‌ । | 
वेदोक्तमिति निश्चित्य, भाहय॑ धमंबुभुत्समि; ॥ (११३ ६० तंत्र० वा०) 
स यत्प्रमायं कुक्ते, ख्ोऋस्तदनुवर्तत ते ॥ 



भट्ट-प२ परा ( १७६ ) 

सचेष्ट ओर आवश्यक योग्यताओं व अनुभवों से संपन्न नज़र आता है | 
आचार की जब सम ज्ञा करने चलता है, तो हम उसे एक आचारशास्त्र 
के विशेषज्ञ रूप में पाते हैं--जो प्रायः सभी प्रदेशों के निन्दित आचारों 
को निष्पक्ष रूप से देय बताता है-- 

२--मथुरा निवासी  ब्राह्मणियों का सुरापान, भाया, अपत्य, सित्र 
आदि के साथ भोजन, खर, उष्ट्र आदि का क्रथ्न विक्रय उदीच्यों के, , 
मामा की लड़की के साथ विवाह व कुर्सी पर बेठ कर खाना आदि 
दाक्षिणात्यों के गहेणीय आचार उसे बहुत ही अप्रिय लगे हैं। 
स्वयं दाक्षिणात्त्य होते हुए भी उसे दाक्षिणात्त्यों के आचार पर तो और 
भी घृणा है, इसोलिए वह उसे वार बार त्याज्य दृष्टि से दुद्दराता है-यह 
सव उसकी अधिकृत समीक्षा-शक्ति के साक्षी हैँ? एवं इसी प्रकरण के 
इतर भागों में हम उसके मस्तिष्क का चमत्कार देखते हैं, जहां वह पोरा- 
णिक आख्यानों का समाधान करता है ( तंत्रवार्तिक-आचाराधिकरण ) 

यहीं नहीं अन्यर भी वहुत से ऐगे स्थल हैं, जहां उसने समीक्षा की 
आवश्यकता पर प्रकाश डाला है । जेमिनि का ठतीय सूत्र तो खेर इसका 

<६«-अद्यव्वेष्प्यहिच्छत्रमथु रानिवासिब्राझणीनां सरापानम, केसयेश्वाश्वतरखरोष्ट्रोमय- 
तोब्दनप्रतिभ्रहविद्र यव्यवहारभार्यापत्यमित्रसहभोजनादीन्युदीच्यानाम्‌ू । मातुलदुद्वित्रु- 

द्वाहसन्दीस्थभोजनादीनि दाक्षिणात्यानामू । ।१२८) 

“५ --स्वमातुलसतां गआप्य दाक्तिणात्त्यस्तु तुष्यति ॥ (१२७) 

>+--स्वलत्ञणविविकतेस्ते प्रत्यक्ादिभिरंजसा । 

परीक्षकार्पिते: शक्त्या, प्रविवेक्तु' न तु स्वतः (८० तंत्र० वा«») 
.. विंशेषतो द्रृष्टब्य (८१ पृ० तं० वा०) 

प्रतिभान्त्यः स्वय॑ पु सामपूर्वाह्य पपत्तय: अ्रान्ति बहुमता: सत्य: कुपु रज्ञानबोधनपत्‌ ॥ 
सर्बांस तु प्रदर्शितास्‌, स्वातन्त्यण विशोवयन्तः काश्चिदुत्सज्यान्या >सारीकरिष्यन्ति(८१) 



( १८६० ) मीमांसा-दुर्शल 

उद्भधबस्रोत है ही है; पर कुमारिल ने स्वयं भी इस ओर समय समय पर 
पयांप्त संकेत किये हैं। वह कहता है--किसी भी पदा्थ की पूर्णेता के 
विवेचन के लिए या निश्चित प्रतिपत्ति के लिए पहले उप्तके सभी 
पत्तों अथवा उपपात्तयों का विस्खलित रूप से प्रदशन अनिवाये है | केवल 
एक पक्तः के प्रस्तुत कर देने से ह्वी उस विषय में निश्चित ग्रतीति कर 
लेना समुचित नहीं है। सब तरह के तर्कों के विस्तार से उपस्थित कर 
देने पर ही निणेय करने का मार्ग खुलासा होता हे--उस समय ही 
एक को छोड़ने और दूसरे को अपनाने का अवसर रहता है । यह एक 
समीक्षा की स्वाभाविक प्रणाली हे--जिस पर कुमारिल ने समय समय 
पर प्रकाश डाला है | 

बेदांत की मद्धत्ता के संबन्ध में लिखा गया संपूर्ण स्तम्भ भी इसका 
दी परिचायक है । विशेषता इस बात की हे कि उसने इन सभी समी- 
क्षाओं के करते समय दृष्टान्तों के स्थान में लोकिक तथ्यों को उपस्थित 
कर उन्हें रोचक, लोकप्रिय और सरल बना दिया है । अधिक से अधिक 
स्थलों में तो व्यंग्यमयांदा को अपना कर उसे मनो-रंजन का भी एक 
साधन सिद्ध कर दिया है। भाषा पर पूर्ण प्रभुता और उसकी पढ़ता ने 
उसकी समीक्षाओं को महान्‌ प्रभावशाली सिद्ध कर दिया है, इसमें कोई 
संशय नहीं है । 

“स्त्रियों की मान्यता 

हम महर्षि जेसिनि के प्रकरण में यह बता चुके हैं कि स्त्रियों की 
समानता के संबन्ध में मीमांसा-दशेन का क्या मन्तव्य है ? आचाये भट्ट 
भी उस सिद्धान्त का समन करते हैं। पुरुषों की तरह कुमारिल की 

लेखनी स्त्रियों को भी समान अधिकार और मान्यताएँ श्रदान करती है. 
उदाहरण के लिए तंत्रवार्तिक के आचार प्रकरण ही को लीजिये--बहां 
“चचा चलती है कि “न ब्राह्मण - हन्यात” यह ग्रतिषेध ब्राह्मणु-विषयक 



., भट्ट परंपरा ( शक! ) 

' है, इसलिए आह्मणी के मारने पर कोई पाप विशेष नहीं होना चाह्लिडु' 
एवं आाह्मण के लिए सुरापान का जो निषेध हे, वह भी . बराहणी पर - 
लागू नहीं होंना चाहिए, क्योंकि दोनों जगह पुल्लिंग का स्पष्ट निर्देश 
किया गया है ! ऐसी समस्या उपस्थित छोने पर कुमारिल उसका खंडन 
करता है, ओर पुरुष स्त्री में किसी प्रकार के भेदू-भ[व की कल्पना को 
#४- सिद्ध करता है--इससे हम उसकी मान्यता से सुपरिचित हो 
जाते हैं । 

>जआह्वणस्त्रीव्े को वा ब्रह्महत्यां निषेघति । ( तं.बा. १७२ ) 
अत एवं वध ओर सझुरापान दोनों ही पाप-मूलक हैं। 
संक्षेप में उपयुक्त सभी स्तोभों से हम कुमारिल और उसके 

विचारों के संबन्ध में एक निश्चित मार्ग तक पहुँच जाते हैं। उसकी प्रगाढ 
बिद्ता ओर विस्तृत अध्ययन के सम्बन्ध में तो जितना लिखा जाये, 
उतना ही थोड़ा है। यद्दी कारण है कि सैकड़ों की मात्रा में उसकी परंपरा 
के अनुयायी रहे ओर आज तक आगम की विभिन्न प्र्यालियां उसके 
ऋण को भुला नहीं सकीं। अब हमें उसके अनुयायियों पर दृष्टिपात 
करना हे । 

१ -मंडनमिश्र 
भट्ट कुमारिज्ञ के अनुयायियों में मंडन मिश्र का एक ऐतिहासिक 

स्थान है । अपने जीवन की अनेक विशेषताओं एवं महत्त्वपूर्ण घटनाओं 
के कारण मंडन मिश्र ने भारतीय संस्कृति और वाह्नमय के इतिहास में 
अपना एक गणनीय स्थान बना लिया है । इतिहास का प्रत्येक विद्यार्थी 
इसके संबन्ध में कुछ न कुछ अवश्य जानता हे ओर इसका नाम महान 
आदर के साथ लेता है । इसकी विद्वत्ता पर लोक और शाख्र मुग्ध रहे हैं- 
विशेषतः मीमांसा-द्शेन और भरट्ट-परंपरा को इसके जेसे आचाये से 
गौरव और प्रतिष्ठा प्राप्त हुई हे--यह एक निर्विवाद तथ्य है । दन्‍्तकथाओं 
एवं तत्कालीन ऐतिहासिक ग्रंथों से यह प्रमाणित होता है कि यह अपने 



( १८२ ) मीमांसा-दर्शन 

युग का सर्वश्रेष्ठ मीमांसक शा-जिसे ब्रह्म की अपेक्षा कर्म-कांड में अधिक 
विश्वास था। कुमारिल के सिद्धान्तों को अहण एवं समुचित रूप से 
परिवर्तित व परिवर्धधित कर इसने अपने वेदुष्य की इतनी गहरी छाप 
तत्कालीन समाज पर ७गा दी थी--जिससे कि शंकराचार्य जैसे महान्‌ 
अवतार को भी अपनी आचायेता की उपपत्ति के लिये इसकी शरण में 
आना पड़ा और निश्चय ही वे इसे शाख्रार्थ में पराजित कर ही अपना 
अखिल भारतीय आचार्यत्व सिद्ध कर सके--यहू एक लोक-प्रसिद्ध 
वृत्तान्त मंडन सिश्र की महत्ता प्रतिपादित करने के लिए पयांप्त है । 

हाँ, जैसा कि ऊपर लिखा जा चुका है--श्री मिश्र की क्मकांड में 
खलन्य आस्था थी और शंकर की ब्रह्म में | शंकराचाय के ब्रह्म के लिये 
यह कम बाधक प्रतीत हुआ, इसी लिए उसको अपने त्रह्म की सर्वोत्कृष्टता 
पर मंडन मिश्र की संमति लेना अनिवाये हो गया। अपनी उस द्ग्विजय- ' 
यात्रा में शंकर को मंडन से उत्कृष्ट कोई विद्वान प्राप्त नहीं हुआ । यही 
एक ऐसा व्यक्ति था-जिस पर विजय प्राप्त करते हुए उसे थोड़ा बहुत 
हिचकिचाना पड़ा। ये सब तथ्य डिण्डिस घोष के साथ यह घोषित 
कर रहे हैं कि मंडन अपने काल का सर्वेश्रेष्ठ मीमांसक था--इसीलिए 
उस पर विजय प्राप्त कर लेना एक भ्रकार से तत्कालीन संपूर्ण बिद्वत्‌ समाज 
पर विजय पा लेना था। 

जीवन ओर काल 
मंडन मिश्र के जीवन के संबन्ध में सबसे अधिक प्रचलित घटना 

अथवा वृत्तान्त उसका शंकराचार्य से शाख्राथे है। शंकरद्ग्विजय के 
अनुसार इतिहास के संपूरों ग्रन्थों में मंडन मिश्र और शंकराचाये के 
शाख्याथे का उल्लेख मिलता है । एक दूसरे की शिष्यता ही इन दोनों के 
शास्तार्थ का पुरस्कार था--जिसकी निर्णायिका मंडन मिश्र की धर्मपत्नी 
महापिदुषी भारती थी। संडन मिश्र के पराजित होने के बाद भारती ने 
अधोक्ष होने के कारण कुछ एक काम-शास्त्र से संबद्ध प्रश्न शंकर से 



भट्ट-परंपरा । श्थर३ ) 

किये-जिनका वह जन्मजात सन्‍्यासी होने के कारण उत्तर न दे सका, 
एवं उनके उत्तर के लिए उसे छे मदह्दीने की अवधि माँगनी पड़ी। इस 
काल में उसने योग-बल से शरीर-परिवर्तेन द्वारा एक राजा के रूप में 
रह कर काम शास्त्र का सांगोपांग प्रायोगिक अध्ययन किया ओर उसके 
अनन्‍्तर भारती को अपने उत्तरों से सन्तुष्ट कर देने के बाद वह मंडन 
मिश्र को विजय की निश्चित शत के आधार पर अपना शिष्य बना 
सका । दन्‍्तकथा के अनुसार यहीं से मंडन मिश्र के सिद्धांतों एवं धर्म 
में ही नहीं, अपितु जीवनचयों व नाम तक में आमूलचूड परिषतेन हो 
गया। महान मीसांसक वह मंडन मिश्र अब एक महान्‌ वेदान्ती के रूप 
में सुरेश्वराचाये के नाम से अपने आपको शंकराचार्य का शिष्य घोषित 
करते हुए अवतरित हुआ और उसने वेदान्त दर्शन पर मीमांसा द्वी की 
तरह अनेक उच्च कोटि के ग्रन्थ लिखे--जिनकी चच्चा आगे की जायेगी । 
इस तरह मंडन मिश्र और सुरेधराचाये नाम से मीमांसा आर वेदान्त 
के उच्चतम ग्रंथों की रचना करने वाला व्यक्ति एक ही है--जिसकी ये 
दो अभिख्याएँ हैं--जिनके परिवर्तेन का एक ऐतिहासिक रहस्य है। 
मंडन मिश्र का जीवन जहाँ पूषे और उत्तर मीसांसा के संगम का 
साक्षी है, वहाँ वह त्रह्म ओर कम के अटल संबन्ध का भी प्रत्यक्ष 
निदशन है | | 

परन्तु इन दोनों विद्वानों की यह एकात्मता निर्विवाद सत्य नहीं है। 
श्री पी.' वी. काणे एवं डा. श्री गंगासाथ मा जैसे समालोचकों को इसमें 
विश्वास" नहीं है । वस्तुतः अपनी अतिशय प्रसिद्धि के कारण इन दोनों 
की अभिन्नता एक ऐतिहासिक आधार बन गई है--जिसे बिना किन्हीं 
स्थूल और सूच्म प्रमाणों की उपलब्धि के छिन्न भिन्न करना असंभव है। 
नैष्कम्य-सिद्धि के प्राक्कथन में उसके संपादक श्री जी. ए. जेकब महोदय 
ने तो विभिन्न उदाहरणों से इन दोनों की एकता प्रमाणित की है । 

|- कह धय पवकमनकसाअग “८ पमकयापन+। 3 नबआ 3 भाएएकामा क +४००-क-+ + सपनकेनन. फ- बनना पकिरक 8 ॥ सकल -रमसयकुल्मोललक+ - हक करा रु] >+पाकाके ९. सादध्भुके कैम था... डा कि 2 ऋण्क व्यापक | जा भस्काकक/ पे: ९ म्कमाकाक.. शक. ममाषाइाधायकशाकर १० ४९+५७+३:लकक, 

धर्म शास्त्र का इतिद्दोस ( ४८० ) 
:-- तत्वविन्दु प्राक्कथन पृ. ४०, अन्नम्लें यूनीवर्सियी । 



( १८७ ) मीमांसा-दशेन 

कुमारिल से संबन्ध 

ज्ञान-प्राप्ति की दृष्टि से लोग इसे कुमारिल का शिष्य बताते हैं--.. 
ऐसा ही प्रसिद्ध भी है | डा. का ने मीमांसानुक्रमणिका के प्राक्कथन 
में इसी तथ्य को प्रमाणित किया है, किन्तु. आनन्दगिरि के मतानुसार 
तो यह कुमारिल् का बहनोई प्रतीत होता है, पर यह मत कुछ कम 
विश्वसनीय है। शिष्य होते हुए भी उसकी कुमारिल में अम्धश्रद्धा 
नहीं हे--यही कारण है कि वह विधिविवेक आदि म्रंथों में अनेक 
स्थानों पर कुमारिल से विभिन्न मत रखता है | वह उससे पर्याप्त शाख्ार्थ 
एवं मतभेद रखते हुए भी अन्त में उसके प्रति अपनी आस्था प्रकट 
भ्करता है। इन दोनों ह्वी उपयु क्त आधारों से हमें इसकी शंकराचायं और 
कुमारिल की समकालीनता में विश्वास हो जाता है। इनमें भी आचाये 
शंकर से शाख्रार्थ करते समय यह अत्यन्त वयोवृद्ध था-- जब कि शंकर 
एक नवयुवक था-- यह भी निर्विवाद है । म. म. कुप्पुस्यामी शाम्री 
इसका काल ६१५ से ६६५ ई० निर्धारित करते हैं, जब कि पी. वी 
काणे ६२०१ से ७१० । पर इन दोनों में कोई महाव्‌ अन्तर नहीं है-- 
इसीलिए हम इसके काल के संबन्ध में एक प्रकार से प्रकाश में हैं । 

भिन्न भिन्न आधारों पर हम इस निष्कषे पर भी पहुँचे हैं कि यह 
मिथिला का रहने वाला था | आज ही नहीं, अपितु इतिहास के स्वर्रिम 
अक्तरों में वहाँ की मिश्र-परंपरा की विद्वत्ता अंकित है। इस प्रकार की 
आख्यायें भी उस ओर अधिक होती हैं--मिथिला उस काल में विद्वानों 
का एक गणनीय केन्द्र था। आचाये श्री उमेश मिश्र इसे मिथिला के एक 
प्रदेश साहिष्मती ( महिषी ) अथांत्‌ भागलपुरे जिले का निवासी सिद्ध 
करते हैं। विशेषतः मंडन मिश्र के जीवन से हमें सबसे अधिक 
प्रभावशाल्षी तथ्य जो अवगत होता हे--बह उसकी स्त्री का वैदुष्य 
है | उसकी धमंपत्नी भारती तत्कालीन समुन्नत स्त्री-शिक्षा की एक 

सनक, 

१--अलेवा गुरुमिविवादन ( विधिविवेक-२८५ पेज ) 
२--हिस्ट्री ऑफ़ धर्मशात्न वाल्यूम १ ( पेज २४५२-६४ ) 



भट्ट-परंपरा ( १८५) 

ब्वलन्त प्रतिमूर्ति है-जो कि आज के इन स्त्री-शिक्षा के ठेकेदारों और 
विशेषत: प्राचीनकाल्लीन इतिहास पर आक्तेप करने वालों के लिए देदीप्यं 
मान दरष्टान्त हे | केवल विद्वत्ता नहीं, अपितु शिक्षा की दृष्टि से स्त्रियों 
के संमान का भी हम एक श्रेष्ठ उदाहरण इस चरित्र में पाते हैं--जहाँ 
शंकराचाये जैसे विश्वविख्यात अधिकृत विद्वान एवं मंडन सिश्र जैसे 
कमकांड के विचत्षण अत एवं एक प्रकार से जहा और घर्म के विवाद 
की निशयिका होने का प्रतिष्ठित पद भारती को ग्राप्त होता है | मंडनमिश्र 
से भी अधिक युग युगों तक भारती की यह गुणगरिमा इतिहास में 
सहनीय रहेगी--ओर वह स्त्री-जाति का मस्तक सदा उन्नत करती रहेगी- 
इसमें कोई संशय नहीं है | 

रचनाएं 
मंडन मिश्र फी प्रत्येक रचना में उसके वेदुष्य की अमिट छाप है । 

१-विधिविवेक, २-विश्रमविवेक, ३-भावना-विषेक, ४-मीमांसानुक्मसि- 
का, ५-स्फोटसिद्धि, ६-अह्मसिद्धि, «-नैष्कम्ये सिद्धि, र-बृहदारण्यक 
ओर तेत्तिरीय उपनिषद्‌ भाध्य पर वा्तिक ये इसके प्रकाशित मंथ हैं-- 
जो मंडन मिश्र और सुरेश्वराचाय के नाम से प्राप्त हैं। यह भट्टमत का 
सबसे प्राचीन प्रतिपादक है। इसने कुमारिल के तंत्रवार्तिक की भी 
व्याख्या की--जिसका उल्लेख शास्त्र दीपिका ( २-१-१ ) में हुआ है, 
किन्तु वह ग्राप्य नहीं है। १-विधिविवेक में विधि लिडः पर विचार 
किया गया है | इस संबन्ध में कुमारिल का अनुयायी होते हुए भी यह 
स्वतन्त्र मत रखता है--यह पहले कहा ही जा चुका है। प्रसिद्ध विद्वान्‌ 
वाचस्पति मिश्र कृत न्‍्यायकशिका नासक व्याख्या के साथ इसका 
प्रकाशन हो चुका है। २-विशभ्रमविवेक में 2 प्रकार की ख्यातियों का 
विवेचन है--जिसका. संपादन मद्रास ओरियण्टल रिसच के तत्त्वावधान 
में म. म. कुप्पू स्वामी शास्त्री के द्वारा हुआ है। ३-भावना-विवेक का 
संपादन म. म. डा. गंगानाथ मर ने उम्बेक की टीका के साथ किया हे- 
जिसमें भावना के स्वरूप पर अ्रकाश डाला गया है। भट्ट नारायण ने 



( १८६) मींमांसोी-द्शन 

भी इसकी व्याख्या की है। अपने श्रीगणेश-वाक्य में ही श्री मिश्र यह 
ब्रताता है कि में उन मीमांसकों के समक्ष भावना का स्वरूप स्पष्ट रूप 
से रखना चाहता हँ--जो संस के * कारण मुस्ध हो गये हैं और इस 
संबन्ध- में श्रान्त धारणाएँ रखने लगे हैं। वह भावना को परात्पर तत्त्व 
की तरह .वन्दनीय मानता है, एवं अत्यन्त विक् षण के साथ उस काल 
में; प्रचलित आम्तियों का अपाकरण करता है। ४-मीमांसानुक्रमणिका . 
एक प्रक्रणग्रन्थ है--जो मंडन मिश्र के गंभीर मीमांसा-ज्ञान का साक्षी 
हैं। का. गंगानाथ का ने इस पर मीमांसामंडन नाम की व्याख्यां कर 
इसे. स्घेजनसुलभ बना दिया है । यह ग्रन्थ अत्यन्त प्रोढ़ और गंभीर है । 
एक एक पाद से ही एक एक विस्तृत अधिकरण के सिद्धान्त का निरूपंण 
कर देना जहाँ मिश्र की निजी विशेषता है-वहाँ उसे अपनी गवेषणात्मक 
व्याख्या के द्वारा सुसंबद्ध एवं सुसंगत बना देना डा० मा की कुशलता है। 
इसे अधिकरणों के रूप में विभाजित कर सुगम बना देने का श्रेय भी 
डा, मा को ही है । उदाहरण के लिए देखिये-- 

१--उद्धिज्नाम, गुणों नेव ( १-४-१-२ ) 
'7-साम चित्रापद तथा ( १-४-३ ) 
३--अग्निहोन्रपद॑ .नाम ( १-४-७ ) 
४--नाम श्येनपर्द पुनः ( १-४-४ ) 

. इस एक अनुष्ठुए छन्द के चार चरणों में चार अधिकरणों .के 
सिद्धान्त संकलित हैं । इतना ही नहीं, राजसूय जेसे गहन. से गहन प्रकरण 
के लिए भी मंडन मिश्र का-- 

“राजा चत्रिय उच्यते ( २-३-३ ) 

यह एक वाक्य ही पर्याप्त हो गया हैः। कहीं कहीं,उसे बड़े छन्द्रों 
की.भी शरण लेनी पड़ी हे--किन्तु उसकी ग्रोढिमा ओर लालित्य सबंदा 
सुरक्षित रहा है ।जैसे-- - 

३-० संसग्रमोहिनथियो विविक्त धातुभोचरात्‌' । 

भाव॑त्यानं न पश्यन्ति ये तेभ्य: स-विविच्यते ॥ ( भावनाविवेक १ ). 



भट्ट-परंपरा ( १८७ ) 

शब्दान्तरे विधियुते खलु कमेभेद: ( २-२१ ) 

भूय: श्रुतिश्व समिदादियजीन्‌ मिनत्ति ( २-२-२ ) 

. . आदि एक एक पाद शब्दान्तर, अभ्यास आदि कम भेद तक्त्वों का 
प्रकाशन स्पष्ट रूप से कर देता है। विशेषता यहद्द है. कि वह श्रत्येक 
पाई के अंत में अपने सिद्ध न्‍्यायों का * एक लेखा जोखा संचित कर 
देता है। इसका प्रकाशन-जेसा कि डा. मा ने अपने प्राक्कथन में लिखा 
है--टीवो साहिब महाशय की प्रमुख प्रति ( अन्य सहायक ) के आधार 
पर हुआ है। डा. सत्र ने इसे १२ अध्यायों में विभाजित किथा है । 

४--स्फोटसिद्धि-उसके चैदुष्य का एक मूर्तिमान्‌ संकलन है-जिसमें 
इसने वर्णवादियों की अच्छी खबर लेकर भीमांसा के प्राण रफोट 
सिद्धान्त की रक्षा की है। इसमें सी कई एक स्थलों पर वह अपने 
आचाये से विचार-भेद रखता है । इसके अनन्तर लिखे जाने वाले अंथों 
में हम मंडन सिश्र में सार्वदेशिक परिवर्तन देखते हैँ । जेसा कि पहले 
कहा जा चुका है--इंसके अनन्तर वह मीमांसक के स्थान पर वेदान्ती, 
कर्मयोगी के स्थान पर ब्रह्मयोगी एवं मंडन मिश्र के स्थान पर सुरश्वरा- 
चाये बन जाता है | ब्रह्मसिद्धि उसका इस दिशा की ओर उठाया गया 
पहला कदम है | अवके उसके सब ग्रंथ ब्रह्म-मीमांसा से संवन्ध रखते हैं. 

ओर अब वह शंकराचार्य में अगाघ श्रद्धा लकर इस नवीन क्षेत्र में 
उत्तरता है । 

६-.मैष्करम्य सिद्धि-जिसका प्रकाशन * ज्ञानोत्तम की व्याख्या के. 
साथ हुआ ट्वै--में आकर तो वह इतना अधिक कट्टर ब्द्योपासक वन 

जाता है कि हम उसे पहचान भी नहीं पाते कि क्या यह वही मंडनमिश्र 

है--जिसने भ्ोड़े दिन से ही सुरेश्वर का रूप धारण कर लिया है । 
परमन्‍ककरनकमाक- "का व्लनकन्‍म, 

१--न्यायारतु पादे दश सप्त चात्र ६ तु, ४ आदि आदि ) 

३>“चोलेघु मंगलमिति प्रथितार्थनाम्नि, मामे बसन्‌ पितृगुगोरसिरयं दवानः । 

ज्ञानोत्तम:स +लद॒शनपारदृष्टा, नेष्कर्म्यसिद्धिविद्वति कुस्ते यथावत्‌॥। नष्कम्ससिद्धि २) 



( श्य८ ) मीमांसा-दशन 
डे 

* ७--यहीं स्थिति दोनों उपनिषदों के भाष्यवात्तिक की है। 

शंल्ी 
जैसा कि एक दो स्थानों पर कहा जा चुका है-मंडन मिश्र को अपनी 

लेखनी पर व्यापक अधिकार है। गद्य ओर पद्म दोनों ही ज्षेत्रों में उसे 
पर्याप्त सफलता मिली है-उसके संपूर्ण ग्रंथ इसके साक्षी हैं । यद्यपि 
उसमें अनेक ग्राचीन शब्दों का समावेश है, (जिनके आधार ' पर अनेक 
व्यक्ति उसका काल बहुत पूर्वे अथात्‌ शंकराचाये से भी प्राचीनतम 
निश्चित करते हैं ) यद्यपि उसका वर्णनीय विषय अतिशयित मात्रा: में 
गंभीर है-फिर भी उसकी शेली ने उसे रोचकता एवं स्पष्टता प्रदान 
करने में कुछ उठा न रखा। उसकी भाषा और विषय दोनों ग्रौढ हैं-- 
यही कारण है कि उसकी रचनाएँ स्वभावतः गहन हो गई हैं-किन्तु 

' सौभाग्य से उसके सभी ग्न्थों की व्याख्याएँ समुपल्रब्ध हैं-जो उसे 
सममने में सहायता देती हैं। उसके विचार ओर सिद्धान्त स्पष्ट हैं-उनमें 
संकोच, द्विचकिचाहट ब अस्पष्टता के लिए गुजाइश नहीं हे । वह 
समय समय पर अपने श्रद्धास्यद्‌ गुरु की खबर लेते हुए भी ह्वीनता की 
अपेक्ता अधिक गौरव ओर प्रतिष्ठा का अनुभव करता है। उसके अध्ययन 
आर व्यवहार प्रथक्‌ नहीं हें-यही कारण है. कि जहाँ वह अपने जीवन के 
अधिकांश भाग में विशुद्ध कमयोगी रहता है-बहाँ अपनी आयु की 
चरमावस्था में एक कट्टर ब्रह्मोपसक बन जाता है । संक्षेप में उसके 
सिद्धान्त पुस्तकों तक सीमित नहीं हैं, अपितु उसकी जीवनचर्या पर उनका 
प्रत्यक्ष प्रभाव है | उसके प्रारंभिक ग्रन्थों की भाषा और शैली की अपेक्षा 
अंतिम ग्रन्थों की भाषा ओर शैली में अधिक माधुये और प्रवाह हे। 
गद्य की अपेक्षा पद्म में मघुरता का होना तो स्वाभाविक ही है, जो हम 
मीमांसानुक्रमाशिका से उद्ध त उदाहरणों एवं विधिविवेक और भावना- 
विधेक आदि की कारिकाओं से जान सकते हैं। नेष्कम्येसिद्धि तक आक़र. 

२-आतार्य माघत्रक्तष्ण शर्मा प्रदृति। 
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तो उसकी भाषा में सरलता और सुगमता का भी समावेश हो गया है- 
जहां वह आत्मज्ञान को शिक्षा देता है। यहाँ के इस परिवर्तेन को देखते 
हुए तो किप्ती अवस्था तक उप्त शंक्रा का भो पुष्ठिट होने लगती है-जो 
मंडनसिश्र ओर सुरेश्वर की एकता में की जाती है । देखिये-कितना 
स्वाभाविक प्रवाह, सारल्य एवं माघुये है-- 

*“इदमित्येव वाह्म डर्थ ह्यमित्येव बोद्धरि । 
द्वयं दृष्टं यतो देहे, तेनाय॑ मुहाते जन: ॥ ( नै.सि. ४-६ ) 
नेहात्मविदन्यो5स्ति, न मत्तोउज्ञोडस्ति कश्चन | 
इत्यजानन्‌ विजानाति, यः स ब्रह्मविदुत्तम: ( ६)७ ४३ ) 

( संसार के दृष्ठ पदार्थों में “इदम” “और जानने वाले में “अय॑” 
यह भेद बुद्धि मनुष्य देखता है-यही कारण है कि वह सांसारिक मोह 
में फंस जाता है। यहाँ कोई दूसरा आत्मन्न नहीं है, एवं न मुझ से 
कोई मूखे हो है । इस बुद्धि को दूर रखते हुए जो जानता है--वद्दी वास्तव 
में उत्तम ब्ह्मविद्‌ हैं ) 

हो सकता है-यह परिवर्तन शैज्ञो को परिपक्वता अथवा उसके 
विकास के कारण हो गया हो । या जब उसके जीवन के अवाह 
में एवं विचारधाराओं में द्वी एक सौलिक क्रान्ति हो गई तो फिर उसकी 
शेली पर भी उसका प्रभाव पड़े बिना न रहा हो । हम स्वयं देखते 
हैं कि उसके जीवन में कितनी आमूलचूड क्रानित्र हुई- जिससे वह उस 
व्यक्ति की-जिससे वह शास्त्राथे करने चला था-अपार श्रद्धा' का भाजन 
बन बेठा। विचारों की क्रान्ति और उसके प्रभाव का इससे अधिक 
उत्कृष्ट निद्शन हमें इतिहास में नहीं मिल सकता । 

२--उस्बेक 
मंडन मिश्र के विख्यात व्याख्याताओं में उस्बेक का नाम अपना 

एक निजी स्थान रखता है। श्री मिश्र के भावना-विवेक एवं कुमारिल के 

१८-मगवत्पूज्यपादेश्च, उदाद्यायेवमेव तु है 
सुक्स्पिष्टोज्स्मदुक्को5र्थ: सर्वेभूतदितेषिमिः ॥ ( ने, ४-१६ ) 
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श्लोकवार्तिक पर इसने व्याख्याएँ लिखीं । श्लोकवातिक की व्याख्या 
तालयेटीका के नाम से सिद्ध हे और बह केवल स्फोटवाद तक ही 
प्राप्त होती है | उम्बेक को व्याख्या ने भावना-विवेक को-ज़िसे एक 
निबन्ध कहा जा सकता हे-एक प्रन्थ का रूप दिया ओर उसकी 
गंभीरताओं को अपनी विस्तृत विवेचनाओं के कारण सरल ओर झुगम 
बना दिया-इसमें कोई संशय नहीं है । इसका प्रकाशन प्रिंसेज् ओफ़ 
वेल्स सरस्वती भवन देकस्ट सीरीज़ से स्वर्गीय श्री गंगानाथमका के 
संपादकत्व में हुआ है। आचाये भट्ट की अनेक कारिकाओं' को इसमें 
उद्ध त किया गया है-ओर उनसे अपने सिद्धान्तों का समथेन प्राप्त किया 
है। श्लोकब्नातिक का तात्पये टीका के साथ मद्रास विश्वविद्यालय संस्कृत 
सीरीज़ से अकाशन हुआ है । यह व्याख्या अत्यन्त संक्षिप्त, विवेचनात्मक 

सरल है | आवश्यक विषयों पर विस्तार से प्रकाश डाला गया है 
एवं गंभीर विषयों को सुगम बनाने का प्रयत्न किया है-जिसमें इसे 
पर्याप्त सफलता मिली है । इसमें अनेक अपने पूर्वकालीन विद्वानों" एवं 

| #ा उनके सिद्धान्तों का उल्लेख है । भिन्न भिन्न प्रसंगों में यह 

१--सत्कायबाद ( ४८ ) 
२--आरणगुणप्रकमेण कार्य गुणारंध्रः ( ४६ ) 
३--आमाण्यं नाम परिच्छेदात्मिका शक्ति:” 
४--बोधकत्वें नाम प्रामास्यम्‌ ( ४० ) 
४--बोधाल्मकत्वमात्र प्रामास्यमू ( ४० ) 
६---श्रोत्रवृत्तिरेव शब्द: समीप॑ ग़च्छति 

आदि विख्यात मंतव्यों की दहृलता के स्मथ' अवहेलना करता है | इन 
दोनों व्याख्याओं के आधार पर हम उम्बेक को एक सफल व्याखझूियाकार 
कह सकते हैं 

2००००३। *॥० हम. १क' ममललाइानानाा मा का#धध पदक 

१०- साकलानवेदेक- २७ व ८५ पृष्ठ 

२--सां ख्यनांयक मावव ( पेज-११२ ) वृत्तिकार और उप ( १२१) क्किखिल 
. (१७२९) अरन्नौश्वरादयः (३८) वेब्ाचार्क (३३) एवं दिक जाग आदि । 
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उस्बेक के ज़ीबन के संबन्ध में अनेक विचार-घाराएं अचलित हैं। 
विद्यासेव कृत शंकर-व्ग्बिजय ( ७-११ से ११७ ) में संडन मिश्र और 
उम्बेक को एक व्यक्ति सिद्ध किया गया है, एवं उम्बेक ही का प्रचलत्षित 
नाम मंडन' बताया है। प्रस्यमृप भ्गवत ने इसके अतिरिक ही भवभूति* 
ओर उम्बेक की अभिन्नता प्रतिपादित को है-इसके समथेन में उन्हें एक 
आधार मिलता हे कि श्खोकव्रार्तिक में भो सवभूति का वढ़ी प्रसिद्ध 
मंगलाचरण यों के यों उद्धू त हूँ । परन्तु ये दोनों हो तथ्य विश्वसनोय 
नहीं हैं। शंकर-दिग्विजय में अनेक घटनायें अतिरंजित हैँ. एवं उसको 
प्रामाणिकता निर्विवाद नहीं है । भावना-विवेक के लेखऋ संडन मिश्र 
ओर व्याख्याकार उम्बेक में अनेक स्थानों पर मतभेद है । उम्बेक प्रृष्ठ. 
१७-२८-३१३-७७-८१-८२ पर अपने ख्॒तंत्र विचार एवं संपति प्रदर्शित * 
करता हैं-जिससे शास्त्रोय दृष्टि से इन दोनों को भिन्नता प्रमाणित हो 
जाती है । उम्बेक और भवभूति को एकता को भी यहो स्थिति है। 
न्यायरल्लमाला के प्राक्क्थन (प्र० ३) में श्री रामस्वामों शास्त्री ने 
इन दोनों कौ एकता को पुष्ट किया है। चित्सुखाचाये? ने एक द्वो स्थान 
पर भवभूति ओर उम्बेक दोनों का उल्लेख किया है-जो इनका पार्थक्य 
सिद्ध करते के लिए पयाप्त है। रह्या प्रइन मंगज्ञ को एकता का-बह 

रस्ट्अयं च पन्‍्था यदि ते प्रकाश्य:, सुघीश्वरों मंडनमिश्रशर्मा । 
दिगन्तविश्रांतयशोी विजेयो यस्मिज्जिते स्वमिदं जित॑ स्थत्‌ ॥ 
_ उम्बेकइट्बमिहितस्य दि तस्व ललोके-रुम्कोतवान्त्रवजनेरभिवीयमानः, इत्यादि । 

२--भवभूतिरुम्बेक: (चित्कुल्ती व्यख्या प.२५६ वि. स, प्रे, ) 
३-८४) बंडबमिश्र-ननु ज्योम्नो उप्रत्यक्षत्वाह्ययुवनस्पतिसंकेक्वत्तत संयोगविभागानाम्‌ 

स्प्न ड« 

उम्बेक (3) वायुवनस्पतिसंयोगानामिति बाज । क 
क्कचिच वायवनस्पतिस योगवदिति, स साधुरेव । ( व्या० २८ ) 

___जानस्युपगमात इतति क्वच्त्पिठ:। अत्तनिबन्धनत्वादिति क्वच्त्पा5: (व्या, ८२) 
४--न हि. पुराष्त एव सक्ताब्कादिप्रबन्धविरचनमात्रेणाप्तों सवति भवभूतिः, 

उकत॑ चेतदुम्बेकेन । ( बित्सुत्ली-२६४ ५. ) 
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कोई मीलिक आधार नहीं हे। प्रकाशक अथवा संपादक अन्यत्र उपलब्ध 
वाक्य अथवा पद्म को भो यथा-स्थान रख सकते हैं। अत एवं यह 
स्पष्ट है कि उम्बेक मंडन मिश्र ओए भवभूति से अतिरिक्त एक स्थतंत्र 
विचारक था-यही सिद्ध करना इस प्रसंग के:लिए पयाप्र है । 

३--वांचस्पत्ति मिश्र 
मीमांसक संप्रदाय का यह सबसे पहला व्यक्ति है--जिसे वाहमय 

को विभिन्न धाराओं पर समान अधिकार है। कहीं वह एक कट्टर वेदान्ती 
के रूप में, कहीं सांख्य-तों कहीं विचार शास्त्री के रूप में हमारे समक्ष 
प्रस्तुत होता है। इन सभो रूपों में उप्तका व्यक्तित्व निखरा हुआ 
रहता है ओर वह अपनो एक निजो छाप इन सब पर छोड़ जाता हे । 
डसफो सम्राज्नोचना-शक्कि प्रोढ़, विचारधारा स्पष्ट एवं तके-प्रणाली 
अभेदय है। वह प्रत्येक दर्शेत पर अपने स्वतंत्र विचार रखता है-इसीलिए 
उसे “सर्वेतन्त्र-स्वतन्त्र” इस गौरवास्पद उपाधि से विद्वत्परंपरा ने 
संमानित किया है ! 

वाचस्पति के जीवन के संबन्ध में हमें कतिपय संकेत उसकी स्वयं 
की रचनाओं से प्राप्त होते हैं। शंकर भाष्य के प्रसिद्ध व्याख्यान 'भामती” 
के अन्त में वह अपने परिचय के लिए एक पद्म लिखता है-- 

-“ईपान्तराणां मनसाप्यगस्यां, अ्र क्षेपमात्रेण चकार कीतिम । 
कातस्वरासारसुपूरिताथे, साथंःस्वयं शास्त्रविचक्षणश्र ॥ १॥ 
नरेश्वरा यच्चरितानुकारमिच्छन्ति कतु नच पारयन्ति। 
तस्मिन्‌ महीपे महनीयकीतों श्रीमन्न्‌गेडकारि मया निबन्ध:।| २ ॥| 

अर्थात्‌ “अन्य राजा महाराजा जिसकी मन तक से भी कल्पना नहीं कर 
सकते-इस प्रकार की कीति जिसने सहज ही प्राप्त की। जिसके भंडार 
स्वर से परिपूण हैं और जो स्वयं एक अधिकृत विद्वान है। राजा 
जिसके चरित्र का अनुकरण करता चाहते हं--किन्तु कर नहीं पाते । 



'' भट्ट-पर परा ( १६३ ) 

इस प्रकार-के- कीर्तिशाली रॉजां सृगे:की मैं यह ग्रंथ - अप करता हैँ” । 
इसंसे यह तो भत्यक्ष ' सिद्ध हो जाता हैं. कि नृग नाम के राजा के सार्थ 
वॉक्त्पति का घनिए्ठ संवन्‍्ध था जितनी अदा रीतिंकालीनपरंपरी धर 
अपने शासक के प्रति उपयुक्त वाक्यों में इस सहाँपुरुष ने ठ्यक् की है-- 
उससे तों थहं भी विद्ति होता है कि'यह उसकी आश्रय॑क्षेता हों! 

: शेतिद्ासिक मंतव्य जृण त्कीमिंथिला' का शॉसक-खैताते हैं-+जिसने 

मिंथिज्ञा पर कर्नाटक के राजा नान्‍्यदेव' ( १०१६० ) से पू्वे श्लांसन 
किया | इसी प्रकार क्ख्यात बौद्ध तार्किक रस्न-कीर्लि -मे-ओे कि अपोह- 
सिद्धिःओर क्षणभंगसिद्धि का लेखक है--अपनी* रेचना में त्रिलोचन 
आर बाचरंए्ति का उल्लेख किया है । इतिवृत्त के आचाये मद्दामद्रोपाध्याय 

हर असाद शास्त्री ते रन कीर्ति का काल ६परे ई० से पूर्व निश्धित 
किया है । रत्नकी्ति के काल तक वाचस्पति और त्रिलोचन'ने खतिशय 
प्रतिष्ठा तक प्राप्त करली थी-जिससे उन्हें उल्लेखनीयता मिले सकी। इस 
आधार पर हम कचस्वति का काल नवम शताब्दी मान.>सकते हैँ-नठसने 
स्वर्य ऐेक स्थान पर अपनी एक'* रचनाको रध्य वि. अथात्‌ ८४१३० की 
ऋति कट्दा है--इसकी मैथिलता तोस्स्वतः सिद्ध हें द्वी दे। 77 ४ 

- “० बृ ४३४७ ॥+ दर! बवभ्याही हूँ. + ०" 

इसकी पुष्टि में हमें अन्य ओ,सद्दायताएँ प्रा होती. |-तत्त्व- 
चिन्तामणि के लेखक गंगेशोपाध्याय अपने अंश, में क्चस्पति का उल्लेख 
करते हैं। श्रीहर्ष के. खंडनखंडखाद्य के दूषणों. का. खंडन करने के उद्दे श्य 
से वाचस्पत्ति ने “खंडनोद्धार? नामक प्रंथ लिखा-ऐसी भी किंबदन्ती हे- 
-जिससे भी इसकी हर्ष की अपेक्षा अर्वाचोनता स्पष्ट होती है। 

काल के अतिरिक्त उसके व्यक्तिगत जीवन के संबन्ध में इम इतना 

ही जान पाये हैं कि इसके कोई संतान न थी-अपनी पत्नी की स्ट्ृति में 

ही इसने शांकर भाष्य को व्याख्या का नाम “जामती” रखा । 

१-क्षणभंगसिद्धि ( पृ० ५८ ) 

२--न्यायसु चिनिबन्ध 
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आता है और अन्य मन्तव्यों का पूणे निराकरण करता है। बह इस दिशा 
में अपने प८५--अदशेन करने वाले आचार्यों के श्रति अगाघ अद्धा व्यक्त 
कट्टेरता। विचार--शास्त्र के इतिहास में इन्हीं सव विशेषताओं के 
आधार पर इसका नाम स्वणातक्तरों में डल्लिखित है । 

४-- देव स्वामी 
च-द्वदय में शावरभाष्य की व्याख्याकार के रूप में देवस्वामी का 

उल्लेख हुआ है। ऐसा भी अनुमान किया जाता है कि इसने संकर्षेकांड 
पर भी लिखा--इसकी एक प्रति मा-पुस्तकालय में सुरक्षित है ? किन्तु 
इसकी वास्तविकता पर विश्वास नहीं है। इसने जेमिनि के १६ परि- 
च्छेदों की व्याख्या भी की । अपंच हृदय का काल ११ वीं शताब्दी निश्चित 
है--उसके आधार पर देव स्वामी का काल इससे पूरे अनुमानित किया 
जा सकता है---इससे अधिक हम इस विषय में कुछ नहों जान पाये । 

४--सुचरित मिश्र 
यह श्लोकवार्तिक का एक विख्यात व्याख्याकार है। यह सिथिल्ना 

का रहने वाला था। काशिका का कुछ अंश त्रिवेन्द्रम्‌ संस्क्रत सीरीज्ञ से 
प्रकाशित हो चुका हैं--इसकी एक प्रति बनारस सरस्वती--भवन पुस्त- 
कालय में उपलब्ध है--जिसमें रचना--समय के रूप में सं० १४०७ 

अर्थात्‌ ई० सन्‌ १४४० का उल्लेख हुआ है। शास्त्रदीपिका के व्याख्या- 
कार श्री रामऋष्ण' भट्ट वा प्रत्यग्रप भगवान्‌ ( १४०० सन्‌ वेदान्तदेशि- 
काचायें १३ वीं शताब्दी ) ने सुचरित मिश्र और उसके ग्रंथ का उल्लेख 
किया है। इन सब आधारों पर हम १२ कीं शताब्दी को इसका काल 
निधोरित कर सकते हैं। 

..._ काशिका एक अधिकृत व्याख्या है--जो सरल, सुगम एवं 
विवेचनात्मक है । कह्दीं कट्दी पर वो यह पार्थंसारथि मिश्र की न्यायरत्नाकर 
१---शाख-दीपिका तृ० २०, ४७ 



( १६६ ), मीमांस्म-दुर्शेन 

मे भी आफिक सुग्राह्म हो ग़ई:है १. न्यापरत्ताकेर की. अपेक्षा-यंह अत्यत 
क्रिस्तृत भी है।. इसके अतिरिक्त श्रीरामझऋूष्णु "ले अपनी सिद्धान्त- 
अन्द्िका में, कुमारिल के अनुसार विधि--विचार नामक अंथ--कर्ता ,क़े 
रूप में भी सुचरित मिश्र कला उल्लेख किया है, किन्तु कई प्रति झब तक 
इसकी उपलब्ध नहीं हो सकी है| यदि यह कथन सत्य हे, तो “विधि- 
विचार” इसकी दूसरी रचना होनी चाहिए । 

है-महान पाथसारंथि. मिश्र 
./ मझोमांखानद्शन के इंब्रिहास्‌ में पाथे सार : का. -एक --महच्त्वपूरश 
स्थान है | - विशेषकर मद्ट-परपरा को *सीसांसा को अस्यघाराज्ं क्री 
अपेक्षा, महत्त्व, प्रतिष्ठा।ओर स्थायिता प्रोप्त कराने का श्रेय; इसी मद्दामना 
को है ।अभाक़ृर याद्रपःमहान्‌ विचच्षणएवं पवलचण “विचारक--था, 
उरूकों, युक्षियां स्ेथा,अंभेय थी, उसके. विचारों:.की-गति--अप्रतिहत थीः- 
उसका बेदुष्य चरम सीमा तक पहुँचा हुआ था-उस्रकी उद्धावना-शक्कि 
पर्याप्त मात्रा में उभरी हुई थी, उसको समीक्षा-शरक्ति अतिशेय गेंतिशोंत् 
'बीलउसके: सद्धान्त; चृडठ' /भित्तिपर आधारित .कें--फ्ियं भी) उसका 
खंप्रदाय भट्ट की परंपरा के. सामने, प्रभावशाली, क्यों तहीं।ब्रन' खका:? 
-हस महात्‌ -समस्या-का एकमात्र हत्म: पाथसाराथ सिश्र हे ।: भट्ट को इश्च 
अकार के शक्तिशात्वी अनुयायी- मित्े-- जितने उसकी:परंपरा को हद्सूल 
बच दियां। अभ्ाकर इस दिशा में इतना: सो भाग्यशालो " सहीं: था|॥! इस 
-डषिकोगाउसे यदि पाध्साराधि' को: लट्ट-परंपरा की आक्राशिला कहा 
अलक्‍य्े-+तो कोई अत्युक्ति नहीं.। ईससे पार्थलारधि के महत्व ओह स्थान 
का सांक्ेतिकाअनुभव हो. सकता है.। शा 

३ यद्यपि इससे पूर्व इस कर में मंडन' मिश्र और वाचरपति 
जसे पूंण खेखंक हीचुके थें, फिर भी! पाथलारिथिं' का पदाषेण 
वि आप ० ये से 9 पा या ही * 5 

१--वार्तिकानुसारें ण॒ विधिस्वरूप निरूपितं स्‌ चस्तिमिश्रेः (४७-४८) 
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जझ॑नेर्धनज़ी खस्तित्व ओर महत्व, को लेकर हुआ। इनमें बाचरपढ्ि, 
खबदत्रत्वतंत्र: थे एवं करोंन की सभी घ़ासओं पर , उनका अधिकार का, 
यह पहले ही प्रतिपादित, किया ज्ञा. चुत है।। स्रीमांसा क्रे जथ सब 
अन्य दशनों प्र भी दनने लिख़ा। मंडल मिश्र ने,भी शक ऐतिदाप्लिक 
व्यक्तिख़ स्थापित क्रिझा ॥: पर प्रा्थेसारश्वि,ने इन दोनों का ,ही नहीं 
अपितु भट्ट के बाद अपनी परंपरा. के सभी. बिचार॒ंकों का अतिकमसख 
कर ,एक नक़ीन नेतृत्व. स्थापित किया। यहाँ से भट्ट के ,सिद्धान्तों का 
सारा उत्तरदायंत्व इस महद्दापुरुष के कंध्नों पर पड़ा..एवं बढ़े गौरव की 
जात है! कि उसको इसने|बडी, छमता| और बिद्वच्ा के साथ वदन, किया । 
उसे इस. ओर, आशातीत सफलता मिली. ओर ग्रह. एक युगप्रवतेक 
मन गया। ध 

व्यापक अध्ययन ओर वेदुष्य 
;.. पाथंसारथि भारतोय दृशंन क्े्षेत्र में एक मद्गान्‌ क्लान्तिकारो 
लेखक हुआ-इसमें कोई संशय नहीं है । उसने अपने सिद्धान्तों को 
बड़ी दृढ़ता.एवं मौलिकता के साथ विद्वत्समाज के समत्र रखा एवं 
अपने अनन्तर-कालीन साहित्य पर अपने व्यक्तित्व की अमिट छाप 
लगा दी ' जंसा कि उसके अन्थ के कतिपय उद्धरणों से विदित होता है- 
इसने अमने पिता यज्ञात्मा से सपूर्ण शास्त्रों को शिक्षा प्रहण को | 
यह थयेज्ञात्मा तत्काह्षीन दाशेनिक विद्वानों में प्रमुख, था. और वह अपने 
जीविन काल में ही अतिशय ख्याति: .ब अतिष्ठा प्राप्त कर चुका था। 
इसके अतिरिक्त पाथेसारथ के गुरु के रूप में और किसो [बद्वान को 
सौंभाग्य प्राप्त नहीं दो - सका ब न ऐसा. कहीं उल्लेख ही है। यहो एक 
ऐसा संकेव है--णो फंथेंसारथि के जीवने के 'संबंध में उसको रचनाओं 
से प्राप्त दोमं “ है। 'इसके ग्रन्थों में उसका व्यापक अध्ययन और 
बैदुध्य 'कूट कूट करें" भरा- हुआ हैं।' वाचस्पति की तरह यह भी 
खवैतेन्प्रेस्व॑तन्त्र'था एवं-द्शंन का संपूर्ण धाराओं पर हो इसे अधिकार 
था, किन्तु इसने मीमांसा के अतिरिक्त अन्य दृशनों पर उसकी तरदद 
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स्वतन्त्र प्रन्थ नहीं लिखे । उसने अपने इस गंभीर वेदुष्य का उपयोग 
मोमांसा के सिद्धान्तों की प्रतिष्ठा, महत्ता और स्थ,यिता स्थापित करने 
में. किया--जिससे तुलनात्मक समीक्षा के आधार पर मीमांसा को 
अन्य दशेनों की गयता में महनीय स्थान प्राप्त हो सक्ा। उसको 
शास्त्रदीपका का तकपाद उसके व्यापक बेदुष्य का ज्वलन्त साक्षी हे-- 
जिसमें वह बौद्ध दशन के चारों संग्रदायों, प्रभाकर एवं अद तत्ादियों 
की खूब खबर लेता है । बह कुमारिल. दशेन का तो तत्त्वद्रण्ा था-- 
इससे अधिक कुमारिल की मार्मिकता को कोई गहराई के साथ नहीं 

' जान सका । उसे कुमारिल-द्शन पर रुचि, श्रद्धा ओर अधिकार सभी 
थे। किन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं है कि वह प्रभाकर-दशंन के 
संबन्ध में संघंथा अनभिशज्ञ हो। वह अपने आरंभिक परिचय ही में 
इस तथ्य की स्पष्ट उदघोषणा कर देता है कि उसे मीसांसा के दोनों ही 
मतों का परिचय है। अ्रभावर के 'सिद्धान्यों से वह सुपरिचित है 
एवं अपने प्रत्येक प्रन्थ में उसे प्रतिद्वन्द्दों के रूप में उपध्थित कर अन्य 
विरोधियों के समान दी उसका खंडन करता है । उसको न्यायरत्नमात्ा' 
वो इस प्रकार के रूंडनों का भंडार ही हे-- जिसमें व्यंग्यात्मक प्रणाली . 
पर अभाकर के धिद्धान्तों को उपह्यासास्पद बनाया गया दे । 

जेसा कि इस ग्रन्थ के स्वर्ेयुग शीषंक स्तम्भ सें लिखा जा चुका 
है--मीमांसा को दाशेनिकता की ओर उन्मख करने का काये श्री शबर 
ने भारंभ किया। शबर ले इस दिशा में यदि बोज लगाने क, श्रय लिया, 
वो भट्ट ने उसे सींचा, किन्तु उसे पत्िवत, पुष्पित और फलित देखने 
का सौभाग्य पार्थे सारत्ि को द्ो आप्त हो सका .। इस मद्दान्‌ विचारक 
से सीमांसा के दाशनिक सिद्धांतों की अन्य दुशेनों के सिद्धांतों के सामने 
शुलनायें की, एवं उसके परिणाम के रूप में मोमांसा के दाशेनिक सिद्धांतों 
'छो विजयी ठददराया। इस संग्रम में दसने प्रायः दश नों की सभी धाराओं 
के टक्कर क्वी--जिनके अध्ययन से इसके बेदुष्य की व्यापकता निर्षिवाद 

१०--पृष्ठ ब, ३३. ९४ है १४, दैऊ, २१४५३, है१७ १४७, 
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सिद्ध हो जादी है आत्मा के विषय' में वह नास्विक दशेन के शरीर और 
इन्द्रियात्मबाद का खंडन तो करवा दी है, किन्तु बोढों के विज्ञानवाद का 
भी मलोच्छेद किये विना नहीं रहता। सृष्टि की क्षणमंगुरता एवं नश्वरता 
प्रमाणित करने वाले वेदान्तियों को बंद जगत्‌ के व्यावद्यारिक 
के संभुख नत-मस्तक कर सृष्टि को प्रवाहशीज्ञता घोषिद करवा है, 
और उसके प्रपंच को कशपना * मात्र नहीं कहता । उसके सिद्धांत के 
अनुसार पौरुषेय २ ( आप्तवाक्य ) और अपौरुषेय (वेदवाक्य ) ये दो 
शब्द के भेद हैं, जो दोनों ही नित्य एवं अविकारी हैं। एक ओर यह 
निरालम्बनवाद की खबर ल्लेदा है, तो दूसरी ओर शब्द-नित्क्‍्व और 
वेदापौरुषेयता की । वह घाख, रसना, चछु लक झौर अवश्य इन पांचों 
इन्द्रियों * मेंप्रथम चार को क्रमशः प्रथ्वी जज्न, तेज और वायु का अंश 
एवं अंतिम को दिक्‌ आधारित मानथा है--जब कि नेयायिक वेशेषिक व 
अन्य विचारक उसका आश्रय झ्ाकारा को सिद्ध करते हैं। मन को बह 
स्त्रतंत्र और पृथिवी *-च्याप्री नानता हे । आत्मा की शुद्धता ५ के साथ 
बह मन का कोई भी संबन्ध स्वीकार नहीं करता । आत्मा को स्वप्रकाशता * 

' ( वेदान्तियों के अनुसार ) भो उसे मान्य नहीं है, अन्यथा सुषुप्ति अवस्था 
में भो उसका व्यक्तोकरण संभव दो जावा। वह अद्वोतियों की वरद 
मोक्ष की आतनन्दमयता का अंगीकार नहीं करता, बह तो केवल आत्मा? 
ओर प्रप॑च के परस्परिक रूबन्ध का नाशमात्र दे | इस अवस्था में 
सभी प्रकार के आनन्दों व कष्टों का बिलय द्वोजाता है | शक्ति उसके* 

१- शास्त्रदीविका-तर्कपंद 
२०० हैं १० 

३े--पृष्ठ ७३ ' 
|४--मनस्तु पृथिब्यामेब (३६) 
५- मुक्स्य मनसो5$ भावात्‌ अमनस्कत्वभुतेः.. (१३०) 
:“-( १९४) 

(७--निस्थबन्घो निर/नन्दब्ष मोहः ( शा, १५२८-२३ ) 
९ ४एएओओ 
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सत में एक पएथक वस्तु है । वह जाति ' और व्यक्ति एवं अवयव और 
अ्रवयंवी * में मिन्‍नाभिन्नत्व संबन्ध की स्थापना करता है! इंसं 
प्रकार के एक नहीं, अपितु अनेक * नवीन' संतव्य इस मीममांसा 
महारथी ने रिथिर' किये हैं--जिनकी गणना नहीं की जा सकती ६ ० 

यद्यपि इन सब न्षेत्रों में इससे पहले भी कतिषय संकेत श्री शबर 
और भट्ट के द्वारा दिये जा चुके थे; किन्तु वे कहीं कहीं अतिशय मात्रा 
में अस्पष्ट, संक्षिप्त एवं अनिश्चित से थे | यदि कुछ एक व्यवस्थित भो 
किये जा चुके थे, तो भी अन्य विपरीत दाशेंनिकों ने उनका खंडन कर 
उन्हें प्रभांवहोन बनामे में कोई कंमी न सखी थी । ऐसी" अवस्था में 
उस सभी सिद्धान्तों का स्पष्टीकरणकर उन्हें स्थिर करने का सारा 
उत्तरदायित्व इसे वहन 'करनां'पडा | जो संक्षिप्त और 'अस्पष्ट' थे-- 
अनर्का विश्लेषण किया'गंयां एवं जो अनिश्चित से थे,' उन्हें निश्चितता 
प्रदान की गई । दशेन के जिन कई सूक्ष्म अंगों: एद संबन्धों पर प्रकाश 
नहीं डाज्ा गया था-न्‍्हें भी प्रकाश में लाया गया। इन' सब. आधारों 
से यह निविवाद प्रमाणित हो जाता है कि पॉ्थंसरथि ने मीमांसा को 
क्या देन दी और.र्थाद्‌ बंद नहीं होता तो, इसके मंतव्यों की क्यों दशा 
होती ? उसे यदि इन मोमांसों के सिद्धोंन्तों, वेद की महत्ताओं और 

. बिंशेषतं: भट्ट की नोतियों का संरज्ञक कहें तो कोई अनुचित मैद्ी 
यह सर्ब॑ उसके व्यापक अध्ययन ओर बेदुष्य ही का प्रताप हे (४ 

उसकी रचनायें 
सोमांसा-इशन पर उसकी चार रचनायें हमें प्राप्त दोतों हैं-- 

जिनमें दो कुसारिल के वार्तिक की व्याख्यायें हैं एवं शेष दो मौलिक 
'पचनायें हूँ । १--न्यायरत्नमाला, गये हैं। ?- न्यायरत्नमाला, ' २--तंत्ररत्म, ३--शास्त्रदोषिका, २--तंत्रर॒तन, ३--शांस्त्रदोपिका, 

१०१००) 

२--(१०६-७ % - - 
३--१०३, ७१०१, १३६, आंदि आंदि विशेषतो द्रष्टब्य ) 
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४--न्यायरतनाकर । न्यायरत्न-माल्ा-उसको सबसे पहली रचना प्रतीत 
होती हैं, क्यों कि उसकी शेष रचनाआं में इसका उल्लेख * पाया 
जाता है। ग्रकृत प्रन्थ में भट्ट और प्रभाकर के विवादास्पद विषयों का 
अस्तावन कर उन पर ताकिक समीक्षाएं की गई हैं-- व प्रभाकर के 
मतों का पूछेशः रूडव किया गया है । ऐसा करते हुए श्रो मिश्र ने शंका 
एवं विवादप्रत विषयों का विश्तेष पु आवश्यक माना हैं । प्रायः मोमांसा 
के प्रधान विषयों पर स्वतंत्र रूप से इच् ग्रन्थ में प्रकाश डाला गया 
है। प्रथम अध्याय में अध्ययन विधि पर ४३ श्लोक हैं--जिस की भाष। 
प्रोढ, आर-जल और प्रवाहशील है । पहले कारिकाके रूप में संत्तिप्त रूप 
में पूरे एवं उत्तर पत्त निद्चित कर पुनः विस्तारशः उनका व्याख्या की 
गई है। द्वताय अध्याय में स्वतः आमाण्य का निर्णय हैं-इसको 
स्थापना म्रीमांसा के इतिहास में एक अभिवरायें महत्त्व रखतो हे । 
प्रामार॒य की स्व॒तर्त्व, परतर्तव एवं उम्रयतम्व्व प्रणात्रियों पर आदिकाल 
से द्वी मिन्न प्रिन्न दाशेंनिक्रों में मतमवान्तर रहे हैं । श्री मिश्र ने उन 
सभी मत्रों को यहां उपत्थित कर उन्हें समालोचना की ऋसौटो पर 
परखा है और स्वतः प्रामारुय को स्थापना की दे। इतनी श्रेष्ठ विवेचना 
से रुपन्न इस विषय पर अन्य कोई भ्रन्ध प्राप्त नहीं है । विधि-्नन्यृय, 
उ्याप्ति निव्यकाम्य विवेक आदि इसके अतिरक्त विषय हैं | इन सब 
विषयों पर पाथ्थेंसारथि ने अपने मौलिक बिचार व्यंग्यपूण शेलो में 
अभिव्यक्त किये हैं । मंढन भसिश्र के विधि विवेक से इसमें 
अनेक उद्धण लिये मये हैं-एवं विवरणकार ओर निबन्धनकारों * का 
भी स्म८्य किया यया है --जिससे इन दोनों को भिन्नता * अमरणित 
झेती हे। दन्त्रभाष्य के लेखक १८ वीं शवाच्दों के श्री रामानुगचाय 

१--थ “सत्र दैपिका-११,२, ४६७ हएुष्ठ ६ 
-तंन्रर॒त्न- है७३ 

(>-न्य|यरत्त|कर ३५० 
२--न्यायर त्नूम।ल। १४७ 
देल्न- रेस 
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ने नायकरत्व के नाम से इसकी व्याख्या लिखी है-जो पाथसारथि के 
प्रौद विचारों को सममाने में परम सद्दायक है । सारांशतः प्रस्तुत अन्य 
में लेखक ने पूथ मोमांसा के १२अध्यायों के मंतव्योंका संक्तेपशः 
विवरण दिया है और भट्ट व प्रभाकर का पारस्प रिक इन्द्र बतलाया 
है। इसके प्रत्येक विषय की विवेचना करते समय उसका यह लक्ष्य 
रहा है कि मोमांसा प्रणाली दर्शेन की विविध प्रणालियों में एक प्रमुख 
स्थान रखती है एवं अन्य प्रणात्रियों से किसी भी तरह पिछड़ी 
हुई नहीं है। 

तंत्ररत्न-उसका दूसरा ग्रन्थ हे, जो कुमारिल की टुप्टीका की व्याख्या है। 
टुप्टीका शाबर भाष्य के अंतिम नो अध्यायों का व्याख्यान है । इसका 
प्रकाशन सरस्वती भवन बनारस से स्वर्गीय श्रद्ध य डा० मा एवं श्री डा० 
उमेश मिश्र के संपादकत्त्त में हुआ है । इस म्रंथ में श्रो मिश्र ने टुप्टीका 
से भी बढ कर शबर स्वासो के भाष्य का. बिस्‍्तार से विश्लेषण दिया, 
क्योंकि अत्यन्त संक्षिप्त होने के कारण टुप्टीका उसे समझाने में 
असफल रदी। यह ग्रन्थ न्यायरत्नमाला' से पश्चात्‌ लिखा गया, पूर्व 
में नहीं जेखा-कि की रामं-स्वामी ने शास्त्री ने तत्वविन्दु* की भूमिका 
में लिखा है। इसमें भी श्री मिश्र ने प्रभाकर द्वारा प्रस्तावित परिवतेनों 
का उल्लेख व. खंडन किया हे | इसको भाषां ओर शैल्ली अत्यन्त -सुगम, 
सरल और उपादेय हे | सीमांसा के श्रत्येक विद्यार्थी के लिए इसका 
पठन पाठन आवश्यक है।. ः “अ 

कु 

उसकी तीसरी रचना शास्त्रदीपका हे--जिसके आधार पर इसे 
मंमांसा दशेन का केसरी कद्दा जाता है। अपने इसी ग्रन्थ से उसने 
पूर्व सीमांसा शक्तत्र- में अमरकीति आप्त की। भारतवर्ष के प्रत्येक विश्व- 
विद्यालय द्वारा यह प्रन्थ पाव्य-पुस्तक के रूप में संमानित है। इसके 

१--इति न्यायरत्वमालायां दशितम्‌ ( तंत्ररत्न पृ, $ ) 
.२०-६४६७८ ६१ ः 
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द्वान्तों का तो यद्द एक अगर क्ञक है। ?* दी शताब्दी हे आल नल आर आकार ४ं॥४४७७७७७४ 

को जो महनीयता का प्राप्त हुई-प्रस्तुत अन्थ हो उसका एक सात्र 
जन्मदाता है । इसका प्रत्येक अधिकरण एक विचारशाला दै--जिसके 
पाँचों? अंगों को प्रथक्‌ प्रथक_ विश्लिष्ट कर के विषय को और भी 
अधिक उपादेय बना दिया है। प्रत्येक अधिकरण के भ्ारम्भ .में वह 
कथ पर नी जय क नरस्त सर हा. अविकरण का सारांश छुद्द पक्षियों में प्रस्तुत करता है एवं फिर 
उसका प्रौह और ग्राजल गय में विश्लेषण करता है । 

आधुनिक काल के सभी प्रख्यात लेखकों ने इस की व्याखूयाय को | 
सोमनाथ, अपय्यदीक्षित, शंकर भ्रष्ट, राजचुड्ामणि दोंविए एवं अन्य 
प्रमुख विद्वानों ने इसक्की व्याख्या कर स्वयं को सौभाग्यशाली माना | 
इसी से इस प्रन्थ की प्रधानता ओर विद्वानों में सिद्ध लोकप्रियता को 
दद्घोषणा दो जातो है । एक प्रकार से इस प्रथ नेअपनी पूर्व की रचनाओं 
का महत्त्व प्रभावदीन सा कर दिया एवं अनन्तरकालीन ग्रथों के लिए 

यह एक आदश और अतुफरणीय ग्रन्थ बन गया । यही एक ऐसा प्रन्थ_ 
है रकम से ओम पक मो कह एक मात्र अध्ययन से सोमांसा के संपूर अंगों का 
परिज्ञान हो सकता है । विशेषतः भट्ट को ज्ञानधारातों का तो यह _ 

भांडायार ही है । 
कुमारिल और शबदर स्वामी ऐसे विशिष्ट विचार-शास्त्रियों के 

विस्तृत विवेचन के पश्चात भी श्री मिश्र को इस दिशा में प्रवृत्त होना 

पढ़ा-इसके दो लक्ष्य हैं। १--प्रथम प्रभाकर के स्तों का खंडन-जो कि 
दंस काज्न तक पर्याप्त मात्रा में प्रगतिशील हो चले थे । २--भाष्य और 

१स्‍-व्रिधयो विशयश्वेव पूर्वपक्तस्तथोत्तर: । 
प्रयोजनज्च पचांग प्र।ज्चोष्चिकर खं विदुः ॥ 
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वातिक के सूत्रों को विस्तृत व्याख्या कर उन्हें सुव्यवस्थित एव सुरुंगठित 
करना था। अपने इन दोनों उद्देश्यों की पृति में भावपत्ष के रूप में 
उसके प्रगाढ वदुष्य व्‌ कलापक्ष के रूप में उसकी अधिकरण-व्यवस्थाने 
पूर्ण सहायता दी । पार्थेसारथि हो दाशनिक क्षेत्र में अधकरण-पद्धति 
का जन्मदाता है- और उसका श्रो गणेश इसी गनन्‍्थ से हुआ है । उसकी 
इस प्रणाली का लकटनाथ, माधवाचाय, गंगा भट्ट एवं खंडदेव ने हो नहीं, 
अपितु विपरीत दाश्,निकों ने भी अनुकरण किया। इससे पूर्व जेमिनि 
के ८त्रों पर सक्षम एवं श्र खलाबद्ध व्याख्यायें प्रभाकर, कुमारिल और 
शबर स्वामो के द्वारा की जा चुका थी-डिन्तु पाथ सारथि ने इस पद्धति 
में आमूलचूड परिवर्तेन कर दिया । उसने सूत्रविशेष के प्रत्येक अधिकरण 
पर नवीन प्रणाली से विवेचन प्रारंभ क्रिया-जिसमें आवश्यकतानुसार 

य सूत्रों की भी चर्चा की गई। यही प्रकार अधिक लोकप्रिय हुआ 
ओर सभी विचारशास्त्रियों ने इसके महत्त्व को शिरोधाये किया । दोनों 
मतों ने ही इसे उपादेय माना । सब से पहले इसका प्रयोग प्रभाकरमत 
के अनुयायी भमवनाथ ने न्‍्याय-त्रिवेक में किया है। वह पार्थसारथि का 
समकालीन प्रतोत होता है । अस्तु, चाहे कुछ भी हो-किन्तु यह निविवाद 
है कि शास्त्रदीपिका हो इस प्रणाली का प्रथम श्रष्ठ भन्थ हे-जो भाषा, 
शैलों, प्रतिपादन और ब्रिषय सभी दृष्टियों से अपना एक महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखता है । 

तर्वपाद शास्त्रदीपिका का ग्रथम पाद है--जो अपनी श्रौढता के 
कारण विख्यात है । इसमें दशशन की बौद्ध, न्याय, बेशेषिक, अद्गत 
ओर प्रभाकर आदि धाराओं का पध्तावन कर उनका खंडन क्रिया 
गया है । कुमारिल और शबर स्वामी के मतों का समर्थेनं उसका लक्ष्य 
रहा है। ऐसा करते समय उसे पद पद पर यह ध्यांन रहा है कि 
मीमांसा के दाशंनिक मंतठ्य किसी अन्य दर्शन के सर्मक्ष नत न 

दो जायें। आत्मवाद, मोक्षवाद, सृष्टि, ईश्वर जेसे अगाध और गंभीर 
दिषफयों पर श्री मिश्र ने पांडित्यपूरं ढंग से प्रकाश डाला है और यह 
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विवेचन इतना पूर्ण हो गया है कि भट्ट-परंपराके श्नन्तरकाल्लीन लेखकों 
के लिए इन विषयों पर थोड़ी सी भी लिखने की आवश्यकता न रही । 
यही कारण है कि ११ वीं शताब्दी के पत्मात्‌ तकपाद पर किसी ने 
भी विस्तृत व्याख्या नहों को । यदी मीमांसा के दाशेनिकर सिद्धान्तों की 
पृष्ठभूमि है । 

प्रंथ का शेष भाग गंभीर और विवेचनात्मक है। प्रसंगश 
अन्य शास्त्रों. के उद्रणों ने अन्थ को सर्ता गपूर्ण बना दिया है। संत्तेप 
में पार्थंसारथि के बेदुष्य और मीमांघा के सागर के रुप में यह ग्रन्थ 
भारतीय वाइ्मय के इतिदास में अपना सदा संसान्‍्य स्थान रखेगा। 
श्री भिश्र की कीरति का यह एक अमर प्रतीक हे--जो उसे सरस्वती का 
घरद-पुत्र सिद्ध करने के लिए पर्याप्त है | इसकी निम्नलिखित व्याखायें 
उपलब्ध हैं-- 

१--सोमनाथ मयूखसालिका 
२--अप्पय्यदोत्षित मयूखावल्ि 
३--राजचूढामांय कपू रवर्तिका 
४--द्निकर भट्ट व्याख्या 

४--यज्ञनारायय प्रभामंडल 

६--अनुभवानंद यति प्रभामंडत्न 

७--चंपकनाथ प्रकाश 

८--पेद्नाथ प्रभा 

६--रामऊृष्ण सिद्धान्तचन्द्रिका 

(व.पाद पर युक्तिस्नेहअपूरणी और गूढहार्थ विवरण) 
१०--शंकर भट्ट प्रकाश 

११--कमलाकर भट्ट आलोक 

१५-नारायण भट्ट व्याख्या 
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१ ३--भीमाचाये ८ व्याण्या 
१४--सुद्शनाचाय (तक१ाद्‌ तक) प्रकाश 

इनमें सबमें प्राचीन रामऋुष्ण की हे- जेसा कि उसने स्वयं ने 
उल्लेख किया है-- 

न शास्त्रदीषिका टीका, कृता केनापि सूरिणा । 

तद्पूर्वाध्यसंचारी,. नोपहास्यः रखलन्नपि ॥ 
प्रथम होने पर भो यह सरल, विस्तृत और विवेचनात्मक है ' 

सयूखमालिका, सिद्धान्तचन्द्रिका एवं गूहा्थेविवरण के साथ इस प्रथ करे 
अनेक संस्करण निकल चुके हँ--और यही पठनपाठन प्रणाली में 
प्रचलित है | भन्थ का प्रथम संस्करण ई० जे० लजारस एण्ड कम्पनी 
ने मूल रूप में म० म० प्रो० राममिश्र शास्त्री के संपादकर्त में सुन्द्र 
टिप्पणियों एवं प्राक्क्थन के साथ प्रकाशित किया--इसके अनन्तर दो 
ओर व्याख्याएं निर्णेयसागर प्रेस ने निकालीं। कुछ संवत्सरों से पहले 
तकपाद तक का एक अंश सुदर्शन की प्रकाश के साथ श्रकाशित हुआ 
है | सिद्धान्तचन्द्रका का भी यही अंश मुद्रित हुआ है | इनमें प्रकाश 
अत्यन्त विस्तृत व्याख्या है| व्याख्याकार का इसमें यह उद्द श्य रहा है. 
कि कुमारिल और भ्रभाकर के मतों में साम्य स्थापित किया जा सके । 
तकपाद के गम्भीर विषयों को सममने एवं मुल्षप्रंथ को लगाने में यह 
अत्यन्त उपयोगी है। ये सब व्याख्याएं शास्त्रदीपिका की महत्ताओं का 

साक्षी हैं । 
उसकी चतुथथ कृति न्यायरत्नाकरं-कुमारिल के श्लोकवार्तिक की 

व्याख्या है--यह अत्यन्त लोकप्रिय खंत्षिप्त ओर सर्वोत्तम हे | कुमारिल 
से विचारक के गम्भीर विषयों को इस व्याख्या ने सरल ओर सुगम 

नोट---राजपूताना , विश्वविद्यालय के प्रकाशन विभाग की ओर से आचा< 

भ्रो पञ्मैमिराम शास्त्री के संपादकत्व में बेदनाथ की अ्रभा के साथ शस्त्रदीपिका 
का प्रकाशन द्वो रहा हैं। 
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बना दिया है। पहले शास्त्रीय और अशास्त्रीय सर्तों का विवेचन कर 
पुलः कीं कहीं अपने स्वतन्त्र सन्तव्य भो प्रकाशित किये गये हैं । 
श्री मिश्र की विदत्ता और मौलिकता इस ग्रन्थ में सष्टतया मलकती है । 
इसको भाषा अत्यन्त सरल और सुम्राह्म हे। इसको सत्ता ने सुचरित 
मिश्र और उम्बेक को व्याख्याओं को प्रभावद्दीन कर दिया । इस ग्रन्थ से 
हम निम्न निणयों १९ पहुँचते हैं-- 

१--भर्तं मित्र कुमारिल से पहले हुआ--जो कि शाबर भाष्य का 
वृत्तिकार था। २--भत्‌ मित्र के विचारों के विरु: कुमारिल ने मीमांसा 
के रूडिवादी मत को पुन: भ्थापित करने का प्रयत्त किया ३--कुमारित् 
ने वृडहोका नाम का एक विस्तृत पन्‍्थ लिखा-- यह श्ज्ोकताविक उसीका 
संक्षिप्त संस्करण दे । इसमें भवदास, ध्मेड्रीति, मिक्षुक| एवं दिकनाग 
जैसे बौद्ध विद्यनों का भी उल्लेख हुआ है। 

श्री मिश्र के सभो ग्रन्थों का प्रकाशन देश की गणनीय प्रकाशन- 
संस्थाओं से संपन्न हुआ है। अनेक व्यास्याताओं ने इनके आधार पर 
अपनी ख्याति स्थापित की है । यह एक मीमांसा के आक्राश का सूर्य है- 
जिससे इस दशन का प्रत्येक भाग प्रकाशमान है | 

श्री मिश्र की शेली 
यह तो पदले ही सिद्ध किया जा चुका है कि पाथ सारथि ने अधि- 

क्र॒य--पद्धाति का ४वर्त व किया--इससे उसकी शैली को नबोनता ओर 
मौलिकता तो स्वतः प्रकाशित हो द्वी जाती है। इसके साथ साथ उसके 
सभी ग्रन्थों में सरल, प्रभावपूर्ण और ब्य॑ग्यात्मक प्रणालों का अयोग रद्द 
है, वह स्थान स्थान पर असिद्ध लोको/क््यों और किंबदन्तियों को उप- 
स्थित कर विषय को और भी अधिक रोचक बनाने का यत्न करता हैं| 
विशेषकर जहाँ अपने पू्ेपक्षी का खंडन करने में इसे विशेष युक्ति एवं 
शक्ति प्राप्त दो जाती है--वहां यह उपहास करने में और भी आगे बह 
जाता है। कहीं पर यदि शास्त्रीय तक ग्राप्त नदी होता, तो भी अपनो 
इस वाक्पटुता के कारण वह अपने श्रतिपक्षों का मुह बन्द किये बिता 
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नहीं रहता । उसके प्रत्येक अन्थ में प्रायः गद्यपद्यात्मक शेली का प्रयोर्ग 
हुआ है--इसी शेली ने इसके काल से सूत्र ओर भाष्यों की शेल्ियों का 
स्थान प्रहण किया । श्री रामस्वामी शास्त्री के मतानुसार “इसको शेलो 
को मंढन, उदयन और बिमुक्कात्मा के समान जटिल नहीं कहा जा 
सकता, तो फिर भो बह वाचस्पति मिश्र और जयन्त भट्ट की शेल्ी के 
सप्तान रुचिकर और प्रभात्रोपरादक नहीं हे। उसने इस दिशा 
में मध्यम मार्ग को ही अपनाया और इसलिए उसके प्रन्थ 
पूवमीमांसा के .विधार्थियों को बिना व्याख्या के सहज ही में सम में 
नहीं आते ।” मेरो दृष्टि में पा सारथि की शेली रुचिकर चाहे न हो, 
किन्तु प्रभाबोत्पादक अवश्य है। उसका एक एक वाक्य अपना एक 
निजो महत्त्त् रखता है। उसकी प्रभावोत्पादकता का ही यह परिणाम हे 
कि पू्वेपक्षी उसके सामने अनेक प्रकारों से कुक जाते हैं। रही बात 
उसके प्रथों की कठिनता की--उसमें तो केवल शैली का ही दोष नहीं 
हैं । उसके साथ साथ विषय की गंभीरता और बेदुष्य की अगाधता.भी 
संभित्रित है और वद्दी जब श्रौढ भाषा से श्र्खालत हो जातो है-तो 
क्लिष्टता स्वाभाविक है । विषय और भाषा की एकरूपता तो एक 
प्रकार का गुण है-दोष नहीं । पार्थ सारथि की शैत्नी विषय के अनुरूप 
हे-जहाँ पूर्वपक्तियों को परास्त करते समय उसमें तीघ्रता की आवश्यकंता 
होती हे-वहाँ उसका ग्रवाद्द गंगा की धारा से भो आगे बढने लगता है । 
यह नहीं कि विषय कहीं जा रद्दा है और भाषा कहीं । इसलिए में तों 
पार्थ सार्राथ की सफ्लता में उसके बैदुष्य के अतिरिक्त सब से बढ़ा 
द्वाथ उसकी शेली का मानता हूँ और उसे पार्थ सारथि की अन्य प्रगतियों 
के समक्ष कहीं भी पिछडो हुई नहीं पाता। 

पाथे सारधिका जीवन | पी 
.' पांथे सारथ के सिद्धान्तों को तरह इसके जीवन के संबन्ध में 
इस निश्चित तथ्य प९ नहीं पहुँच सके हैं । उसके सिद्धान्त जितने प्रकाश 

/ #“«प्रॉक्कथन -न्यायर त्नर्माला 
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में हैं- जोतन उतना ही अस्पष्ट है। उसने प्रत्यक्ष - या परोक्ष रूप से 
शेसा कोई उल्लेख अपनी रचनाओं में नहीं क्रिया-जिसछे हम उसके 
उन्मस्थान, काल एवं व्यक्तिगत जोवन के रबन्ध में कुछ +ह सकते हों । 
जेसा कि पहले लिखा जा चुका ई-उसने केवल अपने पिता व शिक्षक 
के रूप में यज्ञात्मा का +।म लिय। है । उसके नाम और उपनाम से यह 
तो निविवाद सा प्रतीत होता है कि वह मिथिल्ला का निवासी था । उ +का 
काल तो र.दा से ही समालोचना का विषय रहा है। इस सबन्य में 

_किसो सी निश्चित तथ्य पर पहुँचने के लिए हमें केवल ३न पूर्वेतम 
लेखकों पर आधारित रहना पडता है-+िनका उल्लेख इसने अपने प्र थों 
में #या है! न्‍्यायामलाकार माचव विद्याव, प्रत्यमप सगवन्‌ एज 
पचिदानंद पडित न श्री मिश्र का नाम उद्ध त किया है । विद्यायंत्र इसा 
की घोद्हवों शताब्दी में हुआ और वह विज्वय्नगर के विख्थात शासक 
छलुक्क महारपति का द्रबारी था, यह भी उम्की न्यायमाला से विद्त 
होत। है । चिदानंद पंडित केरल प्रांत में ईसाकी १३ वीं शताब्दो भें 
हुआ-जिसने अपने ' नोति त्तत्वाविभोव में श्रो मिश्र को स्मरण झिया है । 
इसके व्याब्याकर' परमेश्वर द्वितायर्नजसका काल ईसा की १४वां 
शताब्दों निश्चित किया गया द्वे-न्यायरट्तमाला” और शात्तदी पका का 
काल स्त्रयं से पूल घोषित करता है। प्रत्यमप्त भगवव्‌ का काल भी 
१७०० ई० है। इन स4 के अतिंएक्त पार्थंधारयि की चचो हलायुध॑ ने 
अधिक मात्रा का है। अपने मारमांसा-श ₹-सर्वस्य मं वह अनेक 
स्थानों पर न्यायरत्नभाला से साक्षाव उद्धरण लेता है। शारत्र-दीपका 
के श्रनेक उद्धरणों को तो इसने अपने बन कर काम » तिया है। इस 
अन्थ का तृतोयाध्याय चतुथपादान्त भाग ग्रकगतत हो गया है एवं इसके 

२-- पांडु लप-मद्स सरकार प्राच्य-पुस्तक खब । 

२->उचाम ते विशविद्य'लग्र द्वारा अकाशित तत्वविन्दु का प्रावकथन । 

३-०एवमेव ज्ञान रस्थारेन्ियाभ्यां जायमानमंशे स्मरणमंशान्तरे अत्यक्षमित 
व्याख्यातां नया र्नाछरः । ४. 
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पांडुलिपि केवल बंगाल एशियाटिक सोसाइटी के पुस्तकालय में उपलब्ध 
हैं। यह हलायुध स्वयं को गैष्णवरसर्भस्व, शेवसर्वस्व व पंडित-सर्वास्व 
आदि ग्रथों का भी लेखक* बताता है। इसकी पृर्षोक्त रचना से यह तो 
निर्विवाद सिद्ध हो जाता है कि हलायुध पार्थ-सारथि से पूर्णतया 
परिचित था। | 

यह सीमांसा-शास्त्र-सवेप्ध और मीमांसा-सबरब दोनों एक ही 
रचनाएं हैं--जिनका लेखक यह एक ही हलायुध है। हलायुध ने 
अपने अह्यसबस्व में स्वयं को इसका लेखक घोषित किया। डा० उमेश + 
मिश्र ने भी इस तथ्य की पुष्टि की है। पो० वो० काणेग ने ११ वीं 
एवं १२वीं, शताब्दी में तोन हल्लायुधों की सत्ता अमाणित की है। 
उनमें हमारे प्रस्तुत विषय का नायक हल्लाथुध बंगाल के राजा 
लक्ष्मण सेन का धर्माध्यक्ष" था--यह्‌ उसके स्वयं के वाक्य व ऐति- 
हांसिक आधारों से सिद्ध होता हे। इन्हीं महाराज लच््मणसिह से 
बंगाल में ११५० से १२०० इ० तक राज्य किया। इनके राज्याभिषेक् 
की तिथि सन्‌ ११७८० ग्राप्त होती है। इल्ायध पहले इन्हीं के आश्रय में 
राजपंडित रहा और पुनः उसे धर्माथ-विभाग का अध्यक्ष बंनाया 

_वाया। ऐसी स्थिति में हलायुध के साहित्य निर्माण का काल तो ११४५ 

१-7मीमांसासवेस्व॑ गैष्णवसवंस्वमकत्‌ शेवसर्गस्वम्‌ । | 
पंडितसर्गेस्वमसो सेस्ग सर्गधीराणम्‌ ॥ (ब्रक्नसवस्व १६ ) 

२--जने ल-बंगाल रिसने सोसाइटी वाल्यूम, २० प्राक्कथन । 

रब, शा, इ, ३०० पृ. । 

५ बह ख्थापितराजपंडितपद्‌ः श्वं तांशुबिम्बोज्वल- 
च्छुत्रोत्सिक्तमहामहत्तनुपद॑ दत्वा नवे यौवने । 
यस्से यौवनशेषयोग्यमखिलचुमा पालनारायणः । 
श्रेमांन लक्ष्मणसेनदेवनुपतिथर्मांधिकारं ददो || (आ्रा.स,१२ श्लो,) 

४--अद्ध तसागर (११६८-६६ ह०) वा सयुक्तिकर्णाझत 
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से १२०० तक होना चाहिए, एवं जबकि वह पार्थसारथि के सिद्धान्तों 
का महावद आदर के साथ स्मरण करता है--तो फिर पार्थसारथि का 
समय उससे कम से कम ४० वर्ष पूष तो होना ही चाहिए। इन 
लक पर ११०० ई० सन्‌ स्यूनतम काज्ञ के रूप में अमाखित 

ता है। 

आदरणोय"* राप्त स्वामी शास्त्रो को इस इतनो विस्तृत परिधि से 
संतोष नहीं हो सका और उनलने इस दिशा में अधिकतम समय 
निर्धारण करने का भी पयत्न किया । उनने आधुनिक काल के लेखर्को 
में मंडन मिश्र, शात्रिकनाथ मिश्र और वाचरप्रति मिश्र को प्रत्यक्ष न्‍॑ 
परोंत्ञ रूप में श्री मिश्र की रचनाओं में उद्धत पाया। शालिकनाथ, 
मंडन मिश्र और बाचसपति मिश्र के सभ्य हुआ | उसने अपनी प्रकरण 
पंचिका एवं ऋजुजिमल्लाई सें मंडन मिश्र का व वाचत्पति सिश्र ने अपनो 
न्‍्वायकशिका में उसका (शालिकानाथ) उल्लेख किया है.। इसक्िए 
शालिकनाथ का समय ८ वीं शताब्दी का उत्तराद्व हो सकता है, तों 
वाचर्सात का ७ वीं शताब्दी का मध्य भाग । वाचस्पति को न्‍्यायऋणिका 
से पार्थे-सारथि ? परिचित ग्रतीत होता है--अतः &०० ई० से पहले 
व ११०० के पश्चात्‌ उसकी खंभावना नहीं की जा सकती | 

इतना हो नहीं, ओर भी ऐसे आधार हैं--जिनसे इस सीमा को 
ओर भी संकुचित किया जा सकता है। अपने तकंपाद में विभिन्न 
सतों की समालोचना करते समय थद्द श्रोभाष्य के रचयिता रामानुज ओर 
उदयन का खंडन नहीं करता । इनमें रामानुज का समय १०२७ इई० 
एवं उदयन का दशम शताब्दी" का अंतिम चतुथोश सिद्ध है। यदि 

१--न्यायरत्नमाला-आक्कथन । २--१७८ प. श्र,, विवि, ६. २४३, ३०२। : 

३--ऋ. वि. छू. २०। 

४““न्या, र, ८रे।८ढ। 

५-+लक्ृए।वलि-ले० उदयनाचाय 4 
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वह इन दोनों के सिद्धान्तों से परिचित होता; तो अवश्य उनका भी 
खंडन के लिए उपादान करता! उसने प्रभाकर के अनुयायी 
भवनाथ" के शब्द-सम्बन्धी मत का अ्रवश्य खंडन किया है अतः 
“'भवनाथ उसका प्राक्षन सबकालीन जि& होता है। इन सब विवेचनों 
से संक्तेप में हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि पार्थलररथि का काल॑ 
दशम शतःब्दी का मध्यभाग (उदयन और रामानुज से पूछे ) है। 
रमानुज ओर उदयन उप्ते ऊपर नहीं ले जाने देते, तो हलायुध इसे 
और नहीं उतरने देता। इन तथ्यों पर ऐतिहाब्षिफों की मोहर 
अपेत्तित दे । 

७ -भवदेव भट्ट 
भवद्रेव भट्ट भी भटठ्-ःरं+रा का एक विख्यात लेखक हँ--इसने 

मोमांसा के भट्ट मत पर “तौतातितमतातिलकम” नामक विस्तृत्त प्न्थ 
की रचता को-जिसका प्रकाशन प्रिसेज अ.फ वेल्स सरस्वती भत्रन 
टेकक्‍्स सी/रज से ड।० मंग तब शास्त्रो, चिन्न ् वामों शास्त्रों एवं पद्माज- 
रास शास्त्री के संपादकत्व में हुआ हे । भट्ट का लीकत्रिय नाम तौतात 
था और उसी के आधार पर इस प्रन्थ का नामकरण इस रूप में क्रिया 
गया है । धम्म शस्त्र पर भवदेव के अनेक प्रन्थ हैं। इसका निव/स- 
स्थान बंगाल व क.ल ११ कीं शताब्दों निश्चित किया गया है। 
.इसके प्रन्थों की भाषा अत्यन्त सरत्न व प्रवाहमय है । विषय »रर भाषा 
दोनों पर इसे भट्टमत की दृ६ से »च्छा अधिकार है । 

८- सोमेश्वर भट्ट “राणक” . 
“ सोमेश्वर भट्ट भी एक स्वतंत्र बचारक हुआ द्वे-यह माधव भट्ट 

को पुत्र था-जिसका काल ११०० ईं० निश्चित हुआ है। उसने भट्ट के 
ध्न्फ़ श्चि्तैकेन्द्रियप्राह्मतया रुपादिदच्छब्दं गुणमिच्छति, तस्यापि वायवजकान्ति- 

कत्वम्‌ । रपशबिर हे सटोति विशेषशे5पि गोत्वरूपत्वादि-सामान्येषु व्यमिचारः । 
( नया, २. ३२७ ) 

उलकािलकननकन-+मक०8 + 
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तंत्रवारतिक पर न्यायसुवा, सत्रों पक:रिग्यो, सर्व निबन्ध झ्ारिणों या राणक के 
नाम से व्याख्या को-जो अत्यग्त बिस्शृत व विख्यात है ।अनन्तरकाज्ञीन 
लेखकों ने स्थान स्थान पर इस ऊ विचरों का उत्लेब किया है ओर 
कहीं कहीं वो उनकी तीज एवं कठु आलोच ना! भी को है। पूर्यमीमांसा के 
वृत्तों में यद् कहीं कहीं पर्थसाराथ से विभिन्न सत रखता है। इसको 
प्र तुत व्यख्या | प्रकाशन दो चुड्ा है । यद एड सादित्यि5 परिपाटी 
पर लिखो ५ई है और इतो के कारण इसका उपनाम “शणकृ! पढ़े 
गया है। इसछा दूसरा प्रन्य तत्रसार है -जो अभी तक अप्रकॉरित है। 
किन्तु वह अपनी न्याययुधा में उसका उल्लेव करता है । १७ वीं 
शताब्दी के तंत्रव तिक व्यख्याइर काल्लाऋर भट॒ट ने तो अपने 
व्याख्यान में स्वयं को “राणु चोर” ( चो. रू, सी. ) तऊ कद्दा है -इसी 
से राण 5 को महत्ता स्पष्ट दो जाती है। 

&--परितोष मिश्र 
तंत्रव॑तिक का दूरुूर, व्यख्याता परिते.ष मिश्र हे-जिसका काल 

१२०५ ई०> एवं निवास-स्थान मिथित्ा है | अत्वन्त सरल और 
विवेचनात्मक पद्धति प९ इसते तंत्रवातिक पर अजिता अथवा तंव्रटीक- 
निबन्धन नाम की व्याख्या की । यह व्याख्या वातिप्र को समकाने में 
अत्यन्त सहायक है, पर दुभांग्य है कि इसका प्रकाशन अब तक भरी 
रुपन्न नहीं दो सका है। इसकी पांडुलिपि भंडारकर ओरियम्ट ज़ रिसचें 
इन्टटोटयूट व सा-लाइज रो में सुरक्षित है। अजिता एक अधि हुत और 
प्रिय व्याख्या हे-यदही कारण है कि उत पर भी सू विश मिश्र के पुत्र 
व मिथिला के निवासी अवन्तनारायण विश्र ने चतुर्देत शवाब्दों में 
विज्या के नाम से व्यारु्या की-अत एबं बह अजिताचाये 
के नाभ से विख्य/त भी हुआ | ' ह-, 

१०-- हलाथरुध भट्ट 
पार्थ-सारथि मिश्र के प्रकरण में हलायुध भद्ट का विस्तार से 

उल्लेख किया जा चुका है । यद वात्य्ायन गोत्र के धनज्जय और 
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जानि का पुत्र था। बच्नाल का निवासी एवं ११ वीं शताब्दी में विद्यमान 
था। इसका मोमांसा-शास्वसर्व्व जेमिनि सूत्रों पर अधिकरण- 
क्रमानुसार व्याख्या ई-जिस का संपादन व प्रकाशन म. मं. ढा. ज्मेश 
मिश्र ने चतुर्थणद के ठृतोयाधिकरण तक बिहार और उडीता रिसचे 
सोसाइंटयों के तत्वावधान में किया है । इससे अग्निम भाग उपलब्ध नहीं 
होता, अतएवं इसके अस्तित्व के विषय में कुछ नहीं कहा जा सकता। 

प्रस्तुत ग्रन्थ के प्राकक्थन से श्री उमेश मिश्र ने इसे एक 
असफज़ लेखक घोषित किया है-जब कि बद्धालियों ने इसे सीमांसा का 
अधिकृत लेखक माना है। यह ग्रन्थ सर्गथा अपंबद एवं असन्तोषजनक 
ह-इसक अध्ययन से न इसके अश्ययन की ही गंभीरता ग्रतोत होती 
है व न परिश्रम की हो | स्थान स्थान पर शास्त्रदीपिका एज तन्त्रवातिक 

. का अनुकरण कर कास चलाया गया हे | इसके अन्य मंथ भी हैं-जिनके 
विषय म॑ पहले अकाश डाल्ला जा चुका हे । 

११--चिदानन्द पंडित ह 
यह नोतितत्त्वाविर्भाव का लेखक था-जो अभी तह अम्द्वित है। 

यह एक प्रमुख ग्रन्थ ६-निसमे कुमारिल के आधार पर भिन्न भिन्न 
 बादों की विवेचना की गई है। इसके काश के सबन्त्र में पहले ही लिखा 
जा चुका हे। यह दक्षिण का निवासी था। परमेश्वर द्वितीय ने प्रस्तुत 
अन्थ की व्याख्या की-इसल भी इसका महत्त्व पुष्ट हो जाता है । 

१२--गंगाघर सिश्र 
यह सिथिज्ञा के सीमारि नामक गाँव का निब्रासी व भटट 

सोमेश्वर का आत्मज था-जेसा कि उसने स्वयं * उल्लेख ड्िया है। 
तंत्रवातिक पर न्यायपरायण नामक व्याख्या की। इसका काजल १२५३० 
एवं १३०० ई० का मध्य भाग निश्चित हुआ है । 

'. ३--शाल्मलिग्रामसमूत-, भटसोमेश्वरात्मज: । 
गंग।धरोडतिगंभीर', व्याइणोत तंत्रवार्तिऋूम्‌ ॥ 
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१३--वेदान्तदेशिक 
चेदान्त के विशिष्टाहेत मत का यह एक विख्यात आचाये है। 

इक्षिण के कांजीवरम्‌ में अनुमानतः १२६६ ई० में इसका जन्म हुआ। 
इसने मीमांसा पर मोमांसापादुका एवं सेश्वरमीमांसा के नाम से दो 
अंथ लिखे-जिनमें मीमांसापादुका एवं उसके कुछ अग्रिम अंश का 
प्रकाशन काझ्जीवरम से हुआ है । मीमांसापादका त्कपाद तक पद्ममय 
व्याख्या है एवं सेश्वरमीमांसा अग्रिम भाग का गद्यमय विश्लेषण । 
गद्य ओर पद्म दोनों पर इसे समान अधिकार है। इसका ज॑वन 
ओर विचार वेदान्त से पूर्ण प्रभावित है। “सेश्वर-मीमांसा” यह 
नामकरण भी उसकी इसी विचारधारा का झोतक है। वेदान्त-दर्शन 
के अनुयायी इसे अत्यन्त श्रद्धा की दृष्टि से देखते हैं । 

१४ --माधवाचाय॑ 

परिचय -- 
आचाये पार्थ-सारथि मिश्र के अनन्तर होने वाले लेखकों में 

माधवाचाये का स्थान ग्रमुख है। यह माधव अनेक शास्त्रों का विद्वान 
था। इसके जीवन के संबन्ध में पयप्त प्रकाश इसने स्वयं ने अपने 
ग्रंथों में ब अन्यत्र भी डाला गया है। इसकी मां का नाम श्रीमती 
ओर पिता का नाम सायण था। यह मायण संगम महाराज का संत्री 
था, एवं सायण ओर भोगनाथ नामके इसके दो भाई थे। यह भी 
अपने विता को तरह उसी पर॑परा के वीर बुक्क मद्दीपति का कुलगुरू 

.__ ज>टवराहरमापितीर बवोये--- 

श्रीमती जननी यस्‍्य, सकीतिमायणः फ्ता। 
सायणों. भोगनायथश्च मनोबुद्धी सहोदर्ों ॥ 
बोबायनं यस्‍्य सूत्र, शाखा यस्य च याजुषी । 
भारद्वाज कुल यत्य, सर्बज्ञःख हि माध्चः ॥ 



(२१६) मीमांसा-दर्शन _ 

ओर मंत्री * था। यह सायण ओर भोगनाथ इन दोनों से बड़ा था 8 
यह कलकत्ता * से १८६० ई० में सुद्रित तेत्तिरीयसंहिता की भूमिका में 
दिये गये उद्धरणों से विदित होता हे | यह सायण शब्द कहीं कद्दी 
यंश का भी वाचक बन गया है | खेर, इन सबका विवरण प्रस्तुत करने 
की अपेक्षा इतना ही कह देना पर्याप्त है कि सायण ओर माधव नाम 
से इत दोनों वस्थुओं ने वैदिक साहित्य को अमर सेव की है । 
काल-- द 

बुक्क्रमदीयति का मंत्री होना एक ऐसा आधार है-जो माधव के 
फाल-जिस्प प में सहायता पहुँचा सकता है। यह बुक्कमद्दीपति* विजय 
चगर का शासक था। इसके बाद हरिहरेश्वर अ्रतापराय और फिए 
उसके आत्मज विजय भूपति ने इस नगर का राज्य किया। यह विजय 
भूपति १३३८ शक सें ( १४१६ 8. 70. ) विद्यमान था--ऐसा इतिहास 
से प्रमाणित होता है । यदि इसी आधार से देखा जाये, तो इससे दो 
पीढी पू्े होने के कारण आनुमानिक्र ४० वर्ष के व्यवधान से शरद 
शक (१३६६ 8. 0. ) बुक्क राजा का काज्ञ निश्चित कियाजा: 
सकता है। ई० सन्‌ १८७७ को इंडियन एनण्टोक्वेटो? में पंडित 
लेंसन्‌ ने बुकक राजा का शासन काल सब्‌ -१३६४५ से ७० तक अवश्य 
स्वीकृत किया है। जो सी उपयुक्त कथन द्वी का पोषक है । महेशचन्द्र 
न्‍्यायरत्त ने 5 इसका काल १८३४५ ई० एवं जरमान महोदय के 

है 7 दस्थाहिरसो नलस्व सुमति' शेज्यस्य मेघातिथि: । 
धोम्शे वमसुतस्य वेन्यनपतेः रूीजा निर्मेगांतमिः ॥ 
प्रत्यणटध्टिरसन्धतीसहचरो. रामस्य पुणयात्मनों । 
यद्वत्तत््य विभोरभूसकुलगुरुमन्त्री तथा माववः ॥ (न्याय्ग्राला-उप्रो ०). 

स्ल्थ्स ह्याह नपत राजन-सायणांयों ममानुजः | 
रब वेत्टेष वेदानां, व्याख्यातृत्े नियुज्यतास्‌ ॥ 

२--कावब्यप्राला-स्थित प्राचीन लेखमाला का ४४ वाँ लेख ४ 
३--पएृष्ड “१६२ ' 
४--काउ:प्रकाश-भूमिका पृष्ठ २९, कलइझत्ता-रंस्थरण सन्‌ १८६६ ई० 8 
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आलनन्दतोथ के साथ इसका अभेद मानते हुए १/६६ ई० निश्चित : 
किया हे-जो दोनों ही निराधार प्रतीत होते हैं । 

अगाध विद्रता और रचनायें--- 
यह बुक्क महीपति वेदिक साहित्य का पूर्ण विद्वान और जिज्लाछु 

था-ऐसा इमके जीवन-बृत्त से विदित होता है। उसने माधव जैसे 
मनीषी को अपना प्रधान मंत्री चुना, यह भी उसकी चतुरता का दी 
साक्षी है। उसने स्वयं वेदाथे के * प्रकाशन में माधव को नियुक्त किया- 
उसके आदेश पर माधव ने पाराशरस्कृतिव्याख्या, कालनिर्णय, . 
जमिनीयन्यायमाला-विस्तर, यज़ुर्वेद आष्य, ऋवेद भाष्य, ,सामसंहिता- 
भाष्य, पंचवेंश-त्राह्मणु-भाष्य, बड्विश-ब्रह्मण-भाष्य और स्वेदशेन- 
संग्रह जेसे महत्त्वपूर्ण अंथों को-एचना को जिससे हस माघव की 
अगाध विद्वत्ता का सहज हो अतुमान लगा सकते हैं। इसे यह 
सावेदेशिक ज्ञान अपने सचरज्ञ गुरु श्री विष्यु से प्रात हुआ । 

अपनी संपूर्ण रचनाओं के आरंभ में इस मनोषी ने शास्त्रोय 
परंपरा के अनुसार अपने व्यापक उद्दे श्य का परिचय अवश्य दिया है। 
सुख्यतया वेद के अपार ओर अगाघ ज्ञान को जनता की सपत्ति बना 
देना ही इसका लक्ष्य रहा है-- जिसकी सफलता ओर पूर्ति में किसी' 
भी विचारक़ को संशय नहीं है। अपनी रचनाओं में इस महामना ने 
लौकिक और आध्यात्मिक सभी दृष्टिकोण! पर प्रकाश डाला। सब- 

प्रथम वर्णाश्रम धर्म को व्याख्या की-जिससे हप अपनी दैनिक चयों 
' का पूर्ण ज्ञान प्राप्त कर सकें। और इसके पश्चात्‌ विशेषतः तत्कालीन 
“३०/अ दिशन्माथवाच ये वेदा्थध्य प्रकाश दिशन्माथवाच ये वेदाथश््य प्रकाशने । 

२८--फ्रर॑गतं सकलइर्शनस|गर ण॒'- 
मात्मोचिताथ चरितार्थितस लोक: । 

श्रीशागपाशितनंयं निखिलागमस् 

सब ज्षविष्णुगुरुमनन्‍्वहमालयेडम्‌ ॥ ( सव दर्शनस मद )५ 



(शश्८) . मीसांसा-दशेन 

'द्विंत्र * समाज के उत्थान के लिए यह वेदिक अथ की व्याख्या की 
ओर गअबृत्त हुआ। ऐसा करते . हुए उसने केवल उपदेश देना ही 
आपना काम नहीं माना, अपितु स्वयं ने उस प्रकार का आचरण कर 
अपने आपको गोरवान्बित माना तथा अपनी इस श्रुतिस्प्नतिसदा- 
च्वारपालकता की गये के साथ उद्धोषणायें कीं । 

न्यायमाज्ञा उसका मीमांसा-दशन पर १२ अध्यायों में पद्ममय 
अधिकृत ग्रंथ है। यद्यपि इसी ग्रणाज्ञी पर पार्थ-सारथि ने शाखदीपिका 
की रचना की, फिर भी वह अत्यन्त दुरूह थी। इसे सहज ही सममाने 
की दृष्टि से माधव ने यह प्रयास किया-ऐसा उसकी न्यायमाल्ा के 
उपोद्धात से स्पष्ट होता है। न्यायंमाला' की भाषा और ग्रतिपादन की 
'अणाली पार्थ सारथि की अपेक्ता अत्यन्त सरल ओर सुगम है । एक ही 
अधिकरण के तीन चार पदों से इसने भट्ट और प्रभाकर दोनों के 
'सिद्धान्तों का सूक्ष्म परिचय दे दिया है। मीमांसा-द्शेन के संबन्धित 
प्रणालियों और आवश्यक संगतियों पर इसने पहले ही अपने उपोद्धात 

' से सामान्य वक्तव्य सा दिया है । वेद्क साहित्य में भक्ति होने के कारण 
सीसांसा-दशेल पर इसकी विशेष आस्था प्रतीत होती है । इतना ही नहीं- 
उसे अपनी न्यायमाला के गद्यमय विस्तर लिखने का भी कष्ट करना 

' पड़ा-जिससे इस अंथ के चार चांद ज्ञग गये । बिस्तर की रचना उसने 
न्यायमाला को संपूर्ण करने के अनन्तर की, ऐसा विस्तार के पंचम * और 
षष्ठ पद्म से विदित होता है। निश्चय द्वी यदि न्‍्ययमाला नहीं होती, तो 
इस विषय को हम इतना सुगम नहीं देख पाते । माधव ने मीमांसा-सागर 

(न. उररयफकि्कटरररिरकोनचकरकलानरललथन्ेकरककरलड्लवपडऊ ् लक :बडडड225555;7कःफ 977 कक नपइक्‍इइ नल /बनबा अाााााााााााााअभाभभभभभणभघघघ७्७्घ५्५> 

१अ्त्तिध्शतिसदाचारपालको माववों छुत्रः । 

स्मार्त च्याख्याय सर्वार्थ, द्िजार्थ श्रौत उद्यतः ॥ .. ( जेमिनीयन्यायमाला ) 
२7-स खलत्लु प्राजजीवातु: सवशास्त्रविशारदः । 

अकरोज्जेमिनिमते न्यायभालां गर्रायसीम्‌ ॥ 
तां प्रशस्य समामध्ये, वीरधभीबुक्कभपतिः । 

बुरु विस्तरमस्थास्वम्िति - -साधवमादिशत्‌ ॥ 



भट्ट-परंपरा (२१६ ) 

को पुष्करिणी बनाने की जो प्रतिज्ञा इसके प्रारंभ में की थी-यह उसी की 
पूर्ति का प्रमाण है । 

सर्वेद्शन-संगरह और वेदभाष्य उसके गंभीर दाशेनिक अध्ययन 
के प्रतिपादक हैं | वेदिक साहित्य का प्रत्येक जिज्ञासु इस वास्तविक तथ्य 
से परिचित है' कि यदि माधव नहीं होता, तो आज वेद को सममने में 
हमें कितनी कठिनाइयां होतीं। मेरा तो यह दावा है कि माघव के भाष्य 
ही एक ऐसे आधार हैं-जिनके कारण हम वेद की अगाध ज्ञान-राशि का 
ज्ञाभ उठाते हैं। वैदिक संस्कृति की रक्षा का यह एक प्रमुख स्तम्भ है। 
अद्दी इसके प्रति अमर कृतज्ञ रहने के लिये पर्याप्त हे । 

१५ इन्द्रपति ठाकुर 
यह रुचिपति उपाध्याय का पुत्र, गोपाल भट्ट का शिष्य एवें 

मथुरा का निवासी था। मुरारि मिश्र के अनघेराघव की इसने 
अधिकृत व्याख्या की। मीमांसा-दशेन पर इसने “मीसांसा-पल्वल्” 
नामक प्रंथ की रचना की । सन्‌ १४४० ई० में यह मिथित्ना के शासक 
मेरव सिंह के यहाँ विद्यमान था-जिससे हम सहज ही इसका काल 
१४ वीं शताब्दी का उत्तराद्ध निमश्चित कर सकते हैं । 

१६ गोविन्द ठाकुर 
यह मिथिला के भदोंरा गांव का निवासी एवं बुधवादास का वं- 

शज था । इसकी माता का नाम सोनी देवी तथा पता का नाम केशव 
ठाकुर था। इसके द्वारा लिखा हुआ “काव्य.-प्रदीप” अत्यन्त प्रसिद्ध हे । 
मीमांसा पर इसने 'अधिकरणमाला” नामक ग्रंथ लिखा-जो मीमांसा के 
अधिकरणों का एक संक्षिप्त संकलन है । इसका जन्म सन्‌ १४७८ ई० 
माना जाता है | 

१७ देवनाथ ठाकुर--- 
। यह मिथिला का निवासी ओर काव्य-अदीप तथा अधिकरणमाला 
के लेखक उपयु क विद्वान्‌ गोविन्द ठाकुर का पुत्र था। इसके सात अन्य 



“दे २० ) मीमांसा-दर्शन ( 
भाई भी अत्यन्त प्रसिद्ध .विद्वान्‌ हुए हैँ। मीमांसा पर- “अधिकरण- 
कौसुदी” नामक इसका ग्रन्थ अत्यन्त उपयोगी है-जो . भारत के संपूरणे' 
विश्वविद्यालयों की अध्ययन-परिपाटी में आदत हे। मीमांसा और 

ः «५ ध 

धर्मशास्त्र का सदा से ही अटूठ संबन्ध रहा है-इसी दृष्टि को रखते 

हुए इसने इस अन्य में उन्हीं अधिकरणों को विशेष रूप से उद्ध त किया 
है-जिनका किसी न किसी प्रकार से धर्म-शास्त्र से संबन्धर हो। बह 
स्वयं इसी उद्दे श्य को अपने प्रतिज्ञा-वाक्य में भी प्रकट करता है। यह 

छोटी सी पुस्तक देवनाथ की शैली के कारण विशेष उपादेय बन गईं 

है। यह ग्रंथ लिखकर ह्वी देवनाथ इतिह्दास में अ्रपना एक स्थान बना 

गया। उसे अपने जीवन-काल में ही पयाप्त प्रतिष्ठा मिल चुकों थी। 
डसी की आज्ञानुसार पक्षघर मिश्र के “आलोक” की पांडुलिपि गस्तुत' 

की गई-यह इसकी प्रामाणिकतार का सूचक है । सन्‌ १५६२ में यह 

विद्यमान था-अतः सोलह॒वीं शताब्दी इसका काल निर्धारित किया जा 

सकता है । ह 

१८- रामकृष्ण भट्ठ-- 
पार्थ सारथि मिश्र की शास्त्र-दीपिका के अधिकृत व्याख्याकार के 

रूप में रामकृष्ण भट्ट एक विख्यात विद्वान्‌ हो गया है। मोमांसा और 

बेदान्त का अध्ययन अध्यपन इसके यहाँ कुशपरंपरा से प्राप्त था-यह्‌ 

इसकी स्वयं की उकियों से विदित होता हे । पूर्वजों से ही इसके परिवार में 

भ्रगवान्‌ रामचन्द्र की भक्ति चली आ रही थी और इनने धर्म तक को 

रामचन्द्रमय माना है । इसका पिता सृधव वेदान्त का विशेष विद्वान था 

ओर इसकी माता का नाम ग्रभावती था। यह सालब के आदि निवासी 

पाराशर गोत्र के थे-एवं माधव ही सबसे पहला व्यक्ति था-जो सपरिवार 

३-/>मेशास्त्रेडविंकरएएं, विचारेघृपकारकम्‌ । 

विदुबा देवनाथेन निबंधेन निबध्यते ॥ क्‍ 

फेर (ुस० डडरे चेन्र,बदी एकादश्य अन्दर, मदह|महाठक्दुर श्री देवनाथ महाशयनुशासनांत्‌ 

| रांघवेण लिखितम्‌ ' : 



भट्ट-परंपरा ( २२१ ) 

बनारस में आकरः बसा-यहीं उसका अध्ययन हुआ था और यहीं 
'रामऋष्ण का जन्म । रामकृष्ण विद्वत्ता के क्षेत्र में अपने पिता से भी 
आगे बढ़ा और उसने अनेक ग्रंथों की' रचनायें कीं- जैसा कि शास्त्र- 
दीपिका की टीका के प्रारंभ सें उसने कहा है,पर दुभोस्‍्य है कि उन 
सब में शास्त्रदोषिक्ना की केवल तकपादान्त टीका ही सिद्धान्तचन्द्रिका 
के नाम से उपज्ञव्य है। यह उसने अत्यन्त अनुसन्धान, योग्यता और 
परिश्रम के साथ लिखी है | इससे पहले शास्त्ररीपिका की कोई" ठीका 
नहीं लिखी गई और आगे लिखी जाने वाली टीकाओं में भी इतनी 
औढता नहीं आ सको | यह एक सौलिऊ ग्रन्थ बन गया है-इसका सबसे 
बड़ा करण यह है कि अपनी प्रोढ भाषा? में श्री भट्ट ने प्रसंगशः 
मीसांसा के साथ साथ संपूर्ण विषयों की शास्त्रीय चर्चा प्रस्तुत की है । इसे 
अपने जीवन-काल में अतिशय आदर मिला-उसकी यह “भट्ट” उपाधि 
जो उसे महाराज गोपोनाथ से मिली-इसी की सूचक है। उसे इसी 
अकछार “पंडित-शिरोमणि” आदि अन्य जपाधियों से भी विभूषित किया 
गये । इमें इसकी अन्य कृतियों की खोज करनी चाहिए। 

१६ रघुनाथ भट्ठाचाय 
भद्वाचायं विशेषण इसे बंगाल्ली सिद्ध करता हे-उसके श्रतिरिक्त 

उसके जीवन के विषय में कुछ भी विदित नहीं है। मीमांसा-दशेन में 
उसने “मींमांसा-र॒त्न” नामक प्रन्थ-लिखा जिसमें प्रमाण, प्रमेय ओर 

विंधि का विवेचन है। इसके प्रथम भाग की पांडुलिपि बनारस के 

शाहजहाँ के सम ऋालीन क्रीन्द्राचाये सरखती के पुस्तकालय में उपल्ज्य 
हुई है-जिससे इसका काल १६ वीं शताब्दी विद्त होता है । 

१-- ततदूअन्थनिर्माणात , स्वविद्या प्र कटोझृता । 
३-०“ शास्त्रदीपिका-टीका, हता केनापि सूरिणा । 

द्रदपूर्वाध्वसंचारी, नोपदाध्य: स्खलज्नपि ॥ 
नाप्रन्थस्थितें सव प्रमेयं फविककाष्व ताः 

शंक्षिय लिखता नात्र कल्पितं लिखते मया | 
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२० अन्नम्मड 

दशन-साहित्य में अन्नम्भट्ट का नाम उसकी एक छोदी सी पुस्तक 
तके-संग्रह्द के लिए बहुत विख्यात है। यह वेशेषिक-दशन के सिद्धान्तों 
का संज्षिप संकलन हे-जो आरंभिक कक्षाओं के विद्यार्थियों के 
पद्मथ सम्बन्धी सामान्य ज्ञान के लिए अत्यन्त उपयोगी सिद्ध हुआ है । 
इसने स्वयं ने इस पर दीपिका के नाम से एक व्याख्या लिखी। इसका 
काल १४ वीं शताब्दी का उत्तराद्व माना जाता है। यह अद्वेत-संप्रदाय 
के विख्यात विद्वान तिरुमलाचाय का पुत्र था ओर काशी का रहने वाला 
था। सीमांसा-दशंन का भी यह अच्छा विद्वान था' । मीमांसा पर इसने 
सुबोधिनी नाम से तंत्रवातिक की व्याख्या एवं रणकफक्किकरा-व्याख्यों, 
रणकोजब्जीविनी अथवा रणकभावनाकारिकाविवरण के नाम 
सोमेश्वर की न्यायसुधा की व्याख्या की। थे दोनों ही ग्रंथ अमुद्वित हैं । ' 
दूसरी व्याख्या केवल ४४ श्लोकों तक ही सीमित है। इतना होते हुए 
भी अन्नम्भट्ट मीमांसा-दशंत के नास' पर ख्याति प्राप्त न कर सका- 
जितनी ख्याति उसे तकसंग्रह जेसी छोटी सी पुस्तिका से मिली । 

२१ अप्पय्य- दीक्षित 
यह अपने काल का एक इतना ग्रसिद्ध विद्वान रहा है-जिसकी 

बिद्गत्ता की दुन्दुभि सारे भारत वर्ष में बजी। संत्कृत साहित्य का तो 
ऐसा कोई मुख्य विषय शेष द्वी नहीं रहा-जिस पर इस महामना की छाप 
न हो । प्रायः १०० से ऊपर गन्‍्थ इसमे लिखे-संस्क्ृत-साहित्य में तो 
शायंद ही ऐसा कोई व्यक्ति हुआ हो-जिप्तके ग्रंथों को मात्रा इतनों हो 
एवं जिसका अध्ययन और प्रतिभा इतनी व्यापक हो। परंपरा से वेदुष्य 
इसकी बपोती थी | यह आचाय दीक्षित का पोत्र एवं रंगराजाध्वरिव का 
पुत्र था। इसका गोत्र भारदाज था। इसका पिता विजय नगर के शासक 

' ऋष्णराज का समकालीन था-इसी से इसके काल का सहंज ही अनुमान 
हाय पक कप नाकाम लान पपलकमल लक तन हे आन्दक ॥ जब कला 4 ााााांशशााकाकसाअ कई ंक्‍बसमबलबईलकबा ईआाापब कक कम बा हम धाम आ मं भाााााभंध 6 ाा४७७७७७७७०७७४४७४७७७४७छढ रद आता « 

१--आंधयां गमनमात्रेश नान॑भट्टायते द्विजः ( इसी की उद्तित ) 



भट्ट-परंपरा ( २२३ ) 

लगाया जा सकता है। विद्वान लोग उसे स्पष्ट करने के ज्ञिण सन्‌ १५२० 
से सन्‌ १५६३ के मध्य तक संकुचित करते हैं । जेसा कि इसके नाम से 
विद्ति है-यह दक्षिण का निवासों था, किन्तु अपने वैदुष्य के कारण 
भारत का कोना कोना इसका संमान करता था। वहीं से बनारस में 
आकर तत्कालीन प्रसिद्ध मीमांसक श्री खंड देव मिश्र को इसने अपना 
विधि-रसायन बताया। कहते हैं कि खंडदेव इससे बहुत मुस्ध हुए । 

अपने सावेदेशिक अपिच सर्वतोमुख बैदुष्य के ऋरण श्री दीक्षित 
सदा से ही-विशेषत: अपने जीवन-काल में ही विद्वानों की समालोचना 
का विषय रहा है। उसके संबन्ध में अनेक किंवदन्तियां प्रचलित हैं- 
जिनकी चर्चा इस छोटे से प्रसंग में नहीं की जा सकतीं । यहाँ तो संक्षेप 
में इतना ही कह देना पर्याप्त है कि इस महामना को भाषा और विषय 
दोनों ही पर समान और व्यापक अधिकार था। उसके प्रत्येक ग्रन्थ में 
पद पद पर इसका वैदुष्य टपकता है । कुबलयानन्द इसका एक अधिकृत 
अलंकार ग्रंथ है-जिसको साहित्य के त्षेत्र में प्रचुर संमान प्राप्त है। 
मीमांसा पर विधिरसायन, वादनक्षत्रमाला, उपक्रम-पराक्रम, शाद्नदीपि-- 
'का की टीका मयूखावलि ,धर्म-मीमांसा-परिभाषा आदि इसके उच्चकोटि 
के विवेचनात्मक ग्रन्थ हैं-जिनमें विधि-रसायन और वादनक्षत्रमाला के 
अतिरिक्त सभी अप्रकाशित हैं। जैसा कि इसके भप्ंथों के विषयों से 
विदित होता है-इसने एक एक संक्षिप्त से संक्षिप्त विषय पर अपनी रफीत' 
भाषा में मननपूर्ण विवेचन प्रस्तुत किया है। 

विधि-रसायन-पद्ममय ग्रंथ है-जिसकी विवेकसुखोपजीवनी के 
नाम से गद्यमय व्याख्या है। यह ग्रन्थ कुमारिल के मतानुसार लिखा 
गया है और उसी के रष्टीकरण के लिए यह व्याख्या भी शस्तुत की 
गईं, यह वह' स्वयं स्वीकार करता -है। इसका प्रकाशन चोखम्बा संस्कृत 

१--यत्कुमारिलमतानुसारिणा निर्मित विधिरसायन मय . 

पयरपमनतिस्फुटाशर्य,. तत्सुक्लावगतये. विविच्यते 8 
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सीरिज से हुआ है । विधि मीमांस। का एक महत्त्वपूर्ण विषय ही नहीं, 
अ।पतु इसी पर मीमांसा की प्रष्ठभूम आधारित है। इसके संबन्ध में 
अनेक प्रकार के आक्षेप किये गये हैं-जिनका निराकरण करते हुए श्री 
दीक्षित ने इस तत्व को मार्मिक दृष्टि से सममभ्ताया है ! यदि यह ग्रंथ 

- नहीं लिखा जाता तो निश्चय ही हम विधि के र'बन्ध में इतने प्रकाश 
में नहीं आ पाते । 

वाद-नक्षत्रमाला-उसका दूसरा महत्त्वपूर्ण ओर प्रकाशित अंथ है । 
मद्रास से इसका प्रकाशन हुआ है। यह भाष्य के अनुसार लिखी 
गई हे-उसका एक अंग है फिर भी" स्वतंत्र हे-यह लेखक का 
प्रारंभिक वचन रहा है--इसी से इसके विपय में हमें एक स्पष्ट 
दृष्टिकोण प्रात दोजाता है। यह तो सें पहले ही कह चुका हूँ कि 

- इसके सभो अन्‍न्थ समालोचनात्मक हैं-जितका एक एक त+ पर्याप्त 
चजनदार है | वादनज्षत्रपाला का तो एक एक विषय विशेषतया गंभीर 
है | हसिवात्थ का विचार, प्रपंचसत्त का निराकरण, स्वप्न को 
अयथार्थता, आदि शास्त्रीय विषयों के साथ साथ श्री दीक्षित ने इस 
अंथ में मो्मांसा ओर वेदान्त की भिन्नता प्रमाणित करने के लिए मी 
एक स्वतन्त्र अ्करण “ऐिक्प्रशास्त्रनिराकरणवाद” के नाम से प्रस्तुत 

' किया है। इसके सभी प्रप्तंगों में अन्य शास्त्रों के वदुष्य का पर्याध 
ज्ञान अपेलित है ओर इसके ग्रन्य हमें डिंडिसघोष के स्राथ यह्‌ 
सूचित कर रहे हैं कि मनुष्य को कभी भी अपना ज्ञान एकदेशोय 

. नहीं रखना चाहिए। यही एक ऐसा कारण हे--जिससे हम उन्हें 
. साइज ही में सम नहीं पाते। वादनज्षत्रमाज्ञा उत सब में इस दृष्ठि 

से अपना एक विशिष्ट स्थान रखती है। मोमांसा ओर वेदान्त की 
मिन्नता सिद्ध करने के लिए दीक्षित से बढ़कर कोई अधिकारी भो 

_२->शैषीमवदपि अष्यि स्‌ मददति सत्रेडरिनिहोत्रमिव । 
..._'स्वातन्त्येण प्रकरणमर्थश्रतिपा दने समर्थमिदम्‌ ॥ 

( वादनतक्तत्रमाला २ ) 
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कया हो सकता था, क्योंकि यह इन दोनों ही शास्त्रों का पारंगत 
था। वड़ी रुचि के साथ उसने फल ओर विषय दोनों का 
पार्थक्य सिद्ध करते हुये इस विषय को प्रस्तुत किया है--जो 
व्यावहारिक होने के कारण सनोरंजक भी बन गया है। उसने इसी 
प्रसंग में एकशास्त्रवादियों को फटकारा तक भी है। चाहे कुछ दो-- 
निश्चय ही मीमांसा ओर वेदान्त को आज जो हम स्वतंत्र रूप में 
देख रहे हैं--उसका अधिक श्रेय दीक्षित को है। में तो स्त्रयं इस 
प्रसंग पर “दशेन और मीमांसा” शीषक प्रकरण में पयांप्त श्रकाश 
डाल चुका हूँ। ग्रस्तुत अंथ में इसने भिन्न भिन्न विचारों को एक एक 
कच्या के रूप में विभाजित किया है--जिन्हें हम एक एक कोटि कह 
सकते हैं। ये कोटियां किसी किसी प्रसंग में तो दज्जनों से ऊपर तक 
भी पहुँच गई हैं--इसी से हम इस महामनीषी के विद्यागपिभ्रव का 
अनुमान लगा सकते हैं। संच्षेप में इसके ग्रन्थों की अगाघता तक 
पहुँचने के लिए अत्यन्त व्यापक्र वेदुष्य ओर गंभीर अध्ययन की 
आवश्यकता है | इसके साथ साथ अप्यय्य दोक्षित के उन सब भंथों 
की खोज ओर प्रकाशन का भी महत्त्व हैं--जो अभी अप्रक्ाश में हैं । 
हव है कि श्रद्धय भारत के उपराष्ट्रपति डा० श्रीराधाकृष्णन्‌ की 
अध्यक्षता एवं मह्दामद्वोपाध्याय श्रीचिन्न स्वामी शास्त्री की संचात्नकता 
में निर्मित एक समिति इस दिशा में पूर्ण प्रगति कर रही है। इस 
कार्य के लिए श्री चिन्नत्वामी शास्त्री सारे भारत का दौरा भी कर रहे 
हैं और उन्हें इस विद्वान से संत्रन्धित पर्याप्त सामभी भी उपलब्ध हो 
चुकी है । इस विद्वान की व्यापक सेवा के कारण संत्कृत साहित्य 
इसका शाश्वत ऋणी रहेगा । 

२२ विजयीन्द्रतीर्थ 
यह अप्पय्य दीक्षित का समकालीन था। इसके गुरु का नाम 

सुरेन्द्र तीथे था। मीमांसा पर उसने १ न्यायाध्वदीपिका २ मीमांसा- 
न्‍्यायकौमुदी, ३ उपसंहारविजय नाम से तीन ग्रंथ लिखे-जो सभी 
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अमुद्वित हैं । पहले दो अंथों में जेमिनि के सूत्रों की व्याख्या की गई 
है। इसके सभी अंथों को शेली अत्यन्त सरल ओर .सुयम है |; : 

२३ दंकटेश्वर दीक्षित .. 
यह भी अप्पय्य दीक्षित का समकाज्ीन था। इसके पिता का 

नाम गोविन्द-दींज्षित ओर माता का नाम नागमाम्बा था | मीमांसा-दशेन 
पर इसने केवल एक ग्रंथ लिखा-जो वांतिकाभरण नाम से कुमारिल की 
दुष्टीका की प्रसिद्ध व्याख्या है। ठुप्टीका की अनेक व्याख्याओं में 
यह अत्यन्त विस्तृत आर सरल व्याख्या के रूप में आदत :हे। यह 
संपूर्ण दृरोंनों का ज्ञाता ओर विशेषत:' वेदान्त-इश न का. भा विद्वान था- 
ऐसा इसकी “स्वेतन्त्रस्वतन्त्र” और “अंद्वेताचायें” आदि उपाधियों से 

. बिदित होता है। राजचूडामणि दीक्षित इसको योग्य शिष्य हुआ हैं- 
 'जिसने' अपनी तैत्ररक्षामरि में इसके संबन्ध में लिखा है-- 

अस्ति गोविन्दयंब्वेद्रनागमांबोतप: फूलम्‌ । 
श्रीबेंक्टेश्वरमुखी, . सर्वेतन्त्रस्व॒तन्त्र वी: || 
व्यतानि शुल्वमीमांसा तथा 'कर्मोन्तवार्तिकम्‌! । 
डुंप्टीकाया: कता टीका “वांतिकोभरंणासिधा || 

यही पद्म इस वात का भो साक्षी हैं हि वार्तिकाभरण करे अतिरिक्त भी 
इसने शुल्ब-मीमांसा आदि एक -<ो' ग्रंथों की रचना की है । 

२४, नारायण भट्ट प्रथम 

अपसी ग्रसिद्ध रचना मॉर्नमेयोदय के कारण नारायण भट्ट ने 
मीमांसक-संग्रद्यय में: एकअंधिकृत स्थान बना लिया है.।. यह प्रसिद्ध 
मीमांसक श्री मातृदत्त का आत्मज था-जिप्तने मीमांसा पर तंत्रवार्तिक- 
निवन्धन और सांतमेयोदय नाम के दो अंथ लिखे। अथम कुमारिल, के 
तंत्रवातिक की व्याख्या है ओर द्वितीय में भट्ट-मत के अनुसार ग्रमारों 
का सामिक विवेचन है । मीमांसा में यह अपने ढंग का एक ही पंथ है- 
जो इंस विषय की दृष्टि से मीमंसा के एड अभाव को पूरा करता है 
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प्रमाणों का इस प्रद्चार सांगोपांग जिवेचन और फ़िसी पंथ में प्राप्त नहीं 
होता। इसको शेत्ञी अत्यन्त श्रोह्ठ ओर रोचक है । पहले पद्म में 
विषय को रखकर फिर गद्य में उसका ब्रिश्तेपरण किया गया है-जिससे 
ग्रंथ ओर भी सनोमोहक बन गया दे। यह बेदशव था और अनेक वर्षों 
तक इसने दशन-साहित्य की सेव क! । इसका काल सम १४८७ ई० से 
१६५६ तक माना जाता है। इसका मानमयोदय जितना लोकप्रिय हुआ- 
उतना तंत्रवार्तिक-नित्रन्धन नहीं। मानमेयोदय का प्रकाशन अडैय्यार 
लाइब्रेरी मद्रास से हो चुका है-। . . 

२४ लागाच-मास्कर - 

अथसंग्रह का विख्यात लेख# ज्ौगाज्षि भास्कर मीमांसा के तेत्र . 
में पयाप्त लोक-प्रिय हैं। इसकी रचना “अथसंप्रह” ने सरल से सरल 
भाषा में संत्षिप्त से संक्षिप्त रूप में मोमांता के सिद्धान्तों को सममाने में 
पर्याप्त सफलता प्राप्त की है-इसीशिए मीमांसा को साध।रण से साधारण 
संस्कृत जानने वाले तक पहुँचाने में इसका सबसे बड़ा योग हे । इस 
एक अंथ को ज़िख कर ही भास्कर इस त्षेत्र में अत्यन्त प्रसिद्ध हो गया । 

भास्कर इसका नाम है ओर लोगाज्षि इसके दंश का सूचक है। , 
इस ग्रकार के वंश दक्षिण मारत में अधिक हुआ करते हैँ-इस।से इसकी 
दाक्षिणात्त्यता सिद्ध है। इसके पिता का नाम रुद्र थ।' ओर यह सोशइवीं 
शताब्दी में विद्यमान था। इसके इस ग्रंथ को अनेक भाषाओं में अनेक 
विद्वानों द्वारा अनुवाद का सौभाग्य मिज्ञा है । अंभेजी में इसका अनुवाद, 

२ में डा० जी थोवाट ने प्रकाशित किया। हिन्दी के तो दो चार 
संस्करण इधर उधर से निकन्न चुके हैं। संस्कृत में गोपालिन्द्र सरस्वती 
के शिष्य सदाशित्रेन्द्र संरस्वती एवं उनके भी शिष्य रामेश्वर मिछुने इस 
पर व्याख्याएं ( संसक्षत ) कीं । कज्ञकत्ते से जीवानन्द ,विद्यासागर और 
कृष्णनाथ न्यायपंचानन की दीकाएँ भी छप चुकी हैं । बर्तेमान में आचाये 

१०--ईं डियन लोजिक-क्रीथ, पृ० ३२ 
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श्री पट्टाभिराम शास्त्री की विवेचनात्मक दीका का ग्रक्नाशन चो० संस्कृत 
सीरीज़ द्वारा हिन्दी व्याख्या के साथ हो रहा है। ये सब व्याख्याएँ 
अथसंग्रह के महत्त्व और उपयोग को बताने के लिए पर्याप्त हैं । 

अथेसंग्रह ओर आपदेव रचित, मीमांसा-न्याय-प्रकाश इन दोनों 
ग्रंथों के संबन्ध में विभिन्न मत विद्वान्‌ लोग रखते हैं । संदेह ओर 
विचार-वैचिज्य का मूल आधार यह है कि इनके बहुत से वाक्य यों के यों 
मिलते हैं-- मानों एकने दूसरे को उद्धृत ही नहीं, अपितु नकल भी की 
हो। श्री रामस्वामी शास्त्री, डा० अफ एडगठन, श्री डा० उमेश मिश्र 
आदि का यह मत है कि आपदेव से पहले भास्कर हुआ एवं आपदेव ने 
अश्नेसंग्रह के वाक्‍्यों को यों के यों उद्धृत छिया । इसके ठीक विपरीत 
मे. मे. पं० चितन्न स्वामी शास्त्री, डा० ए, वी. कीथ ओर पट्टामिराम 
शास्त्री आदि विद्वानों का कथन है क्रि न्याय-प्रकाश पहल लिखा गया 
ओर उसी से अर्थ-संग्रह-कार ने बहुत से बाक्य लिये । इस विवाद 
पर निणेय देना तो सहज नहीं है-पर यह एक व्यावद्वारिक बात है कि 
अनुकरण सदा अपने से प्रोढ व्यक्ति का किया जाता है । न्याय-प्रकाश 
अथे-संग्रह की अपेक्षा अधिक प्रोह और संपन्न है-इसीलिए यह 
स्वाभाविक है कि न्याय-प्रकाश से अर्थ-संग्रहकार कुछ ले । 

: अथ-संग्रह तो एक प्रकार का सिद्धान्तों का मोटा मोटा संकलन है 
उसके निम्त वाक्य स्पष्ट रूप से आपदेव के वाक्य हैं- जिनकी साक्षी 
एक शेल्ली होने के कारण आपदेव के अन्य वाक्य दे रहे हैं- 

<इजेतेस्थत्रोंशदयम्‌-यजिधातुः प्रत्ययश्व प्रत्ययेष्प्यस्त्यंशद्वयम-आख्यातत्॑ 

लिखत्वव्च ।'“'एकप्रत्ययगम्यत्वेन समानामिधानश्रुते.”*“*॥ आदि २ 

४ की श्रथसंग्रह के अतिरिक्त भी भास्कर ने मीमांसा-पर नहीं, पर अन्य 
या पर कुछ अंथ लिखे हैं। वेशेषिक दर्शन के अनुसार उसका लिखा 

हुआ “तक-औमुदी” नामक अंथ तो निर्शेत्र साय अेस-से प्रकाशित भी 
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हो चुका है । कुछ भी हो-अथंसंग्रह के रूप में उसने मीमांसा-इशेन क 
जो एक रत्न दिया है-बही उसके प्रति कृतन्न रहने के लिए पाप हैं 

२६-भइ-केशव 

इसी वंश में एवं इसी के समान काल और देश में भट्ट-केशव 
हुआ-जिसने मीमांसा-इशेन पर “सीमांसाथ-प्रकाश” लिखा। इस ग्रंथ 
में सार रूप से मीमांसा के मंतव्यों का संकलन किया गया है। यह प्रंथ 
विजगापट्म्‌ ग्रंथ-प्रदर्शिनी में, अ्रकाशित हुआ। इसके अतिरिक्त इस 
संबन्ध में कुछ भी ज्ञात नहीं है । 

२७-नारायख मद्द द्वितीय 

मीमांसा की विशेष सेवा करने का श्रेय मिश्र और भट्ट इन दो वंशों 
को है। मिश्रवंश विशेषतः मिथिला में ओर भट-बंश दक्तिस भारत में 
रहता था। कुछ समय के अनन्तर भरट्टबंश के लोग दत्निण से काशी में 
सथानान्तरित हो गये आह वहाँ आकर इन लोगों ने वेदिक साहित्य-- 
मुख्यतया -मीमाला-दशेन की पर्याप्त प्रगति की। नारायण भट्ट द्वितोय 
भी इसी बंश के एक रत्न हैं। इसके पिता का नाम रामेश्वर भट्ट और 
माता का नाम उम्रा था। शंकर भट्ट के नाम से प्रसिद्ध ( आगे उल्लेख 
किया जा रहा है ) इसके योग्य पुत्र ने भी सीमांसा-दशेन पर काम 
किया--उसने तो इसे पद्वाक्यप्रमाणपारावारधुरीण और मीमांसाहेत- 
साम्राज्यधुरंधर आदि विशेषणों से विशिष्ट कर मीमांसा का सब्ेप्रथम 
खिद्धान तक सिद्ध किया--किन्तु यह तो एक अतिशय श्रद्धा मात्र का 
आतक है। मीमांसा पर शास्त्र-दीपिका के अष्टस अध्याय की व्याख्या 
के अतिरिक्त उसका कोई अन्य ग्रंथ उपलब्ध नहीं है। इसने वृत्तरत्नाकर 
की व्याख्या भी किखी-जिसकी प्राप्त पांडुलिपी में उसके काल के रूप 
में सन्‌ १५४६ का उल्लेख है । प्रामाणिक रूप से यह भी बिद्धित 
होता हे कि यह सन्‌ १४१३ ई० में उत्पन्न हुआ। अस्तु, 
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इन सब के आधार पर हम निविवाद रूप से १६ वीं शताब्दी को 
उत्तराध तो इसका कात्र घोषित ऋर सकते हैं। इसके ,जीवन को . एक 
विशेष घटना के रूप में यद्द उल्लेख हमें श्राप्त होता हैं कि इसमे मुगलों 
द्वारा विध्वस्त वाराशलतेय काशी विश्ववाथ की नूर्ति का पुतरसथापन करावं। 
यह पद्म इसी का सूचक है--- 

-कार्यां : परार्तकिविद्र त॑ भगवतो विश्वेश्वरस्यचलम' । 

लिंगं भाग्यवशात सखुखाय जगतां संस्थापयासास सः ॥| 

२८-- शंकर-महु-प्रथम॑ 

यह सीमांसा-द्शन का अधिकृत लेखक हुआ .है--इसने इस 
विषय पर अनेक अंथों की रचना की। शाल्न-दीपिका पर इसने प्रकाश 
नाम की व्याख्या की । दूसरी रचना मीमांसा-बाल्प्रकाश है-जिसका 
प्रकाशन चोखंबा संस्क्ृत सीरीज़ से हुआ हैं । संत्तेप में यह ग्रंथ मीमांसा 
के सभी विषयों का सरल शैली में विवेचन करता है । .मीसांसा<संग्रह 
इसका तीसरा प्रंथं हे-- जिसमें प्यों में ' कुछ मुख्य मुख्य सिद्धान्तों की 
गणना कराई गई है । पद्मों को देखने से सहज में ही इसकी कवित्व॑- 
शक्तिका परिचय मिल जाता है । इस अंथ के अन्त में लेखक ने र्व्र्य 
यह स्वीकार किया हे कि आचार्या ने इस शास्त्र में एक हजार अधि- 
करण रखे-जिनका शंकर भट्ट ने उतने ही पादों अर्थात्‌ ढाई सी: पद्मों.. 
में संकलन किया। एक एक अधिकरण का एक एक पाद में विवेचन 
कर' निश्चय ही भट्ट ने अपनी साषा और भावों की समाहार शक्ति का. 
परिचय दिया है । इसकी पांडुलिपि कलकत्ता के राजकीय संस्कृत 
कालेजीय पुस्तकालय में उपलब्ध हे-जिस में १८२२ स. उल्लेख हुआ है । 
यद्दी इसके काल का सूचक है । 

व आचायरधिकरणान्धुक्तानिसहज्संख्यानि 

तत्सिद्धान्तान पादस्तसंख्येभशंकरो5वब्नात' ॥ 
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यह गोविन्द भट्ट का प्रदीत्र, रामश्वर भट्ट का पोत्र ओर उपयुक्त 
नारायण भट्ठ द्वितीय का पुत्र था-जिससे इसका काल २७ वीं शताब्दी के 
लगभग होना चाहिए । 

२६-+नीलकंठ दीक्षित 
यह भी भट्टू-बंश में रामेश्वर का प्रपौत्र, नारायस भट्ट का पौत्र और 

शंकर भट्ट का पुत्र था। धर्मेशात्र ओर मीमांसा-दशेन का यह अधिकृत 
विद्वान था | दंक्षिंण भारत में इ सका बहुत संमान है। यह एक प्रकार स 
दक्षिण की मयूख-विचारधारा का प्रवतक है । इसकी कीति का मुख्य आधार 
इसको बारह मयूख॑ अंथ हैं-जितका धर्मेशारत्र द्ग्द्शेक के रूप में वहाँ 
बहुत अतिष्ठित' स्थान है। उत्तर भारत में कमलाकर भंट्र के निर्शय- 
'सिन्धु का जो. आदर है, वद्दी आदर ३क्षिण भारत में इस मंथ का है । 
इसके अध्ययन से इसके मामांसा-पंवन्धी ज्ञान की पुष्ठि मिलती है । 
मीमांसा पर भट्टारक या मीमांसा-न्याय-संग्रह के नाम से इसने एक ही 
गन्थ लिखा-जिसकी पांडुजिंप का-पुस्तकालय में सुरक्षित हे । इसका 
काज. १७वीं शताब्दी है । 

3 ०-- शंकर भट्ट दितीय 
यह नीलकंठ दीचित का पुत्र ओर शंकर भट्ट प्रथम का प्रपत्र था। 

इसका देश ओर कांत भी उपयु क ही हे | मीमांसा पर इसने भट्ट-भास्कर 
के नाम: से जैमिनि के सूंत्री की व्याश्या की, जो अप्रकाशित है । 

३१.-- दिनकर भट्ट 
यह रामऋष्ण भट्ट का पुत्र और शंकर सद्ट प्रथम्त का व्येष्ठ श्राता 

था| कमलाकर भट्ट इसका छोटा भाई था । इन तींनों बन्घुओं ने भट्ट 
परंपरा की प्रयप्त सेवायें की । यद्द्‌ छत्रपति मद्दाराणा शिवाजी के आश्रय 
में रहता था और न्याय, वेशेषिक मीसांसाःब धमशास्त्र आदि अनेक 
विषयों का विद्वान थो। इन सभी पर इसने अनेक रचनायें कीं । इसके 

१ पी, वी. कांणे-धमशारत्र का इतिहास । ( कल्यूम । ) 



भट्ट-परंपरा (२३३ ) 

फी है । परंपरा से मीमांसा-दशन संबन्धी पांडित्य इनके यहाँ चल्ना 
आ रहा था-इसके पिता भी राम कृष्ण  सत08 विवेचन ऊपर 
किया जा चुका है-मीमांसा के भट्ट-संप्रदाय के विख्यात विद्वान थे। 
कमलाकर को तो सीमांसा की इन दोनों ही परंपराओं पर समान अधि- 
क्वार था। अपने पिता के वैदुष्य पर भी * इसने अतिशय श्रद्धा व्यक्त की 
है। इसका उपनाम दादू भट्ट था और यह अपने कालका निर्भीक, 
प्रतिभाशाली और विख्यात लेखक था | १७ वीं शताब्दी के लेखकों में 
इसका स्थान बहुत ऊ चा है | सोमांसा पर इसने अनेक प्रंथ लिखे। 
शास्त्रदीपिका पर आलोक नाम की व्याख्या की एवं भावाथ नाम से तंत्र 
वार्तिक की टीका की-जिसका मुख्य उद्द श्य राणक का खंडन करना है। 
जैमिनि के सूत्रों पर भी इसने शास्त्रमाला के नाम से स्वतंत्र 
व्याख्या की । 

उसकी सबसे अधिक प्रतिष्ठा उसके निरंय-सिन्धु के कारण 
है-जो धमशास्त्र का एक उच्चकोटि का अन्थ साना जाता हे। बींसबीं 
शताब्दी के इस संक्रमणशील वातावरण में भी धामिक विवादों पर 
निणेय-सिन्धु के निणेय अत्यन्त आदर-पूरण स्थान रखते हैं । यह ग्रंथ 
कमलाकर के व्यापक अध्ययन ओर गंभीर वेदुष्य का मृतिमान प्रमाण 
है। इसके अंत में लिखित सं० १६६८ या सन्‌ १६१२ इसके काल 
के संबन्ध में हमारे उपयुक्त कथन द्वीके साक्षी हैं-जिसमें हमने 
इसका काल १७ वीं शताब्दी का उत्तराध प्रमाणित किया है । 

२३४--अनन्त भट्ट 
कमलाकर भट्ट का आत्मज अनन्त भंट्र भी मीमांसा का अच्छा 

विद्दान था। उसने अपने पिता की शास्त्रमात्ना ( जेंमिनि सूत्रों की 
उर्यकक आहत - व्क-जकननज्यमक :ूममनपइकणप०पापवनमाावाए्ायकममक++-.. फेवर, 

१->यो भाद्तन्त्रगहन।रावकर्णवारश स्त्रान्तरेषु 

' निश्विलेष्वपि ममवेता ( कमलाकर ) 
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व्याख्या ) पर ज्योत्स्ना के नाम से वृत्ति लिखी ओर जेमिनि के सत्रों 
पर “न्याय-रहस्य”” नाम से व्याख्या की । आचाये रामस्वामी के 
भतानुसार यह सूत्रों पर अत्यन्त रंक्षिप्त व्याख्या है। अनन्त भट्ट ने 
स्वयं इस चोज को स्वीकार किया है कि उसने ज्योत्त्ना के पूरी होने पर 
श्री नीज्कंठ दीक्षित को दिखाया | इससे यह दीक्षित का कनिष्ठ समका- 
लीन ( १७ वीं शताब्दी का उत्तराधे ) सिद्ध होता है । 

३४--विश्वेशधवर उपनाम गागाभद 

वास्तविक नाम विश्वेश्बर द्ोते हुए भी प्रस्तुत विद्वान गागाभट् 
के नाम से अधिक विख्यात है | यह रामकऋष्ण भट्ट का पौत्र ओर दिन- 
कर भट्ट का पुत्र था | स्नेह के कारण इसके पिता इसे “गागा?* कहा 
करते थे-अतः यह इसी नाम से विख्यात हो गया। यह अपने काल 
का विख्यात विद्वान था ओर महाराज छत्रपति शिवाजी का गुरु था। 
१६७४ में महाराजा शिवाजी के राजसिंहापनारोहण की धामिक क्रियायें 
इसी के तत्त्वावधान में संपन्न हुई । यह वह स्वयं स्वीकार करता है । 

यह भट्ट-संप्रदाय का एक श्रेष्ठ ग्रतिपादक हुआ है । समीमांसा-सूत्रों 
पर इसने भांद्ू-चिन्तामरि नामक ग्रंथ ( स्वतंत्र ) लिखा-जिसका 
तर्कपाद चौखम्बा संस्क्रत सीरीज से प्रकाशित हो चुका है. | यह कुमारिल 
के दृष्टिकोण से दाशनिक तत्त्वों का विवेचन करता है और आवश्यक 
प्रसंगों में व्याकरण ओर न्याय के विषयों का भी स्पष्ट रूप से उल्लेख 
करता है। ज्ञानप्रामाण्य, प्रत्यक्ष, ईश्वरबाद, शक्तिवाद, सृष्टिप्रलय, 
अनमान, अथापत्ति, अभाव, शब्द, विधिभेद, धात्वथे, आख्यात 
लकारा्थ आदि गंभीर विषयों पर इसने अपनी लेखनी चलाई हे-यही 
इसके वेदध्य का परिचय देने के लिए पयाप्त है।यह रचना उसने 
बालकों की व्युपत्ति के लिए की है । स्थान स्थान पर उसने अपने ग्रंथ 
से 20252: 370: १३302 कजक कक. मुरारि मिश्र, !7 उदयनाचाये, पक्षधर मिश्र आदि 
मा आन 2 
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विद्वानों को उद्धत किया हे । यह अपने पिता के विचांरों का भी 
पूर्ों भक्त है । 

कुछुमांजलि इसका दूसरा अन्थ हे--जो जेमिनि सूत्रों पर बृत्ति 
है । इसे हम एक समालोचनात्मक व्याख्या कह सकते हैं--जिसमें 
अनेक प्रकार के खंडन मंडन किये गये हैं । 

शिवाकॉदय इसका तीसरा अन्ध हे--जिसको शिवाजी के आदेश 
पर लिखा गया था। यह ग्रन्थ श्लोकवातिक के विषय में पद्मों में लिखा 
गया है--जो प्रसंग आचाये कुमारिल भट्ट अपूर्ण छोड' गये थे । ईसके 
अन्य अंथ के साथ इसकी पांडुलिपि भी अलबर स्टेट के मेनेस्क्रिप्ट 
नं० ३६३, संस्कृत केटलाक में आप्त द्ोती है--दूसरी पांडुलिपि का 
त्ं० ११७ हैं । इस पांडुलिपि के अंत में निम्न पद्य लिखे हुए 
प्राप्त होते हैं . 

प्रारंभि यज्न इह यः खलु कारिकामि 
रुद्धा अ्रतिग्रतिभधाम-- विदृूषणाय । 
दुश्खं सतां तदससाप्तिकृतं शिवेन 
छुत्राधिपेन सुविचिन्त्य समापितः स. ॥ 

शिक्षाजी जैसे राष्ट्रीय प्रशासक के दरबार में इस विद्वान्‌ को 
आदर और आश्रय आप्त था-यह भी कोई कम गौरव की बात नहीं है ! 
किंवदन्ती और स्वयं इसके वाक्य हमें यह भी बताते हैं कि शिवाजी ने 
इसके सादा जीवन को पैभवपूर्ण ' बनाया | शिवाजी की समकाल्ीनता के 
आधार पर इसका काल सहज ही १७ वीं शवाव्दी का मध्यकाल माना जा 

*-६...यत्तकपादे बहुनामहेण, श्लोकेः इत वार्तिकमार्यवर्य: । 
गागासिधेनायमपुर शेषस्तस्याज्ञया छुत्नपतेः शिवस्य ॥ 

रे तस्यानुरोधादिद बादिवर्णांधिक्ये 
. च॒तुर्थाध्रमंगरदोषः । ( संस्कृत केटलाक अलवर ) 
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सकता है। मीमांसा से अतिरिक्त विषयोँ पर भी इसका व्यापक अवि- 

कार ओर वेदुष्य विख्यात है। 

३६--आपकदेव द्वितीय 

अर्थ-संग्रह के प्रसंग में हम आपदेव द्वितीय की संक्षिप्त चच। कर 
आये हैं । यह आपदेव मीमांसान्यायप्रकाश का लेखक है | यह दक्षिण का 
निधासी था और बनारस में चाकर बस गया था। यह अनन्त देव 
प्रथम का पुत्र, आपदेव प्रथम का पोत्र और धर्म-सिन्धु के लेखक एक- 
नाथ का प्रपौत्र था। पर इस परंपरा में समालोचकॉ-विशेषत: प्रो० एड- 
टंन-को विश्वास नहीं है--क्योंकि इसके पुत्र अनन्त देव ह्वितीय का 
काल आ्रमाणिक्र रूप से १७ वीं शताब्दी का मध्य भाग स्वीकृत है-अत 
हम आपदेव [: के काल को १७ वीं शताब्दी के पूरे भाग से आगे 
नहीं ले जा सकते 

मीमांसा-न्याय-प्रकाश आपदेव के सर्वेतोमुख वेदुष्य एवं 
मीमांसा-दशंन पर व्यापक अधिकार का सूचक दे । इस छोटे से ग्रंथ 
में इस विद्वान ने मीमांसा के उन सब विषयों को कूठ कूट कर भर 
दिया है-जिनकी मीमांसा के पांडित्यपूर्ण परिचय के लिए आवश्यकता 
रहती हैं। अथंसंग्रह को हम इसका एक संक्षिप्त संस्करण कह सकते 
हैं । विषय का जितना विवेचन इस ग्रंथ में किया गया, अथसंग्रह में 
नहीं । पंडितों की परंपरा में यह प्रसिद्ध हे कि जिसको न्याय-प्रकाश आ 
गया, बह मीमांसा का आधा विद्वान बन गया । इसी एक वाक्य से हम 
इसके महत्त्व का अनुमान लगा सकते हैं । यही कारण है कि भारत के 
प्रत्येक संस्कृतसंबद्ध विश्व -विद्यालय ने अपने शिक्षण-क्रम सें इस ग्रंथ 
को आदरणीय स्थान दिया है । प्रोढ ओर प्रांजल भाषा में आपदेव 
अत्यन्त गंभीरता के साथ विषय का विवेचन करता हे-इसकी एक एक 
५१क्कि अपना निजी महत्व रखती है । अपनी इन्हीं महत्ताओं के कारण 
अनेक विशिष्ट विद्वनों को इससे अपनी ओर आकर्षित किया और 
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अतलेक व्याख्याएं इस पर लिखी गईं। सबसे प्रथम व्याख्या इसके पुत्र 
अनन्तदेव द्वितीय ने की-जो भाट्टालंकार के नाम से प्रसिद्ध और चौ८ 
सं० सी० बनारस तथा वं+ई से मुद्रित है। दूसरी व्याख्या कृष्पनाथ 
न्‍्यायपंचानन ने की-जो कल्कत्ते से प्रकाशित हुई। तीसरी टीका 
महामहोपाध्याय चिन्न स्वामी शास्त्री ने की-जिसका प्रकाशन बनारस से 
हुआ है । डा० एडगटन ने भी इसका अनुवाद किया-जिसमें पद 
टिप्पणियां आदि हैं । इन सब व्याख्याओं में न्याय प्रकाश के पदार्थों 
को समभझाने ओर सुगम बनाने की दृष्टि से चिन्न स्वामी शास्त्री की 
व्याख्या का सर्वोत्कृष्ट स्थान है । आपदेव ने मीमांसा के अधिकरणों के 
सार के रूप में “अधिकरणचंद्रिका” नामक एक अन्य ग्रन्थ की भी 
रचना' की पर उसको जो महत्व आज सीमांसा के इतिद्दास में प्राप्त 
हे-वह केवल उसके न्याय-प्रकाश ही के कारण है। इस एक ही मनन्‍्थ 
ने इसे महामनीषी सिद्ध कर दिया । 

आपदेव महान आस्तिक था-अपने ग्रंथके प्रारंभ और अंत में बह 
गोविन्द' और गुरु का स्मरण करता है। गोविन्द और गुरु को एक पद 
में लगा कर उसने बन्दना की-जिससे डा० कीथ' यहां तक समझ गये 
कि शायद गोविन्द ही इसका गुरु हैे--पर उनकी यह कल्पना असंगत 
है। इसका गुरु गोविन्द न ट्ोकर इसका पिता ही था-जिसे पर- 
ब्रह्म के रूप में स्त्रीकार करते हुए इसने अपने ग्रन्थ के आरंस में 
नमस्कार* किया है । मीमांसा के दोनों संप्रदायों का यद्यपि यह पूर्णपारंगत 
विद्वान था-पर इसकी श्रद्धा भाद्-मत में ही थी । भट्ट-संप्रदाय की 

निकल लक जा, 3 3 मा नल लललल__ललरकर___ुलुलललललत(' ३. लुल॒ल_ आलम कलम अप मरशरआइइााा इक ााआााा॥ पा आााााााआभभआ+।;५ा॥॥७ल्‍ण७७७एर॥ा७एणणणाा ७ ॥रणशणशणाणाणनणणाणणभयाऋ + ० 

१ आस्माड्ठक्तेदेविलासो5यं, गोविन्दगुरुपादयोः । 

२ कम मीमांसा-प्ृृष्ठ १३ । 

८“ ३ अनन्तगुखसंपत्तमनन्तभज्नप्रियम्‌ । 
अनन्तरूपिण बन्द गुरुमानन्दरूपिणम || 

४ व्वाहं मन्दमतिः क्वेयं प्रक्रिया मादह-स मता ॥ 
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विशालता और गंभीरता पर इसे अगाध विश्वास था। इसी प्रकार के 
विद्वानों ने इस परंपरा को पोषण प्रदान किया है--अतएवं यह अपने 
साथ की अन्य परंपराओं से उन्नत हो गई । 

३७--अनन्तदेव प्रथम _ 
यह आपदेब ट्वितीय का पिता ओर गुरु था एवं भीमांसा -दशन 

का अच्छा विद्वान था। इसके पुत्र ने अपने ग्रन्थ मीमांसा-न्याय-प्रकाश 
में इसके सिद्धान्तों का अतिशय संमान के साथ उल्लेख किया है। 
इसके देश ओर काल के प्रसंग में इसके पुत्र के प्रसंग में पर्याप्त प्रकाश 
डाला जा चुका है | इसका कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ हमें नहीं प्राप्त होता । 

३८-- अनन्तदेव हतीय 
यह आपदेव ह्वितीय का पुत्र था। इसने अपने पिता द्वारा लिखित 

मीमांसान्याय-प्रकाश पर भाद्रालंकार नामक टीका लिखी-जिसकी चर्चा 
ऊपर की जा चुकी है । फलसांकरयेखेंडन और स्म्रृतिकौस्तुभ इसकी अन्य 
रचनायें हैं। भाद्टालंकार की खंडदेव मिश्र तक ने आलोचना की है। 
सबसे अधिक प्रतिष्ठा इसे अपने स्मृतिकोस्तुम के कारण प्राप्त हुई । 
यह ग्रन्थ उसने अपने आश्रयदाता बाज बहादुर चन्द्र के आदेश पर 
लिखा । चन्द्र का शासन काल व . समय सन्‌ १६४५ से १६७५ तक 
माना जाता है-इसीसे इसका समय सत्रहवीं शताब्दी का मध्य-भाय 
ऊपर लिखा गया है। स्वृति-कोस्तुम मीमांसा ही का ग्रन्थ हे-जिसमें 
मीमांसा के सिद्धान्तों का धार्मिक विवेचन किया गया है। विशेषकर उन 
स्थलों को अपनाया गया है-जहां  धर्म-शाह्य संद्ग्धि सा था । इससे 
इस ग्रन्थ की उपयोगिता ओर भी अधिक बढ़ गई है। 

डे ६० जीवदेव हे हर हि | ४ 

“शरद अनन्तदेंब द्वितीय का छोठा भाई .और शिष्य था-इसीलिए 
इसका भी काल वही १७ वीं शंताब्दी का मध्य काल हे ॥ मीमांसादइशन 
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पर इसने “भट्ट-सास्कर” नाम से केवल एक द्वी ग्रंथ लिग्वा | खंडदेव ने 
इसके काये की आलोचना भी की है । जीवदेव ने अपने ग्रंथ में कमला- 
कर के निणेय-सिन्धु से उद्धरण लिये हैं । इसके अतिरिक्त इस विषय 
में आधिक विदित नहीं है । 

४०- कों डदेव 
अनन्तदेव द्वितीय के अधिकृत शिष्यों में कोंडदेव का नाम 

अत्यन्त आदर के साथ सुना जाता है । यह कॉंडदेव केवल मीमांसा ही 
नहीं, अपितु व्याउरण ओर न्याय-दरोन का भी विद्वान था-ऐसा इसके 
प्रंथों से हमें ज्ञात होता है । यह कौण्ड-भट्ट के नाम से अत्यन्त प्रसिद्ध 
लखक हुआ । व्याकरण पर “इसका वयाकरण-भूषणसार” नामक ग्रन्थ 
तक-शाघ्त्र पर “तक-दीपिका” एवं मीमांसा-द्शन पर” भाट्टमत-प्रदीपिका 
नामक पंथ हमें प्राप्त होता है । अपने प्रथम दो मंर्थों में प्रस्तुत लेखक ने 
दो विख्यात विद्वानों की चर्चा की है । रंगोजी' भट्ट को अपरा पिता 
वताया है ओर *मट्टोजिदीज्षित को अपना चाचा | अत रव ऐतिहासिक 
हृष्टि से यह उतने अधिक अन्धकार में नहीं रहता और इसका काल 
आसानी से १७ वीं शतावददी निश्चित किया जा सकता है । 

मीमांसा का अधिकृत विद्वान होने पर भी कोंडदेव को जो प्रतिष्ठा 
प्राप्त हुई-वह मीमांसा के कारण नहीं, अपितु व्याकरण के कारण हुई | 
इसका वेयाकरण -भूषणसार संस्कृत साहित्य का एक बहुत संमाननीय ग्रंथ 
बन गया है । सरल से सरल ढंग पर व्याकरण के मुख्य मुख्य सिद्धान्तों 
का जितना अच्छा विवेचन इस अंथ में हुआ है ओर किसी ग्रंथ में देखने 
को नहीं मिलता । वस्तुतः यही एक ऐसी पुस्तक हे-जो व्याकरण को 
शास्त्रों में उद्ध त स्थान प्रदान करती है ओर उसके सिद्धान्तों को अन्य 
सिद्धान्तों की अपेत्षा महनीयता अदान करती है । इसके भिन्न भिन्न 

२ रंगोजिसट्टपुत्रेण कोंडभट्टेन (तर्कदीपिका ५१ ) 
_₹ मटटोजिदीदितमहं पितर्व्य नोमि सिंदये । ( वयाकरणभूषणसार १) 
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प्रसंगों में पू्षप त्॒ के रूप में मीमांसा के सिद्धान्तों का अत्यन्त सुन्दरता 
के साथ उपन्यास कर इसने अपने मीमांसा-संवन्धी वेदुष्य का अत्यन्त 
सुन्दर परिचय दिया है । इस दृष्टि से भी इसकी मीमांसा-संबन्धी सेवायें 
अपना एक स्वतन्त्र स्थान रखती हैं । 

४१--खण्डदेव मिश्र 
संस्कृत साहित्य में खंडदेंब का अत्यन्त प्रतिष्ठित स्थान है । विशेष- 

कर मीमांसा-द्शन का यह विख्यात विद्वान हुआ है । पंडितराज जगन्नाथ 
ने अपने रसगंगाधर में लिखा है कि उसके पिता पेरु मद्त ने देव' से ही 
मीमांसा का अध्ययन किया । इसकी व्याख्या करते हुए नागेश ने देव का 
अभिग्राय खंडदेव किया है। पंडितराज जगन्नाथ के आश्रयदाता शाहजहाँ 
और उसके पुत्र दाराशिकोह थे-इससे परंपरा के अनुसार यह माना 
जा सकता है कि खंडदेव १७ वीं शताब्दी के मध्यकाल में अवश्य ह्वी 
रहा होगा । 

खंडदेव के पिता का नाम रुद्रदेव था। श्रीघरेन्द्र इसका उपनाम' 
था-ऐसा उल्लेख इसके शिष्य शंभ्भु भट्ट ने अपनी व्याख्या में किया। 
२उसी के अनुसार खंडदेव .अह्यनाल मुहल्ला, बनारस में रहता था ओर 
वहीं इसकी मृत्यु सी हुई। इसकी मृत्यु का समय सी इसने सं० १७७२ 
ज़ं० व १६६५ ई० बताया है-इससे भी १७ वीं शताब्दी-जो पहले निश्चित 
की गई है-वह पुष्ट हो जाती है। इसने अंपने पूजरकालीन लेखकों में 
आपदेव ट्वितीय. उसके दोनों पृत्रे अनन्तदेव द्वितीय एवं जीवदेव की 
रचनाओं की आलोचनाएँ की हैं-जिनसे भी इसके काल और विचारों 
को पुष्टि मिलती है .। 

--₹ वेवादेवादगीष्ट स्मरहरनगरे शासन जेमिनीयमू-- 
“देवादेवा' खंडदेवा देवेत्कर्थ: ( नागेश ) 
् [| श्री ब्रह्मनाले निर्पमचरितः खसडदवामिधान: । 

फ आर ब्राह्ममावं विदुधवरगु६--बेक्षक्यों यतीन्दर: । 
--वर्ष नेत्रद्विसप्तद्रिजपतिगरिते । ः 



भमह- पर॑परा ( २७१ ) 

इसकी रचनायें ओर शैली 
खंडदेव अपने कालका बढ़ा प्रभावशाली लेखक हुआ । विशेषकर 

दत्षिण-भारत में इसका साहित्य आदरणीय बना | सरल से सरल, रभीर 
से गंभीर और ग्रौढ़ से प्रोद सब प्रकार की भाषा लिखना खंडदेव की एक 
विशेषता है-उसकी रचनाएं स्पष्ट रूप से यह कह रही हैं. कि उसे भाषा 
ओर विषय दोनों पर व्यापक अधिकार है। भाट्दीपिक! प्रथम शेली पर 
लिखी गई है तो भाट्ट रहस्य अन्तिम शेली पर । इसके सभी प्रंथों पर इसके 
गंभीर अध्ययन की छाप है । जहाँ भाट्-दीपिका उसके दाशनिक ज्ञान 
को प्रकट करती है, तो भाट्ट रहस्य उसके तारिक विभव का। मीमांसा- 
कौस्तुम यद्यपि अपूर्ण है-फिर भो उसका स्वतन्त्र अस्तित्व हे और अपना 
तिजी स्थान है । 5 

मीमांसा कौस्तुमभ उसकी सबसे पहली रचना है-जिसका प्रकाशन 
कांजीवरम्‌ व बनारस से हो चुका है । यह केवल तृतीयाध्याय तृतीय पादू 
सप्तम अधिकरण ( बलाबलाधिकरण ) तक ही लिखा गया है। वूसरा 
ग्रंथ भाद्र-दीपिका है-जो इसकी सबसे प्रमुख रचना हे। कोस्तुम 
जितना ही विस्तृत है-यह उतनी ही अधिक संत्तिप्त हे। बिद्वानों की 
परंपरा में इस अंथ का बहुत संमान है-विशेषकर दक्षिण भारत में इस 
प्रन्‍्थ की बहुत प्रतिष्ठा है। जो स्थान उत्तर भारत में शास्त्र-दीपिका को 

मित्ना, वही स्थान दक्षिण भारत में इस प्रन्थ ने लिया। शास्त्र-दीपिका 
की अपेक्षा यह सूच्म अवश्य हे-पर विषय के विवेचन में इसकी अपनी 
एक प्रौढ शैली है | इस भ्रंथ के एशियादिक सोसाइटी, कलकत्ता, मैसूर : 
ओरियन्टल लाइजेरी सीरीज, निर्णय सागर प्रेस बंबई ब मद्रास आदि 
से अनेक संस्करण निकल चुके हैं-जो इसकी प्रतिष्ठा के सूचक हैं। 
यही नहीं-व्याख्याकारों का भी इसने पर्याप्त ध्यान आक्ृष्ठ किया है। 

सबसे पहली व्याख्या 'प्रभावली? के नाम से खंडदेव द्वी के शिष्य 

शंभुद ने की-जिसका प्रकाशन निर्णय-सागर से हुआ । दूसरी व्याख्या 
भाव कल्पद म॒ है-जिसके लेखक सद्रास के श्री रामशुभशास्ल्री हैं । 
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तीसरी व्याख्या चंद्रोदय है-जिसके लेखक भास्करराय हैं। चौथी 
व्याख्या भट्ट-चिन्तामणि है-जिसके रचयिता श्री वंकेश्वर हैं। इसका 
प्रकाशन मद्रास से हो चुका है | पंचम व्याख्या श्रो रंगाचाये की सूत- 
वृत्ति-सारावली है-जिसका प्रकाशन कुछ ही समय पूरे मेसूर से 
हुआ है। दक्षिण मारत में अधिक अचार होने कारण उधर दी के 
लोगों का इस और अधिक ध्यान गया | यह भी इस विवरण से स्पष्ट 
हो जाता है। 

.._भाट्-रहस्य इसी ही की तीसरी रचना है-जो सबंथा नेयायिकक 
प्रणाली पर लिखा गया है | इसको भाषा और विषय दोनों ही गंभीर है।. 
इसीलिए यह ग्रंथ दुरूद तक हो गया है। शाब्दबोध इसका विषय है 
ओर उसके प्रसंग में भावाथे, लकाराथे आदि विषयों पर भीमांसक दृष्टि- 
कोण से प्रकाश डाला गया है। ग्रन्थ बहुत संज्षिप्त है-पर यहो एक ऐसा 
आधार है-जिसने शाबद-बोध के सबन्ध में व्याकरण और न्याय जेसे 
तांकिक शास्त्रों की तुज्ञना में मीमांसा के श.व्द्बोध सिद्धान्तों को जीवित 
रखा है | दुभोग्य है, इस पर अभी कोई ब्याख्या नहीं की गई। इसका 
प्रकाशन अवश्य अनेक बार हो चुका है । ' 

खंडदेव की शैली के संबन्ध में उपयुक्त विवेचन यह सिद्ध करने 
के लिए पयाप्त है कि उसकी प्रणाली न्याय के समान हे-इसीलिए उसके 
प्रत्येक तके और उसके प्रस्तुत करने का ढंग स्वभावतः ही अन्य मीमांसकों 
की अपेक्षा प्रथक्‌ है। वह अपने सिद्धान्तों के संबन्ध में चुप नहीं रहता । 
देवी-देवताओं पर उसे विश्वास है-यही कारण है. कि जहाँ इस चर्चा 
पर अन्य मीमांसक चुप रहे हैं-डसने अपने अभिआआय की स्पष्ट उद्धो षणा 
अपनी भाट्-दीपिका में कर दी है। इसका अर्थ यह नहीं है कि मीमांसक. 
तास्तिक हैं, पर इसका तात्ययें यह अवश्य है कि न जाने क्यों जहाँ जहाँ 
ईख्र का प्रसंग आंया हे-इनने चुप्पी साध ली है | अस्तु, उसका भांटे- 
रहस्य भी चादे दुरूद भले हो ग्रको हो, पर भीमांसा के प्रस्तुत विषय 
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पर सिद्धान्त स्थापित करने में पूर्ण सफल रहा है- हमें खंडदेव जैसे 
हा हक मीमांसा के इतिहास में बहुत कम मात्रा में देखने को 

लते हैं । 

४२ शम्पु भट्ट 
शंभु भट्ट खंडदेव का विख्यात शिष्य हुआ-जेसा कि ऊपर लिखा 

जा चुका हे । यह बालकृष्ण का पुत्र था । भाट्-दीपिका ( खंडढेव ) पर 
प्रभावशाल्री व्याख्या सोमांसा-इशेन पर इसको एक मात्र रचना है-जो 
मूल ग्रन्थ के साथ नि. प्रेस बन्बई से प्रकाशित भो हो चुको है। सेशक 
ने स्वयं इसके अन्त में सं० १७६४ अथवा सन्‌५ १७०७ ई० को इसको 
समाप्ति का समय उल्लिखित किया है। खंडदेव का यह समकालीन था- 
यही इसके काल के संवन्ध में पयाप्त है। भाह-दीपिका पर बहुत सो 
व्याख्याएँ लिखी गईं, किन्तु प्रभावली ने द्वी उन सब के पथ-प्रदश न का. 
काम किया । यही इसको सर्वोत्तम व्याख्याओ्ं में प्रमुश्न स्थान रखती है। 
मीमांसा पर इसको दूसरी रचना पूर्वेमोमांसाधिकरणसंक्तेप है- जो 
मीमांसा के संपूर्ण अधिकरणों का सार है । यह अपनो व्याख्या में 
सोमनाथ दीक्षित का भो उल्ले वर करता है | कवि मण्डन इसकी उपाधि है। 

४8३ राजपूडाम णि-दक्षित 
यह वेंकटेश्वर दीक्षित का शिष्य ओर श्री निवास दीक्षित का 

लड़का था। यज्ञ नारायण इसका प्रसिद्ध उपनाम है । ऐसी किंवदन्ती है 

कि बाल्यक्ाल में हो माता-पिता का देद्वान्त होजाने के कारण इसका 

लालन-पालन अपने भाई अवेनारोखर दीक्षित के तत््ताववान में हुआ। 

दर्शन के अतिरिक्त संस्क्रत साहित्य पर भी इसे अच्छा अधिकार था- 

इसकी “कमलिनी-ऋलनइंस” नामक नांटिका इसी का अम्राण है । इस 
संबन्ध में यह अतिशयोक्ति है कि इसकी रचना इसने ६ वष को 

आयु में की | 

४ ज्रेदतु सुनिवस्‌ मिर्गेणिते वत्सरे शुभे । 
ज्येष्ठे ऋध्णे रपतियाविय गैर चमापिता 0 
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मीसांसा-दश्ेेन पर इसने तीन ग्रन्थ लिखे- ऐसा विदित होता है । 
सबसे प्रथम शक १४४६ एवं ईसस्‍्वी सन्‌ १६२७ ई० में अपने गुरु श्री 
बेंकटेश्वर दीक्षित के आदेश से जेमिनि-सूत्रों पर “तंत्र-रक्षामणि” के 
नाम से व्याख्या की । इसी प्रकार की इसकी दूसरी उच्च कोटि की 
रचना कपू वार्तिक है-जो शाखतर-दीपिका की व्याख्या है । समालोचकों का 
यह अलुमान भी है कि इसने जेमिनि के संकषे-काएड * पर संकषे-न्याय 
मुक्तावबलि नाम से व्याख्या की, परन्तु उसका केवल विवरण ही 
ग्राप्त होता है । 

४४ चेंकटाध्वरिन 
१७ वीं शताब्दी के मध्यकाज्ञीन लेखकों में यह भी अपना स्थान 

रखता है । इसके पिता का नाम रघुनाथ दीक्षित और माता का नाम 
सीताम्बा था। यह अप्पय्य दीक्षित के कनिष्ठ आता, रंगराजाध्वरिन्‌ के 
पुत्र नीलकंठ दीक्षित का समकाज्नीन था। भीमांसा पर “विधितन्रय-परित्राण 
ओर मीमांसा-मकरन्द” नाम के इसके दो पंथ हैं-जिनमें प्रथम में तीनों 
विधियों का सांगोपांग वन किया गया है । 

४४ गोपाल भई हदितीय 
१७ वीं शताब्दी ही में ऋष्ण भट्ट का पोन्र व मंगनाथ भट्ट का पुत्र 

गोपाल भट्ट एक प्रसिद्ध सीमांसक हुआ । मीमांसा पर इसने “विधि- 
भूषण” नामक मंथ लिखा-जिस में कुमारिल के विधि-संबन्धी विचारों को 
पुष्ट किया-जिनका कुश्ध कु स्थज्ों पर अप्पय्य दीक्षित ने अपने 
विधि-रसायन में खंडन किया था। 

४६ राघवेन्द्र यति 
इसी का समकालीन राघवेन्द्र यति हुआ । इसके पिता का नाम 

तिमन्न भट्ट ओर माता का नाम गोपास्वा था। यह कनकाचल्ल का पौत्र 

१ रिफ्रेट नं* १३, द्वितीय, मढ़ाय संद्द ,मेविस्किप्ट 4 
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और ऋष्ण भट्ट का अपौत्र था । इसने भट्ट-संत्रह नाम से जैमिनि सूत्रों 
की >यलया की-यही इसका सीमांसा पर एक मात्र ग्रन्थ है। 

४७ रामकृष्ण दोजित 
इसी काल में रामकृष्ण दीक्षित हुआ-जिसने जेमिनि-सूत्रों पर 

सीमांसान्याय-द्पेण नाम का ग्रन्थ लिखा । यह वेदान्त-परिभाषा के 
प्रसिद्ध लेखक धमेराजाध्वरेन्द्र का पौत्र एवं बेंकटनाथ का पुत्र था। 

४८ सोमनाथ दोजित 
सत्रहवीं शताब्दी के मध्य-माग में एक विस्तृत व्याख्याकार 

सोमनाथ दीक्षित हुआ--जो मिट्टालकुत्ञ या गोत्र में था। यह सूर मद्ट 
का पुत्र था ओर वेंकटगिरियज्वन्‌ का छोटा भाई था। अपने बड़े भाई 
से ही इसने सब प्रकार की शिक्षायें प्राप्त की | शास्त्र-दीपिका के तकेपाद्‌ 
को छोड़कर शेष भाग पर मयूल्-मालिका के नाम से इसकी बहुत 
ही विस्तृत व्याख्या है-जिसका प्रकाशन शास्त्रदीपिका के साथ 
निर्णेय-सागर श्रेस से हो चुका है | यही एक अधिकृत व्याख्या इस अंथ 
पर है-जिस का पठन-वाठन में बहुत प्रचार है। इसझे प्रारंभ एवं 
अन्त में सोमनाथ अपने आपको “सर्वेतोमुखयाजो” विशेषण से 
विशिष्ट करता है--जिससे इसके जोबन पर प्रक्राश पड़ता है। जहां 
इसकी यह व्याख्या इसके व्यापक वैदुष्य का परिचय देतो हे--वहाँ 
विशिष्ट कम कांडज्ञान को भी प्रकट करती है । शास्त्रदीपिका के विषयों 
को सममाने में यह बहुत ही सफल रही है। प्रसंगश: इसमें भवनाथ, 
ब्रद्राज और अप्पय्य दक्षित आदि विद्वानों का उल्लेख हुआ हे-- 
जिससे इनका अपेक्षा अर्वांचोनता प्रकट होती है। भाट्ट-दीपिका 
के व्याख्याता शंभु भट्ट ने इसका उल्लेख अपनी प्रभावली में किया 
है-इससे भी इसका काल दीक्षित और शंसु भट्ट का मध्यकाल अर्थात्‌ 
१७ वीं शताब्दी का मध्य-साग सिद्ध हो जाता है। यदि यह व्याख्या 
नहीं होती, तो निश्चय द्वी शास्त्रदीपिका के गंभीर विषयों के समझने 
में बड़ी कठिनाई का अनुभव करना पड़ता । 
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४६ यज्ञ नारायण दीक्षित ह् तम 
यह यज्ञेश व स्वेतोडम्बिका का पौत्र, - तिरुमल यबज्पन्‌ का अपोत्र 

व कोदंड भट्टाके अथवा भट्टोपाध्याय तथा गंगाम्बिक्ना का पुत्र था। 
इसके बड़े भाई का नाम भी तिरुमल यज्बन्‌ द्वी था। यह ऋक्‌ शाखा 
के कश्यप गोत्र का था | तऊपाद के अतिरिक्त अंश पर इसने ग्रभा-मंडल 
के नाम से व्याख्या की--जो अच्छी व्याख्या है--पर अभ्रकाशित है। 
इसका काल भी १७वीं शताब्दी का मध्य- भाग ह्वी है । 

४० गदाधर भट्टाचाय ! 
यह बंगाल का निवासी था | मीमांसा से अधिक इसकी प्रतिष्ठा 

न्याय के ग्रंथों के कारण है। इसका व्युप्तिवाद बहुत उच्च स्तर का 
ग्रंथ है । इसके अतिरिक्त भी उसने न्याय पर अनेक ग्रंथ लिखे। 
बहुत दिनों तक लोगों ने इसकी शेज्ञी का अनुऋरण किया। यह एक 
महान प्रतिभाशाज्ञो सर्वेतोमुखी विद्वान था। यह जीवाचाये का पुत्र, 
नवद्वीप के हरिराम तकंबागीश का शिष्य एवं जगदीश भट्टाचाये का 
कनिष्ठ समकालीन था--जिससे इसका काल १७ वीं शत,ब्दी का मध्य- 
भाग निश्चित होजाता है | सीमांस। पर इसने “विधि-स्वरूप-विचार” 
नासक अंथ लिखा--जो बडोदा ओर कल्नकत्ता से प्रकाशित हो चुका है । 

४१ वेधनाथ तत्सत्‌ | 
तत्सत्‌ ८श में भी अनेक असिद्ध विद्वान्‌ हो चुके हैं। यह उसी 

वंश के पद्वाक्यप्रमाणपाराबारीण राम भट्ट अथवा रामचन्द्र सूरि का 
पुत्र था। मीमांसा-द्शंन विशेषत: भट्ट मत का यह प्रौढ विद्वान था। 
शास्त्र-दीपिका पर इसने प्रभा नामक व्याख्या की । यह व्याख्या अत्यन्त 
सरल ओर विषय के ग्रतिपादन में अत्यन्त सफल है। वतेमान में 
इसका प्रकाशन मूल शास्त्रदीपिका के साथ आचाये श्री पट्टामिराम शास्त्रों 
के संपावकत्व में राजपूताना विश्वविद्यालय जयपुर के प्रकाशन विभाग 
की ओर से द्वो रद्द हैं। छसके अतिरिक्त जेमित्ि सूझों पर भी इसने 
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अधिकरण-क्रम से न्‍्याय-विन्दु नामक व्याख्या की--जिसका प्रकाशन 
बनारस संस्कृत कालेज के प्रोफेसर मदनमोहन पाठक की दिपपणी के 
साथ गुजराती प्रेस बंबई से होचुका है। इसी अकार इसने काव्य- 
प्रदीप पर सी उदाहरण-चन्द्रिका नामक ठीका की-उसमें श्सका 

संबत्‌ १७४० अर्थांत सन्‌ १६४३ ई० जललेखित है. जिससे इसका 
क ९७ वीं शताब्दी का उत्तराद्ध निश्चित हो जाता है। इस संबंध में 
विशेष ज्ञान के लिए प्रभा-सद्दित शास्त्रदीपिका को मूमिका द्रष्टव्य है । 

५४२ मुरारि मिश्र ठृतीय 
यह खंडदेव से अत्यन्त प्रभावित है। मीम।सा पर अंगत्वनिरुक्त 

नामक इसका प्रसिद्ध ग्रन्थ है-जिसका प्रकाशन आनंदाश्रम सं 

सीरीज पूना से दो चुका है । इसमें यज्ञों के विभिन्न अंगों ओर उनके 

फलों के संबन्ध में विस्तृत विवेचल किया गया है । अपने इस पंथ में 
यह तंत्ररत्न, शास्त्रदीपिका, विधिरसायन, भाट्ट- दीपिका एवं खंडदेव के 
मीमांसा-कौस्तुभ का उल्लेख करता है। अनेक प्रधट्टकों में तो खंडदेव 

का प्रत्यक्ष अनुसरण भी किया गया है। इन सबसे अवांचन होने के 

कारण इसका काल २७ वीं शताब्दी का अंत अथवा '८ वीं शताब्दी का 

प्रारंभ मानना चाहिए | इस संबन्ध में विशेष ज्ञान के लिए ओरियन्टल 

कॉफ़ स, लाहौर में पठित डा० उमेश मिश्र का लेख द्रष्टव्य है । 

३ भास्कर राय 

.. भासुरानन्द दीक्षित इसका उपनाम है। यह गंभीर राय और 
कोणाम्बिका का हितीय पुत्र था। काशी के श्री नूसिद्द यज्वन्‌ इसके गुरु थे। 

संस्कृत साहित्य के सभी अंगों का यह अच्छा विद्यन्‌ था और श्रीविय्या 

का उपासक था | मीमांसा के अतिरिक्त इसने तंत्रशास्त्र पर भी अनेक 

ग्रंथ लिखें। दंत्रशास्त्र पर इसके अन्थ इसके विषय-गत पूर्ण अधिकार 
को प्रकट करते हैं। इसने नित्यषोडशिकाणेवतंत्र की सेतुबन्ध नाम से. 

व्याश्या की-जो- संवत्‌ १७८६ अथवा सन्‌ १७३२ ई० में लिखी गई थी। 
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आनन्दाश्रम संसकृत सीरीज पूना से इसका प्रकाशन हो चुका है. । दूसरी 
व्याख्या इसी विषय पर सौभाग्य-भास्कर नाम से ललिता-सहस्त्रनाम 
पर है-जो बनारस में सं० १७४५ अथवा सन्‌ १७२८ में लिखी गई 
है। इन दोनों में उललिखित समय १८ वीं शताब्दी का प्रारम्भ इसका काल 
घोषित करता है। मीमांसा पर भी इसने दो तीन ग्रंथ लिखे। बादकु- 
तूहल इसकी पहली राचना-है जिसमें मत्वथेलक्षणा के विषयमें विवेचन 
किया गया है ओरउसे 'सोमेनयजेते आदि विधियाक्यों पर संगत किया 
गया है । दूसरी रचना चन्द्रिका या भाट्ट-दीपिका डे-जो जैमिनि के संकषे 
कांड के चार अध्यायों की व्याख्या है-जिसका प्रकाशन पंडिन न्यू सीरीज 
बनारस ३.१४, १४ वें भाग में हो चुका है | इसकी तीसरी रचना भाट्ट- 
दीपिका ( खंडदेव ) पर चन्द्रोदय नाम की व्याख्या है। ये सभी ग्रंथ 
अधिकार के साथ लिखे गये हैं । 

४४ वासुदेव दीक्षित . 
» यह महादेव वाजपेयी ओर अन्नपू्णा का पुत्र था। सन्‌ १७११९ - 

ओर ३४ में तंज़ोर के मराठा राजा सरभोजी ओर तुकोजी भोंसले के ” 
मंत्री आमन्द राय के यहाँ अध्वेयु था। इससे उसका. काल सहज ही में 
१८ वीं शताब्दी का पूर्वाह् निश्चित हो जाता है। जैमिनि-सूत्रों पर: 
इसने “अध्वर-मीमांसा- कुतूहज्न-वृति”” नामक पिस्तृत व्याख्या लिखी। 
जिसका कुछ भाग महामहोपाध्याय कुप्पू स्वामी शास्त्री की संपादकता में 
वाणी-विलास प्रेस, मद्रास से प्रकाशित हो चुका है। यह अ्रंथ पठनीय- 
है। यह व्याक्रण का सी विशिष्द विह्ान्‌ भ्राःभट्टोजि दीक्षित की 
सिद्धान्त- कौमुदी पर बाल मनोरमा इसके; 'श सरल और बिस्तृत व्याख्या - 
ह-जो विषय को समम्यने में रामवाण सिद्ध हुई. है । 

५४ वेद्यनाथ पायंगुण्डे ि 
,/ सह बाहर भू के नाम से अधिक अख्िद्ध था । यह महादेव सह 

ओर फ्रेडी। का ऋक्तल: था। स्याकरस ओर सावित्य के, विशिष्ट .विद्ञात्न। 
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_नागेश का यह प्रमुख शिष्य था। इसने व्याकरण और घमे-शास्त्र पर 
प्रामाणिक ग्रंथ लिखे । अप्पय्य-दीक्षित के कुबलयानंद पर भी इसने 
एक व्याख्या लिखी । मीमांसा पर इसका एक मात्र ग्रन्थ “पिष्ठ-पशु- 
निर्णय” है। इसके गुरु नागेश को जयपुर के विद्वान महाराजा जयसिंह 
ने ( १७१४ ई० ) ससंमान आमंत्रित किया था । उसीके आधार पर सहज 
दी इसका काल (८८वीं शताब्दी का मध्य-भाग निमश्।नित किया जा 
सकता हे। 

४६ रामाजुजाचाये 
यह भी १८वीं शताब्दी के मध्य--भाग में मीमांसा की दोनों 

प्रणालियों का एक विख्यात विद्वान्‌ हुआ । मोमांसा की दोनों प्रणालियों 
पर इसने रचनायें कीं। प्रभाकर-पद्धति पर तंत्र-रहत्य नामक अंथ इसने 
लिखा-जो अमाण ओर प्रमेय भांग का सुन्दर व शास्त्रीय विवेचन करता 
है। इसका प्रकाशन गायकवाढ संस्कृत सीरोज बड़ोदा से दो चुका है । 
भट्ट-परंपरा पर इसने पाथे सारथि मिश्र के प्रसिद्ध प्रंथ “न्यायरस्तमाल!' 
पर नायक-र२ तन नाम से व्याख्या की | नायकरत्न इस ग्रन्थ की एक मात्र 
व्याख्या है-जो इसके समभने में हमारी सहायता करती है। यह गोदावरों 
के किनारे रहता था। इसने अपनी रचनाओं में खंडदेव को उद्धव जिया 
है-इसी से इसका काल,सदज ही में प्रमाखित हो जाता है। नायक रत्न 
का प्रकाशन भो बड़ोदा से मूल अन्थ के साथ श्री रामस्वामी शास्त्री के 
संपादत्व में दो चुका हे। इस सबन्ध में विशिष्ट ज्ञान के लिए भ्री रास- 
स्वामी द्वारा लिखित इसी प्रन्थ का प्राक्कथन पढ़ना चाहिये । 

'४७ नारायण तीथथे 
नारायण तीथे पूरे और उत्तर दोनों मीमांसाओं का विरुयात विद्वान्‌ 

हुआ । यह पहले गृहस्थी था और आंगे चल कर सनन्‍्यासी बना । उसकी 
मुहस्थ अवस्था का नाम गोविन्द शास्त्री था। शिवराम तीर्थ से इसने 
सनन्‍्यास/श्रम की दीक्षा ली और उसने इसका नाम “नारायण तीर्थ” 
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निकाला । मीमांसा और वेदान्त दोनों विषयों पर इसने प्रन्थ लिखे। 
मीमांसा पर भाद्र-परिसाषा नास# ग्रन्थ इसने भट्ट-के सिद्धान्तों में 
प्रवेश के लिए लिखा-जिसका अकाशन गायक्रवाड संस्क्रव सीरीज्ञ 
बड़ौदा से हो चुडा है । भाट्ट-भाषा साष्य प्रकाश के उदाहरणों से यह भी 
विदित होता दै कि यह बनारस के नीलकंठ * सूरिका लड़का था | उसी 
के अंत में बह अपने सन्‍्यास की दीक्षा को भी प्रसाणित करता है * | 
यह अपने काल का प्रसिद्ध और प्रतिभाशाली विद्वान था-जिसे त्रह्मानंद * 
जेंसे विद्वान ने अपनी “लिघुचन्द्रिरा? में आदर दिया है । भाह-परिभाषा 
में जमिनि के १२ अध्यायां का सारांश संकलित दै-यह ग्रन्थ उतने 
सन्यास लेने से पू् लिखा-जब इसझहा नाम गोविन्द था। संभवतः 
इसका वेदान्त का गुरु वासुदेव दीक्षित ? था-यह उसने अपने वेदान्त 
के ग्रन्थ मधुतूदन सरस्वतो को सिद्धान्त जिन्‍्दु की व्याख्या में लिखा है । 
यह मधुसूदन सरस्वती १७ वीं शताब्दी में हुआ है और इसी आधार 
पर इसका काल १० वीं शताब्दी का प्रारंभ अनुसित किया जा सकता है | 

५८ ब्ह्मानंद सरस्वती 
जेंसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, यह नारायण 7 तीथ का शिष्य 

था-यह उल्लेख उसने अपनी सिद्धान्त बिन्दु की व्याख्या एवं अद्वेत * 
सिद्धि की व्याख्या के प्रारंभ में किया है | इस ज्ञा दूसरा गुरु परमानन्द ५ 
सरस्वती था-जेसा कि इसने न्यायरत्नावरल एवं लघु-चन्द्रिका में स्पष्ट 

१--हूति नीलकण्ठसूरिसूनुगोविन्दविरचिते माटूसाषाप्रकाशे प्रथभोड्ध्याय: धृ०१३) 
२- भगवच्छिवरामतीर्थशिष्यो मुनिनारायणतीर्थनामघेयः । 

ब्यतनोदधिकशिभाइसाषा-अथरन भाटइवयप्रकाशहेती; ॥ 
३--शरी नारायणतोथानां, षटआस्त्रीपारमीयुषाम्‌ | 
४--वासुदेवतीर्थदियंशिष्य श्रोनारायणतीर्थाविरकितासिद्धान्तलघुन्याख्या । 
।४श्रीनारायशुती्थानाम्‌ गुरुणां चरणाम्बुज । 
६--आीबारायशणतीयाता गुरुणां चरणर्दतिः। 
“मजे भीपरमांनंदसरसंवत्य्रिपंककम । 
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रूप से त़िखा है | यह भी अपने गुरु की हो तरह वेदान्त और सीमांखा 
का पूर्ण विद्वान था । सन्‍्यास लेने से पूे यह एक बंगाली गोड जाद्यण 
प्रतीत दहोक है । वेदान्त पर इसने अनेक प्रन्थ ज्िखि-जितमे अद्वेतसिद्धि 
की व्याख्या लघुचन्द्रिका एवं मघुलूदन सरस्वतो को सिद्धान्त बिन्दु को 
व्याख्या न्यायरत्नाबलि अत्यन्त प्रसिद्व है। जेमिनि सूत्रों पर इसने 
मोमांसा चन्द्रिका नाम से व्याख्या की। अपने गुरु की तरह यह भो 
भट्ट-संग्रदाय का कट्टर अनुयायी था एवं आचाये शंकर के “व्यवद्दारे 
भट्टनयः” वाज्ले सिद्धान्त का अन्धभक्त था। यद्द १८ बीं शताब्दी के पूछे 
भाग में विद्यमान था। 

५१६ राषवानन्द सरस्वती 

यह राघवेन्द्र सरस्वतों के नाम से भी प्रसिद्ध हे। यह भी एक 
बहुत बड़ा भारी सन्यासों हुआ है. । मीसांसा-दशेन पर उसने मीसांखा- 
सत्रदोधिति अथवा न्यायज्ञीलाबरी नाम$ ग्रन्थ ब्िल्ला--जो जेमिनि के 
रत्नों का व्याख्यान है| इसकी दूसरो रचना सोमांसा-स्‍्तवक है। यह 
भी १८ वीं शताब्दो में हुआ । 

६० बालकृणानन्द 

यह राघवेन्द्र सरस्वती का शिष्य था एवं बाज्नकृष्णेन्दु सरस्वती 
के नाम से विख्यात था। मीमाँसा पर इसने “न्यायमोद” नासक प्रन्थ 

लिखा-जिसका विवरण तंजोर लाईबरेरी से ज्ञात होता हे | यद्द १८ वों 
शवाब्दी में विद्यमान था। 

६१ उत्तमश्लोकझतीर्थ 
ऐसा खुना जाता है कि उसने कुमारिल भट्ट के ल्घुवातिक पर 

लघुन्यायसुवा नामक व्याख्या की। संभत्॒तः यद डुप्डीका के 

समान होगी | इस अन्थ के उल्लेख अवश्य आप्त द्ोते हैँ, पर यह 
मूल प्रन्‍्थ अभी नहीं मिल पाया है।यइ भी १८वीं शताब्दी में 
बनारस में रहता था-जैसा कि उसके एक पद्म से विद्त द्वोता हे । 



(२४२ ) मीमांसा-दशेन 

<२ कृष्णयज्वन्‌ 
मीमांसा-परिभाषा नास से एक बहुत संक्षिप्त एवं सरल पुस्तक 

के रचयिता के रूप में इतक्ना नाम अत्यन्त विख्यात है। भीमांसा 
की यह सबसे छोटी पुस्तक ईं-जिसमें मीमांसा की मुख्य मुख्य बातों 
का संकलन छिया गया है | मीमांसा के साधारण ज्ञान के लिए इसे 
हजारों विद्यार्था पढ़ते रहे हं-इसीलिए इसके अने 5 संस्करण भी निश्ल 
चुके हैं । कल्रकत्त से स्व॒ति तोरथ की टिप्पाणियों के साथ इसको मु 
हुआ है-बनारस से आचाये भ्री पद्टाभिराम शाप्त्रों के संपादकतत में 
इसके संस्करण निकल चुके हैं | यह बहुत उपयोग! पुस्तिका हे- 
अतिरिक्त इस विषय में बिदित नहीं है। 

६३ रामेश्वर 

रामेश्वर के सम्बन्ध में अनेझ् मत समालोचकों में प्रचलित हैं । 
एक रामेश्वर अथघंग्रह का ( लौगाक्षिभारकर ) व्याख्यात हुआ-ए5 ने 
मीमांस/-सुत्रों पर “विह्रथापी” नाम से बृत्ति लिखी और एक ने 
सुबोधनी के नाम से | कतिपय विद्वानों-विशेषत डा० श्रो उमेश मिश्र 

का सिद्ध करना है कि ये तीनों रामेश्वर एक ही थे। इसके शिता का 
नाम सुन्नद्मर्य था और यह बनारस का रहने वाला था। सुबोधिनी का 
लेखक बनारस -निबासी पंडित ज्षितिकंठ था-यहो आगे चल क्र जब 
सनन्‍्यासी बन गया, तो इसका नाम रामेश्वर पड़ गया। सुन्नोधिनी का 
प्रकाशन “पंडित” सें हुआ। यह राभेश्वर-जिपका पूवनास क्षितिकंठ 
था-दंंडी सन्‍्यासी था। काशी के स्वर्गीय बाबू गोविन्द दास ऋद्दते हैं 
कि-यहो सन्यासी अथंसंग्रह की टोका का भी लेखक था-ज्ो मेरे बाग 
के पीछे एक में मठ रहता था-जहाँ मेरे गुरू श्री हरिशास्त्री मानेकर ने 
अपने जीवव का अंतिम्र उमय बिताया था । संमबअतः चितिकंठ उपतके 
पूषे आश्रम का नाम था और रामेश्वर सन्यासाभ्रम का” यह वक्तव्य 
इनको एक में बिश्वास उत्पन्त करता है । 



सट-परपरा.. (२५३ ] 
रामेश्वर ने विद्रवापी की रचना माधत्रसरवश्न के मोमांखा ज्ञान 

की अस्तावना के रुप में को-जेसा कि उसने वापी के प्रारंभ में ' लिखा 
है। अथसंग्रह को व्याख्या कौमुदो की रचना जनद्ित की दृष्टि से की * 
जैसा कि इसने उतके अंत में लिखा है । यद गोपालेन्द्र सरस्वती के 
शिष्य सदाशिवेन्द्र सरस्वतो का शिष्य था। सुबोधिनी की रचना, 
शक संबत्‌ १७६१ * झथवा सन्‌ १८३६ ई० में हुई-जैसा कि उसके 
इस अ तिम पद से प्रमाणित होता है | इसी प्रकार दशम अध्याय के 
अत में वह कहता है कि पुस्तक श# संवत्‌ १४४६ * अर्थात्‌ १८३६ ई० 
में समाप्त हुई। इससे भी आगे वह ११ में अध्याय के अत में इसी 
विषय पर एक पद्य और लिखता हैं। यही काल विह्ारबापीका है। 
उपरिर्निरष्ट विवरण विद्दारवापी, सुबोधिनी और कौमुदो के लेखक 
की एकता प्रतिपादित करने के लिए पयोप्त है। छुबोधिनी अत्यन्त- सरत्न 

र सुन्दर रचना है। इसी के अंत में चल कर वह यह भी सिद्ध 
करता है कि उसने अपने पिता ही से अध्ययन * किया। 

-+अ्रीमाधवसवंजो,. मीमांसाब्धि. सरश्रकाराल्पम्‌ । 
तत्राज्षमा विदहारे वाप्यामस्याँ विहृत्य दृढयतना: ॥ 
पश्चात्‌ सागरविदरणशीला लोके भवन्तु निशशंक्रम । 
एवं जातमति; काश्थां श्री गुरोः कृपया खुदरा । 
रामेश्वर:ः प्रयल्नेन वार्षो. रचितुमारभे ॥ 

--या काशी निखिलगुरोमहेश्वरस्य, प्राणान्ते सकलशिवश्रद। प्रसिद्धा । 
तन्राई सकलसुरेशलब्धतत्त्वश्षत्रेय॑ सजनहितप्रदा निबद्धा ॥ 

%/-चमर्द्विच्मामिते शालिवाहशाके 5 किसुस्तके । 
सहस्युसितफ्त्लेष्ध. द्वितीयायां. रवो।नेशि ॥ 

४->नन्दबायाद्विभूशाके, शुच्यां भूते सिने रवो । 
'रचितों अंथसन्दभों विश्देशचरणे5पितः ॥ 

४-गुरुलम्च, पिंदृल्वन्य, यत्रेकत्र स्थितं मम ॥ 



(२५४ ) मीमांसा-दर्शन 

उपरि प्रतिपादित आधारों में कुछ ऐसे भी हैं जो इन तीनों को 
भिन्न भिन्न व्यक्ति बताने का आग्रह करते हैं । प्रथम तो एक ही व्यक्ति 
सुबोधिनी और विदहारवापी नाम से एक ही विषय पर दो व्याख्याएँ 
क्‍यों करने लगा ? दूसरे अथसंग्रह का व्याख्याता सुरेश को अपने गुरु 
के रूप में संगानित करता है ओर सुबोधिनी का व्याख्याता अपने गुरु 
ओर पिता को एक ही व्यक्ति सिद्ध करता है-जबकि इस वाक्य के 
अनुसार इसका गुरु सुन्नद्मस्य होना चाहिए । अतः हो सकता हे-एक 
ही काल में अ्था १६वीं शताब्दी में ये तीनों व्यक्ति हुए हो-जिनने 
ये तीनों रचनाएँ की हों । फिर सी इन साधारण बातों से उपरि-सिद्ध 
एकता का न खंडन ही किया जा सकता है न मंडन ही । इस सम्बन्ध में 
ऐतिद्ासिकों की तक पूर्ण संमति अपेत्तित है । 

पय्यूर-वंश ' 
इन सब लेखकों के अतिरिक्त अनेक वंशों तक ने अपनी अनेक 

पीढियों तक मीमांसा के इस संप्रदाय को पुष्ट किया। ऊपर हम जिन 
लेखकों का व्यक्तिशः परिचय दे आये हैं-उनमें भी हमने यह रपट 
रूप से अनुभव किया है कि कई एक कुत्नों ने परंपरागद विद्या के रूप 
में इसे आदर दिया था। इस प्रकाए के कुज्ञों में भट्टों और ठाकुरों के 
कुल अधिक महनोय है। व्यापक दृष्टि से देखाजाये तो मिश्र और 
दीक्षितों ने भी इस परंपरा की कम सेवा नहीं की है, चाहे यह अवश्य 
है कि वह पीढो दर पीढ़ी न चल्नी हो। मिश्रों क्र तो एक प्रकार से 
सं कृत साहित्य के प्रत्येक अंग पर हो एकाथिपत्य सा रहा है। यह सब 
विस्तार से विवेचन करने की अपेक्षा यहाँ संक्षेप, में इतना ही संक्रेत 
कर देना पर्याप्त है कि इस दर्शन को पल्‍लवित, पुष्पित और फरलित 
करने में केवल व्यक्तियों दी ने नहीं, अपितु अनेक बंशों तक ने अपना 
खबसव समपपित कर दिया है। हम इस दृष्ठिकरोय से सहज दी में रस 
काल में व्याप्त मीमांसा के महत्त्व का अनुमान लगा सकते हैँ'। इसी प्रकार 
के भाग्यशाली वंशों में पस्यूर भट्ट का भी झपना एक स्थान है । 



' भेँट-पर॑परा ( २५५ ) 

परमेश्वर द्वितीय 
यह वंश मलावार में हुआ और अब तो प्रायः रुस्कृत साहित्य के 

विद्यार्थी इससे सुपरिचित से होगये हैं । इस बंश के अनेक लेखकों की 
रचनायें अब तो प्रायः प्रकाशित भो हो गई हैं । इसी वंश के परमेश्वर 
द्वारा की गई स्फोट-सिद्धि (मण्डन सिश्र ) और तत्वविन्दु ( वाचरस्पति 
मिश्र ) की व्याख्याएँ क्रशः गोपालिका एवं तत्त्तविभावना क नाम से 
मद्रास एवं अन्नामले युनीवर्सिटी सरक्षत सीरीज से प्रकाशित हुई हैं । 
इस दोनों के ह्रतिसिकित भी इसने मढन मिश्र के विश्वसबिवेक व चिदा 
नन्‍्द पण्डित के नीतित्वाविभाव पर भी टीकाएँ लिखीं । यह परमेश्वर 
ऋषि और गोपाक्षिका का पुत्र था । 
प/मेश्वर प्रथम 

इसके प्रपिता का नाम भी परमेश्वर ही था जो गोरी ओर ऋषि 
का पुत्र था । इसने मीमांसा-सूत्र' के 'साथ साथ सुचरित मिश्र की 
काशिका पर भी व्याख्यायें कीं। इस वंश # छे पीढियों ने मी्सासा की 
महान्‌ सेवायें कीं चाहे इनमें से बहुतों ने मीसांस[ पर मन्थ रचना न की 
हो-फिर भी शास्त्र की दृष्टि से इन्हें महान्‌ विद्वान माना जाता है | 
मोमांसा के अतिरिक्त भीइनने मेघदूत की सुमनोरमणी के नाम से व्या 
ख्या की-जिसकी चचो अडेय्यार लाइलत्र रो के फवेरं। १६४५ के बुलेटिन में 
दी गई है। मीमांसा-ओऔर विशेष कर मंडनमिश्र के सिद्धान्तों'के तो ये 
एक प्रकार से ठेकेदार से थे । इस वश के प्रत्येक व्यक्ति को अपनी इस 
बपौती का पूरा अभिमान था | इसीलिए परमेश्वर द्वितीय ने अपना परि- 
चय देते हुए कहा है-- 

“मसडना वा *कृतयो येष्वतिष्ठन्त कत्स्नशः । 
तद्व श्येत मया *** *** **- *** ॥ 

समालोचकों - विशेषकर डा० श्री कुड्जन राजा ने चकोर-सूदेश* 
काव्य को-जिससे कि इस बंश के स॑बन्ध में पयोप्त श्रकाश पह्ता है-इसी 

'बंश के किसी सहामनीषी की रचना सिद्ध किया है | 

१०-गवर्नमेण्ट ओरियन्टल मैनिस्त्रौष्ट लाइब्रेरी मद्रास नं॑० ह, २६०७ 
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निवास स्थान ओर नाम करण-- कि 
पहले इन पय्यूए भट्टों का जन्म-स्थान काल्लीकट के पास उत्तर की 

ओर तिरुवेलंगाद था और वे बाद में अपने बते मान स्थान में आ बसे है । 
'उरगम्‌ का मन्दिर (त्रिचुर के उत्तर में वलय नाम से प्रसिद्ध ) तिरुवे- 
लंगांद देवो के नाम समर्पित है-जो कालीकट के पास है। उधर से आकर 
हो संभवतः पय्यूर भट्ट दक्षिण क्री ओर बसे हों व उनने वहाँ अपने 
परिवार के लिए गोपालिका भन्दिर का बनवाया हो । यह गोपालिका इनकी 
कुलदेवो थी-जैसाकि हमें संदेश काव्य से विद्त होता है।' 

पय्यूर यह नामकरण भी अपनी इसी कुलंदेवी के आधार पर हुआ 
है | पय्यूर का अभिप्राय गाय का गांव होता है-जो गोपालिका ही का एक सं- 
केत है। मलाबार में को ट्टायन के राजा मीमांसकों के सर्वेश्थम आश्रय- 
दाता थे-इससे भी उनका प्रथम निवास स्थान वहीं प्रमाणित होता है। 
वहीं से ये वतेमान निवास स्थान तलपिली ग्रदेश में स्थानान्तरित हुए- 
जिसके राजा भी विद्वानों के महान आश्रयदाता रहे हैं । 

फाल--- 

._- संदेश काव्य का समथ विद्वान. लोग ईसा से ११ ग्यारह सौ बे 
अनन्तर मानते हैं- इसी से हम इस वंश के काल का अनुमान भी लगा 
सकते है । पन्नीयूर गाँव के ब्राह्मणों द्वारा किये गये बराह-मूर्ति मिस्म- 
करण अपराध की चर्चा हम १२ वीं और १३ वीं शताब्दी तक के 
मलयालम भ्रन्‍्थों में पाते हँ--पर संदेश में इस महत्त्वपूर्ण घटना का 
उल्लेख नहीं हैँ | इससे यह रंवतः सिद्ध दोजाता हे कि यह काव्य इस 
घटना से पूर्वे झ्िखा गया हो और वहू खमय वही हो सकता है-- 
जिसका ऊपर वर्णेन किया जा चुका हे। च हे कुछ भी हो--मीमांसा- 
साहित्य में इस वंश की देन अत्यन्त विस्तृत, गंभीर एवं ग्रशंसनीय हैं । 

, इस संबध में विस्तृत जांनकारी के लिए “जनल आफ ओरियंटल 
रिसचें मद्रास के छितबर १६४४ के अंक में “पय्यूर भट्ठाज ! विषय 

पंर ० श्री $ ज्नगजा का द्धत्ता-पूर्य क्ेख पढ़ना चाहिए । _ 



भट्ट-परंपरा ( २४५७ ) 

इतने ही नहीं, और भी ऐसे बहुत से महनीय साधकों ने इस 
परंपरो की सेवायें कीं। सीमांसा-दशोन के इतिहास में भट्ट-परंपरा का 
जो सबसे ऊँचा स्थान है-वह उन सब महापुरुषों की तपस्या की देन हे- 
जिनका सारा जीवन ही इसके अपिंत था । उसके कुछ इने गिने प्रमुख 
लेखकों का विवरण-सात्र हम इस विवेचन में अस्तुत कर पाये हैं। हजारों 
ऐसे वास्तावक साधक इस दिशा में हुए हैँ-जिनके नाभ तक हम नहीं 
जान पाते । सेकढ़ों ने तो अपना जीवन तक इसको अर्पित कर दिया है। 
इस प्रसंग में इन अ्रसिद्ध व्यक्तियों की अपेक्षा भी उन अप्रत्यक्ष साधकों 
के प्रति क्ृतज्ञता प्रकट करना अधिक महत्त्वपूर्ण है। उनकी तपरया ने 
सिद्धान्तों के रूप में जो हत्कृष्ट देन हमें दीं-उसका दिग्द्शन अ्रग्रिम॒ 
भग में होगा। 

रा ९4 ४७ ७७४ 



८ फ्रकाकर-पफुरफ्र[ 

कुमारित्ष भट्ट के अतिरिक्त मीमांसा-दशन का ग्रभावशाज्ञों ल्ेखऊ 
प्रभाकर मिश्र हुआ। जेसा कि पद्ले कहा जा चुका है--इसने भी 
कुपारिल को तरह शबर स्वामी के भाष्य पर व्याख्या लिखी | यह 
व्यास्या और इसके सिद्धान्त इतने प्रभावपू्ण और आकृषक हुए कि 
इसके नाम पर एक स्वतंत्र संप्रदाय ही चल पड़ा--जिसे हम' प्रभाकर- 
परंपरा के नाम से संबोधित करते हैं। दाश निक दृष्टि और शास्त्रोय 
आधारों से इस परंपरा का भारतीय वाहुमय में बहुत ऊचा स्थान दे । 
सक्तेप में इसकी अतिशय महत्ता का स्पष्ट भौर स्थूल उदाहरण तो 
यह ही है कि यह परंपरा भट्ट जेसे संपन्न और सशक्त संप्रदाय के 
सामने केवल जीवित ही नहीं रहो, अपितु इसने अपना एक संसान- 

पूर्ण स्थान भी बनाये रखा । अग्रिम प्रसंग में हम इसकी इन्हीं विशेषताओं 
ओर आधारों का विवेचन करेंगे। 

प्रभाकर मिश्र 
जितना प्रभाव प्रभाकर का हम सब पर है उतना ही कस हस 

इस व्यक्ति के विषय में जानते हैं। उसके विचार अवश्य प्रकाशमान 

हैं-और उन्हीं के आधार पर हम इस में अतिशय श्रद्धा रखते हैं। 
इसके व्यक्तिगत जीवन के संबन्ध में हम सर्वथा अंधकार में हैं। 
कक विवेचन हमें इस एिशा में थोड़ा बहुत प्रकाश दिखा 
सकेगा । 

कुमारिल ओर प्रभाकर 
कुमारिल्न ओर प्रभाकर के विचारों के संबन्ध में तो अलग स्तम्भ 

में अकाश डाज्षा जायेगा, किन्तु इस श्रसंग के द्वारा हमें इन दोनों सहा- 
मनाओं के संबन्ध के विषय सें प्रचलित किंवदन्तियों और आधारों का 



प्रभाकर-परंपरा ( २४६ ) 

दिदशन कराना है। यह तो एक% सर्वंधिदित तथ्य है कि प्रभाकर 
कुमारिल का शिष्य था-यह अत्यन्त प्रतिभाशाली एबं स्वतन्त्र 
विचार-घारा का व्यक्ति था। अपनी बवाल्यावस्था में हो यह समय 
समय पर अपनी कुशाम्रबुद्धि का परिचय अपने गुरु को देता रहता था | 
कहते हैं कि एक बार भ्त्यु-संत्कार के सम्बन्ध में गुढ और शिष्य में 
मतभेद द्वों गया । भिन्न भिन्न तर्की के कारण गुरू शिष्य को शंकाओं। 
का समाधान नहों कर पाया, तब कुमारिल ने चारों ओर यह संवाद 
प्रचारित कर दिया कि वह मर गया है। जब लोग अंतिम संस्कार क 
लिये एकत्रित हुए, तो संस्कार्रावाधि का प्रश्न उपस्थित हुआ । जब यहीं 
चर्चा प्रभाकर तक पहुँची तो उसने कद्टा-“इस संबन्ध में कुप्तारिल ने 
जो प्रतिपादन किया है-बह द्वी बस्तुत: संगत दै-मैंने जो कुछ कद्दा है- 
बह तो केवल बवाद के लिए हैे-व्यवहार के लिए नहों!। अपने इस 
अभीष्ट वाक्य को सुनकर कुमारित्ष खड़ा हो गया ओर उसने प्रभाकर 

: से अपने सिद्धान्तों की विजय स्वोकार कर लेने का दावा किया। इस 
पर प्रभाकर ने कद्दा-“स्वीकार मेंने अवश्य किया है-पर आपके जीवन- 
काल में नहीं? | 

. इसके अतिरिक्त दूसरी किवदन्ती इस प्रकार अ्रचलित दै-एक बार 
कुमारित प्रभाकर को पढ़ा रहा था-पढ़ाते पढ़ाते इस प्रकार का स्थल 
आ गया-जिसमें यद्ट उल्लिखित था “श्रत्र तुनोक्मू, तत्रापिनोकम्‌ 

- इति दिरक्तमू?। भट्ट इस पंक्ति को स्पष्ट नहीं कर सक्रा कि यह किस 
कार द्िरुक्त हुआ । इस पर शिष्य ने तत्काल इसका छेद करके यह 

व्याख्या को-अन्र “तुना उक्कम्‌” “ततन्न अपना उक्तम” अर्थात्‌ यहाँ तु” से 
यह कह दिया गया और वहां अपि से | इसकी इस कुशाप्रता से 
प्रभावित हो कर गुरू ने तत्काल इसे “गुरु” की पदवी दो । यदहदो कारण 
है की आज तक प्रभाकर कासत “गुरु-मत” के नाम से अत्यन्त 
प्रसिद्ध है । 



( २६० ) मीमांसा-द्शेन 

इन दोनों का यह गुरु-शिष्य-भाव इतनां विख्यात सा हो गया 
है कि इसके खंडन के लिए अनेक समात्रोचनात्मक तके उपस्थित कर 
देने पर भी यह खंडित नहीं हो पाता । एक अकार से इसने लोगों के 
दिल्लों में अपना एक स्थान सा बना लिया है। केवल्न चर्चा ही नहीं 
अपितु लोगों ने अपनी रचनाओं* तक में इस सम्बन्ध में उल्लेख 
किया दहै-- और यह एक सब-संमत बरतु सी हो गई है। तक से आगे 
विश्वास नामर एक उन्नत वल्तु है, जहां तके नहों पहुंच पाता। यह - 
विषय भी एक दृष्टि से उसकी ( तके ) सीमा को पार कर ' 
चुका है। 

पौबोपय . 
इतना होने पर भी समालोचकों एवं ऐतिहासिक्रों की परंपरा 

इस ओर चुप न रही । भिन्न भिन्न तकी की कसौटी पर प्रभाइऋर और 
कुमारिल के संबन्धों को कसा जाने लगा। यह तो स्वाभाविक त* 
है कि जब तक सामने आ कर खडा हो जाता है-तो छिवदन्तियों और 
दन्तकथाओं का कोई मूल्य उसके सामने नहीं रह जाता । ऐसो दशा में 
जो कुद आधार हमें ल्ोकतः प्राप्त होते हैं, वे टिक नहीं पाते । इस 
विषय में भी यही सामान्य नियम लागू हे-इसी त्ञिए तार्किक दृष्टि से 
इन दोनों के गुरुऔर शिष्यमाव के सम्बन्ध में प्रस्तावित उपयुक्त 
आधार कोई वन्नन नहीं रखते। इसके अतिरिक्त समात्नोचकों को इस 
ससस्‍्वन्ध की सत्यता में अनेक प्रकार के संशय हैं। प्रो०ण कीथ और 
अप के कमर से मे कर पका शेर खिढ के है। 
8 ' कुसारिल से भी अधिक पूषवर्ताी लेख सिद्ध करते ं  । 

६--अस्यां सूत्र जेमिनीयं शांबरं साध्यमस्य तु । 
मीमांसावार्तिकं भाई भद्ठाचायकृत्त हिं तत्‌॥ 
ताच्छिष्योज्त्यल्पमेदेन शाबरस्य मतान्तरम। 

, प्रभाकरगुरुत्वक्रे तद्धि प्राभाकरं॑ मतम्‌ ॥ 
( शेष, स्व-सिद्धान्त-रहस्य ) 
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प्रो० कोथ के अनुसार प्रभाइर ६०८० से ६४५० ई० के मध्य हुआ और 
कुमारित इस कुद्ध पश्चात्‌। का का कहनों हैं हि प्रभाइर कुमारिल 
को अपेक्षा ब्येष्ठ था या हो. सच्ता है-बद ठत्का समकालीन हो 
मुख्य कारण यह है-जो प्रभाकर को कुमारिल की अपेत्ता ज्येष्ठ सिद्ध 
करता है। प्रभाकर ने वृहतो के नाम से शात्र भाष्य की जो व्याृपा 
कोौ-उसमें कहीं भी भाष्य को आज चना नहीं को-अपतु भाष्यकार के 
मतों का अपने दृष्टिकोण से उल्जेख किया । बहुत कम ऐसे स्थान 
हें-जहां इसने अन्य मतों की भो श्वालोचना की हो। इसके विपरोत 
कुमारिल ने अनेक स्थानों पर साष्यकार को ओजलोचना वो की. ह-पर 
इसके विपरीत अ्रन्तेक स्थानों पर खंडन * भी डछिया है। कुछ स्थल तो 
ऐसे हैं-जहाँ कुमारिल ने भाष्य-मत का खंडन किया है ओर प्रभाकर 
ने उसे अपनाया है | ऋजुविनला ने अवश्य भाष्य का समर्थन करते 
हुए कुमारिल के विरुद्ध कह्दा-पे्‌र प्रभाकर ने कुश्ठ नहीं। यदि वस्तुत 
प्रभाकर कुमारिल के अनन्तर द्योता, तो बह, अवश्य कुमारिज्ञ को आलो 
चनाओं का ख़डन करता । 

रे" कल्नैकलबेककेज+कड.. ७8... 

अर कम ० #,.. पक भज.८५, 

१--तंत्रवार्तिक अनुवाद पृष्ठ २२-१-२-९१, 

१२६ पूृ०, रै७८ ४५०, २९२०७ पू०, 

२२७ पृष्ठ २४७ पू०। ३७३ पु०। 

२--तंत्रवार्तिक अनु० प्रू० ४६० १-२-३०, 

शाबर स्वामी अ. पू०णे ६०-६१ 

तंत्रवातिक अनु० ११२ 
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हो-वहाँ वेदों को देखना-चाहिए । कुमारिल ने इस पर शंका प्रकट 
की है। दृढने परे इसी प्रकार के अन्य उदाहरण भी आप्त हो 

सकते हैं ।.. 

प्रभाकर में तो हमें केवल एक ही ग्रसंग ऐसा प्राप्त होता है-जहां 
हम कुमारिल द्वारा प्रतिपादित मत का खंडन देखते हैं। पर यहां भी 
यह बात ध्यान देने योग्य हे-नक ऐसा करते सम्रय जिस भाषा अथवा 
शब्दों को अपनाया गया है-वे कुमारित के नहों हैं । ४७-१-२ के प्रत॑ंग 
में कुमारित्ष कहता है--- 

“क्त्वरथ द्रव्याऊने क्रतुविधान स्थात्‌॥ 

इसकी अपेक्षा प्रभाकर उद्ध त करता हे-- 

“क्रत्वथ त्वे स्वत्वमेष न भवतीति याग एवं न संबतते” 
आन ं9ं> करके जगह को रे अलनन-फन्‍ पमाह तण्कुलज वानताजकीन 

इसका खंडन करते समय तो इसकी भाषा और भी अधिक रूक्ष 
हो जातो है ओर वह कहता है-- 

“प्रलपितमिदं केनाप्यजनस्व॒त्व॑ न्ापादयतीति अतिषिद्धमू” 
शब्दों का यह व्युत्कम प्रमाणित करता है कि “केनापि” के द्वारा 

जिस व्यक्ति की ओर संकेत किया गया द्दै-वह व्यक्ति कुमारित्न नहीं 
है-अपितु ओर ही कोई व्यक्ति है । 

रही बात शली की-उस दृष्टि से भी प्रभाकर कुमारिल से प्राचीन 
प्रतीत होता है । प्रभाकर की भाषा भाष्य के निकट है और उसमें उसी 
की तरह श्राकृतिक प्रवाह सरज्नता एवं स्पष्टता है । कुमारिल की भाषा 
अधिक साहित्यिक, पांडित्यपूण एवं शंकराचाय , से मिलतो 

क्‍ म है। वृहती में तो अनेक लोकोकियों और मुहावरों तक का प्रयोग 
हुआ है । 
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इसके अतिरिक्त कुछ एक सूत्र ऐसे हैं-जो भाष्य एवं वृद्दती में नहीं 
पाये जाते, किन्‍्त कुमारित द्वारा तंत्रवार्तिक * में उल्लिखित हैं। कुसा- 
रिल ने भाष्य में इनके न होने के कई कारण दिये हैं। (-भाष्य 
का रचयिता इन्त सूत्र की व्याख्या करना भूल गया। -अथवा इन पर 
की गई ठयाख्या नष्ट हो गई | ३-इन्हें अनावश्यक समझ जान बुझा 
कर छोड़ दिया गया। ४-उसने इनका ग्रामाण्य स्वीकृत नहों किया। 
इसलिए ६ से १६ तक ये सूत्र श'खतल्ा-बद्ध नहों द्वोते। प्रभाऋर ने भी 

इन सूत्रों को जान बूक कर छोड़ दिया-ऐसा उल्तेख अनेक आगे के* 
लेखकों ने किया है | वृहती की व्याख्या तक में भी इस प्रकार का कोई 
विवरण नहीं दिया गया कि कुमारित ने इन सूत्रों पर व्याख्या नहीं की 

है । कुमारित्न को तो यह विदित था छि ये सूत्र अन्य व्याख्याताभभो द्वारा 

छोड़ दिये गये हैं, किन्तु प्रभाकर को ज्ञाद नहीं था। यदि प्रभाकर 
कुमारिल के पश्चात्‌ होता, तो झरवश्य इसका उल्लेख करता । इससे यह 
प्रमाणित हो जाता है कि प्रभाकर कुमारिल की अपेज्षा ज्येध्ठ था। भी 
पशुपति नाथ शास्त्री भी इसी मत से सहमत हैं | 

मद्दामहोपाध्याथ श्री कुप्पू स्त्रामी शास्त्री ने १६२४ के तृतीय 

'प्रच्यविद्या-संमेत्लन में प्रभाकर को कुससारल के अनल्तरकाज्षीन लेखक 

के रूप में सिद्ध छिया है । उनका कहना है कि नय-विवेक में उल्लिखित 

वार्तिककार कुमारिल् ही हे-जो प्रभाकर से ज्येष्ठ है। उनके इस समंतव्य 

में बाधा पहुँचाने के लिए भ्री पशुपतिनाथ शास्त्री कहते हैं. कि नयविवेक 

का वातिककार दशपत्षों है-जब कि कुमारिल “लोक इत्यादि भाध्यस्य 

पढ़र्थान संप्रचज्ञते!! इस स्पष्ट घोषणा के अनुसार दशपक्षी व.दोकर 
पटपत्ी है । यह भेद ही रय-विवेक के वार्तिककार को ध्थक्‌ सिद्ध करने 
के लिए पर्याप्त है। पर इस्र पर श्री कुप्पू स्वामी शास्त्री कहते हैं कि 

यही कुमारिल वह दशपक्ची वार्तिककार हे-उसके शेष चार पत्षों का 

१--तंत्रवार्तिक अनुवाद १२७४ पु० 

२--विद्या णंवह्त ““विबरण-श्रमेय-संग्रह ४० ४, 
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विपरण उसकी अप्राप्त दो रचना बृहट्रीका या मध्यम-टीकाओं से जाना 
जा सझता है। श्री शास्त्रों के मत के समथेन के रूप में नयविवेक की 
व्याख्या नयकोश का निम्न-लिखित उद्धरण पर्याप्त हे । 

वीके येष्वर्थेषु इत्यादेरागस्य भाध्यस्य वातिककारेरेकन्न दशार्था 
संभावतत्वेनोक्ता:--तत्र दशमोडथे ओऔचित्यानुभाषणम्‌ । तथा अन्यत्र ० 
पढ़्था /“*“ १० प्रृ० मीमां सा-नय-कोश (मद्रास लाइज री मेंनिस्क्रिप्ट 5 

इसके अतिरिक्त श्री शास्त्री ने वृहट्वीका एवं मध्यम-टीका के नष्ट 
होने को सूचना द्वारा अपने मत को जो समर्थन दिया है-वह भी 
सप्रमाण हैं । स्वयं सर्वेद्शनकौमुदो'-कार इसका उल्लेख करता है। 
प्रभाकर द्वारा अपनी बृहदती में भारवि* और भत्‌ हरिरे का उल्केख भी 
उसके आनन्तये का साक्षी है । रही बात शेल्ती की-बह तो कोई मौलिक 
तक नहीं है। प्रभाकर की शेली में भी हम स्थान स्थान पर साहित्यिक 
प्रवाह पाते हैं । तत्त्व-संग्रह्द के बोद्ध लेखक शांत-रक्षिता ने-जो एक ही 
शताब्दी के अनन्तर हुआ-कुमारिल की श्लोकवार्तिक के अंशों को तो ' 
अनेक स्थानों पर उद्ध त कर | खंडित किया है-पर प्रभाकर का नहीं। यह 
भी कुमारिल की प्राचीनता का साज्षी हे । इस प्रकार श्री शास्त्री ने अपने 
हृढ तका से प्रभाकर की अनन्तरता को सिद्ध तो की हे-पर इन युक्कियों 
का भी श्री पशुपतिनाथ शास्त्री आदि ने खंडन अवश्य इधर उधर किया । 
इस प्रसंग में अधिक गहराई तक जाना आवश्यक नहीं है। प्रभाकर का 
आनन्तर्य तो सब-संमत सा ही होगया है-ओर यह कोई नवीन बात 

१०-- ““*“* “तदुपरि श्रस्थानद्वयम्‌-भांद प्राभाकरमिति। ततन्र भद्दचार्याणां 
पथ व्याख्यानानि भाध्यस्य-एका इहदीछा, द्वितीया मध्यम-टीका, तृतीया 

: हुट्टीछ्ा, चतुर्थी ; सका, पंचम तंत्रवार्तिकमुक्तानुक्त-दुरूक्तचिन्तकम्‌ । 
बृहन्मध्यमयीके रुप त न वर्तेते ? इति । 

2 पे परमांपदां पद्म (बृहती २४५ पृ०) 

शे-- कष्रौखामपि यज्जञानं, तदप्यागमपूर्वकम्‌ ( भर्तृ दरि ) 



श्रभाकर- परपरा ( २६४ ) 

नहीं है। स्थान स्थान पर हम भट्ट को प्रभाऋर से पूर्व ही पाते हैं । 
विचारधारा की दृष्टि से भो प्रभाकर कुमारित्न की अपेज्ञा अधिक 
प्रगतिशोल, सूद्टम एवं आगे बढ़ा हुआ प्रतीत होता है । यह एक द्वी सब 
से बड़ा श्राधार प्रभाऊर को कुमारिल को अपेत्ा अर्याचीच सिद्ध करने 
के लिए पर्याप्त है। इस घिषय में विशिष्ट ज्ञान के लिए ढा9 श्री मरा, 
प्रशुपतिनाथ शास्त्री एवं श्री कुप्पू स्वामी शास्त्री के लेख पढ़ने चाहिए- 
वे हम अतिम निर्णय में विशेष सहायता पहुँचा सकते हूँ । 

काल 

कुमारित्र की पूदेता एवं प्रभाकर की अनन्तरता को सिद्ध करते हुए 
श्री कुप्पू-स्वामी शास्त्रों ने प्रभाकर का काल ६१० ई० से ६६० ई० एवं 
कुमारिल्न का काल ६०० से ६६० ई० निश्चित किया है | श्री पशुपतिनाथ 
शास्त्री एवं ड|० श्रो गंगनाथ मा दोनों इस विषय में एकमत हैं, एवं 
उनने इसका काल ६०० से ६५० ई० निर्धारिव छिया है। मद्रास 
यूनीवर्सिटी में को मई खोज से भो यह सिद्ध हुआ है कि प्रभाकर, 
कुमारित् एवं संडव के कात में कोई विशेष अंतर नहीं दे । यद्‌ षष्ठ या 
सप्तम शताब्रों का मध्य-भाग होना चाहिए। यदि प्रभाकर एवं कुतारित 
के पौर्वापय के संबनन्‍्ध में हस एक निष्कष पर पहुँच जायें, तो फिर इनके 
काल पर वेसत्य होना वो अधिक संभव नहीं है। यह »श्न वो सुलमने 
की अपेक्षा नई नई उत्धकने उत्पन्न करता है। संचेपश,रारिक' के एक 
प्रघटक में प्रभाकर के मत का उल्तेख हुआ है । इस छा लेखक शं॑कऋर।च।ये 
के शिष्य सुरेधराचाये का शिष्य था। यह सुरेज्वराचाय ही मंडन मिश्र 
था (संदिग्ध ) और मीमांसा के चेत्र में कुमारिल का शिष्य था। यदि 
इन सब बातों को सच मान लिया जाये, तब तो प्रभाकर संडन की 
शपेज्ञा आचीन होना चाहिए और इसोलिए कुमारिल से भी। पर यह 
सब अभी अकथ-कहानी है । इसमें छात्र की दृष्टि से ये चर्चायं विचर्षिद 
फल >ाम/नहा; मज़ाक... 

१-- अमाकरे व रूसये (१-- २७१) 
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नहीं कर सकतीं एवं हम सब-संमति से पष्ठ ओर सप्तम शताब्दी का 
मध्यमाग इसके छात्र के रूप में मान सकते हैं । 

रचनायें 
जिस प्रहार कुमारिल ने शबर-स्वामी के भाष्यकी व्याख्या की-- 

उसी प्रकार प्रभाकरने भो। यह तो हम पहले ही बता चुके हैं--कि 
शबर-स्तामी के भांष्य से ही मीमांसा को इन तीनों बिचारधाराओं का 
उद्गम होता है--कुमारिल्ञ ने इस व्याख्या को पांच प्रकार के भागों 
में पूरा किया एवं प्रभाकरने केवल दो भागों में । इन दोनों भागों की 
प्रसद्धि (१) विवरण या लध्यो--(२)' बृहती या निबन्धन के नाम से 
ै। इन दोनों व्याख्याओं में जेसा कि नामों से ही विदित होता है-- 
विवरण या * लघ्बी संज्िप्त है एवं निबनन्‍्धत या वृहती अत्यन्द विस्तृत । 
जेसा कि माधव सरस्वती ने अपनी स्वदशेनकौमुदी में उल्लेख किया 
है-- विवरण में ६ हजार एवं निबन्वन में १२ हजार पद्म थे। प्रभाकर 
के पट्ट-शिष्य श्री शालिकनाथ मिश्र ने इन दोनों पर क्रमशः दीपशिशखा 
एवं ऋजुविमता के नाम से व्याख्याएँ को | इनमें से बृहती छठे अध्याय 
के मध्य तक ही ग्राप्त है। इसका तकपाद मद्रास एवं बनारस से ( स० 
चन्न स्वामी एवं श्री पट्टामिराम शास्त्री ) ऋजुविमला के साथ प्रका- 
शित होचुछा है । इसके अतिरिक्त भाग एवं प्रत्थ अप्राष्य हँ--यहो 
कारण है कि वृहती विबन्धन एवं विधरण के विषय में अनेक विवाद 
विद्वानों में प्रचल्लित हैं। केवल इधर उधर की कुछ युक्तियों के अलाग 
इमारे पास ऐसा कोई कारण या आधार नहीं दहे--जिसके संबल पर 
हम इस विवाद को निपटा सकें। जानकारी के लिये उसका स्वरहूप- 
निदेश किया जा रहा है । 

१--जनेल आफ ओरियन्टल रिसचें मद्रांस पृ० २८४१-३१ सत्‌ १३२४३ 
२---&. द्रष्टय-डा० गंगानाथ मा “पूर्व मीमांसा? (अंग्रेजी) , 

3, “विवरण नाम गुरुणा प्रणीता लब्वीति तत्संप्रदाय:। निबन्ध्ं॑ नाम 
पश्चादूगुरुणेव श्रणीता इदृट्टीकेति ( नायकरत्न पृष्ठ २४३ ) 
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" अभाकर की वृहती का लाम हम निभन्ध या निवन्‍्धन निर्दिष्ट कर 
चुके हँ--पर बृहती की बंगाक्ष एशयाटिक सोसाइटो को छ्लाइब्री में 
उपलब्ध पांडुलिप में दूसरे अध्याय के द्वितीय-पाद के अंत में लिखा 
मिलता हैं--इति प्रभाकरमिश्रक़्ती भीमांसा-भाष्य-विषर णे । ” 
इसी के तीसरे अध्याय के अत में यह उल्लिखित है--- इति वूडस्ताम! ! 
इन दोनों की सगति बिठ'ने से तो यदी सि& होता है कि विवरण और 
बुह़ती एक ही रचना के नाम थे। मद्रामहीपाध्य!'य पं० गंगानाथ भा 
ने निबन्ध एवं वृहताी शी एकता सिद्ध की -जिधका खंडन मे. म. 
कुप्पू स्वामी शास्त्री ने अपने “फदल्लाइन ओन दी प्रभाकरप्राक्तम” 
शीषेक्र लेख (४७७ प्रष्ठ) में किया। उनने सि्द किया कि विवश्ण 
बृहतो ही का नाम है और नित्रन्धन प्रभाऋर का दूसरा प्रन्ध है-- 
जिसकी ठ्याख्या दीपशिब्रा शालिऋनाथ ने क्री । अपने इस संतव्य 
की पुष्ठि के लिए उन्हें उपयु क्व ददाहरण के अतिरिक्त सर्वदशेनकोमुदों 
की पांडुलिप--(२२५०) का निम्न वक्तव्य भी सहायक प्रतोत हुआ्ल-- 

#प्रभाकरप्रस्थानस्तु-प्राष्यय्य प्रभाकरकृत॑ व्यास्यानदहयम्‌ । एक 
क्बिरणं परट्सदललहुपम्‌ , अपर भिवन्वनसंज्ञक द्वादशसइखप्‌ । 
किपरणत्य ऋजुत्रिमला, निबन्‍्वनत्य दीपशिला, टीकादय्य शात्तिफतःथ- 
कतम्‌ । 

इससे यह तो कस से कम सिद्ध हुआ कि यह विवरण और 
निबन्धनकार एक ही व्यक्ति हेँं। कुछ एक समाज्नीचक तो इनकी 
एकता तक में भी विश्वास नद्दों रखते। इसके भी करतिपय आधार 
हैं । विध-विवेद्क की व्याख्या करते हुए ' बाचस्पति प्रिश्न ने अपनों 
न्थायकरिका के एक ही प्रखय में विवरण ओर निबन्धनकार को भिन्न 

१---विवरणकतो देतु;--“अननुष्ठेयत्वात्‌? । निबन्वनकझतो देतु:--- अशब्दा- 

थंत्वाल्‌ ( विधिद्विक पू० ४१३ ) 
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भिन्न मत उपस्थित करते हुए अस्तुत किया । पाथसारधि * मिश्र ने 
अपनो न्यायरत्नमाला में इन दोनों का मौलिक भेद प्रदर्शित किया। 
इतना ही नहों-शालि ऋइनाथ तक में हम इस भेदभावना को पाते हैं । 
जहाँ विवरणुकार का उल्लेख करना होता हे-बहाँ वह बहुचन से 
उसका * आदर करता है और जहां निबन्धनक्नार को उद्ध त करता हे 
वहाँ एकवचन से यद्दि ये दोनों एक होते, तो वह सेदभाव नहीं करता 
ये सब ऐसे कुछ कारण हैं, जो इन दोनों को एकता में पूर्ण बाधा भा 
नहीं, तो संशय अवश्य पेंदा कर देते हें। इसके ठीऊइ बिपरीत भी 
ऋष्पय्य दीक्षित प्रभाकर को निबन्धनकार।|के रूप में उद्धत करते हैँ-- 
*डत्थं गुरुणा निबन्धने ठयाख्यातम्‌? (कल्पतरुपरिमत्ञ एृ० (११६)-- 

“अरुतु, एकता-भिन्नता पर चाहे अधिक ध्यान न दें, पर शालिक- 
नाथ का विवरण॒कार के खाथ वहुबचन-निर्देश दमें यह सिद्ध करने 
की प्रेरणा देता है. कि विवरण और चुहती एक हे--इसोलिए बृहतीकार 
को विवरणकार सानकर उसने आदर दिया हे-क्योंकि बह उसका 
थाचाये था | पर ये सब विवेचन दमें निश्चय तक पहुँचाने की अपेत्ता 
अधिऊ संशय में ढालने का काये करते हैं--इनका निणेय् तो भविष्य 
ही करेगा। चाहे कुड भी हो--प्रभाकर का जितना साहित्य हमें प्राप्त 
होता हे--बही इस मदह्ामना को सरस्वतों का ब्रदब्युत्न प्रमाखित करने 
के लिए पयप्ति हूँ ॥ 

शैली 
प्रभाकर एवं कुमारिल की संबन्ध-चर्चा के प्रसंग में हप इसका 

. ३---“ तस्मात से एवं तानाँयः पाञ्चमिकश्च जमो न विधेय”--इति क्विरण- 
कारः । निबन्धनकारस्त्वाह-भवतु तातीयक्रमस्य संख्य्याश्चीकादशांदिकाया 
में अभिधानासंभावत्‌ ग्रहणेन विध्य्द्रसर्थ्थ सति डिध्य लित्तानुष्ठान- 
तय विधेयत्वम्‌ , नत्वेग॑ पाअ्चमिऋर्य कऋ्रमस्य संभवति: नहि तसस्‍्य किल्बि- 
दमिषानमत्तीति ( प० १४ण ) 

“- ३६००/ै., “वि्विकरणुकारा **““*““““«इच्छुन्दीति? | 
5. स॒ हि विनियोज्यों विधेयश्केति मिबन्‍्धनकार; १ 
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शैली के संबन्ध में बहुत संक्षेप में सत्र कुद्र कद झाये हैं। अब] इमें 
झपने उपयुक्त कथनों को दी पदाहरणों से प्रमाखित-मात्र करना हे। 
प्रभाकर कुपारिल के जितना सादित्यिक तो नहीं हे ( शेली की दृष्टि 
से ) किन्तु उसको शैंलो में व्यंग्य-मर्यादा का पर्याप्त समावेश हे--जो 
उसके रसिकता को प्रकट करता हैं । यह सब लोग स्वीकार करते हैं 
कि अभाकर की भाषा में ल्लोकोक्तिों एवं मुहावरों का प्रचुर प्रयोग है-- 
मेरी दृष्टि से तो इसते अधिक भाषा पर पूरो प्रभु कर अविक्वार का 

दूधरा उद्ाइरण नहों हो सछ्ता । बद्ी भाषा आहित्पिक्न दृष्टिकोण ८ 

अच्छी पानो जा सकतो है-जिसमें प्रपगराः स्वाभाविक प्रवाद में 

मुद्दाबरों का प्रयोग दो | प्रभाइर इस दृष्ठि से अत्यन्त चतुर दे। वई 
चक्षते चन्नते कद जाता है-- 

--प्रफ्रस्थड्लो देवानां प्रियः ( ३५ 3 ) 
“ई--मूर्थासिषिक्त अमास्यम्‌ ( हरे 0 ) 

“--अदहो ! अनवस्थिततयती विद्वो भव्रान्‌ ( ३२ 9 ) 
४--अद्ञा नकातयेसायुष्मतः प्रदातितम ( ३० 59 ) 
#--वाबिशपाषण्तिमेवत्‌ ( बुद्दती २२०) 
६--परतुस्त मावानधिज्ना भवाव्‌ ( २४२) 
७--तस्मादिवेके यत्न आध्यीयताम्‌ (२४४) 

इस प्रहार के सेकड़ों उद्दाहरथ हमें बुद्ती से प्राप्त होते हैं । ये 

उदाहरण अभाकर को शेल्ली को प्राचोन शेला नहों बताते- इसमें तो दम 

एक अतिशय नवीनता का दर्शन करते हैं । यह अवश्य है कि इसको 

शैली में एक प्रकार की गंधीरता है-पर उध्झ्ा अभिप्राय यद ऋद्पि नहीं 

है कि प्रभाऊर कोई बहुत प्रचीव था । गंभोर होने के साथ साथ मो 

सरलता और स्पष्टठा उप्क्ना निन्नी गुण है। उसठी शली उसके वद्या 

विभव से पिछंड नहीं पाती- यही उसकी सफत्नता का निदशेन हे | यह 

अवश्य है कि उसमें साहित्यिक मुज्ञभे के दशेन नहीं होते अ,र न कोई 

आइम्बर दी दिखाई देवा दे । 
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पहान्‌ विवारक 
यह तो पहले ही प्रतिपादित क्रिया जा चुका है. कि प्रभाकर सहान्‌ 

प्रतिभाशाली था । वह अपने विषय के निरूपण में अत्यन्त पढ़, 
विरोधो-सिद्धान्तों के रूडन एवं अपने सिद्वान्तों के मंडन में अत्यन्त दक्ष, 
अत्यन्त कठिन विषयों को भी हृदयंगम कराने में चतुर व विवेचन में 
अर््रातहत गति रखता था-फिर भी उसके सम्रदाय का प्रचार इतना कम 
क्यों हुआ इसका विवेचन तो दम आगे करेंगे । पर यहाँ इतना हो 
कह देना पर्याप्त है. कि उसके उपयुक्त गुणों को उसके बड़े से बढ़े 
विरोधियों तक ने शिरोधा५ किया है । चाहे बाहरी रूप से उत्तको स्लंडत 
भत्ते हो कर दिया हो। किन्तु ऐसा करते समय भी उन्र सब के हृदय पर 
प्रभाकर को अ्रमिट छाप रही है। आज भो मीमांसा दशन का प्रत्येक 
विद्यार्थी उछके इस विभव के समतक्त नतमस्तक है- और बह बहुत से 
स्थक्षों पर निविषाद रूप से इसे कुमारित्न से बढ़ा हुआ पाता है। प्रभाकर 
को कुमारिल की अपेक्षा अर्वांचीन सिद्ध करते हुए हम यह कह आये हैं 
कि इसके विचार भट्ट की अपेक्षा अधिक प्रयतिशील हूँ । बिचारों क॑ 
प्रवाह में बह अपने गुरु से भी आगे बढ़ जाता है| इसीलिए तो भट्ट तू 
ने उसे"“गुरु'“जेसे गौरवपूर्ण पद से संगानित किया । उसके बिचारों 
का प्रवाह अप्रतिहत हैं- यही कारण है कि उसे “खबतन्त्र-स्वतन्त्र”' कहा 
जाता है | निश्चय ही सके अबल तक के सामने इधर उधर की 
छोड़ी मोटी युक्तियाँ नहीं टिक पाती । हम इसकी महाव्‌ विचार-शक्ति 
केस्मचछ नतमस्तक हैं । न्‍ 

!३ यहां तक कि वह अपने बिचारों के सासने आने कल्ते अछ त-तक 
को ऋडछित कर देता है । भट्ट भर त में एक प्रकार को अन्धश्रद्धा रखता 
है, किन्तु प्रभाकर आवश्यकता पड़ने पर उसके भी निरखन में कोई कमी. 
उठ. नहीं स्खता । बह बढ़ी योग्यता-पूर्ण प्रणाली पर उनका" 

ह लक >यत्‌ ब्रह्माविदामेष निश्चय: यदुपलभ्यते, तदतथ्यमितति । यल्वीपलम्यते- 
तत्तथ्यमिति--नमस्तेस्य३, विंदुषां नोत्तरं वाच्यम्‌ । ( इंती ) 
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खंडन कर देता है और उन्हें दूर से नमस्कार तक करता है। पर इसका 
यह अभिप्राय नहीं है कि उसे कोई ध्यक्षिगत विद्वेष हो । जदोँ तक" 
व्यक्तित्व का प्रश्न है- बह व्यास में अतिशय श्रद्धा रखता है-एयं उसे 
भगवाब जेसे गौरवपूर्ण विशेषण से विशिष्ट बनाता है । 

उसकी देन. 
“अपनी अमोध विचार-शक््ति के द्वारा इसने मीमांसा-दर्शन को 

विचार-शास्त्र बनाने में जो योग दिया है- उसका बणेन नहीं किया जा 
सकता। अपने बुद्धि विभव के माध्यम से इसने मीमांसा-दशत पर चने 
आ रहे कुमारिल के एफाधिपत्य को नष्ट भ्रष्ट और छिन्न भिन्न कर दिया ! 
उसके विचारों ने इस शास्त्र को पेज्ञानिक प्रगति की ओर अग्रसर किया। 
यद्द सब तो इसके जिचारों के विस्तृत स्पष्टो ऋरण द्वारा प्रकट होगा- 
किन्तु भिन्न भिन्न प्रस॑ंयों में कुमारिज् की अपेत्ता इसने जो सिद्धान्त स्थिर 
किये हैँ- वे इसकी सर्वेत्रस्वतन्त्रता के साज्षों हैं | कमारिल प्रथम 
अध्याय में धस-प्रमाण का निरूपण करता है तो प्रभाकर विधि-व/।क्य 
के प्रासास्य का । द्वितीय अध्याय में भट्ट-ऊम भेद को स्वोकार करता है 
ओर प्रभाकर शास्त्रभेद को । तृतीय अध्याय के विषय की एकता को 
अज्लीकार करते हुए भी प्रभाकर अवान्तर प्रररण को नहों मानता । 
चतुर्थ अध्याय में प्रयोज्यप्रयोजकभाव के साथ साथ अधिकार और 
उत्पत्ति को भी विषय के रूप में आहत करता है| पंचम में भट्ट अनुष्ठाल- 
क्रम को विधेय सिद्ध करता है, मरभारूर नहों । षष्ठ, सप्रभ, अध्टम पवं 
नक्षम में दोनों के विषय एक पथ पर हैं । दशम के अतिदेश के संबन्ध 
में दोनों में विपरीतता है । एकादश और द्वादश में दोनों के विषय 
एक हैं | इन सब अध्यायों के अतिरिक्त प्रभाकर ने प्रमाण के स्वहृपों, 

| >-पत्त्‌ अहंकारममकारों अनात्मनि झआत्मधर्माम्थास इति विदिंत-कषायाणामेतव 

कथनीयम्‌-न तु कमसंगिनाम्‌। तदुक़त॑ भगवता दे पायनेन--- 

“न बुद्धिभेंदं जनयेदज्ञानां कमंसंगिनाम!? ( बहल 
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पदार्थों एवं अनेक दाशेनिक प्रसगों में अपने मोलिक विचार प्रस्तुत 
किये हैं । कुमारिल ग्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द, उपम्रान, अर्थापत्ति और 
अनुपत्ब्धि ये छे अमाण मानता हे--प्रभाकर इनमें अनुपलब्धि का 
नहीं मानता | कुमारिल संयोग, संयुक्तवादत्म्य एवं सयुक्ततादात्म्यतादात्म्य 
ये तीन सनिकष अंजोकार करता दै--प्रभाकर इनके स्थान पर संयोग, 
संस क्तमवाय और समवाय को अपनाता है। शब्दाथ के द्वार 
बाक्याथ की प्रतीति के प्रसंग में कुमारिल अभिद्दितान्वयवाद को सानता 
है और प्रभार अन्वितामिधानवाद को। भट्ट को तरह शब्द को 
दोनों विधाओं को अ गोकृत करते हुए भो प्रभाकर दोनों की सम्रानमानता 
सत्रीकृत नहीं करता। भट्ट दरों लहारों म॑ रहने बाले आख्यात का 
अर्थी भावना अथ मानता है-प्रभाऋर केवल लि स्थल में विद्यमान 
का । भट्ट के पछंग में लिक्थ कोई अज्ञोकिक त्यापार है व प्रभाकर क 
मंदठ्य में नियेग। भट्ट दृष्ट और श्रत दो प्रकार की अर्थापत्ति मानता 
है--जबकि प्रभाकर केवल दृष्ट अथेपात्ति हो को स्तरीकार करवा है । 
भट्ट द्रव्य, गुर, केमें, सामान्य और अभात्र ये पांच हो अकार के 
पदार्थ सानता है ओर अभाकर इनके स्थान पर द्रव्य गुण, कम, 
सामान्य, शक्ति, साटश्य, संख्या, सामान्य, ये आठ पदाथ घोषित 
करता दे । प्रृथ्वी, जल, तेज, बाय, आकाश, कात्न, दिक्‌ , आत्मा मन 
शब्द और तम ये ११ द्रव्य भट्ट-मत में हें--जब ऊहि प्रभाकर अ तिम्र 
दो को नहीं मानता । प्रथम वायु को स्पशं-जन्य मानता है और द्विदीय 
अनुसेय | आकोरा, काल और दिशाय प्रथम के मत में प्रत्यक्ष हें -- 
दित्रांय के मत में अतुरमेय | प्रथम आत्मा को झानसर प्रत्यक्ष का जिषय 
मानता दै--तो द्वितीय स्वयं प्रकाश । मन को तो दोनों हो अगर मानते 
हैं। अथम के मत में शब्द ओर तस स्वतंत्र द्रव्य हें--द्वतीय इनमें से 
शब्द को तो आकाश गुण बता देआ हैं ओर दूसरे की सत्ता तक स्वंकार 

' झद्दी करता। भट्ट रूप, रस, गन्ध; स्पश्‌, संख्या, परिसाय पए्थकत्व 
संयोग, विभाग, पर८त्र, अपरत्व, गुरुत्व, द्रवर्त, स्नेह बुद्धि, सुख, दुःख, 
इच्छा, द्व प, अयत्त, स्इकार, ध्वत्ति, ऋकटयू और शक्त ये २४ प्रकार के 



प्रभांकर-परंपस (२५७६) 

गुण मानता हे--तो प्रभाकर संख्या और शक्ति की गुणता स्वीकार 
नहीं करता | प्रथम के मत में ज्ञान अनुमेय दे और द्वितोव के मत में 
स्वयं प्रकाश । प्रथम सृष्टि के सम्बन्ध में अन्यथास्याति का पह्षपाती है 
तो हितोय अरू्याति का । प्रथम कर्म को प्रत्यक्ष कद्दता है, तो द्वितीय 
झंसुमेय । भट्ट जाति को पर ओर अपर दो रूपों में स्वीकार करवाई, 
फन्तु प्रसाकर को इसका परछूप स्वीकार नहों है। कुमारिल्न त्राह्मगंतत 
आदि जातियों को मानता है-प्रभाकर नहीं। कुमारिल अन्य दशनों 
की परंपरा के अनुसार प्रागभाव प्रध्यंघाभाव, अत्यन्वाभाव और 
अन्योन्याभाव भेद से चार प्रकार के अभाव को मानता दै--जब कि 
प्रभाकर स्वतंत्र पढ़ा के रूप में उप्की सत्ता ही स्तीकृत नहीं करवा । 

इस प्रकार ऊपर दी हुई संक्षिप्त तालिका से हम सहज दी 
प्रसाकर की देन का अनुमान लगा सकते हैं। कुम्ारिक्ष जेसे रह और 
अमेदय संग्रदाय के विरुद्ध इतनी अधिक मात्रा में स्वतंत्र सिद्धान्त 
स्थापित करना कितना महत्त्वपूर्ण है--यह कल्पना अत्येक विचारशास्त्री 
कर सकता है । यदि प्रभाकर नहीं द्वोता--तो उपयु कत विवेचन द्ठो 
यह स्पष्ट उद्घोषित कर रहा है कि मीमांसा-दशंन की विचारों को प्रगति 
शील्षत्रा भो बहुत पिछड़ी हुई होती । इसके विचारों ने हमें आधुनिकता 
की थ्रोर अप्रसर फिया- बहुत से विज्ञान से मित्नते जुलते सिद्धान्त 
दिये । ब्राक्षय आदि जातियां का खंडन कर यह सिद्ध कर दिया कि 
मीसांख-दर्शन अन्ध-व्शासी नहों दे । हमें इस महान विचारक 
का सतत ऋणी रहता चाहिए | 

१ शालिकनाथ मिंश्र 

.. प्रभाकर-परंपरा का सबसे श्रेष्ठ लेखक और प्रतिपादूक शातिकनाथ 
सिश्र हुआ | अभ्राकर के सद्धान्तों, का ज़ितवा अच्छा निरुपण 

स्रंपर्थन इसकी लेखूनो मे किया-वेसा ओर कोई नहीं ऋर सशझा-- 



'(र७४) भौमासा-दशन 
यह एक निर्विवद[्सत्य है। प्रभावर के -सिद्धान्तों पर 'इसे 8्यापैंक 
अधिकार और अग्राघ श्रद्धा है। समालोचक इन्हीं सद आधोारों' पर 
इसे प्रभाकर ऋ पट्टशष्य सानते हैं। यह रवर्थं भी स्थान स्थान पर 
“प्रभाक रगुरो:”” कह कर पुकारता है। सर्वाधिक वेदुष्प और सिद्धान्त- 
नपुरुय के कारण भो प्रभाकर के पट्ट-शिष्य के रूप में इसकी प्रसि| 
हो जाना संभव और संगत है। वस्तुतः यह चाहे उससे साक्षात्‌ पढ़ा 
हो या नहीं पढ़ा दो, पर अपनी . गुण-गरमा, वाक्चातुरी एवं विद्या- 
विभव के कारण तो अवश्य ह्वी इस उन्नत पद का अधिकारी है। 
2 487 .. 

 “ समीक्षा की दृष्टि से समालोचक इसझी पट-शिष्यता को, विश्वसलीशे 
नहीं मानते । “अभाकरगुरोः” यह कथन-मात्र द्वी इसे पद्टशशष्य सिद्ध 
करने के लिए पर्याप्त नहीं है। प्रभावर के अन्य अनुयांययों ने भी 
इसे इसी रूप में आहत किया है। गुरु तो एक. इसका विशेषण सा बच 
गया था। इसके अतिरिक्त शालिकनाथ ने अपनी ऋजु-बिमत्ा में 
जहां, प्रभाइर को नमस्कार किया हे--बहोँ उसके साथ कोई ऐसा 
गौरव, संमाव और. भ्रद्धा-सूचऋर विशेषण नहीं लगाया--जिखसे, उपयु.क्क 
श्राशय की पुष्टि होती हो। फर भी कुमारिल और . प्रभाकर की तरह 
इन दोनों का रूबन्ध स्थिर सा हो गया है--विशेषत्रः शालिकनाथ की 
ग्रोग्यता उसह्टी दृढ़ता भें और भी आंधक सहायता पहुँची, दै। 
शालिकनाथ ने प्रस कर फे अ्रति बही कार्य और भक्ति ॥्रदशित दी-- 
जी एक पहु-शिष्ष्य को करनो चाहिए थी | शाल्कनाथ -ही बह शक्ति 
/ है जिसने +भाकर द्वारा ग्रातपादित 'सद्धन्तो एवं रूपरेखाओं की 
पुछ्ठ दी नहीं की, ऋषितु पूजपक्तियाँ की मभंसावातां से उनकी रक्षा 
भींकी । दि यह नहीं होता, तो न तो उनका स्वरूप ही रपष्ट दो पाता 
दे हृदयंग्रभ ही हो सकते। ध्सके ये कार्ये हीं इस संबन्ध दंत 
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देश ओर काल 
वशन-साहित्य के प्रसिद्ध विद्वाव्‌ उदयनाचाये * ने अपनी 

कुसुमांजल्नि में गौड मीमांसक को उद्ध त किया है--बोधिनी के ताम से 
व्याख्या करते हुए श्री बरदराज मिश्र ने यह र्पष्ड किया कि यह गौढ़ 
मीमांसक शालिकताथ भिश्र ही था। बस्तुतः यदि यह गौड़-मीमांसरक 
पंचिकाकार शालिहन:थ धा-यह तथ्य है--तत्र तो इश्का देश गौढ़ 
देश होना चादिए--जो प्राचोनकाल में आज़ के बंगाल के पास उसकी 
बतमान सीमा से भी बहुत अधिक विस्तृत था। फाल्न की दष्ट्र से श्री 
राम स्वामी शास्त्री एवं महासद्गोपाध्याय * कुप्पू स्तरामी शास्त्री ने यह 
सिद्ध किया है कि बाचर्शात सिश्र ने ऋजुविमज्ञा-पंचिका से अनेक, 
उद्धरण लग्रे हैं। शात्षिऊनाथ स्वयं * संडन पिश्न के विधि-विवेह से 
अपनी प्रकरश-पंज्ञिका में कतिपय उद्धरण लेता है-इससे यह प्रमाणित . 
द्ोता है कि यह वाचस्पति भिश्र से :वयं एवं मंहत मित्र के झऋ-तन्र 
हुआ दे। यह काल नवम शताब्दी से पूत हो सकता हैं। महासद्दोताध्याय 
श्री गोपोताथ * कविराज ने शाल्रिकनाथ को उद्ण्नाचाये का समकालीन 
प्रमाणित किया है--जो उपयुक्त विवेचनों के कारण अ्प्रामाणिक है| 

उसकी रचनायें ओर शेली 
'प्रभाइर की लघ्बी और वृद्दती दोनों रचनाओं पर इससे क्रमशः 

दीपशिखा एवं ऋजुत्रिमला-पचिक्रा के लाम से व्याख्याएँ कीं-उसने 
खय्यं इन दोनों व्याख्याओं को पंचिका-हठा4 कह कर पुकारा है । प्रकरण 
प॑चिका इसकी तीसरं। र७ना है। इसको सभी रचतायें पंचिका के नास 
से हैं-इसो लिए यह पं॑चिकाकार के नाम से अत्यन्त असिद्ध है । इनमें 

(--कुसमांजलि-प्रद्रण, एष्ठ ४६६ बेब्लिशों एडीशन । ह 

'२--प्राक्क्थन (अग्नेजी) तत्वबिरदु पू० ४ । ५ 

' 'इ--प्रकरण-पंडिका पृष्ठ १७८ में विधि-विवेक पृष्ठ २४२३, व ४०२ के दो पद्म । 

' इ--परखती-भवन सीरीज वाह्यूम ६ पृष्ठ १६४-१६८ । 
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दीपशिखा सर्वथा अमुद्वित है। ऋजुत्रिमला का कुद्ध भश वृदती के साथ 
मद्रास और बनारस से प्रकाशित हुआ है। प्रकरण-पंच्निका प्रश्नाकर- 
संप्रदाय छा अखिद्ध प्न्थ है-जो प्रभाकर के सभी स़िद्धान्तों का निरूपणु 
ही नहीं करता, अपितु अन्य सिद्धान्तों के समच्न उन्हें ऊचा भो ठहरोता 
है। इस ग्रन्थ पर पूना के प॑० किब्जुबाडेकर ने व्याख्या फी-जिसका 
कुछ झ'श मुद्रित भी हुआ है । तत्त्वजिन्दु के आक्कथन में लिखा है-कि 
इसने सोमांसामाश्य-पद्रिशिष्द नामझ एक अन्य धन्य भी लिखा-किन्तु 
वह असी अश्राप्त है। | 

मिश्र की शे्ञी अत्यन्त विवेचनात्मक है ) गंभीर से गंभीर विषय 
को अपनी सरल, सुगम एवं रोचक भाषा के छारा हृदयंगम बना देना 
शाणिकनाथ की शैली की विशेषता है। उसके सभी ग्रन्थों में इंस 
गुण का परिंपाक हुआ है | यह हम सभी जानते हें कि यदि ऋजुबि- 
सा नहीं दोती, तो हम वृहती के तत्त्वों तक बहुत कम मात्रा में पहुंच 
पाते । यंदि प्रकरण-पाचिका नहीं होती, तो संभवतः प्रभाकर-संप्रदोय 
की आज जो शास्त्रीय'प्रतिष्ठा है-उसकी स्वरूप रक्षा में भी संशय था। 
वेरतुत: इसे हम प्रभाकर-पंप्रदाय का दृढ स्वम्भ कहें तो; कोई 
थ्त्युक्ति नहीं । 

उदाहरण के लिए जहां! ज्ञाति-निरास (बआद्यश्वत्व ) का प्रस॑ 

आता है-शालिकताथ अपने सिद्धान्तों को स्थापना में कोई कमो नहीं 
रखता । वह कहता हे-आह्यण॒त्व आदि जाति अमानवीय हैं, क्योंकि भिन्न 
भिन्न स्त्री व पुरुषों में हमें पुरुषत्त से अतिरिक्त कोई आकार प्रकार व 
एक रूप से अनुगत बुद्धि दिखाई नहीं देती । इस अकार वह आज के 
युग में वर्णव्यत्रस्था नहीं मानने वालों के ज़रिए एक मांगें सा निर्धारित 
"करें>लति है। उसके सभी पस्ंगों में उसके संतव्य इतमे ही स्पष्ट 
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«वेट ब्यन्पदर्सु हर ली #.अम की... शक निरफर्स काका मत 
डर गा 

ः चकषकाणी 



प्रभाकर-परंपरा (रणछं 

और रूचि-पूर हैं। प्रभाकर की परंपरा में ऐेसा और कोई लेख 
नहीं हुआ | 

३ भवनाथ स्रिश्र 
शालिकनाथ के बाद भवनाथ प्रभाकर संप्रदाय का श्रथिक्रत 

विद्वन्‌ हुआ | न्‍्याय-विवेक के नाम से मीमांसा पर उसका एक ही अन्थ 
उपलब्ध है-जो जेमिनि के सूत्रों पर स्वतंत्र व्याख्या है। मव॒नाथ को भवदेव 
भी कहद्दा करते थे, जेसा कि परदराज़ ने अपनी व्याख्या में उल्लेख 
किया है । न्‍्याय-विवेक छच्च-कोटिका भ्रन्थ है-इसमें कोई संशय 
नहीं-यही कारण है | इसने अनेक व्याख्याताओं का ध्यान अपनी भोर 
आाकृष्ट किया | शुकनदी के तटबर्ती प्रणतारतिदरर के प्रपौत्र देवनाथ के 
पौत्र एवं रंगनाथ के पूत्र श्री वरद्राज ने इस पर दीपिका के नाम से 
व्याख्या की-जो इस्रकी सवप्रथम अधिक्रत व्याख्या है | यह त्रिपदी तक 
ही प्राप्त है और उसके कुछ अश के साथ न्याय-विवेक का प्रकाशन 
मद्रास यूनी*र्सिटी से हो चुका है। दूसरी व्याख्या शंका-दीपका है- 
जिसकी रचना गोविन्दोपाध्याय के शिष्य ने की। तीखरी व्याख्या 
माधव थोगी के आत्मज दामोदर सूरि ने “अलंकार” के नाम से को- 
जो बनारस संरक्षत कालिज पांडुलिपियों में है । चतुथ व्याख्या चतुदश 
शताब्दी के श्री रविदेव ने विवेक तत्त्व के नाम से की। व्याख्याओं 
मि यह प्रचुरता ही इस ग्रन्थ को गंभीरता एवं उपयोगिता का 
प्रमाण है । 

न्‍्याय-विवेक लेखक को एक मात्र रचना दे-यह ऊपर कहा जा 
चुका है । इस एक प्रन्थ में हो हमें लेखक के अद्वितोय विवेक के दशेन 
होते हैं । यद्यपि यह अत्यन्त विस्तृत हे-नफर भी इतनी अधिक सरक् 
नहीं दहै-यही कारण है कि ऐसे दुर्बाध स्थलों पर व्याख्या की शरण 
लेना आवश्यक दो जाता है। भ्न्थकार ने इसकी रचना कर॒ते समय 

१०छोक १०, दीपिका । . -ज्छोक १०, दीपिका।...... ५... 



(२७८५) मीमांसा-दशन . 

सबधा स्वाभाविक, प्रगाज्ञी का ध्यान रखा है च नकिपी प्रकार के . 
आडम्बर * दिखाने का यत्व ही किया गया है! ऐसा वह स्वयं 
आपने प्रतिज्ञा-त्राक्य में स्राक्षार करता है। शालिक नाथ उसका 
अग्रगाभमी था-इसो लिए इसने उसके विचारों को महान्‌ * आदर के. 
साथ अपनाया है। आगे आने वाली परंपरा को इन दोनों लेखकों ने 
अतिशय प्रभावित किया । | 

भपनाथ अपने विवेक में शालिकरनाथ एवं वाचधपति ससिश्रं को 
उद्ध त करता हे | इसके अतिरिक्त १२वीं शताब्दी के मुरारि सिश्र 
द्वितीय एवं चोदहवीं शताब्दी के अत्यंगूत * सगवत्‌ आदियों ने भवनाथ 
एवं उसके विवेद्ध का उल्लेख किया है | कतिपय व्यक्ति इश्चका १४ वीं 
शताब्दी के शंकर सिश्र के पिता के साथ तादात्म्य घोषेत करते हैं-- 

' किन्तु षप- कि विवेचन के समत्ष इसकी अपग्रामाणिकता स्वतः सिद्ध हो 
जती है। संक्ेप में पाथसारथि के अवन्तर व ११ वीं शब्दों, से पूव 
इसका वाल निश्चित किया जा सकता है। यह मिथला का निवासी था । 
इससे अधिक इस विषय में हम कुद्ध नहीं जानते । 

गुरुमाताचाय “चन्द्र” 
[महोपाध्याय चन्द्र सी प्रभाकर संप्रदाय का अनुयायी था। 

यह मिथिला-निवासी महामहोपाध्याय गुणरति का आत्सज था । इसके 

ड़ . #--विह्ाय विस्तरं शब्दसोन्दयपरनिन्ड्ने 
व्यज्यते सवनाथेच, तत्य॑ नयविवेकत: ॥ 

महता प्रणिणशनेव, शालिकोकत प्रसाध्यते । 
' पंजिकाइयतन्त्राथश्ंपतोहविज्वित्तये ( न्याय-विवेक उ, ) 

हैं “का असिनंदन प्रंथ पेज २४२५-४६ डा० मिश्र का लेख । 

४-+-आनल्स 'आफ संडोरकर रिसर्च इन्ह्टरव्यूट वाल्यूम १०,१४२८ ई० 
”  पू७ २२३४-२७ छा० मिश्र का लेख । 



प्रभोकर-पर॑परा (२७६) 

अन॑नेंतरकालीन लेखकों ने इसका बहुत संमान किया है । १२ वीं शताब्दी 
के मुरारि मिश्र द्वितीय ने अपने अंथ “त्रिपादनीतिनयम्‌” में इसका 
उल्लेख किया है। १७ वीं शताब्दी के महान्‌ मेथिल निबन्धकार 
श्री चन्द्रे श्वर ठाकुर ने इसे “गुरुमताचाय” के नाम से प्रयुक्त किया है । 
यह इसकी एक प्रकार की उपाधि सी बन गई है। १५ वीं शताब्दी के 
श्री शंकर मिश्र ने अपने ग्रंथ “बाद-विनोद” (४३ प्र०) में इसे “प्रभाक- 
रैकदेशीय” कह कर संबोधित किया है। जयराम भट्टाचाये ने भी अपनी 
न्यायसिद्धान्तंमाला में इसे उद्ध त किया है। इस सब विवेचनों से इसका 
काल सहज द्वी ११ वीं शताब्दी से पूर्व निश्चित हो जाता है । 

मीमांसा दशन पर इसने अनेक अंथ लिखे | नन्‍्यायरत्नाकर के नाम 
से जेमिनि-सूत्रों की. एक सरल ओर स्वतंत्र व्याख्या इसने की-इसकी 
प्रांडुलिपि श्री डा० मिश्र के पास विद्यमान है। इसकी दूसरी रचना 
अम्ृत-विन्दु है-जो भीमांसा पर एक स्वतन्त्र गन्थ हे-इसको पांडुलिपि 
भी अडेय्यार लाइब्ररी व डा० श्री मिश्र के पास सुरक्षित है। इसने 
श्रीकर, विवेक, विवरण ओर पंचिक्रा के साथ साथ अन्य लेखकों को भी 
उद्ध त किया है । उसे द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, संख्या, साहश्य आदि 
विषयों में प्रभाकर के अन्य अनुयायियों के समान विश्वास है-इसके 
अतिरिक्त कई विषयों पर उसको स्व॒तन्त्र योजनायें भी हैं। इस संबन्धे 
में विशेष परिचय के लिए. का अभिनदन ग्रंथ से डा० श्रा उमेश मिश्र 
क्रो लेख पढ़ना चाहिए । 

हूँ 

५ नंदीश्वर 

प्रभाकर-विजय का लेखक नन्दीश्वर भी प्रभाकर मत का एक 
विख्यात लेखक हुआ है। प्रभाकर के अधिकतर ग्रंथों की पांडुलिपियां 
अंधिक से अधिक मात्रा में मद्रपुर छस्क्रत पुस्तकालय में सुरक्षित 
उनमें अधिकतर केरल देश से प्राप्त हुई हँ-यह भी एक निश्वितं तंथ्य 
है।दुस्षित वें प्रआाकरं के सिद्धान्ों का किक- प्रचार रहा ड्ोगा | 



(२६०) मीमांसा-दर्शने 
नेन्दीश्वर भी इसी वातावरण में १४ वीं शत्ताब्दी से पूर्व केरल देश में 
हुआ-यह स्वयं केरल ब्राह्मण था । 

प्रभाकर-विजय प्रभाकर के सिद्धान्तों का अच्छा संकलन है- 
जिसके मुख्य मुख्य २१ प्रकरण उपलब्ध हैं । गंथकार स्वयं शालिकनाथ 
ओर भवनाथ के प्रति अतिशय श्रद्धा रखता है ओर इसी लिए वंह अपने 
प्रंथ के प्रारंभ ह्वी में कहता है । 

“नाधहयात्तसारेडस्मिच, शास्तरे सम पंरिअस” 
इसकी इस एक बक्ति से दोनों नाथों का मीमांसा-द्शैन की प्रभाकर 

परंपरा में जो स्थान रहा है-वह स्पष्ट हो जाता है । पर इसका अभिप्राय' 
यह नंहीं हे कि उसले इनका अन्ध अनुकरण किया हो। वह तो ज्ञान- 
विवेचन के प्रकरण में प्रकरण-पंचिका के विरुद्ध तक लिखा जाता है । 
ईश्वर-निरूपण की चर्चा में यह उसके आनुमानिक स्वरूप का निरास 
कर अपने महान बुद्धि-वेभव का परिचय देता है | यह बहुत ही उपयोगी 
ग्रंथ है । इसका प्रकाशन महामहोंपाध्याय अनन्त कृष्ण शास्त्री के 
संपोदकंत्व में संस्क्रत-साहित्य-परिषद्‌, कल्षकत्ता द्वारा हो चुका है । 

द भइ--विष्णु 

यह भी १४ वीं शताब्दी के अंत में हुआ । अमाकर की पंरंपरा का 
पालन करते हुए इसने तकपाद की व्याख्या के रूप में “नयतत्त्वसंग्रह” 
नामक एक अन्थ लिखा-जो अभी तक असुद्वित है । इसके अतिरिक्त 
हम इस विषय में कुछ नहीं जानते । 

3 वरदंराज $ 

जैसा कि पहले कह्ठी जा चुका हे-यह प्रशतांतिहर का प्रपौत्र; देवनाथ द 
' कु प्ोत्र व रंगंनाथ का पुत्र थों तथा दक्षिण की शुका नदी के,तट पर 



प्रभाकर-पर परा (२८१) 

इसने दीपिका, अर्थदीपिका अथवा वरदराज्ी के नाम से अधिकृत 
व्याख्या लिखी-जो अत्यन्त सरल सुग्राह्म ओर कठिन स्थानों को सममाने 
में अत्यन्त सफल है। यह ज्योतिष, ' आयुर्वेद और व्याकरण का भी 
विद्वान था-जेसा कि इसने स्वयं उल्लेख किया है। हज 

इसने अपनी रचना में चन्द्र का एवं ९७ वीं शताब्दी के श्री 
सोमनाथ दीक्षित ने इसका उल्लेख किया है-जिससे इसका काल इन 
दोनों का मध्य अर्थात्‌ १६ वीं शताब्दी निश्चित किया जा सकता है। अपनी 
रचना में भवभूति की तरह इसने भी एंक अभिमानसूचक व व्यंंस्य- 
बोधक' पद्म लिखा है- जो यह बताता है कि संभवतः उसकी इस व्ययख्या 
की कुछ समालोचकों ने कंटु आलोचनाएँ की हों। 

इस प्रकार इन महान आत्माओं ने प्रभाकर-पर॑परा को पुष्ट 
किया | निश्चय ही और भी अनेकों विचारक इस पर॑पस में हुए होंगे 
किन्तु दुभाग्य है. कि हम उनके संबन्ध में कुछ नहीं जान पाये॥ 
इस संप्रदाय का बहुत सा साहित्य लुप्त होगया--केवल ये इने. गिने 
लेखक ही हमें मित्न सके हैं । मीमांसा के उप्रीसकों को चाहिए कि वे 
इस संबन्ध में पूर्ण अनुसन्धान करें । 

की तज>क-न बटन न अक्बननननन मत ननननननानन++नननन-म+मभानम लि जननन«+--१>न«ननी >नन+>कनमनन के ० ०. बनाने जन "यण “ता विननननगनगनभतगरगरनगगभतगरग०-॥ 

“__गुरुरि गुरुमते ज्योतिषे शाम्त्रके इपि ४ 

प्रथितविमलहीर्तिव _के शब्दशास्त्रे ! 

<६:_अबच्ञा येंस्माक् विदवति जना: केचिदपि ते । 

विजानन्ते प्राय: स्वमतिपरिणशामावध्ि क्रिय्रत्‌ ॥ 
न तानुद्धिश्येय कृतिरपि तु, मृत्त स्यमहिमा । ह 

. जञनिष्येत्येकी5पि स्वकृतगुरुसेवाहततंमः .॥ (दीपिकी ) 



[८ ० 

ज््न्छु रतारू*फरफकरः 

मुरारि मिश्र 
भट्ट और प्रभाकर के अतिरिक्त भी एक संप्रदाय मीमांसा-दर्शन 

में चला-जिसका प्रवतंक मुरारि मिश्र हुआ | इसीलिए इस संप्रदाय 
को मुरारि-परंपरा या मिश्र-परंपरा के नाम से मीमांसक अभिषद्दित 
करते हैं । संसक्रत साहित्य में अनेक मुरारि मिश्र हुए--एक मुरारि 
अनघेराघव का लेखक हुआ । साहित्यिक “मुरारेस्ट्तीयः पन्था” इस 
उक्ति को उसी के साथ संगत करने का प्रयत्न भी करते हैं । पर यह 
परंपरा-प्रवर्तक मुरारि द्वितीय मुरारि मिश्र है। इन तीनों परंपराओं में 
भट्ट-परंपरा का सबसे अधिक प्रचार हुआ, प्रभाकर का उससे कम, 
आर यह तीसरी तो एक प्रकार से नाम मात्र ही की रह गई हे । इसका 
सबसे बड़ा कारण यह है कि इससे संबद्ध साहित्य प्रायशलुप्त सा हो 
गया है । फिर भी हम स्थान स्थान पर इसका शास्त्रीय स्वरूप आ्राप्त 
करते हँ--निश्चय द्वी, यह मुरारि महान्‌ प्रतिभाशाली विद्वान था-- 
जिसके विषय में “मुरारेस्तृतीय:पन्‍्था” यह लोकोक्ति अत्यन्त प्रचलित 
है। यह तीसरा पन्था यही तीसरी परंपरा है - जिसका भरतुत प्रसंग 

में विवेचन किया जा रह है 

रचनायें 
केवल इस प्रकार की किंबदन्तियों के अतिरिक्त हमें इस विषय में 

कुछ भी ज्ञान नहीं था। महान्‌ सौभाग्य का विषय है कि थोड़े .दी 
समय पू्े इसकी रचनाओं के कुछ अंश डा० श्री डमेश मिश्र की प्राप्त 
हुए हँ--इन में प्रथम “ पा ि ” है और द्वितीय “एकादरा- 
ध्यायाधिकरणम्‌० है । प्रथम में प्रारंभ से जैमिनि सूत्रों की चार पादों 
'की व्याख्या है एवं द्वितीय में जैमिनि सूज के एकादश अध्याय के कुछ 
अंश का निरूफ्ण है | इन दोनों ही का प्रकाशन हो चुका।|है । 
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काल 
कुछ समय से डा० श्री मा एवं डा० श्री उमेश मिंश्र के प्रयत्नों 

से हम इसके काल के संबंध में भी प्रकाश में आये हैं। मुरारि मिश्र 
स्वयं विवरण, विवेक, पंजिका ओर परिभाषा तथा चन्द्र, श्रीकर, नन्‍्द्न 
आदि का डल्लेख करता है--ये ग्रंथ और लेखकों के नाम हैं--जो 
उससे पहले हो चुके थे | चन्द्र और पजिका इन दोनों नामों से यह तो 
स्पष्ट हो जाता है कि यह अवश्य ही शालिकनाथ से पहले हुआ होगा। 
गणेश उपाध्याय के पुत्र वधेमान ने अपने कुसुमाञ्जलि के व्याख्यान 
में इसे तीसरी परंपरा के मीमांसक के रूप में अस्तुत किया है--जिसका 
काल १३ वीं शताब्दी है) अतः इससे पूबे इसका काल होना स्वाभाविक 
है। वह समय ११ वीं एवं १२ वीं शताब्दी का मध्य-भाग हो सकता है । 

उधके विचार 
यह तो हमारा दुर्भाग्य है कि हमें इसके संपूर्ण विचार उपलब्ध 

नहीं हो सके, किन्तु जितने उपलब्ध हैं, वे द्वी इसके विचारों की मह्दत्ता, 
स्पष्टता, उपयोगिता एवं विद्धत्ता के प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। विशेषकर 
प्रामाण्य-बाद पर तो इसके विचार सध्था स्वतंत्र एवं मौलिक प्रतीत 
होते हैं। मुरारि मिश्र एक सिद्ध नेयायक भी था--उसने आमाण्य 
की चर्चा में मीमांसकों द्वारा ( भट्ट-विशेषतः प्रभाकर ) संस्थापित स्वतः 
प्रामाण्य को पुष्ट नहीं किया। उसके विचार इस प्रसंग में इन दोनों ही 
से भिन्न हैं व न्याय से प्रभावित हैं । 

विद्वानों द्वारा आदर 
विवशता-वश हम चाहे इस विषय में कुछ कहने में असमथ दो 

सकते हैं--किन्तु विद्वानों ने स्थान स्थान पर इसको उद्ध त कर इसके 
सिद्धान्तों के प्रति अगाध श्रद्ा और संमान प्रदर्शित किया है । कहीं कहीं 
ग्रंथकार इसके मत को “ मिश्रास्तु” यह उद्धरण देते हुए खंडन के लिये 
प्रस्तुत करते हैं. । स्वयं श्री गागाभट्ट ने अपनी भाट्-चिन्तामणि मेँ 
कुमारिल के साथ साथ इसको भी आदर दिया। गंगेश डपाध्याय के 
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पुत्र व्धेमान ने अपनी कुछुमांजलि में इसे स्थान दिया--यह तो हम 
ऊपर बता दी चुके हैं। इस प्रकार स्थान स्थान पर विद्वानों द्वारा 
प्रदर्शित यह संमान इसकी तात्कालिक महत्ता प्रमाणित करने के लिए 
पर्याप्त हैं--आज चाहे उसका साहित्य और विचार लुप्त होगये हों । 

हमें महान दुःख ओर संकोच के साथ यह स्वीकार करना पड़ रहा 
है कि इस महान विचारक के अनुयायियों की हम खोज नहीं कर सके- 
निश्रय द्दी यदि यह सब साहित्य हमें प्राप्त हो जाता, तो मीमांसा- 
वाडमसय के चार चाँद लग जाते । 



१०-घम्तीक्षा 
. पूर्वे-स्तंभों में प्रतिपादित इन तीनों परंपराओं ने म॑.मांसा-द्शेन 

को अत्यधिक पुष्ठ किया-इसमें कोई संशय नहीं है। निमश्धय ही इन 
तीनों संप्रदायों के प्रवतेक तीनों ही विद्वान महाव विचारक थे। इनमें 
तृतीय महामनीषी के विचारों से पूर्णरूपेण हम परिचित नहीं हो सके- 
पर प्रथम दोनों महारथियों के विचारों की दृष्टि से तो हम पूर्ण प्रकाश 
में हैं । चाहे ये दोनों गुरु शिष्य रहे हों या नहीं रहे द्वॉ-किन्तु इतना 
अवश्य है के इन दोनों में कोई किसी से पिछड़ा हुआ प्रतीत नहीं होता। 
हो सकता है-असाकर के विचार अपने गुरु की अपेक्षा भी आगे बढ़ 
गये हों-किन्तु कुमारिल की साहित्यिक शैली ने उन्हें प्रगति की दौड़ में 
अपने से आगे नहीं.होने दिया । निम्चय ही प्रभाकर के मन्तव्य तक के 
अमेद्य कपाठों से आवृत थे-किन्तु कुमारिल के विचक्षण और एक से 
.एक विलक्षण अनुयायियों द्वारा चलाये गये युक्ति-तीरों के. समज्ञ उनकी 
हढता टिक नहीं सकी । जितने योग्य ओर बिद्वान्‌ अनुयायी कुमारिल 
को मिले, उतनें प्रभाकर को नहीं मिल पाये-यही कारण है कि सब कुछ 
विशेषताओं के होते हुए भी प्रभाकर के सिद्धान्त अधिक प्रचार 
नहीं पा सके । झ; ४» 

कुमारिल इस दिशा में वस्तुतः भाग्यशाली था। उसका एक एक 
भक्त या शिष्य इतिहास में अपना अपना निजी स्थान रखता है । मंडन 

सिश्र, वाचस्पति मिश्र और पार्थसारथि मिंश्र जेसे महान्‌ तकेशास्त्री इस 
परंपरा में हुए-फिर भला और कोन सी परंपरा इसके समक्ष अपना 
सस्तक ऊंचा उठा सकती थी। यह एक निविंवाद सत्य है कि यदि इन 

उपयुक्त मह्दामनाओं जैसे दश पाँच प्रचारक भी अभाकर-दशेन के दो 
जाते-तो आज हम उसे बहुत ऊचा उठा हुआ देखते । उसकी विद्वत्ता 
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ओऔर मौलिकता का तो ज्वलन्त प्रमाण यही है कि ऐसे ऐसे भयंकर 
प्रतिदवन्द्ियों के रहते हुए भी वह ओर उसके सिद्धान्त अत्यन्त आदर के 
साथ जीवित रद्द सके | 

इनके अतिरिक्त भी भट्ट-परंपरा की अधिक प्रगति के अनेक 
कारण हैं। भगवान शंकराचाये अपने युग के एक मात्र और सावदेशिक 
प्रतिनिधि रहे हैं। उनके विचारों ने हमें प्रभावित ही नहीं किया, अपितु 
हमारा नेतृत्व करते हुए हमारे जीवन का मागे ह्वी परिवर्तित कर दिया। 
सारे देश पर उनके सिद्धान्तों का रकाधिपत्य रहा और उनके एक एक 
वाक्य को विद्वानों ने वेदबाक्य के समकक्ष मान कर संमानित किया। 
निश्चय ही उनने अपने जीवन और रचनाओं में मीमांसा-दशेन को 
महत्त्वपूर्ी स्थान दिया। पर ऐसा करते समय उनने अपनी आस्था 
केवल भट्ट-परंपरा के प्रति ह्वी प्रदशित की, सब परंपराओं के ग्रति नहीं । 
उनके विचारों से यह स्पष्ट संकेत मिल्रा कि मीमांसा की अन्य परंपराओं 
केवल विवाद की सामग्री हैं | यदि व्यवहार के रूप में मीमांसा के किसी 
संग्रदाय को सर्वोच्च सत्कार दिया जा सकता है-तो वह भट्ट-संप्रदाय ही 
हो सकता है । आचाये शंकर का यह उद्धोष कोई साधारण घोषणा नहीं 
है-यह तो एक प्रंकार की बड़ी से बड़ी प्रतिष्ठा और मान्यता है । शंकर 
के इस दृष्टिकोण ने प्रायः वेदान्त के प्रत्येक उपासक के लिए तो इस 
परंपरा का अध्ययन अनिवाये कर ही दिया-पर इसके अतिरिक्त भी 
सेकड़ों व्यक्तियों को इस ओर ग्ररित किया। शास्त्रों में तो यह एक 
प्रकार से सवेसंमत लोकोक्तिसी हो गई-- व्यवहारे भट्टनय:” । भट्ट- 
परंपरा के अधिक अनुयायी होने का यह सबसे बड़ा निमित्त है । 

चाहे किन्हीं आधारों पर क्यों न हो पर निश्चय ही सारे कममकांड 
को भी इस परंपरा ने अन्य संप्रदा्यों की अपेक्षा अधिक पथ-प्रदर्शन 
प्रदान किया । और परंपराओं ने भी इससे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्त ग्रे रणाये 
लीं तथा १४ वीं या १५ भी शताब्दी तक आ कर तो इनके अनुयायियों 
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की संख्या सहस्त्रों तक पहुँच गई । दक्षिण और मिथिला इन सब के 
केन्द्र रहे । इस समय तक मिथिला में तो पूर्व-मोमांसा का अध्ययन 
चरम सीमा तक पहुँच चुका था। कह्दते हैं कि १५ वीं शताब्दी में विद्या- 
पति ठाकुर के आश्रयदातवा राजा शिवसिंह के कनिष्ठ श्राता राजा पद्मसिंह 
की रानी विश्वास देवी के काल में एक तालाब पर “चतुखश्धरखयश्ञ” 
हुआ था-जिसमें १४०० मीमांसक आमंत्रित किये गये थे। डा श्री 
उमेश मिश्र के प्रतिपादनानुसार इन विद्वानों की सूची मिथित्ना के एक 
पंडित के यहाँ सुर क्षित है । 

इस प्रकार संक्षेप में मीमांता के लेखरू चाहे कम हुए हों, किन्तु 
इसके विद्वान ओर अनुयायियों की संख्या हमारे देश में उस आध्यात्मिक 
काल में अन्य किसी दशशन से कम नहीं थी। में तो यह भी मानने के 
लिए तैयार नहीं हूँ कि लेखकों की दृष्टि से भी हमारा यह दशेन किसी 
अन्य दशेन से पिछड़ा हुआ हो । यह तो हमारा दुर्भाग्य है कि प्रभाकर 
का पूर्य साहित्य प्राप्त नहीं हो सका, उसे योग्य अनुयायी नहीं मित्र पाये 
ओर मुरारि मिश्र के ग्रंथों की हम अपनी अयोग्यता के कारण रक्षा 
करने में असमथ रहे, अन्यथा यह दशंब आज और की अधिक उन्नति 
की पराक्ाष्ठा पर होता । | 



. ११०आाफुकिक काल . 
सामान्य-परिचय 

संस्कृत साहित्य पर अनेक प्र्वार की विपत्तियां इस बीच के समय 
पर आई -अनेक प्रकार के शासनों को तीत्र दृष्टि का उसे लक्ष्य बनना 
पड़ा । फिर भी यह उसी की शक्कि थी कि बह इतने संघषं-मय काल फो 
पार करके भी जीवित रह सका। भारत के ल्ाडले सपृर्तों ने सब प्रकार 
के भौतिक कष्टों को सह सह कर एक-तपस्वी के रूप में अपना जोवन 
यापन करते हुए इस भारत की अमूल्य निधि की रक्षाकी' विशेष कर अपने 
त्याग और कष्ट-सहिष्णुता के लिए विख्यात यहाँ के ब्राह्मण-बर्ग ने 
सब कुछ बलिदान करके भी संस्कृत के अध्ययन और अध्यायन को' नहीं 
छदोड़ा। भिन्न भिन्न अ्ञोभन भी उन्हें रुका नहीं सके, यही कारण है कि 
आ्राज भो सारा विश्व संस्कृत को एक सबं-संपन्न भाषा के रूप में देख 
रहा है। मारत-व्ष के लिए तो संस्क्रत से बढ़ंकर कोई बपौतो ही नहीं 
है | संसक्रम-साहित्य और उसझी देनोां के इतिहास से निराल देने के 
बाद मेरी दृष्टि से तो भारतीयता नामक की कोई चोज ही नहों 
रह जाती | 

अस्तु, काल और परिस्थितियों का यह बज्ञपात संरक्षत-साद्दित्य 
के अन्य अंगों की तरह मीमांसा-दर्शेन पर भी हुआ । विशेष रूप से 
ब्रिटिश-शासन के काल मे इस 4कार की आध्यात्मिक विचारधाराएँ तो 
एक अकार से लुप्त सी होने कगों। जद्दाँ भारतीय मानव का लक्ष्य 
आत्मिक उत्थान था, वहाँ बद अब भौतिक उत्थान द्वी को अपना स्वेस्व 
मानने लगा। खंसार का औपरिक चाकचक्य उसको इतना प्रिय और 
खत्य प्रतीत हुआ कि बह इस दृष्ठ की उपासना दिखी अदृष्ट फल की 
प्राप्ति की अपेक्षा अच्छा खमभने क्षणा। समय का अवाद भी एक 
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अगतिशील नद्‌ होता है-जिसे सहसा कोई रोक नहीं सकता | लोगों के, . 
हृष्टिफोय में यह जो मौलिक परिवर्तेन हो गया-यहीं से संस्क्रत-साहित्यं 
का हास प्रारम्भ हुआ। संस्कृत-साहित्य ने तो कभो भी लौकिक चाऋ- 
चक्‍य या मोटर, बंगला आदि भौतिक वेभत्रों को ज्ञीवन में मदत्व-पुर्खे 
शथान नहीं दिया । उसके काल के राजा महाराजाओं तझ को तपोवर्नों 
सें जा कर एक नियत सम्रय में निवास करने के अतिरिक्त सारे जीवन 
भर कतेठ्य की शिक्षा लेनी होती थी और उनके अधिष्ठाताओं के चरण 
चूसने होते थे। यहाँ के प्रधान-संत्री का जीवन कितना सादा ओर रहन 
सहन कितना ऊँचा था-चाणक्य इसका ज्वलन्त प्रमाण हे-ज्ो अपने 
शिष्यों द्वारा निमित व गोबर से लेपी हुई कुटिया में निवास कर इतने 
विशाल राज्य का शासन चलाता था| कहां बह स्वएणमय प्रभात और कहाँ 
यह्‌ सान्ध्यकाल | इतने आदश से गिरकर केवल सोटर, बंगला और 
अभय भौतिक उन्नतियों को जीवन का सर्वेस्र सिद्ध कर देना संस्कृत जेसे 
ऊँचे साहित्य का काम नहीं था। ऐसी स्थित में पहले उदू और फिर 
अंग्रेजी इन भाषाओं को राजकीय संमान प्राप्त हुआ-इनके पढ़ने पढ़ाने- 
बालों को उच्च उच्च पद भोर प्रतिष्ठाएँ दो गईं व यहीं से जीवन क दृष्टिक्ोय 
के परिवर्तित हो जाने के कारण संस्कृत-साहित्य के हास का 
सुन्नपात हुआ । 

इस भोतिक-युग में भज्ञा कर्म-कांडका जीवन में क्‍या स्थान रह 
सकदा था | जहाँ मानब-जीवन में उप्तका अनिवाये स्थान था, वहाँ 
अब वह एक शास्त्रीय संपरत्ति-सात्र रह गया। उनका अनुष्ठान तो 
दूर रहा, पाश्चात्य-प्रवाद में बह कर लोग उनझे आन्ति-पूर समा- 
खोचनाएँ तह क एने लगे । ऐसी दशामें मीसांसा जेसे दशेन का भ्चार 
कस होना ता और भो स्वाभाविक था। लोगों की विचार और 
बिवेह शक्ति का भी हास हुआ और उनते दशेत जेंसे गंभीर विषयों 
को पढने की अपेक्षा साहित्य जेंसे सीथे से सीथे ओर रोचक विषय 
पहने प्रारम्थ कर दिये। यही कारण है कि प्रायः संपूर्ण दोनों व 
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विशेषतः वेदिक-साहित्य को परंपरा का श्रवाह्व बहुत ही सन्‍्द' 
हो गया । | 

ये सब ऐसे निमित्त हैं- जो प्रायः प्रसिद्ध हैं और जिनके विषय: 
मैं अधिक विस्तार की आवश्यकता नहीं है। इस भर्यकर सर क्रमण- 
काल में भी जेसा कि ऊपर क॒द्दा जा चुका हे-पंडितों ने इस साहित्य ' 
की रक्षा की। कोई राजकीय आश्रय उन्हें प्राप्त नहीं था, न उनको: 
ओर ही कोई भौतिक लाभ दोता था, फिर भी उनने अपना एक कतंव्य 
सममः कर सारा जीवन इसके भेंट किया। उसी कोटि में आने बोलें: 
उन तपरिवयों में मीमांसा की सेवा करने वाले भी देश और काल की 
दृष्टि से कम नहीं हुए। बीसवीं शताब्दी में भी अनेक विद्वानों नें 
भीमांसा-दशन की सेवा की, ओर अब भी कर रहे हैं। आज भो 
हमारे देश में सेकड़ों उत्तम मीमांसक जीवित हैं, पर उनकी सेवायें. 
खवथा मूक-सेवायें हैं । परंपराओं का बन्धन अब पूर्णशः विच्छिन्न हो 
गया है और व्यापक दृष्टिकोण से अध्ययन अध्यापन प्रचलित है.। उनमें 
से बहुत कम ने अपने घिचार लिपि-बद्ध किये हैं। अंतः इस असंग में ' 
केवल उन्हीं का यहाँ उल्लेख किया जायेगा-जिनके ग्रन्थ हमें प्राप्त. 
होते हैं | उनके अतिरिक्त इस दर्शन के विकास में उन मूल-सेवकों का- 
भी कोई कम महत्त्व नहीं है । 

दो धाराए -- 
_बींसबीं शताब्दी के मीमांसा-दर्शन के विचारकों को हम दो 

दिशाओं में काम करते हुए देखते हैं । कुछ एक विद्वान्‌ इस प्रकार के 
हुए-जिनने सीमांसा-दशन का ग्राचीच और अर्वाचीन दोनों प्रकार 
की खम्नालोचनात्मक प्रणाली पर अध्ययन किया और विवादास्पद्‌ 
विषयों पर अपने अनुसन्धान-पूर्ण निण॒य भ्रस्तुत किये। इस ग्रकार के 
विद्वानों का कार्य-चेत्रे अधिकतर पदना और लिखना ही रहा, अध्यापन 
की और उनकी अर्त्ति बहुत कम रहौ। इस. प्रकार चाहे उसने किसी: 
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संस्कृत-महाविद्यालय में पढ़ा कर मीमांसा-शास्त्री या आचाये पेंदा न 
किये हों, पर ऐसी मौलिझ देन उनने दाँ--जिनके कारण उनकी 
सेवाओं का बहुत अधिक महत्त्व इस द्शेन के इतिहास में है। इसका 
अर्थ यह नहीं है कि उनने पढ़ाने की शपथ ले रखो थी, या उनके कोई 
शिष्य ही नहीं रहे--उनके जोवन के प्रमुख कार्य को लेकर हो इसे 
घारा का रूप दिया जा रहा है। दूसरी धारा में इस प्र्वार के व्यक्ति 
का विन युख्य छप से अध्याय पर आय के हुए सेकों _ पसे अध्यापन का कार्य करते हुए सेकड़ों 
मीमासकों को तेयार करने के साथ साथ मोलिक रचनाथ भी के 
इत दोनों ही धाराओं में हम बींसवीं शताब्दी के साहित्य को प्रायः 
विभाजित देखते हैं | इनमें प्रथम के स्रोत मह/महोपाध्याय श्रीगंगानाय 
मा हैं और दितीय के महामद्ोपाध्याय श्री कुप्पू स्वामी शास्त्री । 

१--श्री गंगानाथ झा 

बिहार प्रान्त के दरभंगा जिले में स्थित गन्धवारी नामक गाँव 
में २४ सितम्बर १८७१ ई० में आपका जन्म हुआ। इनके पिता का 
नाम तोथेनाथ' का और माता का नास रामकाशी देवी था--ये उनके 
ठ॒तीय पुत्र थे | संस्क्रत, हिन्दी और अंग्रेजी तीनों भाषाओं पर आपका 
समान अधिकार था एवं तीनों ही के साहित्य का व्यापक अध्ययन इनने 
अपने विद्वान्‌ गुरुओं की देखरेख में किया था--* जिनमें श्री चित्र- 
घर मिश्र और महामदोपाध्याय श्री जयदेव मिश्र का नाम विशेष 
उल्लेखनीय हे। बनारस में आकर इनने अन्य अंगों का भो महा+ 
सहोपाध्याय श्री शिवकुमार मिश्र व गंगाधर शास्त्री आदि विद्वानों से' 
अध्ययन किया। इनके अध्ययत और संपूर्ण काम पर आधुनिक युग 
का प्रभाव था--इसीलिए उनका संपूर ज्ञान प्राचोन ओर अर्वाचोन 

१--श्रीचित्रध रमिश्रस्य मौर्मासा-पारदश्वन: । 

। सवृतन्त्रस्वतन्त्रस्य जयदेवस्य मदूयुरो: ॥ [मीमांसा-मंब्न के प्रारंभ में डा सा] 
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दोनों पद्तियों की समालोचनात्मक प्रणाली पर आश्रित था । संभवतः 
भीमांसा-दर्शत का अध्ययन हलने श्री चित्रधर मिश्र से छिया। 
भीमांसा की दोनों द्वी अणाज्षियों का उन्हें पूर्ण परिचय था और दोनों 
पर ही उनने अपने प्रन्थों की रचना की। प्रभाकर-अ्रणाली पर द्वी 
सब से पदले मोलिक निबन्ध लिखकर इनने इलाहाबाद विश्वविद्यालय 
से १६०६ ई० में “डाक्टर ऑफ लेटसं” की उपाधि प्राप्त की। 
प्रभाकर-परंपरा से अधिक काम उनने कुमारिल-परंपरा पर किया। 
कुमारिल की त॑त्रवातिक और श्लोकवातिक का अंग्रेजी में अनुवाद 
करने के अतिरिक्त शाबर-भाष्य का भी इनने अज्लवाद कियां। मंडन 
मिश्र की “मोमांसानुक्रमणिका? पर सरल संहक्तत में “मोमांसा-मंडन 
न्ाप्त से व्याख्या की । पूषर-मीमांसा पर इनकी एकऊ श्रेष्ठ अंग्रजी 
रचना उनकी “पूव मीमांसा इन इट्स सोर्सज” हे--जिसका प्रकाशन 
हिन्दू विश्वविद्यालय बनारस से डा० श्री एस० राधाकृष्णन के 
सामान्य एवं प्रो० रानांडे के विशेष संपादकत्व में हुआ है। मीमांसा 
की सभी परंपराओं ओर उनके सिद्धान्तों व प्रवर्तेकों का व्यापक परिचय 
इस प्रन्थ में दिया गया है' और यह एक प्रन्थ मीसांसा के सामान्य 
ज्ञान के लिए पर्याप्त है। इसके अंत में मदह्ामहोपाध्याय डा० श्री उमेश 
मिश्र ने सीमांसा का ए+ संत्षिप्त इतिवृत्त भी प्रस्तुत किया है--जिससे 
यह प्रन्थ अपने आप में सवंधा पूर्ण हो गया है। इन मौलिक ऋतियों 
के अतिरिक्त उनने मीमांसा हो नहीं, संस्क्ृत-साहित्य के अन्य अंगों 
पर भी लिखा ओर प्रायः ४० प्रन्थों का संपादन किया। ६ नवम्बर 
१६४१ ६० को अयाग में उनका स्वरगंवास हुआ । 

अपने जीवन में डा० का० ने अनेक शिक्षण संस्थाओं को प्रधान 
के रुप में अलंकृत किया । वे सेंन्ट्रल कालेब इलाहाबाद में संसक्षत के 

»$ सषनेमेस्ट खंस्कत कालेज बनारस के प्रिसिपल्ष एवं नव- 
निर्मित इल्लाहबाद विश्वविद्यालय के ६ वर्ष तक उपकुद्षपति रहे। उनका 
संपूर्ण जीवन विभिन्न क॒ेव्यों में व्यस्त था, फिर भी बे मोमां जान्दशेन 
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को कभी नहीं भूले और जीवन के अंतिम क्षण तक उसको सेवा करते 
रहे | उनकी सेवायें अपना एक निजी स्थान रखतो हैं । 

इनके अनुयायियों को संख्या बहुत विस्तृत है। इन्हें बहुत योग्य 
ओऔर अधिकृत शिष्य भी मिले। इनके कार्यों को प्रशंसा एवं इनके 
प्रति श्रद्धाज्नज्षि व्यक्त करते हुए प्रो० आर० डी० रानाडे ने निम्न प्रशरिति- 
वाक्य कहे हैं--“भारत में शायद दी ऐसा कोई विद्वान्‌ होगा-जिसने 
मीमांसा-द्शंन पर इतना बड़ा कार्ये किया हो । उनने श्लोक-वार्तिक, 
तंत्रवातिक और शाबर-भाष्य का अनुवाद किया। यदि इम पूनजन्म 
को मानते द्वों तो यह कहना अ्रट्युक्ति न होगा कि यंगानाथ कुमारित्ष 
के अवतार थे । यद्यपि घप्नकी थीसिस प्रभाकर पर थी, पर जीवन का 
सारा काये उन्होंने कुमारित् पर किया व उसी को तरह श्रयाग में 
गंगा के क्रिनारे शरीर विसर्जित किया। जीवन के अरतिय समय एक 
मास बक मेंने पंडितजी को योगास्नन त्षयाये पायां। उनके मरने के ६, 
घंटे पहले में और उमेश मिश्र उनसे मिल्ले, यद्द उनको अंतिस मेंढ थी। 
वे दाशेनिशों में सिह थे?******-“।| 

प्रो० रानांडे के ये वाक्य डा० मरा की सेवाओं और उनके' 
व्यक्तिगत जीवन के विषय में श्रकरश ढालने के लिए पयप्ति हैं। यदि: 
डा० मा नहीं होते, तो वे लोग जो-अ प्रेजी के द्वारा ही सब कुछ पढ़ते 
लिखते हँ--8न ठऊ पूवव-मीमांसा को कौन पहुँचाता। उन्हीं का यद 
प्रताप है कि आज संस्कृत से अनमिज्ञ व्यक्ति भो मीमांसा के मंतव्यां 
से परिचित हो सकता है। समालोचना के इस संक्रमण-काब् में 
सीमांसा को जो आधुनिक भ्रतिष्ठा प्राप्त है--उसका सबसे अधिक श्रेय, 
डा० भा को हे--और यहो उनका एक वास्तविक स्मारक है । 

२ महामहोपाध्याय श्री कुष्पू स्वामी शास्रो 
अध्ययन, अध्यापन, अनुसन्धान आदि सभी दृष्टियों सर मोमांखा 

को सा्वदेशिक प्रगति की ओर . अग्नसर करने का सबसे अधिक श्रेय 
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मद्ामहोपाध्याय श्री कुप्पू स्वामी शास्रो को हे । दक्षिण में मन्नासपुड़ो 
नामक नगर के निवासी श्री राजू शाद्घी एवं री तट के कस नूर तट के ति र्‌ 
( तंजौर प्रान्त ) के निवासी श्री रामसुब्बा शास्त्री इन दो महान विद्वानों 
को दो. बड़ी परपरायें महामहोपाध्याय श्रा कुप्यु- स्वामी शास्त्री के पूछ्चे 
प्रचलित थीं । इन्हीं दोनों विद्वानों के विद्यार्थी अत्यन्त मात्रा में थे। 
इनमें से प्रथम परंपरा ने कुप्पू-स्वामी शास्त्रो को जन्म दिया। मद्रास 
आन्त के कावेरी तट पर “गणुपति-अग्रहमरमू? इनकी जन्म-भूमि थी। 
ये धूव और उत्तर-मीमांसा के श्रगाढ़ विद्वान थे एवं संस्कृत और अंपग्र जो 
दोनों ही भाषाओं पर समान अधिकार रखते थे । तिरुवेय्यार संस्कृत 
काल्नेज के अध्यक्ष, मेल्ापुर संस्कृत कातल्नेज के प्रिसिपल एवं मद्रास 
श्रेसीडेन्सी काज्नेज के संस्क्रत शफेसर के हूप में इनने सोमांध्षा-द्शन 
को अनेक विद्वान्‌ भेंट किये । इनक शिष्यों का सीमां क्षा पर पूर्ण आधि- 
पत्य सा रहा | अध्ययन, अध्यायन के अतिरिक्त अनु लन्‍न्धान और बिद्वत्ता 
से परिपूर्ण अनेक मलिक लेख लिखे व अनेक भन्थों का संपादन किया- 
जो आज भी अत्यन्त आदर के साथ देखे जाते हैं। इलाहाबाद और 
कलकते आदि की ओरियन्टल कांफ्रेन्सों में प्रभाइर ओर कुमारित के 
काल-निर्ंय व अन्य विवादास्पद विषयों पर इनने प्विद्धान्त रूप में 
झपते निर्णय दिये । विशेषकर डा० मा से कुछ एक विषयों पर इनका 
वसत्य रहा-जिसका दिग्द्र्शन स्थान स्थान पर ऊपर कराया जा चुका हे । 
फेवल दक्षिण दी नहीं, सारे भारतवर्ष में योग्य योग्य विद्वानों और 
( झनन्‍थों को जन्म देकर इनके विद्यार्थियों ने मीमांसा का डंका बजा 
दिया.। स० म० अनन्त ऋष्ण शास्त्री ने कक्कत्ता विश्वविद्यालय, म० स० 
चिन्न स्वामी शास्त्री ने हिन्दू विश्वविद्यालय व श्रो टी० आर० चिन्तामयय 
मे मद्रास में रहते हुए उनके शेष कार्य को अमुख रूप खे पूरा किया। 
इनके अतिरिक्त इनके विद्यार्थी ऊंचे से ऊ चे शैक्षणिक एवं प्रशासनिक 
पदों पर समासीन हुए एबं आज उन्हीं क॑ प्रयत्ना से उनके स्मारक के 
रूप में “महामहोपाध्याय श्री कुप्पू स्वामी शास्त्रो रिसचें इन्स्टीव्यूड”? 
की स्थापना की गई हे--जो वेदिक वाडमय को बहुत ठोस सेवा कर रहा- 
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*है।आज़ भारत के कोने कोने में जहाँ जहाँ मीमांसा का प्रकाश द 
“ टिमटिमा रद्दा हैं “बह सब इसो मद्दामना की देव दै। शिक्षण-प्रया्नी 
में भिन्न भिन्न स्थानों पर आज मोमांसा को जो भों महत्त्वपूर्ण स्थान 

गमिला हुआ है--वह इन्हों को सेशरओं का मूर्ते रूप दें । 

३ पंडित सुदर्शनाचाय 
इन दोदों परंपराओं के अतिरिक्त भी छुद्ध बिद्वान्‌ हु र-जि नर्में 

पंजाब के निवासी श्रो सुद्शगाचायने भो शास्त्र-दीषिका के तकेपाद 

- की व्याख्या १६०७ ई० में लिखा। तकपाद को सममाने के लिए 

बचे अविर पर और पिरदव आप भारररय पर वा 
रामानुज-मत के अतुयायों थे। श्चने सहमत पिध्याय पंठ गंसाधर 

शास्त्री से संस्कृत का अध्ययन क्िया। यद्यपि जिद्धानों को परंपरा में 

इस व्याख्या का उतना संमान नहों हुआ--ऊिए भी विषय को सरः भी विषय को सरल 

राम मा ला साम बनाने में लेबरक को इसमें पर्याध् सफलता मित्री है। 

'आरंभ में विवरण के रूप पे सटे और अवाइर के सैद्ान्तिक सेंदों का 

े स्वरूप भी इससे उपस्थित किया है। बन भी इसने उपस्थित किया है। बताएस से इतका प्रद्यशन हो 

चुका है । 

9 कृष्णनाथ न्‍न्याय-५वा वन 

एक सरल और सफल व्याख्याकार के रूप में श्रो ऋष्यनाथ को भो 

“सीमांस/-सादित्य में अच्छी प्रसिद्धि सिल्ली है। यह नतरद्वीप के पास 

भागीरथी नदो के झिनारे: पूर्वेस्थला नामकझू गाँव का निवास्रों था एवं 

अस्तुत दशंन का बहुत श्रेष्ठ वढ्ान्‌ था। आपदेव के न्‍्याय-अश्यश पर 

- “अर्थ -दशैन्? एवं अथे-संप्रह का भी व्याख्या को है-इन दोनों ही का 

- मूल मंथों के साथ कलकत्ता से अकाशन दो चुका है। सन्‌ १८६६ ई० 

. में इनने अपनी अथं-दुर्शेनो को समाप्त क्रिया-उनके समय का इसोसे 

४निश्चय हे जाता दे । 
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४५ वामन शास्त्री किजवडेकर 
पूना में रहते हुए श्री बामन शास्त्री ने भी मोमांसा-दशन की बहुत 

सेवा की, पर दुर्भाग्य है कि शीघ्र ही वे अकाल मृत्यु के ग्रास द्वो गये। 
_यूना में सीमांसा की पुस्तकों के प्रकाशन के लिए इनने एक संस्था की 
स्थापना की | इनका “पश्वाल्नंभसन-सोमांसा? नासक ग्रन्थ आनन्दाश्रक्त 
संस्क्रत सीरीज, प्रूना से प्रकाशित हो चुझा हैं। जीवन के अंतिम क्षणोँ 
में वे प्रकरण- पंचिका की एक पुरानी व्याख्या के प्रकाशन का काम कर 
रहे थे-जो अभो तक भी पूण नहीं हो पाया है । 

६ महामहोपाध्याय पं० गोपीनाथ कविराज 
कविराजजी गवनेमेए्ट संस्कृत कालेज बनारस के प्रिंसिपल थे ॥ 

भारतीय दर्शन के उच्च कोटि के विद्वान थे और इनमें पू्थे पश्चिम का 
घुन्दर सम्मिश्रण था | इतनी गहन विद्वत्त। के होते हुये सी इनने लिखा 
बहुत कम है। मीमांसा पर इनने तंत्रवार्तिक के अंग्रेजी अनुवाद 
( छा० झा० ) का आक्कथन लिखा एवं “मीमांखा-मैनेरिक्रिप्टों” का केटलाक 
प्रस्तुत किया | कुछ वर्ष हुए, इनका देहान्त हो गया । 

७ महामहोपाध्याय पी० वी० काणे 
यद्यपि काणे का मुख्य विषय हिन्दू धर्म-शास्त्र रह्म है ओर उसी 

पर इनने मौलिक रूप से कार्य किया है, फिर भी उनके धर्मे-शास्त्र पर 
लिखे गये प्रंथों में हम पूर्व-मीमांसा के गहन अध्ययन का परिचय पाते 
हैं। मीमांसा पर भी इनते एक अत्यन्त संक्षिप्त परिचजात्मक पुल्तिका 
लिखी है-जो अत्यन्त उपादेय है। ये बंबई के प्रस्तिद्ध वकील के रूप में 

' अत्यन्त प्रतिष्ठा प्राप्त कर चुके हैं। पठन-पाठन के अतिरिक्त उयवसाय में 
लगे हुए भी इनने संस्क्रत-साहि त्य-की जो सेवा की है, बह बस्तुतः महनीय है। 

८ पं० पशुपति नाथ शास्त्री 
. ये बंगाल के अखिद्ध विद्या थे और कल्लकत्ता विश्वविद्यालय में 
मीमांसा के लेक्चरार थे | सीमांसा पर “पूर्व सीसांसा की सूम्रिकारे 
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के रूप में एक अत्यन्त विवेचनात्मक पुस्तक इनने लिखो है-जिसका"- 
प्रकाशन १६२३ ई० में हुआ है। इसमें ऐतिहासिक दृष्टि से अनेक 
तथ्य अस्तुत किये गये हैं। बहुत थोड़ी आयु में ही आपका देहान्त हो 
गया-जिससे हम उनका अधिक साहित्य नहीं पा सके । 
& डा० ए० बी० कीथ 

भारतीय देन में अत्यन्त रुचि रखने वाला यह पाश्ात्य विद्वान 
था-जो एडिनबरा-विश्वविद्यालय में संस्कृत का प्रोफेसर था। इसने 
झयः प्रत्येक दुशन पर कुछ न कुछ अवश्य लिखा है। मीमांसा-द्शेच 
पर इसका “कर्म-मीमांसा” नासक ग्रन्थ सन्‌ १६२१ में प्रकाशित 
हुआ-जिसमें मीमांसा के संपूर्ण अंगों पर प्रकाश ढाला गया है | 
१० कनल जी० ए० जेकब 

इस दिशा में दूसरे सहख-पूर्ण अभ्नेज श्री जेऋूब हैं-जो एऋ 
सेना के अधिकारी पे इतने कठोर और व्यस्त काय पर अधिकृत 
होते हुए भी इनका भारतीय दशंन और साहित्य पर जो प्रेम था, वह 
अतिशय आदरणोय है। इनने मीमांस। पर महान्‌ परिश्रम के साथ “शाबर- ' 
भाष्य का सुचीपत्र” तेयार किया-जो बनारस-सरब्वती भवन से प्रका- 
शित हो चुका है.। इनकी “लोकिकन्यायाबति”?-जो तीन भागों में छप 
धुकी है-इनके गहन अध्ययन का प्रतीक है। उसमें मीमांसा-न्यायों 
का संग्रहात्मक विवेचन और उपयोग हम देख खकते हैं। यह 
पे अत्यन्त मौलिक कार्य है। सब १६११ में इनका देहावसान 

: हो गया हे 

११ महामहोपषाध्याय वेकट सुब्बा शास्त्री 
श्री कुप्पू स्वामी शास्त्री के अ्रंग में दक्षिण की दो सीमांखक- 

परंपराओं का उल्लेख किया जा चुका है-उन्हीं में महामद्ोपाध्याय 
राम सुब्या शास्त्रों की परंपरा में श्री बेंकट सुब्बा शास्त्री से पदार्पेण 
किया ! ये से पूर प्रान्त के रहने वाले थे और श्री कुप्पू-स्वामी शास्त्री 
के अनन्तर मेलापुर संस्कृत कालेन् के अध्यक्त पद्‌ को इन्हीं ने अलंकझत 
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' किया। इनके गुरु राम सुब्बा शाघ्त्री महान्‌ विद्वान थे-मीसांसा के 
साथ साथ वेदान्त में भी इनकी अच्छी गति थी। किंवदन्ती है कि 

“ इतने द्ग्विज के लिए मिन्न भिन्न स्थानों पर शास्त्रा्थ किया। बनारस 
की ज्ञानवापी में इनने अद्त, विशिष्टाहत, ओर हंत तीनों रतंभों पर 

: समासीन हो कर शास्त्रा्थ में विजय प्राप्त की |! दक्षिण में इनके से ऋइड़ों 
छात्र थे-जिनमें श्री वेंकट सुब्बा शास्त्री का प्रमुख स्थान है । मोसांसा 
'पर इनने “साह्-कऋल्पतरु” आदि अनेर विद्वत्ता-पूर्ण प्रन्थ लिखे। 

१२ महामहोयाध्याय श्री चिन्नस्वाप्ती शास्त्री 
दक्षिय की जिन दो परंपराओं की चर्चा ऊपर की जा चुकी है- 

'उन दोनों ही के वास्तविक श्रतिनिधि श्री चित्रत्वामी शास्त्रों हैं। कुप्पू 
रवासी शास्त्री से मेज्ापुर संस्कृत कालेज में मोमांशा-इर्शन का अध्ययन 
“कर इनने राजू-परंपरा का एवं स्वयं राम-सुब्बा शास्त्री से अध्ययन 
कर ट्वितीय परंपरा का भी प्रतिनिधित्व प्राप्त किया। इनमें आकर वे 

“ होनों परंपरायें लीन हो गई और एकरूपमय हो कर सबंतोमुख 
“विकास की ओर अग्रसर हुई । शास्त्री जी का जन्म मद्रास प्रान्त के 
“कपालतराकपुरम्‌ (मादुकुल्तूर ) में उत्तम श्रोत्रिय ओर कमकांड के 
विशेषज्ञ पं० रघुनाथ ओ॥रोत्रिय ओऔए देगे अन्नपयूणा से हुआ। अन्नपूर्या 
जेसी देवियां भारत के इतिहास में बहुत कम मात्रा में मिल्लेंगो-जिन्‍्हें 
सब प्रकार के ग्रह-कार्यों में लग्न रहते हुए भी स्वरों के साथ संपूरों 
* करे, के जज | 

“सैत्तिरीय शाखा कंठस्थ थो । इस आदशें दंपति से जन्म लेने का ही 
यह श्रय है कि श्री चित्नस्वामी जी केवल मोमांसक ही नहीं बने, परन्तु 
कमें-कांड और देरिक-साहित्य पर भी उनका व्यापक आधिपत्य हो 

“खका । विरुवेय्यार-संस्कृत-कालेब, हदिन्दू-विश्वविद्यालय, बनारख, 
“विरुपति संस्कृत महाविद्यालय, कलकत्ता विश्वविद्यालय आदि बचतम 
'शिक्षय-संस्थानां में विभागीय अध्यक्ष ओर अध्यक्ष के रुप में इनने 
“भीमां सा-द्शन की जो सेवायें की हैं-दनके परियाम के रूप में आज 
“सारे देश में हम सेंकड़ों की मात्रा में उच्चकोट के मीसांखकू देख रहे 
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-हैं। सीमांसा के इतिहास की दृष्टि से वर्तमान काल में यदि कोई 
परंपर। चक्ष रही है, तो वह श्री चित्नस्वामो-शास्त्री-परंपरा ही है । 
अध्ययन ओर अध्यायन की दृष्टि से दक्षिण भारत में मीमांसा का प्रकाश 
फिर भो देदीप्यमान था (इन्हीं की पुब-परंपरा के कारण ) पर उत्तर- 
भारत में आज स्थान स्थान पर मीमांसा का जो डिडिम घोष दम 
सुनाई पड़ रहा हे-वह इसी महाकाय, अतएव श्रभावशाल्री मद्दा-पुरुष 
'की देन है । इनके आने से पहले बनारस जऊेसे संस्कृत-विद्या के केन्द्र 
में भी मोमांसा की जो स्थिति थी, वह सर्वब-विदित है। उसीके उत्थान 
के लिए तो महामना मालवीय जी ने इन्हें पूवे-मीमांसा के प्रधाव- 
अध्यापक पद्‌ पर प्रतिष्ठित किया था । काशी में रहते हुए मीमांसा की 
जो सेवा उनने की-उसीका यह परिणाम था कि कल्नकत्ता-विश्वविद्यालय 
ने आदर के साथ इन्हें मीमांसा के आसन को सुशोमभित करने के लिए 

“आसन्त्रित किया । वर्तेमान में बंगाल सरकार के अन्वेषण-विभाग में 
स्मृति-पुराण-प्रोफेसर के पद्‌ पर आप काम कर रहे हैं। 

स० स० श्री कुप्पू स्वामों शास्त्रों के अनन्तर श्रों चिन्न-स्वासी 
-शास्त्री ही एक ऐसे व्यक्ति हँ-जिनने अपना सारा जीत्रन एकमात्र इस 
दशंन की सेवा करने में बताया हे । इस्र दुशंव पर उनका व्यापक 
अधिकार है । वे केवल इसके अध्यापक ही नहीं रहे हैं, अपितु उच्च- 
कोटि के लेखक भी हैं । वेदिक-साहित्य के भिन्न भिन्न अंगों के संपादन 
में अपने योग्य अधिकारी और विद्वान शिष्य श्री पद्टाभिराम शास्त्री के 

सहयोग से इनने जतना श्रम किया पा कर पाये 
हैं । तांड्य-महात्राह्मण, वृद्ती, आपत्तंब-श्रौतसृत्र, बोधायन-धम्म- 

' गहयसूत्र, मोमांसा-कोस्तुभ, तौतातितमततिज्षक आदि ५०, ६० ग्रन्थों 
के ये संपादक हैं | मीमांसा-न्याय-प्रकाश की जितनो अच्छी टीका इनने 
लिखी ह्वं-बेसी पहले कोई टीका नहीं थी। तंत्रसिद्धान्त-र॒व्नावलि ओर 
यज्ञतत्व-प्रकाश इनकी मौलिक रचनायें हैं। इनकी इन्हीं सेवाओं एज 
मद्दत्ताओं से प्रभावित हो कर भिन्न मिन्न प्रशासनों ने इन्हें जहाँ महा- 

-महोपाध्याय, वेद-विशारद, शाख-रत्नाकर आदि उच्च उप्राधियों से 
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संमानित किया है-वहाँ संस्क्ृत-जगत ने जयपुर जेसे प्रतिष्ठित संस्कृत- 
शिक्षा-केन्द्र के अ० भा० संस्कृत-साहित्य-सम्मेलन के यधिवेशन .का 
सभापति चुन कर अपतली अपार आस्था व्यक्त की है । 

ये सब प्रथ जहाँ उनके प्राकाशनिक वेदुष्य के साक्षी हे-वाँ 
आाचाये श्री पद्माभिराम शास्त्रों, पं० श्री राम स्वामो शास्त्रों, बाल-सुब्रह्मण्य 

शास्त्रों, ऋष्णमूर्ति शास्त्रों, वासुदेवाचाय, रामपदाथदास, महेश्वर शास्त्री 
आदि इनके स्नातक प्रसिद्ध सीमांसहों के रूप में उनके अध्यापन-कोशल 
के ज्वलन्त प्रमाण हैं । अतः यदि हम यह कहेँ कि अध्ययन, प्रचार और 
ध्रअ-प्रकाशन इन सभी दृष्टियों से सीमांस को सावदेशिक उत्थान को 
ओर के जाने बाला कोई व्यक्ति इस काल में इनकी समता के योग्य 
नहीं, तो मेरी दृष्टि से कोई अत्युक्ति नहीं होगी। हमारे सौभाग्य 
से अभी भी हुये बृद्धाबस्था के न देखते हुए मीमांसा को सेवा 
में संजरस हैं 

१३ महामहोपाध्याय डा० श्री उमेश मिश्र 
आधुनिक काल्ल के आरंभ में हम जिस प्रथम घारा को चर्चा कर 

आये हैं--ढा० श्री उमेश मिश्र उप्ती के अधिकृत संवाहक हैं। मिथित्ा 
के बिद्वानों को जन्म देने के लिए विख्यात गंजहरा नामक गाँव में 
संबत्‌ १६४२ में आपका जन्म हुआ | इनके पिता महामहोपाश्याय पै७ 
जयदेव मिश्र एवं चाचा पं० मधु-सूबन मिश्र भारत के सुविख्यात विद्वान 
थे। अपने पिताजो के अतिरिक्त इनने महामद्दोपाध्याय डा० भी गोपीनाथ 
कबिराज से रूस्कृत और दशन-साहित्य का अध्ययन किया। मीसांसां 
तो श्रापकी परंपगत बषौती रहो है--आप महामीमांसक भवनाथ मिश्र 
एवं शंकर मिश्र के दंशज हैं | एवं महामहोपाध्याय डा० गंगानाथ मा के 
पश्चात्‌ आप हो एक भारत के ब्रतिभाशाल्री विद्वान हँ--जिन्‍्हें प्रयाग 
क्श्िविद्यातय ने “हाक्टर ऊॉफ लेदसे” की उपाधि से संमानित 
किया । आच्यविया-सम्मैलस के दशेनं-घर्मशारत्र-विभागाध्यज्ञ (१६२३) 
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मैथिल्ली साहित्व परिषद्‌ के अध्यक्ष एवं प्रयाग विश्वनिद्यालय में 
(१६२३ से १६५२ तक) प्रोफेसर पद्‌ पर कास करते हुए आपने संस्कृत 
साहित्य की जो सेवा की 'है--वहू अपूर्व है। लेखनी पर आपका 
वब्यपक अधिकार रहा हे--यही कारण हैं कि अंग्रेजी, संस्कृत, हिन्दी 
ओर मेथिली इन चारों भाषाओं में इनके द्वारा लिखित, संपांद्त और 
प्रकाशित प्रन्थों की मात्रा सेकड़ों तह पहुँच चुकी है। १--कंसेप्शन 
झॉफ मेथे मेटिक्स अकार्डिा टू दा न्याय बेशषिऋ फल्लासफीो, २-मुरारि- 
मिश्रा व्यूज ओन्‌ मोधांसा, ३--म० स० चन्द्र के अनुसार मोँसांखा- 
तत्त्व-विचार, ४-श्वप्नतत्त-निरूपण, ५--शब्द्तरत्त्वानरूपण, ६-- 
मीमांसा-कुसुम/झली, ७--चार्वाकऋ-इशेन, ८--साख्यक्ारिका-टीकआऋा; 
६--सांख्यतत्वकासुदी का खंडन, १०-भारतीय-दशनों का समालो- 
चनात्मक इतिहास ( १४०० प्रृष्ठ में--जिसका प्रथम खंड, गअकाशित 
होचुका हे ) ११--गाता का तात्विक विचार तथा शंकर मत का 
आंतज्ञोचन, १९२--विद्यापति ठाकुर आदि आपको उच्च कोटि की 
रचनाय हैं--जो इनके व्यापक अध्ययन एवं गंभार वेदुध्य की ज्यलन्त 
साक्षिणो हैं | उन्हीं सब से प्रभावित होकर भारत-सरकार ने आपको 
मद्दामहोपध्याय पद से संमानित क्रिया है । 

अनुसन्धान आपका मुख्य ब्िषय रहा है। विशेषतः दश्शन- 
साहित्य के अनेक अविादत तथ्यों से हमें परिचित करा कर 
इनने अतिशय उपकृत किया हैं । मोसांसा केक्षेत्र में मुरारि मिश्र के 
सिद्धान्तों को हम आपके आलोचन से पूच बहुत कम जानते थे। और 
भी बहुत सो रचनाओं एवं लखकों को प्रकाश में लाने का भ्रेय आपको 
है। चाहे अध्यापन-परंपरा की दृष्टि सेन सदो, पर एक मूक-सेवक 
के रूप में मोमांसा को इनने जो मौलिझ और ठोस देन दा हँ--के 
झतिशय महनीय हैं | हमारा यह सोसाग्य है कि इतनी बुद्ध अवस्था 
के रहते हुए भो वे मिथित्रा रिसचे-इन्ध्टोल्थट के डाइरेक्टर पद पर 
अतिष्ठित होकर साहित्य-सेवा कर रहे हैं। विशेषकर यह गोरब को 
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बात है कि मिथिला की मिश्र-परंपरा में-जिसने सीमांसा को पर्याप्त 
प्रौद्ठिमा श्रदान की है, आज भो एक योग्य प्रतिनिधि इस ज्षोत्र में 
विराजमान है। सब से अधिक दृ्ष को बात यह है--जो बहुत कम 
सात्रा में देखने को मिल्रती हे कि आपकी संपूर्ण संततियां अति- 
शय योग्य हैं। आपके छे पुत्रों में प्रथम--डा० श्री जयकान्त मिश्र, 
एम० ए० डी० लिटद प्रयाग विश्वविद्यालय में अंग्रजी सख्राहित्य के 
अध्यापक हैं; द्ितीय--पं० विजयकान्त मिश्र एमू० ए० बिहार राजकीय 
आक्किओ्ोलोजी विभाग के अध्यक्ष, ढतोय--पँ० श्री कऋष्णऋन्त मिश्र' 
एम० ए० मिथित्ला-कालेज, दरभंगा में इतिहास के ओफेसर, चतुथें--पै० . 
श्री रमाकान्त प्रिश्व॒ एस० ए० रिसच-स्कालर, व अध्यापक, प्रयाग 
विश्वविद्यालय, पंचम श्री प्रभाकान्त मिश्र एस० ए. एल० एल० बी८;, प्रयाग 
विश्वविद्याल षष्ठ--पं० सुधाकानत मिश्र इलाहाबाद में अनुसन्धान 
के विद्यार्थी हैं। निश्चय ही इस दिशा में डाक्टर साहब जेसा तपरवों 
मित्नना बहुत दुलेभ है। पाश्चात्य-साहित्य और शिक्षा में निष्णात' 
होते हुए भी भारतीय संस्कृति में अनन्य आत्था व निष्ठा आपके 
जीवन की प्रमुख विशेषता है--जिसे प्रतिदिन हम इनके आचार- 
व्यवहार में क्रियात्मक देखते हैं। अभी भी आप और आपकी परंपरा 
से मीमांसा-दशंन को बहुत आशाएं हैं । 

१४ श्री दी० आर० चिन्तामणि 
महामहोपाध्याय श्री कुप्पू स्वामी शास्त्री के अधान शिष्यों में 

आपको गणना है । उनसे मोमांसा-दशन का व्यापक अध्ययन कर इनसे 
अपना थीसिस भी“डाक्टर ओफ”फिल्लासफी” पद्वी के लिए “मीमांसा का 
इतिहास” विषय पर लिखा--जिसका पृणंशः प्रद्राशन न होने पर भी 
कुछ कुछ स्वतंत्र लेखों के रूप में मद्रास ओरियण्टल रिसच जनरत्न में. 
प्रकाशन होचका है | इसके अतिरिक्त भो इस विषय पर इनने अनेक 
स्वतंत्र ग्रन्थ सी लिखे। आपने मद्रास विश्वविद्यालय के सीनियर: 
संस्कृतु लेकचरार पद.को अलंकृत किया । 
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१५ श्री रामस्वामी शास्त्री 
छापका मीसांसा-दशन के साथ साथ संस्कृत-साहित्य के अन्य- 

झा गों पर भी अच्छा अधिकार हे | जेसा कि हम पहले कह चुके हैं-- 
इसने तिरुवेथ्यार संस्कृत कालेज में म० स० श्रो चित्र-स्वामीजो से 
मीमांसा-द्शन का अध्ययन किया । आप अनेक वर्षा से बडौदा-राज्य ' 
के जगत्‌-प्रःसद्ध पुस्तकालय के श्रोत-पंडित पद पर काम कर रहे हैं। . 
आपके तत्त्वावधान व संपादकता में गायकवाड़्‌ संस्कृत सीरोज आदि 
प्रकाशन-संस्थाओं द्वारा मीमांसा व अन्य विषयों के अनेक अन्थों का भी - 
प्रकाशन हुआ है । पाथ-सारथि की न्यायरव्नमाला उनमें प्रमुख हे-- 
जिस पर इनका अ ग्रेजी में समालोचनात्मक आक्कथन भी विद्यमान 
है। इन्हें अग्न जो और संस्कृत दोनों भाषाओं पर समान अधिकार है। 

१६ आचाय श्री पट्टामिराम शास्त्री 
श्री चिन्नस्वासी जो के अजन्तर श्री कुप्पुस्वामी-शास्त्रों-परंपरा. 

का उचित प्रतिनिधित्व उन्हीं के योग्य शिष्य श्री पद्टाभिराम शाल्री 
में आ रहा है । सन्‌ १६०८ ई० में मद्रास प्रान्त के पेलाशूर गा६वे 
( कांचो मंडल ) में श्रीमती लक्ष्मी देवी के गर्म से इनका जन्म हुआ। 
झापके पिता पं० श्री ऋष्णशर्मा नाथ आ।कड़ जिले के पुलिस सुपरिन्दे- 
न्डेन्ट पद पर काम करते थे | बनारस में अध्ययन कर आपने उत्तम 
श्रेणी में सीमांसाचारय, साहित्याचायें एवं न्यायाचाय परीक्षाएं उत्तीणे 
की--एवं पूजनीय म,लवीयजी ने तत्काल ही आपकी हिन्दू विश्वविद्यालय 
में मीमांसा के सहायक प्रोफेसर एवं १६३६ में प्रधान प्रोफेसर पद पर 
नियुक्ति की | संस्कृत साहित्य के सभी अज्लों पर शाश्त्रोजो का अच्छा 
अधिकार है। उनकी बिढ॒त्ता एवं सर्वेतोमुख प्रतिभा को देख कर हो 
मालवायजो ने इन्हें स्थानीय अधिकारियों की प्रार्थना पर महाराज 
संस्कृत कालेज जयपुर के अध्यक्ष पद्‌ पर सन्‌ १६४४ में भेजा । वहाँ 
८ वर्ष कार्य करने के अनन्तर सन्‌ १६४२ ई० में कलकत्ता विश्वविद्यालय 
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ने सीमांसा आसन को सुरोभितं करने के लिए आपको आदर के साथ 
आसंत्रित किया--बतेमान में भी आप उच्ची पद पर काम कर रहे हैं । 

: शास्त्रोजी की सबसे बड़ो विशेषता उनको सर्वतोमुख गति है। वे 
'एक कुशल दाशंनिक, रसिहू साहित्यकझ्नार, सरस अध्यापक, श्रेष्ठ लेखक 
प्रभावशाली वक्ता एवं योग्य शासक हैं। उत्तर-प्रदेश में मोमांसा-प्रचार 
के अतिरिक्त राजस्थान जेसे विस्तृत प्रान्त में मोमांसा का स्त्रोत संचार 
करना आपका अनुपम स्मारक है। भारत के कोने कोने में आपके सैकड़ों 
'सतातक मीमांसा का कार्य कर रहे हैं। केवज्ञ इन सब हूपों में ही नहीं 
अपितु एक कुशल नियामक के रूप में इनने राजस्थान के संस्क्ृव-जगतू 
की जिस उन्नति की ओर अग्नसर किया है--बह प्रशंसनोय है । 

लेखनी पर आप हर व्यापक अधिकार है--ओऔर जेसा कि ऊपर 
कहा जा चुका है--इनने अपने गुरुजी के साथ व खतन्त्र रूप से प्रायः 
४० ६० प्रन्‍्थों का लेखन व संपादन किया है। तांड्य-महा-नत्राह्मण 
शतपथ-नब्राद्मण, बेद्‌-प्रकाश, जेमनोय-न्यायमाला, तौतातितमर्तातलक 
आपर्तंबगृहय तथा धम-सूत्र, कृत्यकल्पतरु, बहती, भट्टप्रभाकरयोसे- 
भेद:, अथे संप्रह, तत्रसिद्धान्त-र॒त्नावलो, रामायण-संप्रह, सनातन-- 
घर्मोद्वार, मीमांसा-न्याय-प्रकाश, शाबर-भाष्य, ध्वन्यालोक, सोमांसा- 
चुश नोदय, जयवंश-मदाकाव्य, प्रमाण-संजरी शास्त्रदीपिका और प्रररण- 
पंचिका आदि उनमें प्रमुख हैं । मामांसा का ऐसा कोई प्रन्थ नहीं है-- 
जिस पर इनने काम नहीं किया हो--यह भा यदि कहा जाये, तो कोई 

_अत्युक्ति नहीं है। यदहो कारण है कि भारत के विद्वानों ने इन्हें”? 
“भीमांसान्याय केसरी”, व राजस्थान के राजग्रमुख ने “विद्या-सागर” 
“से गौरवपूर्य परों से संधानित किया है। अभो संस्क्तत-जगत्‌ और 
विशेषकर मोमांसा -द्शेन को आपसे बहुत सी बआशायें हैं। एक दो 
बूद्धों को छोड़कर कार्ये-चेंद में उतरे हुए आप द्वो ऐसे ठ्प्रक्ि हैं-- 
बज बके कंधों पर मोसांसा को सेत्रा का सार है ओर यह सो ठोछ है कि 
ये उसके इचिव अविकार हैं -जिनमें अःकर सब परंपरायें घुरत्तित हैं । 
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इन रुब गण्य मान्य विद्वानों के »तिरिक्त सारे देश में सकड़ों 
विद्वान्‌ भिन्न भिन्न रूपों में मीमांसा की सेवा कर रहे हैं। इनमें बहुत 
से तो-मुझ साधक हैं - जिनकी सेवायें जितनी अधिक अबिद्त हैँं-- 
उतनी द्वी महलनीय भी हैं। कुछ एक ने ससय ससय पर भिन्न भिन्न 

' असंगों में विभिन्न रूपों में मीमांसा का ध्यान रखते हुए उसकी अधिकृत 
चर्चाए की ॥ पक्का वेद दतान पर नी उस अब्ज । पाश्चात्य विद्वानों में भारतीय दर्शन का इतिद्वास 

. लखते हुए श्री मैक्समूलर ने इस दशन पर भी एक अध्याय लिखा 
' है। हमारे उपराष्ट्रपति डा० श्री राधाकृष्णन भी इसी प्रकार की . चर्चा 
में इस दशंन को नहीं भुला पाये हैं । महापंडित राहुल 
सांकल्यायन ने अपने दर्शन-द्ग्द्शन में चाहे इसे पुरोहितों 
की विद्या ही कही हो, पर इसे आदरपूर्ण स्थान अवश्य दिया है। 
आचाये श्री बल्दैव छपाध्यय्र-ने-जो कि आध्यात्मिक साहित्य 
के क्षेत्र में उच्चकोटि के लेखक हैं-भी अपने भारतीय-दशन में एक 
संक्षिप्त और सारगरमित विवेचन इस शास्त्र का भी उपस्थित किया है । 
विशेषकर हिन्दी के क्षेत्र में देन जेसे विषयों को अस्तुत करने का सबसे 
अधिक श्रेय आप ही को है और आप से हिन्दी-दर्शन-साहित्य को 
पर्याप्त आशायें हैं। संस्क्रत विद्या के इतिहास के लेखक श्री कपिलदेव ने 

” इस बिषय पर अच्छा प्रकाश ढाला है। डा० श्री कुन्जन राजा और श्री 
माधवकृष्ण शर्मा ने-जो कि ४ नुरून्धान की दृष्टि से प्राच्य साहित्य के. 

' संग्रानित विद्वान हैं-भी भिन्न ैन्न छहुसून्धास्पूए लेखों हारा इस 
दशन की अनेक मौलिक देंन दी हैं ण्वं दे रहे हैं। इस तरह प्रत्यक्ष 
ओर अअत्यक्ष रूप से नेक साधक बीसवीं शताब्दी के इस महन्‌ 
संक्रमण -काल में भी हस दर्शन की ठोस रुेवा कर रहे हैं। हम इन 
सभी के प्रति दृतज्ञ हैं और इनकी सेवाओं के कारण गौरवान्वित हैं। 
हमारा विश्यास है कि मीमासा का भरविध्य साहित्यिक दृष्ठि से 
सवेथा उच्च्चल है । 



मीमांसा की उपयोगिता (३०७) 

एक शात्त्रीय उदाहरण से इस तथ्य का स्पष्टीकरण किया जा 
रहा हे-धर्स मीमांसा का ग्रतिपाथ विषय हैं और उसकी परिभाषा की 
जब चर्चा उसमें सबसे ' प्रथम अस्तुत होती है-तो वहाँ और और 
विशेषणों के साथ स्पष्ट रूप से यह भी घोषित कर दिया जाता है 
कि जो प्रयोजन वाला हो” बह घर्म है-यद सब कुछ अन्य भाग 
उसमें विद्यमान हैं और प्रयोजनवत्ता नहीं दै-तो कोई भी ममांसक 
जसे धर्म के रूप में श्बीकृत करने के लिए तेयार नहीं है। इस प्रयोजन 
की आगे चल कर जब व्याख्या की गई तो मुख्यतया इसे दो भागों में 
बांटा गया-रष्ट और अहृष्ट | दृष्ट से यहाँ अभिप्राय लौकिक 
अदृष्ट से अलोकिक का है। इन दोनों प्रयोज्ननों के आबल्य-दोबेल्य- 
निणय का जब प्रसंग आया, तो सब्समति से यह निर्णय किया गया 
कि “जब तक लौकिक यां दृष्ट प्रयोजन मिलता है तब तक अलौकिक 
या अदृष्ट की तो केल्पता तक करना अन्याय हे”। इससे दम सहज 
दी उपयुक्त तथ्य की सत्यता तक पहुँच जाते हैँ-जिसके द्वारा हमने 
यह प्रतिपादित किया है । मोमांसा- दर्शन उपयोगितावाद के प्रवर्तन की 
टष्टि से सब से पहला दर्शन है। इस उपयोगिता में भी बह अलौकिक 
उपयोगिता की अपेज्ञा लो किक उपयोगिता को अधिक महत्व देता है । 
यह भी उपयुक्त उदाहरण से सिद्ध है ।इसी लिए तो इस दरशेन 
को लोक और वेद के समन्वय की प्रस्तावना कद्दा जा सकता है । 

यह तो हुआ-एक मौल्लक दृष्टिकोण | इसके अतिरिक्त भी हम 
मीमांसा की उपयोगिता अनेक दृष्टि से आंक सकते हैं । क्या क्ोकिक, 
क्या अलौकिक या पारलौकिक, कया सामाजिक, क्‍या धार्मिक और 
क्या शास्त्रीय सभो प्रकारों से भीमांसा में दस व्यापक उपयोगिता के 
दर्शन करते हैं। इसके एक हजार से अधिक अधिकरणों या न्यायातयों 
दवरा जो सिद्धान्त या नि्ेय प्रत्तुत छिये गये हें-उनपे केवल एक भाग, 
संप्रदाय या समाज नहीं, अपितु सारा अगरम और उसकी परंपरायें 

१--चोदनालक्षणोज्यों धर्म: ( जेमिनि ) 
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प्रभावित ही नहीं-पर ओतप्रोत भी हैं। सेंकड्ों से ऊपर न्याय इन 
अधिऋरणों के हारा सिद्ध किये गये-जिन ही जिवेचना करने के लिए ए% 
स्वतत्त्र ग्रन्थ, चाहिए। ऐसा कोई शास्त्र चहीं-जिसने इनको आदर 
दे कर स्वर्य को कृत्य नरीं दिया हो।ऐसा कोई जिचारक नहीं 
हुआ-जिसने अपने विचारों के सम्रथेव के ज्ञिए उब्क़ी शरण न ली हो- 
ओर ऐसा कोई घत्र॒त्ता नहीं हुआ-जिप्रद्ो उनसे पथ-प्रदर्शन न 
मिन्ञा हो। यदि इनका संकत्व * मात्र भो किया जाये-तो इस ग्रन्थ 
का आहार दिंगुणित हो जायवा। .ऐसो दशा में मीमांसा. की 
उपयोगिता का वर्णन करना एक सहज .कार्य नहीं. है-बद .इतनी 
व्यापह और प्रसरणशीज्ञ. है-जिसे इसः स्तम्भ में सोमित . करना 
एकमात्र दुस्स।हस है-पर वह भी इसलिए किया जा रहा है, क्‍योंकि 
आज के युग की प्रथा है । 

संविधान पर प्रभाव 
, सबसे पहले हम धरमम-शास्त्र को लें-जो हमारे जीवन का तत्का- 

लीन नियामक शास्त्र था | उस्ते हव॒ भारत का एक संविवान कह संहऋते 
हैं। भारत के इस संविधान के निर्माय में सव परे अधिक सहायता इस 
देन ने दी | इप्के अधिरुरणों के सिद्दान्त आज के न्यायालयों की 
तरह इस; विधान के निर्माताओं के प्र रणा--दा पक रहे। जेसे कोई 
व्यक्ति अपने पुत्रों की बाल्यावस्था में ही मरते समय अपनी संपत्ति के 
ज्षिए “मेरे मरने के अवन्तर मेरी संयूर्ण संपत्ति की स्वामिनी भेरो स्त्रो 
होगी--और जब मेरे पुत्र युवक (बाज्षिग) हो जायेंगे तो वे मेरी संपत्ति के 
पूरे अधिकारों होंगे” यह भत्िष्यतू-वित्रण ( बसीयतनामा ) लिखकर 
जाता है। यहाँ यह संशय होगा #ि क्या स्लो वस्तुतः स्रामिनी हैं -अथवा 
पुत्र है । स्वाधी शब्द का प्रयोग खो के साथ भो क्रिया गया है और पुत्र 
के साथ भी | सीमांस। के सप्रत्त जब यह प्रश्व विचारा थे उपस्थित होगा, 
तो बह निशय देधो--छंपत्ति का सर्वाधिछार पुत्रों को है--ख्रो को नहीं। 
४०७७ कमााााभााााकाभााआभआआ३ जहा ३ कमल लत लल हा आल ललकीलन कब अली नकल लकब 

१--“देदिये इनका संकद्षन-जोकितन्वायाजंत्रि क्रे तीनों ऋब ६ . 
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ख्ी के साथ स्वामी शब्द का प्रयोग प्रबंध-ऊत्री या रक्षयित्रों के 
अभिपश्राय में है और पुत्रों के साथ वास्तविक अथ में । इस प्रडार दिन्‍्दू- 
कानून के निर्माण में जहां इस दशंव का मौलिक भाग रहा--बहाँ 
उसके अभिप्रायों की यथाथता के बोधन में भी। इसी लिए मीमांसा- 
ज्ञान से शुन्य धर्-शांख्री को हमारे इतिहास ने कोई मद्त्ता नहों दी । 
वस्तुतः यही धम-शास्त्र का आधार ही क्या वास्तविक धर्म--शास्र है । 
इसके ज्ञान के बिना घमम-शाञत्र का पांडित्य तो दूर रहय-पामान्य ज्ञान 
भी असंभव है । . ३ “हँ 

एक उदाहरण और इसकी स्पष्टता के लिए आवश्यक है । धर्म शास्त्र 
ने राजां के क्तेंव्यों के संबंध में विस्तृत चर्चा करते हुः उप्तको आदेरा ' 
दिया-- | 

“व्यवहारात्र पः परयेत्‌ 
अर्थात्‌ राजा स्वये सजकीय कार्यों का निरीक्षण करे | इसी विधान 

का जब विस्तृत विश्लेषय किया गया और केक्ल राज! के लिए इतने 
विशाल्न कार्यो की देखरेख असंभत्र स्री प्रतीत होने लगी--तो धर्म -शास्त्र 
ने इस अनुशा ध्षन को कुद्धश शिथिल क्रिया और कहां-* 

अपश्यता कार्यशाद्‌ व्यत्रद्मसत्न पेय तु । 
सभ्येः सह नियोकव्यों त्राह्मएः सबेबस विद ॥ 

अर्थात्‌. यदि कार्यों को प्रचुएवा के कारण राजा इन सब व्यव्द्ारों 
को नहीं देख पाये-तो उसे संपूर्ण विधान के ज्ञाता आाह्म ण की नियुक्त 
उसके सभ्य वर्ग के साथ करनों चादिये। यहाँ धर्म शब्द का अथो 
अत्यन्त व्यापक है। पर यह सब जो भाग हमारे संविधान ने दिखाया, 
वह एक मात्र सीमांसा के आश्रय पर | मीमांसा नें गंभीर बिवेचन के 
पश्चात्‌ प्रतनिधि-परिप्रह-न्याय सिद्ध ' की अर्थात्‌ जब मुख्य वत्तु किन्‍हीं 
भी कारणों से अनुपस्थित या अआाप्त हो, तो उश्के अभाव में उसक्के 

“१०-(६--र--४) शास्तर-दीपिका 
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प्रतिनिधि के द्वारा वही कार्य लिय। जा सकता है। अतएव वह नियोज- 
मान जाझण राजा का प्रतिनिधि हे--ओर निरीक्षण का अधिकारी है। 
केवज्ञ एक दिशा में हो नहों, लोक ओर शास्त्र सभी ओर प्रतिनिधि-परि- 
ग्रह व्याय का व्यापक अचार हुआआ-मीमांस। की इस संत्षिप्त अपितु 
प्रभावपू्ण देन ने सबझो लाभ पहुँचाया। आज वादो ग्रतिवादों वक्नील 
को अपना प्रातिनिध्य सौंप कर लिश्चिन्‍न्त हो जाते हँ--शासकऋ के हजारों 
प्रतितिधि उसके नाम प्‌ सब काम चलाते हैं। यहां तक कि आम 
जनता भी अपने प्रतिनिधि चुन कर अपना सारा भाग्य-विधान हस्कूँ 
भेंट कर देती है। ये सारो विधान--प्भायें ओर ससदू हमारी इसी 
न्याय के जोते जागते स्वरूप हैं । इसीसे हम अनुमान लगा सकते हैं कि 
मोमांसा ने किस प्रकार हमारे संविध न और जं,वत को प्रभावित किया 
य उसके एक एक निर्णय का कितना व्यापक महत्व दहै--जिसका आदर 
आज्ञ के संविधान को भी करना पड़ा हे । प्रतिनिधि परि- 
प्रह वी आज के संविधान की प्ु्ठ-भूति है. । यदि मीमांध्षा के नि्णेयों 
की व्याझ्या कर उहें छ्याज्ञ के संबिधान के साथ भी संयुक्त किये जायें - 
तो मेरा यह दृह विश्वास और दावा है कि एक एक प्रष्ठ में हम मोमांसा 
के निणयों को पायेंगे। इसके निहूपण के जिए एक खतन्त्र ग्रंथ की 
आवश्यञता है। 

साहित्यिक महत्व 
मीमांसा के “* क. ख. ग'*'से अपरिचित फ़िर भो दुशमही अनेक 

पंडितमानिषों द्वारा मुझे यह सुनने का दुर्भाग्य मिला है कि “मो्मांसा 
एक गया बीता विषय है और उसके विद्यार्थी को संस्कृत-सादित्य या 
संस्कृत -माषा-संबन्धी ज्ञान नहीं होता”! | उनको इस आ।न्ति के निराकरण 
के लिए ही मुझे; यह कष्ट करना पड़ रद्दा है! कभी भी मोमांसा का दृष्टि 
कोय एकतोमुंख नहीं रंहा-ऐसा कोई विषय नहीं छोड़ा गया-जिसकी ओर 
इसके विचारकों का ध्यान नहीं गया हो। यह तो हस पहले ईं। बता चुके 
हैं कि रटने की अपेत्ता सदा दी मीमांसा ने विचार को अधावता दी 

४ ४ ७ 

है। केवढ्व कुछ एक सूत्र या श्लोक रटकर कोई फ्रीऋंस ६. न बना हैं. आर 
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मैन हो सेकेंता है। योग्यता और विंचारंशक्ति को ही यहाँ प्राधान्य 

मिला है--ऐसी स्थिति में इसके विद्यार्थी को भारताहक नहीं कहां जा 
सर्कता । विशेषता तो यह है कि साहित्यिक दृष्टि से भों हम कभी 
नहीं पिछड़ पाये। साहित्य के रत, वृत्ति और अथ की महत्ता आदि 
अनिंवाय अंगों ५२ मीमांसकों ने अपने स्वतन्त्र सिद्धान्त स्थिर किये। 
रेस के विषय में मोमांखा का जो दृष्टिकोण है-साहित्य का भ्रत्येक 
विद्यार्थी उसका अव्ययत अनिवार्य रूप से करता है ।. भट्ट लोल्लट का 
उतत्तिवाद्‌ इसी विचार-धारा को देन है। वृत्तियों की जहां चर्चा 
उपस्थित होतो है-बहां भो हम अपने निज्ञी सिद्ध/न्त रखते हैं | अभिषा 
लक्षणा और व्यंजना के अतिरिक्त भो हमने गौणी और तात्पर्या नाम दी 
वृत्तियां स्वीकृत की हैं। उनकी थापना क्रिसी आम्रह से नहीं, अपितु 
तंके और आवश्यकता के आधार पर की गई हैं। अथ की प्यभिव्यक्ति 
के संबन्ध में साहित्य के उच्च त्रिद्यार्यी अभिद्दितान्वयवाद्‌ और अल्चि- 
तामिधानवाद के नाम से जिन सिद्धान्तों का अध्ययत्र उच्च कक्षाओं 
में करते हँ-वे सब इसो की देन हें | साहिय के कुब॒लयानन्द्‌ आदि उच्च 
कोटि के ग्रथों के ऐसे अनेक स्थत्ल हैं-- जिनझा सममरा 
यो समेमंना मोसांसा के ज्ञान के बिना असंभव है। अतः दामांसा 
एक शुष्क दुशने द्वी नहीं है -- अपितु साहिलिक टृष्ट 
से भी उसका एक सिजो स्थान है और साहित्य के मुख्य मुख्य 
अंग के विवेचन में उसकी मददान्‌ उपयोगिता है। यह सब जाने विना 
इस गंभीर ओर पवित्र बिचार-शात्त्र पर इधर उधर के आत्ेत करना 
महान पप॑ है । 

अन्य शास्त्रों से सम्बन्ध 
. इन सब के अतिरिक्त भी अन्य शॉस्तों के अध्ययन में मीमांसा की 

सहायता परम अपेक्षणीय है। वेदान्त के साथ उसका जो घनिष्ठ संबन्ध 
' है और उसमें मीमांसा का जो उपयोग दे-उसक पूर्ण विबरण गत कांड 
में किया जा चुका है। न्याय भी स्थान स्थान पर पूलपतक्ष के छूप में इसे 
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: संमानित कर इसकी महत्ता का दोतन करता है। वंयाकरण के सिद्धान्तों 
का सर्वोत्तम प्रतिपादक प्रन्थ “बेयाकरण-भूषण-सार” तो मेरी दृष्टि से 
तब तक नहीं समझा समझाया जा सकता-जब तक उसमें प्रतिपादित 
मीमांसा के सिद्धान्तों की गहराई न ज्ञान ली जाये। इस प्रकार लोक, 
वेद और शास्त्र सभी दृष्टियों से इस दर्शन ने हमारे दीवन को इतनी 
अगाधता के साथ प्रभावित किया है कि चारों ओर इसकी उपयोगिता 
ही उपयोगिता के दशन होते हैं । 

पेदिक मान्यता 

ये सब तो हुई लौकिक चर्चायं--इनके अतिरिक्त इस दर्शन का 
प्रादुर्भाव हैं| बेदिक मान्यता के आधार पर हुआ है | जहाँ मोमांसा के 
प्रारभ करने का प्रश्न आता है-तहाँ सबसे पहले यह अश्न उपस्थित 
होता है कि क्‍या हमें ऐसा करने के लिए वेद अनुमति दे रहा है । इस 
प्रश्न का व्यापक समाधान किया गया आर इसके अनन्तर ही विषय पर 
लेखनी चलाई गई। इस विचार का सुक्ष्म रूप निम्न प्रकार से है-- 

वेद ने “स्वाध्यायो<ध्येतव्य+? इस बाक्य के हारा स्वाध्याय श्रध्ययन 
का विधान किया। यहाँ अध्ययन शब्द का अभिम्माय गुरुमुखोब्ारणालु- 
बारण है ( अर्थात्‌ कंठस्थ-मात्र कर लेना ) या अथं ज्ञान ऐसा संशय 
होने पर रटने मात्र को ही अध्ययन नहीं साना गया, अपितु अथ ज्ञान 
हो को उसका लक्ष्य स्वीकार किया गया है। यदि हम वेद को केवल 
घोद लें और उसके अथ ज्ञान तक जाने का यत्न भी न करें तो यह 
बुरा ही नहीं, अपितु वेद में निहित दस तत्वज्ञान की राशि की अवददेलना 
या अपमान भी है । देद १पदकर उसका अथ ज्ञान नहीं रखने पाले 
व्यक्ति की तो दही रिथति होती है-जो स्थिति बोझ ढोने वाले खंभे या 
किताबें ठोने बाले गधे की दो सकती है-- | 

वथाय॒ुरय भारहार: यः किल्लाधीत्य बेदसथ न विजानाति” 
झतः ञ थज्ञान के सहित किये गये अध्ययन का दी वारतविक मद्दत्त्व है। 
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विधि-वाक्य का तो सदा यह दाये होता है. कि वह किसी अपू् वस्तु का 
विधान करे । यह अध्ययन तो लोक से ही प्राप्त हो गया था, फिर इसके 
विधान की कोई आवश्यकता ही नहीं रह गईं थी। ऐसा होते हुए भी 
“ध्वाध्यायो5ध्येवव्य/? इस विधि के द्वारा जो विधान किया गया--बह 
अध्ययन के साथ अर्थज्ञान की अनिवार्यता युक्त करने के लिए है। 
इसी को दुसरे शब्दों में नियम-विधि कहा जा सकता ह--डिसका 
आकार कर्मकांड के क्ेत्र में यह होगा--“अथेज्ञान पूवेंक किये हुए कर्म 
ही फलाधायक हो सकते हैं-अन्य नहीं?” | 

यह अथज्ञान ही वस्तुतः अध्ययन का दृष्ट फल है--जब हमें 
प्रत्यक्ष रूप से यह ग्राप्त हो रहा है--तो किसी अद्ृष्ट फल के कल्पित 

करने की कोई आवश्यकता ही नहीं रह जाती | इस अकार जब हम अथे- 

ज्ञान की अनिवार्यता को शिरोधार्य कर लेते हैँ--वो हमें तत्कात् 

विचार दी शरण लेनी पढ़ती है । बयोंक्ति बचार के बिना अथ ज्ञान 

असंभव है। यह बिचार की आवश्यकता द्वी मीर्मासा शास्त्र के प्रति 

प्रयोजक है और इसी माध्यम से उपय क् परंपरा के अनुसार वेद इस 

शाप्त्र को मान्यता ही नहीं देता, अपितु इसकी उत्पत्ति तक के लिये 

प्रेरणा प्रदान करता है । 

यद्यपि अर्थज्ञान के त्रिए शब्द्शास्त्र, उपमान, कोश, आप्तवाक्‍्य, 

व्यवध्वर, संनिधि, विप्रयोग, झरादि अनेक नियामक हैँ--तथापि_ विचार- 

शास्त्र के अभाव में इन सब से काम लाना असंभव नहीं, तो कठिन 

अवश्य है। हम एक ही उदाहरण द्वारा इस तथ्य को पुष्ट कर देना 

चाहते हैं-- वेद ने एक प्रस॑ग में विधान किया-- अक्ताः शकरा उपद- 

आरति” अर्थात्‌ भीगी हुई शक्कर से हवन करे। अब यह शश्न उपस्थित 

हुआ कि इन श्कराओं का अंजन ( भिगोना ) किसके द्वारा किया जाये- 
घो से, वैल से या अन्य किसी द्रव्य से । ऊपर बताये हुये सारे शास्त्रों का 

उपयोग कर देख लीजिये-इस अश्न का समाधान उनसे नहीं हो सकेगा। 

: ऐसी दशा में म्रीमांसा की शरण केसे के सिवा कोई चारा डी नहीं रह 
कै 
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 जाता.। विचार-शारत्र ने ऐसे प्रसंग में निर्णय दिया-/घी से अजन 
करना चाहिये, क्योंकि “आयुर्वे घृतम”? (घी ही आयु है) इत्यादि 
प्रशरित-बाव यों के हारा की गई उसकी प्रशंसायें उसके उपादान की 
प्ररणा देती हैं। 

...._ इस संक्षिप्त निहपण से हम विचार-शार्त्र की आवश्यकता और 
विशेषतः इसकी वेद्‌-- प्रयुक्तता के निष्कष पर पहुँच जाते हैं | वेदाथ के 
ज्ञान में इसकी सहायता अनिवाय रूप से अपेक्षित है। उलमे हुए 
वाक्य के अथ समझाने में इसकी सशक्तता को देख कर ही तो इसे 
वाक्य-शास्त्र जेसे गोरब-पूर्ण पंद से संमानित किया गया है। अत 
जितनी इसकी लौकिक और शास्त्रीय उपयोगिताएँ हैं, उनसे भी कहीं 

- अधिक बेदिक उपयोगिताए' या मान्यताएं हैं । मीमांसा के प्रत्येक प्रन्थ में 
इस बेदिक मान्यता का पूर्ण विश्लेषण है । 



ज्ञान काठ 





सामान्य-परिवय 
इस ग्रन्थ के प्रथम कारड का लक्ष्य मीमांसा की सामान्य रुपरेखा 

रखने की दृष्टि से उसको संपूर्ण विचार-धाराओं, उनके अबतेकों एवं 
अन्य दशनों के साथ उम्रके सबन्ध व उपयोगिताओं की चर्चा करनी 
थो। ये सब चर्चायें मोलिक और ग्रायः ह्वतन्त्र थीं। उन सब को हम 
एक दिशा में प्रत्तुत किये गये विचार कह सझते हैं--जिनमें मीमांधा 
के उदय से लेकर अब तक को गणनीय घटनाओं पर सपात्नोचनात्मक 
प्रयात्नी द्वारा प्रकाश डाला गया है--इसी लिए उस भाग को “विचार 
कांड” के नाम से संबोधित किया गया। जैसा कि गत कांड में लिखा 
जा चुका है कि सीमांसा एक दर्शन है । कमें-कांड के सिद्धांतों के प्रति- 
पादन के साथ साथ दाशनिकता को दृष्टि से भो हम उसे किसों भी रूप 
में पिछड़ा हुआ नहीं पाते। उसच्ो इस दाश निकता की पुष्टि के लिए . 
स्रामान्य रूप से विचार-आंड में बहुत कुछ लिखा जा चुका हे । अब 
इसके अप्रिम भाग ज्ञान-कंड के द्वारा हम इसकी उसी दाशेनिकता को 
प्रत्यक्ष रूप में दिखाना चाहते हैं। वह एक प्रकार का सिद्धान्त-निहपण 
भाग था; तो यह उसका उदाहरणों दारा प्रमायो-ऋरण है। इस हतम्म 

. के द्वारा मीधांसा के मौलिक म्न्तव्यों का प्रदेश कर हम अपनो इस 
घोषश को क्रियात्मकू रूप में दिखाना चाहते हैं. कि “सीमांसा एक 
स्वंतन्त्र दंशने है और वह दाशेनिकत्त की दृष्टि से भी सर्वेथा संपन्न 
है” | इसी उद्द श्य से ज्ञानझ्रांड की रचना की जा रही दहै-इसके द्वारा 
शब्द, अथ , पद, पदाथ , वाक्याथ, ईश्वर, वेद, आत्मा, प्रमाण आदि 
संपूर्ण विषयों पर मोमांसा के संतठ्यों का संकलन -मांत्र ही प्रस्तुत नहीं 
किया जायेगा, अपितु अन्य शालों के पिद्वान्तों को अपेज्ञा दनक्ी आव- 
श्यकता, उपयोगिता और महत्ता का भी प्रकाशन व स्थापना द्ोगो । ये 
सब मे रे व्यक्तिगत विचार न हो कर पूरे मोमाता-शस्त्र रर आधारित 
विषय हैं-इसोलिए इन्हें विचाए कांड में स्थान नहीं मिल सआा। एके 
प्रकार से यह मोमांघा के ज्ञाव-तवनीत को निधि दैजिसे संपूर्ण शास्त्र . 
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का मंथन कर निकाला गया है-इसीलिए इस. भंडार क्रो' “ज्ञान-कांड” 
जेसी गंभीर आख्या से सम्राख्यात किया गया है। इसमें स्वतंत्र खतंत्र 
स्ंभों के रूप में सबंथा मौलिक दृष्टि से मीमांसा के मंतव्यों की प्रस्ता- 
बना की जायेगी। मेरा विश्वास है कि इससे मीसांसा की सामान्य रूप 
रेखा (विचार-क्रांड के द्वारा) के जानने के अनन्तर किसी भी 
विचारशील पाठक में स्वतः सप्तुद्त स्िद्धान्व-ज्ञान-पिपासा की शान्ति 
होगी और वह तृप्ति का अतुभव करेगा । 



१०इव्य्र 
संस्कृत की ऐश्वर्याथंक ईश धातु से “ईष्ठे इति ईश्वर” इस 

व्युतपत्ति में वरच_* प्रत्यय होने पर ईश्वर)" शब्द सिद्ध होता है- 
जिससे सबंतः सम सर्वेतंत्र-सवतंत्र सत्ता का आभास होता है । 

: पौराणिक साहित्य में यही भगवान्‌ शब्द से अभिप्रेत है-जिसमें संपूर्ण 
ऐश्व्ये, (धर्म, हे यश, श्री, ( लक्ष्मी, शोभा ) ज्ञान और वैराग्य इन सभी 
का पूर्ण रूप से समावेश है। लोक ज्ञान, ऐश्वय व श्रभुत्व की इस 
पराकाष्ठामयी सत्ता से अत्यधिक प्रभावित है और ब्रह्म आदि की 
अपेक्षा यही जन-साधारण के अधिक संपर्क में है। जनता इसे अपनी 
भावनाओं के अनुसार अनेक रुपों में देखती है-तथा इसे स्थावर 
एवं ज॑ंगम जगत्‌ का सर्वाधिकारी व भाग्य-विधाता मानती हुईं अपनी 
विपन्न अवस्था में इसके समक्ष आत्मसमपंण कर शान्ति की सांस छंती 
है। व्यास के ऋष्टाद्श पुराय इसी के नानारूपों के घोदक हैं-- 
भिन्न यु दशेनों ने भी इसका भमाहात्म्य अनेक प्रकारों से उपवर्णित 
किया है। 

.... वैदान्त के अलुसार “एकमेवाद्वितीयं त्क्ष” इस मोलिक सिद्धान्त 
के अनुरूप त्रद्म ही सारी सृष्टि का संचालन करता है। उसकी तीन 
मूत्र प्रकृतियां या मायाये हैं। वही जब शुद्ध सक्त-पधान-माया में 
आंतबिबित होता है, तो ईश्वर, राजप्रधान माया में प्रतिबिम्बित होता है, 
'जब--जोव एवं तमः प्रधान साया में प्रतिबिम्बित होकर जड- 

4-- स्येशभासंप्स्किषो वरचू ( पाणिनि ) 

4(«>-ऐश्वर्यस्य समग्रस्य धर्मस्य यशसः श्रियः | 

ज्रानवेराम्ययोश्व पय्यां भंग इतीरणां ॥ 



( ३५० ) भीमांसा-द्शेने 

जगत का. स्वरुप-घारण करता है। जिस प्रबार शुद्ध और खच्छ 
दर्पण में हम अपने आकार को स्पष्ट रूप से देख सकते हैं, अंधे में 

नहीं । उसी प्रकार प्रथम आवरण की शुद्धता के कारण उसमें जद्य की 

व्योति उम्र रूप से दिखने लगती है-इसी लिए बह अन्य सूष्टि की 

अपेक्षा अलौकिक शक्तिशाढी दो कर ईश्वर का रुप धारण कर लेती हैं । 

संक्षेप में यह ईश्वर नाम वाला रूह्पुरुष माया से अवच्छिन्न त्रह्म है- 

जो संसार का निमिच व उप्ादान दोनों ही कारण दे। यह सबंतः 

स्व॒तन्त्र ब निरपेक्ष है, अत एवं विभु है । स॒ष्टि की रचना, स्थिति व 

प्रलय उसका लीक्ष-विल्ञास-सात्र है । 

' तैयायिक *श्वर को संसार का निर्मित कारण-मात्र मानते हैं। 
संसार एक दय है-बह बिना कर्ता के नहीं हो सब ता, इसलिए कर्ता 

के रूप में ईश्वर की कल्पना अनिवाय है। जिस प्रकार बुनकर अपने 
बुनने के औजार व तन्‍्तुओं से भिन्न मिन्न अकार के वस्त्र बुनता है- 
और बह उस वस्त्र रूप कार्य के प्रति कर्ता होने के कारण निःमत्त कारण 

है-तथा उसदे ओजार आदि उपादान वारण हें-3सी प्रकार रुखार 

रूप कार्य के प्रति ईश्वर बतों के रूप में निमित्त कारण है और परमाणु 
आदि उपादान वारण हैं। ईश्वर इन उपादान कारण वी सहायता से 
सृष्टि की रचना करता है । न्याय का यह सिद्धान्त ईश्वर की स्वेतन्त्र- 
स्व॒तन्त्र सत्ता पर आघात पहुँचाता है- भत्ना उपादान आदि कारणों के 

झाधार पर अवल्लंबित रहने वाला कर्ता (कौद्िक कर्ता से अविशिष्ट) 

देसे प्रभु या विभु कहला सदता हे. ? 

. वेशेषिक दर्शन का ईश्वर दे विषय में कोई स्वतंत्र सिद्धान्त नहीं 

है। सांख्य निरीश्वरवादी है. दथा वह ईश्वर की अंसिद्धि स्वीकार 
' करता है । योग और सांख्य वे. रुूपृर्ण पदार्था में तर न * होते हुए भी 
 थोग-दर्शन ईश्वर पंदार्थ की सत्ता (बरंष रूप से स्वीकार करता है। 

, ३०-सांख्ययोगों यसवालाः अ्वदन्ति न ४डिता 
हँ& 8५3, . ५ 

प्रबदन्ति न "डिताः (ग्रीता ) 



इश्वर. (१२१ 

योग के सिद्धान्त में ईश्वर पक अल्लौकिक मदापुरुष है--जो क्छेश, कमें- 
विपाकों * तथा आशंय॑ से सबेथा प्रथक्‌ हैं। वह नित्य हैं. और, प्रकृति 

(ः 2 45 , 8 का हु कर पर उसकझ्ना पूर अभुत्व है । उसकी भक्ति से समाधि की सिद्धि होती है 
ओर उसकी प्रसन्नता संपूर्ण बिध्नों कें शमन के सांथ साथ हमें फलत्न की 
ओर उन्मुख करती है । 

: भीमांसा-दशत्र को इस सबन्ध में विचित्र स्थिति है। वस्तुतः यदि 
निष्पक्ष समोत्षा को दृष्टि से देखा जाये-तो हमें यह कटु सत्य भो 
कहना ५ड़ेगा कि मीमांसा-का ईश्वर + विषय में कोई निश्चित मत ही 
नहीं है। य इस यदहो मान सकते हैं कि सीमांसा ने ईश्वर का खंडन 
किया है | व न हम यहो मान सकते हैं कि सीमांसकों के द्वारा इसकौ 
सत्ता को स्वीकार करने क लिए कोई डिडिम घोष ही किया गया हो। 
इस विशित्र परिंत््यथति में से गुजरते हुए सहसा इस' महत्वपूर्ण 
विषय पर कुछ कह देना केवल दुस्साहस ही नहीं, पर अनौचित्य-« 
पूर्ण भी है । 

' ईश्वर के रुम्बन्ध में वस्तुतः हमारे आचार्यों की नोति सबंथा 
तटसथ और छदासीन सी रही है । इसके कई एक मौलिक कारण तो हैं: 
ही हैं-पर आगे आकर तो यह एक अवाह सा हे! बन गया है। यह 
अवश्य है कि इध तटल्‍थता का बहुत से लोगों ने दुरुपयोग भी किया है। 
कई एक आलोचकों ने तो मीमांसा को इस प्रकार के अवलंब पर 
अनीश्वरवादी सिद्ध करते हुए'नास्तिक-दशेन तक वह डाला है। खेर, 
यह नॉस्तिक दर्शन है या आस्तिकों आ शिरोमणि-इसका तो निर्णय 
हम विचार-कांड में दे चुके हैं-यहाँ तो केत्रल दुरुपयोग के साहस का 
परिचय देने के लिए इसे प्रस्तुत किया गया है । इस अश्न पर मौन रहने 
के अलावा कतिपय आधार और भी ऐसे हें-जो निरीश्वरवादिवा 
की प्रतिपत्ति में सहायक होते हैं | नत्र॒म।ध्याय के देवताधिकरण-असंग 

: १--क्लेशकमीवपाकाशयरपरासृष्ट ईश्वरः ( योग-सूच्र ) 
ह «नि लिमन गलत जज... 524:7:244+ 49 ध्ड 
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में देवताओं की स्वरूप-चर्चा उपस्थित होती है और वहां पर सिद्धान्त-+- 
रूप से मीमांसा-द्शन उनदी विश्रह्मदिमत्ता का निराकरण करता है। 
इसका अभिप्राय यह नहीं है कि मीमांसा ने देवताओं का खंडन हो कर- 
दिया हो-अपितु उनझी व्यापक श्रभुता के लिए उनकी शरंर-घारिता: 
की व्याब्राति को | हमने तो कर्म के स्वरूप की निष्पत्ति के लिए देवता 
को अनिवाय अंग घोषित क्िया। इतना होने पर भी पुराणों दारा 
प्रसाधित बिप्रहांदम ता का जब उन्मूलनन सिद्धान्त हो गया-तो लोगों 
ने इसे देवताओं का हो खंडन समझकर परंपरा से ईश्वर-निरास के. 
साथ संबन्धित कर दिया । 

पर वस्तुतः स्थिति ऐसो नहीं है। हम यह मानते हैँ कि इस दिशा 
में हसारे मूल आचार्या ने सबेथा तटस्थता रखी, पर उसका अभिप्राय: 
ईश्वर का खंडन नहीं, अपितु उसके कई स्वतंत्र और मौलिऊर कारण हैं। 
सबसे प्रथम बात तो यहं। है कि विचारशास्त्रियों ने अपना जो कार्ये- 
क्रम धोषित किया या मार्ग निर्धारित किया-वह स्वभावतः हो इतना 
सतफ सुथरा बन गया कि उसमें किसो अन्य पथ-अद्शक की आवश्यकता 
हो नहीं रहो । यह एक प्रवाह सा बन गया और छंयगों ज्यों यह स्रोत 
उसी रूप में बेरोक टोक बहता गया-दिन दिन ईश्वर हमें अनावश्यक: 
सा प्रतीत होने लगा या वह हमार परंपरा से विच्छिन्न हो गया । सबसे. 
बडी आबवश्यकता-जो इस अलौकिक शक्ति की हो सकती हे-वह सृष्टि 
के कर्ता के स्थान पर, लेकिन हमारे यहाँ तो वह स्थान रिक्त नहीं हो पाया 
ओर न उसकी कभी भी इमें कमी की ही अनुभूति हुईं। सृष्टि को. 
हमने अनादि ओर अनन्त साना-परिणासतः उसके करता की कल्पना 
ही नहीं हो पाती । दूसरा आधार-जो ईश्वर की सत्ता में सहायक हो 
सकता था-पह था--बेद्‌ के कर्ता के रूप में इसकी सान्‍्यता | . पर हमने 
दो वेद को किसे की कृति हो अंगीकार नहीं किया-जिसके कर्ता करे 

“रूप में फिसी का भी उपदेश किया जा सकता हो | तीखरा अवबलंब 
जो इसकी मश्यता का हो सकता है-बह फल्न के नियन्ता या दाता के 



ईश्वर ( ३२३ ) 

“रूप में इसकी स्वीकृति का है-जेसा कि अन्य दर्शन मानते हैं। पर 
हमारे यहां तो कम ओर फज्ञ की शृंखला अपू्व के साध्यम से इस 

“प्रकार श्र खलित कर दी गई कि उसमें न किसी प्रथक व्यक्ति की 
नियन्‍्ता के रूप में आवश्यकता है ओर न दाता के रूप में । शास्त्र से 
विहित विधान के अनुसार विधि-पूषंक जब हम कस का पूर्ण अनुष्ठान 

' करते हँ-तो भज्ना उप्का फल वह कम हो हमें क्यों नहों देगा। वेद्‌- 
विहित प्रक्तार से अतुष्ठित कम ही स्त्र्य फन्नदाता है ओर उसके लिए 
किसो को कल्पना छिसो मो स्वरूप में करना एके गोरब-सात्र है। घट 

' के पंदा होने के संपूर्ण साधनां को जुटा कर जब एक कुम्भकार उसकी 
उर्पात के अनुकूल व्यापार अनवरत करता हो जाता हे-तो फिर पड़ा 
स्वयं ही पद। हो जायेगा , दन्तुओं का विधि-तजिधान के अनुसार संयोग 
करते करते घट स््रय॑ उसन्न हो जायगा-फिए भल। इस स्वाभाविक बात 
के लिए किप्री गौरर-पूर्ण वस्तु को कल्पना क्‍यों की ज्ञाये ? इस प्रकार 

' सभी विवानों द्वार। हमारे सिद्वान्तों ने-किसी के खंडन मंडन के उद्देश्य 
से नहीं, अपितु स्र॒भावतः ही-एक ऐप दिविय मांगें बना दिया-जिसके 
सामते ईश्वर को न कोई आवश्यकता अनुभूत हुईं और न उसका कोई 
-असंग ही आया । यह इस विषय पर हमारे आधचायां को दटस्थता 
का मौलिक कारण ददै-जिसका लक्ष्य या अभिप्राय ईश्वर का निरा- 
करण तहीं है । 

समीक्षा की दृष्टि से हम उत दाश निक परंपतओं को भो-जितने 
के डिण्डिम पत्रों के साथ ईश्वए को अंगीक्ृर किया है-जब देखते 
हँं--उन का ईश्वर भी स्त्रयं ईश्वर नहों दिखाई देता | बह उद्ते प्रभु कइते 
हैं-पर उसकी स्व॒तन्त्र प्रभुत। नहीं मानते । बइ ' कर्सापेल है। जो भन 
जेसा कर्म करता है-ईश्वर उस पर उसो प्रद्वर का अनुप्द् करता है । 

१--तत्कारित्वादहेतु: ( न्याय-दशन ) 
डे -++ न ब्रूम: कर्मायनपेत् इश्वरः कारणुमिति, अपितु पुरुष £म 

श्वरो5नुगृहणाति । 



(३२४) मींमांसा-द्शन 

यदि व बिनो क के भी फल देने लग जाये, तो उसे अन्याय-कर्ता 
तक भी कहां जा सकता है। सांख्य तो प्रकृति ओर पुरुष के अतिरिक्त 
इसकी सत्ता ही को सहन नहीं करता। योग भी इसे परम खाध्य नहों 
मानता । वेदान्त का तो परम-प्राप्य ब्रह्म है--जों स्बथा निगुण है। 
ईश्वर के लिए तो उसमें उतना ऊचा स्थान भी नहीं है--आखिर वह 
भी ब्रह्म की माया ही का एक भाग है--चाहे बह कितना ही प्रभावशात्री 

क्यों न हो ? यह दशा हे--ईश्वर के नाम को डू डो पीटने वालों की । 
फिर यदि मीमांसा-इशन अपने स्वाभाविक प्रवाह में थोड़ी सो उद- 
सीनता धारण कर लेता दहै--तो मेरे विचार से तो वह कोई अन्याय 
नहीं करता ! 

यह तो हुआ एक स्पष्टीहरण-इसके पश्चात्‌ हमें अब इस विषय 
पर आंतरिऋ रूप से विचार करना होगा। यह तो मानना ही पड़ेगा कि 
हमारे कुड्ध एक आचाये इस विषय पर जात बूक कर भी चुप रहे हैँ-- 
कुछ ने जान वूक कर इसको अ्रवद्देलना भो की है । मेक्समूलर ने इस 
दुशन को निरोश्वर बताकर इसके आवचार्यों को ध्वतन्त्र समालोचना- 
शक्ति का परिचय दिया है। उसने कहा--यह भारतीय दशंन के 
विद्वानों का ही सामथ्ये है. हि वे ईश्वर जेसे सब .संमत-विद्धान्त की 
भो आलोचना या खंडव कर सकते हैं। यह एक प्रहार से विचार- 
स्वातन्त्य का ज्वल्न्त प्रतीक हे। शबर स्वामी तक को इसके निरुपण 

. का कोई अवसर ही नहीं आया--उनके शब्इ-नित्यत्व-बाद-प्रकरण से 
कुछ आक्तेप अवश्य किये जाते हैं। आचाये कुमारिल ने अपने बहुत 
लंबे चोड़े प्रकरण द्वारा सर्वेज्ञ का खंडन कर अवश्य इस विषय की 
ओर कुड संकेत दिया । यह सर्वेश्ष ईश्र के नाम से तो नहीं कहा 
गया--पर प्रायः इसका स्वरूप बेसा ही है | कुम।रिल के इस प्रसंग से 
स्पष्ट रूप में अभिधा बृत्ति से चाहे न हो. पर लक्षया की सहायता से 
उसझे ईश्वर-निरासझ्ं आमास अवश्य मिल जाता है। ईश्वर जेसो 
शक्ति के संबन्ध में सहसा कुद्ध कहने का साइस लोगों ने कुद्ध नहों 



ईश्वर, , (३२४) 

किया--पर चाहे यह कदु सत्य ही क्‍यों न हो-मुझे! तो यह स्पष्ट 
घोषित करना पड़ेगा कि हमारे आचारयों द्वारा इस विषय में धारय 
किया हुआ मोन यही प्रमाणित करता है कि उन्हें ईश्वर के अंगीकार 
करने की आवश्यकता नहीं थी। कुमारिल द्वारा किया गया सर्वेज्ञ का 
खंडन इसका साक्षी है। यद्यपि हम इस रहस्य से परिचित हैं कि 
कुमारिल ने स्ेज्ष का जो खंडन किया--वह एक विशेष लद्दय को लेकर 
ही । यदि वह किसी भी दृष्टि से सर्वेनज्ञ नाम को सत्ता को किसी भी 
रूप में स्वीकृत कर लेता, तो उसे इतर दर्शनों या विचारधाराओं द्वारा 
सिद्ध छिये जाने वाले स्वेज्ञों को भी मान्यता देनो होती । उदाहरण 
के लिए मान ली जिये--ऊुपारिज् ने लोकोत्तर सत्ता के रूप में इंश्चर 
को स्वोकार किया--उसके लिए तके उपस्थित किये और उसको 
अलौकिक विभुता का भो प्रतिपादन किया । ठीक इसी तरह इसी रूप 
में जब बौ्रों ने बुद्ध को उसके समक्ष प्रस्तुत क्रिया--तो फिर बह 
उप्तका खंडन नहीं कर सपम््ता । जब बह सरत्र्य इस प्रकार को एक 

शक्ति को स्त्रीकार करता है तो दूसरी के लिये इन्क्रार नहीं कर सकता। 
यह एक व्यावहारिक्त संकट था-जिसप्रे बचने के लिए कुप्ारिल ने 

उसके मूल ही का उच्छेद्‌ कर दिया है। अतः उसके द्वारा किया हुआ 
सर्वेज्षञ का खडन बौद्ों को चुप करने के लिए है-जिससे दे 
बुद्ध में हमारे तरका के सहारे भगवत्ता प्रमाणित नहीं कर सके । इस 

सत्ता को सबज्ञ के नाम से जो उसने अभिहित किया, उसका भी एक 

कारण है। बुद्ध को उसके अनुयायियों ने सर्वेज्ञ के' नाम से भी 
'पूजित किया है । यह है--इस विषय में कुमारिल का दृष्टिकोण और 
उसकी प्रक्रिया व तटस्थता का कारण | इसका अभिप्राय स्पष्ठ है--- 

ओर में तो यह स्वीकार करते हुए भी नहों हिचझरिचाता कि कुप्रारित 
को ईश्वर की सत्ता शिरोधायें नहीं थी। फिर भी उसके अनुयायियों 

: ने कुमारिल की इस आंशि ह तटस्थता के अनेक अर्थ लगाये । अधिकतर 
"तो अपने श्रढ्ध य आचाय की तरह ही तदस्थ से रद्दे और कुछ ने इसकी 

93 उस ' >-रर्वज्ञ घुगतो बुद्धो >कक >०क+ ४७०० ( अमरकोरों ) शा के 
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सबसंमत स्वीकृति के समन अपना मस्तक झुका दिया। प्रायः सब 
ही ने अपने ग्रन्थों के मंगलाचरणों में अ्रनेक रूपों में इसको बन्दना 
को | उनमें यह साहस नहीं हो सका कि वे इस अलोकिक शक्ति का 
निराकरण कर सकते--यर्याप यह कोई बड़ी बात नहीं थी। खंडदेव 
जसे आचारया ने तो आगे आकर इसको सत्ता को स्वोकार करने के 
संबन्ध में अपना दृष्टिकोण स्पष्ट तक कर दिया। भट्ट के इन परंपरा- 
पालकों को सो ही स्थिति अमाकर और उसके अनुयायियों की है। 
प्रभाकर स्वप्रं इस संबन्ध में सबंथा मौन है-उस झा पट्टशिष्य शालिक- 
लाथ तो इसको चर्चा तक नहीं करता। नन्‍्दीश्वर ने अपने प्रभाकर- 
विजय में इंश्वर का खंडन करने के उह्रश्य से एक स्व॒तंन्त्र प्रकरण 
लिखा--किन्तु उसमें उसने एक विशेषण लगाया--आलनुमानिकेश्वर- 
मिरास-अर्थात्‌ उसने ईश्वर की आनुमानिक सत्ता मात्र का निरुस 
किया--पूर्णं सत्ता का नहीं । इस प्रकार इन दोनों ही परंपराओं में 
'हम ईश्वर के संबन्ध में किसो एक निश्चय का दर्शन नहीं कर पाते। 
न स्पष्ट रूप से इसका खंडन ही किया जा सका और न मंडत ही | किर 
भी इंश्वर के धंबन्ध में बड़े बड़े आचायों द्वारा अपनाई गई उद्यासीनता 
'यक रहस्य है--जिसकी व्याख्या पहले की जा चुकी है। इसके अति- 
रिक्त इस विषय पर कुछ कहना हठ होगा । 

कुछ एक विद्वान इस वास्तविक स्थिति से सबंथा परिचित होते 
हुए भी इधर उघर की खेचातानी से ईश्वर को इस विचारधारा के 
अनुरूप सिद्ध करने का प्रयास करते हँ-क्रेवल इसलिए कि यदि मीसांसा 
के द्वारा इसकी स्वीकृति नहीं दिखाई गई-तो सीमांसा में एक बहुत बड़ी 
अपूर्णता आ जायगी। कम से कम में तो इस सिद्धान्व या अभिप्राय से 
सहसल नहीं हूँ | मेरे मंतव्य में ईश्वर को न मानने पर भी सीसांसा के 
मदत्त्व में कोई कमी नहीं आ जाती व न इससे कोई अपूणता ही होती 
है। अत एवं किन्‍्हों भी अस्वाभाविक तकों द्वारा इंश्वर को प्रमाणित 
करने की न में आवश्यकता द्वी समझता हूँ और न उसके अभाव में 



ईश्वर (३२७) 

इस दर्शन का महत्त्व ही घटा हुआ पाता हैँ। यह तो एक प्रकार से 
हमारे महत्व का सूचक हो सकता है कि हमने किसो का अंध अनुकरण 

नहीं किया और बड़े से बड़ा मूल्य चुका कर भो अपने विचाए-- 
रवातन्त्य की रक्ता की । 



९ कद का अंफुरुफेयत्क 

वेद हमारे ज्ञान-विज्ञान का आदिम स्रोत है-और वही विश्व का 
सबसंमत आंदि-साहित्य भी है-अत एवं इसकी महत्ता के विषय में-जो 
कि सब विद्त है-कुछ भी कददना सूथ को दीपक दिखाना है। आर्ति - 
दर्शनों में किसी को भी वेद के प्रामाण्य में संशय नहीं-फिर भो इसकी 
रचना के संबन्ध में वे अनेक मतभेद रखते हैं । न्‍्याय-इशेत मानता 
है कि वेद न्‍ननर58००8औ 3५८ 8:22: नर अ्य 
वे अपने अनुमान रुपो अंख से उसको इस पौरुषेयता को प्रमाणित भो 
करते हैं। उनके अनुमान का प्रकार यह हे-''बेद पौरुषेय है-बाक्य होने 
के कारण, मह:-नारत आदि की तरह” । बेदान्ती उसडझ्ो पोरुषेय तो 
नहीं मानते-पर उनको आपोसुषेयता मीमांसा को अभेज्षा बिचित्र हैं दे | 
अत दब इ्ा पौरुषेय का अर्थ 

जे लनाडा (डक अटम++० आन 

है। किन्हीं अन्य प्रमायों की सहायता लेकर उस उसको रचना नहीं की गई। 
इतना नम कम बंदान्ती इसके साथ इश्बर का रचयिता के ह॒प में 
संबन्ध स्वोक्लार करते हँ-यहो उनका मोमांसा के.साथ बमत्य है । 

नास्तिक दुशंनों का तो कहना ही क्या-उचकी तो इस संबन्‍्ध में 
कु हास्य से ' 

है। व जाउते ये कि कब, गई एक एक उक्ति या तक विचार से नहों-अपित हास्य से परिपूर्ण 
हैं।ब जानते थे कि जब तक भत्ते या बुरे साधनों हारा इसका खंडन 
नहीं कर दिया जायेगा-तब तक उनकी स्वरूप-रक्षा नहों हो सकेगो | 

834++9+०+०००० -++>ब्मन्‍्य, 

इसोलिए उनने इसे निःथक वाग्जोल कह कर इसका अप्रामाण्य घोषित 
मल आरा 

जस्थक->मआाक. 2७3-मनवय सका मानरर 



वेद का अपोरुषेयट्व (१९६)! 

कही रचनाएँ कीं । चाबोक ने तो इसके द्वारा प्रतिपादित क्वान-राशि ओर 
कम-जोल को बाह्य्णों के पेट: भरने का पिटारा तक कहा। मीसांसआं 
को बेद के संबन्ध में फेल्ी हुई या फलाई जाने.वाली इन सब धारणाओं 
का खंडन करना पड़ा-ओर यह उन्हीं का सामथ्य था कि व॑ इस भयंकर 
आल में थेद के निरपेज्ञ परमाण्य को स्थापना ओर रक्षा कर सके । 

उनने कहा-वेद अपौरुषेय है । यदि इसका रचयिता कोई पुरुष 

विशेष होता, तो भम्ला यह कब ओर केसे हो सकता था कि इतनों 

बुहत्‌ ज्ञान-राशि के निर्माता पुरुष-विशेष का नाथ तक हमारी जाति 

को स्मरण नहीं रहता। केवज्न वह वा स्‍्वमय है--इसीलिए अजुमान 
के आश्रय से ईश्वर, हिरण्वगर्भे या प्रत्रार्पत्‌ का कर्ता के रूप में 
संबन्ध मान लिया जाये -यह कोई आवश्यक नहीं हैे। सभो अनुमान 
सत्य भी नहीं होते, चाहे कितने हो द्वेतु उनके साथ लगा दिये जायें। 
जअदि सब अतुमान सच्चे दं--तो “अपनी स्त्रो से संभाग नहों करना 
चाहिए--सत्री हो ने के कारण, दूसरे की हएत्री की तरह” ऐसे अनुमान 
भी प्रमाशिक होने चाहए । अनुपवानां क इच दाया को पकड़ते के 
लिए ही तो हेत्वाभास माने गये ६ । ये हेतु जहां दूषित होत॑ हें--दे 
अलुमान प्रामाण # नहीं माने जात। वेद का पौरुषेयता की सिद्धि बे 
क्ए सो जो अनुमान व्यवह्॒त किया गया है--उसकी यही स्थिति है 
आर बह उपाधि-पस्त है। साध्य में रहते हुए भा जो साधन में नहों 
रदृता--उसे उपाधि कहा जाता है | यहां पर भी पर अर 
आर स्मयमाणऊत कतत्र ये दो उपाधियां हूँ --जो पीरुषेय वाक्य में 

रहते हुए मो वेद-वाक्य में नदों रहतों । अर्थात्‌ जो पौरुपेय होते हैं 
ये दसरे प्रदाणां पर अअलबित रहते हैँ तथा उनके कतों का भा स्तरण 
होता है--पर ये दोनां हा बातें यहां नहीं ढें--अतएव यह अनुप्तान 
सोष-प्रस्त होने के कारण वेद को पोरुषेवता सिद्ध करने भें असमर्थ है। 

*--झ-स सास: सससससससीयीलीयन...ा मना मना इकआभ भा मन 

« ६०-बुद्धिपीदषदीनानां जीविक। धातृ-निर्मिता । 

अर 



(३३५) मीसांसा-दशेन 

रही बात नास्तिक-मंतव्यों को-उनझ्ना कठ और कल्लाप को 
कर्ता के हूप में प्रत्तुत करना संगत नहों है--इन प्रकरणों की जो 
आख्यायें पड़ो हें--वे रचनाओं के आधार पर नहीं, किन्तु उनके द्वारा 
किये गये प्रवचनों के कारण हैं। उतने भाग का सर्वोत्तम या असा- 
धारण अध्ययन कठ या कलापने किया--इसीलिए “कठेन ग्रोक्तम ”, 
काठकम्‌*' “( कठने प्रवचन किया ) इस पाणिनि के भ्रतिपादनानुसार 
ये नामकरण प्रवचन-निसित्तक हैं.। भगवान्‌ पाणिनि का तिन प्रोक्तम? यह 
शासन इसका साक्षी है। यही स्थति “बबरः आ्रावाहाणिरकामय्रत, 
चनस्पतयः सन्र॒मासत, सर्पा: सत्रमासत, सर्पा: सत्रमासत, गाबो व? आदि वाक्यों की 
है। नाह्तिक समालोचक प्रावाह॒णि को किसी पुरुष-विशेष का वाचक 
मान कर वेद को पुरुष-संबद्ध अतएब- अनित्य व प्रावाहणि से पूर्व की 
रचना सिद्ध करते हँ--पर प्रावाहणि का अथे यहां पुरुष-विशेष से 
नहीं, अपितु प्रवहण-कर्ता है । वनस्पतियों ने सत्र किया, सर्पों ने 
सत्र किया-इन वाक्यों को चास्तिक उन्मत्त प्रताप कह कर भो वेद के 
प्रामाय्य पर आघात पहुँवाते हैं--पर यह सब उनकी आनन्‍्त धारणाओं 
का निदृशत है। ये सब अथंवाद-वाक्य हैं ओर पुरुषों में उत्साह या 
प्र रणाओं का रूचार इनका उद्देश्य है--अर्थात्‌ जबकि बनसपतियों 
ओर सर्पा तक ने ऐसा किया--तो मानव को तो, करना ही चाहिए । 
इस प्रकार की आन्त धारणायें मीमांसफ्रों के समक्ष नहीं 
ठहर सकों | 

उनने तीब्र योग्यता और वेदुष्य के साथ इन धारणाओं का खंडन 
किया। वेद की अपौरुषेय सिद्ध कर उलने यह बताया कि किसी भी 
प्रकार से पुरुष ओर उसमें रहने वाले दोषों क। समावेश इसमें नहीं 
दो सकता । वस्तुतः इतने अक्षय्य ज्ञान-राशि की रचना किसी पुरुष 
बिशेष के द्वारा संभव भी नहीं। निम्बन-लिखित अनुमान भी-जो 
हपयु क अनुमान की तरद भ्रस्त नहीं हे--वेद की अपोरुषेयता दी का 
साधक है--जिसका यहद्द स्वरुप है। “वेद का अध्ययन गुरु-अध्ययन- 



७०“अञत्मा 
शब्द-शास्त्र के अनुसार “अत सातत्यगमने” इस धातु से 

“आत्मा” शब्द की सिद्धि होती है-जिसले अतति सब सतत व्याप्नोति/ 
इस व्युत्पत्ति के अलुसार सर्वव्यापक अथ निकलता है। विष्णु-पुराण 
“जी” जो प्राप्त करता है, जो प्रहण करता है, जिसमें सब विषयों के 
समाने का सामथ्य है और जो सदा रहने वाला है--उसको “आत्मा” 
कहकर पुकारता है। आत्मा के इस वैभव के समन्ष संपूर्ण विश्व और 
उसकी ज्ञानराशियां नत-पम्त्तह हैं । भिन्न भिन्न विचार-शास्त्रियों ने 
इस महत्वसंपन्न सत्ता की अनेहू रूपों में उपासनायें की हैं और उनने 
के गे रूपों में इसफे दशन कर अपने अपने स्व॒तन्त्र मत स्थिर 
किये हें। 

शरीरात्मवाद 
'फिफलाबब शर्त | 

से बाहर है। वह तो एक अनुभूति का विषय है और सबकी श्रतुभूति 
सदा एक सी ही हो, यह भी कोई नियम्र नहीं है। जिस अकार अनेक 
अंधे आदमी हाथी को जानने की दृष्टि से दोड़ते हुए जो हाथी का अंग 
उनके हाथ में आता हे--उ पें ही हाथी समझने लगते हैं--बद्दी स्थिति 
आतत्म-ज्ञान को ओर ग्रवृत्त दोने वालों को है। जिसकी जितनी पहुँच 
होती है, वह वहीं तक पहुँच पाता है और उसको हो अपने संगत सिद्धान्त 
के रूप में प्रध्तुत भी कर देता है । इसमें उसका कोई दोष भी नहीं हे । 
इस प्रकार के स्वहप-निदेशकों में चार्वाक का स्थान पहला है, क्योंकि 
वह आत्मा को स्थूल रूप में देख सका हे। उसके आगे आने वाले 
॑एएएश्् नाभभनणशशणश॥शशनशशानणआ्शशशशा॥्णशशाणणभाणााााणााणणाआाााााभाणाााणआ»ाभा» ला आजज लाल आम बककब 

2-यच्चाप्नोंति यदादत्त , यच्चात्ति विषयानिह । 
यच्चास्य संततों मावश, स “आत्मा?! इति कथ्यते ॥ 



(१४६) मीमांसा-दशन 

साधकों ने इस दिशा में अतिशय प्रगति की और आत्मा के सूद्मतस 
स्वरूप का अनुभव किया--जिसकी चार्वाक कल्पना भी नहीं कर सका | 

उसने कहा--शरीर ही आत्मा है--इससे अतिरिक्त आत्मा को स्वीकृत 

नहीं किया जा सकता। क्योंकि चेतन्‍्य आत्मा का धर्म है और वह 
चैतन्य शरीर ही में रहता है। शरीर के बिना चेतन्य रह भी नहीं , 
सकता । हम देखते हैं कि जब तक शरीर है, तभी तक प्राण-धारणं- _ 

क्रिया हो सकती है । लोक में भी ऐसा व्यवद्वार होता है--आज उसका 
देहान्त हो गया, में स्थृत्न हूँ” आदि यह । स्थृलत्व, ऋशत्व ओदि व्य़व- 
हार शरीर ही को लेऋर है और उसी के साथ “में” शब्दु का प्रयोग है।_ 
जिस प्रकार पानी, गुड़, यव व बंबूल की छाल में प्रथक २ रूप से मादक 
शक्ति नहीं रहती, किन्तु इन्हें संयुक्त कर भांड में डालने से स्वतः मादक-_ 

शक्ति मदिरा के हप में आ जाती है, उसी अकलार प्रथ्वी, जल, . 

तेज्ञ वायु में प्रथक एथक रूप से अविद्यमान चेतन्‍्य भी संयुक्त अथवा 

इनके संघात रूप में अवश्य श्रतिभासमाव होगा | यहो चेतन्य आत्मा 
हैं। इसी प्रकार की कल्पित युक्तियों के आधार पर इससे कुछ आगे 
बढ़ने वाले विचारक इन्द्रियों को आत्मा सिद्ग करते हैं । 

शरीर और इन्द्रियों की यह आत्मा सर्वेथा अनुपपन्न है! शरीर 
आत्मा नहीं हो सकता, क्योंकि ग्राणन॒ या चेतन्य आदि इसके गुण 
नहीं हैं । “काय” द्रव्य में रहने वाले जो विशेष गुण होते हैं, उनके 

अत्यन्त विरुद्ध गुण के आने अथवा उस द्रव्य के नष्ट हो जाने पंर 

वे भी नष्ट होजाते हैं? यह एक सामान्य नियम है। इसके अनुसार 
यदि प्राथन आदि शरीरहूपी द्रव्य ही के विशेष गुण होते, तो वे भी : 

उसंकी विद्यमानता में शाश्वत रूप से विद्यमान रहते । किन्तु हम इसके 

विपरीत देखते हैं--सत अवस्था में शरोर यों का यों विद्यमान रहता दे) 
पर प्राणन आदि गुण नहीं रहते । अतः श्रायन आदि को शरीर का: 
गुण नहीं कहा जा सकता। इंसके अतिरिक्त “सभी विशेषे गुण 
कारण में रहते हुए ही उसके द्वारा कार्य-द्रव्य के गुण बनते हैं?” यह 



 ग्ात्मा (३४७) : 

भी एक सामान्य बात है । ऐसी स्थिति में जब शरीररूपी द्रव्य के 
कारण-मृत पार्थिव परमाणुओं में चेतन्य है ही नहीं, तो फिर वह 
संधात अवस्था में कहां से आ जायेगा। मदिरा की बात दूसरी है । 
शअ्रतः शरीर गुण के रूप में चेतन्य नहीं माना जा सकता, अपितु वह भी 
उससे अतिरिक्त हैं । शरीर के सथ “में? यह व्यवहार तो आत्मा के 
सान्निध्य के का ण॒ है। “य मेरा शरीर है” आदि व्यक्ति की बुद्धि 
शरीर १. अतिरिक्त आत्मा को लौकिक रूप में प्रमाणित करती है । सहत्त्रों 
वेदिक वाक्य शरीर से अतिरिक्त शझात्मा के प्रतिपादक हैं-- जिनकी 
गणना तक करना दुभेर है। इन्द्रियों के अतिरिक्त भी “जिस मैंने 
रूप को देखा था-बह में र्पश कर रहा हू” आदि व्यवहार एक 
ज्ञाता के रूप में आत्मा को मान्यता दे रहे हैं। “यह मेरी ऐसी आंख'* 
है, मेरा मन भआ्रान्त है?” आदि इन्द्रियों की मिन्नता का व्यवहार भी दिखाई 
देता है । इसलिए इन्द्रियात्मबाद भी स्वतः ही खंडित हो जाता है । 

विज्ञानातव्मवा 

इन दोनों से आगे बढ़कर बोद्ध-इशेन कुछ सूक्म सिद्धान्त इस 
प्रसंग में प्रस्तुत करता है। उसका कहना है--“रूप, संज्ञा, वेदना 
सरकार और बिज्ञान इन पांच स्कन्धों के अतिरिक्त आत्मा नामक 
कोई स्व॒तन्त्र पदाथ नहीं है। भूत एवं भौतिक पदार्थ को रूप, किसी 
वस्तु के साक्षात्कार को संज्ञा, वज्जन्य सुख, दुःख एवं उदासीनता के 
भाष को वेदना, अतीत अनुभव से उत्पाद और स्माति के कारण- 
भूत सूद्म मानसिक प्रवृत्ति को संस्कार एवं चेतन्य को विज्ञान के नाभ 
से पुकारते हैं। यह विज्ञान ही आत्मा है। इस दृष्टि से ज्ञान और 
ज्ञाता में कोई अंतर नहीं है। यहां यह शंका उठती है कि जब ज्ञान 
कणिक है, तो फिर पहले दिन श्राप्त चीज की दूसरे दिन स्वृति या इच्छा 

+७त६--..इदं मयीहशश चन्नुमनों में आन्तमित्यपि ! 
इन्द्रिजेष्वपि भेदेन, व्यवहारश्च दृश्यते ॥ 



(३४८) सीमांसा-दर्शन 

क्यों होती है? इसका सम्ताधान करते हुए बोद्ध-विद्वान्‌ कहते हैं. कि 
इसके लए आत्मा की कल्पना की आवश्यकता नहीं है। यद्द तो ए 
सूतते होने के कारण संभव है | यह संतति एक प्रकार का प्रवाह है-- 
जिसके आधार पर स्मरण आदि उपपन्न हो जाते हैं। अतः ज्ञान ही 
ज्ञाता है--उसके अतिरिक्त ज्ञाता नाम की कोई स्व॒तन्त्र बस्तु नहीं है ' 

मीमांसऋ प्रथम सतव्यों की तरह विज्ञान की इस आत्मता को भो 
स्वीकृत नहीं करते | कम के पहले और बाद में रपष्ट रूप से कर्ता 
की प्रतिर्पात्त होती हे-जो ज्षणभंगुर विज्ञान से सब्था भिन्न हें। 
जब “जिस मेंने पहले देखा था, वही में अब इसे देख रहा हूँ” इस 
प्रकार के बःतय में पृ्व और उत्तर काल में एक ही ज्ञाता की उपत्रब्धि 
हो रही है--फर उसका अपहृव किस प्रकार क्रिया जा सकता हैं। 
ज्ञाता की यद एकता तो प्रत्यभिज्ञा के द्वारा ही अवगत होजातों है। 
अतः ज्ञान दो ज्ञाता नहों हो सकता। भला ज्ञाता ही ज्ञान केसे बन 
सकता है, क्योंकि एक ही वस्तु कतो और कम दोनों नहीं हो सकती । 
ज्ञान का अधिऋरण तो आत्मा है। 

यह आत्मा शरीर, इन्द्रिय एवं विज्ञान आदि से भिन्न है। इसके 
परिमाण के विषय में तीन पत्त हें--१--अगसु, २--शरोर-परिमाण,. . 
३-विभु । आत्मा को अणु मानने में सबसे बड़ो आपत्ति यह है कि 
एक साथ शिर ओर पांव में वेदुनों को उपपत्ति नहीं हो सऋती-जो 
प्रत्यक्ष-हृष्ट है । याद शरोरपरिमाण साना जाये, तो फिर शरीर ही 
की तरह इसके भी भिन्न भिन्न अवयवों की कल्पन। करनी होगी। 
बड़े हाथी के शरीर के लिए इसके बढ़े ओर चींटो के लिए छोटे स्वरूप 
की कल्यना करनी होगी, जो स्ेथा अरुचिकर है। अतः प्रथम दोनां 
पक्त न मान कर इसके विभुरूप को ही मानता शास्त्र और व्यवहार- 
संमत भी है। श्र॒ति! ने एवं गीता ने * भी इसकी व्यापकता को सादर 

१-- अनन्तमपात मे । 

२--नित्य: सर्गगतः स्थ'गुरचलोडय॑ सनातनः । 
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आत्मा (३४६) 

शिरोधाये किया है | उपनिषद्‌ आदि शास्त्रों एवं पुराणों ' में जहां भो 
कहीं इसके अग॒ु-रूप की चर्चा की गई है--बढ़ इधकों सूक्ष्मता को 
लेकर है । 

आत्मा को इस व्यापक्रता को सिद्धान्तित करते हुए भी मीमांसक 
सब शरीरों के साथ उसठ्ठी एकता नहीं मानते। वह एक और विश्ु 
होते हुए भी नाना है। यदि सब शरीरों में उसके ए$ हो रूप को 
माना जायेगा, तो देवदत्त के शरीर में रहने वाल्नी आत्मा के 
द्वारा देखो हुई वस्तु को यज्ञदत के शरोर में रहने वाज्ो आत्मा भी 
पहचानने लगेगी, क्योंकि प्रत्यभिज्ञाता ( पहचातते बाला झात्मा ) 

दोनों में एक हो है। ज्िप प्रकार एह हाने पर एक हो व्यक्ति के 
भिन्न भिन्न अंगों द्वारा किये हुये कार्यों को उसकी आत्मा ग्रहण कर 
लेती है और वह कहने लगता है कि “जिसे मैंने देखा था, बह में 
छू रहा हूँ” । यहां च्चु और त्वचा ये इन्द्रियां यद्यपि भिन्न हैं, पर 
बह प्रत्यभिज्ञाता एक है--<सलिए ऐसा ज्ञान हो जाता है। इसी तरह 
सब शरोरों में आत्मा की एकता मान लेने पर एक दूसरे द्वारा देखी 
हुई चोज का एक दूसरे द्वारा पहचानना संगत होने क्गेगः-जो 
दृष्ट और व्यवद्यार-विरुद्ध है। अतः यह आत्मा एक होते हुए भी 
प्रतिशरीर भिन्न हे । क्‍ ह 

इसके अतिरिक्त भी अनेक अव्यत्रस्थाए' इस एकता के कारण 
होने लगेंगी । फल्त कौन पायेगा और कमे कौन करेगा। एकता के होने 
पर तो मेरो आत्मा द्वाराडझिये हुए सत्कर्मा का फल्न यज्ञदृत्त को भी 
मिलना चाहिए-क्योंकि उसकी भी आत्म। बढ़ी हे। ऐसो परस्थिति 
में कोई क्‍यों कम करेगा * और सारा कर्म-काण्ड-भाग निरथेक हो 
जायेगा । कहों कहीं श्र्‌ ति; स्वत और पुराणों में यदि इसको एकता 
की चर्चा भी है, तो बह इसको विभुव। को ले कर है, व्यावह्ारिक्रता 

१--अ गुष्ठमात्र पुरुषम्‌ । 



(३२५०) मीमांसा-दशन 

को लेकर नहीं | वायु के दृष्टान्त से हम इसे ओर भी अधिक स्पष्ट 
कर सकते हैं । ' वायु एक है-पर उसके भो वेग, रन्ध्र आदि के 
अनुसार पडज आदि अनेहरू भेंई होजाते हं--परद्दी स्थिति आत्मा की 
भी है। अर्थात्‌ आत्मा में भी पशु, मनुष्य आदि जो विलक्षणता ह-- 
बह देह-संबन्ध की देत दै, स्वाभाविक नहीं हें। अतः प्रतिशरोर 
भिन्न आत्मा की स्वतः सिद्धि होजाती है-जो सबंगत और नित्य है। 
इसी लिए बन्धचन और मोक्ष आदि की व्यवस्था भी उपन्न होजाती है । 

यह आत्मा मन से गम्य है। अ्रति भी इसी प्रकार कहती है-- 
“स मानसीन आत्मा जलानाम्‌?”। न इसका पुत्र, पिता आदि के 
रूप में किसो से सेंबन्ध * हो है, क्योंकि जन्य और जनकहमाव शरोर 
का विषय हैं । शरीर हो शरीर से उत्पन्न होता हैं, आत्मा आत्मा से 
नहीं । यह आत्मा अहंप्रत्यय, से गम्य ज्ञावा हैं-जो सब से अतिरिक्त 
है। * गीता ओर उपनिषद्‌ * शास्त्र उसकी इस अहंभ्रत्ययाम्यता 
के प्रमाण हैं । मंत्रवण भो कहता हैं--“अहं अह, मनुरभवं सूर्ेश्” । 

<- वेगुरम्ध्रादिमेदेन, मेंदः घड्जादिसंशितः । 
अमेदब्यापिनो वायोस्तथा तस्य,महांत्मवः ॥ 

२-- नासस्‍्य कृश्चिन्नायं कस्यचित निमु क्ताहंकारममकार एवायमिति” ॥ 

३-- तथा च ये5पि योगस्य, परां काष्ठामुपागताः । 
योगेश्वरेश्वरास्‍्ते5पि, कुब न्त्यात्मन्यहंमतिम्‌ ॥ 

अह कृत्मनस्थ जगतः, प्रभवः अलयस्तथा । 
तान्‍्यहं वेद्‌ सर्वारि, नत्व वेध्थ परंतप३ ॥ 

यस्मात्तरमतीत्तो5हमक्तरादपि चोत्तमः । 

विष्यभ्य(हमिढ छत्सनमेकांशेन स्थितो जगत ॥ 

मम योनिमह्ह्म तस्मिन्गर्भ दधाम्यहम। 
एवमादावह शब्द: परस्मिन्पुसिं हि प्र बम 0 

४“>अड्ा वा इृदमग्र आसीत्‌ । तदातानमेवावेदहं ब्रह्मास्मि । . 



ग्र/त्मा (३४१) 

आत्मा के इस सर्रहूप का व्यापक वर्शत उपनिषद-शास्त्रों में 
विष्तार से किया गया है--इसीलिए महामना कुमारिल ने कहा है-- 
“हहत्वमेतद्विपयप्रबो वः प्रयाति वेदान्त-निपेवशेन” । जहाँ तक मीमांखा- 
दर्शन का प्रश्न है-उसके सिद्धान्त ऊपर बंताये जा यके हैं ' मीमांध्ा क 
मत में यहो कम का कर्ता और भोक्का है। यही कारण है कि “यूजमानः 
स्व॒गंल्ञोकं याति” आदि वाक्य उपपन्न हो जाते सकी कत ता पर 
सीमांसा को अमिट छाप है, यह सबंगत आत्मा भी याग, ज्ञान, संकल्प" 
आदि का साज्षात्‌ कर्ता है। जिस प्रकार सांख्य दर्शन इसको सबथा 
निरतिप्त अथवा तेज: पुञ्ञ के रूप में स्वोकृत कर इसका कत्‌ स्व स्त्रीकृत 

0.8५ 8.०4॥-६३५७५५॥४७७५५+-०« 

नहीं करता, उस प्रकार हमारा मत नहों है। न वेशेपिक दश न को तरह 
स्पन्द मात्र को ही हम क्रिया मानते हैं-+जिससे आत्मा में कत त्व न 
आ सके । हमारी दृष्टि से तो धात्वथ-मात्र ही डिया है। स्पन्दन का 
भी प्रयोजक रूप में यह कर्ता हो सझता है, क्योंकि यह अयत्न से शरीर 
को स्पन्दन में प्रयुक्त करता हैं। स्पन्दन के प्रति साक्ष;तकतव ता तो 
इसमें नहीं आ सकती, क्योंकि सर्वंगत होने के कारण इसका स्पन्दन 
अस्भव है । इस असाक्षात्‌ संबन्ध ही का लेऔर पुरायों और उपनिषदों 
में आत्मा का अकत स्वाद हैं--जो वास्तविक नहों है। वस्तुतः यह 
आत्मा हो कर्ता ओर भोक्ता है--जो यदि साज्ञात नहीं, तो लक्षणा *-से 
शरोर के द्वारा यज्ञ-साधनों से संबढ़ होता है। इसके कर्चा माचने 
से हो मीमांसा की कर्म-व्यवस्था संगत होती है । 

इन्द्रिय -निरूपण 
जो अथ॑ (विषय) के साथ संबद्ध होने पर स्पष्ट ज्ञान करातो है-- 

उसे इन्द्रिय कहा जाता है। ये इन्द्रियां दो प्रकार की हैं-बाह्य और 

१--संकल्प! देजस्य पित्तर: समुत्तिष्डन्तीति । ( उपनिषद्‌ ) 
*--साक्ष ययाप सबन्वो, नात्मते यज्ञ-साधने: । 

तथापि चत्ञणा-इत्या, शरीरद्वारकों भवेत्‌ ॥ 



(३४२) मीमांसा-दशन 

आशध्यन्तर | इन दोनों में बाह्य इन्द्रिय गँच प्रकार की हेँ-- १-भ्राण, 
२--रसना, २--चक्षु, ४--त्वचा, ४--श्रोत्र | आश्यन्तर इन्द्रिय एक 
मन हो है । प्रथम पाँचों में चार प्रथिवी, जल, तेज और वायु-प्रकृतिक 
हैं-जिस प्रकार न्याय-दर्शन स्वीकार करता है। अंतिम श्रोत्र को 
नेयायिक जहाँ आकाशात्मक मानते हैं, वहाँ मीर्मांसक उसे दिशाओं पर 
क श्रित कहते हैं। “दिशः श्रोन्नम्‌ ” इस श्र्‌ति-ब.क्य के अनुसार हम 
कर्ण शष्कुली से अवच्छिन्न दिशाओं के भाग को ही श्रोत्र कहते हैं । 
मन आश्यन्तर इन्द्रिय है-> क्‍योंकि बह आत्मा और उसके गुणों के 
ज्ञान में ही स्वतन्त्रता के साथ शवृत्त होता है | बाह्य रू आदि के प्रहण 
में नहीं । रूप आदि ज्ञान में यदि वह प्रवृत्त भी होता है--तो चच्ु आदि 
की सहायता से ही, साज्षात्‌ नहीं | 
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स्र्ष्ट 

आत्मा ही को तरह सृष्टि के संबन्ध में भी भिन्न भिन्न दशनों के भिन्न 
भिन्न सिद्धान्त हैं। वेदान्त के अनुसार संघार के आदि में केत्रल एक आत्मा 
ही। था--वही अपनी इच्छा से आकाश आदि प्रपंच के रूप में परिणत 
हुआ-जिस प्रकार बीज वृक्ष के रूप में परिणत होता है. . शाश्वत, सत्‌ , 
चित्‌ और अ।नन्‍्द्मय त्रह्म जड़ है रूप में हिस प्रकार परिणत होता है ? 
यह प्रश्न होने पर यों लमाधान किया जाता है हि वस्तुतः बह नहीं 
बदलता, अपितु बिना बदलते हुए ही अविद्या (भ्रान्ति) के कारण वदले हुए 
को तरह दिखाई देने लगता है--जिस प्रकार दृपण आदि में मुह। 
अविया से होने वाली यह प्रक्रिया ही सृष्टि है--जो स्वप्न-प्रपंच के 
समान है | वस्तुतः परमात्मा' एक हो है और उसका यह जो रूप दिखाई 
देता है--वह माया के कारण है | माया ही के* कारण यह संसार भिन्न 
रूप में दिखाई देता है। संसार की इस माया के द्वारा ब्रह्म का नानात्वरै- 
दुशेन ही मृत्यु और इस माया-वन्धन से सर्वथा मुक्त होऋर उस ब्रह्म 
की एकता का दशंन ही मोक्ष है । इस दृष्टि से यह सृष्टि-प्रपंच सर्वथा 
असत्य है-जो अविद्या-मूलक है। 

पर सृष्टि-प्रपंच की यह सावत्रिछ असत्यता प्रध्यक्ष के तिरुद्र है। 
भला प्ृथ्बो, पहाड़, नदी, समुद्र, नगर और असंख्य चर, अचर जन्तु हम 
प्रत्यक्ष देख रहे हैं और उनसे ठयवहार भी कर रहे हैं, फिर इस सृष्टि 
की अपत्यता पर किस प्रकार विश्वास किया जा सकता है | यदि केबल 

४-0 , सब खल्विदं व्रद्य । 3-आत्मेबेदं सब नेह नान[स्ति किचन । 
/३--इंद्रो मायामिः पुरुूष इंयते । 
>--#झत्यो: स मत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति? ( उपनिषदू ) 
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उपनिपद्‌' आदि शास्त्रों के प्रमाणों को लेकर हम इसे असत्य सिद्ध 
करना चाहें, तो वह भी संभव्र नहीं है। क्योंकि कोई भो शास्त्र प्रत्यक्ष 
का बाघ नहीं ऊरे सकता | प्रत्यक्ष शीघ्र; प्रंवृत्त - होता है, इसलिए बह 
सब प्रमाणों से प्रब॒श् है। प्रत्यक्ष में बह रोधक शक्ति विद्यमान है-- 
जिसके द्वारा आगम के लिए अर्गंत्ा लग जातो है। जिस प्रकार उत्पन्न 
होते'हुए घड़े को डंडे से. फोड़' देने: पर बह उलन्न,हो नहीं हो पाता, 
उसी-तरह प्रपंच को असत्य सिद्ध -करने. वाला आगम:प्रत्यक्ष द्वारा 
प्रतिहत होजाने के कारण प्रव्त्त ही नहीं हो पाता। दूसरी बात. यह कि 
जब हम प्रपंच ही को सव्वेधा 'असत्य- मानते. हैं, तो उप्रके अन्तमत - 
होने के कारण फिर शास्त्र को भी हमें असत्य ही मानना होगा । जब 
बह स्वयं असत्‌ रूप है, तो फिर उसे . किसी भी विषय के. पति प्रमाण 
नहीं स्वीकृत किया: जा सकता । 

इन सब आपत्तियों से बच कर कतिपय * बेदान्तवादियों ने 
कहा--हम इस प्रपंच को सवथा अखत्‌ नहीं कहते, क्‍योंकि बह 
प्रत्यक्ष आदि प्रमायों से सिद्ध हे। न हम इसे बस्तुतः सतू ही कहते 
हैं, क्योंकि आत्मज्ञान से इसका सत्‌ रूप बाधित होजाता है। अतः 
न यह पूर्ण सत्‌ है ओर न पूण असत्‌ है--अप्तु इन दोनों से. 
अनिवंचनीय है। पर यद्द सागे भी सवथा सुरक्षित. नहीं है । जब सत्‌ 
नहीं है, तो उसे असत्‌ होना चाहिए और जब असत्‌ नहीं हैं. तो उसे 
सत्‌ दोना चाहिए। जो दोनों नहों है--बह तीसरा कहां से होगा। 
यह प्रपंच तो स्पष्ठ - प्रतीत हो रहा-है--इसलिए इसे अनिर्वाच्य भी 
नहीं. कहा जा सकता। न इसे किसो भी प्रकार. से बाधित हा किया 
जातकता है। क्योंकि संसार (जीवित-) में - रहने की स्थिति 'में यह 
प्रत्यक्ष रहता है। मोक्ष अवस्था में भी. इसका बोध नहीं जाना जा 
सकता, क्योंकि इध सम्रय तो ज्ञान के संपूर्ण साधत्र नष्ट हो जाते हैं-- 

१० प्रत्येके सदसत्वाभ्यां विचारपदर्वी न तत्‌। ' 

गाहते तदनिर्वाच्यमाहुतदान्तवादिन; 



सृष्टि-प्रपंच और मोक्ष १४३४४) 

इसलिए बाधक या साधक किसी भी ग्रकार का ज्ञान उस समय 
के & ए्‌ 

असंभत्र है। यह प्रपंच सबंधा आअबाध्य है--इसीलिए सत्‌ है। 

७ यदि इस प्रपंच को अबविद्या से उत्पन्न शिया हुआ मानते हो, दो 
' यह भो संगत नहीं है। अविद्या का अर्थ आन्ति है | यह अ्रान्ति- 
रूपिणी अविद्या किसकी है ? ब्रह्म की तो दो नहीं सकती, क्योंकि बह 
स्वच्छ विद्या-हप है। ग्रकाश में अंधकार को कोई स्थान नहीं मित्र 
सकता | यदि यह जीवों की भ्रान्ति मानी जाये, तो वे भी तो त्म से 
अतिरिक्त नहीं है । याद इस अविद्या के आश्रय के रूप में ब्रह्म और 
जीव इन दोनों के अतिरिक्त वस्तु की कल्पना की गई, तो अद्ग तता 
'घिन्न भिन्न होजायेगी। अतः यह .अविद्ा निराश्रित है और इसीलिए 
यह अविद्या-बाद्‌ या भमायावाद संवंधा असंगत और निमूल है। 
इससे तो शुन्य या क्षणिक-बाद ही अच्छा ६। इस अपंच को असत्‌ 
बताते हुए--जो यह कहा जाता हैं कि “अज्ञान से उत्पन्न हुआ यह 
प्रपंच ज्ञान के द्वारा नष्ट कर दिया जाता ह--जस प्रकार मृग का जल 
ओर स्वप्न का प्रपच” | अर्थात्‌ जिस प्रकार कुम्हार अपने संपूर्ण 
व्यापारों के द्वारा घड़े को उत्पन्न करता है और मूसल का प्रहार उसे 
नष्ट कर देता है-उसी प्रकार अज्ञान ( कुम्हार ) इस प्रपंच को 
उत्पन्न करता हे और ज्ञान (मुसल ) उसझो नष्ट कर देता हे । पर 
इससे तो प्रपंच की नश्वरत।ः या अनित्यता ही सिद्ध हुई-इसका 
सवथा शअ्रभाव तो जिंद्ध नहीं होता | इस प्रकार आप ही की युक्‍्त्तियों 
से ,्रपंच की सत्ता तो स्वतः प्रमाणित होजाती है । 

आत्म-परिणामवाद क 
इस आत्म-परिणाम-बाद में कुछ एक उपनिषत्‌-शास्त्री नवीन 

मांग उपस्थित करते हैं--इसो से उनको पूर्वे-पतिपादित युक्तियों की 
प्रभाव-हीनता स्वतः सिद्ध हो जातो है। इनका मानना है कि बस्तुतः 
आत्मा ही अपनी इच्छा से प्रपंच के रूप में परिणत हो जाती है । 



(३४६) मी मांस[-दशन 

आत्मा के इन भिन्न भिन्न रूपों की परिणमन-अवस्था के संबन्ध में 
उपनिषदों ' एवं पुराणों में भी अनेक वाद प्रचलित हैं। जिस अकार एक 
ही अनेक शाखाओं वाला वृक्ष दूर से देखने बालों को ऊपर ऊपर से 
अनेक वृत्ञषों के रूप में दिखाई देता हैं, किन्तु उसको निकट से देखने 
वाले व्यक्ति स्पष्ट कह देते हैं कि “यह एक दी वृक्ष है-जिसकी अनेक 
शाखाये हैं?” । उसी प्रकार इस नाम हपो सांसारिक प्रप॑च को नाना रूप 
में समझने वालों को तात्त्विक बात समम्माना इस प्रकार के एकत्ववादों 
का काय है। अर्थात्‌ यह सब प्रपंच उस एक ही सत्ता का विस्तार है-- 
यहाँ नाना कुछ भो नहीं है। जो श्रपंच को असत्‌ बताने वाल्ले अविद्या, 
आरन्ति या मायावाद हैं--वे सब ओपचारिक हैं, वास्तविक नहीं हैं । 
जसे मग-जल, रस्सी में स्पेशान और स्वप्न-प्रपंच आदि कुछ ऋण 
तक उत्पन्न हो कर पुनः नष्ट हो जाते हैं, उसी प्रकार भेद-प्रपंचरूपी 
ब्रह्म का परिणाम भी पेंदा होता है और नष्ट भी हो जाता है--इसी लिए 
उसको औपचारिक रूप से असत्‌ कहा जाता है । वद असत्‌ न होते हुए 
भी असत्‌ के समान है, इसीलिए उससे सम्बन्धित ज्ञान में भो औपचा- 
रिक रूप से आन्तित्व अपने आप आ जाता दै। इसी प्रद्मर के रूपूर्ण 
व्यवहार और वाक्य या तो ओपचारिक हैं, अथवा अथवाद-मूलक 
हैं। प्रपंच में जो असत्यता बताई भो गई है, वह वेराग्य को उत्पन्न करने 
के लिए, एवं आत्मा में जो परमार्थंता सिद्ध को गई है, वह मोक्ष की 
इच्छा रखने वालों का व्त्साह बढ़ाने के लिए है। अतः यह प्रपंच एक 
ही आत्मा का परिणाम है--सकथा असत्‌ नहीं है। यदि असत्‌ होता, 
तो फिर विज्ञान से भी इसका ज्ञान नहीं हो सकता था--जिस तरह 
खरगोश के #ऋ गो का ज्ञान नहीं हो सकता । 

पर यह आत्म-परिणामवाद्‌ भ्री ऊपर लिखे हुए अविदया, माया या 
असहाद को तरह अयुक्त है। जो आत्मा सवंथा चित्‌ रूप है--उसका 
ज_.0--तदैज्ञत बहुस्व बहुस्यां प्रजायेय । 

“2--तस्माद्वा एतस्मादात्मनः आकाशः संभूतः । 

>जुद्ष एवं सर्वे नेह नानास्ति किंचन । 
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जड़ रूप में परिणत होना असंभव है । यदि आत्मा की एकता हो मानो 
जाये. तब तो देवद॒त्त का सुख यज्ञवत्त का भी सुख्र होना चाहिए। 
कदाचित्‌ आप यह कहें कि आत्मा के एक होते हुए भो अंतःऋकरणों के 
भिन्न होने के कारण सब प्राणियों में अभेद-ज्ञान नहीं होता, तो यह 
भी संगत नहीं है | क्योंकि अन्तः:करण अचेतन है; अतएवं वह सुख 
ओर दुःख का अनुभव करने वाला है--ओर वह एक है--अतः एक 
दूसरे का सुख दुःख एक दूसरे के अतुभव का विषय रहना चाहिए। 
पर रहता नहीं है, इस लिए यह सिद्धान्त भी असंगत है । 

प्रकृति-परिणामबाद 
सांख्य-द्शन संसार को प्रकृति का परिणाम मानता है । दो प्रकार 

का सांख्य हे-निरीश्बर ओर सेश्वर । निरीश्वरवादी कद्दते हैँ-सत्त्व, रज 
ओर तम इन तीनों गुणों वाली अचेतन प्रकृति मह॒द्‌ आदि विशेष तत्त्वों 
से प्रपंच के रूप में चेतन व्यक्तियों के उपभोग के लिए परिणत हो 
जाती है। सेश्वरवादी ( योग ) भी इसी प्रकार कहते ह्लं-पर इतनो 
विशेषता अवश्य है-यह प्रकृति पुरुष नामक ईश्वर का आश्रय लेकर 
संसार की रचना करती है। जेसे अच्छे खेत में पड़ कर बीज उसके 
संपक से अंकुर आदि क्रम के द्वारा वृक्त बन जाता हे, उसी श्रकार 
स्वेव्यापी ईश्वर का आश्रय लेकर सववव्यापिनी प्रकृति मह॒त्‌, अहंकार, 
तन्‍्मात्रा आई क्रम से परिशणत होती हुई विशेषान्त श्रपंच का आरंभ 
कर देती है । इतिहास एवं पुराणों में भी यद्दी है| यही प्रकृति-मूलक 
सृष्टि है, ईश्वर तो निमित्त-मात्र है । यह प्रकृति सब जगह एक है, 
भोक्ता ( भोगने वाले ) भिन्न हँ-इसलिए बंधन ओर मुक्ति आदि को 
व्यवस्था उपपन्न हो जाती हे-यही ' शासत्र-संमत भी है । उपनिषद्‌ शास्त्रों 
के जो एकात्मवाद हैं-वे केवल अविलक्षण॒ता को लेकर हैं । वस्तुतः वह 

-“अजामेकां लोहितझष्णशुक्लां बहीः श्रजा: जनयन्ती सहृपाम्‌ । 

अजो हयेको जुषमाणोज्जुशेते, जदात्येनां भुक्कगोगामजोअन्यः | 
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इसी ईश्वर की इच्छा प्रलय के अनन्तर भी परमाणुओं की सहायता से 
सृष्टि की रचना कराती हे*ये परमाशु प्रलय के अवसर पर भी नष्ट 
नहीं होते। पा्थिब, आप्य ( जल के ) तेशअस ओर वायबीय ये चार 
प्रकार के परमारु क्रमशः प्रथिबी, जल, तेज ओर वायु के प्रति समवायि- 
कारण हैं। दो परमारुओं के संयोग से दव्यग़ुक फिर द्वीर दयणुकों से 
एक चहुसकि आदि क्रम से सृष्ठि को उत्तत्ति होती है। प्रलय-काल 
में इसका पूर्णशशः विनाश ही जाता है । 

सृष्टि के सबन्ध में यह सिद्धान्त भी मीमांसकों को अभिप्रत 
नहीं है । प्रयत्न के बिना केवल ईश्वर की इच्छा-मात्र से परमाणुओं 
में कोई क्रिया ( वेशेषिंक दश्शन के अनुसार-स्पन्द ) नहीं हो सकती। 

छा के द्वारा कराये गये प्रयत्न के वश से तो आज भी शरीर में स्पन्द्‌ 
होता है, पर केवल इच्छा से नहीं होता। कदांचित-यह कहा जाये 
कि ईश्वर भी प्रयत्न करता है, पर यह भी उचित नहीं, क्योंकि जो 
शरीरधारी नहीं होता, उसके लिए प्रयत्न असंभव है। सब आत्माएँ 
शरीर में रहते हुए ही प्रयत्न का आरंभ करती हैं, बाहर नहीं। अतः 
प्रयत्न शरीरापेक्षी है । जिसके शरीर नहीं है--उसके तो इच्छा भी 
नहीं हो सकती । यदि ईश्वर का शरीर भी माना जाये, तो प्रलय-काल 
में सब शरीरों के नष्ट होजाने की तरह वह भी तो नष्ट होजाता है। 
अतः संक्षेप में बिना शरीर के न इच्छा हो सकती है, न प्रयत्न 
ओर न ज्ञान, क्योंकि उस समय इन्द्रिय आदि का सर्वेधा अभाव है। 
ऐसी स्थित में सृष्टि को किसी की कृति नहीं माना जा सकता । 
वह तो स्वेथा नित्य है और उसकी यह नित्यता ही मीमांसा-दर्शेन 
की संमति में ऊपर बताई गई सब आपत्तियों का संमाधान है। “यः 
कल्प: स कंल्पपू्वे: ” आदि न्याय (जो कल्प है वह पहले के 
कल्प की ही तरह है ) भी इसके साक्षी हैं। ऐसा कोई काल देखने में 
नहीं आता-जिस समय कोई सृष्टि न द्वो। केवल प्राणी आता है ओर 
चला जाता है-इसी से तो सृष्टि का विनाश नहीं माना जा सकता। 
गोकुल्त “नामक व्यक्ति मरता है-इस का अथ यह नहीं है कि सृष्ठि या 
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मनुष्य मरत। है । यह तो एक प्रकार का प्रवाह हे-जो अनवरत रूप से 
सदा चलता रहता है ओर जिसका न कोई कता ही है। यही इसकी 
नित्यता है । 

मोक्षवाद 
सृष्टि के इस विवरण के साथ मोक्ष का अठल संबन्ध है। 

विशेषकर हम भारतीय सदा से मोक्ष के उपासक रहे हैं | धम. अथे, 
काम, मोक्ष इन चार प्रकार के पुरुषार्थों में मोक्ष ह्वी हमारा परम ग्राप्य . 
रहा हे, इसोलिए अपने इस चरम उद्द श्य के संबन्ध में सभी विचारकों 
ने भिन्न भिन्न रूप से विचार व्यक्त किये हैं। महाशय चावोक इस 
शरीर से छुटकारा पाने ही को मोक्ष कहते हैं-जो मरते ही बिना 
किसी साधना के भी प्रत्येक मनुष्य को स्वतः प्राप्त होजाती है । उनका 
यह मंतव्य शरीर को आत्मा मानने के कारण है--जिसका हम खंडन 
कर चुके हैं, इसलिए यह भी गताथ हो जाता है । कुछ लोग कहते हैं 
(बोद्ओ-विचारक ) विचित्र प्रकार को वासनाओं के कारण नील, पीत 
आदि रूपों में बहती हुई ज्ञानधारा संपूर्ण वासनाओं के नष्ट होजाने 
पर नीत्न, पीत आदि विचित्रताओं को छोड़कर जब केवल विशुद्ध 
ज्ञान के रूप में अवस्थित होजाती हे, तो वही स्थिति मोक्ष हे । 
अर्थात्‌ संसार के सब दृश्यमान रूप एक प्रकार से वासना-बश बहते 
हुए ज्ञान ही के रूप हैं। जब यह वासना नष्ट हो जायेगो, तो यह 
सब प्रपंच अपने आप अनेक-रूप नहीं रहेगा । पर उनका यह मंतद्य 
तो तब ही संगत हो सकता है--जबकि संसार के दिखते हुए संपूरा 
पदार्थों का सवथा अभाव मान जिया जाये। यह सिद्धान्त बाह्याथ के 
अभाव पर आधारित हैं | जबकि हम वाह्याथे के अभाव को न मानकर 
उसकी सत्य सत्ता प्रमाणित कर आये हैं, तो उपयुक्त मंवव्य फिर 
रव॒तः दह्वी खंडित होजात। है । 

इनसे आगे बढ़ कर कतिपय विचारक इस सृष्-प्रप॑च के 
विनाश को मोक्ष कहते हैं| यह प्रपंच अविया ( भ्रान्ति ) दवा बनाया 
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हुआ है | जिस तरह जागते ही स्वप्न के सब जंजाल नष्ट हो जाते हैं, 
उसी तरह त्रद्मविद्या के द्वारा अविद्या के नष्ठ हो जाने पर यह्द प्रपंच 
भी स्वयं ही विज्ञीन होजाता है। श्रति भी इसमें प्रमाण है--“जहां 
दो ' होते हैं. ज्ञीव आर आत्मा ) वहाँ एक दूसरे को देखता है, पर 
जहाँ सत्र कुछ आत्मा ही होजातो है, वहाँ कोन किस को देखेगा।” 
पर यह मत भी कोई अखंडनाय अस्तित्व नहीं रखता। यह मत प्रप॑च 
को अविद्या-निर्मित मातकर चन्नता है -जबकि हम प्र॒प॑च के अविद्या- 
जन्य होने «&। विस्तार के साथ खंडन कर चुके हैं--इसी से यह 
मिम क्ष होज!ता है । यह प्रपंच तो सत्य हे। “आ्आंत्मा' ही सब कुछ 
है” आदि उपनिषद्‌-वाक्य भी प्रपंच के स्वरूप का खंडन करने वाले 
नहीं हैं, अपितु “आत्मा ही इन सव का भोगने वाला है” इस अभिप्राय 
को प्रकट करने वाले हैं। जिस प्रकार “जो चाहता हे में १राष्ट्र हो 
जाऊं? इस वाक्य में राष्ट्र होने का अथ राष्ट्र का भोक्ता होने से है, 
उसी प्रकार यहाँ भी सत्र॒ के भोक्ता होने का तालये है। दूसरी बात 
यह है कि मुक्त श्रवस्था में आत्मा के लिए्न कोई ज्ञेय दृश्य)न 
ज्ञान का साधन ( इन्द्रिय आदि ) ओर न ज्ञाता ही रहती है--अपितु 
आत्मा ही सब कुछ है -फिर झिससे क्‍या देखे, ? इसी प्रसंग को 
ल्ञेकर प्रथम वाक्य कहा गया है, प्रपंच को असत्यता को लेकर नहीं । 
जिस प्रकार संसार में जिसके पास न कुछ द्रव्य होता है न संबन्धी 
होते है-वह यह कहा करता है कि “मेरे तो कुछ भी नहीं हैं, में ही सब 
कुछ हूँ” यही स्थिति यहाँ भी है । इस ग्रकार यह्‌ प्रपंच असत्य नहीं 
है, न इसका कभी विजय द्वी होता हे-अतः प्रपंच के विज्ञय को मोक्ष 
मानना सर्वथा निराधार है । 

१--यत्र हि हो तमिव भवति तद्तिर इतरं पश्यति यत्र त्वस्थ सवंमात्मेवाभूत्‌ 
तत्केन के पश्येत्‌ । 

२--यन्न त्वस्य स्वमात्मवाभूत । 

३--*य; कामयेत राष्ट्र स्यामिति” । / 
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इन सबका खंडन कर मीमांसक इन दोनों मतों के अतिरिक्त मत 
इस विषय में प्रस्तुत करते हैं | वे कहते हैं--इस सृष्टि-प्रपंच के साथ 
विद्यमान संबन्ध का विलय हो जाना ही मोक्ष हे। यह सृष्टि-प्रपंच 
तीन प्रकार से मनुब्य को बाँधता हे--भोग के पात्र शरीर, भोग के 
साधन इन्द्रियां, एवं भोग के योग्य शब्द आदि विषय ये इसके तीनों 
रूप हैं। भोग से यहाँ सुख, दुःख आदि का प्रत्यक्ष अनुभव 
अभिग्रनेत है। इन तीनों प्रकार के बन्धनों से आत्यन्तिक रूप में 
छुटकारा पा लेना ही मोक्ष है। यह आत्यन्तिक विज्ञय ( बन्धनों का ) 
दो कारणों से हो सकता है--पहले उत्पन्न हुए शरीर, इन्द्रिय और 
विषय नष्ठ होजायें ओर जो उत्पन्न नहीं हुए हैं--वे सदा उत्पन्न न 
हों । यह सदा के लिए उत्पन्न न होना तभी संभव होता है--जबकि 
उत्पन्न करने वाले धर्म और अधम सवंथा नष्ठ होजायें। धर्म भी यदि 
रह गया, तो उतपत्ति करायेगा ओर इसी तरह अधमे भी | अतः यह 
प्रपंच के साथ संबन्ध ही एक प्रकार का बन्धन है और इस संबन्ध से 
छुटकारा पा लेना ही मोक्ष है । 

मुक्त अवस्था 
उपयु क्त विवेचन से यह प्रमाणित हुआ कि मीमांसकों के मत से 

मोक्ष में धरम ओर अधमे इन दोनों ही का संबन्ध नहीं रहता। इस पर 
कुछ एक विद्वानों को आपत्ति है-क्योंकि मुक्त अबस्था में आपके 
मत से जब सब धम नष्ट हो चुके, तो फिर मुक्त व्यक्ति को किसी प्रकार 
के सुख की ग्राप्ति नहीं होगी । इस तरह जब मुक्त अत्रस्था भे सुख नहीं 
रहेगा, तो फिर मोक्ष कोई प्राप्त भो क्‍यों करना चाहेगा, न वह पुरुषाथे, 
ही रहेगा। इस साधारण आपत्ति से बचने के लिए वेदान्तियों ने 
मुक अवस्था में भी आनन्द की सत्ता को * स्वीकार किया है। उनका 
कहना है. कि उस अवस्था में मुक्त व्यक्ति को स्वाभावक्त आनन्द 
प्राप्त होता है, जो लोकिक आनन्द से असीम और अत्यन्त उन्नत है, 

१--- आनन्द ब्रह्म । 
अनशन 
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इसी लिए उसको आत्मानंद कहा जाता है । इस प्रकार 
के आनन्द की सत्ता में अनेक ' श्रतियां भी प्रमाण हैं । यह 
आनन्द स्वग्रकाश होता है। सुक्त अवस्था में यद्यपि बाह्य ई 
निवरत्त होजाती हैं, पर मन तो विद्यमान रहता ही है-- ऐसा अनुमान 
उस काल में होने वाल्ले आनन्द की द्योतक शतियों से कियाजा 
सकता है | आनन्द की तरह द्वी उस काल में ज्ञान का भी लोप नहीं 
होता, ऐसा भी श्रतियों के आधार पर उनका मानना है । अतः मुक्त 
अवस्था में मानस-प्रत्यक्ष से परम आनन्द का अनुभव करती हुई 
आत्मा रहती है | इससे मोक्ष में पुरुषार्थता भी आ जाती है | 

विचार-शास्त्री इन छोटे मोटे प्रश्नों से घबराकर अपने सिद्धान्त 
से विचलित नहीं होते। वे कहते हैं--न मुक्त अवस्था में आनन्द का 
अनुभव होता है एवं न ज्ञान ही का। जिस आनन्द को आप मुक्त 
अवस्था में स्वप्रकाश कहते हो--वह संसार अवस्था में कहाँ? चला जाता 
है। दूसरी वात यह है कि आनन्द का अनुभव करने के लिए इन्द्रियों 
की आवश्यकता अनिवाये है। मुक्त अवस्था में इन्द्रियां कहाँ से आयेंगी-- 
जिनके म.ध्यम से आनन्द का अनुभव किया जा सकेगा । बाद्य इन्द्रियों 
की तरह मन भी मुक्त अवस्था में नहीं रहता--जिसकी सहायता से' 
आनन्द-लाभ किया जा सके | श्रति स्वयं यह प्रतिपांदित करती है कि 
उस अवस्था में मन? नहीं रहता, अतः मुक्त अवस्था में आनन्द की 
स्वीकृति वेद के भी विपरीत पड़ती है | यही शक्ति ज्ञान की भी है| ज्ञान 
के जब सत्र साधन ही नहीं रहते, तो फिर ज्ञान होगा किस अकार | 

१--नि्ज यत्वात्मचेतन्यमाननद्श्वे प्यते च यः । 
“' यच्च नित्यविभुत्वादि, तेरात्मा नंव >च्यते ॥ 
२--न हि विज्ञातुविज्ञातंविपरिल्ोगे भवति । 

“ई(--अथ रुसारेलायामनन्दी न प्रकाशते। न ह्यण्काशन युक्त ल्प्रकाशस्य 

वस्तुनः । यद्यसी न प्रकाशेत, कि तह न्यध्यकाशते । 
४--अमनो5वक्‌ । 



(३६४) मीसांसा-दशेन 

“जानने वाल्ले के' ज्ञान का नाश नहीं होता” यह श्रुति-जो ज्ञान की 
सत्ता के प्रमाण रूप में प्रस्तुत की गई हे--उसका अभिप्राय यह नई 
है कि मुक्त अवस्था में ज्ञान रहता है, अपितु यह है कि उस दशा में भी 
“जानने वाले की ज्ञान की शक्ति का नाश नहीं होता” । एक ही नहीं-- 
ऐसे अनेक वाक्य हैं--जो उस आत्मा की स्ंशक्तिमत्ता के प्रतिधारक 
हैं। मुक्त अवस्था में भी उसकी ज्ञान-शक्ति नष्ट नहीं होती, पर इन्द्रियों 
के साधन के अभाव में ज्ञान अवश्य नहीं दो पाता। “जो बह नहीं 
देखता, वह देखते हुए भी नहीं देखता, देखने वाह की दृष्टि का कभी 
नाश नहीं होता ।? “बह* सू घते हुए भी नहीं सू'घता, सू घने वाले की 
धराण का लोप नहों होता” । ये सब वाक्य शक्तियों को लेकर हैं-अथात 
उसकी जानने, देखने ओर सू घने आदि की शक्ति नष्ट नहीं होती। 
पर इनका अथे यह नहीं है कि इन सब का ज्ञान उसको होता हो । इस 
सब शकार के ज्ञान के अभाव में साधनों का अभाव ही मूल कारण है | 
अतः मुक्त अवस्था में आत्मा को न किसी प्रकार के आनन्द का अनुभव 
होता है व न ज्ञान ही का । 

ध्तना होने पर भी साधकों के लिए वह सबसे परम कोटि का 
साध्य है । उस अवस्था में आनन्द नद्दीं रहता, फ़िर भी वह्‌ पुरुष का 
चरम अथ है, क्योंकि उसमें सब प्रकार के दुःखों का लोप हो जाता है । 
यह भी कोई कम फल नहीं है । इसलिए सुख, दुःख आदि संपूण आत्म- 
गुणों का उच्छेद ही मोक्ष हैे* और इन सुखों एवं दुःखों के उच्छ द्‌ में 
हमको धर्म ओर अधमे के उच्छे द को कारण मानना पडेगा। जब घम 
रहेगा, तो सुख अवश्य होगा एवं जब अधम रहेगा, तो दुःख अवश्य 

हूँ? ७ #2५१ 

ह १--नहि ज्ञातुज्ञाष विपरित्लोपी विद्यते । 

” २--यह्वों तन्न पश्यति पश्यन्तै तन्न पश्यति नहिं द्रष्ट, दृष्ट विंपरिलोपो विद्यते । 
' ३--जिप्रन्गे तन्न जिध्रति न दि प्रातुघ्रतिविंपरिद्नोपों विद्यते । 
/४--४ खदुःखोपभोगी हि संसार इति शब्बते । 

तयोरनुपभोगं तु मोक्ष पोक्षविदों विदुः ॥ 



सृष्टि-प्रपंच और मोक्ष (३६५) 

होगा। इन दोनों में किसी की सत्ता जब तक रहेगी, तब तक मुक्ति 
कहां ? शरीर की प्रवृत्ति तो कम से उत्पन्न फल का भोगने के लिए हाती 
हे-- जब किसी भो प्रकार का शुभ या अशुभ कर्म हमारा * रद्द ही नहीं 
जायंगा, ताफर हम क्यों शरीर धारण करना पड़ेगा ? अथान नहीं । 
इसलिए मीमांसा-शास्त्र ने विधान किया, कि जो सोक्ष चाहता है--वह 
काम्य* और निाषिद्ध कम न करे, क्योंकि यदि वह काम्य कमे करेगा 
तो खुख आदि की श्राप्रि होगी और निषिद्ध करेगा--तो दुःख की । ऐसा 
होने पर मोक्ष दुलभ हो जायेगी। केवल नित्य कम उसको करना 
चाहिए--जिससे सामान्य दोप उस पर न लगें। इस प्रकार वह स्वयं 
कम-बन्धन से मुक्त हो जायेगा । एवं सुख व दुःख से मुक्त हो कर उस 
अवस्था में स्वस्थ रहेगा । 

मोत्ष के अधिकारी ओर साधन 
जब कि मोक्ष इतनी उत्कृष्ट च्ध्तु हे, फिर उसकी प्राप्ति के लिए 

प्रत्येक व्यक्ति का लालायित होना तो स्वभाविक:है ही । पर उसको 
प्राप्त करने का अधिकारी होना कोई साधारण बात नहीं है--इसके लिए 
अत्यन्त विशाल योग्यता५ चाहिए । उनका विवेचन करने में भी यह 
शास्त्र पिछड़ा नहीं हे । उनका कहना हे कऋ-' विवेकशील महामानवों के 
लिए अत्यन्त दुःखों से घिरा हुआ यह थोडा बहुत लोकिक सुख भी मदिरिा 

_ *- कम ज्न्योपभोगार्थ शरीर नः प्रवर्तते, तदभावे न कश्विद्धि हेलुस्तन्नाचतिप्ठते । 

२---मोज्ञ थीं न प्रवर्तत तत्र ऋाम्य-निषद्धयो:, निध्यने मित्तिके कुर्यात्त्यवार्यजहासया ॥ 

२--₹ खदुःखविद्येनोघतो मुक्त: स्वस्थोडवतिष्ठते । 

४--बहुदु' खपरिस्वक्त॑ यज्ञाम स्वल्पक सखम स्‌ रापानादिस खबद्॒जनीय विवेकिनाम्‌। 

एगंभूतेप संसारे ये रक्‍्ता: स्‌ खतृष्ण॒या, न तेषामधिकारो5स्ति मुक्तिशाख्रे कर्थंचन ॥ 

स॒साराहुद्विजन्ते ये रष्टलोकपरावरा:, त एवं खज्जु मुच्यन्तें न तु यः प्राकृतों जनः। 
तेष!मेवापवर्गा खुय: पुरुषार्थों महात्मनाम्‌, तेषामेबाधिकारश्व सुक्तिशास्त्र मनीषिणाम्‌ ॥ 



(६६६) मीमांसा-दशन 

पीने आदि से उत्पन्न होने वाले सुख की तरह वजनीय है। इस प्रकार 
के संसार में भी जो खुख और तृष्णा से लिपटे हुए हैं--उनका मोक्ष- 
शास्त्र में किसी भी प्रकार से अधिकार नहीं है । अपितु जो इस संसार 
माप + ध्‌ः ९ हें िक 

के संपूर्ण रहस्य को समझ कर इससे उद्विग्न हो जाते हैं--वे ही इससे 
मुक्त हो सकते हैं? हर कोई व्यक्ति नहीं। उन्हीं को यह मोक्ष नामक 
पुरुषाथ प्राप्त होता है ओर उन्हीं मनीषियों का इस मोक्ष-शास्त्र में 
अधिकार भी हे । 

इसी प्रकार इसके साधनों की चर्चा का कुछ निरूपण जो विचार- 
शास्त्रियों को अभिप्र त है, हम ऊपर कर चुके हैं। आत्म '-ज्ञान को 
मोक्ष के साधनों के रूप में मानने को एक महान परंपरा अद्े त-विचारकों 
की ओर से प्रचज्ञित की गई है, वह प्रायः सर्वेसंमत भी हो गई है । 
मीमांसा- दर्शन भी उपनिषद्‌ वाक्यों को दो रूप में स्वीकृत करता है -- 
एक रूप में वह जहाँ तक क्रतु के साथ साज्ञात्‌ या परपरा से उनका 
संबन्ध बैठता है, वहाँ तक उन्हें वहीं संगत करता है । जो वहाँ 
संगत नहीं होते--उनको बद्द अदृष्ट-सूलक कहता है। उसका यह 
अद्ृष्ट दो प्रकार का हे-- एक अभ्युदय-रूपी और दूसरा नि:अश्रेयस-रूपी। 
अतः इस योजना से उस्तका भी दूसरी परंपरा के साथ इस मंतव्य में 
समन्वय हो जाता है । “न स पुनरावतंते” आदि वाक्यों को प्रमाण 
मानना ही इसका साक्षो है। अतः आत्म-ज्ञान मोक्ष में भी सहायक है | 

सगुण-घारा के उपासक भी मोक्ष को ही प्राप्त करने की साधना 
करते हैं, किन्तु उनकी मोक्ष का स्वरूप विचित्र हे। उनमें कई एक तो 
सायुज्य-मुक्ति के समर्थक हैं--जिसमें ब्रह्म (रामऋष्ण आदि ) के 
साथ किसी भी रूप में सहवास प्राप्त करना अन्तहिंत हे, इसीलिए 
रसखान कहता हे-- 
“पानुस हों तो वहीं रसखान बसों नित ग्रोकुल गाँव के ग्वारन 

कर चाजर कर, ३० के 

जो खग हों तो बसेरों करू, नित कालिन्दी--कूल कदंव की डारन” 

%“-अत्मा वा अरे श्रोतव्यों मंतत्यों निदिध्यासितव्यश्च । 



सृष्टि-प्रपंच ओर मोक्त (३६७, 

आदि ये सब चचायें सृष्ठि ओर ब्रह्म के संबन्ध में व्यपस्थापित भिन्न 
भिन्न सिद्धान्तों पर आधारित हैं। जब सृष्टि और ब्रह्म दोनों एक हाँ, 
त्व तो मोक्ष की यह अवस्था असंगत है। पर जब उन्हें भिन्न भिन्न 
रूपों में स्वीकृत किया जाये, तब तो सायुज्य-मुक्ति स्वतः संगत द्वो 
जाती है । एक उदाहरण से इस अंतर को स्पष्ट किया जा सकता है | 
वेदान्तियों के मत में त्रद्य एक खीर है आर जीव भी मुक्त अवस्था 
में उस खीर में जाऋर पड़ जाता है, वहाँ उसे आनन्द का अनु धर होता 
रहता है| विशिष्ट-अद्टे त वाले इससे कुछ भिन्न मत रखते हैं--वे 
कहते हैं-खीर बनने में वह आनन्द नहीं है--जो उसको खाने में 
है। इसीलिए वे अपने क्षण आदि ब्रह्म के साथ रह कर इस अवस्थ। 
में उसका अक्षय्य आनन्द लूटना चाहते हैं । मीमांसक तो इस दशा 
में सुख और दुःख आदि से निलिप्त होकर स्वस्थ रहता हे ओर यही 
वस्तुतः मुक्त अवस्था की उच्चता है ।आतन्द भी चाहे आनन्द दो 
क्यों न हो, है एक दृष्टि से बन्धन हवी-जिससे मुक्त होना परम 
आवश्यक है । 



६>स्वत! प्रत्माण्यबतद 
परिभाषा 

प्रामास्य के विषय में कुछ लोग कहते हें-ज्ञान होते समय जो 
पदार्थ जिस रूप में प्रकट या अवभासित हो रहा हे-वह पदाथे बस्तुत: 
उसी तरह से अवस्थित हो, तो उसे प्रामाण्य कहा जाता है ! अर्थात्‌ वह 

बिल कप ड्ि कप | 

अथ जो सामने उपस्थित है-अठ्यभिचरित होना चाहिए-ओर उसकी 

वास्तविकता उसके अवभास से प्रथक्‌ नहीं होनी चाहिए । 

“अथस्य चतथाभाव: प्रामाणग्यमभिधीयते” इति (न्यायरत्न-माला (४ प्र्ठ २ पद्म) 
अन्य लोग कहते हैं-अनधिगत और अवाधित अथे की निमश्चाय- 
कता ही प्रामाण्य है । ऐसी स्थिति में यथाथ ज्ञान ही प्रमा है--ओर 
प्रामाण्य इसी ग्रमा से जीवित है। अयथाथ ज्ञान का अग्रमात्व 
अश्रामाण्य का बीज है । 

प्रकार 

इस ग्रामाण्य को लेकर भिन्न भिन्न दश्शनों में भिन्न भिन्न सिद्धान्त 
प्रचलित हैं--जिनमें ये चार प्रमुख हैं--१-प्रामाण्य या अप्रामाण्य 
ये दोनों ही स्वतः होते हैं २--प्रामाण्य या अप्रामाण्य ये दोनों ही 
परत: है ( यह तार्किक पथ ) ३--अग्रामार्य स्वतः: उलन्न होता है -- 
पर प्रामाण्य तो परतः होता हे-( बोद्ध ) ४-प्रामाण्य स्वतः व अप्रामाण्य 
परत: होता है ( मीमांसक '। 

प्रासाएय वे अश्ामाएय रुवत: 

प्रथम पक्ष का ग्रतिपादन इस' गकार किया जाता है कि-हरेक 
कारण में अपने कार्य को संपन्न करने की शक्ति स्वभाव से ही रहती है- 
जिस प्रकार माषों ( उड़द की दाल ) के द्वारा पित्त और कफ ये दोनों 



रवतः प्रामाण्यवाद (३६६) 

ही विरुद्ध वस्तुएं पेदा कर दी जाती हैं-उसी तरह ज्ञान के द्वारा भी 
स्वभाव ही से अपना प्रामाण्य या अप्रामास्य प्रकट कर दिया जाता है- 
ये दोनों ही स्वभावत: ज्ञान के काये हैं-इस कार्य में अपने कारण से 
अतिरिक्त दूसरे कारण का अन्वेषण करना अयुक्त है-इसलिए ज्ञान का 
प्रामाय्य व अप्रामाण्य स्वतः सिद्ध है । 

पर यह सिद्धान्त अयुक्त हे-क््यों कि प्रामाण्य व अप्रामाण्य ये दो 
विरुद्ध वस्तुएं हँ-प्रामाण्य तब कहा जा सकता है-जब कि जो वस्तु 
जिस रूप में जानो गई है-बह उसी रूप में वस्तुतः हो भो। अग्रामाण्य 
तब कहा जाता है-जब कि वह वस्तु उस रूप में न हो-जिस रूप में 
वर्शित की गई है-इसी अम्िप्राय को अर्थतथात्व व अतथात्व शब्द से 
अभिव्यक्त किया जाता है। इस स्थिति में ज्ञान अपने ही विषय में एक 
साथ दो विरुद्ध मंतव्यों को क्रिस रूप में बोधित कर सकता है ! यही 
कारण है कि ज्ञान आपरास्य व अप्रामार्य दोनों को स्वत: अभिव्यक्त 
नह्ठीं कर सकता | 

ग्रामाण्य ओर अग्रामांएय परतः 

इसे कुछ संशोधित रूप में उपस्थित कर एक नया सागे उपस्थित 
करने का प्रयत्न किया गया है--वह यह है कि उपयुक्त विरोध 
का समाधान सुशक है-क्योंकि जब एक ही ज्ञान-व्यक्ति स्वनिष्ठ 
प्रामाण्य या अप्रामाण्य दोनों का बोधन करती हो, तो विरोधापत्ति 
हे--पर जब एक ज्ञान व्यक्ति अपना आमाण्य व्यक्त कर रही 
हो--( जेसे यह घर है ) व दूसरो कोई ज्ञान-व्यक्ति अपना 
अग्रामाण्य ( शुक्ति में रजत ज्ञान ) प्रकट कर रही हो-तो व्यक्ति- 
भेद से यह मूल भेद खुशक है-किन्तु यह मंतव्य अनवस्था 
से अपेत है-क्योंकि किसी भी अन्य कारण की अपेक्षा बिना 
किये द्वी केवल ज्ञान प्रामाय्य व अप्रामाण्य का उपलम्भक हे- 
इससे विनिगमना-विरह तथात्व व अतथात्व की व्यवस्था नहीं रहने 



३७५) मीमांसा-दर्शन 

देग -अथांत्‌ जब एक ज्ञान व्यक्ति से घट ज्ञान में प्रामाण्य प्रतिपादित 
है-तो फिर स्वतः होने के कारण उसमें अप्रामाण्य क्यों नहीं रह सकेगा। 
ऐसी स्थति में प्रामाण्य किस ज्ञान में माना जायेगा, व अप्रामाण्य 
किपतज्ञान में माना जाये-यह विवेचना के मांगे से दूरापास्त है। 
इसलिए यह मानन। पड़ेगा कि दोनों हो स्वाभाविक नहीं हे-अथात्‌ 
ज्ञान स्वय कुछ वोधित नहीं करता, अपितु ज्ञान कारण गुणों के 
ज्ञान से आरमाण्य, व ज्ञान कारण में दोषों के ज्ञानः से अप्रामाण्य 

चगत हो जाता है-इसी लिए प्रामाय्य व अप्रामाण्य दोनों ही का 
परतस्त्व तार्किको ने तक-संमत अंगीकृत किया है-कहा सो हैः-- 

“दोषो उप्रमाया जनकः, प्रमायास्तु गुणोभवेत्” 
जा नि 7 चल स>३>--०८>स न नमी ३२५ +० ० 23 दशक 

अप्रामाएप स्वतः ओर प्राधाण्य परत: 
इस अपसिद्धान्त की छ्रित्ति पर एक नया सिद्धान्त ओर ख़डा 

होता है-क्यों कि जब ग्रामाण्य और अप्रामाण्य दोनों ही का परत्र्त्व 
स्वीकृत किया जायेगा-तो जब तक ज्ञान-कारण के गुणों का ज्ञान न 
होगा, तब तक प्रामाण्य, व दोषों का ज्ञान न होगा-तत्र॒ तक अप्रामाण्य 
उपपन्न नहीं हो सकेगा-इस प्रामाण्य व अप्रामाण्य दशा से निममु क्त हो 
कर ज्ञान गुण एवं दोष ज्ञान के अधीन न होने के कारण न प्रामाण्य 
व न अमग्रामाण्य रूप से ही पदार्थ का बोध करा सकेगा-ऐसी स्थिति में 
उसे स्वरूप रह्ठित अथात्‌ नि: स्वभाव बन कर रहना पडेगा-क्यों कि 
ज्ञान का यह स्वभाव है कि वह अपने उस्न्न होने के समय में ही 
विषय का निवेदन करे। वस्तुस्थिति तो यह है कि वह विषय को 
प्रकाशित करता ही उतन्न होत। है--तो जब इस हालत में वह विषय 
का अर्थ का समपेण नहीं कर सकेगा, तो उसे अपना स्वभाव तक 
छोड़ देना पड़ेगा । जब वह अपने स्वभाव के अपरित्याग के उदृश्य 
से विषय का समपेण करे--बह निवेदन यदि ग्रामाण्याकार में हो तो 
ज्ञान का प्रामाण्य स्त्रतः मानना पड़ेगा--ब अप्रामाण्याकार में होगा, तो 
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अप्रामाण्य का स्वतरत्व स्वीकाये होगा--व उससे भिन्न का परतस्त्व । 
तके की यह कसौटी दोनों का परतस्त्व नहीं रहने देती | अतः यह 
उपयुक्त है कि अप्रामाण्य स्वतः माना जाये, व प्रामाण्य परतः | बोड़ों 
का यही मंतव्य हे--जिसे निम्न-लिखित युक्तियों से उपपादित किया 
जाता है| 

ज्ञान के उसन्न होने मात्र से उसका तथात्व निश्चित नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि उसका व्यभिचार उपलब्ध है--अतः वह अमग्रमाण 
होता हुआ ही उत्पन्न होता हे--यह रजत हे--यह ज्ञान जब शुक्ति में 
होता है--तो उस स्थान पर जब रजत नहीं मिलती, तो उसका व्यभिचार 
प्रत्यक्ष सिद्ध होता हे-इसी प्रकार “यह स्थाणु हे--अथवा पुरुष” 
आदि स्थलों में अनिश्चय भी रहता हे--अतण्व यदि उत्पन्न होते हुए 
ही ज्ञान प्रमाण रूप से उतन्न होगा तो--उपयु क्त उदाहरणों की तरह 
कहीं प* भो व्यभिचार या अनिश्चयात्मकता उपल्नव्ध नहीं होगी, पर होती 
है--बही यह सिद्ध करती है कि ज्ञान उलन्न होने से ही उसमें तथाल 
निर्धारण नहीं कर लेना चाहिए अपितु उत्पन्न होने के अनन्तर १-संवाद-- 
ज्ञान ( प्रवृत्ति-साफल्य ) २--अथक्रियाज्ञान ( चाँदी के मिज्ञने पर 
उससे जेवर आदि का बन जाना व पानी से प्यास आदि का बुक जाना ) 
व ३--कारणगुणज्ञान, से उसमें प्रामाण्य अवगत होता है--उसी से 
उसका वह स्वभावजन्य अप्रामाण्य अपोदित हो जाता है। वेदप्रतियादित 
यज्ञ आदियों का फलत्न स्वगे आदि प्रत्यक्ष उपलठिय से बाहर है--अतः 
ऐसे शास्त्रों का प्रामाण्य संवादज्ञान आदि से नहीं--अपितु कारणगुण 
ज्ञानों से उपन्न है। शब्दराशि के प्रामाण्य अंगीकार करने भें आप- 
प्रणीतता ही वह्तुत: गुण हे--जब आपके द्वारा वेद का अपौरुपेयत्व 
स्वीकृत है--तो उसमें तो वह गुण भी नहीं-जिसके सहारे कि # 

रहा--अपितु उप्तमें तो अनाप्रप्रणीतत् आदि अनेक दोष समाविष्द हैं'। 
जेसे “बनस्पतयः सत्रमासत” इत्यादि । ये तो एक मात्र पागलों के प्रताप 
हैं--इसलिए वेदों का अग्रामाण्य ही प्राप्त हे । 

“५ 
. ग्रामाण्य अंगोकृत किया जा सके--उसमें उस गुण का समादेश तो 

$ 
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ग्रामाण्य स्वत३ ओर अप्रामाए्य परतः 

यदि प्रामार्य का परतरत्ा माना जायेगा, तो उसका प्रामास्य 
अनवस्थित रहेगा । क्योंकि ज्ञान का भ्रामाण्य जब दूसरे ज्ञान के 
आधीन रहेगा, तो वह दूसरा पोषक या प्रामाण्य--प्रतिपादक ज्ञान भी 
अपने ग्रामार्य की उपपत्ति के लिए अवश्य इतर ज्ञान की शरण लेगा । 
बह इतर की--बह इतर की--इस तरह ज्ञान कभी भी अपनी सत्ता की 
प्राप्ति नहीं कर सकेगा--ओर उसका मूल तक उच्छिन्न हो जायेगा-- 
इस प्रकार के पक्ष को कोन बुद्धिमान अंगीकृत करेगा । 

, क्योंकि यदि सभी ही ज्ञान अपने विषय के तथात्व के अब- 
धारण के लिए स्वयं के असामथ्ये का अनुभव करते हुए दूसरे ज्ञान 
की अपेक्षा रखने लगेगें, तो कारणगुण-ज्ञान, संवाद-ज्ञान व अर्थं-किया- 
ज्ञान भी अपने विषयनिष्ठ गुण आदि के अवधारण के लिये इतर 
ज्ञान की अपेक्षा करने लगेगें-इस प्रकार हजारों जन्मों में भी कोई 
अथे जब निश्चित नहीं हो सकेगा, तो प्रामाय्य अपने आप उच्चछिन्न 
दो जायेगा । 

इस अनवस्था की पराबृत्ति के लिये अथ-क्रिया--ज्ञान की स्व॒तः 
प्रमाणता भी यदि स्वीकृत की गई तो, कोई खास विशेतता व्तन्न नहीं 
हो सकेगो। क्‍यों कि यद्यपि अथक्रिया को फन्न-रूपता के ऋरण 
उसमें अप्रामाय्य की शंक्रा का अवकाश नहीं--पर स्वप्नावंस्था में 
जल लाना, जल पीना आदि क्रियायें उसे भी व्यभिचरित कर ही देती 
हैं । यदि केवल सुख ज्ञान को अव्यभिचरित समझ कर उस तक ही 
अर्थ-क्रिया को सीमित कर दिया जायेगा--तो उससे भी पूव्वेज्ञान का 
प्रामाण्य अध्यवसित नहीं किया जा सकेगा। स्वप्त में प्रिया-संग के 

3... “एररापेत्ष प्रमांणत्व॑-नात्मानं3 लगत क्विचत्‌ । 

मूलोच्छेदकर॑ परक्च॑ को हि. नामाध्यवस्यति ॥ 
शा० दी० ७७ पे० 



स्वत: प्रामास्ग्रवाद (६७३) 

विज्ञान से सुख होता है--व उसका ज्ञान भी होता हे--पर उस सुख- 

ज्ञान के मिथ्यांत ने उस ज्ञोन में अप्रामाण्य मिंहित कर दी रखा 

हे | इसलिए यहदी मानना उपयुक्त है कि ग्रामास्य स्वतः ही प्राप्त होता 
है--पर यदि कारण-दोप-ज्ञान आदि से उसमें अन्यथात्र आ जाता 
है--तो वह प्रामाण्य नष्ट हो जाता है। - - 

यही उपपन्न भो है--व चस्तुतः चोदना के प्रामाण्य में यह स्त्रतः- 
प्रामाण्य ही हेतु है। क्योंकि जब स्वतः प्रामास्य स्वीकृत नहीं छिया 
जायेगा, व परतः प्रामाण्य ही माना जायेगा-ऐंसी परित्थिति में 
चोदना-विहित विषयों के अन्य-प्रमाणों से प्रमाणित करने के सामथ्य 
के अभाव में चोदना का प्राम्राण्य कदापि संभव नहीं होगा--जञब 
कि प्रामार्य स्वतः अंगीकार डकिया जांता है--तत्र तो चोदना से प्रति- 
पादित विषय के बाध-प्रत्यक्षत्व के अभाव में, व अपौरुपेय होने की 
दृष्टि से दोषों के प्रवेश तक की संभावना न रहने के कारण चोदना का 
स्वतः प्रामार्य सबंतः सिद्ध रहता है--इसी आशय को कुमारिल भद्ठ 
ने ' व्यक्त किया है | इस भ्रकार जब कि प्रामाण्य स्वतः सिद्ध रह 
जाता है, तो चोदना के भी प्रामार्य की इतर साधनों से परोक्षा लेने 
की कोई आवश्यकता नहीं रह जाती | 

ऊपर प्रतिपादित सभी विषयों को भट्ट ने यों स्वीकृत किया हैः-- 

__ १-४ “तस्मादुगुणेभ्यो दोषाणाममाव्रस्तदभावतः । 

अप्रामास्यद्रयासत्न॑ं, तेनात्सगोंडनगोदित: ॥ 

प्रत्ययोतत्तिहेतुत्वात , प्रामाय्य नापनीयते ।” 

2 7 अं पड ः् 3“परतस्तु कारणदोषधादयथाथलक्षणमप्रामाणयमिति 

दोषाभावाद दह्य थथार्थत्वमिति!” पार्थसारथिः-( न्यायरत्नमाला ४५) 



वमीमांसा-द्शेन 

जाते४पि यदि विज्ञाने, तावन्नार्थोउवधायलेन 
यावतकश्णशुद्धत्वं, न प्रमास्कन्तराद भथेत्र्‌ ध 

"तत्र ज्ञानान्तरोत्पादः, प्रतोत्षयः कारणान्तराब,। 
यावद्धि न परिच्छिन्ना शुद्धिरतावद्सत्समा ॥ 

न्‍्तस्यापि कारणे शु& तज्ज्ञाने स्यात प्रमाणता 4 
तस्याप्येक्सितीच्छ॑श्व, नकवचिद्र व्यवतिष्ठतें ॥ 
-यदा स्वतः प्रमाणत्वं, तदान्यज्नेव गृह्मते | 
मिवतेते हि मिथ्यात्व॑ दोषाझ्नांदयतनत: का 
“तथ्मादू बोधात्मकल्वेक प्राप्ता बुद्ध प्रमाणता । 
अआर्थान्यथा सव॒ष्टेतृत्थदोषज्ञात्नादपेद्यते ॥ इंब् ॥ 



उ>्फ्ब्ाणन्पास्व्छिद 
ग्रमाण का लक्षण ओरः उसकी संगति' 

तार्किक भाफत में प्रसा-कारण को प्रमाण कद्दा जाता है--यहां 
प्रमा से अज्ञात तथा" सर्यभूत॒ पदार्क का ज्ञक्तऋषिप्र-त है । अर्श्नत्‌ 
ऋपका कट्ट ज्ञान जिसे आफ पहले नहों जान सफ्ते हैं, और वस्तुत 
उसी रूप में हो रह्म हैे--जिस प्रकार की- वह वस्पु है, श्रमाण हे। 
खंत्तेफ में' जहां जो वस्तु दो--उसका उसी रूप में' अनुभव करनहही 
प्रसा है । उस-ज्ञानकी नवीनता व उसके कारणों में दोपव्मधऋ-ज्ञान 
का अभाब अनिवाय है। जऊँसा' कि शास्त्रदीपिकाकार ने: कहा है-- 
“कारणदोषबाधकज्ञानर हितमग्रदीतपाहि ज्ञान प्रामास्यम्‌ ” । यहां पर कर 
कर जान को अज्ञातत्न या नूवनता इसलिए आवश्यक. सममो 
गई है कि कनुवाद और स्मृति इन सापेक् ज्ञानों में: मौलिक रूप- 
से प्रमाणत नःआ सके क्योंकि: इनका विषय कोई नवोन: पद्भ्थ नहीं, 
अपितु' प्रतिषादित पद्षथ है। उस ज्ञान को प्रामाण्य- के-लिए- सत्यता 
की भी अपेक्षा करना अनिवाय है। अन्यथा मान लीजिके--सखामने 
रस्सी पड़ी है--उसे यदि आपरूुत सी" ही समझ रहे हैं--तो' आफ्का 
यह अनुभ्रक यथाथे है--प्रभा है -सत्य हे--पर आबष यदि- उसे सांप 
समझाने लगते: हैं तो ऋफ्का यह अनुभव- सवध्ध अखत्य है-- 
इसीलिए वहः अयथाथे ज्ञान कहा'“जायेमाः।' 

अम व खंशयात्मक ज्ञान इसीलिए- तो प्रमाण कोर्ट: में प्रविष्ठ 
नहीं. होपाते । इस प्रकार के झनुभकों को! जहां पर वस्तु का अभाकः 
रहने पर भो उसके ज्ञान की प्रतीत होती द्वो-अयभाथ-ज्ञान- 
या अप्रमा क॒द्दा जाता हैं--जिसकी- गणना' प्रकण- से विपसेत- दिशा में- 
है #संक्षेपः में. विषय. की यथाथ रूप से ( हुबह ) प्रतीकि अर्थात्‌ स्क्॑प- 
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को सांप व्‌ रस्सी को रस्सी सममाना ही।प्रमा ज्ञान है व इसके सवंथा 
विपरीव-विषय के उस प्रकार नहों रहते हुए भी रस्सी को सांपया 
सांप को रस्सी समभलला वॉस्तविकतो-शुम्क होने के कोरण अप्रमा है । 
इसी प्रमा के अतिशय उपकारक प्रकृष्टतम साधन को प्रमाण कहा 
जाता है-अर्थात्‌ वह साधन इस्ः प्रकार हो-जिसका ल्‍सेंपक होते होंगे 
क्रिया छ फल्नननिष्पत्ति होजाये- बीच में किसी के. व्यवधान के प्रवेश 
की सपावना न हो। जसे राम के बूण से- रावण मारा-गया- यहां 
र मारने रूप क्रिया का बाण इस प्रकार का प्रकृष्टतम साधन हे 

जिसके संपक होने पर घना किसी गु ज्ाइश के हनन-क्रिया शोघ्र 
सपन्न द्वो जाती हे--दीक इसी प्रकार . प्रमाण के -संसग होते हो प्रमा< 
ज्ञान यथा-शीघ्र उत्पन्न दोजाता है.। 

प्रमुश की आवश्यकता ओर महत्व 
लौकिक व्यवहार ड्री से हम अनुभव कर सकते हैं कि प्रमाण- का 

कितना महत्व है। यथाथं-ज्ञान अथांत्‌ बस्तु-स्थिति के ज्ञान के| लिए 
वह एक कितना महत्त्वपूर्ण साधन है। ज्ञान का बह एक प्रकार का 
मापदंड-है--वह -एक इस प्रकार का तराजू है--जों यश्षाथं और अयथाे 
को पलडे पहुं रख कर एथक प्रथक कर देता है--वह एक अल्लौकिक 
हंस है--जिंसकी नीरक्तीरबिवेकिता लोक-शास्त्र-प्रसिद्ध हैं. ।-यह - एक 
इस प्रकार की कसोटी हे--जिस परु:कस कर ज्ञान की वास्तविकता 
परखी जाती है, इसी लिए-वो इसे संपूर्ण पदार्थों का व्यवस्थापक या ज्ञान- 
सामान्य का निर्णायक कहा'* ग़य्ा-है बज ज्ञान -की यथाथता -की सिद्धि 
इसी के आधीन प्रकट की गई है । जहाँ देखते हैं--इसी का साम्राज्य 
फेला हुआ है--न्यायाधीश न्याय के आधार रूप में इसे ही स्वीकार 
करता है--व प्रमाण मांगता है । इसी यथा ज्ञान के साधन को आ्ज- 
कल्न राजदूत, अध्यापक व हर एक व्यक्ति को अपने क्रिया-कत्नाप के. 

का न न 

है अलआााआ नए पाला आलम ४॥0४४9७#"#--- 

-अमारास्य सकृद्रपदार्थव्यवस्थापकलम्‌ 5 (विश्वनाथ) 



प्रमाण-परिच्छेदे (३४७) 

वास्तविक प्ररिचयं देने के लिए उपस्थित करना पड़ता है--व हर एक 
बोत के लिए प्रमाण-पत्र प्रस्तुत करना पड़ता है। इसी से इसको उपादेयता 
वे व्यापकृता का परिचथ सुशक है। इसके इसी महत्व को लेऋर 
नयायिक्रों ने तो इसे ईश्वर के समझच्त तक 'ठदँरा दिया है। अर्थ के 
निर्णय करते समये इसे (-ईन्द्रियों की स्वच्छता व॑ २-हेतुओं की (कारणों 
की ) सत्यता को अनित्राय अपेक्षा रहती है । 

प्रभाणों की परिगणना 

इनकी संख्या के विधय में विभिन्न दाशनिरों में मिन्न भिन्न मत 
हैं+-्पर इसका महत्वः 'सब के: लिए «समान रूप; से शिशोधाय्रेः 
है | चार्बाक-दशन मूत-वादिता के आधार पर एक मात्र प्रत्यक्ष,वेशेषिक 
प्रत्यक्ष'व' अनुमान, खांख्य प्रत्यत्त, अनुमान व शब्द, न्याय प्रत्यक्षऋ 
अनुमान शब्दड़ व. उपमान, प्रभाक्र-मीमांसा' सप्रदाय-अत्यक्ष, अनुमान 
शब्द, उपमान व अर्थारपत्ति तथा भट्ठ>मीमांसा व उत्तर मोसांसा-संप्रदायक 
प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द, अर्थापत्ति एवं अनुपलब्ध्रि इन छो 
प्रम!|यों को अद्जीकार करता है-जिनकी ध्थापना प्रबल तका के आधार 
पर की गई है । 

छे- 

प्रत्यन्ष का विवेचन 

जेसा कि शाब्दक व्युत्पत्ति से प्रकट हो रद्दा है ( अंज्षिणी प्रति>' 
प्रत्यक्षम्‌ ) इस प्रमाण का साज्ात्‌ संब॑न्ध इन्द्रियों ( अक्षं ).*से- दै-वि 
यह ज्ञान के तथात्ब-निएण.य कापसब से +स्थूल् प्लाधन है। इसी लिए; 
“आँख्या देखी परशुराम कदे न रू ठी होय” इस लोकोक्ति के अनुसार 
या आधार पर “अत्यक्षे कि प्रमाय॒म्‌ ” आदि युक्तियां अंचलित॑ हैं--जो 
इस ज्ञान को सब्रथा अश्नदिग्ध सिद्ध करती हैं। संक्षेप म्में -किसी 
विद्यमान पदाथ से इन्द्रियों का संबन्ध (“साह्षक्रक) छोने पंरु जो बुद्धि 
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उध्यज्न होती हैं--पह ज्ञान ' प्रत्येक्ष'दै।' जिस प्रकार सामने मौजूद घर 
के साथ'चत्षु के संयोम-होने- पर जो घढ़ें का ज्यान' उत्पन्न-होताहहें 
वह प्रत्यक्ष है।। समेंप-में- जहाँ भाँदो का ज्ञान दोता है--वहाँ सींप वस्तुतः: 
विद्यमान नहों होदी+-अत्तएक विद्यमान के साथ इन्द्रियों का संयोग” नहोंर 
होने के- कास्ण इस- प्रकार के भ्रति-मरित ज्ञाननरि कक प्रत्यज्ञता" नहीं कही - 
जंतकी- अलुर्मान आदि: में त+ पिषय का इन्द्रियों के साथ- संबिन्ध- तक 
नहीं“ होता ।“इंट्रियों से साथ्शाकृसंबन्ध-हो जाने के- कारण- इस ज्ञान को 
सापेन्‌-नहों- कहा जा»सकता, यह- किसी भ्मे ज्ञान फ्स आधा रिक नहों- है ।- 

अनुमान ज्ञास भी मोजम्य'है--ओर मस- एस इन्ट्रिय है-- किन्तु. 
ऊंप-इन्द्रिय-के सम्थ- विफ्य-का साक्मतू:संबन्ध नहों- होता ।- अतण्व- उसे- 
प्रत्यक्ः नहों कहा ज्व सकता ।' सुख-का प्रत्यद्ठ भी: इंन्द्रय- हो: की सट्दायल! 

से होता हे--वह इन्द्रिय मन. हे--जिससे साच्छकत्‌ संबन्ध होने फ्र 
सुग्बका प्रत्यक्ष 'होता है । इसीलिए सुख दुदुख- की -प्रातिधरत्ति- के-सापनल रूप: 
से मन को. फस्माधित किया मया. है. ।. 

द्त्यक्ष के भेद: 
यंद्दी ब्रक्तण सर्वातिशार्यी है, व'सबका हैं #॥ यह: प्रस्परत- 

दी अकार का०दै-- (- निर्विकल्पक, २-सॉविकल्प । इन्द्रिय सनिऋषे के- 
बंद ही. विशेषण विशेष्+ भाव- से रहित विषय स्वहूल मात्रा सडक- 
शब्दानुमम से- शूल्य संमुम्ध आक र वाला ज्ञन निर्विकल्पक कहलाता 
हे-अथोत्‌ निबिकल्प » ज्ञान में' केबल किसी सता माऋरहदी की उपलब्धि: 
हो ती- है--उसकी प्रकारत- या बिशेषता आएदि की नहीं.। जिस प्रकार. 
शिशुपलवध में प्ररंभ में अवर्तापत-होता हुआ नारद पहले एक- तेज; 

ट रे 
&- सह्संप्रशोगे:पुरूषस्ये-द्रयाणा- बुद्धि- जन्‍म तत्पत्यक्षम्‌ (शबरः ), - 

/९“““स-ख्दुःखायुपलन्धिस्धनमिन्द्रियं मन?” इतति- 

२+“रसंबेकलास्वानुमानाकमि 



अमाण-अंस्च्छिद (३5४) 

“पल के रूप में दिखाई देता है--उसझी कोई जिंशिष्टता उच्च समय 
अल्ीत यहीं होती--फिर थीरे २ कभी अग्नि, कभी सूर्य आदि की 
-ऋल््पना करते बाश्ले पद जेसे शैंसे अहुत देर बाद शुरुप रूप में प्रिज्ञाव् 
-होला हैं--व फिर नारद रूप में । इस ज्ञान की अथम अवस्था में फेवब्न 
न्तेजःपुज-मात्र रष्ट -आ--उसके सऑक्‍न्न में -कोई विशिष्ट द्रपन 
न्‍्नढीं था । 

इचल्िए दस प्रकार के ज्ातों को-निर्वि+ल्पक् ज्ञान कहा जाबा है.। 
यह समुग्ध अपकार-व्ला अर्थात्‌ एक पिसड-स्त्ररूप या अनिर्धत स्थिन्नि 
में कट झेता है--इसका प्रत्यक्ञ-सीघा होता है । जिस ग्रक्ञर एक अन्न- 
ज्यन-आालक हाथी 'को देखबा हे--पर बह उस्रके”विषय में कुच्र भी नहीं 
ज्ञानता, दसके सामने-०क काले काले मोटे सारे विण्ड स्त्रूप मात्र की 
-उपरिथात- है--उस्की जाति, छसके-नाम--व गुणों ल्ले उसका कोई ओर 
-खबन्य अबगत -नहीं-- इसी “लिए बशेष्य-ज्ञान से शून्य श्रत्यक्त को 
नश्विकल्पक्र कहा जाता दे। अदी ज्ञान की प्राथमिक अवस्था है । 

“सनिकल्पक 

जब ज्ञान की यही अवस्था इतर उपकरण से पंरिपुष्ट होती चढ़ने 
“जाती है--व उसका विशेषण, नाम, गुण- क्रियाओं से संबन्ध होता चला 
“जात है--तो उसे -सविकल्पषक कहा जाता है--जिस प्रकार डपयुक्र 
उदाहरण में नारद का परिज्ञान १ यह-सर्विकत्मक ज्ञान पींच अद्ार क्रे 
अविकल्पों से प्रतिभासित होता है-+जाति--जैसे नारद के लिए--पछ्क 
न्यह जाति, वीणापाशि यह द्रव्य, तेजस्वी गुण, वपस्वी क्रिया व चास्द 
-थह नाम विकल्प है.। इन्द्री पाँच श्लिकल्पों के आधार पर सविता 
प्यान स्थित है । 

पनि दशक पान ही सब्रिकल्पक :ज्ानका -आधार हे--बह .-फछ 
ऋस अकार का विस्तृत मेदान दै-या विस्तृत -पृष्ठ-भूमि है--जिस“वर 
ब्यनेक क्रिया; विशेषण, नाम आंदि अवस्थित हैं । क्रिया, माम, विश्ेषय 



(३5७) "7 भमोमांस-द्शेन 

सुण आदिएकर विविध प्रकार : के संग है--जिनका संपर्क होने पर 
विश्तृत ज्ञान को एक स्रोमा में चित्रित कर दिया जाता है। के 

ध्या थ की 

:निविकल्पक की स्थापना वे सविकल्पक का खंडन 

बोद्ध संप्रदाय निविकहेपर्क की ही प्रत्यक्षता- स्वीकृत - करता है-- 
सबिकल्पक को नहीं, क्‍योंकि वह तो नर्विकल्पक के बाद उत्पन्न होता 
है | अमाण का अन्नधिगव अथ क्ा,बोध कराना; स्तभाव-है । सर्विकल्पक 

“के हारा जब निविऋुल्प्क _ सं,अधिगत अथ ही बताया जाता है--तो 
फिर उसकी अत्यक्षु-प्रसाणता किस प्रकार , स्वोकृत की जा संकती है । 
यही:निविकल्पक सुर्ववक़॒ल्पक. ज्ञान के अति निमित्त हे-जिसके द्वारा 
स्वरूप मात्र का ग्रहण कराया ज़ाता हैं। भावों के इसी आत्मीय स्वरूप 
मात्र को बोद्ों के : पार्रिभापक,, शब्दों में ' स्वलक्षण नाम से संबोधित 
किया जाता है। . : - 

.... इसी ख़ल्लचुण का विशृद्‌ ज्ञान जाति, नाम आदि से संबान्धत 
होने पर होता है-- उसके लिए इसंको सरविकलल्‍पक की शरण लेनी या 
उसकी देन कहना उचित नहीं । क्योंकि यह तो निरषिकुल्पक को ही 

 विशद्‌ रूप है--ओएरः ,उसी के संस से समुत्पन्न हैं--जिस तरह 
ध्रचेतज़ भी बुद्धि आत्मा के संबन्ध से चेतेन रूप में उपस्थित होती-है-- 

ह<सी तरंह अधिशदरूंप से अंबभासित हों रहा भी स्विकल्पक ग्रत्यय 
“अपने से पूद्षे उत्पन्न, अपने मूल कारें, आत निश्निकल्पक भत्ययके 
संबन्ध...से विशद्‌ : अवंभांस की तरह अतीत होंता है। यदि इस 
विकलंपक को, यह विशद्ता निविकल्पक की देन नहीं मानी जायेगी, 

तो प्सके,संखगें से रहित शब्द-ज्ञान और , अनुमान से भी इसकी 
अर्वस्थति होने लगेगी । पर नहीं होता- इसीसे पता चलता है-.कि 
सबविफल्पक की जो विशदृता है--बद्द निविकल्पक के साथ हुए संबन्ध 
की देन हैं-- इसलिए निविकल्पर्क ही'जब विशद स्वरूप का प्रकाशक है- 
फट: भावानामन्यासावारशुज्ासमीर। वह्वहुप ततखबू 

((-:ई६ भावानाभ्न्यासाधारसुत्रात्मीय, यत्वरूप तत्स्वलुच्रु-प्रसन्नपदा । 



प्रसाण-परिच्छेद्‌ (३८१) 

तो उससे अतिरिक्त सविकल्पक प्रत्यक्ष मानने की क्या आवश्यकता है 

घममूर्ति ने कहा भो है-- 

“४ “छल्पनापोढभश्रान्तं॑ प्रत्यन्ञ निर्षिकल्पकम्‌ । 
विकलयो वस्तुनिर्भासादसंवादादुपप्लवः | इति ॥ 

सविकल्पक-स्थापना 

बौद्धों के इस सिद्धान्त का खंडन कर विचार-शास्त्रियों ने कुशल्ञता 
के साथ सविकल्पक प्रत्यक्ष दी स्थापना की है। वे कहते हं--जाति 

गुण ब क्रिया से संवन्धित यह ज्ञान वस्तुतः सविकल्पक की ही देन है- 

जिस विशेषता के धत्पादक होने के कारण निर्विऋल्पक मूलक होने पर भी 
इसमें प्रत्यज्ञता अनिवायें रूप से आ ही जाती है। सविकल्पक की 
विशद्वा के अन्य संसगे से उत्पन्न होने में कोई प्रमाण नहीं है। यह्द 

कोई नियम भी नहीं-कि जो चीज जिससे पेदा दो--उसमें उसकी 

सभी थुराई भल्लाईयों के यों रहें। कीचड़ से पेद। होने वाले कमल्न की 
सुगंधि को कीचड़ को देन नहीं कहा जा सकता। इसकी अत्यक्षता में 

प्रत्यक्ष व युक्तिसंगत तक भी हैं। दूर ही से किसी सफेद व्यक्तिमा३ 
को देखते हुये जब तक उसने यद्द गाय दैै--या घोड़ा दै--यह निश्विद 
नहीं किया--वही पुरुष जब उसके ह्विनहिनाने शब्द को सुनता है--तो 
उसे सुन कर उसी स्वलक्षण में वह घोड़ेपन का अनुमान करत है-+ 

भी अश्वत्वज्ञान परोक्ष नहों होता-इसीलिए लोक-व्यवहार में भी 

प्रचत्नित है, यह तो घोड़ा है, पर आँखों से इस रूप में नहीं दिखाई देता । 

जब उसी के नजदीक आता है--तो कहता है--इस समय इसके 

अश्वत्व को आँखों से देख रहे हैं । इन्हीं उदाहरणों से यह पता चलता है 

कि यह भेद-व्यवहार व्यक्तिगत नहीं, अपितु जातिजन्य हे--जिसके 

विकल्प के कारण हमें सविकल्पक प्रत्यक्ष अंगीकार करना अनिवाये है 

सम्बन्ध ग्रहण करने वाले सबिकल्पक के प्रत्यक्ष होने के कारण हो 

प्रत्यत्ष की अनुमानमूलकता उपपन्न है। 



(३८२) मीमांसा-दशन 

निर्विकल्पक का खंडन 
जब कि निर्विकल्पक ज्ञान से किसी का भो व्यवहार सिद्ध नहीं 

होता-- तो फिर निर्विकल्पक को स्वीकार करने की अनावश्यकृता को 
ध्यान में रखते हुए बेयाकरणों ने केवल सविकल्पक ही को स्वीकार 
किया है--भत्‌ हरि ने कहा भी हैः-- 

«८ न्न सोडस्ति प्रत्ययो लोके यः शब्दानुगमादते । 
अनुविद्ध मिव ज्ञानं सब शब्देन भासते ॥ इति 

कुछ अन्य लोगों ने भी कहा है--कि जाति आदि की योजनाओं 
से रहित निर्विकल्पक ज्ञान को प्रत्यज्ञ कहना उपयुक्ततर नहीं, क्योंकि 
जब हम जाति और गुण को ही प्रत्यक्ष रूप से नहीं देख रहे हैं--तो 
'डनसे रहित प्रत्यक्ष फिर कया रह जाता है । 

निर्षिकल्पक स्थापना 
किन्तु यह सब वास्तविक प्रतीत के खब्था विपरीत है--विषय का 

इन्द्रिय के साथ सम्बन्ध दो जाने के बाद एक सामान्य विशेष की 
विवेचना से रहित व विशेषण विशेष्य के संबन्ध से शून्य संमुग्ध बस्तु- 
मात्र गोचर आलोचन ज्ञान होता ही है--जिसे स्वीकार करना उपयुक्त 
है--अन्यथा उसके अभाव में सविकल्पक की सिद्धि ही नहीं हो सकेगी। 
क्योंकि जब तक “घट घटत्वे ! आदि समूहालंबनात्मक ज्ञान नहीं होगा- 
तंब तक घटत्वरकूप विशेषता से :क्त घट हूप विशेष्य का सबिकल्पक 
'रूप से ज्ञान नहीं हो सकेगा। कारण के बिना काये की उत्पत्ति जिस 
प्रकार नहीं होती । सविकल्पक झानव को करने वाले परुष के द्वारा 
निर्विकल्पक से ज्ञत जाति विशेष या संज्ञा-विशेष का अनुस्मरण करके 
उससे सामने स्थित वस्तु या व्यक्ति को संबन्धित कर “गाय जाति से 
युक्त गाय” ( गोत्वविशिष्ठों गोः ) आदि अकारों से सविकल्पक ज्ञान 
की करना चाहिए। इसी आशय को नन्‍्याय-रत्नाकर में भी कह 
गया हैं।-- ते 



प्रमाण-परिच्छेद (३८३) 

मे तदभावेहि निनिभित्तं शब्दस्मरणं स्यात्‌ | अस्घतराब्दस्य च ने 
शब्दानु बिद्धों विकल्प: संभवतीति ) 

इसलिए सविकल्पक से पइले जात्यादि से रहित पदा्थ मात्र का 
बोधक निविकल्पक अवश्य स्त्रोकृत करना चाहिए--अन्यथा अज्ञात ही 
जाति आदियों के साथ सामने स्थित बम्तु को क्रिस प्रका( विशिष्द 
या संबान्धत किया जा सकता है। जाति आदि को नहीं देखने वाक्ते 
पुरुष को उनका स्मरण भी केसे हो सझता है--कर्योंकि अनुभव हो 
स्मरण का मूल हे--इसलिए जाति आदिका अनुभव स्वीकार कर ही 
लेना चाहिए । 

कट के 

नि्विकल्पक का केवल चतन्यग्राहकत्व 
निर्विकल्तक ज्ञान को स्वीकार करते हुर भी अद तो उसके ग्राइक 

तथ्यों के विषय में पर्योप्त मतभेद रखते हे--उनका कहना है कि शुद्ध 
चेतन्य के बिना निर्मिकल्यक घट, घटत्व आदि पिशेपों का ग्राहक नहों 

बन सकता-्योंक्ि भेद प्रहण के बिना विशेषों का ग्रहण असंभष है + 

यह भेद-प्राहकृता सविकल्पक में ही रहतों है--इसलिए यह सब काय 

सांवकल्पक ही का है। इस भेद का संवन्ध भी इतरेदराभाव (एक 
दूसरे का अभाव ) से ही है--इस लिए अभाव के अनुपत्रब्वि-प्रमाण- 
गम्य होने के कारण इस सेद्‌ का प्रहण निर्विकल्यक से तो कब हो 
सकता है--जञब कि प्रत्यक्ष हा से नहीं हो पाता। इसलिए तो “नेद 

नानास्ति किचन -ए% मेवादितयम्‌? आदि अद्वितोथ बअद्ष-प्रपिपाददक 
श्रुतियां उपपन्न हैँ--अन्यथा यदि प्रत्यक्ष ही भेंद्प्राहक होने लगेगा, 

ता इन अमेद-बायक श्रूतियों का प्रत्यक्ष-विरोध होने के कारय 
आप्रामाण्य होने लगेगा। अनुपल्ब्धि-प्रमाण से चाहे भेदका अहण 

होता भी हो, पर बह शब्दकी अपेन्ता अत्यन्त निबल प्रमाण है--सलिए 

बह श्रृति के प्रामाण्य में बाधा नहीं पहुंचा सकतो। ओर यदि मात 

लीजिये, प्रत्यक्ष को भेदू-प्राहकता भी स्वॉकार करें-तो थी बह एक सात 



(श्८छ) मीमांसा-दर्शन 

व्यावहारिक भेद हो को महण करा सकता है--अतएब उसका पारमार्थिक 
अभेद-बोधक श्र॒ति से विरोध नहीं कहा जा सकता--कयोंकि उसके 
लिए समानविषयत अपेक्तित हे । वह अभेद-श्रति में बाधक 
भी * नहीं बन पाता। इसलिए इस भेद के निरूपण में अशक्यत्त 
आने के कारण प्रत्यक्ष केवल सन्मात्र ( शुद्ध चेतन्य स्वहप ) ही का 
ग्राहक है । 

निर्विकल्पक की भेद-ग्राहकता 
यह एक व्यावहारिक समस्या है- जिसकी उपेक्षा नहीं की जा 

सकती - क्या आपको नीले और पोले में भेद नहीं दिल्लाई देता--याददि 
नहीं, तो आप जसे लोक के सबंथा बिपरोत जाने बालों से फिर कुछ 
कहता हो नहीं है | “एच्मेवाहितीयं त्रह्म” ये सब वाक्य तो ब्रह्म की 
प्रशंसा करने वाले हैं-न कि उसके अद्व त के प्रतिपादक हैं । 

निवि#ल्पककी व्यक्षिमात्रग्राहऋता 

बौद्ध लोगों का कहना है कि निर्विकल्पक से केवल स्वलक्षणमात्र 
(व्यक्त ) का ही बोध होता है--वह स्वरूप से भी विशेषण का प्रहण 
नहीं कर सकता है । “शब्दबुद्धिकमेयां बिरम्य व्यापाराभावात्‌” 
इस न्याय से वह ज्ञान स्वलक्षण को प्रहण करने के बाद विशेषण के 
स्वरूप सात्र को भी नहीं प्रहण कर पःता--इसलिए जब आपके मत 
में दूसरा ज्ञान सविकल्पक विशेषण स्वरूप का ग्रहण करता है--तो 
परिशेष|त्‌ निर्विकल्यक ज्ञान स्वयं स्वल्नक्षण सात्रका बोध रह जाता 
है। एक हो ज्ञान से दोनों बातेंहो भी तो नहीं सकतो--कि एक दी 

जा हक मल भिन्नवर्भिप्रतिभटविषयज्ञानजज्ञानवेयो -- 

धर्म्यदेसेंद्सिडि: पुनरपि व तथेत्यापतेच्चानवस्था । 
मेंदें धम्याँय भेदे बत सवति झूषा भेदबुद्धिविभेदे-- 
प्रादुःष्यु: पू्वंदीषा न च गतिर॒परा तेन भेदों शधेव ॥ 



प्रमाण-प रिच्छेद (३८५) 

ज्ञान गंध का भी ग्रहण करले और रस का भो-इसलिए इसे स्वलक्ष॒ण 
मात्र का ग्राहक सानना उपयुक्त है। 

निर्विकल्पकफ ओर सविकल्पक में मोलिक भेद 
किन्तु विचार-शास्त्रियों ने इसका भी विरोध किया है--क्योंकि 

इन्द्रियां का संवन्ध होते ही अचानक विशेष्य-विशेषण॒ भाव से रहित 
एक वस्तु को ग्रतीति होतो है--फिर उसी वस्तु को यह गम्य हे-- 
इस जाति-यह दण्डी है-इस द्रव्य, यह सफेद है-इस गुण -यह जाती 
'है-इस क्रिया-यह देवद॒त्त है यह नाम इस प्रकार इन पांच विकलगों से 
संबद्ध क्रिया जाता है। निविकल्पऋ ज्ञान में बस्तु का अनेक आकारों 
से संबन्ध रहता हे--बह एक प्रकार से विशेष्य एवं विशेषण का 
अविभाजित लेखा है । सविकल्पक में इतनी विशेषता है--कि वह उन्हें 
पृथक पृथक रूप से विभाजित कर प्रहण करता है । यह घट विशेष्य है- 
घटत्व इसका विशेषण है--इस प्रकार का विवेक निर्विकल्पक में नहीं 
होता | सविकल्पक में यह जाति का अंश है--यह व्यक्ति का अंश है-- 
इस प्रकार प्रथक प्थक्‌ विवेचन होता है। किन्तु यह अवश्य है कि 
निर्विकल्पक में भी ये सनी विषय निहित रहते हें--जिनका अग्रिम 
क्षणों में प्रकाश होता दै। यही इन दोनों में व्यावहारिक अंतर है और 
इतल दोनों ही को स्वीकार करना आवश्यक ह। ये उपरि-प्रतिपादित 
पाँचों विकल्प इस अन्तर के प्रतोक हैं । 

इन पाँच विकल्पों के अतिरिक्त कुछ एक बिद्वान्‌ “ग्त्यभिज्ञा” 
( पदचान ) को छठे विऋल्व के रूप में स्वोकार करते हैं, पर बस्तुतः 
'बह एक प्रकार का नाम ही हे, इसलिए उसका नासम-विकल्प में अन्त- 
भाव हो जाता है | इन सब विकर्ल्पा के द्वारा जब सविकल्पक में हमें 
निविकल्पक की अपेक्षा अत्यन्त विशेषताएं स्पष्ट रूप में प्रतीत 
होती हैं, फिर उसकी सर्वेसान्य सत्ता में भला किसको संशय हो 
सकते! है । 
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यह स्विकल्पक एवं निविकल्पक इन दोनों भेदों से युक्त प्रत्यक्ष 
भी धम व अधम में प्रमाण नहीं बन सकत', क्‍योंकि धर्म व अधमे 
का इन्द्रियों केसा.थ सत्संग्रयोग नहीं हो सकता। वह भावी है, श्रत- 
एब केवल चोदना उसमें ग्रमाण है । 

सन्निकषे 
विपय का इन्द्रियों के साथ प्रत्यक्ष ज्ञान में होने वाला यह संबन्ध 

सन्निकैप कहलाता है। यह मुख्य रूप से दो प्रक्नार का है- १-लोफिक 
२-अलौकिक । इनमें लौकिक सन्निकर्ष तीन प्रकार का है । १-संयोग, 
२-संयक्त -तादात्म्य, ३-सयुक्षतादात्म्यतादात्म्य । जहाँ इन्द्रियां द्रव्य 

की प्रहण ब-रती हैं-डस रुूबन्ध को रुूयोग-सन्निकष एव॑ जहाँ द्रव्य 
में रहने वाली जाति-गुण या कमे का ग्रहण होता है-उसे संयुक्ततादूत्म्य 
सन्निकष कहा जाता हैं। भट्ट-सत में जाति, गुण एवं कम का द्रव्य के 
साथ तादात्म्य, 'संबन्ध स्वोकृत है। यहाँ तादात्म्य से अभिप्राय 
नेयायक्रों की तरह अत्य"त अमन्‍नता या पूर्ण एकता नहीं है, अपितु 
भेद से युक्ष अभ्ेद हे। अर्थात्‌ क्रिसी अंश में भिन्‍नता है व किसी 
अंश में अभन्नता भी है। इसी प्रकार गुणत्व और क्रियात्र का जहाँ 
ज्ञान करना होता है, वहाँ उस ग्रहण करने वाले संबन्ध को संयुक्त- 
वादात्म्यतादात्म्य सन्निकष कहा जाता है । भट्ट को ये तोन ही सन्निकष 
मुख्य रूप से मान्य हैं । 

इसी प्रकार अलौकिक सन्निकष भी दो प्रकार का है | १-सामान्य- 
लक्षण, २-ज्ञानज्ञक्षण । जहाँ पर इन्द्रिय से संबन्ध रखने वाले व्यक्ति 
में रहने व.ली जाति का ज्ञान होने पर उस जाति के आश्रित संपूर्ण 
व्यक्तियों का ज्ञान होता है-ब्रह संबन्ध सामान्य-लक्षण सन्निऋषे 

__--आक्ृतिव्यस्परोयोरत्यन्तमेदाभावात्‌ । कदाचित्‌ व्यक्तिरुपेण द्रव्यम॑मिधीयते, 
. कदाचित्त सामान्यरूपेश ( तन्त्रवार्तिक ) 

२--ब्रष्टव्य--तंत्रसिद्धान्तरत्तावलि३ । 
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कहलाता है | इसो तरह “सुगन्धित चन्दन का टुकड़ा” आदि वाक्यों 
में चरदन के टुकड़े में जो सुगन्धि का ज्ञान है, वह ज्ञानलक्षण- 
सन्निकष की देन है । समालोचक इन दोनों ही अलौकिक सन्निकर्षो 
का खंडन करते हैं। इन सन्निशर्षा से समुत्पन्न अत्यक्ष चोदना के. 
अतिरिक्त सभी अमायों का मूल आधार हे । 

अनुमान 
ज्िस प्रकार धर्म और अधम में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं बन सकता, 

उसी प्रकार अनुमान भी | स्वाभाविक्र रूप से निश्चित संवन्ध वाले 
दो पदार्था में व्याप्य के देखने पर इन्द्रियों से असंबद्ध विषय में जो 
ज्ञान होता हे-उसे अनुमान कद्दा जाता है। व्याप्य से यहाँ अभिय्राय 
अंधिक देश और काल में न रहने से है व व्यापक से अपिप्राय अधिक 
देश ओर काल में रहने से दै। जिस प्रकार धूम और अग्नि का 
स्वाभाविक रूप से संयोग संबन्ध निश्चित है-उन दोनों में पहाड़ पर 
धुआं दिखाई देतो हैं-उस धुआँ को देखने पर नहीं दिखाई देने बाली 
( इन्द्रियों से असन्निकृष्ट ) व्यापक आग में ज्ञो ज्ञान उसन्न होता 
है-वही अनुमान कदलाता है। इस उदाहरण में धुओं व्याप्य है, क्‍यों 
'कि वह आग से रहित जल आदि में नहों रहती और आय 
व्यापक है- क्योंकि बह धुआओँ के नहीं रहते हुए भो लोहे के गोले में 
देखी जातो है । 

' झतुसान यह नाम भी इसी लिए पडा है। अनु का अथ पीछे 
ओर मान का अथे ज्ञान है। अर्थात्‌ किसी एक बाव के जान लेने 
पर उसी के द्वारा जब दूसरों बात भो जानो जातो है-तो वह ज्ञान पीछे 
होने वाला ज्ञान होने के कारण अनुमान कहलाता है । पहाड़ पर घुआं 
उठ रहा हे--वह प्रत्यक्ष है, दिन्‍तु आग प्रत्यक्ष नहीं है--किर भी प्रत्यक्ष 
धुआं के आधार पर अप्रत्यक्ष आग का ज्ञान हो जाता है । उस पहाड़ में ' 
रहने बाली आग का निशान घुआं है, इसलिए घुआं को लिंग कहा 
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जाता है। वह धुआं जिस वध्तु का परिचय देती है--बह वस्तु ( आग ) 
उसका लिगी हैं |। 

व्याप्त 
लिंग और लिंगी के इस संबन्ध-नियम को-जिस पर अनुमान 

आधारित है--व्याप्ति कहां जाता है। शाब्दिक व्युत्पत्ति की दृष्टि से भी 
वि+आप्रि अर्थात्‌ विशिष्ट प्रकार से प्राप्ति या विशिष्ट संबन्ध अथ 
इसका होता है । घुआं को देख कर आग का अनुमान किया जाता हैं, 
क्यों कि सब जगह घुआं के साथ आग देखने में आतो है। रसोई घर 
में धुआं है, तो बहां आग भी है। इस प्रकार आग और घुआं का यह 
जो अटूट साहचय हे--बढह व्याप्ति है। जो इस्त संबन्ध से परिचित 
नहीं है--वह घुआं देख कर भी आग का अनुमान नहीं क्गा सकता। 
इसीलिए व्याप्ति को अनुमान को आधारं--ध्थज्ञी मानना युक्ति-संगत 
है। मीमांघक इसी को अनुमिति भो कहते हैं--जब की नेयायिक इसे 
परामशे नामक एक बॉच को चीज स्वीकार करते हुए उससे उत्पन्न 
पृथक वस्तु स्वीकार करते हैं । 

यह व्याप्ति दो प्रशह्वार की है-*--अन्वय-व्याप्ति २-व्यतिरेक- 
व्याप्ति। जहाँ साधन के रहने पर साध्य भी रहैं-वहाँ अन्वय-व्यप्ति 
होती है। जेसे-जहाँ जहाँ घुआं रहती हैं, वहाँ वहाँ आग भी है--इस 
उदाहरण में धुरआओ साधन है और उसके रहते हुए साध्य आग भी 
विद्यमान है इसलिए इसको अन्वय-व्याप्ति कद्दा जाता है। इसके ठीक 
विपरीत जहाँ साध्य के न रहने पर साधन भी न रहता हो, वहाँ 
व्यतिरेक-व्याप्ति होदी है। जेसे-जहाँ जहाँ आग नहीं है-वहाँ वहाँ घुआं 
भी नहीं रहती । प्रथम अन्वय-व्याप्ति है, क्‍योंकि वहाँ एक दूसरे का 
न्‍्वय अर्थात्‌ साहचय है और द्वितंय व्यतिरेक-व्याप्ति है-क्ष्योंकि 
वहाँ एक दूसरे का व्यतिरेक अर्थात्‌ अविनाभात्र ( वह नहीं है; तो वह 
भी नहीं है ) है। रसोई-घर अन्वय-व्याप्ति का दद्गादरण हैं, क्योंकि 
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वहाँ धूआं है, तो आग भी है | जलाशय व्यतिरेक का ज्दाहरण है, क्‍यों 
कि वहाँ आग भी नशा हे, तो धुआं भी नहीं हे । 
तीन हेतु 

इत प्रकार की व्याप्ति से विशिष्ठ हेतु तीन प्रकार के होते हँ- 
१--अन्वयव्यतिरको, २-क्रेवज्ञान्यय्रों, ३--कैवज्ञज्यतिरकी | जिसमें 
अन्वय ओर ठपतिरक दानों प्रकार को व्याप्रि दो-उ ते अन्यय-उयतिरेकी 
कहा जाता है । जेसे-जहाँ जहाँ धूआं है, वह वहां वन्हि हे, ( अन्यय ) 
जहां जहां आग नहीं है, वहां वहां धूआं भी नहीं हे! ( व्यतिरेक ) ये 
दोनों व्याप्तियां “पवेत आग वाला है” इस अनुमान में निज्ञती हैं-- 
अतः यह हेतु ( धूम ) अन्वयव्यतिरेक हुआ । जहां केवल अन्वय दी 
उपल्व्ध होता है, व्यतिरेक नहीं-उसे केबलान्ययों कहा जाता है। जैसे- 
घट अमेय ( जानने योग्य ) हे, अतर अभिवेय ( संज्ञागाज्ञा ) भी 
है।इस अनुमान में व्यतिरेक नहीं मिल्ञवा। क्यों कि ज्ञो जो वस्तुएँ 
प्रमेय हैं, वे अभिधेय भो हैं ( अन्चय )। पर यह नहीं है कि जो जो 
अभिषेय नहीं हैं वे प्रमेथ भो नहीं, क्यों कि जो अभिषेय नहीं हो- 
ऐसा कोई पदार्थ ही देखने में नहीं आता । इस व्यतिरेक के न मिलने 
के कारण ही इस प्रकार के स्थलों में केवत्ञान्बयी माना जाता है | इस 
तरह जहां केवल व्यतिरेद् ही मिल्नता है, अन्बय नहीं-उसे केवल5्यति- 
रेकी कहा जाता है। जेसे-प्ृथ्वी अन्य सबसे भिन्न है, क्योंकि बह 
गन्धवाली है। यहां पर जो जो गन्धवाली है, वह वह अन्य सबसे 
भिन्न है-यह अन्वय दृष्ठान्त नहीं प्राप्त होता । प्रथ्वो पक्त है, और 
दृष्ठान्‍न्त सदा पक्ष से अतिरिक्त हुआ करता है। व्यतिरेक अवश्य 
मित्ञता है। कुछ एक मोमांसक पक्ष दोषात्मक हेतल्वाभास में अन्तभांव 
करते हुए केवलव्यतिरेको को स्वीकार नहीं करते । कुछ एक अथापत्ति 
से ही गताथे करते हुए व्यतिरेक व्याप्ति तक को नहीं मानते | उनके इस 
मंतव्य का समर्थन महामहोपाध्याय श्री चिन्न '-स्वामी शास्त्री ने भी छिया है। 

२--दे खिये-तंत्रसिद्धान्त-+रत्नावली - पृष्ठ ४६ 
( इदमेब च युक्‍तें प्रतिभाति ) 
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: झनुमान के भेद 

यह अनुमान मुख्य रूप से दो अकार का है--१-स्वारथानुमान,, 
२-परार्थानुमान । जहाँ स्वयं ही हेतु को देख कर व्याप्ति आदि के स्मरण: 
से साध्य का अनुमान कर लिया जाता है, वहाँ स्वार्थानुमान होता है । 
यह अनुमान अपने बोध के लिए किया जाता है, इसलिए इसे स्वार्था- 
नुमान कहा जाता है व इसमें श्रतिज्ञा और उदाहरण की आवश्यकता 
नहीं रहती । जो अनुमान दूसरों को समभ्ाने के लिए किया जाता है- 
उसे पराथोनुमान कद्दा जाता है। यहाँ पर अनुमान के द्वारा जाने हुए 

' अथे को दूसरे को समभाने की दृष्ठि से वाक्य का उच्चारण किया जाता 
है। इस वाक्य के प्रतिज्ञा ( पक्ष को साध्य से विशिष्ट बना कर कहना ) 

छ्ेतु (लिंग बताने वाला वाक्य ) उदाहरण ( दृष्टान्त देते हुए व्याप्ति 
बताने बाला वचन ) उपनय ( हेतु का पक्ष के साथ संबन्ध करके कहना ) 
निगमन ( पक्ष को हेतु ओर साध्यसे संमिलित करना ) ये पांच अवयव 
नेयायिक स्वीकार करते हैं। प॒देत अश्तियुक्त हे-यह प्रतिज्ञा, क्‍यों कि फ उस जो जो पदावाबा है. वह जो धुआंवाला है, वह वह आगवाला है- 
जैंस-र॒सोई _ उदाहरण, परत भी इसी प्रकार घूमवाला हैं. यह 

नये ओर इस ्‌ः ल्र्‌ 

उपनय ओर इसलिए परवेत औ-आगवाला हे-यह निगमन का उदाहरण. 
है | इनके स्थान पर मो्मासक प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण इन तीन ही 
को स्वींकार करते हैं, क्‍यों कि निगमन का अन्तभाव प्रतिज्ञा ओर उप- 
नय का अन्तभांव हेतु में हो जाता हैे-जिसका स्वरूप निम्न रूप से है- 

“पर्वत आगवाला है, क्‍यों कि वहाँ घुआं है । जो जो धूआं वाला 
होता है, वह वह आगवाला होता है--जैसे--रसोई--घर” । 

अनुमान के ये दो भेद प्रयोजत के आवार पर किये गये हैं | 
सामान्य रूप से उसके दो अन्य भेद ओर हैं-१--विशेषतो-हृष्ठ संबन्ध, 
२---सामान्यतो दृष्टसंबन्ध । विशेषतो-दृष्ट-सबन्ध में दो विशेष 
चस्तुओं का संबन्ध-गहीत होता है-जेसे--पर्वेत धूथाँवाला है-यहा 
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'थर धूआं और अग्नि का। सामान्यतो-दृष्ट में केवल सामान्य ज्ञान के 
बल पर संवन्ध को स्थापना करते हुए लिगी का अनुमान किया जाता 
है। जैसे-आत्मा के अस्तित्व का अनुमान इच्छा आदि के द्वारा होता 
है। इच्छा आदि गुण हैं ओर वे विना आधार के नहीं रह सकते । 
अतः सामान्य ज्ञान के बल पर वह आधार आत्मा के रूप में प्राप्त हो 
जाता है। यद्यपि वह अप्रत्यक्ष है | देवदत्त चाल के कारण दूसरे देश 
में पहुँचता है-इस सामान्य ज्ञान के आधार पर सूर्य भी एक देश से 
दूसरे देश पर देखा जाता है-इसलिए उसमें भी गति का अनुमान 
कर लिया जाता है। इस प्रकार के अनुमान सामान्यतो-दृष्ट इसी सामान्य- 
ज्ञान के कारण कहलाते हैं । 

हेत्वाभास 
अनुमान सदा सच नहीं हुआ करते-यह हम बहुथा देखते हैं । 

उनके असत्य होने का सबसे बड़ा कारण अनुमान के लिए अम्तुत किये 
गये हेतुओं का दोषपूर्ण होना है । हेतुओं में होने वाले उन दोपों को 
हेत्वाभास कहा जाता है। ये हेत्वाभास तीन प्रकार के हैं--१-असिद्धि, 
२---अनेकान्तिक ओर तींसरा बाधक। नेयायिक इन तीन के स्थान पर 
'पाँच हेत्वाभास स्वीकार करते हैं। सानमेयोदयकार असाधारण नामक 
एक चौथे हेत्वाभास को और मानते हैं--जब कि पाथेसारथि मिश्र इसका 
'खंडल करते हैं । इन सब के बिशिष्ट अध्ययन के लिए शाख्र-दी पिका 
( १-१-४ प्रृ० ६६ ) के इस अंश का अध्ययन करना चाहिये । 

'शाबद्‌ 

प्र्यक्ष ओर अनुमान के अनन्तर तीसरा प्रमाण शादद्‌ प्रमाण हे । 
शब्द का जो महत्व है और जिस शक्ति के कारण वह प्रमाण कहलाता 
हे-उसका विस्तृत विवेचन हम शब्द-खंड में कर चुके हैं। यह एक 
स्व॒तन्त्र प्रमाण हे-क्यों कि शास्त्र, पुराण, इतिहास आदि के विश्वसनीय 
'बचनों से जो ज्ञान प्राप्त होता हे-बह न तो प्रत्यक्ष दी कहा जा सकत; 
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है ओर न अनुमान ही। इस दृष्टि से पद के सुन लेने के अनन्तर पद 
ओर पदा८ के संबन्ध जानने वाल्ले पुरुष के पदार्थ-स्थृति होने पर उन्हीं 
स्मरण छिये हुए पदार्थों से अज्ञात ओर अवाधित अथ वाले विशिष्ट 
वाक्याथे झा-ओ ज्ञान होता है, उसे शाबद प्रमाण कहा जाता है-जिसका 
उत्पादक श:व्द है । संपूर्ण शास्त्र इसके उदाहरण हैं' । 

दो घाराएं 
इसी शब्द में जब अथ बताने की विशेष शक्ति आ जाती है, तो 

यह प्रद कहलाने लगता हे । इस पद के द्वारा पदार्था का बोध कराया 
जाता है । ये ही पदार्थ लक्षणा से वाक्याथ का भी बोध करा देते हैं । 
“गाय को लाओ” इस बाक्य में “ज्ञाओ” यह क्रिया पहले लाने का अथे 
बताती है ओर गाय यह “ द ! का अभिधान करती हे । फिर ये दोनों 
एक दूसरे से क्रिया और कम के रूप में अन्वित होकर “गाय को लाओ” 
इस वाक्याथ को सिद्ध करते हैं। इस प्रक्रिया में पहले अपने अर्थ का 
अभिधान कर फिर एक दूसरे से अन्चय दिखाया गया है-इसलिए 
चाक्याथ प्रतीति कराने वाली इस प्रक्रिया को अभिद्वितान्वयवाद कहते- -. 

७७0 काश आता. न्पनकीम 

लाओ” इसको पहले पहले सुनने पर गाय लाने से संब्रन्धित एक 
पद ही का ज्ञान होता है। ये पद ही फिर अन्बित ( संबन्धित ) होकर 
अथ का बोध कराते हैं, पदार्थ नहीं । इन पदों में द्वी स्वाभाविक शक्ति 

. रहती है. । इसलिए अन्वित रूप वाक्याथ पद के द्वारा ह्दी अभिषेय है, 
पदार्थ के द्वारा नहीं। इसीलिए इस प्रक्रिया को “अन्वितामिधानवाद” 
के नाम से संबोधित करते हैं । 

तीन सहायक 
इन पदार्थों से बाक्याथे को जानने के लिए तीन सहायक कारणों 

को प्राचीन लोग मानते आये हैं और वे निम्न रूप से हैं । १-आकांक्षा, 
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२-आसत्ति, ३-योग्यता । पदों की आपस की जो अपेक्षा रहती है, 
( पूर्ण अर्थ प्रकट करने के लिए ? उसे ही आकांज्ञा कद्दा जाता दे। 

जैसे “गाय को राओ” इस वाक्य में केवज्ञ गाय से कोई वाक्याथ नहीं 
निकलता और न केवल “लाओ” से ही निऋन्नता है । वाक्याथ को 

बताने के लिए इन दोनों को एक दूसरे की अपन्ञा है, ओर यही 
आकांक्षा में संमिलित है। इन दोनों पदों का समीप में रहना भी उतना 

ही जरूरी है। “गाय” का एक घंटे पहले और “लाओ?” का एक 
घंटे बाद उच्चारण करने से न उनका संबन्ध ही बैठता है ओर न कोई 

अर्थ ही निकल सकता है । अतः इन दोनों का एक साथ रदना वाक्याये 

ज्ञान के लि? आवश्यक है। इनकी इस निक्रटता ही को आसत्ति कहा 

जाता है। तीसरा सहकारी कारण योग्यता है। आकांक्षा भी हो ओर 

आसत्ति भी हो-फिर भी यदि योग्यता नहीं द्वोगी-तो संगति नहीं 

*ठेगी । उदाहरण के लिए “आग से बृत्ष को सींचो” इस वाक्य में एक 

दूसरे को आक्राइःश्ा ओर आसत्ति भी है, फिर भो योग्यता नहीं दे। 
आग का और पेड़ के सींचने का संबन्ध असंभव है | अतः योग्यता को 

भी सहायक कारण के रूप में अंगीकार कएना अनिवाये है । 

: बृुत्तियाँ 
पदों का अर्थ बोध कराने वाज्ञी शक्ति को वृत्ति कहा जाता है । 

यह वृत्ति तोन प्रकार की है । १-अमिधा, २-लक्षणा ३-गौणी' । पदों के 

मुख्य अर्थ को बताने वाली वृत्ति को अभिधा कहा जाता है। “गाय” 

के उच्चारण करने पर उससे सास्ना वाले पशु का जो बोब होता हे-वह 

लोक में अत्यन्त प्रसिद्ध होने के कारण अभिधा से बोधित अथे है । 

जहाँ अभिधा की गति रुक जातो है-बहाँ लक्षणा का आश्रय लिया जाता 

है। “गंगा में घर है” इस उदाहरण में अभिधा द्वारा बोधिव अर्थ 

-(< अभियषेयाविनाभूते प्रवृत्तिलच्षणो'यते' के 

ज्क्ष्यमाणगुणोग्यगादइत्ते रिष्टा तु गौणता ४ 
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“पाती के प्रवाह में? घर का होना असंभव हे, इसलिए लक्षणा के द्वारा 
गंगा से गंगा का किनारा ही ग्रहण किया जाता है | गोणी में शक्य अथे 
में रहने वाले गुण का उसके सजातीय गुण के साथ संवन्ध बताया जाता है। 
जेसे “बालक सिंह है” इस वाक्य में सिंह में रहने वाले बल के समान 
बल को योग होने कारण वालक में सिंह शब्द युक्त ( गोण रूप से ) हो 

' गया है । लक्षणा में केबल शकक्‍य के साथ संबन्ध मात्र होता है, किन्तु 
गोणी में उसमें रहने वाले गुण के समान गुण का योग रहता 
है। यही इस दोनों में शोलिक अन्तर है। अन्चय और तातय का न 
जँचना ही इन दोनों में मिमित्त हैं । 

गोणी-बृत्ति मीमांसकों की निजी देन है। आलंकारिक इसको 
न माल कर व्यंजना वृत्ति को मानते हैं | कुछ एक तायया नामक शक्ति 
भी स्वीकृत करते हैं | मोमांसकों ने इन सब का गोणी-दृत्ति में अन्त- 
भांव किया है । 

पद के तीन प्रकार 

यह पद मुख्य रूप से तीन प्रक्नार का है-रूढ़, योगिक और योग- 
रूढ सेद से | जो अ्रसिद्धि के आधार पर अथे का बोध कराता हे-उसे 
रूढ़ कहा जाता है | यह समुदाय छो शक्ति से अर्थ का बोधक होता है। 
ओो अवयबों की शक्ति से अथ का ज्ञान कराता है-उसे योगिक कहा जाता 
है। यह शब्द-शास्त्र के नियमों के, आधार पर बना हुआ होता है। जो 
इन दोनों प्रकारों का संवलित रूप द्वोता है-उसे योगरूढ कह्दा जाता 
' है। घट यह रूढ, चित्रगुः ( चित्र विचित्र हैं गायें जिसकी ) यह योगिक 
" व्‌ पंकज यह योगरूढ का उदाहरण है। 

चाक्य के दो भेद 
'इसी तरइ वाक्य भी मुख्य रूप से दो प्रकार का है-१--सिद्धा५-- 

- घोधक, २-विधायक। सिद्ध अर्थ का बोधत कराने वाला वाक्य एक 
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प्रकार से इतिहास-वाक्य होता है । “एप राजा पाम्चाल:” ( यह पाग़ात : 
का राजा है ) यह सिद्धाथेबोधक वाक्य है । विधायक विधान करता है- 
जो दो प्रकार का है १-ओपदेशिक २-आतिदेशिक | “यह ऐसा करो 
इस प्रकार के वाक्य ओपदेशिक हैं, क्योंक्ति इनके द्वारा उपदेश दिया 
जाता हैं। “यह उप्तकी तरह करना चाहिए” इस प्रकार के वाक्य आति- - 
देशिक वाक्य होते हैं । 

उपसान 

प्रमाणों की परिगणना में उपमान' का चतुथ स्थान है । पहले देखे 
हुए अथ को याद करने पर-दिखाई दे रहे पदार्थ में जो सादश्य-ज्ञान होता 
है-बह्दी उपमिति है । इसमें उपमा या साहश्य के आधार पर ज्ञान प्राप्त 
किया जाता है । समझ लीजिये कि कोई नागरिक हे-जिसने पहले गाय 
देखी है । वह जंगल में जाता है ओर वहां गवय (नील गाय ) को 
देखता है । वह उसे गाय के समान लगता है। इसके अनन्तर गाय में 
रहने वाली गवय की समानता को याद करता है--“मेरी गाय इस गवय 
के समान ६” । इसी प्रक्रिया को उपभिति कहा जाता है। इस उपमभिति 
का कारण गवय के पिण्ड का देखना है। नेयायिक इसके लिए अतिरिक्त 
प्रक्रिया को स्वीकार करते हैं | मीमांसकों के लिए कमकांड में अतिदेश 
की सिद्धि की दृष्टि से उपमान की और भी अधिक उपयोगिता है। 

अथोपत्ति 
मीमांसकों के मत में पंचम प्रमाण अर्थापत्ति है। निश्चित अथ की 

दूसरे अर्थ के बिना अनुपपत्ति को देखकर उसको संगति बिठाने के लिए 
अर्थ की जो कल्पना की जाती है-उसे अर्थापत्ति कहते हैं। जेसे-हम 

_ह_प्चाजुमानादुपमेयतोक्ता सीयादिवाक्येरसहाइपि छ्ठमू। 2 सोर्यादिवाक्येरसहा5पि दृष्ठमू । रे 

सादश्यतो धग्यादियुत॑ कर्य॑नु अत्यायेदित्यपपुज्यते नः ॥ 
( वार्तिक ) 



(३६६) मोमांसा-दशेन 

किसी अन्य प्रमाण की सहायता से यदह्द निश्चय कर लेते हैं. कि देवदत्त 
जीवित है-ऐसी स्थिति में हम घर में उसको जब नहीं पाते, तो उसके 
बाहर रहने को कल्पना किये बिना उच्चका जोबन हो अनुपपन्न हो जाता 
है-जिसकी उपपत्ति के लिये जोवन उसके बाहर रहने की कल्पना स्वतः 
ही कर: लेता है--यही अर्थापत्ति हे। नेयायिक अर्थापत्ति का अनुमान हो 
में अन्तभांव करते हैं-जो असंगत हे | यह अथपत्ति दो प्रकार की है- 
१-दष्टा्थापत्ति, २-श्रुवार्थापत्ति | ऊपर लिखा हुआ उदाहरण ही दृष्ठाथथा- 
पत्ति का उदाहरण है। श्रुता्थापत्ति में ज्ञिप्त प्रकार केवल “दाना” ही 
कहा जाये, तो उसको पूर्णता के लिये “खोलो” “बन्द करो” आदि की 
कल्पना करनी होती हे । 

अनुपलब्धि 

पष्ठ प्रमाण अनुपल्नज्धि है। अनुपलब्धि का अथ है-प्राप्ति का 
अभाव । यह उपयु क् पाँचों प्रमाणों से विपरीत है । जहाँ प्रवृत्ति के योग्य 
ऊपर बताये हुए पांचों ही प्रमाणों की भ्रशृत्ति नहीं होतो है-वहीं अनुप- 
लब्धि है-जिसे अभाव नाम से भी अभिद्दित किया जाता है। इसका 
इन्द्रियों से ग्रहण नहीं होता, क्‍योंकि इन्द्रियों के व्यापार के न होने पर 
भी अभाव हो जाता है । जो सुबह घर में था-उसे जब दोपहर में पूछा 
जाता है कि क्‍या सुबह यहाँकाले आदमी को देखा था? और बह 
तत्काल ही विना इन्द्रियों के व्यापार के उसके अभाव का निम्)वय भी 
कर लेता है। अतः इन्द्रियों से सबद्ध ज्ञान नहीं होने के कारण इसका 
प्रत्यक्ष में एवं लिंग ओर लिंगी के संबन्धप्रहदण न करने के कारण न 
अनुमान में व साटश्य-ज्ञान न होने के कारण न उपसमान ही में अन्त- 
भांव हो सकता है। शब्द और अर्थापत्ति का तो असंग ही नहीं है।: 
“इसलिए अनुपलब्धि प्रमाण की स्वीकृति अनिवाये है। । 

प्रभाकर तो अभाव नामक पदार्थ को ही नहीं मानता, तब अभाव 
के ग्रहण करने के लिए किसी प्रमाण को मानने की तो उसको आवश्य- 



प्रमाण-परिच्छेद्‌ (३६७) 

कता ही क्यों होने लगी । केवल इसके अतिरिक्त उपयुक्त पांच प्रमाण 
ही उसे अभीष्ट हैं। भट्ट के अनुयायियों ने प्रबल तकाँ के साथ अभाव 
ओर अनुपल्बिय की उपयोगिता प्रमाणित को ' है। 

ये छो ही प्रमाण मीमांसकों के भट्ट-संप्रदाय को अंगीकृत है। 
कुछ एक लोग संभव ओर ऐतिह्य को अलग श्रमाण के रूप में मानते 
हैं। संभव का तो अनुमान ही में अन्तर्भाव हो जाता है व हवितीय का 
शब्द में | पर ये छे प्रमाण मान लेने पर भी धर्म में इनमें किसी को 
प्रवृत्ति नहीं है । उसके लिए तो वेद ही एक मात्र आधार है। 

_/१--श्रमाणपंचक यत्र वस्तुझुपे न जाते । 
वस्तुसतावबोधार्थ तत्रा भावप्र माणता”” हल 

( वातिंक ) 



८>पदाय-बि्रखिफण 
मीमांसक पदार्था के संबन्ध में भी अपना स्वतंत्र मत रखते हैं। 

भट्ट-संप्रराय के अनुसार-द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, शक्ति और 
भाव ये छे पदार्थ हैं, जब कि प्रभाकर द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, 
समवाय, शक्ति, संख्या ओर साहश्य इन आठ प्रकार के पदार्थों को 
स्वीकार करता है। नेयायिक और वेशेषिक सात पदाथ मानते हैं । 

द्र्व्य 

द्रव्य परिमाण का आश्रय होता है । यह परिमाण दो अकार का ह्ोता' 
है-१--अगुत्त्व, २--मददृत्त्व | यह द्रव्य ११ प्रकार का है--जब कि. 
नेयायिक इसको ६ प्रकार का मानते हैं। प्थिवी, जल, तेज, वायु, 
आकाश, काल, दिशा, आत्मा, मन, शब्द, अंधकार ये इसके प्रकार हैं । 
पृथ्वी गन्धवाज्ञा द्रव्य है--जो जमीन, पहाड़, पेड़, शरीर और घाशणेन्द्रिय: 
नाक) के रूप में दिखाई देती है । यद्द शरीर चार प्रकार का होता है---- 
जरायुज, अण्ड्ज, स्वेदज और उद्धिज्ज भेद से । मनुष्य, स्ृग आदियों: 
का शरीर जरायुज, पत्ती, सॉप आदि का अंडज, मच्छर, बिच्छू , आदि: 
का स्वेदज ओर पेड़ आदि का उद्धिज्ज कहलाता है । प्रभाकर उद्धिज्ज को 
स्वीकार नहीं करता' । जल्न स्वाभाविक द्रवत्व का अधिकरण है । तेज 
गरम स्पशेवाला होता है-जो सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, अग्नि और चक्ु इन्द्रिय 
के रूप में हमें दिखाई देता है | सुब्ण भी तेजस पदाथे द्वी है। उसमें 
प्रथ्वी के अंश के शक्तिशाली होने के कारण उष्ण स्पशे की उपलब्धि) 

+ (_बारोर जरायुजायइजस्वेदअमिनन' व्रिविभिम, उद्धिज' शरोर न भधत्वेष ६. जरायुजायइजस्वेदजमिन्न' त्रिविधिम्‌, उद्धिज' शरोर न भवत्येष । 

> अकरण-पंचिका पृ० १५० 

९-- अमिभूतरृप्पर्श तेज: सुबर्णंम । अमिमवस्तु बल्वद्धि: पार्थिब- 
रूपादिभिरिति द्र॒ष्यव्यम्‌ । मानमेयोदय पुृ० १५५ 



पदार्थ-निरूपण (३६६) . 

'नहीं होती । कुछ लोग तो इसको प्रथ्वी ही का अंश' स्वीकार करते 

हैं। वायु रूप न रहते हुए भी स्व वाला होता है। वह मंका, मंद 

निश्वास और वायु एवं त्ववा इन्द्रिय के रूप में दिखाई देता हे । प्रथ्बो, 

जल, तेज आदि की तरह वायु मी प्रत्यक्ष ही है--नेयायिक्लों की तरह 

हम उसे आनुमानिक नहीं मानते । शरीर आदि को धारण करने का 

कारण वायु-विशेय हई प्राण कहलाता है । आक्वाश विशिष्ट अवकाश 

का आश्रय है, और वह नित्य है । शब्द द्रव्य हे-इसलिए शब्द गुण- 

वाला आकाश है, यह नेयायिक्रों का लक्षण असंगत है । काल सब का 

आधार है--जो विभु और एक है । आँखों की पत्रकों के स्वाभाविक 
रूप से फड़कने के काल को निमेष, १८ निमेषों को एक काछा, तीस 

काष्ठाओं को एक कला, तीस कज्ञाओं को एक मुहूते, १४ सुहूर्तों को 

एक रात व दिन, तीस दिनों को एक मास व १शमसासों को एक वषे 

कह जाता है | इसी तरह दिशा भी एक और नित्य है। आत्मा चेतन्य 

का आश्रय है-जिसका निरूपण प्रथक्‌ स्तंभ में किया जा चुका हे। 
अंधकार केवल चक्ु से ही ग्रहण करने योग्य है--जो प्रकाश के अभाव 

में काले काले रूप में दिखाई देता है। वह भी भाव रूप है--नेयायिकों 

की तरह अभाव रूप नहीं है। क्योंकि गुण ओर कर्मों से विशिष्ट रूप 

में सी उसकी प्रतीति होती है । तेज की तरह यह भी त्रह्मा का शरीर 

है ओर इसकी सृष्टि भी प्रथक्‌ ३ रूप में की गई हे--इसलिए इसको 

पथक्‌ पदार्थ के रूप में स्वीकार करना” अनिवाये है । शब्द श्रोत्र इन्द्रिय 

से प्राह्म है--जो दो प्रकार का है--१--वर्णात्मक, २--ध्वन्यात्मक। 
3 «4 6५ 

<-- सवर्णश्व पार्थिवम्‌-रिशेषात पार्यिवसेव सुबर्ण मिति सिद्धम्‌ । 

“--यस्य तमश्शरीरं यस्‍्य तैजश्शरीरम्‌ । 

/३--तमध्ससर्ज भगवान्‌ । ह 

><-- तमोनाम द्वव्यं बहुलविरल॑ मेचकंचलं, प्रतीमः केनापि ववचिदपि 

बाधश्च ददशे | अत: कब्प्यो हेतु: प्रमितिर॒पि शाब्दी विजयते, निसद्धो 

चल्लु३ अ्रथयति हि तद॒र्शनवशात । 



(४००) भीमांसा-दशन 

वर्णात्मक शब्द द्रव्य है, विभु हे ओर आत्मा ही की तरह नित्य सी है-- 
बह गुण" नहीं है। ध्वन्यात्मक अवश्य गुण और अनित्य है। यह ही 
बरणात्मक शब्द को प्रकट करने वाला है और यह वायु का गुण है, 
क्योंकि वायु के अभिषात से हो उसकी उल्पत्ति* होती है । ये द्रव्य के 
एकादश प्रकार हैं । 

शुखु 

रूप, रस, गन्ब, स्पशे, संख्या, परिमाण, संयोग, विभाग, परत्व, 
अपरत्व, गुरुत्व, द्रवत्य, स्नेह, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, ढष, प्राकत्य, 
ध्वनि ओर संस्कार इन भेदों से गुण इक्कीस प्रकार का है । रूप केवल 
चक्ु इन्द्रिय से ग्रहण करने योग्व है। बह प्रथ्यी, जल, तेज और 
अन्धकार में रहता है। शुक्ल (सफेद) नील, पीत और रक्त इन भेदों 
से वह चार प्रकार का है । ये सभी नित्य हैं, केवल संसर्ग के भेद से 
ज्यादां सफेद, ज्यादा नीला आदि की ग्रतीति होती है। इसीलिए 
मीमांसक चित्र रूप को स्वीकार नहीं करते । रसना इन्द्रिय से ग्रहण 
करने योग्य गुण रस है--जो मधुर, आम्ज्, लवण, कटु, कषाय, तिकत 
इन भेदों से छे प्रकार का है । यह प्रथ्वी और जल में रहता है । घास 
इन्द्रिय से भह्वण करने योग्य गुण गन्ध है--जो सुरभि और असुरभि 
इन भेदों से दो प्रकार का है । यह केवल प्रथ्वी में रहता है। केवल 
त्वचा से ग्रहण करने योग्य गुण स्पशे है-जो शीत, उष्ण ओर मध्यम 
(न टंडा हो न गरम हो ) इन भेदों से तीन प्रकार का है.। जल्ल में ठंडा, 
आग में उष्ण एवं प्रथ्वी, हवा आदि में तीसरे अकार का स्पशै है। 
एकत्व आदि व्यवहार का कारण संख्या हे। प्रभाकर इसको अलग 
कि खअचअक्‍जच्््त्-्+++++_+_+++++++++ फ कससफफफफ  न्ंअअ्िज--न-त्त्त््जतजत-त-तस्‍त3+ततततहतह.तनतत..................................... 

#--वर्णात्मकास्तु ये शब्दा, नित्यास्सवंगताश्तथा । 
पृथकद्रव्यतया ते तु, न गुणा: कस्यचिन्मताः ॥ 

२--अभिषातेन ग्रेरिता वायवः स्तिमितानि, वास्वन्तराशि प्रतिबावमाना: 
सर्वेतो दिक्‍्कान्‌ संयोगविभागानुत्यादयन्ति ( शाबर-साष्य ) 



पदाथ-निरूपण (४०१) 

पदाथ ही मानता है। तोल ( परिमाण ) के विश्वास का विपय ही 
परिमाण होता है । जो -अणणु, महत्‌, हस्व और दीघे 
भेद से चार प्रकार का है। परय सब सापेक्ष हैं--अर्थात्‌ यह 
इससे छोटा है, यह इससे वडा है--आदि ग्रकारों से । नैय/यक इसके 
आगे प्रथक्त्व नाम का एक अतिरिक्त गुण और स्वीकार करते हैं -जो 
हमें अभिमत नहीं है. क्योंकि वह भेद से अतिरिक्त वस्तु नहीं है। 
व्यवहार में भी हम देखते हँ--यह उससे प्रथक्‌ है--इसमें भिन्नता के 
अतिरिक्त ओर कुछ भो नहीं हैं। ये मिल्ले हुए दवैं-इस विश्वास का 
कारण संयोग हे--जो दो प्र्वार का है। प्रथम कार्य और दूसरा नित्य + 
व्योम, काल, आत्मा, मन आदि का संयोग नित्य है और स्थारु ओर 
गाय का संयोग काये हे। नेयायिक ओर उनके अनुसार कुछ एक 
मीमांसक भी संयोगज' संयोग के नाम से एक तोसरा संयोग ओर 
मानते हैँ--जो भट्ट -सिद्धान्त से प्रतिकूत्रः है। प्रभाकर के अनुयायी 
भी उसके समर्थक हैं। इसी तरह विभाग के विश्वास का निमित्त 
विभाग हे--बढ भी संयोग की तरह दो प्रकार है। परत्व और अपरत्व 
ये दोनों दिशा और काल की अपेक्षा से होते हैं। दूर वस्तु में रहने 
वाला परत्व ओर समीप वस्तु में रहने वाज्ञा अपरत्व दिशा की देन है। 
इसी तरह वृद्ध व्यक्ति में प्रतोत होने वाले परत्व और जवान व्यक्ति में 
प्रतीत होने वाला अपरत्व काल की देन है। गुरुत्व एक प्रकार का 
भारोपन हे-जो अपने आप पतन का कारण होता है। यह प्रथ्वी ओर 
जल में रहता है। द्रव॒त्व प्रत्यय विषय ही द्रवत्व हं-जो सांसिद्धिक और 
पाकज् भेदों से दो प्रकार का है। पानी में स्वाभाविक ओर घी आदि 
में पाकज द्रेवत्व हे । स्नेह भी इसी तरह का होता हे-जो केबल पानी में रहता 
है। इन दोनों की समानता को देखते हुए ही अनेक आचार्य द्रवत्व से _ 
अतिरिक्त स्नेह की सत्ता नहीं मानते । सब व्यवह्वारों का कारण बुद्धि 

'िदेशदारापाअमकलन्‍८+न 

१-मानमेयोद्य ४*२४६। 

_२--एतेन संयोग ऋसंयोगो निरस्तो वेद्तिब्य: ( पार्थवारथि ) 



(७४०२) . मीमांसा-दशन हे 

' है। ज्ञान सकमक है -जो अपने कर्ममूत अर्थ में फल कहो पैदा करता है-पाक 
आदि की तरह | यही फन्न अपने कारण-भूत विज्ञान की कल्पना करा 
देता हे-इसलिए यह ज्ञान अनुमेय हे-प्रभाकर की तरह स्वयं प्रकाश 
नहीं है | तार्किक भी इसको सुख आदि की तरह सानस-प्रत्यत्ष से 
जानने योग्य सिद्ध करते हैं-किन्तु भट्ट-संप्रदाय में बुद्धि प्रत्यक्ष नहीं 
है--अपितु ज्ञान हो जाने के आधार पर उसका अनुमान किया जाता है। 
अपनी इच्छाओं का दूसरे की इच्छाओं के आंधीन न रहना ही खुख 
है और इसी के विपरीत गुण दुःख है । सुख, दुःख, इच्छा, हेष और 
प्रयत्त ये सभी अत्मा में रहते हैं। ऐहिक ओर आमुष्मिक इन भेदों से 
सुख ओर दुःख ये दोनों ही दो प्रकार के हैं। इनमें आध्यात्मिक, 
आधिभोतिक ओर आधिदेविक ये ऐहिऋ के तीन अवान्तर प्रकार हैं। 
“मेरे यह हो” आदि संकल्प ही इच्छा हे--ओऔर “मेरे यह नहीं हो” 
यह भाषना ही हेष है | अनुभव से उत्पन्न होने वाला और स्मरण का 
कारण वासना-नामक संस्कार होता है--जो आत्मा में रहता हैं । ज्ञान 
से उत्पन्न होने वाज्ञा एवं विषय में रहने वाला गुण प्राकत्य हे--जोकिक 

- ज्यवद्दार द्वी इसकी सत्ता में प्रमाण है | लोक में यह व्यवहार होता है -- 
“घट जाना जाता है । घट ग्रकाशित हो रहा है?!। यह व्यवहार अपनी उप- 

' पत्तिके लिए प्रकाशविशिष्ट अथे की कल्पना कराता है-यही प्रकाश प्राकल्य 
है । इसे न ज्ञान का रूप कह सकते हैं, क्योंकि इसको सत्ता विषय में 
रहती है | ज्ञान तो आत्मा में रहता हे और यह विषय में। न यह 
विषय ही है--अपितु इन दोनों से अतिरिक्त गुण हे । भमीमांसकों की 
यह पक नई सूम है । कुछ लोग शक्ति, प्रयत्न, अदृष्ट ओर प्रथक्त्व 

' इत्क्ी भी अज्ञग गुणों के रूप में गणना करते हैं। किन्तु शक्ति स्वतंत्र 
पदाथे है-प्रयत्त भावना-रूप होने के कारण क्रिया है ओर अदृष्ट का याग 
ज्यादि की शक्ति हो में अंतर्भाव हो जाता है व प्रथक्‍्त्र भेद से अतिरिक्त 
ओर कुदड् नहीं है, इसलिए इनक्नो ख्तंत्र'ं गुण मानना संगत नहीं है । 
'इन्हीं तथ्यों के आवार पर मीमांसक केवल २१ गुण अंगोकार करते हैं । 



पदार्थ - निरूपण (४०३) : 

कम 
- “चलता है” आदि प्रत्यय का विपय कमे है। भट्ट -संप्रदाय के 

अनुसार वह चल्लनात्मक है, प्रत्यक्ष है ओर एक ही प्रकार है। प्रभाकर 
के अनुयायी कमे को प्रत्यक्ष न मान कर संयोग, विभाग आदि से 
अनुमेय बताते हैं। भाट्टों ने इसक्ली अनुमेयता का खंडन किया हँ- 
क्योंकि यदि अनुमान किया जाने लगेगा, तो पह्दाड आर बादल के 
संयोग से पहाड़ में भी कल का अनुमान होने लगेगा। वेशेपिक इसके 
४ ग्रकार मानते हें-जिनका मीमांसक इस एक ही प्रकार में अन्तभांव 
कर लेते हैं । 

- सामान्य 

“यह गाय है” “यह घोड़ा है” इस अकार संपूर्ण गाय, घोड़े 
आदि व्यक्तियों में रहने वाला और विजातीय व्यक्तियों से व्याधृत्त 
कराने वाला व्यावृत्त और अनुवृत्त आकार में देशान्तर और काल्ान्तर 
में जो अवाधित ज्ञान उतन्न होता हे-वही सामान्य हे-जो प्रत्यक्ष हैं। 
यही प्रत्यक्ष सामान्य ओर विशेष रूप में दो प्रकार की वस्तु की 
व्यवस्था करता है। गोत्ब, मनुष्यत्व आदि जाति उसका सामान्य आकार है 
ओर एक गाय और एक मनुष्य यह व्यक्ति उसका विशेष आकार है। 
इसी से जाति की सिद्धि प्रत्यक्ष रूप में हो जाती है । यह जाति व्यक्ति 
से भिन्न भी है ओर अभिन्न भी है । इसी को आकृति के नाम से भी 
कहा जाता है । इसके दो प्रकार हैं--महासामान्य और अवान्तर सामान्य 
भेद्‌ से । महासामान्य ह्वी को सत्ता कहते हैँं--जो द्रव्य, शुण, कम और 
सामान्य इन चारों में रहता है । द्रव्य आदियों में रहने वाला द्रव्यत्व 
आदि अवान्तर-सासान्य हे । इसी तरह शब्दत्व, ब्राह्मणत्त्र आदि जाति 
की भी सिद्धि होती है--ये सभी गत्यक्ष दे | ब्राह्मणत्व आदि जातियां 
कर्म पर निभर न होकर माता, पिताओं की जाति के ज्ञान द्वी पर निर्भेर 
हैं। जाति का विशेष निरूपण शब्द के श्रसंग में किया जा चुका है । 



(४०४) मीमांसा-दर्शन 

शक्ति 
शक्ति मीमांसकों द्वारा प्रतिपादित स्व॒तन्त्र पदार्थ है। यह लोकिक 

ओर वेदिक भेद से दो प्रकार की है। अग्नि आदि में रहने वाली 
जलाने आदि की शक्ति लौकिक शक्ति है| याग आदि में रहने वाली स्वगे 
आदि देने की जो शक्ति है--वह बेदिक शक्ति हे। इन दोनों की कल्पना 
अ्थापत्ति प्रमाण के आधार पर होती हे । बीज आदि में अंकुर आदि 
के उत्पन्न करने का सामथ्ये रहने पर भी यदि उनको चूहा आदि सू'घ 
लेता है--तो अंकुर की उत्पत्ति नहीं होती। वह बीज में रहने वाला 
सामथ्ये जब इस प्रकार अन्यथा हो गया, तब हमें यह कल्पना करनी 
पडी कि--बीज--जो. प्रत्यक्ष दिखाई देता है--उसके अतिरिक्त भी 
इन्द्रियों की पहुँच से दूर कोई रूप है--जिसके नष्ट हो जाने के कारण 
अंकुर की उत्पत्ति नहीं हुईं। वही रूप शक्ति है । 

इसी तरह यज्ञ, याग भी होते हैं. ओर नष्ठ हो जांते हैं--फिर 
उनसे स्वगे आदि फल की सिद्धि क्रिस प्रकार हो सकती है । इस्र तरह 
तो वेद के द्वारा बोधित अर्थ अन्यथा होने लग जायेगा-जिसकी 
उपपत्ति के लिए अपूर्वे नामक पदार्थ की कल्पना करनी पडती है। यह 
अपूर्व यज्ञ के नष्ट हो जाने पर भी जब तक फल उत्पन्न नहीं होता, तब 
तक अवस्थित रहता है । यही यज्ञ याग में रहने वाली वैदिक शक्ति है-- 
जिसे अपूर्व के नाम से अभिद्दित किया जाता है। इसे गुण नहीं मान 
सकते, क्‍योंकि यह तो गुण में भी रहतो हैं। न इसका सामान्य आदि ही 
में अन्तर्माव किया जा सकता है, क्योंकि यह उनमें भी रहती है । 
अत: शक्ति को प्रथक्‌ पदार्थ मानना युक्ति-संग्रत है । 

अभाव 

“तहीं है” यह प्रत्यय जिससे होता है, उसे अभाव कहते हैं । 
यह चार प्रकार का होता है --१-प्रागभाव, २- ध्वंसाभाव, ३०७ 
अत्यन्ताभाव, ४७-अन्योन्याभाव । मिट्टी के पिएड आदि के रहने पर 



पदार्थ-निरूंपण (४०४) 

भी उतलत्ति से पूर्ष घड़े आदि का जो अभाव होता है--बह प्रागभाव है। 
इसी तरह दूब॑ में दही का जो अभाव है--वह भी ग्रागभाव ही है। घड़े 
पर मुसलका प्रहार करने पर जो अभाव है व दही में दूध का जो अभाव 
है, वह प्रध्वंसाभाव है ।“यह यह नहीं है??इस ग्रकार की अ्रतीतिका विषय 
जो होता है वह अन्योन्याभाव है--जैसे घोड़े में गाय का। इसी को 

प्रथक्ल भी कहा जाता है | जिस अधिकरण में जिसका तीनों कालों में 
भी अभाव होता है--बह अत्यन्ताभाव कहलाता है। आकाश में फूल 
ओर खरगोश के सींग का अभाव आदि इसके उदाहरण हैं। ये चारों 
ही अ्रभाव अनुपलब्धि प्रमाण से गम्य हैं । 

प्रभाकर के मत में अभाव नामक कोई पदा्थ नहीं है। वह कहता 
है कि अभाव की जो प्रतीति हे-वह्‌ भूमि कीअतीति से अतिरिक्त 
नहीं है ।जब अभाव नामक वस्तु ही नहीं है, तो फिर उसके 
प्रहण के लिए अनुपल्ब्धि नामक प्रमाण को मानना सी अनावश्यक 
है । किन्तु उसका यह मत लोकिक व्यवहार के स्वेधा विपरीत 
है। यदि अभाव को भूतल रूपी द्वी माना जायेगा, तब तो फिर घडे« 
वाली भूमि में घडा नहीं है, ऐसा व्यवद्दार होने लगेगा। होता 
तो नहीं है, इसी से अभाव की सिद्धि हो जाती है । ये द्वी छे पदार्थ भट्ट- 
संप्रदाय को अंभिमत हैं। इनके अतिरिक्त समवाय आदि अन्य पदाथे 
इस संप्रदाय की दृष्टि से अनुषयुक्त हैं । 

यह सब मीमांसा दर्शन के दर्शनिक पदार्थों का संज्षिप्तसंकलन हैः 
जो केवल इस दृष्टि से यहां अस्तुत किया गया है कि मीमांसा का 
यह भाग भी अपूर्ण नहीं है । इनके अतिरिक्त भी रस के सन्त्रन्ध में भट्ट 
लोल्लद का उत्पत्तिवाद आदि अनेक मंतठ्य इन स्वतन्त्र विचारकों के 
हैं। वे इस बात के साक्षी हैं कि यह दर्शन बस्तुतः दर्शन है,केवल कमे- 
भाग का विवेचन ही इसका स्वर नहीं है । संक्तेप में यह स्तंभ और 
इसका यह निरूपण उन आन्त व्यक्तियों की आन्ति के निराकरण के 



(४०६) मीसांसा-दशेन 

लिए मेरी दृष्टि से पर्याप्त है-जो कि इसे केवल पुरोहितों की जीविक। 
कहते हैं या दशेनों में इसका स्वतन्त्र अस्तित्व अगीकृत नही करते। 
इस आन्ति का अपाकरण ही इस स्तम्भ का लक्ष्य हे-जो सफल्न हुक य। 
नहीं ? यह निश्चय करना विद्वान्‌ पाठकों का काये है ) 



कमं-कांड 





(४०६) 

सामान्य--परिवय 
कम ही मीमांसा का मुख्य विपय है | वस्तुतः यही कर्मे-जिसे ध्मे, 

यज्ञ, होम आदि अनेक शवों से अभिद्वित किया जाता है--इस शास्त्र 
का ग्रतियाय है । दशेन के प्रारम्भ में महर्षि जेमिनि' जब विपय का 
विवेचन करने को प्रश्तुत होता है, तो धर्म ही को विषय के रूप में 
प्रतिज्ञा-वाक््य में स्थान देता है । यही कर्म या धर्मं-जिसका बिस्तृत 
विवेचन अग्रिम अध्यायों में किया जायेगा-मीमांसा के मंतव्य में ईश्वर 

अर्थात्‌ सर्बेतः समथ अत रब॒ चरम जप्रास्य है। “ऋरमेति मीमांसका:” 
आदि वाक्य सीमांसा द्वारा अभिमत कर्मंग्रोग के आधार पर द्वी प्रचलित 

हैं। इसी कर्मयोग का अ्रतिफलित रूप गीता है--जो अपनी स्पष्ट नीति 

ओर दृढ़ सिद्धान्तों के कारण कर्मयोग शास्त्र तक कहलाने लगा है । 

“ज्ञातु [तष्ठत्यकमंकत” आदि गीता के अनेक वाक्य कर्म की उपासना 
के ग्रतिपादक हैं । अध्तु, मीमांसा की कम या धर्मेयोगता के सम्बन्ध में 
अधिक ग्रतिपादन या निरूपण करने की कोई आवश्यकता नहीं हें, 
क्यों कि वह तो एक चरम सत्य है--जो विवाद और संशय की सीमाओं 
तक से परे है । 

अपने उसी ग्रतिपाद्य विषय के व्यापक निरूपण के लिये परम 
कारुणिक महर्षि जेमिनि ने इस शास्त्र की रचना की | इसकी आवश्यकता 

एवं उपयोगिता के सम्बन्ध में ठो ऊपर पर्याप्त मात्रा में प्रकाश डाला 

दी जा चुका है। यह शास्त्र बारह अध्यायों में विभक्त दे-जिनमें 
हजार से ऊपर अधिकरण और ६० पाद हैं। वारह* अध्यायों के स्वतन्त्र 

-२--अ्रथतों वर्म--जिज्ञास', जेमिनि--( १--१-- १ 

“२<-वर्मों द्वादशलक्ष ग॒ व्यस्पादूयक्षत्र लक्षण: प्रमाणमेदरशेषत्वप्रयुकिक्रमसंज्ञकां: ) 

अधिकारो5तिदेशच सामाम्येन विशेषतः, ऊग्े बावश्वतस्त्व प्रसंगश्वोदिताः 

- . कमात्‌ ॥ [ स्यायमाला ११--१२-पदूय ) 



(8१०) मीमांसा-दशेन 

'स्वतन्त्र विषय हँँ-जिनका सांगोपांग विवेचन महर्षि जेसिनि और उसके 
अनेक योग्यतम अनुयायियों ने किया है। प्रथम अध्याय का विषय 
प्रमाणनिरूपण है--जिसके चार पादों में क्रमशः विधि, अथवाद व मन्त्र 
स्मृति ओर आचार एवं नामघेय की चर्चा की गई है । कम के अनुष्ठान 
में ये सभी क्रमिक प्रमाण हैं | कर्म का भेद द्वितोय अध्याय में निरूपित 
किया गया हे -जिसके चार पाद हैं। अंगों का विवेचन तीसरी अध्याय 

का विषय हे--जो आठ पादों में विभक्त है। यज्ञ का प्रयोग चतुर्थ 
अध्याय का प्रतिपाय हे--जिसके केवल चार पाद हैं। क्रम का निरूपणु 
पंचस॒ अध्याय के चार पादों में हुआ है | षष्ठ अध्याय के आठठों पादों में 
'कर्म के अधिकारी की योग्यता का विश्लेषण है । सप्तम के चार पादों में 

० ५० सामान्‍्या/तदेश और अष्टम के चार पादों में विशेश्वतिदेश को व्याख्या 
है। नवम के चार पादों में ऊहद, दशम के आठ पादों में बाध, ग्यारहवीं के 
चार पादों में तन्त्र एवं बाहरवीं के चार पादों में प्रत्तंग का विवेचन है । 
इन सब पादों में मित्ष कर अधिकरणों की संख्या हजार से भी ऊपर 
तक पहुँच गई है । यह ऊपर कहा ही जा चुका है | ये सभी विषय कर्म 
के नियन्त्रण और उसके अनुष्ठान की सफल्नता को ध्यान में रखते हुए 
विभाजित किये गये हैं । इनके निरूपण के असंग में सेकड़ों न्याय ओर 
सिद्धान्त स्थापित हुए हें--जिनका उपयोग वेदवाक्यों के समान आदर 
के साथ प्रायः सभी शास्त्रों एवं विशेषतः धर्म-शात्त्र ने किया है। इसके 
न्यायों के उपयोग और महत्व से परिचित होने के लिए लौकिकन्याया- 
उ्जलि का अध्ययन करना चाहिए | इसके विषयनिरूपण को शैज्ली के 
सम्बन्ध में विचार कांड में पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है। 

शास्त्रीय मान्यता 

इसी कम या घर्म के लिए इस शास्त्र का जन्म हुआ--यह सर्वे- 
संमत तथ्य हे। “स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” ( अपनी कुल्न परंपरा से प्राप्त 
शाखाओं का गुरुमु व के उच्चारण के अनुकूज उच्चारण करे) इस 



सामान्य-परिचय (४११) 

वैदिक वाक्य के द्वारा जब अध्ययन का विधान किया जाता है, तो यह 
विधान अध्ययन के लोकतः प्राप्त हो जाने के कारण व्यर्थ होने लगता 
है । ऐसी स्थिति में यह अपनी साथकता के लिए एक नियम का विधान 
करता है कि “अत्येक यज्ञ से होने वाला अपूर् तभी प्राप्त होगा--जब कि 
उस अनुष्ठान करने वाले ने यज्ञ से संवन्धित संपूर्ण विषयों का अध्ययन 
“कर लिया होगा” । यह अध्ययन केवल कंठस्थ कर लेना मात्र नहीं है, 
अपितु उस विषय का अथे के साथ पूर्ण ज्ञान है। यह ज्ञान विना 
विचार के नहीं हो सकता । इसलिए “स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” यह विधि 
ही संपूर्ण वैदिक कर्मों की फल्वत्ता के लिए इस दशेत को आरंभ करने 
की स्वतः प्र रणा देती है। इस प्रकार शास्त्रीय दृष्टि से भी यह सबे- 
मान्य है कि प्रस्तुत शास्त्र का श्री गणेश कम को अधिक से अधिर. 
फलवान बनाने के लिए हुआ। 



१०कलर का लक्षण और कमाण 
धर्म इस दशेन का प्रतिपाय हैे-इसीलिए उसकी जिज्ञासा होने पर 

महषि जेमिनि ने अपने सूत्र द्वारा उसकी वास्तविकता को ओर संकेत* 
किया है | वेद से बोधित होने पर साक्षात्‌ या फल्न द्वार--जो अन्थे 
से परे एवं इष्ट को सिद्ध करने वाला हो--वही धम है--यह महामुनि 
जैमिनि के सूत्र का अभिप्राय है। वेद से यहाँ पर विधि, अर्थवाद, मन्त्र 
ओर नामघेय वेद के ये चारों भाग अभिपम्र त॒ हैं। धर्म में थे चारों ही 
भाग प्रमाण हैं अर्थात्‌ ये ही उसके बोधक हैं। धर्म का चच्चु आदि: 
इन्द्रियों से' जानने योग्य कोई आकार शकार नहीं है--इसी लिए प्रत्यक्ष, 
ओर उस पर आधारित होने के कारण अनुमान, उपमान, शाब्द, 
अर्थापत्ति एवं अनुपल्रव्धि आदि सभी प्रमाणों का यहाँ प्रवेश नहीं हो 
सकता । फिर भी धर्म प्रमाण से रहित नहीं है, क्योंकि बह वेद-प्रमाण 
पर आश्रित है । 

यह धर्म लोक की सामान्य रुचि का विषय है। प्रत्येक व्यक्ति 
अपने आप धामिक बनने का प्रयत्न करता है ओर इसीलिए प्रत्येक 
संप्रदाय के शास्त्रकारों ने अपनी सफलता के लिए अनिवाये रूप से 
इसका विवेचन किया है। कहीं यह धर्म कतेठ्य का अभिप्राय लेकर 
आता है--तो कहीं शिष्टाचार का। कहीं इसे भिन्न भिन्न यज्ञ, अध्ययत- 
दान आदि क्रियाओं में विभाजित कर दिया गया है। वेद के आधार 
पर विहित लिड', लेट, लोट, तव्य प्रत्यय आदि से अभिदहित अपू्व नाम से 
कार्ये, नियोग आदि पर्याय रखने वाला व्यापार ही प्रभाकर के मत में धर्म है। 
इसी तरह वेद के द्वारा निषिद्ध कम के अनुष्ठान से उत्पन्न होने बाली 

के 
६ 

&-चोदना-लक्ञणो5थों घमेः | १-१- १ 



धम का लक्षण ओर प्रमाण (४१३) 

'चस्तु उसके मंतव्य में अधमे है । नेयायिक' और वेशेषिकों के संतव्य 
वेद के द्वारा बिहित क्रिया से उसन्न धर्म ओर उप्तसे निषिद्ध क्रिया 
उत्पन्न अधम हे-जिन्हें ऋमश: पुण्य ओर पाप के नाम से पुकारा 

जावा है-जो दोनों हो आत्मा में रहने वाले गुण हैं। याग आई के 
अनुष्ठान से उत्न्न अंत:ःझरण की एक विशिष्ट वृत्ति को* सांख्य, एक 

ज्ञान से दूसरे ज्ञान में उत्तन्न वासना को बौद्ध एवं दूसरे शरोर को 
आरंभ करने वाले 'पुदूगल” शब्द से वाच्य विशिष्द परमाणुओं को 
जैनी९ धम के नाम से पुकारते हैं । सभो ने अंचे जिस तरद्द हाथो को 
पकड़ने ओर जानने को कोशोश करते हूँ--उसी तरह धर्म को वास्तविऊऋता 
की ओर पहुँचने का पूर्ण प्रयास किया हे-इसमें कोई संशय नहीं । पर 
वे सब॒ प्रयास इस दशत के विचारकों क समक्ष उतना मूल्य नहीं 

(रक्षते, क्यों कि जिस तरह धर्म को ऋपना मुख्य विषय इसने बनाया, 
उतना काई भी नहीं बता सका। उपयुक्त संपूर्ण लक्षण मोमांसा के 
भट्ट -संप्रदाय से मेल नहीं खाते, इसी जिए बह इनका खेंडन करता हे । 
उसका कहना है कि जो परिभाषायें ऊपर दिखाई गई हें-उनमें धर्म 
शब्द का! प्रयोग हम वेद में नहीं देखते ।न इनमें कल्याण को सिद्ध 
करते की शक्ति द्वो है ।जो अंतःकरण की बवृत्ति, चित्त को वासना 
पुद्गल, पुण्य और अपूते तक के स्वरूप को" नहीं जानते, वे लोकिक भौ 
इन इन क्रियाओं के करने व न करने वालों पर धार्मिक ओर अधामिक 

१--प्रशस्ततादभाष्य पृ« १२७ | 

२--सांखयकी रेक|/--२ ३ । 

३--वम्भपद-- १ । 

४ड--न्यायकुमुइ चन्द्र पू८ ८११। 
४--अन्तःकरणाइूत्तो जा वासनायाश्र चेतसः । 

पुदतेषु चल पुरप्ेषु नगुणेउ्पूवेजन्मनि ॥ 
प्रयोगो धर्मशब्दश्य न दृष्ठो न च सावनम्‌ २ 

.पुरुषार्थस्य ते ज्ञातु शक्तयन्ते चोदइनादिसिः ॥ ( वातिझकार ) 



(४१५) मीमांसा-दुशेंन 

शब्द का प्रयोग करते हैं । जों जिस काम का करने वाज्ञा है-उसको 
उसी नाम से कह्ठा जाता हे-जिस तरह से रसोई बनाने वाले को 
रसोश्या । इसी तरह जो यज्ञ, * याग आदि का अनुष्ठान करता हे-उसे 
धामक ओर जो ब्रह्महत्या आदि करता हे-उसको अधामिक के नाम से 
लोक अपने आप कहता चल्ला आ रहा है। इसलिए यज्ञ, याग आदि की 
धमता ( वेद-विहित होने के कारण भी ) ओर ब्रह्महत्या आदि की 
अधरुता ( वेद से निषिद्ध होने के कारण) लोक तक से स्वतः सिद्ध हो 
गई है । मोमांसकों के मत में ये द्वी यज्ञ याग धर्म हैं-जिनमें धर्म की 
सब विधाओं का समावेश हो जाता है । स्वयं वेद ने*उन्हें प्रथम धर्मे के 
रूप में आदत किया हे । 

इन सब तथ्यों से परिचित दोते हुए ही महामना महर्षि जेमिनि ने 
धरम का उपयु क लक्षण किया है। किर भी जर्मिन का यह धर्म सवेथा 
अलौकिक होते हुए भा लोकिकता से परे नहीं है। प्रयोजनवान्‌ होना 
धम के लिए आवश्यक है, क्‍योंकि भीमांसक इस बात से सुपरिचित हैं: 
कि प्रयोजन के बिना कोई मूर्खे भी किसी काम में प्रवृत्त नहीं दोता। इस 
$ वृन्ति को कराने के लिए ही धर्म में इष्टसाधनता का प्रयोजन के रूप 
में होना आवश्यक माना गया (है। प्रयोजनवत्ता के साथ साथ घम के 
लिए दूसरी चीज जो आवश्यक सम की गई हे--बह ६है--उसको बेद्‌- 
बोधिततवा। यदि वेद-बोधितता को धर्म के साथ संबद्ध नहीं किया ज्ञायेगा, 
तो घड़ा और चेत्यवन्द्न आदि भी धर्म होने लग जायेंगे, क्‍योंकि 
ये सभी प्रयोजन वाले हैं। तीसरा विशेषण-जो धर्म के लिए अनिवाये 
माना गया है-बद्द दै-उसकी अथेता-अथौत्‌ .उसका अनथ के साथ 
संबन्ध न हो | यदि यह विशेषय नहीं ल्गायंगे -तो श्येन-याग आदि 

_३/--योहि यागादिच्मन॒तिष्ठाति, त॑ धार्मिक इति समाच जूते । यश्व यस्‍्य ब्घ्ता 

..स तेन व्यपदिश्यते-यथा पाचकों लावक इति । (शबर स्वामी ) 
बज यशेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथप्षान्यासन।(  अजुर्वेद ) 



धस का लक्षण और प्रमाण (४१४) 

कम भी धम होने लग जायेंगे। “जो शत्रु को मारना चाहता है-वह 
श्येन का अनुष्ठान करे” यह विधान वेद के द्वारा किया गया है औ< 
शत्रु को मारना इसका प्रयोजन भी है| ये दोनों गुण इसमें होते हुए 
भी हम इसे धम नईदीं कह सकते, क्योंकि शत्र॒ के मारने का संबन्ध 
हिंसा द्वारा नरह से भी संबद्ध है, जो निषिद्ठ है।<स दृष्टि से श्येन 
स्वय अनथकारी साज्ञाव चाहे न हो, किन्तु परंपरा से तो उसका संबन्ध 
अनर्थ से हो ही जाता है। यज्ञ में पशु को यज्ञ के लिए जो मारा 
जाता है--वह हिखा में संमलित नहीं है, क्योंकि वह यज्ञ से होने बाते 
फल में समा जाने केझारण अरना सख्रतंत्र फ्न कुद्ध भी नहों रखतो। 
इन श्येन आदि यागों में धमता न आये-इसीलिये धर्म के साथ अथ- 
विशेषण अनिवाय है| संच्ष॑प में प्रयोज नवान्‌ हो, वेद से तिहित हो ओर 
आनथ से संबन्ध नहों रखता हो-बही सोमांसकों का धम है--जो 
कम के अविरिक और कुछ नहों है ओर जिसमें सबका समावेश दो 
जाता है। इसके ठोक विपरीत अधम है । 0४ 

असाण 

यह सब कुछ होने पर भी जेमिनि ने धर्म जेसी इस उच्च वस्तु को 
अंध-विश्वास से सवेथा दूर रखना चाहा और उस जेसे समीक्षा-शास्त्रो 
के लिए यह आवश्यक सी था। उसने इसी दृष्टि से कहा कि “इस 
प्रकार के धर्म के निमितत को भो * परीक्षा करनो चाहिए?। सब तरह 
के प्रमाणों के आधार पर उसे परख कर ही उसका अनुष्ठान करना 
घाहिए--अंध-अनु शरण द्वारा नहीं । इसी दृष्टिकोण के कारण धरम के 
लिए भो प्रमाणों की अनिवाय आवश्यकता हुई। धरम जखों इन्द्रियों की 
सीमा से समपेत वरतु तक पहुँचने की क्षमता प्रत्यक्ष, अनुमान, शब्द, 

 / १- फल्वती5ईपि च यम, नानर्थेनानुच्रध्यते । 

केवलप्रीतिहेतुल्वात्‌ , तंद्धम इति भीयते ॥ ( वातिकुकार ) 
»' २--तस्य निमित्तपरीष्टिः ) 



(४१६) मोमांसा-दशन 

'सपसान, अर्थापत्ति एवं अनुपलब्धि इन लौकिक प्रम्ाणों में नहों है--- 
इस तथ्य का विस्तृत रूप से ज्ञान-कांड में निरूपण किया जा चुहा है । 
फिर भो धम सब्था प्रमाणों से गम्य है । बह कोई उठपटांग वस्तु नहीं 
है-जिसका कोई शास्त्रोय अधार न हो | मुख्य रूप से विधि, अथेषाद, 
मन्त्र, स्मृति, आचा ८, नामथेय, वाक्यशेष और सामथ्य ये आठ प्रमाण 
धर्म में हैं--जिनका संज्षिप्त निरूपण क्रमशः किया जा रहा है। 

विधि 
वेद के सब से उत्कृष्ट भाग के रूप में विध को स्थान दिया गया 

है। यह विधि लिडः , लेट-लोट और तव्य अ्रत्यय इनसे अभिधीयमान 
झथ है। नेयायिक इसको इष्टसाधनट् कृतिसाध्यवव, और बलबढद 
निष्टाननुबन्धित्व इन तीन रूपों में स्थीकार करते हैं ओर उनके मत्त 
में इन तीनों का एक ही साथ बोध होता है। इन खब का ज्ञान 
प्रवृत्ति के प्रति कारण है | अथोत्‌ कोई भी यदि क्िखी कमे में प्रवृत्त 
होगा तो सब स॑ पहले वह यह देखेगा कि इस काम के करने से मेरा 

 इृष्ट सिद्ध होगा या नहीं । दूसरी बात वह यह देखेगा कि यह काम में कर 
भी सकू गा या नहीं एवं तीसरी बात यद्द सोचेगा कि इसमें मेरे अनिष्टें 
को दर करने की क्षमता है या नहीं | इन तीनों बातों का उचित समरा- 
धान होने पर ही कोई किसी कम में प्रवृत्त होता हे। ये सब विधि के 

रूप हँं-जो प्रवृत्ति के प्रति कारण हैं | प्रवृत्ति के प्रति कारण दोचे: 
ही के कारण वि: को प्रवतना कहा जाता द्वै। उनके मत में ये सभी. 
हि के अथ हैं। 

मीर्मासक इनको इस रूप में स्थीकृत नहीं करते | उनका कहना हे. 
कि डायल कृति माय ओए अपयद निशनलुब व ये तीन कृति साध्यत्व ओर बलब॒दुनिष्टाननुबन्धित्व ये तीनों. 
डी लि के अथ नहीं दे। ये तो तोनों बिना ह्वी लिडः के बताये हुए 
स्वतः आज्षिप्त हो जाते हैं। विधि धाक्य ने “दशेपूर्णमासाम्यां स्वर 
कामो यज्ञेत” ( स्वगे चाहने वाला दशंपूर/मास याग करे ) इस रूप 
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में दशेपूर्ण मास का विधान किया | पर जब तक कोई भी इसमें अपने 
शभीष्ठ फत्न को नहीं देखेगा. तो वह उस काम में भी प्रवृत्त नहीं होगा 
जब तक कोई भी इस प्रकार के कर्मा में प्रवृत्त नहीं होगा, तो विधि में 
जो प्रवतकत्व शक्ति है; वह नष्ट हो जायेगी | इसलिए विधि ही अपने 
द्वारा विहित यज्ञ, याग आदि में अपने प्रवतंकल्व की सिद्धि के लिए 
इष्रसाधनता का आत्तेष कर लेती हे । सब के लिए विश्वसनीय विधि 
कभी भी अनथ करने वाले एवं अपने से नहीं हो सकने वाले 
कस में तो किसी को श्रव्त्त करेगी ही नहीं । अतः स्वतः ही क्तिसाध्यटव 
बलवदनिष्ञननुबन्धित्व ये तो प्राप्त हो जाते हैं। फिर इन तीनों ही 
का लिठ के अर्थ के रूप में स्वीकृत किया जाना असंगत है। वस्तुतः 
प्रवततक ( जो प्रश्न॒त्ति कराता है) परुष में रहने वाला ' यह इस काम में 
अवृत्त हो जाये” इस ग्रकार का जो अभिप्राय है--बद्दी लिझका अथ है । 
न्‍्यायसधाकार श्रवृत्ति के अनुकूल व्यापार ही को लिडः के अथे के रूप 
में घोषित करते है जब कि पार्थसारथि मिश्र सब जगह प्रवृत्ति के प्रति 
इृष्ससाध्यनत्व को ही कारण के रूप में देखते हुए / यज्ञ, याग शआदि में 
रहने वाले ) प्रवृत्ति के अनुकूल व्यापार के रूप से लिडका' अभिषेय 
स्वीकार करते हैं | यही लिडः आदि में रहने वाली अभिधा नाम की 
शक्ति प्रवृत्ति कराने के कारण प्रवतना के नाम से संबोधित की जाती हैं। 

इस प्रकार लिडः , लेट तव्यप्रत्यय से अमिधोयमान यह अथे 
धर्म में प्रमाण है, क्‍यों कि इसके द्वारा अन्य प्रमाणों से अज्ञाव और 
खतलौकिक कल्याण के साधन यज्ञ याग आदियों का विधान किया 
जाता है। यही इसके द्वारा विधीयमान यज्ञ याग धर्म हैं --यद तो हम 
पहले ही कद चुके हैं। प्रमाण का जो सारा लक्षण हे--अनधिगत और 
आर अवाधित अथ का बोधन कराना--वह भी इसमें अक्षरश! संगत 

होता है। इन यज्ञ और होम आदि में जो धर्मता हैं, वद्द क्रिया के रूप 

१०--अरभिंघाभावनामाहुरन्यामेव लिंगादयः | ( वार्तिऋ ) 
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में न होकर उनके अल्लोकिक कल्याण के साधन के रूप में. ६ और उनझा 
यह रूप बेदिक शब्द के त्रिना और किसी भी भ्रमाण से जाना नहीं जा 
सकता | अतः यही उनका सब से प्रथम * आमाणिक आधार है। 

अथेवाद 
वेद का दूसरा भाग अर्थतराद भाग है। ये अर्थाचाद विधेय अर्थ 

की स्तुति कराते हुए प्रमाण बनते हैं। उदाहरण के लिए “बायदढर्य 
श्वेतमालभेत भूतिकासः” (जो ऐश्वयं चाहता है, बह वायव्य याग करे) 
इस वाक्य के द्वारा वायठ्य यांग का विधान क्विया गया | इसके अनन्तर 
इसके समीप में ( बागुुवे क्षेपिष्ठा देवता बायुमेव स्वेन भागधेयेनोंप- 
धावति, स एवन॑ भूर्ति गमयति” (वायु तेज चलने वालो देवता द्वै*** 
चहो इसको ऐश्वय को प्राप्ति करातो है) यह एक वाक्य श्रत है। 
उस्रका यदि यह मुख्य अर्थ हो ग्रहण किया जायेगा, तो वह सबंथा 
असंबद्ध प्रलाप होने के कारण अनर्थक होने लग जायेगा। क्योंकि 
हम तो यह पहले द्वी अतिज्ञा कर चुके हैं कि जो वाक्य क्रिया या उससे 
संबन्धित अर्थ का ज्ञान करायेगा--वढी ग्रम/ण है, शेष नहीं। इस तरह 
यदि वेद का एक एक व.क्य भी रिनर्थक होने लग जायेगा, तो वेद के 
सर्वेसंम॒त प्रामाणय में महान आपत्ति हो जायेगी । इसो से बचने के लिए 
इन अर्थवाद वाक्यों की सार्थकता सिद्ध की जातो है। ये अथेवाद 
विधि के द्वारा अपेक्षित प्रशंसा उसप्ते देते हैं । विधि ने क्रिसी एक कमें 
का विधान किया-फिए भो यदि उप्चमें कोई प्रवृत्त नहों हुआ, तो विधि 
को इस बात को अपेक्षा होती है कि कोई उप्तके कर्ते की प्रशंसा कर 
उसमें प्रत्रृत्ति काये-जिस से उसका प्रव्॒तेकृत्व साथंक हो | इस तरह 
विधि को अपने प्राशस्त्य को अपेकज्ञा है। इधर अथेबादों की उनका 

3 तेषामे नेद्रयकत्वेषपि न ताद्र प्येण धममता | हि 
मेयसाथनता हयेषां, नित्य वेदात्प्रतीयते ॥ 

ताप्येण च धर्मत्य॑, तस्मन्नेन्द्यगोचर: । ( वादिंक ) 



धरम का लक्षण ओर प्रमाण (४१६) 

अभिषेय अशमात्र रबीकार कर लेने से ही कोई संगति नहीं बेठती और 
ये अपनी निरर्थकता से बचने के लिए किसी किया से संबद्ध होने की 
कामना रखते हैं। इस दोनों ओर की आकाइज्षाओं के होने पर स्वय॑३ 
उनका अन्वय हो जाता है-। विधि के साथ इनको एकवाक्यता हो जाने 
पर विधि को प्रशंसा मित्र जाती है और अर्थवादों का विधेय अर्थ की 
स्तुति के द्वारा क्रिया के साथ संबन्ध हो जाता है। इस्से विधि की 
प्रवतेक्ता में चार चांद लग जाते हैं। स्पष्टोकरण के लिए उपयु क 
उदाहरण को ही लीजिये- वायव्य श्वेत '**““” इस विधि वाक्य ने 

बायव्य याग में प्रवृत्त होने की प्रेरणा तो दी, पर जब प्रमाद, आलत्य 
आदि के कारण मानव इस ओर से शिथिल होने लगा-तो “वायुल् 
क्षपिष्टा” इस अर्शवादवाक्य ने वायु की प्रशंसा कर उसके द्वारा वायु 
देवता वाले इस यज्ञ की ओर उसको प्रवृत्त होने की पर रणा पुत: प्रदान 
की । इस प्रकार अर्थवाद वाक्य कहीं विधेय क्रिया को साक्षात्‌. कहों 
उससे संबन्धित द्रव्य और देवता आदि को स्तुति कएते हुए प्रमाण 
जनते हैं। इनमें से कुधड् एक फलविधि के एवं कुछ एक देतुविधि के 
समान भो होते हैं-जिनछ्नो क्रमशः विधिवन्निगद्‌ व हेतुवन्निगद्‌ इन 
नामों से अभिद्वित किया जाता है। “ओऔदुम्बरों यूगे भवति, ऊर्पा 
डदुम्बर/?“* “आदि और “शूपेंण जुद्दोति, तेव हयन्न' क्रियते/+* 
आदि आदि इनके क्रम्तिक उदाहरण हैं । 

बेसे शेली को ध्यान में रखते हुर इन्हें. तीन प्र्ारों में विभाजित 
किया जा सह्ता है--गुणवा ह, अलुवाद और भूताथेवाद के नाम से। 

जहाँ पर अन्य प्रमाण से विरुद्ठ अथ इनके द्वारा बताया जाता हे-बढाँ 
इन्हे गुणबाद के नाम से पुछारा जाता है । जिस प्रकार “त आत्मनो 
चपामुद्क्खिद्तू-तामर्नौ आ्रगृहयात्‌” उसने अपनी वत्रा को निडाल 

लिया और आग में होम रिया) इसो वाक्य को लीजिये। 

प्रजापति ने संसार की रचना करने को इच्छा को ओर उसके लिए 
कोई यज्ञ भी करना चाहा । जब यज्ञ के लिए कोई द्रव्य नहीं मित्रा, तो 
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उसने अपनों बपा हा को उल्वाड़ कर आग में होम दो--उससे बिना 
सींग का पशु पेदा हुआ--पह इसका आरलगि6। अभिप्राय है। इसन्नो 
प्रत्यक्त वरुद्धता स्पष्ट है-भला कोई अयना वपा का निषाल व हाम कर 
जीता रह सऊता हे' । इस प्रत्यक्ष प्रभाय से विरुद्ध अथे का बांध कराने 
के कारण द्वी इसे गुयवाद माना जायेगा और इसझे द्वारा प्रद्नत पशु- 
याग़ को ह्तुति कराई जायेगो। अर्थात्‌ सृष्टि क आदि में इतना 
पशुओं का अभाव था--जा कि प्रज्ञापत को अपनी वपा तक को हवन 
करने की स्थिति का सामना करना पड़ा | और यद्द उसा पशुयाग का 

'सामथ्य है--जिसके अनुष्ठान करने मात्र से ही प्रजापति में भ्जञा और 
ओर पशुर्आ के उत्पन्न करने की शक्ति आ गई और वह इतना मह॒नोय 
'बन सका | अनुवाद के द्वारा अन्य प्रमार्या से ज्ञात अर्थ का बोध 
कराया जाता हे--जै से “ब/युवे क्षेपिष्डा” इप्ो वाक्य म॑ दे व जानिये । 
वायु शीत्रगामों देवता हे-यह अथ तो लोक से हा ज्ञात द--इसके 
लिए किसी भो बेदिक प्रमाण को ढू ढ ते की कोई आवश्य ता नहों हे । 
'शसी दशामें यह वाक्य अनुवाद मात्र करता है। भूतार्थवाद इन दोनों 
'से विचित्र होता हे--उसमें केवल इतिहास की तरह भूत अथे को ओर 
संकेत किया जाता है--जेसे “इन्द्रो वृत्रमहन” ( इद्ने वृत्र को मारा ) 
धादि | इसी अकार ये भो धर्म में प्रभाग बन जाते हैं । 

'संत्र क्‍ 

मंत्र वेद हो का तोसरा भाग है । उन-उन कर्मों का अनुष्ठान करते 
सप्य उन पे सम्बन्धित क्रियाओं, अ गो, द्रव्यों एवं देवताओं का प्रकाशन 
करना मंत्रां का काय्यें हे ओर कम ह्लांड में यही उनका विशाज्ञ प्रयोजन 
है। इस स्मरण के बिना करे के अंगां की संगति नहीं बेठ पाती और 
से उत्द्चा क्रम हो जंच पाता है। विधि भी इस ग्रक्तार कहती है कि 
'स्मरण अन्य साधनों के द्वारा करने पर उतना फल्दायक नहों होता 
“जितना मंत्रों के दवारा। इसीलिए “मंत्रों स्रे द्वो स्मरण करना 
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चाहिए” ऐसा एक नियम भी मंत्रों की साथंकता की दृष्टि से बन गया। 
इस प्रकार स्मरण कराने रूप दृष्ट प्रयोजन जब मंत्रों का प्राप्त हो 
जाता है--तो फिर झिसी अद्ृब्ठ श्रयोजन की कल्पना करने को कोई 
आवश्यकता ही नहीं रह जाता । जो मंत्र जहाँ पढे जाते हँ-उनके द्वारा 
वहीं यदि कोई अथभ्रकाशन रूपी प्रयोजन सिद्ध हो सकता है तो उनका 
वहीं विनियोग कर दिया जाता है । जिनका वहाँ उपयोग नहीं होता-तो' 
उन्‍्हं वहाँ तक ले जाया जाता है--जहाँ उनका उपयोग हो सहझूता है। 
जेसे-पूषानुमंत्रण मंत्रों का, क्योंकि दर्शपूर्णेमास में कोई पूष देवता नहीं। 
जिनका वहाँ भी सम्बन्ध नहीं होता और दूखरे स्थान पर भो प्रयोजन 
संभव नहीं दिखाई देता--उनका उसी प्रररण में लक्षणा आदि के सहारे: 
बिनियोग कर दिया जाता है। जिस तरह “सत्वं अग्ने प्रथमो मनोता? 
इस मनोता मंत्र का। यह अग्तीषोमोय पशु के प्रकरण में पढ़ा गया है 
वहां कोई अग्नि देवता वाला यज्ञ नहीं है--फिर भी इस मंत्र की अग्नि 
की अग्नंषोमीय में लक्षणा कर इसका वहीं पर सम्बन्ध कर दिया जाता 
है । जहाँ लक्षया से भो सम्बन्ध नहीं बेठ पाता और उत्कर्ष भो नहीं दो 
पाता उन्हें केवल्न अदृष्टार्थ मान लिया जाता हे-जिस तरह जपमंत्रों को 
इस्र तरह खबको प्रयोजनवता संगत हो ज्ञाती है।। 

शेली की दृष्टि से इनके तोन प्रकार हैं । १-करणमंत्र, २-क्रियमा* 
णखानुवादिसमंत्र, रेअनुमंत्रणमंत्र । जहाँ पहले मंत्र का उचारण कर दिए 
काम किया जाता है, वहाँ करणमंत्र होता है ।जेसे ““इपे व्या”” आदि एवं 
याज्यापुरोनुवाक्या आदि । जहाँ मंत्र बोलने के साथ साथ कर्म का 
अनुष्ठान किया जाता है, वहाँ क्रियमाणानुवादिमंत्र होता है। जेसे “युवा 
सुबासा” आदि मंत्र बोलते जाते हैं. और यूप के कपड़ा लपेठते जाते हूँ । 
जो कर्म करने के बाद पढ़े जाते हैं, उन्हें अनुमंत्रण मंत्र कह जाता है 
जैसे “अग्नेरहं देवयज्ययाउन्नादों भूयासम्‌” आदि मंत्रों के सभो भागों 
की इस तरह फल्नचत्ता सिद्द हो जाती है। अनेक आल्ोचऋ 
उनके अमाश्य में संशय करते हैं। उनका कहना हे कि मंत्रों के दाग 
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बोधित अथ्थ अनधिगत अथे नहीं है । समीमांसक पदाथ द्वारा उनका 
ग्रामाण्य स्वीकार करते हैं । क्‍यों कि मन्त्र पदाथ हैं, इसी लिए 
मंत्र का विनियोजन करने वाले वाक्याथे को शतोति कराने वाले हैं । 
इमारे मत में पदाथ ज्ञान वाक्याथेज्ञान के प्रति कारण हैं. । इस तरह 
मंत्रों में भी स्वभावतः आजाता है। 

नामधेय 

नामधेओं के द्वारा विधेय अर्थ की अन्य अर्था से व्यावृत्ति कराईं 
जाती है, 8र्साज्षए वह भी घम में प्रमाण है। ज्योतिष्ठोम आदि जो जो 
यज्ञ यागों के नाम हैं, थे वे उन्‍हें अन्य भागों से व्यावृत्त कराते हैं । 
विधेय अथ के परिच्छेद होने के कारण ही उनकी विधि के साथ भी 

, एकवाक्यता हो जादी है यह नामघेय चार निम्मित्तों से सिद्धि होता है । 
२-सत्वथेक्षणाकेभय से, २-वाक्यमेद के भय से, ३-तत्प्रख्यशास्त्र से, 
४-तद्॒यपदेशान्याय से । “उद्धिदा यजेत पशुकामः” यहाँ पर “उद्धिदा” 
इसको नामघेय प्रथम कारण से मानना पछुता है, अन्यथा “उद्धिद 
१कुदाली) वात्ते” ऐसा अथ करना पड॒ता और मत्वर्थलचक्षया को अंगीकृत 
करना होता। “चित्रया यज्ेत पशुकाम?” इत्यादि स्थत्ों में दूसरे 
पिरमित्त से नामचेयत्व है, अन्यथा एक विधि गत्यय के द्वारा अनेक 
पचित्रगुणों का विधान असंभव होता ओर उनके विधान करने पर वाकय- 
भेद दोष हमारे सिर पर आज़ाता। “अग्निहोत्रं जुद्दोति” आदि स्थलों 
में नामथेयत्व तीसरे निरमित्त के करण हैं,, क्‍योंकि इसके द्वारा विधान 
किये जासकने वाले संपूण गुण “अग्निज्योति” आदि वाक्यों के द्वारा 
पहले ही से प्राप्त हैं। अतः विधित्सित गुण का प्रख्यापक (बोधक) 
अन्य शास्त्र होने के कारण यहाँ तत्प्रख्यशास्त्र नामधेय का निमित्त है। 
“येनेताभिचरन यजेत” यहाँ पर नामचेयत्व चतुर्थ निमित्त के कारण 
हैं, क्योंकि “यथावे श्येनो निपत्यादत्त एबमयं” इस अथ्वाद वाक्य में 
श्येनसाइश्य का व्यपदेश किया गया है। साहश्य सदा भिन्‍न वस्तुओं 



घर्म का लक्षण और प्रमाण (४२३१ 

-में होता है। इसलिए यहो तदूवयपदेश इसे नामधेय सिद्ध कर देता 
है। इसी तरह “बेश्वदेवेन” आदि स्थलों में भी तत्मस्य शास्त्र से 
लामधघेयत्व मानता चाहिए। उनके लिए उत्पत्तिशिष्टगुयबलायस्च 
ध्यादि अतिरिक्त निमित्तों के स्वोकृत करने को कोई आवश्यकता नहीं 
है | उपयु क् इन्हीं निभिचों से ये सब उन उन यज्ञों के नाम बन जाते हें। 
इनके आ्रामाण्य के विषय में ऊपर लिखा ही जा चुका हे । इसी तरह 
वाफ्यशेष भो संद्ग्धि अथ का निणंय कराते हुए घम में अमाण बनता 
है । सामथ्य भी इसो तरह निर्णय कराता है । 

स्म्ति 

इन बेदिक भागों के अतिरिक्त स्मृतियां मी धर्म के प्रति प्रमाण हैं, 
परन्तु उनका वेद की तरह स्वतन्त्र प्रामाण्य नहीं हैँ, अपितु वेदमूलक होने 
के कारण है | सनु, याज्ववल्कय, पाराशर आदियों ने-जो कि प्रायः स्व्न 
थे और संपूर्ण वेदों और शास्त्रों के रहस्यों से सुपरिचित थे | इधर 
उधर बिखरे हुए और एक दूसरी शाखाओं में गये हुए वाक्यों को इड्ध द 
करके आजकल के मन्दबुद्धि व्यक्तियां पर अनुप्रह करने के लिए उन्हें 
याद कर कर उन उन प्रथों में गूथ दिया है। इस स्मरण के आधार 
'पर ही उनका स्मृति यह नास पड़ा है एवं इसी वेदमूलकता के कारण उतसें 

प्रामाय्य भी आता है यदि स्वतत्र प्रामाण्य उनका अ गोकार किया जायेगा, 
तो ये परुषों के द्वारा निर्मित हैं, इसलिए आन्ति आदि दोषों का समावेश: 
उनमें सुशक होने के कारण उनका ग्रामाण्य सवंथा लुप्त हो जायेगा॥ 
आजकल के हम जैसे सन्दबुद्धियों में अनेक बेदिक शाखाओं में इधर 
उधर बिबरे हुए वाक्यों के संग्रह, विधि और अथेवाद के विधेचन, 
न्यायसिद्ध अथ के निर्धारण, एवं धर्म - स्वरूप के निर्णय करने का 
सामथ्ये नहीं रह गया है | इसी दष्ठि से उन स्पृतियों की रचनायें को गई 
हैं। उनमें कुछ एक प्रत्यक्ष बेदवाक्यों से, कुछ एक अनुसित वेदवाक्यों व 
कुद अर्थवादों और मंत्रां पर आधारित हैं। 
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इनका प्रामास्य स्थापित करते हुए भी महर्षि जेमिनि ने अन्ध- 
विश्वास आदि को स्थान नहीं पाने दिया है। विचारपूर्षक वेद- 
संबद्धता के निर्णेय होने पर ही स्वाति का आमाण्य है | याद्‌ अन्य कई 
एक मूल प्राप्त होते हेँ-तो स्वृति अप्रमाण बन जाती है। जिस तरह 
“बेसजनहोमीय' वासरोउध्चथु : परिगृहणाति”? इस स्मृति में बेसजेन 
होम के कपड़े को अध्वयु अ्रहण करता है इतने बड़े कपड़े 
को लेन में अध्वयु का लोभ दिखाई देता है-इसलिए लोभ-मूलक होने 
के कारण ऐसी स्मृतियां अप्रमाण हैं | इसरो तरह जहां वेद से विरोध 
दिखाई दता हे-वहाँ भी स्परति को अप्रमाण माना जाता है। जेसे- 
“आओदुम्बरी सर्वा वेष्दयितव्या” यह स्मृति । इसके द्वारा संपूर्ण औदु- 
स्‍्व॒री का वेष्टन बिहित है-जो ओदुम्बरीं स्प्र॒इरद्वायेत” ( औदुम्बरी 
को छू कर गान करे) इस स्मांत से विरुद्ध पड़ती है, क्‍योंकि वेष्टन 
( स्पांत के अनुसार) होने के अनन्तर स्पशं असंभव है। इसी प्रकार 
पद्‌-पदार्थ के नरणेय में व्याकरण स्वाति प्रमाण ६। 

शिष्टाचार 
शिष्ठों के आचार भी इस्री प्रकार धम में प्रमाण है । इन शिष्टों 

की आच।ये बोधायन' ने इन शब्दों)में परिभाषित कियां है। जिनके किसी 
प्रकार की ईष्या,. अहंकार, लोभ, दंभ, दप, मोह और क्रोध न हो 
और जिनके पास केवत्न एक, घड़े भर अनाज हो। घइ्टे भर अनाज 
होने से तोष और अपरिमप्रह धृत्ति की ओर संकेत होता है । इस प्रकार 
के गुणों से विशिष्ट शष्टों का आचार भत्ना धर्म से कमर क्‍यों होने 
तल्गा, इसी लिए उसकी प्रमाणता संगत है । स्मृति का वेद से सीधा 
संबन्ध हे, जब कि आचार का स्वृति के द्वारा । आचार के आधार पर 

_१-- साधुपद-प्रयुवत्यविक रण (१-३-६8) |. 

__. धर्मेणाधिगतो येषां वेदस्सपरिवर्दंणः । 

शिष्टास्तदनुभानज्ञाः श्रुतिप्रत्यक्ञहेतवः ॥ 



घर का लक्षण और प्रमाय (४२५) 

स्मृति की कल्पना ओर स्व्ति के द्वारा श्र ति का अनुमान किया जाता है । 
श्र ति और स्मृति का विरोध होने पर श्रत और स्मृति एवं आचार का 
विरोध होने पर स्मृति ही प्रबल प्रमाण ठहरता है। दाज्षिणत्यों में मापा 
की लड़की के साथ विवाह आचार सिद्ध हैं, किर भा स्प्रृत के विपरीत 
पड़ने के कारण वह, अप्रमाय है। ये आचार भिन्न भिन्न देशों के अनु- 
सार भिन्न भिन्न हैं ओर सभी अपने अपने ज्षेत्रों में प्रमाण हैं। शब्दों 
के अर्था के प्रसंग में थी आय और स्लेच्छों में आया के अर्थ को 
अमाण माना गया है, क्‍यों के वह शास्त्र के अधिक निकट होता है । 
पर इसका अभिप्राय यह नहीं है कि म्लेच्छों* में प्रचलित अथ उचित 
होते हुए भी प्रहंय॒ न किया जाये । यह आचार हो लोक में घम के 

यक्ष निर्णायक के रूंप में प्रचलित है | ये आठों प्रमाय घम के 
आधार हैं।' 
७८८४७ जा 

_2---मातुलध्य घुतामुद्वा मातृगोन्रां तथेव च । 
५. समानप्रवरां चंव त्यलत्वा चान्द्र/यर्णं चरेत्‌ ॥ 
:२--दोलांचा। धकरण ( १०३-८ ) 

३--अआयम्लेच्छाधिकरण ( १-३-४ ) 
_/ ४--पिकनेमधिकरण 



ब-श्प्लावनाए 

मोमांसकों का सबस्व भावना है। यह भावना कोई विचार नहीं 
' है--जसा कि लोक में प्रचलित है-अपितु एक विशेष प्रकार का व्यापार 
है । दोने कल को की उप के पंत अष्कमें रहने या वाले कम की उत्पत्ति के अनुकूल प्रयोजक में रहने वाले 

ः है। पदक आग विजय रययो में ने व्यापार को मीर्मासर्कड ने भावना हक -इकलन- ४० रिभाषिक रूप बताया 

प्रथम लिडत्व और द्वितीय आख्यातत्व । ये दोनों ही मिन्ञ कर भावना 
को कहते हैं। यह भावता दो प्रकार को है--१-शब्दो भावना, २-आर्थी 

- भावना । इनमें पुरुष की अवृत्ति के अतुकूल प्रयोजक आचाय आदि 
अथवा शब्द में रहने वाला विशष्ट व्यापार शाब्दी भावना है। यह 
लिड़ त्व के द्वारा कही जातो है । क्योंकि लिडः के सुनने पर "यह मुझे 
प्रवृत्त करता है या मेरी प्रवृत्ति के अनुकूज् व्यापार कर रहा है?--ऐसी 
नियम से श्रतीत होती है । यह प्रवृत्ति के अनुकूल व्यापार-विशेष लोक 
में तो पुरुष में रहने वाला अभिश्राय विशेष है--किन्तु बेद्‌ में उसके 
 अपोरुषय होने के कारण पुरुष का श्रवेश तो संभव नहीं है--बहां तो 
'लिड आईदद शब्द हो हैं--इसलिए यह व्यापार वहाँ पुरुष में न रह कर 
इन शब्दों में ही रहता है-इसोलिए इसका “शाज्दी भाषना” यह 
नामकरण भी हो गया हे | इस शाब्दी भाषनों को तीन अंशों की अपेक्षा 
दोती है--१-साध्य, २--साधन ३--इतिकवेब्यता। साथ्य को आकांचा 

- होने पर वच्यमाणय आर्थी भावना का साध्य के रूप में, साधन को 
आकांता होने पर लिडः आदि ज्ञान का उम्त रूप में एवं इतिक्रतव्यता 
की आकांक्षा होने पर प्राशसत्य--ज्ञांन का इतिकतव्यता के रूप में 

अन्यय हो जाता है। 



भावना (9२७) 

शाब्दो-भावना के साथ्य के रूप में आर्थी-भावना को हम प्रस्तावन्थ 
कर चुके हैं | वरतुतः पुरुष में त्वग की इच्छा से उत्पन्न याग-विषयक 
जो प्रयत्न है, बह आर्थी भावना है। प्रवृत्ति का कराना शाब्दो भावना 
का काये है और उसका खाध्य ही प्रयत्न के रूप में हमारे सामने आता 
है । आख्यातत्व द्वारा इसका अभिधान किया ज्ञाता है, क्‍योंकि 
“यजेत” इस आख्यात के सुनने पर “याग में यत्न करे”? ऐसी ग्रतीति 
दोती है । यही प्रयत्न आख्यात का वाच्य है.। यह भी उन्हीं तीनों अंशों 
की अकाड्ञा करती है । इसमें साध्य की आकाडत्ता होने पर स्वगे 
आदि फलों का भाव्यत्वेन अन्बय हो जाता है। साधन को आकाड्न्ता 
होने पर यज्ञ आदि का करण के छूप में, इतिकतेव्यता की आकाडस्ता 
होने पर प्रयाज आदि का उस रूप में अन्वय हो जाता है| 

उपयु क्त आख्यातत्व और लिड-त्व इन दोनों प्रकारों में आख्यातत्व 
दशों लकारों में रहता है, जब कि लिहत्व, केवल लिडः ही में रहता है । 
इस सब-सामान्य आख्यात का अथ भावना है-ऐसा मोमांसकों का 
सिद्धान्त है--जब कि बेयाकरण इसके विपरोत कर्ता को आख्यात का 
वाच्य मानते हैं । रूक्षेप में जहां वेयाकरण कतृ प्रधान शाब्दबोध करते 
हैं, वहां मीमांसक भावना-प्रधान शाब्दबोध को अपनाते हैं। कर्ता 
आत्तेप से श्राप्त हो जाता है--अथर्थ के रूप में उसको स्वीकार करना 
उचित नहीं है, क्योंकि अर्थ बढ ही होता है--जो दूसरे प्रकारों से प्राप्त 
नहीं हो सकता है | ऐसो स्थिति भें आख्यात से बाय भावना जब 
कर्ता के बिना अनुपपन्न होने लगती है, तो अपने ही आप कर्ता का 
आक्षेप कर लेती है, फिर उसे आख्यात का अर्थ मानने की क्‍या 
आवश्यकता है । इस प्रकार की भावना प्रथम शब्द से संबद्ध होने के 
कारण शाब्दी-भावना कहलाती है । अर्थ का अथें फल है--और फल. 
से सबन्धित होने के कारण दी इस द्वितीय भावना का आर्थी-भावना 
यह नाम पड़ा है । 



(४२८) मोमांसा-द्शेन 

झपूर्न 
आर्थी-भावना से संबन्धित यह फल विनश्वर यज्ञ, याग आदि 

इसके कारणों से साज्ञात्‌ नहीं प्राप्त हो सच्ता ? क्योंकि आर्थी भावना 
के संपूर्णकरण यज्ञ. याग आदि शीघ्र हो विनष्ट द्ो जाते हैं और फत्न की 
उत्पत्ति होने तक नहीं ठहर पाते | इसलिए आर्थी भावना के खाध्य, 
स्थगे आदि फल और आर्थी भावना के साधन यज्ञ, हौम आदि के सध्य 
में एक वस्तु की कल्पना करनी होती दै-जिसको अपूर्थ के नाम से अझम्रि- 
दित किया जाता है। यद आचाय * श्री शंकर के शब्दों में कम को सूच्रम 
उत्तर अवस्था है एवं फल की पूर्व अवस्था है. । जिस तरह अंगारों से होने 
वाली गरमो अंगारों के शान्त होजाने पर भी पानी आदि में आ जाती है, 
उसी तरह याग से होने बाला श्रपूषे याग के नष्ठ हो जाने पर भो कर्ता 
की आत्मा में अवस्थित हो रहता है और फल्न को उत्पन्न करा कर नष्ट 
हो जाता है । यद्द अपूर्व चार प्रकार का द्ै-परमापूषे, सपुदायापू, 
उत्पन्त्यपूबं और अंगापूव भेद से । प्रधान के अनुष्ठान के मात्र से ही 
जो एक शअपूष उत्पन्न होता है, वह उत्पत्त्यपूषे कहलाता है । इसके 
अनन्तर उत्तर अंगों से जो अपूर्व पेदा होते हैं, वे अंगापूष कहलाते हैं'। 
इन अंगापूर्वों से उपकृत प्रधान अपूर्य परमापूने को उत्पन्न करके नष्ट 
होजाता है। यह परमापूर्व फन्न के उदय होने तक यजमान की आत्मा 
में अवस्थित रहता है और फल को उत्पन्न करा कर नष्ट होजाता है। इस 
व्यवस्था से एक एक के से बार बार फल्ल को उत्पत्ति का प्रसंग भी 
नहीं आ पाता । कहीं कहीं समुदायापूर्व भी होता है। जेसे-दर्शेपूर्णमासत 
यांग में दशे के तीन प्रधान याग अपने अंगों के साथ एक समुदायापू्े 
को पेदा करते हैं. ,उसी तरह पूर्ण मास के भी। ये दोनों समुदायापूर्व मिलन 
कर एक परमापूबे को जन्म दे देते हँ-जो फल्न की उत्पत्ति करा देता है।. 

१०-न चानुट्ाय किम्रप्यपूवं' कम विनश्यत्‌ कालान्तरितं फल दतु शक्‍्नोति ॥ 
अतः कमंणे वा सूद्मा काचिदुत्तरावध्था फलस्यथ वा पूर्वावस्थपावे' नामास्तीति 
तक्य॑ते । ' 



ः [0] रकम 

... ३>अध्यार्यों की रूपरेखा 

कमभेद 
उपरि प्रतिपादित अपूर्ब याग, होम, दान आदि धात्वर्थों से उत्पन्न 

होता है। याग में देवता के उद्देश्य से द्रग्य का त्याग किया जाता है, 
चही जब आहवनीय आदि अग्नि को आंधकरण मान कर किया जाता है, 

तो होम कहलाता है ' याग “यर्जाव” से एवं होम “जुद्दोति” से बोधित 
है। जेसे “दर्शपू्ं मास/भ्यां स्वगेकामो यजेत” यह याग व “अग्निदोत्र 
जुद्दोति” यह होम का उदाहरण है। दान में अपना अपनापन सब 

सरह से हटा कर दूसरे का अअनापन उसमें स्थापित किया जाता है। 

इसको परश्पर एक दूसरे से भिन्न करने के लिए विचार-शास्त्रियों ने 

'छे अमाण अंगोकृृत किये हें-१-शब्दान्तर २-अभ्यास, र३-संख्या, 

४-संज्ञा, £-गुण, ६-प्रकरणान्तर | एक दी ग्करण में जब भिन्न-भिन्न 

घातुओं से बने हुए आश्यातों का प्रयोग होता दै-वों वढां शब्दान्वर 
होने के कारण भिन्न-भन्न कर्म सान लिये जाते दें-जेसे 'तेन सोमेन 
यज्ेत”, हिरण्य-मात्रेयाय द्दाति, दाक्षिगानि जुद्ाति” आदि स्थलों में 

यजेत, द्दात और जुशेति ये तोनों भिन्न भिन्न धात्वथ हैं, इमलिए 
पभिन्‍्त-भिन्‍न भावनाओं, भिन्न भिन्न अपूर्त और भिन्न मिन्न फर्शों के आश्रय 
हैं। इसी प्रकार जब एक ही धाव्व4 (विधि) का बार-बार अभ्यास किया 
जाता दै तो वहां भी कर्म भेद हो जाता है-जेसे--समिथो यज्जत, वनूच- 

पात॑ यजत, इडो यजति, बहियज्ञति, स्वाहकारं यजवि” इन बाक्‍्यों 



(४३०) मोमांसा-दुर्शन 

. में एक ही यजति पांच बार श्र्‌ त है-इसलिए इन्हें भिन्न-भिन्न कर्म माना 
जाता है । काम्येष्टिकाण्ड में “पश्वदेवीं सांग्रहर्णी निर्बेपेद प्रामकाम:” 

इसके द्वारा विहिद सांप्रहणी इष्टि की सन्निधि में श्र्‌त है-- 

“आमनमस्याप्रनस्य देवा इति तिल आहुतीजु होति । 

यहां आहुर्तियों की तीन संख्या श्रुत हैे-जिसका अपने आश्रित 
कर्म की भिन्नता के बिना निवेश असंभव है इसलिए ऐसे स्थलों में संख्या के 
आधार पर कर्म भेद भ्राह्म है। “अथेष ज्योति, अथेष विश्वजोति:, अथैष 
सर्वेज्योतिएतेव सहखदक्षिणेव यतो” इस वाक्य में भिन्न-भिन्न रुज्ञाओं 
का उल्लेख किया गया है-जिससे ये भिनन-मिन्‍्त्र कमे सिद्ध होते हैं । 
इसी तरह जब पहले कम में किसी गुण का प्रवेश न हो सह्ठे तो वह गुण 
भरी कम-भेद्‌ की स्थिति उत्पन्न कर देवा है-जेसे-“यदाग्नेयो$ष्टा कपालो- 

5मावास्यायां पौणेमास्याद्वाच्युतो भवति” इस वाक्य में अग्निदेवता 
पुरोडाश, कपाल, उनकी संख्या ओर काल इन अनेक गुणों के विधान 
करने से उत्पय्य मान वाक्य भेद पहले कम से प्रथक करमें का विधान 
करा देता है। अनुपादेय गुण से विशिष्ट पहले कर्म की अनुपस्थिति 
अकरणान्तर कहलातो दै-जो भी कमभेद का मूल हे । एक सत्रविशेष 
के निकट श्र्‌ त है। “उपसद्धिश्चरित्वा. मासमाग्नहोत्रः जुह्ति। सासं- 
दशेपूर्णमासाभ्यां यजन्ते” आदि यहां मास आअनुपादेय गुण है ओर 
पूवें कम अग्निहोत्र को उपस्थिति में भो कोई श्रमाण नहीं है, इसलिए 
इसे नित्य अग्निहोत्र और दशेपूणमास से धरथक कम स्वोझ्वार करना 
होता है. इसी तरह देश, निमित्त, फल्न और संरकार्य आदि के योग 
होने पर भी प्रकरणान्तर से कमेंसेद होता है। ये सब प्रमाण कस-स्वहूप 
मात्र छा बोध कराने वाली उतांत्त विधि के सहायदह्न हैं। इसी उत्पत्ति 
विधि का निरूपण घिस्तरशः प्रथम ओर ह्वितीय अध्याय का विषय रहा 
है। “अग्निहोत्र ज़ुहोति” आदि उत्पत्ति विधि ही के उदाहरण हैं । 
यह विधि का पहला प्रकार है। 



अध्यायों की रूप रेखा (४३२१) 

अंग्त्व 

उत्पत्तिविधि के अनन्तर दूसरा प्रकार विनियोगविधि हे-- 
जिसका निरूपण तृतोय अध्याय में क्रिया गया है। विनियोग का अर्थे 
अज्भव्ववोधन है ओर इसीलिए इसे अर्थात्‌ अद्भत्व बोधन कराने वालो 
विधि को विनियोग.विधि कद्दा जाता है। यह अंगत्व दूसरे के उद्देश्य 
से ग्रवृत्त क्रिया के कारक के रूप में विहित होना है। इसके बोधन 
करने के लिए श्र्‌ ति, लिंग, वाक्य, प्रकरण, स्थान और समख्या ये छे 
सहायक अमाश हैं। जिसके सुनने मात्र ही से अंगत्व का बोध हो 
जाता है-ऐसे शब्द को श्र ति कहा जाता है | सब विभक्तियों में तृतीया 
के द्वारा सीधा ही अद्नडरव का बोध कस दिया जाता है। यह श्र॒ति 
तीन प्रकार की है-१--विभक्तिहप, २--समानासिधानरूप, ३--एक-* 
पदहूप । विभक्तिरूप श्रुति में प्रथमा और पषष्ठो विभक्ति से रहित 
संपूर्ण बिभक्तियों का समावेश है. “अ्रीहोन्‌ प्रोक्षति” यह द्वितोया 
श्र्‌ति और “दन्ना जुद्दोति” यह तृतीयाश्रुति का उदाहरण है । जोदि 
प्रोत्षण के प्रति और दधि होम के प्रति द्वितीया और ठतीया विभक्ति के 
द्वारा अद्ग बनते हैं । “यजेत” आदि में भावना में संख्या आदि को 
अड्जता समानाभिधान श्रुति ओर धात्वथे की भावना के प्रति अक्लत 
एकपदश्रुति के द्वारा होतो है। श्र्‌ति-ऋल्पना के अनुकूल शब्द और 
आर्थ में रहने वाला सामथ्ये लिंग है-जो दूसरा अश्ञत्वबोधक प्रमाण 
है। “बहिंदेवखदन दासि” यहाँ पर शब्दगव लिंग है-जिघक्रे द्वारा इस 
मंत्र का बहियों के काढ़ने में विनियोग किया जाता है। “सत्र वेणावयति' 
आदि में यह सामथ्य अर्थगत है । यह लिंग सामान्यसबन्धप्रमणान्तर- 
सापेक्ष और निरपेत्ष इन भेदों से द प्रकार का है। तीसरा प्रमाण 
वाक्य है-जो अछ्ठ और अज्ञीमाव के योग्य परें का एक साथ उच्चा- 
रण है । “खादिरों यूपो भवति” इस वाक्य में अंगत्ववोधक कोई भो 
श्र॒ति नहीं होने पर भी खादिर ओर यूप के साथ डच्चारण होने के 
कारण खाद्रि (खरो ) यूप के प्रति अंग बनता है। प्रकरण चोया 
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प्रमाण है-जिसमें फल वाले और बिना फल्वाले कर्मों में एक दूसरे की 

डपकार्य और उपकारक की आकांच्ष रहती है । जेसे दशपूर्णमास और 
प्रयाज आदि का | दर्शपूर्णमास को यह आकांक्षा है कि स्व के संपो- 
दन में उसकी कोई सहायता करे, इसी तरह प्रयाज को यह आकांक्षा 

है कि वे किसी फल से संबन्धित हों-इस तरह एक दूसरे की यह 

आकांचा प्रकरण ढारा अगत्व से अन्वित हो जाने पर शान्त हो जाती 
ह्ढे । यह प्रकरण क्रिया ही का विनियोग करता है $ श्व्य ओर गुण आदि 

सिद्ध वस्तुओं का नहीं | यदि उनका कहीं अहण कराया भी जाता है, 
सो क्विया के द्वारा ही-साक्षात्‌ नहीं। यह प्रकरण दो प्रकार का है-- 
महाप्रकरण और अबान्तरप्रकरण के भेद से। फल भावना का प्रकरण 
महाप्रकरण होता है| लेसे दशपृूर्णमास आदि का । यह प्रक्ृति में ही 
होता है, विक्ृति में नहीं। जहाँ संपूर्ण अपेक्षित अ'गों का उपदेश होता 

है, उसे प्रकृति कहते हैं और जहां प्रकृति से आवश्यक अ'गों को अहय 
किया जाता है, वहां बिक्रतिकर्म होता है। फलभावना के बोच में पड़ी 
हुई श्रग भावना का जो प्रकरण होता है-वह अवान्तरप्रकरण कह- 
ज्ञाता है | जेसे अभिक्रण आदि की श्रयाजांगता । स्थान पंचम 

प्रमाण है-जो देश-सामान्य होता है-अथात्‌ एक देश में होना। यह 

दो प्रकार का है। पाठ से और अनुष्ठान से | पाठ भी दो प्रकार का 
होता है-यथासंख्यपाठ और संनिधिपाठ भेंद से। काम्येष्टिकांड में 

“ऐम्द्राग्ममेकादशकपा लं:. निर्वपेत्प्रजाकाम/”” “ऐन्द्राग्समेकादशकपा लें 

निर्वपेत वर्धभान” इन बाक्यों द्वारा विधवित इष्टियों के “उस्ता वामि- 

न्द्राग्नो” इन्द्राग्नी नवति पुर” यज्यापुरोनुवाक्या-युगल क्रमशः प्रथम 

प्रथम का और ढितीय द्वितीय का अंग बन जाता है, स्थान ग्रमाण से । 

इसी तरह अनुष्ठान क्रम भी होता है। समाख्या इस ज्ञत्र में अन्तिम 
प्रमाण है जो यौगिक शब्द के रूप में परिभाषित की गई है। यह भी 

लौकिक और बेदिक भेद से दो प्रकार की है। आध्वर्येव, होत्र आदि 
'याज्ञिकों ढाय कल्पित आख्याए' लौकिक एवं होठचमस, मेत्रावरुण 
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प्रयोग-विधि का काये है। अपने इस काय की पूर्ति के लिए प्रयोग 

विधि को विधेय पदार्था के नियत क्रम की अपेक्षा होती दै-जिसके आधार 
पर अनुष्ठान शीघ्रता से हो सके | यह क्रम एक प्रकार का आनन्तयें है-- 
अर्थात्‌ “इसके बाद यह” आदि रूप में आता है। इसके बोध के लिए 
भी मीमांसकों ने श्र ति. अर्थ, पाठ, स्थान, मुख्य और प्रवृत्ति को सहायक - 
कारश के रूप में स्वीकार किया है। जहाँ अथे, ततः, क्त्वा, ल्यप्‌ आदि 
क्रम बोधक शब्दों के द्वारा ही स्तत्षात्‌ ऋम का ज्ञान कराया जाता है--वहाँ 
श्र॒ति प्रमाण होता है। जिस तरह “वबेदं कृत्बा वेद करोति” यहाँ “कृत्वा” 
(करके ) इसके द्वारा वेदकरण के अनन्तर वेदिऋरणु के क्रम का वोध 
श्रुति ही के द्वारा करा दिया गया है। इससे आगे प्रयोजन के अनु- 
रोध से जो क्रम निश्चित किया जाता है-वह अ4५-क्रम होता है। जेसे-- 
अग्निहोत्र॑ जुद्दोति, यवागू पचति” (होम करता है और लप्सी पकाता 
है) ।यहाँ पर यवागू के पाक का बाद में पाठ होने पर भी पहले अनुष्ठान 
होता है, क्योंकि उसका होम में प्रयोजन है। मंत्रपाठ या ब्राह्मणपा्ों 
से अनुष्ठान किये जाने वाले पदार्थों में जो क्रम बता दिया जाता है--- 
वह पाठऊ्रम का उदाहरण है -“समिधो अग्न आज्यस्य व्यन्तुः तनून- 
पादग्न आज्यस्यवन्तु” आदि मंत्र-पाठ के क्रम से ही प्रयाज आदियों में 
क्रम का आश्रयण किया जाता है। स्थान के आधार पर होने वाले क्रम 
को स्थान क्रम कहा जाता है। भिन्न भिन्न काल में होने वाले अनेक 
पदांथे अतिदेश से जब विक्नति में जाते हैं, ओर उन सबका वचन के 
बल से जब एक ही समय में अनुष्ठान प्राप्त होता है-ऐसी दशा में 
पहले उपंस्थित होने वालें का पहले और बाद में आने वाले का बाद 
में अनुष्ठान हो-ऐसा जो निर्णय किया जाता हे-वही स्थान क्रम है। 
जिस : कार एक दिन साध्य सारक सोमयाग में सवनीय पशु का पहले 
उपाकर ण इसी के बत् पर होता है। प्रधान के अनुष्ठान के क्रम से हो . 
जहाँ अंगों के अनुष्ठान का क्रम अहदण किया जाता है--बहां मुख्य क्रम 

“होता है। जैसे--आस्नेय और अग्नीषोप्तीय के पौषोपय के क्रम से ही 
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उनके निर्वाप और पुरोदाशश्रपण आदि का क्रम लिया जाता है-- जिससे 
कि उन दोनों में अपने अंगों के साथ समान व्यवधान रह जाता है। 
इनमें सबसे अंतिम अमाखण प्रबुत्ति क्रम है। प्रवृत्ति से यहां अभिप्राय 
प्रथस अंग का अनुष्ठान है ओर उसी क्रम से जब द्वितीय, तृतीय आदि 
अंगों का अनुष्ठान किया जाता है-तो उसे अवृत्तिकम कद्दा जाता है। 
जिस तरह अग्नीषोमीय, सबनीय और आनुबनन्‍्ध्य इन तीनों पशुयागों में 
उपाकरण स्थान-कम द्वारा हुआ, तो नियोजन आदि भ्रवृत्ति क्रम से होता 
“जिससे अपने अंग के साथ उनका समान व्यवधान रह जाता दै। 

इन सब में भी श्र ति, लिंग आदि अंगत्व-बोध 5 प्रमाणों की तरह ही एक 
दूसरे को अपेक्षा दौबल्य है--अर्थात्‌ श्रति को अपेज्ञा अर्थ, अथे-की 
अपेक्षा पाठ, पाठ की अपेक्षा स्थान, स्थान की अपेक्षा मुख्य और मुख 
की अपेक्षा प्रवृत्तिकम दुर्बेल होता है। और परस्पर रोध उपस्थित 
होने पर इसी क्रम से एक दूसरे को बोध _लेता है। यही क्रम-निहपय 
पंचम अध्याय का विषय हें । 

अधिकार 

अधिकार का निरूपण षष्ठ अध्याय का विषय है । “कौन अधि- 
कारी है,ओर कौव नहीं है”इस प्रकार के अधिकार का घोधन करने बाली 
विधि अधिकारविधि कहलाती है । “दशपूर्णमासा५भ्यां स्वगेकामो यज्ेत? 
आदि वाक्य अधिकार-विधि के उदाहरण हैं-जिनमें स्वगगंकाम आदि 
आधिकारी के रूप में उपादान किया गया है | पर कम में यह अधिकार 
केवल फन्न कामना वाले पुरुष मात्र को ही प्राप्त नदीं होता; अर्थात्‌ उस 
अधिकारी में स्वाध्यय अध्ययन से संपादित अक्षरप्रद्ों से विशिष्ट उस 
उस क्रतुविषयक अथज्ञान, आधान से सिद्ध अग्निमत्ता ओर उस करें 
के अनुष्ठान की शक्ति भो योग्यता के रूप में होना अनिवाये है | ये सब 
अधिकारी को सामान्य योग्यता हैं । प्रत्येक क्रतु के लिए कुछ एक विशेष 
योग्यताए भो होतो हैं। सामयथये भ इन्हीं सामान्य योग्यताओं में संमि- 



(४३६) मीमांसा-दशेन 

'लित है। आधान सिद्द अग्नि और अध्ययनके न होने के कारण शूट्रों के 
लिए कम का अधिकार नहीं है। इसी तरह पक्षियों का भी नहीं 
है । देवता मीमांसक्ों के मत में शरीरधारी नहीं हे । इसलिए 
उनका भी कम में अधिकार नहीं है । इसी प्रकार अंगहीन 
मनुष्यों का भी कर्मानुष्ठान में अधिकार नहीं हे, क्‍यों कि वे विधि 
विधान के अनुसार कम का अनुष्ठान नहीं कर सहझते । अंधा थी आदि 
फो नहीं देख सकता, मूक मंत्र का उच्चारण नहीं करसकता, ५गू इधर 
उधर की परिक्रमा आदि नहीं कर सकता और वधिर मन्त्र आदि को सुन 
नहीं सकतो, अतः इन्हें अधिकार का न मिलना व्यापरह्रिक है | “वर्षातु 
रथकारोडग्निमादधीत” (वर्षाओं में रथकार अग्ति का आधान करे) 
*४एतया निषादस्थपति याजयेत्‌” आदि विशेष वाक्यों के द्वारा रथकार 
ओर निषादस्थपति (खाती और गुह) जैंये शूद्रों को भी विशेष अधिकार 
प्राप्त हो जाता है। प्रायः अग्निहोत्र आदि कमा में स्त्रोसंबलित पुरुष 
हो का सामान्य अधिआर है । 

इन सब अधडिरों में प्रतिनिधि को भी स्थान दिया गया है। 
जब विहित द्रव्य प्राप्त नहीं होता हो, तब उसके समान उतना दी 
काय करने में समथ दूसरा द्रव्य उसके स्थान पर अपना लिया जाता 
है-जिसे प्रतिनिधि कहा जाता है। जिस तरह दृश॑पूणमास याग में 

“ब्रीहिभियजेत” इस चाय के द्वारा तिहित ब्रीहि जब आप्त नहीं होते 

तो उनके श्थान पर सीबारों को अपना लिया जाता है | यह प्रतिनिधि- 

प्रहण केवल दृष्ट अथ ही के स्थल्न में होता हे-बहीं से सिद्ध प्रतिनिधि- 
परिग्रह न्याय ज्ञोक में भी सबंधा प्रचलित है>जहां बादा अतिवादी 
अपने प्रतिनिधि के हूप में वकोल को भ्रस्तुत कर दंते हैं और राजा भिन्न- 
मिन्न अधिकारियों को । 

अतिदेश 
षष्ठ अध्याय तक उपदेश से रंबन्धित विषयों का निहूपय किया 

गयो हैं। सप्तम से चलने वाले उत्तरषटक में अतिदेश से सम्बन्धित 
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विषयों पर विचार किया जाता है । एक जगह सुने हुए अंगों को दूसरे 
स्थान पर पहुंचाने वाले शास्त्र को अतिदेश कहा जाता है। यद्द अति- 
देश मुख्य रूप से तीन प्रकार का होता हैं-१-वचनातिदेश, २-नामा 
तिदेश और चोदनालिगानिदेश भेद से। जहाँ प्रत्यक्ष बचन से ही 
अतिदेश श्र त होता है, उसे प्रत्यक्ष-बचनातिदेश कहा जाता है। जेसे- 
पेश्वद्व के वरुण-प्रधास नामक पत्र में “एतद्ब्नाह्मणान्येब पदच 
हवोंषि? आदि वाक्य श्र॒त॒ हँ-जो सम्पूर्ण ब्राह्मएर-्नाहित पदार्था' की 
“प्रतदुआह्यणुन्येव? इस प्रत्यक्ष बचन से प्राप्त कराता है। नाम के 
साहश्य पर जहाँ पदाथो' को ग्राप्ति होती है-वदाँ नामातिदेश होतः है। 
जिस प्रकार “उपसद्धिश्चरित्वा मासमनिदोत्रं जुद्दोति” इस वाक्य में 
# त अग्निहोत्र यह नाम प्रसिद्ध अग्निहोत्र से धर्मों को आकृषर कर 
लेता है, इसलिए यह नामातिदेश है ।शब्द्गत या अथंगत लिंग से सामान्य 
रूप से जहां पदार्था की कल्पना की जातो है-बहाँ चोदनालिंगातिदेश 

' होता है | जेसे-सौये याग में निर्बाप, एक देवता,ओऔषध द्रव्य ये तीन लिंग 
हैं।ये सभी आग्नेय याग में भी हे । इसलिए आग्नेय की समानता होने 
के कारण सोययाग में उन सब धर्मो' का अतिदेश हो जाता हैं। कहीं 
कहीं स्थानापत्ति और आश्रय से भो धर्मों का अतिदेश हो जाता है। इन 
तीनों अतिदेशों में प्रत्यज्षबचनातिदेश सबसे भव है, क्‍योंकि वह, 
पत्यक्ष श्रत वाक्य के आधार पर होता है। नामातिदेश उसकी 
अपेक्षा और चोदनालिंगादिदेश नामरातिदेश की अपेक्षा भरी 

: दुबेत है । यही अतिदेश सामान्य और विशष रूप से सप्तम और 
अष्टम इन दोनों अध्यायों का विषय हे । 

जद 

ऊह नवषम अध्याय का विषय है । येह अतिदेश के बाद होता है- 
इसीलिए अतिदेश के निहपण करने के अनन्तर इसकी चचों की 
जाती है। प्रकृति के पदार्थ विक्ृति में काय के मुख से प्राप्त हुए, 
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किन्तु जब विक्ृति में. उस प्रकार का काय न द्वोच्र दूसरे प्रकार का * 
काये होता है, तो उस. आये हुए पदाथे को उसी काय के अनुपार 

बनाकर जिस, शास्त्र से प्रहण किया जाता है-वह शास्त्र ऊद कहलाता , 
है।यह ऊद तीन प्रकार का हैं-मेत्रोह, सभोद और संस्कारोह भेद 
से | “अग्नये जुष्टा निवेपामि” यह निर्वापमंत्र जब सौये याग में 
अतिदेश से प्राप्त होता है, तो प्रकृत याग के देवता के प्रकाशन के लिए 
इस मंत्र में अग्नि के स्थान पर सूर्य का भ्रहण कर लिया जाता है इसी 
ल्षिए यह मंत्रोद्द है-। इसी तरह प्रकृति के साम में यदि भाई भाव आदि 

छप होते हैं, तो वे विक्रति. की स्थिति के अंनुम्गर एकार आदि के रूप 

में बदल ज़ाते हैं, यही सामोह,है। श्रोज्ञण आदि संस्कार त्रीहियों के 

स्थान-पर आये हुये नीव्रार आदि के भी होते हें-बे संस्कारोह के 

उदाहरण हैं। यह ऊह तभी होता है, जब कि हम संपूर्ण ध॑र्भा को 
अपूबे के ज्ञिउ स्वीकार करते हैं । 

बाध । 

बाध दृशम अध्याय का विषय है-जिसका अभिश्राय निदृत्ति है। 
; प्रक्रति के अतिदेश ,से जिन अंगों की प्राप्ति संभव हो-डउनका किसी भो 
कारण से ब्रिक्नृति में अतुष्ठान न होता बाघ है | यह तीन निमित्तों से 
होता है-अर्थलोप से, प्रत्याग्नान से और प्रतिषेध से | जसे “पभ्रांजापत््य 
ते चरु' निर्वेपेच्छवऋष्णलमायुष्छाम?” इस आयुष्छाम इष्टि में 

के रूप में विद्ित ऋष्ल ( स्रोने के टुकड़े ) ब्रीहियों के स्थान पर हैं-- 
इसीलिये त्रीहियों की तरह अतिवेश से उनका भी अवधात ग्राप्त होता 

। किन्तु वद यहाँ नहों होता, क्योंकि यहाँ तुष नहीं होने के कारण 
अवधात का कोई प्रयोजन नहीं हे । अवधात का यह बाघ प्रयोजन के 
लोप से होनें बाला बाघ है। विकृृति विशेष में “नेवास्थ्वरुभर्वातः' ऐसा 

गंनान है,] इसके द्वारा अतिदेश से ग्राप्त जीहियों का नीवार से बाघ 
हो जाता है। यद बाघ प्रत्याम्मान बाघ का उदाहरण दें। प्रतिषेध बाध . 
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में अतिदेश से प्राप्त होतपरण आदि की “नाएँयंवृणीते; न होता- 

रम” आदि निषेध वाक्‍्यों से -निद्ृत्ति कराई जातो है।' इन तीनों 
निमितों से होने घांता बाध प्राप्वाध और अपाप्त बाघ ये दो भेद 
रखता है--जिसमें प्राप्तमाध दशम अध्याय -और अप्राप्त बाध ठ॒दोय 
अध्याय का विषय है। ््ि 

त्न्त्र फ न 
7 तन्‍्त्र एंकादेश अध्याय का विषय है। अतिदेश “से -आप्त- हुए 

पदार्थों की बाघ ओर समुच्चय के द्वारा मात्रा निर्धारित हो जाने पर भो 
' कहीं कहीं अनेक प्रधान जब एक साथ अनुष्ठित किये जाते हैं- तब 

उनके. उद श्य से अंगों के एक अनुष्ठान हो.को प्रयोग- त्रिधि बोधित 
करतो है । यही एक बार अनष्ठान तंत्र हे-जिसंको “अनेछों के उदं श्य से 
अगगों का एक ही बार अनुष्ठान तंत्र है? इस रूप में परिभाषित किया 
ऊँता है। यह अक्रति ' और बिकृति दोनों में. होता है | . प्रकृति में दशे 
ओर पूर्णमास के आग्नेय आदि वोनों यागों के दे श्य ले अयाज और 
अनुयाज्ञ आदि का एक ही बार अनुष्ठान तंत्र के कारण द्वोता है । 
इसी प्रकार बिक्ृति में भी चातुर्मास्य के वेश्वदेव आदि पर्षो' में प्राप्त 
आग्नेक्आईद के उद्देश्य से अतिदिष्ट प्रयाज, अमुयाज आदि का.एक 
ही बार अनुष्ठान होता है। इसीलिए प्रकृति ओर .विक्वत दोनों ही .तंत्र 
के चोत्र हैं । इसी तरह: कहीं कहीं बिशेषताओं के कारण आवृत्ति भी 
होती दे-जिसको आवाप के नाम से अमिद्दित किया ज्ञाता है । 

प्रसंग ः 
* प्ररुंग द्वाद्श अध्याय का विषय है । दूसरे. से उपकार का लाभ 
हो जाने के कारण श्रयुक्त ऋगों का अनुष्ठान न करना प्रसंग है |. जिस 
प्रकार. भोजन गुरु के लिए बनाया गया था और उसी समय दामाद आ 
गया, तो उसके संवागत का काम भी डी से हो गया और उसके लिए 
प्रथक आयोजन नहीं करता पढा। बेदिक दृष्टि से पशुयाग के लिए 
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प्रयाज का अनुष्ठान क्रिया, उसी से पशुपुरोडाश का भी उपकार हो गया 
उसके लिए प्रयाज के प्रथक अनुष्ठान की आवश्यरुता नहीं रह गईं । 
यही प्रसंग है । तंत्र में अनेकों के उ्देश्य से एक का अनुष्ठान किया 
जाता है, जब कि प्ररुंग में दूसरे के . लिए अनुष्ठित ही स्वयं का उपकार 
कर देता है । इस प्रकार ये बारह अध्यायों के बारह स्वतंत्र पदाथ हैं: 
जिनकी रूप रेखा इस स्तंभ में प्रस्तुत की गई है | विस्तृत ज्ञान के लिए 
सह महोप।ध्याय श्री चिन्न रवामी शास्‍्त्रो द्वारा रचित तत्रं-सिद&न्त 
रतनावली या शाघ्त्दीपिका का अध्ययन करना चाहिए।..... 

हु इन्हीं द्वादश ध्यायों के प्रकरण में संत्तेपश उत्पत्तिविधि, बविनियो 

गविधि, प्रयोगविधि और अधिकारविधि इन विधि के प्रमुख भेदों का 
'नरूपण किया जा चुका है। इनके अतिरिक्त भी अपूबषिधि, नियमविधि 
ओर परिस्ख्याविधि ये तीन विधि के प्रकार शेज्ञी की दृष्टि से अभिमत 

: हैं। अपूर्व विधि में सबेथा अप्राप्त अथ का बोध कराया जाता है | जेसे 
“ अग्निहोत्र॑ जह्दोति”। इस विधि की प्रवृत्ति से पूछ अग्निहोत्र स्वथा 
अप्राप्त था। नियम विधि में पक्त में अप्र।प्त अथ की प्राप्ति कराई जाती 
है। “ब्रीहोनबहिन्त” आदि विधियां इसके उदाहरण हें । इस विधि फ्रे 
अभाव में ब्रीह्िियों का तुष-वर्मोक (पुरोडाश बनाने के लिए,»-ऊुखल, 
मुसत्र, पत्थर से कूटना, नाखूनों से छीलना आदि अनेक साधनों से 
प्राप्त होता है । पर इन सब साधनों का एक द्वी क्षण में तो उपयोग नहीं 
हो सकता। तब एक एक बार में एक एक को अपनाना होगा । जिस समय 
पत्थर से कूटना प्राप्त होगा, उस समय नखविदलन नहीं होगा और जिस 
समय नखविंदुलन प्राप्त होगा, उस समय अवहनन प्राप्त नहीं होगा । इस 
क्रम से अवदहनन को भी कभी तो प्राप्ति हुईं, पर वह पाक्षिक है। अथांत्‌ 
एक पक्ष में है ओर एक में नहीं है। जिस पक्ष में अवहनन की प्राप्ति 
नहीं हैँ । उसको.हठा कर यह विधि उस शी प्राप्ति कराती है अर्थात्‌. सब पत्षां 
में अवहनन ही किया जाये । “अऋवधात से निष्पन्न तंडुल्न ही अपुर्व के 
उत्पादक हैं, अन्य साधन से निष्पंन्न नहीं?, यह नियम ऐसी दशा में इस 
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विधि के द्वारा सिद्ध होता है, इसी ज्ञिए इसे नियमविधि कद्ा जाता है । 
इस नियम का दृष्ट फल न हो कर केबल अदृष्ठ कल्न ही है । परिसंख्या- 
विधि में एक हो स्थान पर दो 5गों को या दो कर्मों में एक अंग की एक 
साथ प्राप्ति होती है, उन दोनों में एक की निर्वत्ति कराई जातो है। 
परिसंख्या का अथ वर्जन है। ग्ृदमेघीय इष्टि में आज्यमाग और अन्य 
अंगों की एक साथ प्राप्ति हुई-उसको “आज्यभागौ यजति” इस विधि ने 
केवल आज्यभाग तक ही सीमित कर अन्य अगों का व्यात्रृत्ति करा दी, 
इसलिए यह विधि परिसंख्याविधि हुईं। लाज्षयिक और श्रोत ये; दो 
इसके मुख्य प्रकार हैं-जिनमें लाक्षणिक्त परिसंख्या स्वाथद्ानि, पराथ- 
स्वीकार और प्राप्तवाध इन तीन दोषों से प्रत्त होती है, पर श्रौतों परि- 
संख्या में ये दोष नहीं होते । इन्हीं' आमभिप्रायों को सूत्नरूप में वातिक- 
कार ने इन शब्दों में व्यक्त किया है “विधिरत्यन्तभप्राप्ते, नियम 
पाक्षिके सति। तत्र चान्यत्र च॒ प्राप्ते, परिसंख्येति गीयते?” । नियमविधि 
सत्ता का बोध कराती हे, जब कि परिसंख्याविधि वरज़ित करती हैं। यद्दी 
इन दोनों में मौलिक अंतर है । “सोमेन यजेत” आदि स्थलों में विशिष्ट- 
विधि भी मानो जाती दै । 

उपवहार ' 
ये तीनों कांड सीमांसा-दशन की संक्षिप्त रूपरेखाओं के परिचायक#ऋ 

'हैं। विचार-कांड इस दशन की ओऔपरिक रूपरेखा है, तो ज्ञान और 
' कमकांड इसके आन्तरिक स्वृंहूप के संकलन हैं। ये तीनों मिल कर यह 
बताने के लिए पर्याप्त हैं कि यह दशन अन्य दशनों को अपेत्ञा कितना 
विशाल ओर विधा-प्रधान है । इसके अध्ययन के लिए विस्तृत विचार- 
शक्ति के साथ साथ गंभीर बदुष्य की भी आवश्यकता है | कम-कांड का 
विषय आज के युग में झान-कांड के विषय से भी अधिक दुभेर हो गया 

१-विधि भांग के विशेष मनन के लिए अप्यय्य दीक्षित जी का “विधि रसायन?! 

पढ़ना चाहिए 
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है--यह हमारा दुभीग्य है। एक वह युग था-जब कि हमारे देश के 
घर घर की स्त्रियां तक चाकी, चूल्हे के संपूर्ण साधनों की तरह इसके 
विषय पर पूर्ण अधिकार रखतो थीं । घर घर में यज्ञ, याग का प्रचार 
था । स्थान स्थान पर इस विषय का प्रायोगिक स्वरूप देखने को मिल्नता 
था। आज यह केवल शाःस्त्र-चर्चा का विषय रह गया है--यही इसकी. 
कठिनता का मौलिक कारण है। कर्म-कांड के अध्ययन से पूर्व उन उने" 
दैदिक शाखाओं का व्यापक अध्ययन अनिवाये है और उसी के द्वारा" 
इस विषय को गहराई तक पहुँचा जा सकता है। विशेष रूप से यदि 
बिचार किया जाये, तब ठो इसका ज्ञानमाग भी इसी भाग पर अवर्लबित 
है, क्योंकि यही इसका प्रतिपाद्य है। मीमांसकों ने इस कर्म-कांड के 
प्रतिपादन के अतिरिक्त वेद का कोई प्रतिपाद्य ही नहीं माना, किन्तु उनका 
यह कम-कांड कोई छोटा मोटा विषय नहीं है, अपितु इसमें संपूर्ण ज्ञान 
बिज्ञान और संपन्नताओं का समावेश है । इसीलिए हमारे यहाँ के , महान्‌ 
विचरकों ने इसे अपने जीवन के सर्वेस्त्र के रूप में संगानित किया है। 
गीता और उसका कर्मे-योग इसी समान का ज्वल्न्त अतीक है। उपनिषद्‌ 
आदि के द्वारा भी आत्मा की स्ठुति कर इसी के कर्ता को प्रोत्साहित 
किया जाता है। इस प्रकार ययाथ्थ कम में आदशश ज्ञान का समन्वय १९" 
इस दशेन ने दशेनों के छ्त्र में एक अपूर्व और महनीय ग्रक्तिद्वा प्राप्त 

: को है-इसमें कोई संशय नहीं । इसके द्वारा यह स्पष्ट उद्धोषित कर दिया 

गया है कि दशेन केवल कन्द्राओं में बेठ कर चिन्तन करतले का विषय 

'नहीं है, आपतु उसे कर्म से भी देखा जा सकता है। इसी कम में सपूर्ण 

: दाशनिक स्वरूप की प्रतिष्ठा इस दर्शन को सबसे बडी देन है-जिसका 
. संक्षिप्त संकलन यह प्रन्थ है। 




