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राष्ट्रवैभव प्रेस, गिरगांव, मुंबई नं. ४



प्रस्तावना
माझ्या ग्रंथप्रकाशनयोजनेतील हा तिसरा ग्रंथ आज पूर्ण करून वाचकांच्या

० हातांत देतांना मला आनंद वाटतो. महायुद्धामुळें सर्व क्रणसामग्रीची महागाई
झालीअसल्यासुळें अगीकृतकेले कार्य पार पडलेकानाही असेंभयवाटतहोतें.
पण उशीरानें कां होईना संकल्प केल्याप्रमाणें आज हा निबंध बाहेर पडत आहे.

हा ग्रंथ लिहितांना ज्या निरनिराळ्या ग्रंथकारांच्या लिखाणांचें मला साहय्य
झालें त्या सर्वांबद्दल कृतशतत्त्व्यिक्त करणाची मी ही संधि घेतो ज्ञानदेवांच्या
ग्रंथांचा माझ्या बुद्धीप्रमाणे अभ्यास करून चिकित्सक दृष्टीनें हा निबंध मी
लिहावयास घेतला. मी व्हिले पाले येथें १९२९ सालीं रहावयास आल्यावर
कित्येक मित्रमंडळीबरोबर ज्ञानेश्वरी वाचण्याचा क्रम सुरू झाला व.
तो अद्यापही चालू आहे. वाचून विवरण करण्याचें काम मजकडे असतें;
त्यामुळें या ग्रंथाच्या अभ्यासांत मला अतिशय साहाय्य झालें, तेव्हां आज हा
ग्रंथ प्रसिद्ध करतांना या मित्रमंडळीचा नामनिर्देश न करतां आभार मान
मला आवश्यक वाटतें.

या पुस्तकाची मुद्रितें वाचण्याच्या कामांत माझे मित्र रा. रा. सदाशिव
रावजी खांदेवाले यांचें फार साहाय्य झालें. अद्यापि बऱ्याच ठिकाणी मुद्रणदोष
राहिलेले आहेत हें मी जाणून आहे; त्या दोषांचा सर्वस्वी धनी मी आहें व
वाचकानी त्याबद्दल दयार्द्र अंतःकरणानें क्षमा करावी. पण याहीपेक्षा अधिक
मुद्रणदोष झाले नाहींत याबद्दल रा. खांदेवाले यांचें साहाटयच कारणीभूत आहे.

पुस्तकाच्या छपाईचे काम राष्ट्रवैभव छापखान्याच्या मडळीनीं फार
तत्परते केलें, व पुस्तक उत्तम प्रकारे छापून त्वरित बाहेर निघावे म्हणून
शक्य ते प्रयत्न केले; त्याबद्दल त्या सर्वांचे मी आभार मानतो

माझी भूमिका विद्यार्थ्याची आहे. माझ्या लिहिण्यांत कांहीं माहितीच्या
चुका झाल्या असतील तर त्या दुरुस्त करण्यास मी केव्हांही तयार आहे.
ज्ञानदेवाचा अभ्यास करण्याची वाचकांना या ग्रंथाच्या वाचनानें बुद्धि झाली
तर माझे श्रम सफल झाले असें मला वाटेल.

व्हिले पार्ले ( मुंबई २४)कार्तिक शुद्ध १, शके १८१ माधव दामोदर अळतेकर



प्रो. माधव दामोदर अळतेकर यांचे
प्रसिद्ध झालेले ग्रंथ

.अपराध कोणाचा? ( सामाजिक कादंबरी)
क्रललिता ( सामाजिक कादंबरी)
शांताराम ( सामाजिक कादंबरी)
मुक्तबंध (सामाजिक कादंबरी)
गोपाळ गणेश आगरकर (चरित्रात्मक निबंध)

.अंतरंग ( सामाजिक कादंबरी)
नवें मानसशास्त्र आणि नवी नीति.
कालिदासाची सूष्टि

पाने व फुलें, भाग १ व २

ही पुस्तकें स्वतंत्र ग्रंथरूपानें प्रसिद्ध व्हाव-
याचीं आहेत.

सूचना-प्रो. अळतेकरांच्य १ ग्रंथप्रकाशनयोजनेची
माहिती त्यांना '' व्हिले पार्ले, मुंबई नं. २४ ''
या पत्त्यावर पत्र लिहिले असतां आनंदाने
देण्यत येईल.



त. ' अतुकपड२२ण! -खेळअनुक्रमणिका ( मिग.. -क '' '' ''' ' -गुळी१भाग पहिला-विषयप्रवेश. ५२८ ५५ -रवी१. ज्ञानदेवांचे माहात्म्य आणि त्य' भूपल्या.--अवलोकनाची योग्य दिशा २. देपकल्यींले!. मेंढासाहेले;. ५.महाराष्ट्रधर्म ४. ज्ञानदेवांचा ग्रंथरचनेचा हेतुऱ्येंभाग दुसरा-प्रारंभ पृष्ठ १५-३४
ज्ञानदेवचरित्राचें गूढ २. मातापितरांची सुरवातीची

हकीकत ३. विकुलपंतांची तीर्थयात्रा ४. विडलपंतांचें
संन्यासग्रहण ५. त्यांचें संसारांत पुनरागमन ६. चारी
भावंडांचे जन्म

भाग तिसरा-चार मुले विरुद्ध जग पृष्ठ ३५-५८
विडलपंतावर बहिष्कार २. विडलपंत व त्यांची

पत्नी देहांत प्रायश्चित्त घेतात ३. निवृत्तिनाथांना गुरूची
भेट ४. निवृत्तिशानदेवांचेशुद्धिपत्राबद्दलप्रयत्न ५. पैठणच्या
ब्रह्मवृंदांचा निर्णय ६. पैठण येथें केलेले चमत्कार

भाग चौथा-ग्रंथरचना पृष्ठ ५९-७९
ग्रंथरचनेसंबंधीं कांहीं प्रश्न २. ज्ञानेश्वरीची रचना

३. ज्ञानेश्वरी लिहिण्याची पद्धत ४. ज्ञानेश्वरी ग्रंथ कां
लिहिला?

भाग पाचवा-तीर्थयात्रा. पृष्ठ ८०-१०१
तीर्थयात्रेचा विचार २. नामदेवाचें तीर्थयात्रेला जाणें

कसें ठरलें? ३. तीर्थयात्रेंत ज्ञानदेव नामदेव यांचे संवाद
४ तीथयात्रा कशी केली? ५. तीर्थयात्रेची कांहीं वर्णने

भाग सहावा-परिवार पृष्ठ १०२-१२१
ज्ञानदेवाची भावंडे २. चांगदेव ३. नामदेव

४. जनाबाई. व इतर मंडळी ५. ज्ञानदेवानें उत्पन्न केले
नवचैतन्य.



भाग सातवा-समाधि पृष्ठ १२२-१४०
समाधीचा निश्चय २. समाधीच्या प्रसगौचे वर्णन

३. ज्ञानदेवाच्या भावडाच्या समाधि ४. समाधीबद्दल
नामदेवाचे अभंग आहेत त्यांची चिकित्सा.

भाग आठवा-विवाद आणि शंका पृष्ठ १०१-१६३
रे. भारद्वाजांनींउपस्थितकेलेला वाद २. त्या वादासबंधीं

निरनिराळीं मते ३. ज्ञानदेवांची भूमिका ४. ज्ञानदेवांनी
केलेले खरे चमत्कार ५. ज्ञानदेवांचे कार्य.

भाग आठवा -योगमार्ग-पथराज पृष्ठ १६४-१९८
योगमार्गाचा अधिकार. २. आसनविधि. ३. कुंडलि-

नीचे वर्णन. ४. योग्याची लक्षणें. ५. योगमार्गाची चर्चा.
भाग नववा-अमृतानुभव ' पृष्ठ १९९-२२६

' ग्रंथाचें महत्व २. ग्रंथाचे थोडक्यांत अवलोकन
२. पहिल्या प्रकरणाची विशेष चर्चा ४. सहुरूचें वर्णन
५. ग्रंथाचे विशेष अवलोकन.

भाग दहावा-खानदेवांची काव्यसंपदा पृष्ठ २७-२७०
ज्ञानदेवांचे महाकवित्व २. शृंगार ( भक्ति) रस

३. वीर रस ४. करुण, हास्य, भयानक, रौद्र आणि
बीभत्स रस ५. शांत आणि अडत रस ६. उपमा व दृष्टांत

७. रूपक ८ ज्ञानदेवांची वचनरलें
भाग अकरावा-खानदेवांची विचारसंपदा पृष्ठ २७१-३१५

गीतेंतील मुख्य प्रश्न २. कर्म आणि स्वधर्म

३. इंद्रियदमन ४. ज्ञानानें मुक्ति ५. कर्मयोगाचें विवरण
६. ज्ञानेश्वरीचा उत्तरार्ध ७. ज्ञानेश्वरीचा संदेश

भाग बारावा-समारोप पृष्ठ ३१६-३२०
ज्ञानदेवांचे कार्य २. ज्ञानी ग्रथांचे अगाधत्व

३. ज्ञानदेवांचा संदेश.



प्रो. माधव दामोदर अळतेकर यांचे प्रसिद्ध होणारे ग्रंथ
प्रकाशनाची योजना

आगाऊ ग्राहकांस विशेष सवलत.
यासंबंधी पूर्वी प्रसिद्ध केलेल्या माहितीपत्रकांतील पृष्ठसंख्या आणि किंमती

यांच्यांत, कागदाची व छपाईच्या इतर वस्तूंची किंमत अतिशय वाढलेली
असल्यामुळें, कांहीं फेरफार करावा लागलेला आहे. पण या प्रकाशनयोजनेचे
पांच रुपये भरून आगाऊ ग्राहक होणाऱ्यांच्या बाबतींत वाढलेल्या किंमतीचा
बोजा त्यांच्यावरपडूं नये असें ठरविलें आहे. म्हणजे पुढील सर्व पुस्तके
त्यांना वीस रुपयांतच मिळतील. मात्र टपालखर्च प्रत्येक पुस्तकाचा निराळा
द्यावा लागेल

पुढील ग्रंथ क्रमाक्रमानें प्रसिद्ध व्हावयाचे आहेत. क्रमांत फेरबदल झाल्यास
त्याची सूचना आगाऊ देण्यांत येईल.

१ कालिदासाची वष्टि-कालिदासाच्या काव्यनाटकांचें अपूर्व विवेचन.
ग्रंथकर्त्यानें अगदीं नवीन दृष्टीनें कालिदासीय वाड्ययाचें आलोचन या विस्तुत
निबंधांत केले आहे. सुंदर कापडी बांधणी. किंमत रुपये २।.

२ पाने व फुलें-भाग पहिला. ( निबंध) किं. रु. १।।.
भाग दुसरा रं लघुकथा व कविता) किं. रु. १।।

३ श्रीझानदेव-चरित्रात्मक निबंध. ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभव या ग्रंथाचे
व ज्ञानदेवी वाद्ययाचे निरनिराळ्या बाजूनी आधुनिक दृष्टीनें विवरण. ज्ञानदेव-
चरित्राचे चिकित्सक पद्धतीने विवेचन. सुंदर कापडी बांधणी. किं. रु. २।।।

आगाऊ ग्राहकांना ही प्रसिद्ध झालेलीं आठ रुपये किंमतीची' पुस्तके
अवघ्या पांच रुपयांत मिळतात. टपालखर्च निराळा.

४ हिंदी अर्थशास्त्र-या विषयावर अद्यावरसांगोपांग माहितीने भरलेला
आणि अगदीं आधुनिक पद्धतीनें लिहिलेना ग्रंथ. किं. रु. ३।।

५ मराठी वाङ्मयाचा संक्षिप्त इतिहास. किं. रु. ३।।



८
जेड्यष्ट्य कोणाचा -ग्रंथकर्त्यांची पहिली कादंबरी. पूर्वी उद्यान

मारकीत- क्रमशः प्रसिद्ध झालेली होती. हिचा विषय सामाजिक असून

भेळवर. किं. रु. १।।

५ अष्टी साहित्यशास्त्र. किं. रु. ३।।
' ८ ललिता-ही सामाजिक कादंबरी नवयुग मासिकांत क्रमशः प्रसिद्ध

झालेली२०-६०२९ विषर्णध-खळेडिपावरील अगदीं आजच्या काळची नवीन
पद्धतीने लिहिलेली कादबॅरी..०७.२.. १० कोट आहे क्रिलो-चा -ईतर फ्रेंच कादंबरीचे सुरस भाषांतर
..दोन .माग. किं. प्रत्येकी४.यासर्व२ची किर्मत.बत्तीस रुपये होते. हीं सर्व पुस्तके घेण्याचे
अभिवचन देऊनप्ररमो. निदान पांच रुपये पाठविणारांस तीं वीस रुपयास
मिळतील. टपालखर्च मात्र निराळा द्यावा लागेल. पहिली तीन पुस्तके
ग्राहकांच्या हातांत पडल्यावर आणखी निदान पांच रुपये मागण्यांत येतील.

या वर्गणीदारांना प्रो. अळतकेराची मुक्तबंध ( कादंबरी) व नवे
मानसशास्त्र आणि नवी नीति हीं पुस्तकं पाऊणपट किंमतीस मिळतील.
टपालखर्च निराळा द्यावा लागेल.

योजनेसंबंधी सर्व पत्रव्यवहार पुढील पत्त्यावर करावा.

प्रो. माधव दामोदर अळतेकर
व्हिले पाले ( मुंबई २४)



रू
?? लकुई.

??

५. ?? ??? ९.९-२८७.---. ??

चरित्रात्मक निबंध!

जिहीं आत्मवोधाडस्केवडी ते.
केली स्वर्गसंसाराची डेखे८-:तेवांचूनी येथींची गोडी ।

नेणती आणीक ।। ज्ञानेश्वरी ६-२८

६
महाराष्ट्राच्या कोनाकोपऱ्यांतून, जेथे जेथें मराठी भाषा बोलतात त्या त्या

ठिकाणीं '' निवृत्ति ज्ञानदेव सोपान मुक्ताबार्ह एकनाथ नामदेव तुकाराम ''
हा जयजयकार वरचेवर ऐकू येतो. यांतील पहिली चार नांवे तेराव्या
शतकांत महाराष्ट्राला ललामभूत झालेल्या चार भावंडांची; त्यांत वडील भाऊ.
निवृत्तिनाथ; हा बाकीच्या तिघांना गुरुस्थानीं होता तेव्हां त्याचें नांव प्रथम
येतें यांत नवल नाहीं. याच्या पाठवा ज्ञानदेव; १मराठी वाड्ययाच्या सृष्टीत

'अत्युच शिखरांनीं, अत्यंत उन्नत विचारांनीं, काव्यक्यपनांनों, प्रतिभाशाली
वचनानीं, प्रभावशाली उपदेशांनी ज्याचे ज्ञानेश्वरी आणि असतानुभव हे ग्रंथ
आज साडेसहा वर्षे नगाधिराज हिमालयाची बरोबरी करतात; ज्याने

माझा मराठाची बोल कौतुके । परी असूतातेंही पैजा जिंके ।

ऐसी अक्षरें रसिके । मेळवीन ।। ज्ञानेश्वरी, ६-१४
अशी कौतुकाने प्रतिज्ञा करून ती शेवटास नेली आणि कालीदास व
जगन्नाथ पंडित अशासारख्या संस्कृत कवीश्वरांच्या यशाची जोड मराठीला
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आणून दिली; ज्यानें केवळ कवित्व आणि भापाशैळी यांतच अपूर्व यश
मिळविलें असें नाहीं तर अत्यंत दुर्गम अशा वस्तूचें विवेचन यथार्थपणे करून
थेयोनं आपल्या आश्चर्यकारक वाणीच्या सामर्थ्यानें

तेणॅकारणें मी बोलेन । वोली अरूपाचें रूप दावीन ।

अतींद्रिय परी भोगवीन । इंद्रियांकरवीं ।। ज्ञानेश्वरी ६-३६
हाही चमत्कार करून दाखविला तो आपल्या वडील भावाचा, निवृत्तीचा
शिष्य. आमच्या मराठी वाद्ययाला या थोर कवीने, या श्रेष्ठ तत्वज्ञानें, या
वैराग्यशील महात्म्यानें जगांतील उत्तमोत्तम वाङ्मयांच्या जोडीला आणून
.वसविले. त्याचेंच कार्य पुढें नामदेव, एकनाथ, तुकाराम यांनीं चालविलें. त्या

ज्ञानदेवाच्या चरित्राचा व कार्याचा परिचय करून घेण्यासाठीं या निबंधाचा
खटाटोप आरंभिला आहे. ज्ञानदेवाचे चरित्र आणि त्यांची ग्रंथरचना यांतील
स्वारस्य उत्तम प्रकारे प्रतीत होण्याला जी मनोवृत्ति पाहिजे तिचें वर्णन या
भागाच्या सुरवातीला जें अवतरण दिलें आहे त्यांत फार थोडक्यांत पण
परिपूर्णतेनें केले आहे. ज्यांनीं स्वर्ग आणि संसार यांची कुरोंडी केली, यांना
सर्वस्वी टाकून दिलें आणि आत्मबोधाची, आत्मज्ञानाची प्रासि करून घेण्यासाठी
.सर्वस्व खरचिलें त्यांनाच, निदान त्यांच्या मनःस्थितीशीं साम्य पावण्याइतकें
-रूपनाभाग्य ज्यांजवळ आहे त्यांनाच, या विषयाची गोडी समजेल. ज्ञानदेवाचे
चरित्र हें एका असामान्य पुरुषाचे चरित्र आहे. त्यांतील सर्व चमत्कार वर्ज

करूनसुद्धां तें चरित्र असामान्य पुरुषाचे आहे. '' अनामिका सार्थबती असूच ''
हा न्याय जसा कालीदासाला लागू पडतो तसाच तो ज्ञानदेवालाही लागू
पडतो. कवि आणि तत्वज्ञ, संत आणि शिक्षक या चारी नात्यांनी ज्ञानदेवाचें
स्थान फार थोर आहे; आणि भाविकांना चकित करून सोडणाऱ्या चमत्कारां-
पक्षही फार आश्चर्यकारक चमत्कार त्याच्या चरित्रांत आणि ग्रंथांत आहेत.

वारकरी मंडळींत तर ज्ञानेश्वरीला '' आई '' म्हणतात आणि पंढरीच्या
वाळवंटांत आषाढी कार्तिकी एकादशीच्या वेळीं चंद्रभागेच्या पुरापेक्षांही भक्तीच्या
गावनेला पूर येतो त्यावेळीं ज्या प्रेमानें विठ्ठलाचा नामोबार होतो त्याच
प्रेमाने ज्ञानदेवाचा नामोबार होतो. पण एका विशिष्ट पंथांतच ज्ञानदेव आणि
त्यांचे ग्रंथ यांबद्दल प्रेम आहे असें मात्र नाहीं. ज्ञानेश्वरांची ''एक तरी ओवी''
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ज्याने अनुभविळी आहे अशा प्रत्येकाला, मग तो वारकरीच असेल असें नाहीं,
ज्ञानदेव ही महार विभूति आहे हें पटलेले आहे. आधुनिक पंडितांत अग्रेसर
असा महादेव गोविंद रानड्यासारखा विद्वन्मुकुटमणि ज्ञानेश्वरीला जीव कीं
ग्रं।ण समजत असे. ज्ञानदेवांना प्रणाम करणाऱ्यांत अंधभक्तीनेंप्रेरित झालेले लोक
असतील, पण ज्ञानदेवाच्या भक्तमडळात डोळसांचा, ज्ञानदेवकालीन भाषेत
सांगावयाचें म्हणजे ''देखण्यांचा'' भरणाही फार मोठा आहे. ज्याप्रमाणें शिवाजी
महाराजांनी महाराष्ट्र आणि मराठे यांना राजकारणांत मान्य स्थानीं आणून
बसविले त्याप्रमाणें त्यांच्यापूर्वी साडेतीनशे चाड वर्षें ज्ञानदेवांनी मराठी
भाषेला उत्तम वाङ्मयाच्या सभेत उत्तम स्थान मिळवून दिलें. मराठी परंपरा
म्हणून जी कांहीं आहे तिचा पाया ज्ञानदेवांनी घातला. ज्या अभिमानानें इंग्रज
शेक्सपीयरचा महिमा गातात त्याच अभिमानाने मराठ्यांनीं ज्ञानदेवांची थोरवी
वर्णन करावी हें योग्य आहे. पण ज्ञानदेव नुसते उत्कृष्ट कवि नव्हते; ते
.तत्वदर्शी होते. आणि त्याहूनही अधिक म्हणजे समदर्शी, स्थितप्रज्ञ, योगी
आणि ज्ञानी होते. कवित्व हा त्यांच्या अलोट दैवी संपत्तीचा एक भाग होता;
किंबहना आपल्या कवित्वाच्या बळाने त्यांनीं तत्त्व आणि ज्ञान, विवेक आणिडवैराग्य, दया आणि आनंद ही सर्व लोकांना सुलभपणे शिकविलीं.

ज्ञानदेबासारख्या थोर पुरुषाचे चरित्र भक्तोनें, प्रेमाने, आस्थेने अवलोकन
केलें पाहिजे यांत शंका नाहीं; पण तसें करतांना अंधश्रद्धेनें आपण भारून
गेले पाहिजे असें समजण्याचे मुळींच कारण नाहीं. ज्याप्रमाणें भगवद्वीतेंत
स्थाप्रमाणें ज्ञानेश्वरींत आणि ज्ञानदेवांच्या सर्व चरित्रांत सर्वत्र विवेकाचे,
सदसद्विचारपूर्वक तत्त्वनिर्णयाचे साम्राज्य आहे. श्रीकृष्णांनीं अठरा अध्यायी
गीतेचे निरूपण करून, अर्जुनाच्या सर्व शकाचे समाधान करून, त्याला ज्ञान

शिकविलें, कर्तव्याचा बोध दिला. श्रीकृष्णासारखा तत्त्वज्ञ आणि अर्जुनाचा
हितकर्ता मित्र पण त्यानें सुद्धा '' मी सांगतो म्हणून ऐक '' असा जुलूम केला
नाहीं तर '' यथेच्छसि तथा कुरु '' म्हणून अर्जुनास सांगितले आणि ज्ञान

हें विवेकानेंच, विवेकयुक्त वैराग्यानें, निष्काम कर्माचरणानें प्रास होतें म्हणून
खात्री पटविली. त्या भगवद्वोतेंत व तिच्यावर आधारलेल्या ज्ञानेश्वरीत
अंधश्रद्धेचे प्राबल्य किंबहुना अस्तित्वही असण्याचा संभव नाहीं हे कोणाही
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विचारी माणसास पटण्यासारखे आहे. चिकित्साबुद्धीच्या पूर्ण अवलोकनानंतरही
ज्ञानदेवाचें कार्य असामान्य व अत्यंत कल्याणकारक ठरतें. आज सहाशे सात
वर्षांत महाराष्ट्रांत चाललेला ज्ञानदेवाचा जयजयकार न्याय्य आहे यांत शंका
नाहीं व ज्ञानदेवाच्या ग्रंथांची ज्या ज्या परकीयांना ओळख झालेली आहे
तेही आनंदाने त्याचा तसाच जयजयकार करतात हें लस्यांत ठेवण्यासारखे
आहे. ज्ञानदेवाचे ग्रंथ हे मराठी वाड्ययाचेंच काय पण वि-ववाड्ययाचें अमोल
असें धन आहे आणि आमचा महाराष्ट्र एका प्रकारच्या अर्थसंपदेत दरिद्री
असला तरी या अत्युच्च अर्थसंपदेंत, शव्दार्थसंपदेंत, त्यानें कोणापुढेही मान
खालीं घालण्याची आवश्यकता नाहीं असें भाग्य ज्यांनी निर्माण केलें त्यात
ज्ञानदेव सिंहासनाधीश्वर आहेत.

२ळ्य्रदेवांच्या काळीं मुसलमानांचा शिरकाव दक्षिणेत झालेला नव्हता.
वेस्कला त्या काळींष्टइं राज्राझाड-कुटीत होता. म्हणजे ज्ञानेश्वरीची रचना
स्वराज्यांत झालेली होती. महाराष्ट्रावर पुढें लौकरच कोसळणारे परकीय अंमलाचे
व धर्मछळाचे संकट तेव्हां कोणाच्या होऱ्यांतही नव्हतें. त्यावेळीं सर्ध्याप्रमाणे
प्रवासाच्या सोई नव्हत्या; तीर्थयाचेखेरीज दुसऱ्या निमित्तानें आपले लोक
बाहेर सहसा जात नसत; व तीर्थयात्रेला गेलेल्या लोकातील बरेचसे परत येत
नसत. शिवाय उत्तर हिंदुस्थानांत त्यावेळीं नुकताच कौठ कोठे सुरू झालेला
अवनी अंमल राजधानीच्या किंवा तशासारख्या मोठ्या शहरांत जसा जाणवे तसा
खेड्यापाड्यांतून जाणवत नव्हता. या आणि अशा अनेक कारणांमुळें तेराव्या
शतकांत महाराष्ट्रांत मुसलमानी अंमलाचा वाससुद्धा कोणाला आला नसल्यास
त्यांत नवल नाहीं. सध्यां मोगलाईत दौलताबाद किल आहे. हा औरंगाबादेहून
वेरूळला जातांना वाटेत लागतो. याच ठिकाणाला पूर्वी देवगिरी म्हणत व येथें
जाधव किंवा यादव या घराण्यांतील राजे राज्य करीत. या राज्याचा मूळ
पुरुष भिलम याने शके ११०९ पासून १११४ पर्यत देवगिरीला राज्यवैभव
भोगिलें. भिलमपासून पांचवा पुरुष रामदेवराव याने शके ११९३ ते १२३१
पर्यंत म्हणजे इसवी सन १२७१ पासून ते १३०९ पर्यंत म्हणजे सुमारें
३८ वर्षें देवगिरीला राज्य केलें. रामदेवरावाचा आजा सिंघण याचीही कारकीर्द
३७ वर्षांची झाली होती. या रामदेवरावाच्या राज्यांत ज्ञानदेव जन्माला आले
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व त्याच्याच राजवटींत त्यांनीं ग्रंथरचना केली आणि समाधि घेतली. कालगणनेनें
मुकुंदराजांचा समजतात तो काळ देवगिरीचा पहिला राजा भिलम याच्या
सुमारास येतो. म्हणजे यादव किंवा जाधव राजांच्या कारकीदींत मराठी
वाङ्मयाने फार पुढे पाऊल टाकले. ज्ञानेप्रवरीमध्यें रामदेवरावाचा मोठा गौरवपर
उल्लेख आहे.

तेथ यदुवंशविलासु । जो सकळकळानिवासु । '

न्यायातें पोषी क्षितीशु । श्रीरामचंद्र ।। १८-१८०५
ज्ञानदेवासारख्या निस्पृह ज्ञानी पुरुषानें या राजाचा असा गौरवपर उल्लेख

करावा यावरून रामदेवराव हा चांगला राजा होऊन गेला हें उघड होतें.
तो सकळकळानिवास होता आणि न्यायाने वागणारा होता. त्याच्या राज्यांत
याप्रमाणे न्यायामुळे समाधान व विद्याकळांचें कौतुक होतें यामुळे ज्ञानदेवा-
.सारख्या तत्त्वज्ञाला ज्ञानेप्रवरीसारखे '' देशीकार लेणें '' निर्माण करतां आलें.
विवेकुरसिंधु, ज्ञानेश्वरी, अमृतानुभव यांसारखे ग्रंथ ज्यांच्या राज्यांत निर्माण
झाले त्या यादव किंवा जाधव धराण्याचे, देवगिरीच्या राजांचे, महाराष्ट्रानें
.कृतज्ञतापूर्वक स्मरण ठेवले पाहिजे यांत शंका नाहीं. दुदैवाने रामदेवरायाच्या-
'नंतर थोड्याच वर्षांनीं महाराष्ट्र स्वराज्यसुखाला निदान तत्त्वतः सुकला.
.तत्त्वतः म्हणण्याचें कारण इतकेंच कीं उत्तर हिंदुस्थानावर यवनांचा अंमल
जसा बसला तसा महाराष्ट्रावर कधींच बसला नाहीं. शिवाजीचे वडील
शाहाजीराजे हे जवळ जवळ महाराष्ट्राचे राजेच होते; फक्त ते विजापुरानें नेमलेले
राजे होते. परकी सत्तेची प्रत्यक्ष तीव्र आच महाराष्ट्राला तशी फारशी कधीं
लागली नाहीं असे म्हणण्यांत अतिशयोक्ति होणार नाहीं. ज्ञानेश्वरीचा म्हणजे
.ज्ञानदेवाचा काळ हा महाराष्ट्राच्या स्वराज्याच्या काळ होता. स्वराज्याच्या
वातावरणांत महाराष्ट्रांत ज्ञानदेवांचे अपूर्व ग्रंथ निर्माण झाले व मराठी
वाड्याचा पाया उत्कृष्टपणे बसला.

रामदेवरावाच्या कारकीर्दीत महाराष्ट्र-स्वराज्य पूर्ण तेजाने तळपत होते असें
.म्हणण्यास हरकत नाहीं. विद्यांना आणि कलांना त्यावेळीं मोठा भर आलेला
होता. रामदेवरावाचा बाप व चुलता या दोवांच्या कारकीर्दीतही वाड्ययाळा
'फार चलती होती. महानुभावी वाड्ययाचा ज्ञानदेवाडल्यापूर्वी कांहीं वर्षें उदय
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झाला होता. अशा प्रकारे जाधव घराण्याच्या या उत्तरार्धात महाराष्ट्रांत
वाड्ययाचें पाऊल पुढें सरकले. देवाने हा प्रख्यात राजकार्यकुशल पुरुष याच
राजवटींत झाला. हेमाद्रि म्हणजे हेमाडपंत; याचे नांव अद्यापि महाराष्ट्रांत
गाजत आहे. हेमादि हा उत्तम विद्वान् ही होता. तेव्हां हा काळच उत्तम
वाड्य्याच्या निर्मितीला अनुकूल होता असें दिसतें. लोक सुखी होते.
रामदेवरावाच्यासत्तेचा वचक सर्वत्र होता. ही त्या काळची प्रसन्नता ज्ञानेश्वरीच्या
वर्णनप्रकारांतही दृग्गोचर होते. अर्थात् त्या प्रसन्नतेचें मुख्य कारण स्वतः ज्ञान-

देवाची प्रसन्न मनोवृत्ति हेंच होय. तथापि तो काळही तशा मनोवृत्तीला अनुकूल
होता असें म्हटलें तर चुकणार नाहीं. आपल्या देशांत स्वराज्य असणें, आपल्या
राजसत्तेचा सर्वत्र वचक असणें, जगाच्या संसारांत आपल्या लोकांनो मान्यता
असणें या गोष्टीही मनाच्या प्रसन्नतेला साहाटयकारक होतात. या वेळची
समाजस्थिति साधारणपणानें इंग्रजशाहीचा हिंदुस्थानात उदय होण्यापूर्वी जशी
होती तशीच होती. या समाजस्थितींत महाराष्ट्रांत इंग्रज येण्यापर्यंत फारसे
फेरफार झाले असावेत असे दिसत नाहीं जातिभेदाचा अंमळ सर्वत्र होता स्त्रिया

व सूद यांचा विथेशीं फारसा संबंध नव्हता क्षत्रिय राजे म्हणून आणि ब्राह्मण
विद्येचे अधिकारी म्हणून त्यांचें समाजांत प्रावल्य विशेष होते हा सर्व प्रकार
ज्ञानदेवाच्या काळापूर्वी कित्येक शतकें चालू होता व पुढें मुसलमानी सत्तेचे

आघात महाराष्ट्रावर झाले तरी ती सत्ता कधींही वद्धमूल न झाल्याकारणानें
तिचे परिणाम उत्तर हिंदुस्थानांत जसे झाले तसे आपल्या प्रांतांत बहुतेक झाले
नाहींत. ब्राम्हणाबाम्हणांत जे तीव्र भेद पेशवाईच्या काळी उपस्थित झालेले
दिसतात ते मात्र यावेळीं दिसत नाहींत. अमुक शास्त्रेचा ब्राम्हण श्रेष्ट व अमुक
शाखेचा कनिष्ठ ही दृष्टि त्या वेळच्या व त्यानंतरच्या तीन शतकांत झालेल्या
वाड्ययांत दिसत नाहीं. या काळच्या मराठी वाङ्मयाला गोदावरीतीरावरचें
वाड्यसून असेंही म्हणतां येईल. किंबहुना मराठी वाड्ययाची सुरवात व पहिली
वाढ गोदातीरी झाली असें म्हणण्यांत अतिशयोक्ति होण्याचा संभव नाहीं.
या वेळेला हिंदुस्थानभर कृप्णभक्ति प्रामुख्यानें पसरत चालली होती.
महानुभाव हा पंथ मुख्यत्वेंकरून कृष्णभक्तीचा पंथ आहे पंढरपूरचा विठ्ठल
म्हणजेही विष्णूचा अवतार म्हणजे कृष्णाचा अवतार. तेव्हां याप्रमाणे वैष्णव
धर्माचें-वैष्णव पंथाचे प्राबल्य यावेळीं सर्वत्र पसरत होतें व महाराष्ट्र अर्थात्
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त्यापासून अलिस नव्हता. भक्तिमार्ग हा या पंथाचा विशेष होता. पंढरपूरच्या.
वैष्णवांनीं, वारकऱ्यांनी, ज्ञानदेवांना आपले परात्पर गुरु म्हणून मान्य केले व
ज्ञानेप्रवरीला ते '' आई '' समजतात. पण ज्ञानेश्वरी आणि अमृतानुभव या

' अमृततुल्य ग्रंथांचे कर्ते ज्ञानदेव हे खरेखुरे अद्वैतपंथी होते. विष्णु आणि शिव हा
भेद ज्ञानदेवाच्या वृत्तींत नव्हता. ते स्वतः उत्कृष्ट योगमार्गी होते हें ज्ञानेश्वरी
अध्यायसहावरून स्पष्ट होतेंच. त्याचप्रमाणें श्रीकृष्णाचें विषयानुरोधाने ज्ञानेश्वरींत
प्रेमळ वर्णन करणारे ज्ञानदेव अमृतानुभवांत शंकराचे माहात्म्य सांगतात.
कसल्याही भेदापासून ज्ञानदेव अलिस होते. त्याचा सुपरिणाम महाराष्ट्र
वाड्ययावर व लोकांच्या वृत्तीवर झाला. त्याचें विवेचन यथास्थळ होईल.
सध्यां लक्यांत ठेवावयाचे तें इतकेंच कीं जाधवांच्या राजवटींत कृप्णभक्तीचे
म्हणजे भक्तीचे माहात्म्य विशेष वाहन योगमार्ग माणें पडला होता. पण
स्वतः ज्ञानदेव हे योगमार्गाचे अनुयायी होते. भक्तिमार्ग आणि योगमार्ग यांचें
तुलनात्मक वर्णनं करतांना ज्ञानदेवांनी योगमार्गाला कमीपणा केव्हांही दिलेला
नाहीं. तो मार्ग बिकट आहे याचा उल्लेख गीतेंत आहे व भावार्थदीपिकेच्या
कर्त्यानं त्या कठिणपणाची कल्पना आपल्या वाचकांना आणून दिलेली आहे.
परंतु भक्तिमार्ग म्हणजे कांहीं तांत्रिक किंवा बाझ देखाव्याचा मार्ग आहे ही
गोष्ट ज्ञानदेवांना पूर्णपणे अमान्य असून '' न कळता पद अझिवरी पडे '' तरी
अग्नि दाह करतो या न्यायाने चुकून देवाचें नांव तोंडांत आलें तरी मोक्ष
मिळतो या कल्पनेला त्यांची बिलकुल संमति नाहीं हे मरणकाळीं देवाचें
स्मरण व्हावें याची चर्चा करतांना त्यांनीं स्पष्ट केलें आहे. अंधभक्तीला ज्ञानदेव
मुळींच मान्यता देत नाहींत व हा त्यांचा मार्ग गुढे एकनाथ, तुकाराम
हत्यादिकांनींच काय पण रामजोशी, अनंतफंदी यांनींही बिनचूक चोखळळेला
ओब्रे हें मराठी वाङ्मयाच्या प्रेमळ वाचकांना विशेष स्पष्ट करून सांगण्याची
आवश्यकता नाहीं.

परी वाचा मनें देहें । जैसा व्यापारू होये ।

तो मी करितु आहें । ऐसें न म्हणे ।। १२-१७
आणि जेणे जेणे वेळे । घडती नर्मे सकळे ।

तयाची तिर्ये फळें । त्यजित जाये ।। १२-२८
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हें भक्तियोगाचे रहस्य आहे व तेराव्या अध्यायांत ज्ञानी पुरुषांची लक्षणें

सांगतांना ढोंगीपणावर जे तडाखे ज्ञानदेवांनी उडविलेले आहेत त्यावरून बाह्म

देखावा आणि अज्ञान यांना ते थारा देत नाहीत हें स्पष्ट होतें. हीच गोष्ट

अठराव्या शतकाच्या शेवटीं लावणीकार रामजोशांनीं
ही काय गळ्यांत घालुनी तुळशीडीं लाकडे ।

ही काय भवाला दूर करितील माकडे ।

या स्पष्ट शब्दांनीं गांवगन्ना लोकांना आपल्या शाहिरी वाणीने जाहीर केली
शूजानदेवकालीन महाराष्ट्रांत महाराष्ट्राच्या व मराठ्यांच्या परंपरेचा,

:विशिष्टतेचा पाया घट्टपणे बसला व महाराष्ट्रीयांच्या स्वभावांत जें उत्तम
म्हणून आहे त्याची घटना याच काळांत झाली; आणि तोच काळ, स्वराज्याचा
.व स्वातंत्र्याचा, स्वाभिमानाचा आणि आनंदाचा असा असल्यामुळें या रचनेला
.फार अनुकूल होता. या काळांतील ज्ञानदेव हे शेवटचे म्हणण्यास हरकत
नाहीं; तथापि त्यांचेंच नांव या काळाला ३६२ उचित दिसते. मुकुंदराज हे
..ज्ञानदेवाच्या पूर्वी सुमारें शंभर वर्षे झाले असें समजतात. त्यांच्या विवेकसिंधु
या ग्रंथांत गुरुशिष्यलक्षणाचीं प्रथमच फोड केलेली आहे. त्य्रांव्ररून् ढोंगाबद्दल
ओतड्यार आणि अशा भक्तीबद्दल - कौतुक, अंधश्रद्धेचा? त्याग आणि उत्तम
आचरणाबद्दल आदर ही मराठ्यांच्या तत्त्वज्ञानाची मूलतत्त्वच ठरून गेलेलो होतीं
असें स्पष्ट होते. कृzg।भक्तीला कित्येक प्रांतांत कित्येक कृष्णभक्तांनीं जे शोचनीय
.स्वरूप दिलें आणि तत्त्वज्ञानाची मूलतत्त्वे न समजल्यामुळें म्हणा किंवा
.दुसऱ्या कांहीं कारणामुळे म्हणा अज्ञ व भोळ्या लोकांना ज्या भलभलत्या
गोष्टी शिकविल्या व करावयास लावल्या त्यांचा संपर्कही मुकुंदराज ज्ञानदेवा
.पासून तो एकनाथ तुकारामापर्यंत महाराष्ट्राच्या वाङ्मयांत दिसत नाहीं ही
गोष्ट जितकी विस्मयाची तितकीच अभिमानाची आहे. फार तर काय
शृंगार रसात ज्यांची कविता अहोरात्र तुंबली त्या '' जोशीबुवा ''ना देसले
ही मूळतरवे पूर्ण अवगत होतीं व त्या रसाचा आविष्कार करण्यासाठीं डफावर
हात मारतांनासुद्धां त्या हाताचा तडाखा ढोंगी लोकाच्या थोबाडांना चांगलाच
.जाणवत असे ही गोष्ट लक्षचांत ठेवण्यासारखी आहे. असें होतें म्हणूनच
मोरोपंतासारखा सच्छील भक्त व कवि आणि रामणेपिर्गे यांची उत्कृष्ट मैत्री
.जमून जोशीबुवांनीं तमाशा सोडला व कीर्तनाला सुरवात केली
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ही जी महाराष्ट्राची परंपरा तिलाच महादेव गोविंद रानडे यांनीं भागवत
.धर्म असें नांव व पुढें विश्वनाथ काशीनाथ राजवाडे यांनी महाराष्ट्र धर्म असें
.नांव दिलेले आढळतें. या दोन शब्दांच्या अर्थात दोघांच्याही मतें भिन्नता आहे.

' राजवाडे हे महाराष्ट्र धर्माचे प्रतिपादक व अध्वर्यु फक्त रामदासाना समजतात
तर रानडे सर्व संतफेप्पल्यो परंपरेस्क स्कूल- हे. न्यूनदेल. संकटींबून
.रामदासांना वेगळे काढण्यांत व त्यांचा सवतासुभा निर्माग करून ज्ञानदेवा-
दिकांना पंगु म्हणण्यांत राजवाड्यांचा व तत्सम विचार असणाऱ्यांचा मोठाच
प्रमाद झालेला आहे याबद्दल या ग्रंथाच्या विवेचनांत यथास्थळ स्पष्टीकरण

होईल; पण रामदासांची विचारपरंपरा म्हणजे जिला महाराष्ट्रधमई हें नवे नांव
देण्याची किइयकोची इच्छा आहे ही प्राचीन कवींचीच चालत आलेली
विचारपरंपरा होती, व ज्या कित्येक गोष्टी रामदासी ग्रंथांत तिच्याहून
निराळ्या आहेत अशी समजूत करून घेण्याची कित्येकांची फार प्रबळ
इच्छा आहे त्या गोष्टी दुय्यम स्वरूपाच्या व एकदोन ठिकाणी चिंतनीय
आहेत म्हणजे त्रिकालाबाधित सत्य दर्शविणाऱ्या नसून प्रासंगिक व विशिष्ट
अपवादभूत परिस्थितींत कसें वागावे यासंबंधी स्थळ नियम सांगणाऱ्या
आहेत हें विसरून चालणार नाहीं; त्यामुळें मूळ परंपरेला बाधा येत
नाहीं. महाराष्ट्राच्या विशिष्ट परंपरेला मुकुंदराज-ज्ञानदेव यांच्या कालापासून
व वाद्धयापासून सुरवात झाली व त्या परंपरेला महाराष्ट्र धर्म हें नांव देणे
अधिक सयुक्तिक होईल; मात्र हा शब्दवू राजवाडेप्रश्वति मंडळीच्या संकुचित
अर्थाने योजावयाचा नाहीं येवढें लक्षांत ठेवले म्हणजे झालें. हिंदुस्थानच्या
इतर भागांत भागवत धर्माचा अर्थ सगुणोपासक भक्तिपंथ असा आहे व तो
अर्थ संपूर्णपणे आमच्या आद्य संत कवींनी मान्य केलेला नाहीं म्हणूनही
भागवत धर्म या शब्दापेक्षां महाराष्ट्र धर्म हा शब्दच अधिक ग्राह्य मानावा
अस वाटत.

या महाराष्ट्र धर्माचा पाया मुकुंदराज-ज्ञानदेवांनीं घातला. महानुभावोयांची
परंपरा महाराष्ट्रधर्माचा विचार न करतां इतरत्र लोकप्रिय झालेल्या भागवत-
-धमार्बर उभारलेली होती ही गोष्ट या ठिकाणी लक्षांत ठेवण्यासारखी आहे.
मानभावी पंथ महाराष्ट्रांत एकंदरींत अप्रिय कां झाला याची बरींच कारणें भावे,
पांगारकर इत्यादि ग्रंथकारांनीं दिलेली आहेत व तीं सर्व विचारार्ह आहेत पण
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लेवीआणि महत्वाच्या बाबतींत महाराष्ट्र धर्म तत्कालीन भागवत धर्मांहून

भि आहे त्या बाबतींत, म्हणजे भक्तिमार्गांचे पर्यवसान शृंगारांत, अद्वैताचा.

२५ करून श्रीकृष्णाला एकमेव परमेश्वर मानण्यांत आणि भक्तांनीं वाटेल तसें
पगफवात पुष्कळ ठिकाणीं झालेलें होतें ( त्या पर्यवसानाचे स्वरूप अद्यापि

हिंदुस्थानांत कोठेंकोठें दिसतें, व जेथे बुवाशाहीचा गंध येतो त्या त्या ठिकाणी
महाराष्ट्रांतही दिसलें) त्या बाबतींत महानुभावी किंवा मानभावी पंथ हा
महाराष्ट्र धर्माच्या जवळ नसून '' भागवत धर्मा ''च्या जवळ होता ही गोष्ट

विशेषेंकरून त्यासंबंधीं अनादर व अप्रियता उत्पन्न होण्याला कारणीभूत झाली
असावें असें स्पष्ट दिसते. मुकुंदराज काय किंवा ज्ञानदेव काय किंवा त्यांच्यामागून
आलेले मराठी कवि काय ( यांतून वामनपंडित हे एकच महत्वाचा अपवाद
म्हणून वगळावयाचें) हे कृष्ण आणि राम, विष्णू आणि शंकर या नांवासाठी
भांडणारे नव्हते. देवांच्या बाबतीतही ते समदर्शी होते आणि अद्वैत
तत्त्वज्ञानाचा तो साहजिक परिणाम होता. त्या समदर्शित्वाचा भलताच अर्थ

करून त्यांना सगुणोपासक बनविण्याचा कित्येकांनीं अट्टाहास केला आहे तो
व्यर्थ आहे. मुकुंदराज ज्ञानदेवांनीं सर्व देवदेवतांना-साकार सगुण विण्यकृष्ण-
प्रसति देवदेवताना-मायाकार्यात मोजले आहे, आणि अठराव्या शतकाच्या

' शेवटचे लावणीकार रामजोशी यांनींही '' द्वैताला अनुसरू नको '' असा
स्पष्ट इशारा सामान्य जनतेलाही दिलेला प्रसिद्ध आहे.

४ ज्ञानदेवानें आपला ग्रंथ मराठींत लिहून आबालवृद्धांची आणि स्त्री-

शूद्रादिकांची अत्यंत उत्कृष्ट व श्रेष्ठ अशा ज्ञानाशी गांठ घालून दिली
त्यासंबंधीं कांहीं उल्लेख सुरुवातीसच माहीत असणें योग्य होईल. ज्ञानेश्वरीच्या
सहाव्या अध्यायांतील एक ओवी अगदीं प्रारंभीच्या परिच्छेदांत दिलेली
आहे. ' लोकांना, सामान्य लोकांना अगदीं सोपे होईल अशा तव्हने ज्ञानाचे
विवेचन करावे, ज्ञान सर्वाना सुलभ व्हावें, ज्ञानाचा .' हक्क '' सर्वाना
आहे, हें ज्ञानदेवांचे स्पष्ट मत होते आणि त्यांनीं आपली ग्रंथरचना त्या

मताला अगदीं अनुसरून केली. तिसऱ्या अध्यायाच्या सुरवातीच्या कांहीं
ओव्या पहा:-

तरी झकवितु आहांसी मातें । कीं तरवचि कथिले वनिते ।

हें अवगमितां निरुतें । जाणवेना ।। १६ ।।
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मी अत्यंत जड असे । परी ऐसाही८.. नो. फे१८श्रीकृष्णा बोलावे तुवा ऐसें । एकनिष्ठ ।। १।। फ - ९- - -२६देखें रोगातें जिणावें । औषध तरी देयावें । ९.एं म !p--पे

परी तें अतिरुच्य व्हावें । मधुर जसं ।। १९ ।। -.रूतैसें सकलार्थभरित । तत्त्व सांगावें उचित ।

परी बोधें माझें चित्त । जयापरी ।। २० ।।

अशा प्रकारे '' महाठा '' विवेक अत्यंत '' जड '' अशा माणसालाही
कळेल अशा प्रकारे सांगण्याचा ज्ञानदेवांचा संकल्प होता आणि जरी त्यांनीं
आपल्या ग्रंथाला '' भावार्थदीपिका '' हें विनयशील नांव दिलें आहे तरी तो
विवेक '' सकलार्थभरित '' असून '' एकनिष्ठ, '' निश्चित तत्व सांगणारा असावा
असा त्यांचा कटाक्ष होता हे सहज लस्यांत येतें. एकनिष्ठ असा सक्कार्थ.
सांगणे ही गोष्ट फार महत्त्वाची आहे. तेची कसरत करून सामान्य लोकांना
चकित करतां येतें पण शहाणे करतां येत नाहीं हें तत्त्व ज्ञानदेव पूर्णपणें.

:

जाणून होते.
'' आपला विषय विवेकाचा, वैराग्याचा, कर्तव्यज्ञानाचा, म्हणून शांत रसाचा

असूनही त्याचें वर्णन आपण असें कांहीं काव्यमय करूं आणि तेही मसठोंत कीं
रसिक वाचकांना आनंदाचे भरत यावें असा ज्ञानदेवांचा प्रयत्न होता व तो.
सिद्धीस नेण्याचे सामर्थ्य त्यांच्या जवळ होतें.

जयाचिया वरवेपणीं । कीजे आठां रसांची वोवाळणी ।

जो सजनाचिये आपणी । विसावा जगी ।। ४-२१२
' तो शांतचि अभिनवेल । ते परियसा मऱ्हाठे बोल ।

जे समुद्राहूनि सखोल । अर्थभरित ।। ४-२१३
शांत रसासारखा सामान्य जनरुचीला न पटणारा रस वर्णन करतांना

शृंगारादिक इतर आठ रस फिके वाटावेत असे सुंदर वर्णन मराठीत करावयाचें-
आणि तें मराठी म्हणून कोणी नाक मुरडण्याचें कारण नाहीं, कां तर संस्कृताच्या.
बरोबरीनें हे मराठी '' अर्थभरित '' आहे येवढेंच नव्हे तर '' ससुदाहूनी
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.सखोल '' आहे-असा ज्ञानदेवांचा संकल्प होता. मराठीला ज्ञानदेवांनी
सरस्वतीच्छवा सिंहासनावर नेऊन बसविलो. आपल्या मातृभाषेचा अभिमान
२यांना किती वाटत होता यामा साक्ष पुढील ओव्या देतात:-

जियें कोवळिकेचेनि पाडे । दिसती नादींचे रंग थोडे ।

येथें परिमळाचे बीक मोडे । जयाचेनी ।। ६-१५
नवल वोलतीये रेखेची वाढणी । देखता डोळ्यांही पुरो लागे वणी ।

ते म्हणती उघडली खाणी । रूपाची हे ।। ६-१८
जेथ संपूर्ण पद उभारे । तेथ मनाच धांवे बाहिरे ।

बोल मुजाही आविष्करे । आलिंगावया ।। ६-१९
अर्थात् येवढ्या सुंदर भाषेचा उपयोग करून-आणि आमची मराठी भाषा

कब्दरचनेंत येवढें सौंदर्य प्रकट करूं शकते हो गोष्ट सहज सिद्ध करून-केवळ
.रचनासौंइर्यांवरच वाचकाला झुलवावयाचें हा कांहीं त्यांचा प्रधान हेतु
.नव्हता; तर

तेन कारणें मी बोलेन । बोली अरूपाचें रूप दावीन ।

अतींद्रिय परी भोगवीन । इंद्रियांकरवीं ।। ६-३६
ही ज्ञानदेवांची आपल्या ग्रंथलेखनासंबंधीं प्रतिज्ञा होती. मराठींत ग्रंथरचना

.उत्तम करतां येते हें ज्ञानदेव वरचेवर वरचेवर प्रसन्नतेने सांगतात:-
तिथे अवधान यावें गोठी । बोलिजेल नीट मऱ्हाठी ।

जैसी कानाचे आधीं दृष्टि । उपेगा जाय ।। ७-२०६
बुद्धीचिया जिभा । बोलाचा न चाखता गाभा ।

अक्षरांचिया भावा । इंद्रियें जिती ।। ७-२०७
पहा पां मालतीचे कळे । घाणासि कीर वाटले परिमळें ।

परि विरचिला बरवा काई डोले । सुखिये नव्हती? ।। ७-२०८
तैसें दोशियेचिया हवावा । इंद्रियें करिती राणिवा ।

मग प्रमेयाचिया गावा । लेसां जाइजे ।। ७-२०९
देशीयेच्या-मराठीच्या सौंदर्यानें इंद्रिये राज्य करण्यासारखी बळकट होतात

आणि मग अगदीं सरळ ( लेर्सा) प्रमेयाचें गांव गाठतात असें त्यांचें म्हणणे
आहे. प्रमेय हें मुख्य पण तिकडे मन आकृष्ट होण्यास मराठीसारखी गोड
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भाषा, सुंदर भाषा, रसाळ भाषा फार उपयोगी पडते. अशा प्रकारें'

'' मव्हाठा विवेक '' ज्ञानदेवांनीं सांगितलेला आहे व तो सर्वांसाठीं आहे;
सर्वाना आकृष्ट करणारा आहे; मराठीच्या आगी हें आकर्षणसामर्थ्य आहे.

देशियेचेनि नागरपणें । शांतु शुरगारालें जिणे ।

तरी ओंवीया होती लेणे । साहित्यासी ।। १०-४२
मूळ ग्रंथीचिया संस्कृता । वरी मऱ्हाठी नीट पडता ।

अभिप्राय मानलिया उचिता । कवण भूमी हें न चोजवें ।। १० -४ ३.
जेस अमलेनी सुंदरपणे । लेणिया अंगचि होय लेणें ।

तेथ अलंकारिलें कवणकवणें । हें निर्वचेना ।। १०-४४
तैशी देशी आणि संस्कृत वाणी । एका भावार्थाच्या सुखासनी ।

शोभती आयणी । चोखट आइका ।। १० -४५
अशा प्रकारे मराठी संस्कृताबरोबर उत्तम शोभते हें ज्ञानदेवांचे उद्गार केवळ.

शाब्दिक नसून त्यांच्या ग्रंथरचने त्यांची यथार्थता सिद्ध झालेली आहे.
तेराव्या शतकांत मराठीला हें उन्नत स्थान प्रास करून देण्याचें पुण्य ज्ञानदेवांनी
संपादिलें आणि त्यासंबंधीं विसाव्या शतकाच्या मध्यकाळांतही शाशंक असणारे
पंडित आणि पंडितंमन्य केव्हा केव्हा कोठे कोठे दिसावेत हें आश्चर्य नव्हे काय ?'

शिवाय गीतेच्या भाप्याने ज्ञानदेवांनीं मराठींत ग्रंथरचना कां केली याचे कारणही:
स्पष्ट आहे:-

वेदु संपन्न होय ठायीं । परि कृपणु ऐसा आन नाहीं ।

जे कानी लागता तिही । वर्णाच्याची ।। १ ८- १४५७
येरां भवव्यथा ठेलीया । स्त्रीशद्वादिकां प्राणियां ।

अनवसरु माहनिया । राहिला आहे ।। १८ - १४५८
तरी मज पाहता तें मागील उणें । फेडावया गीतापणें ।

वेडू वेठला भलतेणें । सेव्य होवावया । । १८-१४५९
तैसें शब्दे जें न लभे । तें घटूनिपा अनुपूभें ।

स्त्री शूद्रादिप्रतिभे । सामाविलें ।। १ ८- १६९९
आणि तोचि हा मी आतां । श्रीव्यासाचीं पदे पाहत पाहता ।.

आणिला श्रवणपथा । मऱ्हाठिया ।। १८-१७०८



१४ श्री ज्ञानदेव
?????????????????? .कळे .-ऽ व.र्भीऽडाक व., ५३. ?????या कारणें मियां । श्रीगीतार्थ मऱ्हाठिंया ।

केला लोकां या । दिठीचा विषो ।। १८-१७३५
आणि हा गीतेचा '' एकनिष्ठ '' अर्थ मराठोंत आणणे हा सहाशें वर्षांपूर्वी

-जाजदेवांनी मोठाच चमत्कार केला यांत शंका नाहीं. त्यांच्या सर्व उपदेशाचे रहस्य
आणि सार याजाने-वरी ग्रंथांत आहे. अशा ग्रंथाचा कर्ता, तत्त्वज्ञ आणि महाकवि,
ज्ञानदेव याच्या चरित्राचा व ग्रंथांचा परिचय करून घ्यावा व तो ज्ञानदेवाच्या
पद्धतीने म्हणजे एकनिष्ठ विवेक जींत आहे त्या पद्धतीनें करून घ्यावा असें
येथे योजिले आहे. तसें करतांना अंधश्रद्धेचे प्रयोजन नाहीं; कारण '' मऱ्हाठी
विवेक '' सांगणाऱ्या थोर विभूतीचे चरिन्नही विवेकाच्या डोळ्यांनीं पाहिले
जाहिजे हें विशेष स्पष्ट करणेंनलगे'



प्रारभ
अथवा ज्ञानाझिहोत्री । जे परब्रह्म श्रोत्री
महासुखक्षेत्री । आदिवंत ।। ज्ञानेश्वरी ।। ६-४४९ ।।

जे सिद्धांताचिया सिंहासनीं! राज्य करिती त्रिधुवनीं ।

.जे कूजती कोकिल वनी । संतोषाच्या ।। ४५० ।।

जे विवेकद्रमाचे मुळीं । वैसले आहाति नित्यफळीं ।

तया योगियांच्या कुळी । जन्म पावे ।। ४५१ ।।

मोटकी देहाकृति उमटे । आणि निजज्ञानाची पाहांट फुटे ।

सूर्यामुळे प्रकटे । प्रकाशु जैसा ।। ४५२ ।।

'तैशी दशेची वाट न पाहता । चयसेचिया गावा न येतां ।

वाळपणींच सर्वज्ञता । वरी तयातें ।। ४५३ ।।

-तिये सिद्ध प्रज्ञेचेनि लामे । मनाच सारस्वतें दुभे ।

मग सकळ शास्त्रे स्वयंमें । निघती मुखे ।। ४५४ ।।

'ऐसे जें जन्म । जयालागीं देव सकाम ।

स्वर्गी ठेले जपहोम । करिती सदा ।। ४०1५ ।।

अमरीं भाट होजे । मग मृत्युलोकातें वानिजे ।

ऐसें जन्म पार्था गा जें । तें तो पावे ।। ४५६ ।।

भगवद्गीकेया बेचाळीस आणि त्रेचाळीस ( अध्याय ६) श्लोकांवर भाष्य
-खणून केलेल्या वरील ओव्या वाचतांना ज्ञानदेवाच्या लोकप्रसिद्ध चरित्राचे
-स्मरण झाल्याशिवाय रहात. नाहीं. त्या चरित्रांत वादग्रस्त भाग आहेत आणि
.ते केवळ अलौकिक चमस्कारांसंबंधींच नाहींत. ज्ञानदेव या नांवाचा एकच पुरुष
महाराष्ट्रांत होऊन गेला कां दोन अथवा अधिक होऊन गेले, ज्ञानेश्वरी आणि
अमृतानुभव यांचा कर्ता ज्ञानदेव आणि '' बापरखमादेवोवरू '' म्हणून अभंग
.लिहिणारा ज्ञानदेव हे एक कां दोन, अशा शंका प्रतिशंका निघून त्याचा
थोडाबहुत ऊहापोह चाळीस पन्नास वर्षांपूर्वी होऊन गेला व त्यांत मोठमोठ्या
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वाइविवादपड पंडितांनीं भाग घेतला. ज्या वादविवादाचा परामर्श या ग्रंथांत
घ्यावयाचा प्रयत्न पुढील एका भागांत करावयाचा आहे. पण सध्यां जें ज्ञानदेव--
चरित्र लोकांत प्रसिद्ध आहे तिकडे आपणांस पहावयाचे आहे. जो वाद उपस्थित
झाला होता त्यांतील मुद्दा ते चरित्र डीड आहे हा नसून दोघातिघांच्या.
चरित्रांची भेसळ होऊन तें चरित्र शुद्ध स्वरूपांत उपलव्ध आहे कीं काय हा
होता; व ज्याचा निर्णय सर्व पुराव्याचा विचार करून केव्हातरी लागणे इष्ट
आहे. झालेल्या वादांत शंका समाधानापेक्षां कठोर शव्दाचें प्रदर्शन विशेष झाडे
त्यामुळें तत्त्वबोध फारसा हातीं लागला नाहीं. पण हे वाद जसे अंधश्रद्धेने
तुटत नाहींत तसे बिनपुराव्याच्या विधानानी निधन नाहींत येवढें म्हणून
आपण आपल्या विषयाकडे वळण्यास हरकत नाहीं

वरती दिलेल्या डब्यातील वर्णनाचा बराचसा महत्त्वाचा भाग खुद्द.
ज्ञानदेवांच्या चरित्राला इतका लागू पडतो कीं पुनर्जन्म मानणारे ज्ञानदेवांना
योगत्यष्ट महात्मा म्हणण्याला कचरणार नाहीं. अल्पायुषांत प्रचंड कार्य उत्तम
प्रकारें सिद्धीस नेणाऱ्यांचें चरित्र वाचले म्हणजे ज्याचा संदर्भ पुनर्जन्माच्या
तत्त्वावरून लावण्याची इच्छा होते व अशीं उदाहरणे एकत्र. करून त्या तत्त्वाची
सत्यता सिद्ध करण्याचे प्रयत्न अलिकडच्या काळांत प्रसिद्ध थिऑसफोस्ट
मि. जिनराजदास वगैरे लेखकांनीं केलेले आहेत. पण. पुनर्जन्माच्या तत्त्वांचे

मनुष्याच्या व्यवहारावर होणारे सर्व परिणाम लक्षांत घेतले म्हणजे त्या
तत्त्वाचा चांगुलपणा चिंतनीय ठरतो व त्याला पूर्णपणॅ सिद्ध करण्याला पटणारा
पुरावा मिळत नाहीं तोपर्यंत त्या चितनीयतेंतच श्रद्धा ठेवणे भाग पडते हेंही
विसरून चालणार नाहीं. ज्ञानदेवांचे पूर्वजन्म काय होतें याचे संशोधन कोणी
केले नाहीं हे एक आहे ल्या परिस्थितीत सुखच मानळें पाहिजे. एक तर
त्यांच्या याच जन्मातल्या चरित्राविषयचि वाद उपस्थित झालेले आहेत तेव्हां
या जन्मातील वादाचा निर्णय लागणे जेथे कठीण तेथें पूर्वजन्मांचा वाद प
केळेलाच बरा. तेव्हां जी माहिती सामान्यपणे सर्वत्र रूढ आहे तिच्याच
आधाराने आपण प्रारंभ करणे बरें.

२ तसे करतांना ज्ञानदेवाच्या लौकिक चरित्रातील अलौकिकक्का जसा
डोळ्यांसमोर उभा राहतो त्याचप्रमाणे त्यांच्या मातापितरांच्या चरित्रातील:
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वैशिष्ट्याकडेही आपलें लक्ष्य वेधते. हा '' ज्ञानियांचा राजा '' ज्यांच्या पोटीं
आला त्या आईबापांची कथा खरोखर आश्चर्यकारक आहे. ज्ञानदेवाचा पिता
विहुलपंत हा खरोखर जिज्ञासू, सुख. आणि संसारव्यापांत पडूं नये अशा
वृत्तीचा मनुष्य होता. लहानपणापासून प्रवासाची, तीर्थयात्रेची आवड
आणि ' देवाचा शोध '' लावण्याची जबरदस्त आकांक्षा हे गुण त्याच्यांत
प्रमुखपणानें दिसून येतात. सातशे वर्षांपूर्वीच्या हिंदुस्थानांत प्रवासाची आवड
हा गुण असामान्य होता यात शंका नाही व आसेतुहिमाचल श्रमण करून
'' देवाचा शोध '' लावण्याची आकांक्षा नाद्दितकाकडूनही प्रशंसा प्रास करून
घेण्यासारखी होती असे म्हणण्यांत अतिशयोक्ति होणार नाहीं. विडलपत
कुलकर्णी हे सध्यां निजामाच्या राज्यांत असणाऱ्या पैठणाजवळच्या आपेगाव
नांवाच्या खेड्यांत रहात असत. त्यांचे वडील गोविंदपंत हे युजुर्वेदी देशस्थ
ब्राह्मण. आपेगाव पैठणाजवळ आहे आणि गोदावरीच्या तीरावर आहे. महाराष्ट्र
भाषेच्या वैमवाची सुरवात गोदावरीच्या तीरावर झाली ही गोष्ट छड्यांत ..

ठेवण्यासारखी आहे. पैठणाची प्रसिद्धी पुढे तीन वर्षांनीं एकनाथांमुळें
विशेप झाली. मऱ्हाठी भाषेच्या दृष्टीने गोदावरीचे माहात्म्य मोठे आहे
ही गोष्ट बारनदेव एकनाथापासून तो धुमबकेप्रवरीं जन्माला आलेले आधुनिक
कविवर्य कैलासवासी चंद्रशेखर यांच्या काळापर्यंत नजर फेकली म्हणजे
डोळयांत भरते व '' गोदागौरव '' पटते. पुढे गोदावरीपासून कृप्णेच्या
तीरापर्यंत मराठी वाड्ययाचा व्याप वाढला व उत्तर हिंदुस्थानांत जमिनीच्या
पिकाऊपणाबद्दल गंगायमुनांचा दुआब जसा प्रख्यात झाला त्याप्रमाणें
गोदाकृप्णांच्या दुआबांत मराठी सारस्वताचे मळे पिकले व ज्ञानफलाची
समृद्धि झाली, ही वाडग्याच्या भूगोलांतील गोष्ट महाराष्ट्रोयानीं अभिभान'
बाळगण्यासारखी आहे यांत शंका नाहीं.

आपेगांवच्या गोविंदपंत कुळकर्ण्याचा मुलगा विडलपंत हा आमच्या
चरित्रनायकाचा पिता. विहुलपंत हा आपल्या आईबापांचा एकुलता एक मुलगा
होता तरी पण त्याच्या तीर्थयात्रांना ते फारसे आडवे आले नाहींत असें दिसते.
विडलपताला लहानपणापासून तीर्थयात्रा करावी अशी तीव्र इच्छा होती
आणि त्याप्रमाणें कांहीं काळाने तो घराबाहेर पडला. त्या काळी एकदा घराबाहेर

२
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पडल्यावर धुन: धरीं परत पोहचण्यास पुष्कळ काशवीध लागे आणि देवस्थान
डांकेमें पत्र येण्याची सध्यांसारखीं साधनें असल्यामुळें बाहेरर्गार्वी किंवा दूर
गेलेल्या माणसाचा समाचारही कळण्याला पुष्कळ वेळ लागत असे. आपे-
गांवाहून विडलपंत निघाले ते पुष्कळ क्षेन्नातरीं जाऊन कांहीं काळाने पुण्याजवळ
चारा मैलांवर असलेल्या आळंदी गांवाला आले. आळंदी गांवाला क्षेत्रपणा

ज्ञानदेवांच्या पुण्याईमुळें आला असें सध्यां तरी आपल्याला वाटतें व ज्ञानदेवांच्या
पुण्याईव्यतिरिक्त त्या ठिकाणाला क्षेत्रत्व येण्याला दुसरा प्रत्यक्ष पुरावा
फारसा ( किंवा थोडासा) उपलब्धही आहे असे दिसत नाहीं. तथापि ज्या
अर्थीं क्षेत्रोक्षेत्रीं हिंडत विडलपंत आळंदीला आले व तेथें इंद्रायणी नदीत
खान करून पूजाअर्चा करीत बसले त्या अर्थी त्या काळीं आळंदीलाही क्षेत्र

समजण्याची प्रथा असावी असे अनुमान करतां येणे शक्य आहे. तें कसेंही
असो; ज्ञानदेवांच्या चरित्रांत आळंदीला फार महत्वाचे स्थान आहे व
ज्ञानदेवांच्या समाधीपासून तो आजतागायत

' आळंदी हा गांव । विश्रांतीचा ठाव '' :

सगळ्या महाराष्ट्राला होऊन बसलेला आहे. विडलपंतांना आळंदीत आपल्या
भावी श्वशुरांची गांठ पडली. व तेथेंच त्यांचा विवाह पण झाला आळंदीचे
जुलै नांव अलकापुरी आहे असें म्हणतात. लाक्षणिक अर्थानें ही आळस
महाराष्ट्राची-महाराष्ट्र सारस्वताची-कुबेरनगरी होऊन बसलेली आहे यांत
शंका नाहीं

आळंदीला श्रीधरपंत किंवा सिधोपंत म्हणून यजुर्वेदी ब्राह्मण गृहस्थ रहात
असत त्यांची आणि या तरुण यात्रेकरूची गांठ पडली. आपल्या देशाच्या
गवगाड्यात अतीथ अभ्यागताचा परामर्श घेणे हें गृहस्थाश्रमांचे एक महत्त्व।

ड्यंव्य मानीत. सिधोपंतांनीं या यात्रेकरूची चौकशी केळी आणि पुढील वै
प्रकार कथेत किंवा कादंबरींत व्हावा तसा झाला. सिधोपंतांना एक
होती. ती तेव्हांच्या काळाच्या समजुतीप्रमाणे उपवर झाली असून ०२जमलें नव्हतें म्हणून सिधोपंत काळजीत होते. सिपोपते खटपटे आणिक
७.२७असं;२करूनतें ७डॉन २::जतर९ २ ाई



प्रारंभ

ते निप्पात नव्हते. आपल्या समाजांत सध्यां सुद्धा शिकलेल्या सवरलेल्या
आणि रूरसंपन्न मुलींना अनुरूप वर मिळण्याची केवढी पंचाईत पडते; मग
त्या काळी घरीं बसून जावई आतां चालन येईल ही शक्यता नसावी यांच
कांहीं नवल नाहीं. तेव्हां या तरुण यात्रेकरूची गांठ पडल्यावर त्याच्या
चालचालणुकीवर व चेहऱ्यामोहऱ्यावर सिधोपंत प्रथम प्रसन्न झाले व स्वतःचें
घरदार सोडून येवढ्या दूर प्रवासाला आलेला हा तरुण आपणांस जावई
म्हणून मिळेल, विशेषतः घरजावई म्हणून मिळेल तर फार उत्तम होईल हा
विचार साहजिक त्यांच्या मनांत उत्पन्न झाला. वास्तविक विडलपंत आपल्या
आईबापांचा एकुलता एक मुलगा; संसाराची आवड नाहीं व परमार्थाची गोडी
वाटे म्हणून तीर्थयात्रेला, '' देवाच्या शोधा ''ला, बाहेर पडलेला; त्याला
.संसारी बनविण्याची कल्पना सिधोपर्ताना झाली हा एक चमत्कार
म्हणावा. ज्यांनीं विहुलपंतांना घरीं नेऊन त्यांचें चांगले आदरातिथ्य
केले. विडलपंत त्या दिवशीं त्याचा पाहुणा झाला. हा आपणांस जावई मिळावा
ही सिधोपंतांची इच्छा तीवतर झाली. आतां या ठिकाणी एक चत्मकार
घडला त्या रात्रीं सिधोपंतांच्या स्वप्नांत प्रत्यक्ष पंढरीचा विठ्ठल येऊन त्यानें
आपली कन्या घरीं आलेल्या पाहुण्याला सालंकृत अर्पण कर म्हणून त्यांना
आज्ञा केली. सकाळी उठल्यावर हा चमत्कार त्यांनीं विडलपंतांना सांगितला.
पण बिडलपंतांनी हा केवळ चमत्कार ऐकून विवाहास तयार व्हावें हें त्याकाळी
सुद्धा शक्य नव्हतें असें दिसते. कारण ते म्हणाले-'' मला यासंबंधी जर
विठ्ठलाची आज्ञा होईल तर मग या गोष्टीचा मी विचार करीन. '' प्रथम हें
लक्षांत ठेविले पाहिजे कीं विडलपंतांना लग्न करण्याची व संसारांत पडण्याची
मुळींच इच्छा नव्हती. ती तशी असती तर गोविंदपंतांनीं आपेगांवांतच्यत्यांचे
दोन हाताचे चार हात करून दिले असते. पण संसार नको म्हणून तर प्रेमळ
मातापित्यांना कष्टी करून विठ्ठलांत घराबाहेर पडला. होता. तो आळंदीला
आल्यावर त्याच्यापुळें पुनः विवाहाचाच प्रश्न सिधोपतांनी उभा केला.
सिधोपंतांना स्वांत विडळानें आज्ञा केलो व तशी आपणांला झाली तर
आपण विवाहाला कबूल होऊं असें विडलपंत बोलले. सिधोपंतांनीं पाहुण्यांना
घरीं आणखी एक दिवस राहण्याची विनंति केली; अर्थात मग विडलपंतांना
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ना म्हणतां येईना. तथापि हा संसाराचा भार डोक्यावर घ्यावा कीं न घ्यावा
याबद्दल विठ्ठलाचा दृष्टांत होऊनही त्यांची अनिश्चितता गेली नाहीं..

विहुलपंतांचा अनिश्चितपणा पाहून सिधोपंतांनीं त्यांना परोपरीने सांगितले स्व'

कीं विवाह झाल्यावर संसाराची तोसोश तुम्हांला लागणार नाहींत; माझें
आहे तें तुमचेंच आहे. सिथोपंताची कन्या हो ज्यांची एकुलती एकटीच होती
तेव्हां मागेंपुढे त्यांचे होतें नव्हतें तें जावयासच मिळावयाचे होतें. तथापि
एक अडचण होती तो ही कीं विडलपंतांचे आईबाप आपेगांवीं; त्यांना
कळविल्याशिवाय व त्यांनीं आणल्यांशिवाय विवाहविधि कसा उरकावयाचा?
त्याही अडचणीचे निराकरण सिधोपंतांनीं केलें. आपेगाव आळंदीहून
दोन मैलांवर तेव्हां गोविंदपंतांना वगैरे आणवून विवाह त्वरित होणार
नाहीं; व त्यांना तर एकदा तो उरकून टाकण्याची उत्कंठा लागलेली. अशा
प्रकारे नाहीं होय करतां विडलपंतांनीं एकदाचा रुकार दिला व आळंदीला,
आईबाप हजर नसतांना, त्यांचा विवाहविधि यथासांग झाला. या विवाहाचा
एकंदर विचार केला म्हणजे पांडरंगानें स्वप्नांत येऊन त्या बाबतींत मध्यस्थी
करण्याचें कांहीं विशेष कारण होते असें दिसत नाहीं. पण थोर पुरुषाची
प्रत्येक गोष्ट अगदीं जन्म होणाच्या पूर्वींपासून अलौकिक असें म्हणण्याची व
समजण्याची जी प्रथा आपल्यात पडलेली आहे तिचा परिणाम उपरोक्त
चमत्कार लोकसमजुतींत उत्पन्न होण्यांत आला असावा असें दिसते. .' मनीं
बले तें स्वप्राइं दिसे '' ही आपल्या मराठींतील फार जुनी म्हण आहे व
आधुनिक शास्त्रज्ञांच्या स्वझमीमांसेंतही तिला स्थान आहे. तेव्हां सिधोपंतांना
कदाचित् स्वप्नांत पाडरमानें आपल्याला कांहीं सांगितलें असें वाटलें नसेल
असें भूमी. पण विडलपतानाहो स्वम पडावे व तें पडून सुद्धा पुनः त्यांनीं
आढेवेढे घ्यावेत व श्वशुरानीं व्यवहाराच्या गोष्टी सांगितल्यावर शेवटीं एकदाचा
रुकार द्यावा या गोष्टींचा ताळमेळ बरोबर बसत नाहीं. विडलपंत हा व्यवहारी
बुद्धीचा माणूस नव्हता. सासऱ्याच्या पैझानें मुलण्यासारखी रॅमाची वृत्ति नव्हती.
त्याची संसारांत पडण्याची इच्छा नव्हती. पण तोभिडस्त असावा असें दिसलें व
खिधोपताच्या आग्रहाला मान देऊन भीड तुटेना म्हणून कदाचित् त्यानें

विवाहाला रुकार दिलेला असावा. त्यांत सिधोपंताला किंवी त्याला कसलाही
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दोष देण्याचे कारण नाहीं. सिधोपंत मुलीचा बाप होता. त्याला मुलीच्या
विवाहाचे जमवावयाचें होते. तो काळच असा होता कीं स्वप्नांत देवानें दृष्टांत
दिला असे सांगण्यांत सिधोपंत खोटें बोलला असेही समजण्याचे कारण नाहीं.
उलट, दूर दुसऱ्या प्रांतांत येऊन, उत्तम आदरातिथ्य करून सालंकृत कन्यादान
करूं इछिणाऱ्या सिधोपंताची भीड मोडवली नाहीं याबद्दल विडलपतासही
दोष देण्याचें कारण नाहीं. पण भिकेला बळी पडून हें लग्न ठरलें व विडलपंतांचे
मन खरोखर संसारांत कधीं नव्हतें हें पुढील वृत्तांतावरून स्पष्ट होते. स्वप्नांत

येऊन पांडरंगानें केलेली आज्ञा पाळण्यासाठी विवाहाला तयार होणारा
विडलपंत पुढें पांडुरंगाला विचारल्याशिवाय बायकोला टाकून निघून गेला.
इतकेंच नव्हे तर काशीमध्ये ज्या संन्याशाचा त्यानें उपदेश घेतला त्यालाही
लग्नाची हकीकत त्यानें कळविली नाहीं. यावरून त्याच्या स्वप्नांत पांडुरंग
आला हा चमत्कार या बाबतींत त्या वेळीं लोकांच्या ज्या चमत्कारिक कल्पना
होत्या त्यामुळें जन्माला आला असें मानण्याशिवाय गत्यंतर नाहीं. कसेही
असो; आपेगांवच्या विडलपंत कुळकवर्याचें लग्न आळंदीच्या सिधोपंताची
कन्या रखमाबाई इजबरोबर झालें व विडलपंत आळंदीसच सासऱ्याच्या घरीं
राहू लागले. परमार्थ व संसारदेवता यांचा विवाह झाला व कांहीं काळ तरी
संसाराच्या अनुषंगाने विडलपंतांनी घालविला.

३ पण असा जुसुमाचा रामराम टिकणार किती दिवस? रखमाबाईत न्यूनता
कोणतीही नव्हती; पण विडलपताची दृष्टि परमार्थाकडे लागलेली; '' देवाच्या
शोधा ८' पुढें त्याला ७ऽसुखाच्या शोधा'' ची परवा वाटत नव्हती; किंबहुना
देवाचा शोध म्हणजेच सुखाचा शोध असें त्याच्या मनाने घेतलें होतें. त्याच्या
सुदेवाने सिधोपंतही धार्मिक वृत्तीचे होते व विवाहानंतर देवदर्शनाळा
नेण्याची चाल आहे तिला अनुसरून या नूतनपरिणीत विहुलरखुमाईला
पंढरपूरच्या विडलरखमाईच्या दर्शनाला त्यांनी नेले आणि अशा प्रकारे ज्या
महाराष्ट्राच्या क्षेत्रांत आपल्या मुलांच्या नांवाचा जयजयकार प्रत्यक्ष देवाच्या
बरोबरीनें पुढें शतकानुशतके व्हावयाचा होता तेथील देवाचे दर्शन आपेगांवच्या
विडलपताने घेतलें. पुढें कांहीं दिवस विडलपतानीं संसार भोगला; '' सोसला',
म्हणावा पाहिजे तर, कारण संसारावर त्यांचें चित्त कधीं जडलेच नाहीं. कांहीं
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वर्षे गेली; त्यांत पंढरपूरची वारी मुख्य प्रसंगीं तरी होत असावी असे.
अनुमान करण्यास हरकत नाहीं. 'प्र हळूहळू विडलपंतांच्या डोक्यांत
परमार्थाचे, संन्यासाच्या विचाराचे, देवाची भेट होण्याच्या मनोवृत्तीचे,
ब्रह्मस्वरूपीं लीन होण्याच्या आकांक्षेचें परिअमण सुरू झालें. त्यांत ज्यामुके'
विरक्तालाही अनुरक्तता उत्पन्न होते त्या अजयसुरवाचा लाभ झाला असता तर
मनुष्यस्वभावाला अनुसरून विडलपताना संसारही कदाचित् रमणीय वाटला
असता. पण योगायोग निराळा होता. आमच्या समाजांत अपत्यसुखाची केवढी
लालसा आहे याची नीट कल्पना संततिनियमनाच्या दृष्टिकोणानें सर्वत्र

पाहणाऱ्यांना येणे कठीण पडते. पण हा दृष्टिकोण सहाशे काय पण पन्नास
वर्षापूर्वांसुद्धा इकडे नव्हता. '' धन्यास्तदंगरजसा मळिनीभवंति '' म्हणणारा
दुष्यंत राजा तर बोलत चालून संसारी होता आणि निपुत्रिक होता. पण
शकुंतलेसारख्या धर्मकन्येच्या विरहाच्या वेळीं ज्याचे डोळे पाण्यानें डबडवून
आले आणि घसा भरून आला तो कणव तर इंद्रियजय मिळविलेला तपोनिधि
होता! आणि त्या तपोनिधीच्या भरलेल्या डोळ्यांचे आणि सद्गदित झालेल्या
कंठाचे वर्णन वाचून जर्मन कवि गेटे याने कालिदासाला महाकवित्वाचे
प्रशस्तिपत्र दिलें. तेव्हां अपल्यसुखानें माणसाचें मन विरक्तींतून निघून
अनुरक्तींत प्रविष्ट होतें हें खरें. पण तसा योगही विहुलपंतांना न आल्यामुलें
त्यांच्या परमार्थाकडे धावत सुटलेल्या मनाला संसाराकडे खेचण्याचे सामर्थ्य
त्यांच्या सुशील आणि पतिकार्यतत्पर पत्नींतही नव्हतें; तेव्हां दुसऱ्या कोणांत
नव्हतें हें सांगावयास नकोच. 'हळूरहळू तीर्थयाचेचें विचार त्यांच्या मनांत पुन
जोरनि खेळू लागले व योगसाधन करावे, परमार्थांत सर्व काळ घालवावा, अहं
ब्रह्मास्मि, तत्वमसि, सर्व खिल्विद ब्रह्म इत्यादि महावाक्याची प्रतीति घ्यावी
क्ली इच्छा आणि आकांक्षा थांनीं त्यांच्या मनांत कछोल सुरू केला संसारांत.
गोडी फारशी त्यांना कधीं वाटली नव्हतीच पण जी वाटत होती कांहीं
तात्कालिक कारणामुळें संसार सह्य आला होता, त्याही कारणांचे बळ कमी
झालें आणि आतां यांतून बाहेर पडावे हाच विचार त्यांच्या मनांत सारखा
घोळू लागच. पण या विचाराचा पाहेच झटका बराच सौम्य होता त्ये

उत्तरेकडील तीर्थयात्रा करून आळंदीकडे आले होते व पुढें रामेश्वराला क
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तेव्हां पहिला विचार त्यांनी असा केला कीं रामेश्वराला जार्वे व तिकडून
आपेगांवीं जाऊन आपल्या वडीलमातुःश्रींना भेटून यावें. तो विचार त्यांनीं
सिधोपंतांना कळविला.

सिधोपंतांना रुकार हूल. भागच होते. मात्र असें ठरलें कीं दक्षिण प्रांतातील
यात्रा करून विडलपतंकि आळंदीला परत यावे व मग त्यांनीं सहकुटुंब
आपेगांवीं जावे. आपल्या व्याह्यांना भेटण्याची सिधोपंतांचीही इच्छा होतीच;
व तेही मग लेकीजावयाबरोबर सहकुटुंब आपेगांवीं जावयास निघणार
होते. असो. विहुलपतांनीं दक्षिण प्रांताच्या द्याचेला सुरवापै-बरपुराहूनच
केली. त्यावेळीं या यात्रा फारच कठीण होत्या. गिरीचा व्यंकोबा म्हणजे

'तिरुपति, मछिकार्जुनेश्वर जेथे आहे तें कृप्णातटाकी असलेल्या श्रीशैल पर्वतावरचें
वललेक्ट्रिमुष्ठान, समुद्रकाठचे गोकर्ण महाबळेश्वुर, दक्षिणेंतील -तरम्हणून
ज्याला म्हणतात तें कळीवरद किंवा कांची ( हे मदासपासून सुमारें चाळीस
मळा आहे) तेधून खालीं जाऊन मीनसुट्टीचे. मडुरा येथील भव्य मंदिर, आणि
शेवटीं दक्षिणसपुद्राच्या तीरावर बसळेले व जेथे त्या वेळीं मोड्या अडचणीने
समुद्रांतून जावे लागत असे व ज्याच्यापासून पुढें लंकेला जाण्यासाठी
रामचंद्रानें सेतु बांधविला अशी रामायणांत कथा आहे तें रामेश्वर, या सर्व
ठिकाणी विहुलपंत गेले आणि तेधून पुढें वीस मैल जाऊन दक्षिर्ण महासागरांत
धनुष्कोटि येथेही त्यांनीं सागरखान केले. येधून लंकेचा किनारा अवघा वीस
मैल आहे. सध्यां देखील धनुष्कोटीच्या किनाऱ्यावरून लंकेला जाणारे किंवा
कंकेहून येणारे जहाज निम्या वाटेपर्यंत दिसत असतें. तेधून विडलपंत परतले
व कृष्णाकाठची व दुसरी येथें करीत करीत कोल्हापूरच्या जगुदबेचें दर्शन
घेऊन ते आळंदीला परत आले. त्या काळीं हा असा धोक्याचा दूरचा
प्रवास करणारी हा ब्राह्मण नुसता समुमु होता एवढेच नाहीं तर मोठा
धाडशीही असला पाहिजे हें उघड आहे. जावई परत आलेला पाहून सिधो.
पंतांना आनंद व्हावा हें स्वाभाविक होते. जुन्या हिंदु समाजांत जावयाचें
प्रकरणच असें होतें कीं त्याचा कोणालाही भरंवसा वाटत नसे. त्यांतल्या
त्यांत विहुलपताचा ओढा तीर्थयात्रेकडे फार व संसाराकडे कमी त्यामुळें
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घरांतून गेलेला जावई परत येऊन संसारांत पडतो कां नाहीं याची
सुलोच्या मातापितरांना मोठी काळजी वाटे. आळंदीला तीर्थयात्रा करून
परत आल्यावर विडलपंत थोडे दिवस घरीं राहिले. नंतर, प्रथम ठरल्याप्रमाणें
आपल्या मातापितरांना भेटण्यासाठीं ते सहकुटुंब निघाले व त्यांच्याबरोबर
सिधोपंत व त्यांचें कुटुंब हेही निघाले. आपल्याकडचा जुना शास्त्रार्थ असा
आहे कीं मुलीच्या घरीं तिला पुत्र होण्यापूर्वी तिच्या आर्हखापाकडे
अन्नग्रहण करावयाचें नाहीं; म्हणजे तोपर्यंत जवळजवळ तिकडे जावयाचें नाहीं.
पण विडलपताचे लग्न अशा परिस्थितींत झालें कीं त्या वेळी त्याचे मातापितर
तेथें असणे शक्य नव्हतें. तेव्हां '' सूनमुख '' पहाण्याचा सोहळा विहुलपंताच्या
आईवडिलांना अनुभवण्यास सांपडलाच नव्हता सिधोपंत आपल्या लवा-
जम्यानिशीं आपेगांवळा गेले. जावयाला व्ह्माह्माला विहीणीला वगैरे
द्यावयाच्या देणग्याही त्यांनीं बरोबर घेतल्या; व अशा प्रकारें विडळपत
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आयव्ययाचा फारसा विचार ठेवू नये असा प्रकार चालूझाला. माणूस मोठा
सजन; सर्वाचे बरें करावे, परोपकार करावा, ही त्याची मनापासून इच्छा;
पण संसारांत चित्त फारसे कधीं नव्हतेंच तें तिकडे कमी कमी होऊं लागलें
..व पंरभार्थांचा ध्यास अधिकाधिक लागला. त्याची तरुण पत्नी त्याच्या
मनाप्रमाणे वागे पण हें संसारांतून उडून चालले पतीचे अंतःकरण उलट
खेचून आणण्याचे सामर्थ्य तिच्यांत नव्हतें. तिने सर्व हकीकत आळंदीस
आपल्या वडिलांना कळविली. तेव्हां सिधोपंत जामाताच्या समाचाराला
आपेगांवीं आळे. तेथें कांहीं दिवस राहुन त्यांनीं सर्व प्रकार पाहिला व
आपेगांवचें खटले गुंडाळून आतां उभयतांनी आळंदीस चलावें व आपल्या
वृद्धापकाळीं आपणांजवळ रहावे अशी विनंति विडलपताना केली. आहे वडील
वारल्यानंतर आपेगांवचा ओढा त्यांना उरला नव्हताच; शिवाय आळंदी हें
क्षेत्र, क्षेत्रांच्या रस्यावर, पंढरपूरच जवळ, परमार्थाच्या हमरस्त्यावरील
ठिकाण हाही विचार त्यांच्या मनांत आला नसेल असें नाहीं: कसंही असो,
श्वशुराबरोबर ते जावयास निघाले व पुढें कांही वर्षे ज्यांनीं आळंदीस घालविली
आणि अशा प्रकारे आतां त्यांचा आणि आपेगांवचा संबंध तुटला तो कायम
तुटला. आळंदीस आल्यावर विडलपंताचा परमार्थाचा नाद कमी न होता उलट
वाढत चालला. पंढरपूरच्या वाऱ्या ते करीत, त्यामुळें संसारांत चित्त रममाण
होण्याला साहाय्य होण्याचे कारण नव्हतें. तशांतही त्यांना अद्यापपावेतो संततीचा
लाभ झाला नव्हता. मातापितर नातवंडांचें दर्शन होण्यापूर्वीच परलोकास
गेले होते. सासुसासरेही वार्धक्याच्या मार्गात लागलेले. खाण्यापिण्याची ददात
नव्हती त्यामुळें उद्योग करण्यावाबद ओच नव्हती. विहुलपंतांच्या अंतःकरणांत
लहानपणापासून परमार्थाची ज्योत तेवत होती; आतां तो चांगली प्रज्वलित
झाली व संसारांत मोक्ष नाहीं, संन्यास घेतल्याशिवाय जन्समरणापासून
सुटका नाहीं असे विचार त्यांच्या मनांत अधिक प्रबळतेनें घोळू लागले.
.कर्म आणि संन्यास यांचा योग्य अर्थ सांगून अखिल महाराष्ट्रीयांना पिढ्यान-
पिठ्या परात्पर गुरु होण्याची श्रेष्ठतम पदवी ज्याच्या पुत्राला लाभली त्याची
ही या वेळची अशी स्थिति पाहून या वेळीं तो मुलगा ज्ञानदेव असता तर
.काय बहार झाडी असती असा काळक्रमाला विरोध करणारा विचार मनांत
आल्यावांचून रहात नाहीं. विडळपतानीं हळूहळू आपलें मनोगत पत्नीला
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कळविण्यास सुरवात केली. पत्नीच्या अनुमुत्रीशिव्रायु सन्यास घेतां येत नाहीं
असें शास्त्र आहे तेव्हां ती अनुमति मिळविण्याच्या उद्योगाला ते लागले.
तारुण्याच्या ऐन उमेदींत पति संन्यास घ्यावयास ज्यिालेला पाहून त्या

बिचारीची स्थिति मोठी चमत्कारिक झालो. पुत्र झाल्याशिवाय, पितूकण '
फेडळ्याशिवाय संन्यास घेऊं नये असें तिनें नखतर्स्तिंक सुचविलें. तिचें म्हणणे.
खरें होतें, शास्त्राला धरून होते, ज्याचा न्यायीपणा नाकोरणे विडलपंताला
शक्य नव्हतें. पण त्यानें आपलें म्हणणें सोडले नाहीं; आपल्या मोक्षप्राप्तीत आड.
न येण्याबद्दल पत्नीला त्यानें परोपरीने विनविलें; ती विरी माणूसच होती;
या रोजरोज चाललेल्या विनवण्यांना, दंडेलीला, परमार्थाच्या लांब लांब
वर्णनाला एक दिवस ती कंटाळली; ती '' आर्यखो '' होती तरी पण एक दिवस
नवऱ्यावर रागावली. '' संन्यास घेण्याचा येवढा हट्ट आहे, माझें कांहींही
बोल मनावर घेत नाहीं, तर घ्या एकदा संन्यास '' म्हणून एक दिवस
रागाने, निराशेने ती पतीला बोलली. आणि विडलपंत-त्याचा पोरकटपणा ज्या
गंभीरपणाच्या आणि वैराग्याच्या आवरणांत पुरोपूर भरला होता असें म्हणणें
प्रास आहे-त्या शब्दांना अनुमति समजून घरांतून, बायकोला टाकून,बाहेर पडला.

गृहस्थाश्रम ही एक महत्वाची जबाबदारी आहे व ती परि पाडणें-जांगावर.
घेतल्यावर पार पाडणे-? आपलें कर्सव्य आहे, हा आपला धर्म आहे ही जाणीव
पुष्कळ हिंदु पुरुषांना होत नाहीं. '' स्वधर्म निप्पेनं श्रेय:'' हें भगवद्गीतेतील
वाक्य या धर्माला लागू पडते याचा त्यांना पुष्कळ वेळां विसर पडतो
विडलपंत संन्यास घेण्यासाठी घरांतून बाहेर पडले तेव्हां तिशीच्या आत:
बाहेर होते. आपल्या तरुण पत्नीला केवड्या दुःखात आपण लोटत आह
याचा त्यांनीं विचारही केला नाहीं. स्वतःच्या परमार्थापुढें प्रत्यक्ष आपणांवर.
सर्वस्वी अवलंबून असलेल्या अबलेला आपण जाणून बुजून संकटांत ढच्चन
देत आहो हैं त्यांना समजही नाही. परमार्थाला समाजांत मान होता
आणि अशा परमार्थाच्या नावाखाली घर सोडून जाणाऱ्या पुरुषाला समाजांत
प्रतिष्ठा मिळे त्यामुळे आपल्या हातून मोठा अन्याय होत आहे याचे भान
त्याला राहिले नसावे. आळंदीहून असून त्यांनीं काशीचा रस्ता धरला. काशीला
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जाऊन राहावें ही समस्त हिंदूंची मोठी इच्छा असते. तिचाही अधिक परिणाम
दुर्दैवी रुक्मिणीबाईच्या या पतिदेवावर झाला. काशींत जाऊन तेथील
एका प्रख्यात संन्यासाकडे ते गेले. संन्यास घेणे हा बतबंध, विवाह
यांच्यासारखाच एक महत्वाचा विधि किंवा संस्कार आहे. कुाश्रााऊरईला श्रोपादयति
नांवाचे संन्यासी रहात त्यांच्याकडे विडलपत गेले व आपणांस आश्रम म्हणजे
चतुर्थाश्रम देऊन अनुग्रह करावा अशी ज्यांना त्यांनीं विनंति केली.
श्रीपादयतींनीं सर्व हकीकत विचारली. बायकामुले आहेत कां, संसाराची.
जबाबदारी आहे कां, येवढ्या तरुणा वयांत इतकी विदक्ति उत्पन्न होण्याची कारणे
काय या सर्व गोष्टींची त्यांनीं चौकशी केली. त्या चमत्काराच्या कष्टात, खुशांत
पांडुरंगाले येऊन साक्षात्कार द्यावा अशा कालात, श्रोपादयतींना या सर्व गोष्टी
अंतज्ञ।र्नाने कळल्या नाहींत हें नवल असे भाविकांना वाटेल. पण याचा अर्थ

इतकाच कीं ते-श्रीपादयति-माणूस होते, देव नव्हते. आणि त्यांच्याकडे अनुग्रह
मागावयास गेलेला विडलपंतही माणूसच होता. परमार्थाची अतीव लालसा.
उत्पन्न होऊन तो साध्य होण्यासाठी कधींही व्यवहारानें न वागणारा विडलपंत.
या प्रसंगीं, ज्याच्याकडून तो मोक्ष मिळविणार होता त्या गुरुजवळ, खोटे बोलाआपल्याला कोणी नाहीं म्हणून त्यानें सांगितलें; व त्याच्या बोलण्यावर
विश्वास ठेवून श्रीपादयतींनीं त्यांस संन्यास दिला. वितुलपंत लबाड नव्हता;
पण संन्याशाचे त्वाला वेड लागलें होतें; किंवा सौम्य शब्द पाहिजे असल्यास
'त्वींला नाद लागला होता असें म्हणा. समाजांत कांहीं कांहीं नादांना म्हणजे
वेडांना किंवा खुळांना प्रतिष्ठितपणा येत असतो, परमार्थाच्या नादाला असा
प्रतिष्ठितपणा आपल्या समाजांत आहे. त्यामुळें कधीं कधीं ही खरोखर.
परमार्थाची विचारपूर्वक उत्पन्न झालेली तीव्र इच्छा आहे कां हा नाद ओह.
याचा पत्ता लागत नाहीं. विहलपंतांच्या बोलण्यावरून आणि त्याने सांगि-
तलेल्या खोज्या माहितीवरून हा संन्यास घेण्याला योग्य आहे असें श्रीपाद-
यतींना वाटलें व त्याप्रमाणें त्यांनी विहुलपंतांना दीक्षा दिली. ही बातमी
कांहीं दिवसांनीं आळंदीला येऊन पोहचली व बिचाऱ्या रुक्मिणीबाईवर
बाधात व्हावा तसें झालें. तिचे मातापितर अगदीं वृद्ध झालेले; जवळचे
दुसरें कोणी नाहीं; बरोबरचा पति जिवंत असून तिला नाहींसा झालेला. तेव्हां
ती बिचारी काय करणार? हिंदु स्त्रियांच्या परंपरेला अनुसरून देवदेवतार्चनांत
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-. - ०. ..... -,ची काळ घालवू लागली. आपल्याला जिवंतपणी खूष आला असें तिला वाटलें
असल्यास नवल नाहीं. तिच्या पोटीं येणारी मुले '' जीवमुक्ती ''चा महामंत्र
मराठी बोलाने जगांत प्रख्यात करतील हें त्यावेळीं तिला कसे कळणार ४

जें जें होईल तें तें सोसावे एवढे भलीला माहीत होतें. कदाचित् तिच्या
अंतःकरणांतील अंतर्भागांत आशेचा अंधुक दिवा तेवत होता पण तो तिलाही
ठाऊक नव्हता

५ कर्मधर्मसंयोग असा आला कीं ज्या श्रीपादयतींनीं चतुर्थाश्रमाची दीक्षा
विडलपताना दिली तेच दक्षिण प्रांतांतील बाबू.करण्यासाठीं काशीहून निघाले
व फिरत फिरत आळंदी येथें आले. तेथें एके दिवशीं सकाळीं रुक्मिणीबाई
पिंपळाला प्रदक्षिणा घालीत होती व त्या आटोपल्यावर तिला हा यति दिसला
तेबजबहुाांना२२.७५८ त्यालानुमस्क्ररु-केला ९असा८ २. : ५८. -ष्य८: ७२त्या तशा दुःखदायी स्थितींतहो हसू आलें. आपल्या पतीने आपणांला०: हहैतेूतं-े:ईहें हे

२८२हास:२८.८२८गैर
केळी. हा आज्ञा५७२९८२.कले आशा

सळा की तो कायमचा
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झाला असें शास्त्र आहे; ज्योत बिलकुल आझनमांतर करतां येत नाहीं असा तो
आश्रम आहे. त्यामुळें ही आज्ञा विडलपंताने मान्य केल्यावरसुद्धा पुढे काय -

होणार हा प्रश्न होताच व विडलपंतांला मुले झाल्यावर पुढें तो उपस्थित
'झालाच-पण मनुष्याच्या परस्पर कल्याणाला शास्त्र जर आडवें येत असेल तर
तें टाकावे असा सुधारकी विचार श्रीपादयतींचा होता असें स्पष्ट दिसतेंर ज्या
शास्त्राधोर संन्याशाला आश्रम सोडता येत नाहीं त्याच शाKg।धारे गुरूची आज्ञा

पाळलीच पाहिजे असा नियम आहे. श्रीपादयतींना निराधार रुक्मिणीबाईची
ती करुणामूर्ति दिसत होती; तिच्या उध्वस्त झालेल्या संसाराचे चित्र त्यांच्या
डोळ्यांपुढें उभे राहिलें; विडलपताने खोटे सांगून आपल्याकडून संन्यास घेतला
व रुक्किणीबाईला निराधार करण्याच्या पातकांत आपणांना त्याने सदिच्छेनें
कां होईना पण वाटेकरी केले ही गोष्ट त्यांनीं लक्षांत घेतली व परत

??जाऊन संसार कर म्हणून त्यांनीं शिष्याला आज्ञा केली व आपली आज्ञा
म्हणजे वेदवाक्य आहे असें त्यास बजावळें आणि फजीत झालेल्या विहुलपंतांना
ती आज्ञा मान्य करणें भाग पाडलें. प्रत्यक्ष गुरूनें बोळ्यांत अंजन घातले
त्यामुळें त्याचें कांहीं चालेना. श्रीपादयतीनीं या वळी असामान्य गोष्ट केली;
पण परिरिस्थतिही असामान्य होती. असामान्य परिस्थितींत केव्हा केव्हा
सामान्य नियमांचे उल्लंघन करा लागतें; त्याचा अर्थ सामान्य परिस्थितींतही ते
नियम मोडावेत किंवा ते नसावेत असा होत नाहीं. पण नीतिशाखाचा हा
सूक्ष्म धागा दोन्ही बाजूच्या आत्यंतिक अभिमान्यांना दिसणे शक्य नसतें;
त्यामुळे समाजांत चांगल्या माणसांचा छळ होतो व वाईट माणसांना चांगले
म्हणण्याचा अट्टाहासही कोणी करतात. पण श्रोपादयतींना नीतिशास्त्र उत्तम
अवगत होते त्यामुळें .त्यांनीं ही अशा प्रकारची आज्ञा केली.

गुरूच्या निर्वाणीच्या आज्ञेमुळे विडलपंतांना काशीवास सोडावा लागला
व ते आळंदीला परत आले व त्यांनीं संसाराला सुरवात केली. त्यांच्या
अगण्याचा सर्वांना चमत्कार वाटला व समाजाच्या दृष्ट्या त्यांनीं संन्यास
सोडला हैं बरोबर झाले नाहीं. पण गुरूचे सांगणे बिहुलपंतांना पूर्णपणे पटले
होतें यांत शंका नाहीं. तें पटल्यावर समाज काय म्हणेल याची त्यांनीं पर्वा

केली नाहीं. गृहस्थाश्रमांतून मध्येंच पळून जाण्यांत आपल्या पत्नीच्या
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स्थितीचा आपण विचार केल्रप्नाहीं हें - त्यांच्या लक्ष्यांत आलें. आतां या
ठिफणी विकुलपंत हे काशीहून आळंदीला परत आबअसें म्हटले आहे.

किनी असें म्हटलें आहे कीं श्रीपादयति, रुक्मिणीबाई व तिचे वृद्ध

आईबाप यांना घेऊन, काशीला परत गेले व तेथें पतिपत्नीची भेट होऊन
विडलपंतांचा संन्यास सुटला. कझेंही असो. ते परत गृहस्थाश्रमांत आलें
येवढी गोष्ट स्वरी. आळंदीला परत आल्यावर लोकरच लोकनिदेचा मारा सुरू
झाला व गावच्या लोकांनीं संन्यासी पुनः गृहस्थ होऊ शकत नाही या
शास्त्राधारावर या नवराबायकोंना बहिष्कृत केलें. त्या वेळची रूढि व समस्त
पाहता असें त्यांनीं केलें याबद्दल त्यांना दोष देतां येत नाहीं. पण लोकानी
बहिष्कृत केल्यावर गुरूची आज्ञा पाळण्याच्या कामांत विडलपंतांनी कसूर
केजी नाहीं याबद्दल त्यांची प्रशंसा करावी तितकी थोडी आहे.. सगळे जग
जरी आपल्यावर उलटले तरी जो गोष्ट आपणांला सत्य व त्याचे म्हणून
पटलेली आहे तिचा त्याग करावयाचा नाहीं हा उत्तमांचा बाणा विहुलपंतांनीं
दाखविला व त्यामुळें '' जगहुरूचा गुरु ( पिता) '' होण्याची त्यांनीं आपली
पात्रता सिद्ध करून दिली यांत शंका नाहीं)विहुलपंत कांहीं संन्यास झेपेना
म्हणून गृहस्थाश्रमांत परत आले नव्हते. संन्यास ग्रहण करण्यांत फार्प्रप्रमातील
पत्नीच्या बाबतींत आपलें कर्तव्य चुकले याबद्दल त्यांची खातरी पटली
.म्हणून ते गुरूच्या आज्ञेप्रमाणे संसारांत पुनः पडलें. पत्नीसंबंधीं झालेला
अन्याय दूर करण्यासाठी त्यानीं अवघ्या जगाची परवा केली नाहीं त लोकांची
निंदा सहन केली पण पत्नीचा त्याग केला नाहीं. शाहुडोड्यांच्या बाजूला
होतें; माणुसकी विडलपताच्या बाजूला होती. जरी शास्त्र इ सामान्यांने
माणुसकीच्या संरक्षणासाठी तयार होत असते तरी अशा कांहीं कलित्यात
निर्माण होतात कीं त्यांत शास्त्र आणि माणुसकी यांच्यांत विरोध येतो
अशा वेळीं शास्त्राचा त्याग करून माणुसकीची कीस धरावी लागते. आण्याशिव छत्रपीत संभाजीसहित परत येतांना मधुरेजा उतरले व तेथें क६न
आपल्या मुलाला एका ब्राह्मणाच्या येथें ठेविले. त्या वाखणाच्या घरावर
मुसलमानांची तपासणी आली असतां त्या ब्राह्मणाने तो मुलगा आपल्या
नात्यातला असल्याचें सांगितले व तैं सिद्ध करण्यासाठीं त्याला आफल्याजवळ
जेवावयास घेतला. या वेळीं शास्त्र असो रूवि असो त्या वेळीं समाजांत जे



प्रारंभ

-चालत होतें त्याचा भंग झाला. पण तो भंग करण्याला तो ब्राह्मण कचरला
नाहीं. त्याला शाखाशास्त्रनिर्णय शाखी लोकांपेक्षांही अधिक चांगला माहीत
होता. त्याचप्रमाणे, श्रीपादयतींनी केलेला निर्णय त्या विशिष्ट परिस्थितींत
'न्यायाचा होता आणि हें पटल्यामुळे विडलपंतांनीं तो सक्रिय मान्य केला
.यांत त्यांचें थोर धारिष्ट प्रतीत होतें. ?ं-०ाईच्या सामान्य लोकांनीं विडलपंत
.व त्याची निरपराधी पत्नी यांना वाळीत डाकच्छेत. सुखाची गोष्ट येवढीच
'होती कीं सासऱ्याच्या सुरववस्तुपणासुळेयाबव्हिकृतदापत्याला खाण्यापिण्याची,
वस्त्रप्रावर्णाची ददात पडली नाहीं. लोकनिंदेला न जुमानता वृद्ध सिधोपंतांनें
लेकीला व जावयाला सांभाळ आणि अशा प्रकारे महाराष्ट्राच्या भाग्योदयाला
त्यानें मोठे साहाय्य केलें यांत शंका नाहीं.

६ असें सांगतात कीं बिडलपंत संसारांत पुनः प्रविष्ट झाल्यानंतर त्यांनीं
बारा वर्षे आळंदींत काळक्रमणा केळी व इतक्या दिवसांनीं त्यांच्या पत्नीला
घुन्नप्रासि झाली. साधारणपणे शके १३१९० म्हणजे हसवी सन १२०६० या
सालीं रुक्मिणीबाईच्या पहिल्या अपत्याचा जन्म झाला. त्याचें नांव निवृत्तिनाथ
असें ठेविले. पुढें तीन वर्षांनीं म्हणजे शके ११९४ ( इ. स. १२.१) यो
.सालीं ज्ञानदेवांचा जन्म झाला. त्यानंतर शके ११९६ ( इ. स. १२७४)
सालीं सोपानदेव व शके ११९९ ( इ. स. १२७७) सालीं मुक्ताबाई यांचा
अनुक्रमे जन्म झाला. आतां या सालांसंबंधींही तज्ज्ञांत निश्चित मत आहे
असें दिसत नाही. वरील वर्षाचा उल्लेख कित्येक वर्षांपूर्वी रा. रा. बळवंत
खंडूजी पारख यांनीं लिहिलेल्या '' श्री ज्ञानेश्वर महाराजांचे चरित्र '' या
.छोटेखानी ग्रंथांत आहे. या ग्रंथांत चिकित्सक दृष्टि फारशी दाखविलेली नाहीं;
तथापि तें सुंदर भाषेत लिहिलेले असून त्यांत भाविकपणा पूर्ण भरलेला
आहे. रा. रा. य. रा. पांगारकर या विख्यात सतंभक्तांनीं लिहिलेल्या '' मराठी
.वाक्तयाचा इतिहास, खंड पाहिला या विस्तत ग्रंथांत हीच वर्षे पुढीलप्रमाणे
दिलेली आहेत

निवृत्तिनाथांचा जन्म-श्रीमुखनाम संवत्सर माघ वद्य १ शके ११९५
( इ. स. १२७३)

ज्ञानदेवांचा जन्म-बुवानाम संवत्सर श्रावण कृष्ण ८ ( जन्माष्टमी)
शके ११९७ ( ह. स. १२७५)
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सोपानदेवांचा जन्म-ईश्वरनाम संवत्सर कार्तिक शुद्ध १५ शके ११९९
( इ. स. १२७७)

मुक्ताबाईचा जन्म-प्रमाथिनाम संवत्सर आश्विन शुद्ध १ शके १२० पू

( इ. स. १२७९)
या सर्व तिथींच्यासंबंधीं निश्चित घुराव्यापेक्षां अनुमानावर अधिक भर

आहे हें उघड आहे. एका तिथीसंबधीं निश्चित माहिती आहे असें समजण्यास
हरकत नसावी. ती तिथि म्हणजे ज्ञानेश्वरी या ग्रंथाच्या रचनेची समासि. ही
समासि देखील कोणत्या वर्षा झाली याचा उल्लेख ग्रंथाच्या शेवटीं पुढीलप्रमाणें
'' शके बाराशे बारोत्तरे । ते टीका केली ज्ञानेश्वरे । सचिदानंद बावा आदरें
लेखक जाहला '' ।। अ. १८-१८१० या ओवीत आहे. ज्ञानेश्वरींत अथपासून
इतिपर्यंत ( म्हणजे ही शेवटची ओवी सोडून) ग्रंथकर्त्यानें स्वतःचा उल्लेख'

'' ज्ञानदेव '' या नांवानें केला आहे; '' ज्ञानेश्वर '' हें नांव फक्त याच ओवीत
आढळते. ज्ञानदेव ज्ञानेश्वर हे दोन होते कीं काय या वादालाही कारणीभूत
असणाऱ्या गोष्टींत ही शेवटची ओवी आहे. शिवाय, यांत उल्लेखिलेल्या
सखिदानंद वावा याचीही हकीकत चमरकारपूर्ण अशी आहे. तेव्हां ही शेवटची
ओवी ज्ञानदेवांची कां सचिदानंदबावांची कां एकनाथाची कां आणखी कोणाची.
यासंबंधी निश्चितता वाटत नाहीं. शिवाय येवढा ग्रंथ पूर्ण झाला त्याचें
रचनासमासीचें वर्ष दिले, पण तिथि कां दिली नाहीं? असे अनेक प्रश्न उभे
राहतात. तूर्त त्यांत न शिरत आपण शके १२१२ हा ज्ञानेश्वरी समासीचा
काळ समजू; निदान प्रत्यक्ष कागदपत्रांत कित्येक शतकें चालत असलेच
एवढाच पुरावा उपलब्ध आहे. शके १२१२ म्हणजे इ. स. १२९.. आतां जर
ज्ञानदेवांचा जन्म शके ११९७ या वर्षी झाला तर ज्ञानेश्वरी समासिकाली
त्यांचें वय १५ वर्षांचे असणार. ग्रंथाची रचना वर्षभर चालली शेख अ-ससमजले तर वयाच्या १४ व्या वर्षी ग्रंथरचनेला सुरवात झाली असे म्हटलें
पाहिजे. या वेळीं निवृत्तिनाथ सोळा वर्षाचे; सोपानदेव बारा वर्षांचे आणि
मुक्ताबाई दहा वर्षाची असे दिसते. ज्ञानेश्वरी ग्रंथसमासीनतर दहा वर्षांनीं
म्हणजे वयाच्या एकविसाव्या वर्षी ज्ञानदेवांनीं समाधि घेतली ( कार्तिक
वद्य १३ शके १२१८ म्हणजे इ. स. १२९६) ग्रंथांतील विवेचनावरून.
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ज्ञानेश्वरी चौदा वर्षांच्या मुलानें लिहिली असें वाटत नाहीं. तं अबू.जुईकडे
असल्यावर कोणताही चमत्कार पटेल, पण कित्येक प्रसंग भेटक्कर्णी तेथे-
श्रद्धावंतांची श्रद्धाही लटपटते. तसाच प्रकार या ज्ञानदेवकालीन तुर्याचा
ऽआहे. यासंबंधी अधिक चर्चा होणे जरूर आहे. त्या चर्चेचा परिणाम नि'प्रमाण उपलब्ध करण्यांत होणार नाहीं हें वाचकांनी प्रथमच लक्षांत ठेवावे. पण
चर्चेमुळें कित्येक गोष्टी अधिक स्पष्ट होण्याचा संभव आहे. असो. याप्रमाणे
विडलपंत परत संसारांत पडल्यावर त्यांना चार अपत्ये झाली.

या अपत्यांची नावेही कुतूहल उत्यन्न करणारी आहेत. पंढरपूरच्या एका-
दशीच्या यात्रेत या चार नांवांचा जयघोष पांडुरंगाच्या नांवाच्या जयघोषाइतकाच
सर्व लोक प्रेमानें करतात. '' निवृत्ति ज्ञानदेव सोपान मुक्ताबाई २नामदेव तुकाराम ', ही आरोळी महाराष्ट्राच्या वाङ्मयाचा, महाराष्ट्रधर्माचार
महाराष्ट्रपरंपरेचा, शिवछत्रपतींच्या कालापर्यंतचा इतिहास एका ओळींत,.'
एका मंत्रांत, सांगते. वडिलांचे नांव विडलपंत, आईचे नांव रुक्यिणी, मुलांची.
नावें अशीं पुरोपूर काव्यमय! हा काय चमत्कार आहे! प्रथम निवृत्ति, मग
ज्ञान, आणि या सोपानानें मुक्तीची प्रासि अशी यावर हरिदाशी कोटीही
बसलेलो आहे. कसेंही असो, ही नांवे मराठी भाषा बोलणाऱ्यांनीं जिव्हाग्री
धारण करून मस्तकानें वंदिलेलीं आहेत. या नांवांत महाराष्ट्राचें भाग्य
मूर्तिमंत सांचलेलें आहे. या नांवांत मराठी वाङ्मयाच्या थोरवीचा, सौदर्याचा,
विचारशक्तीचा, बोधसमिर्र्थ्यीचा पूर्णावतार दृश्यमान होतो. आणि ज्या माता-
पितरांच्या पोटीं ही चार मुले जन्माला आलों ज्यांचा वृत्तांत, त्यांतील
असामान्यपणा, त्या विहुलपंताची परमार्थलालसा आणि त्याचे धारिष्ट,
त्या सुविभीणीवाईची श्रद्धा आणि अपूर्व सहनशक्ति, या सर्वाचा विचार
केला म्हणजे आश्चर्य वाटतें! निदान या भावंडांच्या असामान्यतेचा,
अलौकिकतेचा प्रारंभ त्यांच्या मातापितरांपासून झाला होता असें वाटल्यावांचून.
रहात नाही. आणि अभंग लिहिणारा ज्ञानदेव व ज्ञानेश्वरी लिहिणारा ज्ञानदेव

हे एकच का दोन भिन्न भिन्न व्यक्ति या वादाची चर्चा करतांनासुद्धां '' बाप
रसुमादेवीवर ', हा चरण वरचेवर मनांत येऊन शांत रसाच्या आविष्कारानं
शृंगार रसावर मात करणाऱ्या कविराजराजेश्वरानेंच आपल्या मातापितरांचा।
हा उल्लेख अत्यंत प्रेमळपणानें केला असला पाहिजे असें वाटूं लागतें. करण.

३
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मुलांनी ज्यांना केवळ देवतास्वरूप मानावे, ज्यांच्यातीर्थरूपत्वाबद्दल कसलीही
शंका त्यांच्या मनांत कधींही येऊ नये असेच मातापितर या चार अपत्यांना
लाभले होते यांत शंका नाहीं.

कालनिर्णय कांहींही ठरो-इतिहासाच्या यथास्थित ज्ञानासाठी त्याचें महत्त्व

अतिशय आहे-हीं चार भावंडे जन्माला आली याबद्दल वाद नाहीं किंवा
मतभेद नाहीं. क्षेक्सपीयर होता किंवा नाहीं आणि त्याच्या नांवावर प्रसिद्ध

असलेलीं नाटके त्याचीं, कां दोहो पक्षांकडून लांच खाणारा पण अतिबुद्धिमान्
व महालानी न्यायाधीश लॉर्ड बेकन याने तीं लिहिलीं हा वाद जसा विलायतेत
गाजतो आहे तशा वादाच्या तडाक्यांत तरी ज्ञानदेव नाहींत हेंच आपण भाग्य
समजावे. बरोबर कोणत्या सालीं पै होते याचा पृष्टिखही-जरी लागत नाहीं
मुळीडेहरे याबद्दल शंका नाहीं. या मुलांच्या जन्मामुळे अर्थात् विहुलपेतौच्या
संसारांत नवीनच गोष्ट ठेवला झाल्या. त्यांचा सबंध या भावंडाच्या चरित्राशी
प्रत्यक्ष आहे. नवीन सुधारणा अंगिकारिली कीं तिच्या बाबतींत कसाला
लागण्याचा खरा प्रसंग सुलेबाळें झाली म्हणजेच येतो विडलपताचा समाजाने
छळ केला; ज्याची त्यानें परवा केलो नाहीं. पण घरीं मुले नांदू लागल्यावर
छळाबद्दल त्याला बेपरवा राहणे शक्य नव्हतें. आणि तोच प्रसंग ओष्ट्य२.( रुक्मिणीबाई यांच्यावर आला. व



भाग तिसरा

चार मुले विरुद्ध जग
तिन्ही देव जैसे परब्रह्मींचे ठसे । जगी सूर्य जैसे प्रकटले ।।

धन्य तो निवृत्ति धन्य तो सोपान । धन्य तो निधान ज्ञानदेव ।।

उपजतां ज्ञानी हें वर्म जाणोनी । आले लोटांगणीं चांगदेव ।।

प्रत्यक्ष पैठणी भटीं केला वाद । रेड्यामुखीं वेद बोलविले ।।

झोकताच्या सोडोनिया गाठी । केलीसे मराठी गीतादेवी ।।

.नामा म्हणे सर्व सुकृत लाहिजे । एक वेळ जाइजे अलंकापुरा ।।

नामदेव
शंकर निवृत्ति हरि तूं ज्ञानेश, ब्रह्मदेव सोपान ।

.विद्या मुक्ता, तुमच्या कीर्तिसुधेचें सदा असो पान ।।

मोरोपंत
विहुलपंतांच्या चार मुलांच्या जन्माचा कालनिश्चय करणें ही गोष्ट मागील

भागांत सांगितल्याप्रमाणे कठीण असलो तरी जो पुरावा उपलव्ध आहे
त्यावरून ती ठरलेली आहे तशी ग्राह्य धरून पुढें जाणें तूर्त श्रेयस्कर आहे.
सुन्य्रासाच। संन्यास करून गृहस्थाश्रमांत पुनश्च प्रविष्ट झाल्यावर बिहुलपंतांना
बारा वर्षांनीं मुळें होण्यास सुरवात झाली व एकामागून एक अशी चार मुले
त्यांना सहा वर्षाच्या अवधीत झालीं. विडलपंत व त्यांचे कुटूंब हे सर्व या
.कालांत बहिष्कृतच होते; केवळ सासन्याने दिलेल्या सुखवस्तूपणामुळे
ज्यांच्यावर उपासमारीची किंवा तशीच बिकट अशी कांहीं आपत्ति आली
नाहीं. हिंदु समाजांत बहिष्कार ही गोष्ट किती खडतर होती याची कल्पना
१९४० सालच्या पुण्यांत किंवा मुंबईत राहणाऱ्या कोणालाही येण्याचा संभव
.नाहीं. यापूर्वी पन्नास साठ वर्षावर नजर फेकली तरीसुद्धा तेव्हां बहिष्कार फार
करडा होता. पुण्यांत गाजलेल्या चहाग्रामण्यप्रकरणांत महादेव गोविंद
रानडे यांच्यासारख्या गृहस्थाने प्रायश्चित्त घेतलें व बाळ गंगाधर टिळकां-
सारख्यांनी शास्त्रार्थाचे भारे उभे करून आपण काहींही अशाश्च आचरण केलें
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??????????????????????????????नाहीं हें सिद्ध करण्याचा प्रयत्न केला; या गोष्टींत त्या त्या व्यक्तींच्या भार्थी
दुर्बळपणा देण्याचा प्रयत्न जरी योग्य ठरला तरी अशा व्यक्तीसुद्धां
बहिष्काराला भीत होत्या ही गोष्ट सिद्ध रहातेच. १८९० सालानंतरची जर ही
स्थिति तर त्याच्या पूर्वी सहाशे वर्षें हिंदु समाजांत या अस्त्राची प्रखरता किती
असेल याची कल्पना करतां येईल. बहिष्कारांत बारा वर्षे काढल्यानंतर
विडलपंतांना मुळें व्हायींत हा ज्यांच्या व त्यांच्या सुशील पत्नीच्या आयुष्यांतील
एक योगायोग होता; पण त्याचबरोबर बहिष्कार भोगण्याची बारा वर्षे म्हणजे
एक तप तपश्चर्या केल्यावर त्यांना ही फळप्रासि झाली ही गोष्टही आश्चर्यकारक
वाटते. जी असाधारण सुलें ज्यांना झालीं तशी मुळें खरोखर तपश्चर्येशिवाय,.
पुण्याईशिवाय होणें दुर्लभ असें जर जुन्या समजुतीच्या माणसांनी म्हटलें तर
नव्या समजुतीच्या माणसांनाही तें मान्य करावे लागेल. कुमारसंभव काव्यांत
शंकराचा पार्वतीशी विवाह जमविताना ससर्षि हिमाचल पर्वतराजाळा सांगतात-
'' हा शिव विश्वगुरू आहे. याचा सासरा होऊन विश्वगुरुचा गुरु होण्याचा
मान तूंमिळव. '' त्याचप्रमाणें मराठी भाषा बोलणाऱ्यांचे आज सहाशे वर्षें
खरोखर '' जगदुरु '' झालेले ज्ञानदेव यांच्या पितृत्वामुळे '' विश्वगुरोर्गुरु '' ही
पदवी विहुलपंतांना लाभली आहे यांत शंका नाहीं; आणि ही पदवी प्रास
होण्याला लोकच्छल सोसण्याची तपश्चर्या त्यांनींवारा वर्पे केली होती लोकांनी
त्या वेळच्या आपल्या समदन्रुतीप्रमाणे वर्तन केले; बहुतेकजण आपल्या काळच्या
समजुटीपलीकडे जाऊं शस्त्र नाहींत म्हणून त्यांनीं केलेला छळ प्रसन्न

अंतःकरणाने सोसणे हेंच खऱ्या सुधारकीचे लक्षण आहे
महिपतीच्या भक्तविजयांत आणि निरंजनमाधवाच्द्य जानेश्वरविजयांत

विहुळपंताच्या बहिष्कृत जीवनाचा वृत्तांत वराच काव्यमय प्रकाराने वर्णन
केलेला आहे. नामदेवाचे अभंगचरणः-

द्विजीं वाळियेले जगी सांडियेले । शेखी उपेक्षिले आसवगी
आणि महिपतीची ओवी:-

द्विजीं घातले वाळित । आसवर्गी सांडिले त्वरित ।।

हे एकच अर्थ प्रतीत करतात. वैराग्याच्या पहिल्या उमाळ्यांत विडलपंतानें
आपल्यावर असलेली पत्नीची जबाबदारी विसरून असत्याचरण केलें व प्रत्यक्ष
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आपल्या गुरुजवळ खोटी गोष्ट सांगितली; गुरूला खरी गोष्ट कळतांच त्यानें
बिडलपताला गृहस्थाश्रमांत परत धाडले व ही गोष्ट लौकिक समजुतीविरुद्ध
असतांनासुद्धां विडलपतानें गुरूची आज्ञा म्हणून सर्वथा पाळली. वैराग्यसुद्धां
विचारळक पाहिजे ही गोष्ट त्याला प्रत्यक्ष अनुभचानें समजली. साडेसहाशे
चर्षापूर्वीच्या महाराष्ट्रांत विडलपताला बहिष्कृत झाल्यामुळे पुष्कळ त्रास सोसावा
लागला असेल यांत शंका नाहीं. पण भजनपूजनांत वेळ घालविण्याची त्याला
.संवय असल्यामुळें त्यानें लोकनिंदेची परवा न करतां दिवस काढले व त्याच्या

या जीवनांत त्याची पत्नी रुक्मिणोचार्ह इर्ले पूर्ण साहाय्य केलें यांतही शस्त्र

.नाहीं. रज्ञ्रानआुणि वैराग्य, भक्ति आणि विशुद्ध आचरण यांच्या जोरावर या

.जोडप्याने आयुष्य घालविले व मुलांची निगा उत्तम केली.' ज्ञानेश्वरींत ज्या
ज्या ठिकाणीं आईबापांचा विशेषतः आईचा वर्णनसदर्भ येतो त्या वेळीं
ज्ञानदेवांची कोमल भाषा कोवळीकपणाची मूर्तिमंत मूस आहेसे वाटतें आणि या
ओव्या व्हिहिणाऱ्याला अत्यंत प्रेमळ आईचा सहवास होता असें पटल्याशिवाय
वहात नाही. आणि म्हणूनच '' बाप रुखमादेवीवर '' हे शब्द ज्ञानदेवाचेच
आणि ष्यांत त्यांची मातापितरांबद्दल निस्सीम प्रेमभावना सांठविलेली आहे,
असें वाटतें. ही मुळें हळूहळू वाहू लागलो आणि थोरला मुलगा सहा
सात वर्षांचा झाल्यावर अर्थात त्याच्या वतबंधाचा-मुंजीचा विचार विहुलपंत
व रुक्मिणोबाई यांच्या मनांत यावा हें साहजिक होतें.

जन्मना जायते शह; संस्काराद्विज उच्यते ।

ऱ्या शास्त्रवचनाला अनुसरून निवृत्तिनाथाला मुंज झाल्याशिवाय ब्राह्मण

म्हणवून घेतां आलें नसतें. आणि या मुंजीच्या प्रश्नामुळेच बहिष्काराचा
घोर परिणाम विसुलपंताच्या पुढे उभा राहिला. सभ्यांच्या काळांत संस्कार
शब्दाला हास्यास्पदता प्रास झाली आहे व तसें होण्याला सनातनी
म्हणविणारांनीं संस्काराच्या अर्थाचा अनर्थ केला हें एक बलवत्तर कारण आहे.
चण ज्या समाजांत संस्काराला अतिशय महत्त्व होतें तेथें तो करावयास न
मिळणें म्हणजे कोणासही अतीव दुःख होणारच. संन्याशाची मुळें त्यांचें
अस्तित्व मान्य करण्यालाही समाज जेव्हां तयार नव्हता तेव्हां तशा मुलाची
मुंज करण्याठी संमति कोण देणार १ आळंदी गावच्या ब्राह्मणांनीं तर असली
लंब करण्याचे साफ नाकारले यांत नवल नाहीं; आज आळंदीचे सर्व भाग्य
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ज्ञानदेवांच्या कृपेमुळें आहे. वर्षातून लाखो लोक आळंदीला धावतात ते
ज्ञानदेवाच्या समाधीचे दर्शन घेण्यासाठीं; '' आळंदी हा गांव । विश्रांतीचा

-ठाव '' जर झाला असेल तर ती ज्ञानदेवाची पुण्याई. पण त्याच गांवांत
ज्ञानदेव आणि त्यांची भांवडें यांना ब्राह्मण म्हणून कोणीही मान्य केलें नाहीं.
असो. तेव्हां हे आळेलें संकट पार पडावे म्हणून विडलपंत व रुक्मिणीबाई हे.
मुलांना घेऊन पुरश्चरण करण्यासाठीं व्यंबकेश्वराळा गेले. असे सांगतात कीं
सहा महिने त्यांनीं दररोज ब्रह्मगिरीला प्रदक्षिणा घातली. बरोबर मुलेही असत.
या पुरश्चरणामुळे बहिष्कार उठला नाहीं पण निवृत्तिनाथांना आपल्या गुरूची
प्रासि झाली व या भावंडांच्या इतिहासांत ती फार महत्वाची गोष्ट होती.

२ निवृत्तिनाथांना नाथपथाचे गैनीनाथ हे सत्पुरुष गुरु कसे प्रास झाले हे.
आपण पुढे पाहूं. तूर्त ज्याच्या मुंजीच्या प्रश्नांतून उत्पन्न झालेल्या वादाकडे
आपण लक्ष देऊं. व्यंबकेश्वरीं कित्येक महिने पुरश्चरण करून विडलपंत
सडकुडब आळंदीला परत आले. मुले मोठीं होत चाली. व्यंबकेश्वरीं
निवृत्तिनाथ हे गैनीनाथाचे शिष्य होऊन योगमार्गात त्यांचा प्रवेश झाला व?

हळूहळू व्यवहारांतील गोष्टीही त्यांना समजू लागल्या. अगदीं लहान
वयापासून या मुलांना लोकांचा तिरस्कार सहन करावा लागला. बाहेरची
माणसे कोणी जवळ करीनात तेव्हां आईबाप व ही भावंडे यांच्यांतील.
जवळपणा अधिकच वाढला. या चार भावंडांतील एकोपा व परस्पर प्रेम ही
मोठीं लक्यांत ठेवण्यासारखीं आहेत. आपली मुंज कां होत नाहीं हें निवृत्तीला
समजले व तोही हळूहळू वादांत भाग घेऊं लागला असें दिसते. लहान'
वयांतच व्यवहाराची आच लागल्यामुळे या भावंडांच्या भावना व विचारशक्ति
हीं अल्प वयांतच परिणतावस्थेला गेली असावींत असें स्पष्ट दिसतें. आपल्या
मुलांच्या मुंजी होणार नाहींत, आपल्या मुलीचे लग्न होणार नाहीं या विचाराने
बिचारा विदृळपंत व त्याची पत्नी हीं तळमळू लागली व आळंदीच्या
ब्राह्मणांकडे त्यानें प्रायश्चित्ताची याचना केली. वाटेल तें प्रायश्चित्त मी घेण्यास'
तयार आहे पण माझ्या मुलांना शुद्ध होऊद्या, ब्राह्मण होऊद्या अशी त्याची.
प्रार्थना होती. क्या रूडीने जखडलेल्या ब्राह्मणांनीं ती मान्य करणें शक्य
नव्हतें. त्यांनीं विडलपताना सांगितलें कीं, '' तुमच्या वर्तनाला प्रायश्चित्तच:

नाहीं व तुमच्या मुलांचे संस्कार व्हावयाचे नाहींत तुमच्या पुरतें तुम्हांला
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प्रायश्चित्त म्हणजे देहांत प्रायश्चिप्त. '' हा ब्राह्मणांचा कठोर निर्णय विडलपतोनीं
-ल्या ??ऐकला व गुरुच्या आज्ञेने संसाराला सन्मुख झालेलें त्यांचें चित्त पुनः वैराग्याकडे

वड्यें. आपण जिवंत आहोंत तोपर्यंत आपल्या मुलांवरचा अपवाद नाहीसा होणें

' शक्य नाहीं असेंही त्यांना वाटलें असावें. काहींही असे, ब्राह्मणांनीं सुचविलेल्या
देहांत प्रायश्चित्ताचा मार्ग ग्रहण करण्याचें विडलपंतांर्नी ठरविलें व त्यांचेंच
अनुकरण करण्याचें रुक्मिणीबाईंनीं ठरविले. अनेक तीर्थयात्रा करून भागीरथीचे
दर्शन घेऊन तिच्या तीरावर एक वेळ विडलपंतांनी वास्तव्य केलें होते.
भगीरथीचा गुणच असा आहे कीं तिच्या तीराची गोडी लागलेला माणूस
काशीप्रयागपासून गंगोत्रीपर्यंत केव्हा मजल मारील याचा नियम नाहीं'
ब्राह्मणांनीं बहिष्कृत केलेले आपलें शरीर गंगायमुनांच्या पवित्र संगमांत टाकून
सर्व सांसारिक पातकांतून मुक्त व्हावें असे विडलपतानीं ठरविलें. एवढ्या
आयासानें परत आलेला पति मुलांच्या प्रेमासाठी म्हणून सुद्धा पुनः गमविण्याला
रुक्मिणीवाई तयार नव्हती. र्ज्यदोघांमींहीं प्रयाग क्षेत्रीं जाऊन तेथें पूर्वेवून
आलेली जान्हवी आणि पश्चिमेकडून आलेली यमुना यांचा संगम झालेला
आहे तेथें देह विसर्जन करावयाचें असें निश्चित केलें)निवृत्तीचे वय या वेळीं
दहा अकरा वर्षांचं तर ज्ञानदेवाचे वय आठ नऊ वर्षांचं होते. मुक्ताबाई तर
पांच साडे पांच वर्षाची केवळ बालिका होती. पण रूढि राक्षसीने ग्रासलेल्या
समाजाच्या छळाला कंटाळून या दांपत्याने ब्राह्मणांनी सुचविलेले घोर प्रायश्चित्त

घेण्याचे ठरविलें. आपल्या मधुर बालकांचें प्रेमही त्यांनीं आपल्या निश्चयाला
आडवें येऊ दिलें नाहीं. एका दृष्टीनें हा विडलपंतांचा भित्रेपणा होता असें
म्हणण्याचा मोह कोणाला होईल. पण शिलावस्थेप्रत पोचलेल्या त्या समाजांत
कसलाहीफेरफार करणे निदान विडलपताच्या शक्तीपलीकडचे होतें. त्याचा काळ,
त्याची परिस्थिति, त्याच्या स्वतःच्या धर्मविषयक आणि कर्तग्यविषयक
समजुती या सर्वांचा विचार केला म्हणजे जीविताचे सर्वस्व दान करण्याचा
निश्चय वेड्याबद्दल विहुळपंतांना दोष देतांना, भित्रा म्हणतांना, जरा मन
चाचरते भित्री माणसें देहाला जपतात. देहाची परवा न बाळगणाऱ्यांना भित्रे
म्हणणे शक्य नाले. देहत्याग ही साधी गोष्ट नाहीं, सोपी गोष्ट नाहीं. विहुलपंत
हा निर्धाराचा माणूस होता ही गोष्ट निःसंशय; आपल्या मागे आपल्या मुलांचे-
काय होईल हा विचार त्याच्या मनांत आला नसेल असें कसें म्हणावे ाईई पळ



४० श्री ज्ञानदेव
?????????????????????????????????????????????????????????????
ईश्वरभक्तीत मुरलेली त्याची बुद्धि परमेश्वरावर हवाला ठेवूनच देहांत प्रायश्चित्त

घेण्याला तयार झाली. विहुलपंत आणि रुक्मिणीबाई हे महाराष्ट्रांत रूढीच्या
राक्षसी वृत्तीला बळी पडलेले दांपत्य होय.! त्यांनीं कसलेंही पापाचरण केळे
नव्हतें; फार तर औपचारिक प्रमाद त्यांच्या हासून घडला होता. रामानंद यतींनीं
जो बुद्धीचा प्रगल्भपणा दाखविला तो समाजांतील शास्त्रीपंडितांच्या ठिकाणी.

?? संन्याश्गनें पुनः संसारांत ( कांहीं विशिष्ट परिस्थितींत १ येणे हें
शाखमान्य?सततून-तुर-३रामानंदानें विठ्ठलांना. ४८.करण्यास सांगितळें
नसत्रेम्हुस्कृररतसें करणें सशाचे-असंट्टे.-हिने असं किउरज्युएकेरउंाएइrंँचंएउएइ म्हणणें आहे व
तें निरपवाद असण्याचाही संभव आहे. पण सशास्त्रतेचा वाद जेव्हां जेव्हां
उपस्थित करण्यांत येतो तेव्हां '' शाखाहूडिर्बलीयसी '' या तत्त्वाचा अंमल
होतो आणि विडलपंतांच्या प्रार्थनेचा जो निर्णय आळंदीच्या ब्रह्मवृंदाने

लाविला तो त्याच तत्त्वाला अनुसरून होता हें उघड आहे. विल्पपताचे
जोवन याप्रमाणे शोकपर्यवसायी झालें व त्याची मुळें उघदीं पडली विहुलपंत
च रुक्मिणोबाई हे प्रयागला गेले. मेल्यावर आपल्या अस्थि तेथें त्रिवेणीत
पडाव्यात ही धार्मिक हिंदूची भावना असते. या अस्थि तेथें पोचविण्याचे
अर्थात मृतांच्या वारसांवर किंवा आर्तावर ३० विडलपवानीं हें काम दुसऱ्या
कोणावरही सोंपविलें नाहीं. हिमालयांत बद्रिनाथाला जाऊन ब्रह्मकपालावर
.ज्या प्रमाणें आत्मपिंड दिला म्हणजे मागच्यांनीं श्राद्ध करण्याची आवश्यकता
उरत नाहीं त्याप्रमाणें विडलपंतांनी स्वतःच आपला देह त्रिवेणींत समर्पण
केल्यामुळें त्यांची कोणी क्रिया करण्याचेंही कारण उरले नाहीं बिळांताबरोबरच
त्यांच्या थोर पत्नीनें, ज्ञानदेवाच्या आलें, त्रिवेणींत उडी घातली आणि
पतीच्या पावलावर पाऊल टाकून तो या जगातल्या यातनांतून मुक्त झाली
कोट्यर्वधि जनांच्या अस्थि ग्रस्त करून त्यांचें पाप धुणारी त्रिवेणी या पुण्यशील
दांपत्याच्या शरीरसंपर्गानें पुनीत झाली. असें निःशंकपणे म्हणण्यास
नाहीं. आईबाप असा घोर निश्चय करून जेव्हां आळंदी केभू८९त्यालहान मुलांना काय वाटले हें२२ ठेविलेलें नाही २ म्हणावयास

६.२. २-ल वाडाचा९)
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५.. न०मायबोपं आम्हां त्यागियेलें जेव्हां ।

ऐसें संकट तेव्हां झालें नाही. । ।

४१

निवृत्तिनाथ या वेळीं दहा अकरा वर्षांचा होता व त्याची छाती. त्या वेळीं
.फाटून गेली असेल. कसेही असो, विडलपंत आणि रुक्मिणीबाई याप्रमाणे
साहींशी झाली आणि निवृत्तिनाथावर भावंडांची सर्व जबाबदारी आली.
विहुलपंताचें चरित्र मोठे ढदयद्रावक आहे आणि एखाद्या उत्तम कवीला तो
चांगला विषय आहे. हे दांपत्य जगाच्या छळामुळें गेले पण जगावर त्यांनीं
उपकारच केला. त्यांची अपत्यें हे महाराष्ट्राचे भाग्य झाले. मराठी वाड्ययाचें
यत्नभाडार निर्माण करणारे ज्ञानदेव त्यांनीं आपणाला दिलें. विडलपंत आणि
रुक्मिणीबाई हे जगहुरूचे गुरु होऊन गेले.

३ विडलपंत व त्यांची पत्नी यांनीं प्रयागला जाऊन जीव देण्यापूर्वी
पडलेली महत्वाची गोष्ट म्हणजे निवृत्तिनाथाचा नाथपंथांत समावेश होय.
नाथपथ हा योगमार्गातील प्राविण्याबद्दल विशेष प्रसिद्ध आहे. या पंथाचा
स्थापनकर्ता आदिनाथ म्हणजे श्रीशंकर हा होता असे समजतात. त्याने
महत्वाचे ज्ञान आपली पत्नी पार्वती हिला सांगितलें तें मत्स्थेंद्रनाथाने मोठ्या
.चमत्कारिक प्रकाराने ऐकिलें; तेव्हां ऐतिहासिक कालाच्या दृष्टीने मत्स्थेंद्रनाथ
हा या पंथाच्या आदिगुरूंपैकीं एक असें समजणे विचारात धरून होईल.
.मत्स्वेद्रनाथाचा शिष्य गोरखनाथ; त्याचा शिष्य गैनोनाथ. हा मैनीनाथ
व्यंबकेश्वराच्या डोंगराजवळच्याच एका डोंगरांत तश्चपर्या करीत असे. हा
आपल्या गुरूप्रमाणेच योगमार्गांत निष्णात होता. मत्स्वेंद्रनाथ, गोरखनाथ व
-राजा गोपीचंदाची आई मैनावती इचा गुरु व मस्स्वेंद्रनाथाचा गुरुबंधू
जालंदरनाथ या सर्वाच्या कथा चमत्कारांनीं भरलेल्या आहेत. त्या खऱ्या खोड्या
मानणे हा ज्याच्या त्याच्या भावनेचा प्रश्न आहे. चमत्काराशिवाय नमस्कार
नाहीं म्हणतात आणि म्हणून नमस्कारार्ह माणसांच्या चरित्रांत अलौकिक
.चमत्कार झाले म्हणून सांगण्याचा मोह त्यांच्या अज्ञान भक्तांना व शिष्यांना
होतो ते विशिष्ट चमत्कार झाले नसते तरी तीं माणसें नमस्कारार्ह होतीं,
किंबहुना त्यांच्या वंदनीयतेचा संबंध त्या चमस्कारांशीं नसून खरोखर दुसऱ्या
जक्कल महत्वाच्या गोष्टींकडे आहे ही गोष्ट ही अज्ञान मंडळी विसरतात
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किंवा दृष्टीआड करतात. ज्ञानदेवांच्या अल्प आयुध्यांत अमृतानुभव आणि:
भावार्थदीपिका यांची रचना ही गोष्ट भिंत चालविणे किंवा रेडा बोलविणें
यापेक्षांहि आश्चर्यकारक आहे हें मूड किंवा मुग्ध माणसांना कळत.
नाहीं, वळत नाहीं. मजयेंद्रनाथ, जालंदरनाथ. गोरखनाथ यांच्या गोष्टी
प्रसिद्ध आहेत व त्यांवर नाटके आणि चित्रपटही झालेले आहेत तेव्हां
त्या कथांचा पुनरुच्चार येथे करण्याचें प्रयोजन नाहीं. गैनीनाथ हा मोठा
तपस्वी, वैराग्यशील व योगपारंगत असा पुरुष होता. त्याची व निवृत्तीची.
गांठ पडली तोही एक चमत्कारच दिसतो, पण त्या चमत्कारांत अलौकिकता,
असंभाव्यता नाहीं हो गोष्ट लक्षांत ठेविली पाहिजे. व्यंबकेश्वरीं अनुष्टान करीत
असतां एक दिवस विडलपंत आपली पत्नी व मुले यांना घेऊन डोंगरावरून
उतरत असतां एक वाघ आला. त्यामुळें त्या बिचाऱ्यांची त्रेधा उडाली..
आपली लहान मुळें संभाळण्याच्या भरांत थोरला दहा वर्षांचा मुलगा निवृत्ति
हा कोठे नाहीसा झाला हें त्या दांपत्याच्या एकदम लक्षांत आले नाहीं. पण
त्या धांदलींत निवृत्ति पळत सुटला व वाट चुकला व वाट चुकून गैनीनाथ
ज्या गुंफेत ध्यानस्थ म्हणा किंवा तसेंच बसले होतें तेथें गेला व '' मला
वाचवा '' म्हणून त्यानें त्यांना विनंति केली. या सर्व प्रकारांत थोडीशी.
काव्यमयता असली तरी असंभाव्यता नाहीं. गैनीनाथांनीं मुळाकडे पाहून.
त्याच्या उत्तमस्वाबद्दळ खूप गांठ बांधली व त्या दहा वर्षाच्या मुलाला'
गुरूपदेश दिला व ज्याला योग शिकविला. गैनानाथ व' विहुलपंतांचे वडील
यांचाहि परिचय होता असें दिसते. अशा प्रकारे ज्याची मुंज करण्याला ब्राह्मण.

तयार नव्हते व ज्याला समाजांत स्थान नव्हतें ज्याला त्या काळच्या या
प्रख्यात व मान्य गैनीनाथाने आपल्या पंथांत समाविष्ट करून घेतलें, त्याच्यावर.
अनुग्रह केला, आणि त्याला योगमार्गांत निष्णात केला. निवृत्तिनाथ हा
आपल्या भांवडांचाही गुरू झाला व ज्ञानदेवांच्या ग्रंथांत निवृत्तिनाथाबद्दक
अत्यंत प्रेमाचे उद्गार सर्वत्र आढळतात.

आपल्या '' श्री ज्ञानेश्वर महाराज-चरिव आणि ग्रंथविवेचन '' या पुस्तकात
रा. रा. ल. रा. पांगारकर लिहितात (पृष्ठ ५११- निवृत्तिनाथ कांहीं दिवसांनीं:
श्रीगुरूंची आशा घेऊन परत आले, आईबापांस व भावंडांस भेटले व
ज्ञानेश्वरमहाराजांस त्यांनीं उपदेश केला. श्री ज्ञानेश्वर महाराज आपल्या
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वयाच्या आठव्या वर्षीच श्री निवृत्ति गुरूपासून उपदेश घेऊन पूर्ण्स्तेस पावले.''
गैनीनाथांचे शिष्य निवृत्ति आणि निवृत्तिनाथाचे शिष्य ज्ञानदेव झाले. वयाच्या
आठव्या वर्षी ज्ञानदेवांची शास्त्रोक्त मुंज झाली नाहीं पण त्यांना यथाविधि
गुरूपदेश मिळाला आणि गुरुसंनिध जाणें हा वतबंधाचाही हेतु असल्यामुळे
ज्ञानदेवांची ही लौकिक नव्हे पण पारमार्थिक मुंजच झालो असें म्हणतां
येईल. या ठिकाणी प्रश्न येतो तो असा-निवृत्तिनाथ दहा वर्षांचा मुलगा
नाहीला झाला व पुढें कित्येक दिवस त्याचा पत्ता नव्हता. त्यावेळीं विठ्ठल-
पंतांनीं काय केलें? कांहीं चौकी केलो नाहीं काय? नाहीसा झालेच
मुलगा केव्हांना केव्हा तरी परत येईल अशा भरवंशानें ते स्वस्थ वसले
असतील हें संभवनीय नाहीं. आणि गैनीनाथांचा आश्रम व्यंबकेश्वराहून तसा
फार टूर नव्हता. मुलाला हुडकण्यासाठी विष्ठलपंत ब्रह्मगिरींत वगैरे आसपास
सर्वच फिरला असेल व गैनीनाथासारखा थोर सत्पुरुष जवळपास रहातो
हेंही त्याला माहीत नसणे शक्य नाहीं. वाघ आला आणि मुलगा पळत पळत
नाहीसा झाला व मग तो गैबीनाथांच्या आश्रमांत किंवा गुहेत शिरला ही
गोष्ट मोठी काव्यमय आहे यांत शंका नाहीं; व ती त्याच प्रकारानें अधिक
काव्यमय करतां येईल. पण बुसरोही गोष्ट संभवनीय वाटते. जी प्रचलित
कथा आहे ती खोटी आहे असे म्हणण्याचें धाडस न करतां सभाव्यतेच्या
दृष्टीने दुसरी गोष्ट सुचविणे इष्ट वाटतें. ब्राह्मण्याची दीक्षा आपल्या मुलांना
मिळत नाहीं हें विहुलपंताला कळून चुकले होतें. तेव्हां कोणत्या तरी प्रकारानें
आपल्या मुलांना समाजांत मान्यता मिळावी, योग्य स्थान मिळावे ही त्याची
इच्छा असणारच आणि एखाद्या नामांकित पंथांत प्रवेश करून एखाद्या थोर
गुरूचे शिष्यत्व मिळविणे हाच प्रकार सुलभ होता. विडलपतासारख्या
परमार्थचिंतन करण्याऱ्या गृहस्थाला व्यंबकेश्वरी चार सहा महिने राहिल्यावर
जवळपास वास्तव्य करणाऱ्या गैनिनाथासारख्या एका मोठ्या पंथाच्या गुरूचे नांव
माहीत झालें असलें पाहिजे व तो कधीं कधीं त्यांना जाऊन भेटलेलाही
असला पाहिजे व शेवटीं विचारपूर्वक त्याने आपला थोरला मुलगा गैनीनाथाचा
चेला होण्याबद्दल संमति दिलेली असली पाहिजे. शिवाय गैनीनाथ हा
विहुलपंतांच्या वडिलांना ओळखे तेव्हां हीच गोष्ट अधिक संभवनीय आहे हैं
उघड आहे. संसार हा आपल्या मुकांना टुर्लभ झाला हें विडलपंत पहात होता



४४ श्री ज्ञानदेव

शो स्वतः संसाराला महत्व देणारा नव्हता; पण मनुष्यदेहाचें सार्थक झालें
पाहिजे ही त्याची समस्त होती व ते गैनीनाथाचा अनुग्रह झाल्यास
निवृत्तिनाथाच्या बाबतींत होईल असें त्याला वाटलें. म्हणून त्याने आपण
होऊन निवृत्तीला गैनीजाथाच्या पायांवर नेऊन घातले व ज्या महापुरुषाने
निवृत्तीला पाहतांच त्याच्यावर अनुग्रह केला ही गोष्ट निःसंशय ज्यास्ती
-संभवनीय आहे. डोंगरावर हिंडतांना विडलपंताला व ज्याच्या मुलांना वाघ
दिसला नसेल असें नाहीं व वावापासून बचाव होण्याकरितां निवृत्तिनाथ

:गैनीनाथाच्या गुंफेत गेला नसेल असेही नाहीं. पण सदुरूचा जो अनुग्रह
निवृत्तींवर झाला तो विहुलपताच्या संमतीने नव्हे तर प्रयत्नानें झाला ही गोष्ट

आम्हांला अधिक संभवनीय वाटतें म्हणून तिचा येथें उल्लेख केलेला आहे
४ तेव्हांच्या कालाच्या मानानें या मुलांना ब्राह्मणाच्या घरीं जें शिक्षण

मिळावयाचे तें मिळाले. विडलपत हा परमार्थनिष्ठ होता म्हणून वेदांतासारख्या
विषाकडेही त्यांचें लक्ष लागण्यासारखी परिस्थिति होती गैनीनाथाचा
अनुग्रह झाल्यानंतर निवृत्तीचा योगाभ्यास सुरू झाला व ज्ञानदेवानेंही ज्येष्ठ

वधूचा उपदेश घेऊन योगाभ्यासांत पारगतता मिळविली ज्ञानेश्वरींत आलेल्या
बोग्याच्या वर्णनावरून ज्ञानदेव योगांत प्रत्यक्ष अनुभव घेतलेले होते हें स्पष्ट
दिसते. त्यासंबंधीं सविस्तर चर्चा पुढें '' योगमार्ग-पंथराज '' या भागात
केलेली आहे. योगसाधनांत प्रविष्ट होण्याला जे प्राथमिक गुण लागतात 'निवृत्तिनाथ व ज्ञानदेव यांच्यांत होते ही गोष्ट आपोआपच मान्य २.पाहिजे. कळावबाला आगड्यापासून या भावंडांना लोकनिदेचें-बहिदकाराचें
खडतर स्वरूप नजरेसमोर होतें. ज्या वर्यात त्यांनीं खेळावें बागडावें केवळ

न७९२७ ५ व्यवहाराशी २.देणाऱ्या आपल्या

२.बारा:ए वर्ग लग्नाच्या-२ ज्या५२हई२:ईहेहुं?
ऋतेरऋए

६;ह
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कंटाळून विडलपंत व त्याची पत्नी ही प्रयागळा गेळीं व तेथें त्यांनीं त्रिवेणीच्या
प्रवाहांत आपले देह टाकलेम्? अशा प्रसंगींही गैनीनाथाचे पाठबळ हेंच त्यांना.

आधारभूत होतें. कशाचित असेंही झालें असेल कींगैनीनाथासारख्यासत्पुरुपाचो
कृपा आतां आपल्या मुलांवर आहे तेव्हां आतां आपण मुकांसाठी म्हणून
जगण्याची आवश्यकता नाहीं असें विडलपताना वाटलें. काहींही असो, हा
पोरकीं झालेलीं मुळें आतां स्वतःच्या पायांवर उभाइं राहिलो. तसें केल्याशिवाय
त्यांना गत्यंतर नव्हतें. गुरूपासून ज्ञान व विद्या, संप्रदाय आणि तपस्या यांची
प्रासि निवृत्तीने फार जलद करून घेतली ही त्या गुरुची थोरवी कीं निवृत्तीची
थोरवी कीं दोघांच्याही थोरवीचे संमिश्र कार्य या वादांत आपण पडण्याचे
कारण नाहीं. समाजबंधनें फाजील कडक झालीं व न्यायापेक्षां तंत्राला अधिक
महत्त्व आलें म्हणजे त्याच्याविरुद्ध बंड होणें अपरिहार्य असतें. निवृत्तिनाथानें
ज्ञान व शिक्षण मिळविल्यानंतर आपण सशस्त्र मुळें आहोंत हें सिद्ध करण्याचें
ठरविलें व त्यासाठीं आळदीच्या ब्राह्मणांपासून तो पैठणच्या ब्राह्मणांपर्यंत
प्रयत्न केला. पैठण हें त्या वेळीं व त्याच्या पुढेही कित्येक शतकें सामाजिक
बादांचे न्यायासन होतें मुसलमानी कागदपत्रांत सुद्धा हिंदूंच्यासंबंधीं
सामाजिक व ( म्हणजेच) धार्मिक वाद निकाचकरिर्ता मुसलमान बादशहा
व अधिकारी पैठणास पाठवीत असत. हा आपल्या वडिलांनी चालू केलेला
वाद आपण धसास लावला पाहिजेअशी निवृत्तीची इच्छा होती व ज्या बाबतींत
शास्त्रीपंडितांशीं वादविवाद करण्याची तयारीही त्यानें केळी होती असें स्पष्ट
दिसते. बारा वर्षांचा निवृत्ति व दहा वर्षांचा ज्ञानदेव अशीं ही दोन मुले अवघ्या
जगाशीं टक्कर देण्यासाठीं, न्याय मिळविण्यासाठीं, स्वतःचा शुद्धपणा सिद्ध
करण्यासाठीं बाहेर पडली हा देखावा खरोखरच जितका आश्चर्यजनक तितकाच
स्फूर्तिदायक आहे यांत शंका नाहीं.

आईबाप गेल्यानंतर ही मुळें आपल्या गांवीं म्हणजे आपेगांवीं गेली. तेथें
त्यांच्या भाऊबंदांनीं त्यांना मुळींच थारा दिला नाहीं तेव्हां त्या अर्भकांना
भिक्षा मागून पोट भरण्याचा प्रसंग आला. निवृत्ति व ज्ञानदेव या जोडीने
कोराच मागण्यास हिडावें व लोढ्या मुक्ताला सोपानाने सांभाळावें असा क्रम
कित्येक दिवस चालला होता. वडिलांचे कांहींही पापाचरण झालें असलें तरी
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हीं मुळें निरपराध आहेत ही दृष्टि व्या वेळच्या समाजांत आलेली नव्हतो.
ज्या ज्ञानदेवांनीं आपल्या अमृतमय वाणीचा वर्षाव करून महाराष्ट्रोंयांना
कायमचे समाधान मिळेल असा उपदेश केला, कर्तव्यमार्ग शिकविला, परमार्थ
सांगितला, त्यांना कोराज मागावे लागलें, त्यांना बाळपणी कोणीही थारा
दिला नाहीं, आपल्या लहानग्या वहिणोचें संरक्षण त्यांनाच आपापसांत करावे
लागलें हें चित्र अत्यंत ढदयद्रावक तर आहेच पण अशा परिस्थितीशी
.वालवयांतच झुंजावें लागल्यामुळें निवृत्ति व ज्ञानदेव चैकर शहाणे झाडे असें
-म्हणतां येईल. '' चणे खावे लोखंडाचे । तेव्हां दवेपदी नाचे '' असे पुढें
सुमार चारशे वर्षानीं ज्ञानदेवांना परात्पर गुरू मानणाऱ्या तुकारामांनीं म्हटलें
तें अक्षरशः खरें आहे. महाराष्ट्राच्या संतमालिकेंत शोभण्याला अत्यंत योग्य
अशा आगरकरांनाही वालपणीं असेच वनवास काढावे लागले होते.
..विद्यार्जनाच्या इच्छेनें अल्पवयात त्यांनी रगताऱ्यापासून रत्नागिरीपर्यंत पायी
.प्रवास केला. निवृत्ति ज्ञानदेवही मातापितरांचा आधार तुटल्यावर जीविताच्या
संग्रामांत निवेंधपणानें शिरले, अगदीं बाळपणी लढले आणि म्हणूनच त्यांना
व्यवहाराचे सर्व ज्ञान एवढ्या बालवयात झालें. ज्ञानदेवाच्या ग्रथांत व्यवहार-
ज्ञान जें एवढे खपवून भरले आहे त्याचें कारण या वेळीं त्यांना आलेले जगाचे
अनुभव हेंच होय

पुढें लौकरच त्यांनीं ब्राह्मण मंडळींना आपली मुंज व्हावी अशी प्रार्थना

केली. निवृत्तीला अशा गोष्टीची फिकीर वाटत नव्हती पण ज्ञानदेवांचा
अवतार वर्णाश्रमधर्माचे रक्षण करण्याकरितां झाला असल्यामुळें ज्यांनीं फितीचे
म्हणणें न ऐकता स्ववर्णात परत जाण्याचा हट्ट धरला असा प्रवाद कित्येकांनी
मांडला आहे. (पहा-ज्ञानेश्वरमहाराज. पांगारकर, पृष्ठ ७१ .७२ इत्यादि)
असा प्रवाद मांडणारे विसरतात कीं ज्ञानदेव हा निवृत्तीचा अत्यंत प्रेमळ अस्त
शिष्य होता. तो गुख्याउलीशी वितंडवाद घालील काय? शिवाय पुढें
भावार्थदीपिकेत ज्याने लिहिले:-

म्हणोनि भक्ति गा येथ सरे । जाति अप्रमाण ।। ९-४५३
म्हणोनि कुल जातिवर्ण । हें आघवेंचि बा अकारण ।।

एथ अर्जुना माझेपण । सार्थक एक ।। ९-४५६
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.त्याला, आपलें मत जातिभेदाला, वर्णव्यस्थेला अनुकूल आहे म्हणून आपल्या
पंथाचा सभासद करावा हें रास्त नाहीं. ज्ञानदेवाचे सिद्धांत एखाद्याला मान्य
नसले तर त्यांत बिघडत नाहीं; पण आपलीं मते ज्ञानदेवाचे माचीं मारणे
न्यायाचे नाहीं. खरी गोष्ट अशी होती कीं हीं दोन लहान मुळें कांहीं सायुज्य
मुक्तीला त्या वेळीं गेली नव्हतीं. तीं माणसेंच होतीं आणि स्वाभिमान असणें
म्हणजे दुरभिमान असणें अशी त्यांची समजूत केव्हांच नव्हती. आईबापांचे
.झालेले हाले, समाजाने त्यांचा केलेला छळ हीं ज्यांनीं पाहिली होतीं,
अनुभविलीं होतीं. तेव्हां दोघांनी मिळून शक्य असेल तर ब्राह्मणांकडून शुद्धिपत्र
.मिळवावयाचे असा निश्चय केला यांत नवल नाहीं. याबाबतींत संदर्भ म्हणून
ज्ञानदेवाच्या मुखी घातलेले अभंग त्यांचेच आहेत कीं काय याबद्दल स्पष्ट शंका
.वाटते. ज्ञानदेवांच्या नांवावर विकणाऱ्या अभंगांपैकीं खरोखर त्यांचे किती
..आहेत हा प्रश्र अद्यापि सुटलेला नाहीं. पण सर्व त्यांचे आहेत हें म्हणण्याचे
.धाडस करण्यांत अर्थ नाहीं. निवृत्तिनाथ हे लहानपणींच ज्ञानी होऊन
.परमार्थाच्या परमोच्च भूमिकेवर अधिष्ठित झाले होते व त्यांचे शिष्य ज्ञानदेव
होते. या शिष्याला गुरूबद्दल काय वाटत होतें हें ज्ञानेश्वरी वाचणाऱ्याला
माहीत आहे.

परी एच असे एक आधारु । तेणेंचि वोलें मी सधरु ।

जैं सानुकूल श्रीगुरु । ज्ञानदेवो म्हणे ।। १-७५
लोहाचे कनक होये । हें सामर्थ्य परिसींच आहे ।

कीं मृतही जीवित लाहे । अमृतसिद्धी ।। १-७७
जयाते कामधेनु माये । तयासी अप्राप्य कांहीं आहे ।

म्हणवूनि मी प्रवती लाहें । ग्रंथी इथें ।। १-७९
जो सर्वोपकरी समई । सुरु श्री निवृत्तिनाधु ।

राहत असे मग्नही आंतु । रिघोनिया ।। १८-१७२८
म्हणोनि माझे नित्य नवे । धासोच्यासही प्रबंध होवावे ।

श्रीगुरुकृपा काय नोहे । ज्ञानदेवो म्हणे ।। १८-१७३४
तैसें श्री निवृरत्तिनाथाचे । गौरव आहे जी साचे ।

ग्रंधु नोहे हें कृपेचे । वैभव तिये ।। १८-१७५०
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' --रू -- -. --- -. -.---- - ---,.,--. -., ----,.असे निवृत्तीमदल ठिकठिकाणी उद्वार काढणारा ज्ञानदेव

'' कुळीचा कुळधर्म अवश्य पाळावा । सर्वथा न करावा अनाचार
किंवा, ज्ञानदेव म्हणे ऐकाजी निवृत्ति । वोलिली पद्धति धर्मशास्त्री ।। ''
असें व्याख्यान निवृत्तिनाथाला देईल ही गोष्ट विश्वास ठेवण्यासारख्यी
दिसत नाहीं. ज्ञानेश्वरींत सामाजिक गोष्टींबद्दल जो ऊहापोह आहे त्याची चर्चा'
या ग्रंथांत एका स्वतंत्र भागांत केलेली आहे. येथे या गोष्टीचा उलेख कां
करावा लागला हें वाचकांच्या लक्षीत येईलच. सामाजानें आपल्या कपाळीं.
मारलेला कमीपणा कोणालाही आवडत नाहीं; तो खरोखर असला तरी.
तिसऱ्याने तसें म्हणणें कोणालाही आवडत नाहीं. मग विडलपंतांच्या बावतींत
तर पूर्ण अन्याय झाला होता. शास्त्राधाराच्या तांत्रिकपणावर भर ठेवून
विहुलपंतांला समाजानें बहिष्कृत केलें. तो संसारांत मजा करण्याच्या बुद्धीने'
निःसंशय परत आला नव्हता. तो कां परत आला ही कळण्याची अक्कल
त्या वेळच्या समाजांतील नेत्यांना नसेल, पण त्यांचा मूरर्त्रपणा हा कांहीं.
विडलपवाचा गुन्हा नव्हे. विछलपंत अत्यंत सदाचरणो होता व समाजाने
त्याला अन्यायाने वागविलें-अन्याय जाणूनबुजून झाला असेल नाहीतर
केवळ मूर्खपणामुळे झाला असेल. पण अन्याय तो अन्याय; निदान विडलपतावर
बहिष्कार घालणाऱ्या समाजाने त्याचीं मुळें निरपराध आहेत हे ओळखण्यास
हरकत नव्हती. ही ओळख पटविण्याचा प्रयत्न ज्ञानदेव व निवृत्तिनाथ यांनो
करण्याचें ठरविलें हें '' वर्णाश्रमधर्मा ''चे स्तोम माजविणे नसून ज्या वेळीं
प्रचलित असलेल्या वर्णाश्रमधर्माविरुद्ध बंड होतें ही गोष्ट डोक्यांत शिरण्याला.
डोके फारसे मोठे असलें पाहिजे अशांतच भाग नाहीं. असो. आतां हा प्रयत्न

कसा काय यशस्वी झाला हें आपण पाहूं.
५ ज्ञानदेव व निवृत्तिनाथ यांचा वर निर्दिष्ट केलेला संवाद नामदेव,

शिवदिनड्येरी हत्यादिकांनीं वर्णन केलेला आहे व शिवदिनकेसरीच्या
ज्ञानेश्वरविजयांत बऱ्याच ठिकाणी कविकल्पने वास्तवतेची जागा घेतलेली
आहे. नामदेवाचे ज्ञानेश्वर चरित्रावरील सर्वच अभंगही विश्वसनीय आहेत असें
निश्चितपणें म्हणतां येणे कठीण आहे. महीपतीनें तर अठराव्या शतकांत आपले
ग्रंथ लिहिले व अत्यंत गोड भाषेत पूर्वीच्या प्रचलित असलेल्या गोष्टी त्यानें
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---.------.-.त्य.---------.-----.-.????सांगितल्या. पण या व अशाच सावनांतून ज्ञानदेवाच्या चरित्राची जुळवाजुळव.
करणें प्रास आहे व ती करतांना आधुनिक व वैचारिक दृष्टि ( केवळ श्रद्धेची.

नव्हे) उपयोगांत आणली तर परंपरागत ऐकत आलेल्या कित्येक कथांच्या'
सत्यतेबद्दल शंका आल्याशिवाय राहणार नाहीं. निवृत्ति ज्ञानदेव आपल्या दोन
लहान भावंडांना घेऊन आळंदीच्या ब्रह्मवृंदाकडे गेले व आपल्या मुंजी कराव्यात.
म्हणून त्यांनीं त्यांची प्रार्थना केली. आळंदीच्या ब्रह्मवृंदांनी त्यांना पैठणाच्या.
ब्रह्मवृंदाकडे पाठविले व तेथें गेल्यावर ज्ञानदेवांनीं एक दोन चमत्कारही करून
दाखविले. चमत्कार करून दाखविल्यामुळे त्यांना लोकांनीं नमस्कार केला पण
शुद्धिपत्र दिले नाहीं ही गोष्ट या बाबतींत लक्यांत ठेवण्यासारखी आहे..
पैठणच्या शास्त्रीपंडितांनीं मुलांच्या अर्जाचा विचार केला व संन्याशाच्या
मुलांना मुंज करण्याचा अधिकार असल्याबद्दल कोठेही शास्त्राधार नाहीं असें
आपले स्पष्ट मत दिलें. हें त्यांनीं दिलेले मत तेव्हांच्या शास्त्राला अनुसरून
होते याबद्दल शंका नाहीं. स्मृतीमध्ये कालदेशानुसार फेरफार होतात आणि केले
पाहिजेत व नवीन परिस्थितींत नियमही बदलावे लागतात किंवा नवीन करावे
लागतात ही दूर किंवा विरुन दृष्टि त्यांच्याजवळ नव्हती म्हणून त्यांना दोषही.
देण्याचे कारण नाहीं; ही दृष्टि फारच थोड्या लोकांच्या ठिकाणी असते
दुसऱ्याला काय बोचते हें आपणांला कळत नाहीं आणि '' सर्वा भूतीं परमेश्वर
भाव, आत्मभाव '' हें जें वेदांताचें तत्व आहे तें आपणांला दुसऱ्याची दुःखें
कळाचींत यासाठीं आहे. मद्रास प्रांतांत वर्षभर उकाडा असतो तेव्हां विवस्त्र

दशा ही त्या प्रांतांत श्रेयस्कर आहे. पण हिवाळ्यांत बद्रीनाथ किंवा केदारनाथ
किंवा गंगोत्री हीं तीर्थस्थानें अथवा सिमला, मस्ती, दार्जीलिंग ही भोगस्थानें
या ठिकाणी गेल्यावर विवखतेनें फुफुसदाहाचा विकार होऊन अकाल मृत्यु येतो;
तेव्हां वस्त्रधारणासंबंधीं नियम कालदेशावलंबी आहेत हें तेथें गेल्यावर पटतें
म्हणजे प्रत्यक्ष अनुभवाशिवाय, ती परिस्थिति आपणांवर ओढवल्याशिवाय
तींत जो मनुष्य सापडला आहे त्याच्या स्थितीची जाणीव आपल्याला होत
नाहीं. संन्यासी गृहस्थाश्रम सोडून जातो तेव्हां त्याला मुले नसतात, असणें
शक्यही नाही, हें ठीक आहे. त्यानें परत संसारांत येऊ नये हेंही ठीक आहे.
पण तो परत आला व प्रथम पत्नी असलेल्या स्त्रीबरोबर पुनः संसार करूं
लागला तर त्याला झालेल्या मुलांना कोणत्या जातींत घालावयाचे हा प्रश्र:

४
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.:त्य-ं-'५-,.-.----..?-.---'D;..-.--'ं'ं-ं?'.'??' ' '' ' ''फेस्टांच्या पंडिसमोर कावाच (स्कभ्यासी हा जातिविहीन असल्यामुळें त्याची
मुले' ब्राह्मण जतिप्त घालण्याचे पंडितांनी नाकारले यांत नवल नाहीं. उपनयना-
प्रमाणेच विवाह हाही विधि असल्यामुळें ज्यांचें उपनयनच होत नाहीं त्यांचा
विवाह ( सशास्त्र) होणें हेंही अशक्य होतें. तेव्हां समोर असलेल्या शास्त्राला

व रूढीला अनुसरून पैठणच्या शाल्यांनी निर्णय देण्याचे ठरविलें याबद्दल
.त्यांना दोष देण्यात तात्पर्य नाहीं.

पैठणकर पंडितांनी दिले निर्णयपच म्हणून एक संस्कृत कवितात्मक
शुद्धिपत्र प्रसिद्ध झालेलें आहे. '' या शुद्धिपप्राच्या प्रामाण्याबद्दल विद्वानांत
मतभेद आहे '' असें रा. पांगारकर म्हणतात. यांतील एक श्लोक पहा:-

प्रारव्धलेखनविधौ विपर्ययादेव वर्णधर्मस्त्र ।

यतिंरपिपुनःपतिरभूदिगृक्त्यासै।' बहिष्कृतो विधै: ।।

प्रारब्धांत लिहिल्याप्रमाणें वर्णवर्माल्य अगदीं उलट अशा प्रकारे यतीचा
'पुन पति झाला म्हणून त्याला ब्राह्मणांनीं बहिष्कृत केलें.

अभवन्निवूरतिमुख्य ज्ञानेश्वरमध्यमं सुतत्रितयमू ।

सोपानानं तुर्या तुर्यावस्थारता सुता मुला झ

.त्याला तीन मुलगे झाले. त्यांत मोठा निवृत्ति, मधला ज्ञानेश्वर व शेवटचा
सोपान आणि तुर्यावस्थेतच निमग्न असणारी चवथी मुक्ता ही कन्या त्याला
झाली. या आवरून पैठणच्या ब्राह्मणांनी दिले हें शुद्धिपत्र असणें शक्य नाहीं
हें लक्ष्यांत येतें. पुढील श्लोकांत रेड्याकडून वेद बोलविणें वगैरे ज्ञानदेवकृत
चमत्कारांचा उछेख आहे व ज्ञानदेवाची पुष्कळ स्तुति आहे. तेव्हां हें
'' शुद्धिपत्र '' ज्ञानदेवचरित्राला पुढे दोनतीन शतकानंतर कोणीतरी जोडलेले
शुद्धिपत्र आहे असें वाटतें. पैठणच्या ब्राह्मणांनीं उपनयनाची परवानगी देण्याचे
नाकारले; मात्र देहांत प्रायश्चित घेण्यास सांगितले नाहीं. नामदेवाच्या अभंगांत
म्हटल्याप्रमाणें पुढील निर्णय पैठणकरांनीं दिला:-.

नाहीं प्रायश्चित्त उभयकुलश्रष्ट । बोलियेले श्रेष्ठ पूर्वापार ।!

या एक उपाय असे शास्त्रमतें । अनन्य भक्तीनें अनुसरावे ।।

तीव्र अनुतापें करावे भजग । गो खर आणि श्वान वदूनिया ।।

शास्त्राधाराची विवंचना करणारे पंडित म्हणजे पंडितंमन्य हे '' अनन्यभक्ती ',चा
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प्राकृत उपाय प्रायश्चित्त म्हणून सांगतील कींखू-५ चळद्ररऊविनीमसु
निरंजनमाधवानें नामदेवाच्या हकीकतीचाच ०-इं०-००व्ये०-उस्व्रे?ंD?Irं

अनन्यभक्ति हरिपादपद्यीं । निष्ठा धरा केवळ सौख्यसकी ।।

तीवानुतापे भजनासि सारा । टाकेनि मायामय हा पसारा ।।

श्रीकृष्णरूपें जग सर्व पाहा । द्विजादि चांडाल खरात देहा ।।

विलोकितां वंदन तें करावे । लेख नये आप दुजे परावें ।।

.चित्तीं चिदानंद धरोनि राहा । चैतन्य तें एक अखंड पाहा ।।

या पद्धतीनेच तराल लोकी । यावेगळा मार्ग तुम्हा नसे कीं ।।

आठदहा वर्षाच्या असहाय मुलांना '' टाकोनि मायामय हा पसारा । ''
.'' श्रीकृदणरूपे जग सर्व पाहा '' म्हणून वेदांत सांगणाऱ्या पंडितांनीं आपण
संसारांत असून या मुलांना माणुसकीचे प्राथमिक हक्क देण्यासही तयार नसावे
.हा जरा चमत्कार नाहीं काय? आमच्या मते नामदेवाच्या अभंगांत काय किंवा
निरंजनमाधवाच्या चेकांत काय ब्राह्मणांचा म्हणून दिलेला निर्णय ऐतिहासिक
नाहीं, केवळ काल्पनिक दिसतो. '' तुमची मुंज होणार नाहीं, तुम्ही जातीने
ब्राह्मण नाहीं '' एवढा त्यांनीं निर्णय दिला असला पाहिजे. बाकीचा वेदांत
ज्ञानदेवांनीं पुढें जो महाराष्ट्राला शिकविला तो पैठणच्या पंडितांच्या तोंडी
.घातला असावा. '' श्रीकृष्णरूपें जग सर्व पाहा '' हें सांगण्याचा अधिकार
निवृत्ति ज्ञानदेवांचा होता; जातिभेदाने व भेदभावनेनें पछाडलेल्या शाखी-
पंडितांचा नव्हता हे कोणालाही कळण्यासारखे आहे.

शिवाय या पैठणच्या दौऱ्यांत ज्ञानदेवांनीं चमत्कार करून दाखविले असें
म्हणतात. हे चमत्कार घडले असोत वा नसोत, ते करून कां दाखविले? तर
.सामान्य जनता ज्ञानदेवांच्या विरुद्ध होती म्हणून. '' अलौकिका नोहावे '' असें
म्हणणाऱ्या पण '' वर्णाश्रमधर्मरक्षक '' ज्ञानदेवाचे महिमान गाणाऱ्यांनीं त्यांनीं
केलेल्या चमस्कारांचाही चमत्कार मानवा हें जरा चमत्कारिक आहे. '' अलौकिका
नोहावें '' मग चमत्कार कां करावेत? पण हें राहंद्या. ज्ञानदेवांनीं केलेले चमत्कार
जे लोकप्रथेंत आलें त्याचें मानसिक कारण म्हणजे, शास्त्राधारानें जें सिद्ध होत
नव्हतें तें त्यांनीं चमत्कार करून सिद्ध केलें, हें आहे. '' सर्वांभूती परमेश्वर आहे ''
''सर्वत्र एकच आत्मा आहे '' हा वेदांत, हा भागवत धर्म, तेव्हांच्या पडीक शाखी-
.पंडितांना रुचत नव्हता; त्यांची कर्ममार्गावर म्हणजे कर्मठपणावर सर्व भिस्त
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???????????????????????होती व लोख्यत त्यांच्या बाजूचं होतें. या कर्ममार्गांविरुद्ध म्हणजे कर्मठपणा-
विरुद्ध शंकराचार्यानी बंड करून अद्वैत सिद्धांताची द्वाही फिरविली वर

ज्ञानदेवांनींही अद्वैताची कास धरून कमर्ठपणावर हल्ला केला. ज्ञानेश्वरींत

.' कर्मठपणा '' व तो करणारे '' दीक्षित '' यांची चेष्टा करून किती दाणादाण
उडविलेली आहे हे ज्ञानदेवांना '' वर्णप्रतिपालक '' बनविणाऱ्यांच्या लक्षांत
रहात नसले तरी भावार्थदीपिकेचें निर्विकार मनानं वाचन व मनन करणान्यांच्या-
लक्षांतून तें जाणें शक्य नाहीं. तेव्हां पैठणचे कर्मठमार्गधुरंधर शास्त्रीपंडित आणि.
ब्रह्मवृंद हे वेदांताचा व भागवतधर्माचा कोणाला उपदेश करतील हे संभवनीय
नाहीं. कारण याच शास्त्रीपंडितांनीं पुढें तीनशे वर्षांनीं त्याच पैठणांत त्या

शहराचे नांव अजरामर करणाऱ्या एकनाथावर भागवतधर्माचा पुरस्कार
करण्याबद्दल शिक्षा पुकारली हें इतिहासप्रसिद्ध आहे. तात्पर्य हें कीं मुंज होत
नाहीं तेव्हां विवाह होणार नाहीं हें ओघाने आलेंच; म्हणजे संसारांत पडावयाचें.
नाहीं; म्हणजे जातीचा विचार उजवण्याचे कारण नाहीं, हा या निर्णयाचा
मथितार्थ होता. माणसांनीं माणसांच्या बाबतींत असा निर्णय देणे हें सशास्त्र.
असलें तरी माणुसकीच्याविरुद्ध आहे. पण या निर्णयाने निवृत्तिज्ञानदेवांना
कसलाही विपाद वाटला नाहीं. गैनीनाथाच्या गुफेंत जाऊन योगमागार्ची दीक्षा.

घेतल्यावर व ज्ञानदेवाला ती दिल्यावर निवृत्तिनाथानें या प्रश्नाचा निर्णय करून
टाकलेला होता. जे अमेदभय झाले होते, त्यांना संसाराची काय परवा?
संसारांत पडणाऱ्यांची मूढता ज्यांना पटली होती. त्यांना '' तुम्ही संसारांत:
पडावयाचें नाहीं'' ही शिक्षा ऐकून काय विषाद वाटणार? अगोदरच संसार-
विन्मुख असलेलें त्या बाळकांचें अंतःकरण तो पंडिती निर्णय ऐकून परमार्थाकडे
अधिक वळले यांत नवल काय ाईई या वेळीं वयाने ते लहान होते पण लहान-
पणाची मर्यादा त्यांनीं ओलांडलीच नाहीं. विशीच्या श्रांत तीं चार भावंर्डे
इहलोह सोडून गेलों. तेव्हां पैठणच्या पंडितांचा निर्णय त्यांनीं अगदीं अक्षरश;.
पाळला यांत शंका नाहीं. त्यांना लोकांना जें द्यावयाचे होतें तें' संसारांत
जाऊन द्यावयाचे नव्हतें. संसाराचें रहस्य त्यांना अगोदरच कळले होतें.पैठणच्या.
पंडितांचा निर्णय म्हणजेच निवृत्तिज्ञानदेवांच्या दिग्विजयाचा आरंभ होय.
या निणर्थप्रसगींच त्यांनीं चमत्कार करून दाखविले व आपल्या नवीन:
तत्वज्ञानाची द्वाही फिरविण्याला सुरवात केली.
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६ गैनीनाथांचा अनुग्रह झाल्यापासून तो पैठणाला जाऊन '' भष्टीं '' वाद
करण्याच्या वेळेपर्यंत बरोबर किती वर्षे गेर्ली हें निश्चितपणे सांगतां येत नाहीं;
पण सरासरी या दरण्यातू दोन वर्षें गेली असावींत. त्या कालावधींत
निवृत्ति व ज्ञानदेव या दोघांनींही अध्ययनांत बरीच मजल मारली व
वादविवादातही ते निष्णात झाले होते. '' प्रत्यक्ष पैठणी भट्टाइं केला वाद '' या
वर्णनावरून या वादांत पक्षोपपक्ष करण्याचें सामर्थ्य या मुलांत त्या अल्पवयांतही
आलेले होतें असें स्पष्ट दिसते मोठमोठ्या गोष्टी हीं मुले बोलूलागली तेव्हां
त्यांना बहिष्कृत मानणाऱ्यांना मोठी चिरड आली व तेव्हांच्या पद्धतीप्रमाणें
अमुक अमुक चमत्कार करून दाखवाल कां म्हणून त्यांना त्यांनीं प्रश्न घातला;
.व त्याचें उत्तर ते चमत्कार प्रत्यक्ष करून दाखवून ज्ञानदेवांनीं दिलें; रड्याला
चळलेल्या रेड्याच्या सुखाने वेद म्हणविण्याचा चमत्कार हा त्यांपैकींच होय.
हा चमत्कार नसून '' रेडे '' आडनांवाच्या गृहस्थाच्या मुखांतून वेद म्हणवून
दाखविला अशी कोटी करण्यांत तात्पर्य नाहीं. त्या वेळच्या लोकांचा
चमत्कारांवर विश्वास होता व हा विश्वास सर्व कार्ली सर्व देशांत आस्तित्वांत
असतो. त्याचा अर्थ तो विश्वास योग्य आहे असा करण्याचें कारण नाहीं; पण
अर्थ हा विश्वास असतो तेथें बहुजनसमाजाला चकित करण्यासाठीं महापुरुषाच्या
पाठीवर चमस्कारांचें ओझे त्याचे अनुयायी लादण्यास मागेपुढे पहात नाहींत.
.चमत्कार करून लोकांना चीत करावें या मताचे ज्ञानदेव निश्चित नव्हते. ज्ञानी

.पुरुषाच्या लक्षणांतील पहिलें '' अमानित्व '' त्याची जी व्याख्या त्यांनीं
ज्ञानेश्वरींत दिलेली आहे त्यावरून आमचे विधान सिद्ध होतें.

पूज्यता डोळा न देखावी । स्वकीर्ति कानी नायकावी ।।

हा अमुका ऐसी नोहावी । सेचि लोकां ।। १३-१८९तेथ सत्काराची कें गोठी । कें आदरा देईल भेटी ।

मरणेंसी साटी । नमस्कारितां ।। १३-१९०
वाचस्पतीचेनि पाडे । सर्वज्ञता तरी जोडे ।।

परी वेडिवेमाजी दडे । महिमेभेणें ।। १३-१९१
असे ज्ञानी पुरुपांचें वर्णन करणारे ज्ञानदेव कांहीं अलौकिक चमत्कार करून
जाहिरात देतील ही गोष्ट संभवनीय वाटत नाहीं. चमत्कारांच्या कथा या
थोर पुरुषांच्या पाठीमागे लागतात, त्या प्रत्यक्ष घडतात असें कचितच के.
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- ------अ-.-.हा आमचा अभिप्राय झाला. जे भाविक आहेत ते म्हणतील कीं चमत्कार
होतात त्यांच्याशी तंटा करण्याची आवश्यकता नाहीं. भाविकपणाच्या हवेत
चमत्कारांचा पाऊसही पडूं शकतो; पण ज्ञानदेवांचें ज्ञानदेवत्व असल्या

'' अलौकिक '' चमत्कारानें सिद्ध करण्याची आवश्यकता नाही हें आमचे ९
म्हणणें. ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभव हेच ज्ञानदेवांनीं केलेले मोठे चमत्कार आहेत.
त्यांच्या पुण्याहून महाराष्ट्रांतील आबालवृद्धांना नवी वाचा फुटली. ज्ञानदेवांनीं
रेड्याकडून वेद बोलविला या रूपकाच्यामागे रेडा व माणूस यांच्या बाबतींत
भूतदया त्यांना सारखीच होती हें तत्व आहे व त्या तत्वाच्या खत्यतेबद्दल
वैमत्य असण्याचा संभव नाहीं. रेड्याच्या पाठीवर तडाखे मारताच
ज्ञानदेवांच्या पाठीला जखम होऊन तींतून भळभळां रक्त वाहू लागलें ही
स्पूल कथा रेड्याला मारल्यामुळें त्यांचें अंतःकरण कळवळले या सूक्ष्म तत्वाची
निदर्शक आहे; तैं तत्व लोकांच्या अंतःकरणाला पटावे म्हणून या अतिरजिक
वर्णनाचा हा उपयोग केलेला आहे; हा अतिशयोक्ति अलंकार आहे, हें
सत्यकथन नव्हे, असें आम्हांस वाटतें.

रेड्याने वेद बोलून दाखविण्याचा हा चमत्कार भाव शुद्ध ५ शके १२०९
या दिवशीं पैठण येथें घडला असे म्हणतात. जाईनांची जन्मतीथ श्रावण
कृष्ण ८ शके ११९७ ही धरली तर ( जन्मवेळा व जन्मदिवस बरोबर
जन्माष्टमीचा धरका आहे हें यांत बश्यांत ठेवण्यासारखे आहे) या वेळीं
ज्ञानदेवांना बारा वर्षें सहा महिने होऊन गेले होते व शके १२१२ त ज्ञानेश्वरी

लिहून झाली ( ज्ञानेश्वरींत फक्त शक दिलेला आहे, तिथि वगैरे दिलेली
नाहीं) हें लक्षांत ठेविले म्हणजे ज्ञानेश्वरी लिहिण्यापूर्वी दोन वर्षे हा
चमत्कार घडला व पैठणच्या ब्राह्मणांची ज्ञानदेवांच्या अलौकिक सामर्थ्याबद्दल
खात्रीए ( तरीही त्यांनीं त्यांना व त्यांच्या दोन भावंडांना उपनयन
करण्याची परवानगी टिली नाहींच.) रेडा वेद बोलला तेव्हां तो अगदीं
दशग्रंथी वाह्मणाप्रमाणे बोलला वगैरे वर्णन अधिक करतां येईल व तसें कोणी
कोणी केले आहे; पण त्या मोहांत येथें पडण्याचे कारण नाहीं. फक्त निरंजन
माधवाचे या प्रसंगाचे एक दोन -लेक येथे देतो:-

जें अग्निमीळे स्वरयुक्त बोले । हें ऐकता विस्मित विष झाले ।

कांहीं यजुर्वेदहि साम कांहीं । ऐसा नये सुस्वर सामकांहीं १
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नामदेवांच्याही या प्रसंगाच्या वर्णनांतून एक दोन ते बंडू ष्कैल्षश्.तर-...
तें उचित होईल. ' देरऱे्ये ९

धन्य यांचा वंश धन्य यांचें कुळ । धन्य पुण्यशील ८?हे थे ।लुच. २४
सकळ द्विजवर करिती नमस्कार । आनंदे जयकार गर्जताती ।----पण हे पैठणचे विप्र मोठे खडतर होते. त्यांनीं ज्ञानदेवाचा जयजयकार

केला, तीं सर्व भावंडे परमेश्वरी अवतार असल्याची कबुली दिली, त्यांना-
नमस्कारही त्यांनीं केले पण त्या भावंडांना जें पाहिजे होतें ते शुद्धिपन्न मात्र
त्यांनीं दिलें नाहीं; यांत खरोखर आश्चर्य करण्यासारखे कांहीं नाहीं. हिंदुधर्माच्या
व समाजस्थितीच्या इतिहासाचा अभ्यास ज्यांनीं केला आहे त्यांना पैठणच्या
ब्राह्मणांच्या या वृत्तीबद्दल आश्चर्य वाटणार नाहीं. असेल ती खोड सोडावयाची-
नाहीं व ती खोड दाखविणारा फारच जबरदस्त असला तर त्याला त्या वेळी.
पुरते व कायमचेही ईश्वरावतार समजून त्याचें तत्वज्ञान टाकून द्यावयाचे ही
मौज या इतिहासांत एकाहून अधिक महत्वाच्या वेळीं घडलेली आहे..
सांख्ययोगाचा प्रणेता कपिलमहामुनि याची कर्मठाच्या म्हणजे वैदिकांच्या
दृष्टीनें नास्तिकांत गणना होते. कपिलाला ईश्वराचा अवतार मानतात व त्याने.
सांगितलेल्या तत्वज्ञानाला कपिलगीता असें गोड नांव दिलेले आहे. पण
कपिलाचे तत्वज्ञान अनीश्वर असल्यामुळें ग्राह्य मात्र समजावयाचे नाहीं.
ईश्वराचा अवतार अनीश्वर तत्वज्ञान कां व कसें सांगतो या प्रश्नाची चर्चा
अर्थात् करावयाची नाहीं. कर्मठपणाविरुद्ध प्रचंड बंड उभारून यज्ञमार्गाचा
विध्वंस करणारा भगवान् शाक्यमुनि बुद्ध यालाही आपण परमेश्वराचा अवतार
समजतो त्याचें तत्वज्ञान जगभर पसरलें; भरतखंडांतही तें पसरलें होते;
पण त्याला ईश्वराचा अवतार म्हणून नमस्कार करून त्याचें तत्वज्ञान मात्र
म्हणजे बुद्धधर्म मात्र भरतखंडांतून आपण शिवेच्या पार घालविला. तोच.
प्रयोग ज्ञानदेवावर पैठणच्या विप्रांनीं केला असें ज्यांना म्हणावयाचे असेल
त्यांनीं म्हणण्यास हरकत नाही.

शुद्धिपत्र मिळविण्यासाठी ही भावंडे पैठणला आलीं तीं कांहीं दिवस तेथेंच
राहिली. तीं आपेगांवला परत जाणार होतीं पण बहुधा पैठण येथें कोका-
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द्य--.-'????'??'????'?ं?ं??ं?'ं??''ं??ं'?'?'?ं'ं??ं?ंंं?ं?ं''ंंंंग्रहामुळे किंवा अभ्यासासाठी राहिलीं असावींत. रेड्याच्या मुखाने वेद
बोलविणे हा एकच चमत्कार तेथें ज्ञानदयोनीं केला नाहीं. ( चारी भावंडांत
चमत्कार करण्याची भूमिका फक्त ज्ञानदेवाकडे होती हें लस्यांत ठेविले पाहिजे.
निवृत्तिनाथ चमत्कार करण्याच्या भानगडींत कधींही पडले नाहींत. सोपान व ९

मुक्ता तर अद्यापि फार लहान होते.) रेडा बोलला' तेव्हां निवृत्तिनाथ चौदा
वर्षांचे व ज्ञानदेव बारा वर्षे वयाचे होते. ज्ञानदेवांनीं दुसरा एक अलौकिक
.चमत्कार केला. एका ब्राह्मणाच्या घरीं त्याच्या बापाचे श्राद्ध होतें. तेथें ज्ञानदेव
म्हणाले कीं तुमचे पितर मी प्रत्यक्ष भोजनास बोलावितों. ज्याप्रमाणें त्यांनीं
ते बोलाविडे व ते आले. या चमत्कारानें तर पैठणचे विम गारीगार होऊन
.गेले. या चमत्काराच्या दंतकथा ऐकण्यास मनोवेधक असतात व त्यांची छाननो
करणे भाविकांस आवडत नाहीं, परवडतही नाहीं. आतां या चमत्काराचा
आपण थोडासा अधिक विचार करूं. ब्राह्मणाच्या घरीं श्राद्ध निघाले; तेथे
.ज्ञानदेवांना बोलाविलें होतें कां ते आगंतुक म्हणून गेले? ते आगंतुक म्हणून
जातील कां १ आणि एखाद्या देवाल्या डोंबाऱ्याप्रमाणें तेथें जाऊन मी पहा
हो गंमत करून दाखवितो असें म्हणतील कां १ ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभव
लिहिणारा मनुष्य '' बोले तसा चाले '' या श्रेष्ठ वर्गातला होता. कांहीं तरी
डोंग धत्तृरा करून लोकीच्या डोळ्यांत धूळ फेकणारा तो बुवा नव्हता तो
आपण होऊन चमत्कार करण्यासाठीं कोठें जाईल हें जी बुद्धि आचरट
भाविकपणानें चालेनाशी झालो आहे तिलाच पटेल; इतरत्र पटणे शक्य
नाहीं. आणि ज्याची मुंज करण्याला पैठणच्या समस्त ब्रह्मवृंदानें नकार दिला
होता त्याला पैठणाचा कोणता ब्राह्मण श्राद्धाला बोलावील १उईई निवृत्तिज्ञानदेव

हे शकरविप्णूचे अवतार म्हणून त्यांच्या पायावर लोटांगण घेणाऱ्या ( हें खरें
मानावयाचे असेल तर) ब्राह्मणांनीं सुद्धा त्यांना ब्राह्मण म्हणून संस्काराला
योग्य म्हणून मान्यता दिली नाहीं. मग त्यांना श्राद्धाचे आमंत्रण येईल तरी
कसें ाrंई आणि निवृत्तिज्ञानदेव ( मुंज न झाल्यामुळें ते ब्राह्मण नव्हतेच) हे
कांहीं भटजी नव्हते कीं त्यांना कोणी श्राद्धाला बोलावील कीं ते आपण
होऊन कोठे श्राद्धाला जातील? चमत्कारांच्या दंतकथा उठविणारे तेराव्या
शतकांतील भाविक वेडे खुळे असतील; पण एकोणीसाव्या विसाव्या विशेपतः
विसाव्या शतकांत त्यावर विश्वास ठेवतांना आजच्या भाविकांनी जरा डोके
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नसते आणि ज्ञानदेव आगंतुक म्हणून गेले नसते ही गोष्ट कोणालाही
.पटण्यासारखी आहे. पण येथेंच थांबण्याचे कारण नाहीं. ज्ञानदेवांनीं पितर
-बोलाविले आणि ते आले. ते कोठून आले? पितृलोकांतून ( अर्थातच)? आतां
पुनर्जन्म आणि पितृलोक यांचा मेळ कसा बसवावयाचा? मनुष्य मेल्याबरोबर
कर्माप्रमाणें गति मिळून दुसऱ्या योनींत जन्माला जातो कीं पितृलोकाला
जातो कीं पितृलोक हें कारेन्टाईनसारखे आहे कीं जेथे तो कांहीं दिवस अडकून
राहतो व किती दिवस अडकून राहतो? कां आपल्या वंशजांनीं पाठविलेले
पाणी पीत तेथेंच कायमचा राहतो? हे प्रश्न विचारले म्हणजे कित्येकांना
चिरड येते. पण भलत्याच चमत्काराच्या गोष्टी ज्या विचाराच्या एका कढवशा-
पुढें पार नाहींशा होतात त्या आग्रहाने सांगण्याचा जर परिपाठ सुरू झाला व
भाविकपणाला जर सूरर्वपणाचे स्वरूप येऊ लागले तर हे प्रश्न विचारल्याशिवाय
गत्यंतर नाहीं. अलिकडे मृताशी संभाषण करण्याचा धुमाकूळ सर्वत्र चालू
असतांना हे ( टेलोफोनच्या त्या टोकाला सतत बसलेले) खत जेथे आहेत
तिथली कांहींच माहिती देत नाहींत या एकाच गोष्टीवरून हें सर्व प्रकरण

'' नाशाबीद '' होते ही गोष्ट जशी स्पष्ठ आहे त्याप्रमाणेंच कित्येक चमत्कारांची
वासलात त्यांच्यावर विवेकाचा थोडासा प्रकाशही टाकल्यावर लागते हें
विसरून चालणार नाहीं. आणि ज्ञानदेव चमत्कार करून नमस्कार घेणारे
नव्हते; त्यांच्या औगच्या थोर गुणांनी ते वंदनीय झाले आहेत. त्यांच्याबर तरी
चमत्कारांची स्क टाकून त्यांना सजविण्याचे कारण नाहीं. पैठणला त्यांनीं
केलेले चमत्कार हे त्यांचा थोरपणा स्थापित झाल्यानंतर त्यांच्यावर पुढील
पिढीतील बावळट भाविकांनीं किंवा स्वतःला चमत्कार करणारे साधू म्हणवून
मिरविणाऱ्या लफर्ग्यानीं लादलेले दिसतात.

पैठणांत हीं भांवडें कांहीं दिवस राहिलो तेथें त्यांचा काळ अर्थात
अध्ययनांत व निरूपणांत जात असे. पैठण हें त्या कालीं महाराष्ट्रांत थोर क्षेत्र

.समजत. गोदावरीच्या तोरी मराठी भाषेची पुष्कळच जोपासना झालेली आहे
व वाङ्मयाचा व नदीचा, संस्कृतीचा व नदीचा संबंध लावावयाचा असेल
तर मराठी वाङ्मयाचा व गोदावरीतीराचा संबंध फार निकट आहे.
गोदावरीच्या तीरावर श्रीरामचंद्राचा वनवासांतील बराच काळ गेलेच होता
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० --ए-.,-.-.,-.,.,.,.-- .-.-.-.ए----.-------
व भवभूतीच्या उत्तररामचरित्रामुळें रसिक जनांनाही गोदातीर ढद्य झालेलें
आहे. तेथें राहन ज्ञानदेवांनी ज्ञानेश्वरी लिहिण्यापूर्वी विचार फेब्रु! ती०-.
नेवाशाला लिहिली कीं आपेगांवला लिहिली का इतरत्र कोठे लिहिली याचा.
यथास्थित निर्णय इतिहासाच्या साधनांच्या अभावीं लागणे कठीण दिसतें.र
पण पैठणच्या ब्राह्मणांनीं शुद्धिपन्न दिलें नाहीं म्हणून कसलाही विषाद न'
मानणारे आणि वेदांतातील '' सर्वाभूती परमेश्वर '' हें तत्त्व अंतःकरणांत.
पूर्ण बाणलेळे निवृत्तिज्ञानदेव २गेलेच्या तीरावर बसून लोकोपकाराचा, मूर्ख

लोकांना शहाणे करण्याचा, संस्कृतांतील ज्ञानभांडार ज्याला ब्राह्मणांनीं कुलपे
ठोकून तें जनतेला अलम्य केले होतें तें फोडून मराठींत आणण्याचा आणि
लोकांची बोलभाषा हीच ग्रंथभाषा करण्याचा विचार करीत होते.) याच
गोदातीरावर '' असताशी पैजा जिंके '' असे वाङ्मय निर्माण करून आमच्या
मराठी मायबोलीला अभिजात भाषांच्या सिंहासनावर बसविण्याची प्रेरणा'
निवृत्तीने आपला धाकटा भाऊ आणि अद्वितीय शिष्य ज्ञानदेव याला केली
व ज्ञानदेवानें ती शिरला वंद्य केली याच गोदातीरावर पुढें तीनशे वर्षांनीं
एकनाथानें आपले प्रचंड व सडेतोड ग्रंथ लिहिले व ज्ञानेश्वरी शुद्ध करून पुनः
प्रसिद्धकेली. विसाव्या शतकातही याच गोदातीरावर चद्रंशेखरासारख्या अत्युत्कृष्ट:

कवीचा उदय झाला. गोदातीर हें आमच्या मराठीचे माहेर आहे व ते.
ज्ञानदेवांच्या कालापासून मराठीचे पोषण करीत आलेले आहे.



भाग चौथा

ग्रंथरचना
एव जे महाभारती । श्रीव्यासें अप्रातमती ।

भीष्मपर्वसगती । म्हणितली कथा ।। ११५४
तो श्रीकृष्णार्जुनसंवादु । नागरी बोली विशुद्ध ।

सांगोनि दाऊं प्रबंधु । वोवियचो ।। ११५५
नुसतीचि शांतिकथा । आणिजेल कीर वाक्पथा ।'

जे शृंगाराच्या माथा । पाय ठेवीं ।। ११५६
दाऊं वेल्हाळे देशी नवी । जे साहित्यात योजावी ।

अमृताते चुकी ठेवी । गोडसपणें ।। ११५७
बोल बोल्हावलेनि गुणे । चंद्राली घे उमाणे ।

रसरंगीं मुलवणे । लाडू लोपी ।। ११५८
खेचराचियाही मना । आणी सात्विकाचा पान्हा ।

श्रवणासवे सुमना । समाधि जोडे ।। ११५९
तैसा वाग्विलास विस्तारू । गीतार्थेसी विश्च भरू ।

आनंदाचे आवारू । मांहुं जगा ।। ११६०
फिटो विवेकाची वाणी । हो काना मना जिणी ।'
देख आवडे तो खाणी । ब्रह्मविद्येची ।। ११६१
दिसो परतत्त्व डोळा । पाही सुखाचा सोहळा ।

रिधो महाबोध सुकाला- । माजी विश्च ।। ११६२
हें निफजेल आतां आघवे । तेसें बोलिजेल वरवें ।

जें अधिष्ठिला असें परमदैवें । श्रीनिवृत्ति मी ।। ११६
म्हणोनी अक्षरीं सुभेदीं । उपमालेष कोंदाकोंदी ।

झाडा देईन प्रतिपदी । ग्रंथार्थासी ।। ११६४
या ठावोवरी मातें । पुरवा सारस्वतें ।

केलें असे श्रीमंते । श्रीगुरुराये ।। ११६५
ज्ञानेश्वरी १३
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तेराव्या अध्यायाचे निरूपण संपवितांना ज्ञानदेवांनीं काढलेल्या उद्गारांचा
६ हा उतारा जरा मोठा झाला. पण प्रस्तुत ग्रंथ लिहिणारा ज्ञानदेवांच्या वाणीचे
वर्णन करण्यासाठींच लिहावयास बसला; तेव्हां ज्ञानदेवांची वचने कमी
अधिक देण्याला त्याला भीड वाटत नाहीं. ज्ञानेश्वरीच्या रचनेचे वर्णन

वरीलप्रमाणें ज्ञानदेवांच्या शब्दांत आणि तेही ज्ञानेश्वरींतच मिळतें आहे तर तेंच
अंतःकरणांत भरून ठेवणे इष्ट आहे. पैठणला केलेले चमत्कार आणि न मिळालेले
शुद्धिपत्र, किंवा ज्या कार्यासाठी शुद्धिपत्र मिळविण्याची या भावंडांनीं खटपट
केली त्या कार्यासाठीं सर्वथा निरुपयोगी असलेलें शुद्धिपत्र यांची हकीकत
गेल्या भागांत सांगितली. निवृत्तिनाथादि भावंडांना '' शुद्ध परब्रह्मींचे ठसे ''
हे प्रशंसापत्र पैठणच्या ब्राह्मणांनीं दिलें पण त्यांना मौजीबधनाचो परवानगी
मात्र त्यांनीं दिली नाहीं. पैठणसारख्या विद्येच्या ठिकाणी ते गेलेच होते तेव्हां
तेथें कांहीं दिवस राहून निवृत्ति ज्ञानदेवांनी बराच अभ्यास केला, शाखे
पाहिली, म वाचलीं, वेदांतांत प्रगति केली, योगसाधनांत पुढच्या पुढच्या
पायऱ्या पादाक्रांत केल्या हें स्पष्ट दिसते. '' भाप्यकारातें वाट पुसत '' जाणाऱ्या
ज्ञानदेवांनीं श्रीशंकराचार्याचें भाष्य ( म्हणजे महाभाप्प) आणि गीताभाप्य
ही वाचलींच होतीं पण इतर मतस्थापकांचीं भाष्षेंही त्यांनीं वाचलीं. कोणत्या
भाग्यशाली पंडिताला त्यांना भाग्ये सांगण्याचे भाग्य लाधलें याचा कोध्यौ
उल्लेख नाही. पण पेटामधून ही भाडे जी बाहेर पडली तीं प्रख्यात होऊन
बाहेर पढली आणि निवृत्ति व ज्ञानदेव ही विद्वान् म्हणून बाहेर पडलो.
पैठणातून बाहेर पडून ते आपेगांवास गेले, तेधून आळंदीला गेले व तेधून
प्रवरातोरीं नेवाशाला गेले व नेवासाला ज्ञानदेवांनीं आपला ज्ञानेश्वरी किंवा
भावार्थदीपिका हा अपट-वळ ग्रंथ निर्माण केला. ज्यांच्या मतें ज्ञानदेव अनेक
होऊन गेले त्यांना नेवार्शात ज्ञानेश्वरी लिहिली हें मत मान्य नाहीं. पण
आतापर्यंत चालत आलेल्या समजुती सर्वथा चुकीच्या आहेत व दुसऱ्या कांहीं
गोष्टी प्रत्यक्ष पुराव्याने ( अनुमानाने नव्हे) सिद्ध झालेल्या आहेत असा प्रकार

नसल्यामुळें जी चरिन्नकथा चालत आली आहे तीच येथें देणे प्रास आहे.
अहमदनगर जिल्ह्यांत नेवासें हा गांव प्रवरानदीच्या कांद्यावर आहे. विष्णूने

समुद्रमंथनानंतर दैत्यांच्या हातीं अमृत जाऊं न देण्यासाठी मोहिनीचें रूप
-घेतले होतें त्याच मोहिनीचे देवालय या नेवाशात आहे. मोहिनीराज असे
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ज्ञानेश्वरी संपवितांना
तेथ जगाचें जीवनसूत्र । महालया असे ७असा उल्लेख ज्ञानदेवांनी केलेला आहे. ज्ञानदेव नेवाशास कां गेले याचा-

कांहीं कोठेंही उल्लेख नाही. वास्तविक त्यांना आळंदीस राहूनही ग्रंथरचना-
करिता आली असती. खुद्द नेवाशाला प्रवरा आहे पण तेधून थोड्याच अंतरावर
प्रवरा व गोदावरी यांचा संगम झालेला आहे. कदाचित त्या वेळीं नेवासें हेंच
स्थान त्यांना रहाण्यास विशेष -तर असेल. या नेवाशांत जातां जातां
ज्ञानदेवांनीं एक चमत्कार केला असें प्रसिद्ध आहे. सचिदानंदबोवा नांवाचा:
मनुष्य मरून पडला होता व तेथें त्याची बिचारी बायको रडत बसली होती.
ज्ञानदेवांनी चौकशी केलो व ते म्हणाले, '' सच्चिदानंदाला कधीं मरण येणे
शक्य आहे काय? '' आणि असें म्हणून त्याच्या आगाला त्यांनीं हात लावताच
तो मेलेला माणूस जिवंत झाला व ज्ञानदेवांच्या चरणांवर त्यानें मस्तक ठेविले.
ज्ञानेश्वरीचा आदरपूर्वक लेखक होणारा सचिदानंद तो हाच असे सांगतात.
मेलेला माणूस जिवंत करणें हा चमत्कार तर खराच व तो चमत्कार ज्ञानदेवानी
केला हें त्यांच्या चरित्रांत नमूद केलेंच पाहिजे. रेडा बोलविणे, पुढें चांगदेवाकडे.
जातांना भिंत चालविणे, आणि सचिदानंदबोवाला जिवंत करणें हे सर्व
अलौकिक चमत्कार असल्यामुळें त्यांची लौकिक शहानिशा करण्याचा
प्रयत्न फक्त कालहरणाला कारणीभूत होईल. येथें लक्ष्यांत ठेवण्याची गोष्ट.

एकच अठरावा अध्याय संपवितांना '' आतां विश्वात्मकें देवे '' ( १७९३ ओवी ते.

वेधून ते १७९९ ओवीपर्यंत म्हणजे
किंबहुना सर्वमुखी । पूर्ण होऊनि तिही लोकी ।

भजिजो आदिपुरुखी । अखंडित ।।

येथपर्यंत ज्ञानदेवांनी मागितले पसायदान किंवा प्रसाददान आहे. त्यापुढची
ओवी

आणि ग्रंथोपजीवीये । विशेषी लोकी इये ।

दृष्टादृष्ट विजये । होवावें जी ।। १८००
ज्ञानदेवांनींच लिहिली कीं काय याची शंका वाटते आणि याच्या पुढची ओवीही
क्षेपक वाटते. निवृत्तिनाथांना उद्देशून कांहीं ओव्या ज्ञानेश्वरींत आहेत वै
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-rई' आतां निरूपण पुढ चालू द्या '' अशी निवृत्तिनाथ आज्ञा करतात असेही वर्णन
आहे व तें सर्व स्वाभाविक आहे. पण पसायदान मागितल्यानंतर आणि तेही
'' विश्वात्मक देवा ''जवळ मागितल्यानंतर व तें संपूर्ण झाल्यावर '' ज्ञानेश्वरीचें

पुराण सांगून पोट भरणाऱ्याचें कल्याण होवो '' ही मागणी ज्ञानदेवांनीं केली
असेल असें मानण्याने येथें मोठा विरस होतो यांत शंका नाहीं.

तेथ म्हणे विश्वेशरावो । हा होईल दानपसावो ।

येणे बरें ज्ञानदेवो । सुखिया झाला ।। १८०१
हा सर्व प्रकार जरा चमत्कारिक वाटतो. आमच्या असें या दोनी ओव्या
शानदेवांच्या नाहींत, मागाहून कोणीतरी घुसडल्पा आहेत. पुढें '' ऐसें युग!
वरी कली ,' येथून ते

तिथे गीतेचा कलशु । संपूर्ण हा असाद ।

म्हणे निवुत्तिदास । लानदेवो
पुढती पुढती पुढती । इया ग्रंथपुण्यसंपत्ति ।

सर्व सुखी सर्व जी । संपूर्ण होईजे ।।

येथपर्यंत ग्रंथसमासि होते. बर दिलेली दुसरी ओवीही विशेष सकारण
दिसत नाहीं. पण शेवटची ओवी म्हणून जी प्रसिद्ध आहे:-

शके बाराशे वारोत्तरें । तैं टीका केली ज्ञानेश्वरे ।

सविदानंदवावा आदरें । लेखकु जाहला ।।

तिच्याकडे जरा लक्षपूर्वक पाहिले म्हणजे अनेक प्रश्न उद्भवतात. ही ओवी
ज्ञानेश्वरांच्या हातची असेल काय? ज्या ठिकाणी ग्रंथरचना केली त्या ठिकाणची
सविस्तर माहिती देणारा ग्रंथकार रचनाकालाचा फक्त शक मात्र देतो, तिथिवार
वगैरे कांहींच देत नाहीं; हें जरा आश्चर्य आहे. या बाबतींत कसलाही प्रत्यक्ष

पुरावा उपलव्य नाहीं; पण आम्हांस असें वाटतें कीं होओवी ज्ञानदेवाची नसून
दुसऱ्या कोणाची तरी आणि बहुधा सचिदानंदबावाची आहे. शके १२१२ त
ज्ञानेश्वरी लिहिली एवढी प्रसिद्ध गोष्ट ही ओवी' लिहिणाऱ्याला माहित होती
व तसें असल्यास ही गोष्ट या ओवीत ग्रथित करून त्यानें सर्वांवर उपकार
केलेले आहेत, कारण ज्ञानेश्वरीचा रचनाकाल वर्षापुरता कां होईना सिद्ध

करण्याला आधार फक्त ही एक ओवी आहे. हो ओवी लिहिणाऱ्यानें म्हणजे
सचिदानंदबावानें १२१२ सालीं ज्ञानेश्वरानें गीतेवर केलेल्या टीकेची प्रत
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६
मिळवून ती लिहून काढली असावी असे दिसते तसें असल्यास ज्ञानेश्वरीची
.रचना झाली ज्या वेळीं तिचा लेखक सचित्यकानंदवावा होता असें समजण्याचे
कारण नाहीं व त्याच्या बाबतींत ज्ञानदेवांनीं घडवून आणलेला चमत्कारही
त्यांच्या चरित्रांत मागून घुसला असें म्हणणे सयुक्तिक होईल. आम्हांला काय
.वाटतें तें आम्हीं येथें लिहिले आहे. तें लिहिणें म्हणजे या गोष्टीचा सप्रमाण
निर्णय असें आम्हीही समजत नाहीं व प्रत्यक्ष पुराव्याच्या अभावीं तसा
निर्णय तूर्त तरी लागेल असें दिसत नाहीं. पण प्रचलित ख्येविषयी आम्हांस
.शंका आली; ती व्यक्त करणें आणि आम्हांला योग्य वाटलें तें अनुमान
.सुचविणे हें आमचे कर्तव्य होतें म्हणून तें करणें आवश्यक झालें.

२ ज्ञानदेवांचा जन्मकाल शके ११९७ धरला म्हणजे ज्ञानेश्वरी संपूर्ण झाली
त्या वेळीं त्यांचें वय पंधरा वर्षांचे आणि निवृत्तीचे सुमारें सतरा वर्षांचे हें
ओघानेच आलें. येवढ्या लहान वयांत असा अडत ग्रंथ लिहिणें ही सामान्य
गोष्ट नव्हे. याची रचना नेवासे येथें झाली, निदान ग्रंथसमासि नेवासे येथे-
झालो असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. सुरवात केव्हा झाली याबद्दल प्रत्यक्ष

'पुरावा समासिकालासारखा काहींही नाहीं; आणि अनुमानच करावयाचें झालें
तर पैठणच्या शुद्धिपन्नप्रकरणाची दगदग संपण्यापूर्वी कांहीं या ग्रंथाला
.सुरवात होणें शक्य नव्हतें असें म्हणतां येईल. आतां कोणत्या परिस्थितींत हा
ग्रंथ ज्ञानदेवांनी लिहावयास घेतला? भगवद्गीताच भाष्यासाठी कां घेतली १

ग्रंथाची स्फूर्ति कोणी दिली? सदुरूला नमन करतांना ज्ञानदेव म्हणतात:-
मज हृदयी सद्गुरु । जेणें तारिलों हा संसारपूरू ।

म्हणवूनी विशषें अत्यादरू । विवेकावरी ।। १-२२
गुरुकृपेनें संसाराचा पूर तरून गेलों आणि विवेकाकडे आपला ओढा लागला
असें ज्ञानदेव सांगतात. वेदांताच्या परिभाषेत विवेक म्हणजे आत्मानात्म-
विवेक. जें चिरतन आहे तें आत्मतत्त्व; जें नाशिवंत आहे तें अनात्म. आणि
आत्म कोणतें व अनात्म कोणतें हें ओळखणे हा विवेक. खरें कोणतें खोटे
कोणतें, शुद्ध कोणतें अशुद्ध कोणतें, इत्यादि कळेज हाही विवेक पण हा
व्यावहारिक विवेक व सर्वाच्या पुढची पायरी म्हणजे आत्मानात्मविवेक. तो
ज्याला साधला, ज्याने आत्मसात केला त्याला विवेकाच्या इतर सर्व भूमिकाही
-क्षमगल्या पाहिजेत हें उघड आहे. तिसाचा पाढा ज्याला आला त्याला
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???????????????????????????????????तिसापयंतचे सर्व पाढे येतात-आले पाहिजेत, तसाच प्रकार येथे:
आहे. तेव्हां वेर्दातातील, परमार्थातील विवेक म्हणजे विवेक, अंधश्रद्धा
नव्हे; आचरटपणा नव्हे, दुबळेपणा, बुवाबाजी नव्हे हेंही विसरतां कामा नये.
ज्ञानदेवांचा विवेकावर अत्यादर होता आणि म्हणून ते जसे वेदांती होते तसे
विवेकवादोही होते. किंबहुना वेदांताची थोरवी हीच कीं त्यांत विवेक आहे..
आणि भगवद्गीता या ग्रंथांतही विवेक आहे. कृष्णानें अर्जुनाला '' अमुक कर ''
म्हणून आज्ञा कळी नाहीं; तर चर्चा करून त्याला आपला बोध पटवून
दिला आणि पटवून दिल्यावरसुद्धां .' यथेच्छसि तथा कुरु ५, तुझी इच्छा असेल.
तसें कर म्हणून त्यास सांगितलें. गीतेच्या या विवेकशालित्वामुळें ती सर्वाना
प्रिय होते, सर्वाची मस्तकें तिजपुढें लवतात आणि ज्ञानदेवांचा सदुरुकृपेने,
सहुरूच्या शिकवणोमुळें विवेकाकडे ओढा विशेष होता म्हणून. त्यांनीं
भगवद्वीतेचें विवरण मराठींत करण्याचें ठरविलें. खाचे मुख्य कारण-
त्यांना आबालवृद्धांना हा विवेक पटवून द्यावयाचा होता. स्त्रियांना
आणि शूद्रांना शिष्टांच्या समाजाने दूर केलें होतें, विचेपासून अलग राखिद्धे
होतें. त्या शिष्टपणाचा किल्ला नामोहरम करून त्यांना ज्ञानाची देणगी सर्वांना.
सारखेपणानें द्यावयाची होती. त्यांचा सहल जसा विवेवकशाली होता तसाच'
'' अभिलषित मनोरुचि पुरविता '' होता. आणि या विवेकाची आवड अस-
णाऱ्या बालग्रंथकारानें कथाही विवेकाने भरललौ अशी निवडली.

आतां अवधात कथा गहन । जें कलाकौतुका जन्मस्थान ।

कीं अभिनव उद्यान । विवेकतरूंचें ।। १-२८
या विवेकतरूंच्या उद्यानाचे वर्णन करतां करतां ग्रंथरचनेच्या सुरवातीलाच;

आमचा हा कवि आनंदांत मग्न होऊन आपल्या काव्यसंपत्तीच्या भांडाराचा;
अपूर्व देखावा प्रकट करतो-

ना तरी सर्व सुखाची आदी । जे प्रमेय मंहानिधि ।

नाना नवरससुधाव्धि । परिपूर्ण हे ।। १-२९
कीं परम धाम प्रकट । सर्व विद्यांचे मूळ पीठ ।

शास्त्रजातां वसौट । अशेषांचें ।। १-३०
ना तरी सकळ धर्माचें माहेर । सजनांचें जिव्हार ।

लावण्यरत्नभांडार । शारदेचें ।। १-३१
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म्हणोनी हा काव्या रावी । ग्रंथ गुरुवतीचा ठावो ।

येघुनि रसां झाला आवो । रसाळपणाचा ।। १-३३
तेवींची आईका आणीक एक । येथीऽन शव्दश्री सच्छाखिक.
आणि महाबोधी कोवळीक । दुणावली ।। १-३४
येथ चातुर्य शाह झालें । प्रेम रुचीस आलें ।

आणि सौभाग्य पोखलें । सुखाचें येथ ।। १-३५
मधुर्या मधुरता । शुरगारा सुरेखता ।

रूढपण उचिता । दिसलें भले ।। १-३६
येथ कलाविदपणा कला । पुण्याली प्रताप आगळा ।

म्हणऊनि जनमेजयाचे अवलीळा । दोष हरिले ।। १-३७
महाभारत ग्रंथांत मोठमोठीं प्रमेये, सिद्धांत आहेत; नऊही रसांच्या:

असताने तो ग्रंथ उचंबळलेला आहे; सर्व विद्यांचे मूळपीठ तेथे आहे आणि
सर्व शाखांचे वसतिस्थानही तेथेंच आहे; शारदे, काव्यशक्तीचें, ते
लावण्यरलभोडार आहे; रसांना रसाळपणा या ग्रंथांत आला; शब्दरचनेच्या
सौदर्याला शास्त्रीयपणाची जोड येथेंच मिळाली; आणि महाबोध, महाजाल,
हा कठीण विषयसुद्धा याच ग्रंथाने कोमल, कोंवळा, सोपा केला. कलेला
क्काविदपणा आणि पुण्याला बळिष्ठपणा येथेंच प्रास झाला. ( पुण्य बलिष्ठ
असतेंच असें सर्वदा दिसत नाहीं.) आतां या महाभारतातील गीतेचा प्रसंग,

व्याख्यानासाठी ज्ञानदेवांनीं निवडला. त्याच्या वर्णनाचा थाट पहा:-
आतां भारतकमळपरागु । गीताख्यु प्रसंगु ।

जो संवादला श्रीरंगु । अर्जुनेसीं ।। १-५०
भारतरूपीं कमलांतला पराग म्हणजे गीताप्रसंग असें गोड रूपक करून

दुसऱ्या रूपकाच्या साहाय्याने ज्ञानदेव गीतेचे महिमान सांगतात:-
ना तरी शब्दब्रह्माव्धि । मथियला व्यासबुद्धी ।

निवडिलें निरवधि । नवनीत हें ।। १-५१
शब्दवह्याच्या, वास्तवाच्या सागराचे मंथन व्यासाने आपल्या बुद्धीनें करून.
हें त्यांतून जसे काय नवनीतच वेचून काढलें आहे. पण नवनीताच्या पुढची
गोष्ट ( जी युरोपांत माहीत नाहीं व जी हिंदुस्थानांत सर्वसामान्य आहे) ती ही
तयार केळी.

५
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मग ज्ञानाग्निसंपर्के । कडसिलें विवेकें ।

पद आलें परिपाकें । आमोदासी ।। १-५२
हें नवनीत ज्ञानरूप अलीवर ठेवून विवेकाच्या साहाय्यानें, विचारपूर्वक,

खरपूस कढविलें आणि तें चांगले कढल्यामुळें ( परिपाक उत्तम झाल्यामुळे)
ज्याचे आमोदयुक्त खमंग सूप झालें. अशा प्रकारे नवनीताहून सुंदर असे हे
ज्ञानसूत आहे. तें तयार करण्याची पद्धत वरील ओवीत ज्ञानांनी दिलेली
आहे ती विचारपूर्वक लक्षांत ठेविली पाहिजे. या ज्ञानधूताची अपेक्षा मोठमोठे
लोक करीत असतात:-

जें अपेक्षिजे विरक्ती । सदा अनभविजे सती ।

-सोहंभावें पारंगतीं । रमिजे जेथ ।। १-५३
जें आकर्णिजे भक्ती । जें आदिवंद्य त्रिजगतीं ।

तें भीष्यपवीं संगती । सांघिजैल ।। १-५४
जे भगवद्रीता म्हणिजे । जे ब्रह्मेशांनी प्रशंसिजे ।

जे सनकादिकीं सेविजे । आदरेंसी ।। १-५५
तेव्हां अशा प्रकारची ही नितांतरम्य कथा ज्ञानदेवानी आपल्या ग्रंथासाठी
घेतली. तिचे सेवन करण्याची योग्यता विरक्त, संत, सोहं ( मी ब्रह्म आहें)
या भावनेत पारंगत झालेले आणि भक्त यांचीच आहे, त्यांनाच तिचें खरें रहस्य
समजेल. ती ज्या कोणी ऐकावी? कोणाला रुचेल, विशेषतः पचेल ाईई

अहो अर्जुनाचिया पाती । जे परिसणिया योग्य होती ।

तिही कृपा करूनि सती । अवधान द्यावें ।। १-६२
अर्जुनाच्या पंक्तीला बसून ऐकण्याला जे योग्य असतील त्या सज्जनांनी या
- -ल्यकड लक्ष द्याच
या ग्रंथाची रचना कशी होत गेली? असे दिसते कीं रोज कांहीं ग्रंथ तयार

करावा व तो कित्येक नियमानें येणाऱ्या श्रोतेमंडळींना वाचून दाखवावा असे
चाळले होतें. या श्रोते मंडळींत ज्ञानदेवाचे ज्येष्ठ बंधु व सहुरू निवृत्तिनाथ हे
अग्रस्थानीं असत. वर दिलेली ओवी ही जशी सामान्य अर्थाने घेतां येते
त्याप्रमाणें तिचा संदर्भयुक्त अर्थ घेता येतो; म्हणजे समोर बसलेल्या श्रोत्याची
सी स्तुति आहे व प्रस्तुत ठिकाणीं तोच अर्थ अभिप्रेत आहे. जो सामान्य अर्थ

त्यांत आहेच, त्यांतील खोच वाचकांच्या लक्षांत येईलच, पण ती खोच बोचू
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नये ही अर्थादशानदेवांची फार इच्छा होती. कदाचित त्या श्रोत्यांत '' अर्जुनाचिये
पांतीं ''ला बसण्यायोग्य नसणारा एखादा असेल, नसेल असें नाहीं. पण
'विशेषत: तेथें निरूपणकर्त्याविषर्थी प्रेम असणारेच श्रोते होते. त्याची साक्ष
.त्यानंतरच्या ओव्यावरून लागलीच पटते:-

हें सळगी म्या .म्हणितलें १ चरणांलागोनि विनविलें ।

प्रभूसखोल हृदय आपुले । म्हणोनिया ।। १-६३
आतां श्रोत्यांची स्तुति करतांना ज्ञानदेव स्वतःसंबंधीं अत्यंत लीनतेनें
बोलतात व त्यांच्यासारख्या महाकवीची ही नल वृत्ति मोठी हृदयंगम वाटते.

जैसा स्वभावो मायबापांचा । अपत्य बोले जरी बोबडी वाचा ।

तरी अधिकचि तयाचा । संतोष आथी ।। १-६४
तैसा तुम्ही मी अंगिनगरिला । सजनीं आपला म्हणितला ।

तरी ऑ सहजें उपसाहला । प्रार्थ.काई ।। १-६५
अइrइंात्यांच्याबरोबर मधून मधून संभापण ज्ञानेश्वरींत ग्रंथकार करीत असतो व
प्रच्युत्तरही बहुतेक वेळीं निवृत्तिनाथ देतात; क्वचित् सर्व प्रग्रोसमंडळ मिळून
देतात. म्हणून वर जें सोगितलें कीं रोज ग्रंथ लिहून तो निवडक श्रोत्यांनावाचून
दाखविण्याचा क्रम असला पाहिजे तें बरोबर वाटतें. आणखी कांहीं प्रसंग
'पहाण्यासारखे आहेत. पांचव्या अध्यायांत '' सर्वभूतहिते रता:'' अशा सजनांचे
.वर्णन करतांना ग्रंथकार रंगांत येतो आणि अलंकारांची झोड उठवितो.-

ते आनंदाचे अनुकार । सुखाचे अंकुर ।

कीं महावोधें विहार । केले जैसे ।। १३८
ते विवेकाचे गांव ग कीं परब्रम्हीचे स्वभाव ।

ना तरी अलंकारिले अवयव । वह्मविद्येचे ।। १३९
तेव्हां सद्गुरु निवृत्तिनाथ कौतुकानें म्हणतात:-

हें बहु असो एक 1। वानिसी काई? ।। १४०
अशा पुष्कळ गोष्टी आहेत. त्यांतील एकेकीचे तूं इतकें वर्णन करीत
चसणार कीं काय?

तूं संतस्तवनीं रमसी । तरी कथेची से न करिसी ।

कीं निराळी बोल देखसी । सनागर ।। १४१
संताची स्तुति तूं एकदा करण्यांत गर्क झालास कीं तुला कथेचें भान रहात
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???????? -ऽर्ण ???????????????????????? ???????????????नाहीं आणि जेथे निराळंबाचे ( निराळी) म्हणजे ब्रह्माचे वर्णन चालले आहे
तेथें सनागर, सुंदर, गोड शब्द अगदीं हुडकून घालण्याची तुला स्फूर्ति होते.

परि तो रसातिशयो मुकुली । मग ग्रंथार्थदीपु उजळी ।

करी साधुहदयराउळी । मंगळ उखा ।। १४२
आतां हा रसाचा अतिशय सुटलेला प्रवाह आवर आणि ग्रंथाच्या अर्थरूपी
दिव्याला उज्वलित कर म्हणजे ग्रंथाचा अर्थ सांग; आणि तो सांगून सजनांच्या:
अंतःकरणरूपीं राडळांत, घरांत मंगल असा उषःकालाचा प्रकाश पसरून दे.

ऐसा श्रीगुरूचा उवाईला । निवृत्तिदासासी पातला ।

मग तो म्हणे श्रीकृष्ण बोलिला । तेंचि आइका ।। १४३
अशी श्रीगुरूची सूचना ज्ञानदेवाला मिळाली तेव्हां ज्ञानदेव म्हणतात,
ठीक आहे; ( माझे बोलणें मी आवरतो) जें श्रीकृष्ण बोलला तेंच ऐका; मी
ग्रंथांत जें आहे तेंच सांगतो.

नवव्या अध्यायाच्या सुरवातीलाही ओल्यांना अवधान द्या, लक्ष द्या म्हणून
ज्ञानदेव प्रार्थना करतात:-

तरी अवधान एकले दीजे । मग सर्व सुखासी पात्र होजे ।

हें प्रतिज्ञोत्तर माझें । उघड आइका ।। पे

तुम्ही सावधानपणें ऐका म्हणजे श्रवणाने सर्व सुखे तुम्हांला प्रास होतील
हें माझें प्रतिज्ञेचें बोलणे आहे.

परी प्रौढी न बोलों हो जी । तुम्हा सर्वज्ञांच्या समाजी ।

देयावें अवधान हें माझी । विनवणी सलगीची ।। २
पण मी फुशारकी मात्र मारीत नाहीं. कारण आपण मंडळी सर्वज्ञ आहात.
अवधान द्या एवढीच ही मी सलगीने विनवणी करीत आहें. यापुढें कवि
समोर जमलेल्या श्रोत्यांचें वर्णन करतात ( आणि म्हणून तसे कांहीं श्रोते
समोर बसले होते असें आम्हांस वाटतें.)

कीं बने लळ्याचे लळे सरती । मनोरथांचे मनोरथ पुरती ।

जरी माहेरें श्रीमंते होतीं । तुम्हा ऐसी ।। ३
तुमचिया दिठिवेयाचिया बोले । सासिन्नले प्रसन्नतेचे मळे ।

ते साउली देखोनि लोळे । आतु जी मी ।। ४



ग्रंथरचना ६९
??????????? ०४.५. ऽचे,. ५. चक. .३-. .३ ४, ००. चेकचे ????????? ५. ०चेचे. ५ ?????????
प्रभु तुम्ही सुखामृताचे डोहो । म्हणूनी आपुलिया स्वेच्छा वोलावो लाहों ।
येथही जरी सलगी करूं बिहों । तरी निव कें पां ।। ५
ना तरी बाळक बोबडा वोली । वांकुडा विचुका पाडली ।

ते चोज करूनी माउली । रिक्षे जेवी ।। ६

नवव्या अध्यायांतील विषय निरूपणाला गहन होता तेव्हां श्रोत्यांचें विशेष
अवधान ग्रंथकाराला पाहिजे होतें व श्रोज्यांनीं '' न्यन '' नाहींसें करावे
अशीही त्याची इच्छा होती. निवृत्तिनाथ व इतर कांहीं जाणते श्रोते ज्ञानदेवाच्या
ग्रंथाची चर्चाही करीत असतील. तेव्हां ग्रंथरचनेचा हा प्रकार असा होता.
छपाईची कला जेव्हां आस्तित्वात नव्हती तेव्हां असाच प्रकार असावा हे
साहजिक होतें

३ ज्ञानेश्वरी मराठींत लिहिली म्हणजे ती सर्वाना सहज, सोपेपणानें कळावी
म्हणून अर्जुन श्रीकृष्णाला वरचेवर म्हणतो-'' देवा, मला मराठी अर्थ करून
सांगा.'' संस्कृत पंडितांनी संस्कृत भाषेंतील ज्ञान कांहीं. थोड्या लोकांखेरीज
.सर्वांना दुर्लभ करून टाक होतें. तें ज्ञानभांडार आबालवृद्धांसाठों, स्त्रीस्तूवा-

साठीं, सर्वांसाठीं ज्ञानदेवांनीं ख्ये केलें आणि मरार्ठईत अत्यंत सुंदर ग्रंथरचना
करतां येतें हेंही त्यांनी सिद्ध केलें. अठराव्या अध्यायाच्या शेवटीं ग्रंथसमासि
.करतांना म्हटलें आहे:-

वेडू संपन्न होय ठाई । परी कृपणु ऐसा आनु नाहीं ।

जो कानी लागला तिही । वर्णांच्याची ।। १४५७
वेद हा आपल्या ठिकाणीं चांगला श्रीमंत आहे पण असा कद्रू, कृपण दुसरा
मिळणार नाहीं. कारण ( जवळ एवढी संपन्नता असून) फक्त तीन वर्णाच्या
१ द्विजांच्या) कानाला तो लागला आहे, त्यांच्याच कानांत आपल्या गोष्टी तो
सांगतो ( कानांत सांग म्हणजे दुसऱ्याला न कळेल अशा प्रकारे सांगणें) आणि
बाकीच्याना म्हणजे शूद्र या चौथ्या वर्णाला किंवा पंचमांना तो काहींही
सांगत नाही.

येरां भवव्यथा ठेलिया । स्त्रीशूत्र्घ्यादिका प्राणियां ।

अनवसरू माहूनिया । राहिला आहे ।। १४५८
की, शूद्र वगैरे जाइं दुसर्री माणसें त्यांना भवव्यथा म्हणजे संसाराची व्यथा
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होते पण त्यांच्या बाबतींत वेदाने मांडलेल्या कारभारांत जागा नाहीं; वेड
त्यांच्यासाठीं काहींही करीत नाहीं.

तरी मज पाहता तें मागील उणें । फेडावया गीतापणें इ

वेडू वेठला भलतेणें । सेव्य होवावया ।। १४५९
तेव्हां मला असें वाटतें कीं वाटेल त्याला उपयोग व्हावा म्हणून ( वर्णावर्ण न
पढातां) वेदालाच वेठीला धरून त्याला गीतेचे रूप दिले आहे व अशा प्रकार्फे

वेदांतील हा पूर्वीचा उणेपणा काहून टाकला आहे.
यालागीं मागिली कुटी । -त्याला वेदु गीतेच्या पोटीं ।

रिगाला, आतां गोमटी । कीर्ति पातला ।। १४६५
(तीन वर्णाच्याच उपयोगास येतो, बाकीच्यांना त्याचा कांहीं उपयोग
नाहीं) ही जी निंदा पूर्वी होत असे तिला भिऊन वेद गीतेच्या पोटांत शिरला
आणि (गीतारूपानें सर्वाना प्रास झाल्यापासून) त्याला चांगली कीर्ति मिळाली..

तैसें शव्दे जें न लभे । तें घहुनिया अनुष्टुभें ।

स्त्रीश्द्धादिप्रतिभे । सामाविलें ।। १६९९
जें शब्दाला मिळू शकत नाहीं असें ब्रह्मज्ञान अनुष्टुभ्र छंदांत घाढ्य स्त्रिया

आणि शूद्र यांच्या प्रतित, रूपनाशक्तीच्या आटोक्यात या गीतेर्व्हे

आणून सोडळें
आणि तोचि हा मी आतां । श्रीव्यासाची पदे पाहता पाहता ।'

आणिला श्रवणपथा । मऱ्हाटिया ।। १७०८
आणि तोच गीतार्थ व्यासाची वाक्यें लक्षपूर्वक वाचून मराठी जाणाऱ्यांच्या
कानावर यावा अशी व्यवस्था ही ज्ञानेश्वरी रचून मी केली.

यालागीं आम्हां प्राकृतां । देशीकारें बधे गीता ।

म्हणणें हें अनुचिता । कारण नोहे ।। १७२०
प्राकृत जनांच्यासाठीं देशी भाषेत गीता सांगणें यांत अनुचित असें.
म्हणण्याचें कारण नाहीं. प्रथम आपल्याकडे खूपच कमीपणा घेऊन ज्ञानदेवांनी
गीता मराठीत आणल्याबद्दल लिहिलें. पण पुढें तें म्हणतात, माझ्या सद्गुरूची:
कृपा असल्यावर माझ्या हातून मराठीत असा ग्रंथ व्हावा यांत नवल काय ाईई

तैसा व्यासाचा मागोवा घेतु । भाष्यकार वाट पुसतु ।

अयोग्यही मी न पवतु । कें जाईन ।। १७२२
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व्यासाने बरोबर काय म्हटलें आहे ते सर्व लक्षपूर्वक पाहिजे. गीतेवरील
भाष्यकारांचा अभ्यास करून अवघड ठिकाणें समजावून घेतलीं. एवढी तयारी
केल्यावर मी जरी अयोग्य असल तरी हें कार्य शेवटास गेल्याशिवाय कसें
राहील? पण मी अयोग्य असल तरी थोर सहुरूचा शिष्य आहे आणि त्याची
पूर्ण कृपा मजवर आहे.

आणि पृथिवी जयाचिया क्षमा । नुबगे स्थावरजंगमा ।

जयाचेनि असतें चंद्रमा । निववी जग ।। १७२३
जयाचें आंगिक असिकें । तेज लाहोनि अकै ।

आधाराचें सावाइकें । लोटिजत आहे ।। १७२४
समुद्रा जयाचे तोय । तोया जयाचे माधुर्य ।

माधर्या सौंदर्य । जयाचेनी ।। १७२५
पवना जयाचें बळ । आकाश जेणे पघळ ।

ज्ञान जेणे उज्ज्वळ । चक्रवर्ती ।। १७२६
वेद जेणें सुभाष । सुख जेणे सोळास ।

हें असो रूपस । विश्व जेणे ।। १७२७
जो सर्वोपकारी समई । सद्रुरु श्री निवृत्तिनाधु ।

राहटत असे मजहीआतु । रिगावया ।। १७२८
आतां आयती गीता जगी । मी सांगे मऱ्हाठिया भगं१ ।

येथें कें विस्मयालागीं । ठावो आहे ।। १७२९
आपल्या सदुरूचे कौतुक सांगतांना ज्ञानदेव म्हणतात:-

म्हणोनि माझे नित्य नवे । श्वासोश्वासही प्रबंध होवावे ।

श्री गुरुकृपा काय नोहे । ज्ञानदेव म्हणे ।। १७३४
या कारणें मियां । श्री गीतार्थ मऱ्हाठिया
केला जो कां या । दिठीचा विषो ।। १७३५

मी गीतेचा अर्थ मराठींत इतक्या उत्तम प्रकारे आणलेला आहे कीं लोकांच्या
दृष्टीचा तो विषय झाला आहे, शब्दरचना पाहूनच तो समजतो.

गीतेची रचना करण्यांत याप्रमाणें वाक्चातुर्य तर दाखविलेंच पण
वाक्चातुर्यापेक्षांही अंतरंग, आतला अर्थ, अत्यंत महत्वाचा आहे व अंतरंग
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.कळण्याची पात्रता असणाराखच या अध्यात्म ग्रंथाचा अधिकार आहे; पण
.या ग्रंथाच्या वाल्यातुर्यानें सामान्य जनहो आनंदित होईल.

तैसें अध्यात्मशास्त्री इये । अंतरंगचि अधिकारिये ।

परी लोकु वाक्यातुर्यें । होईल सुखिया ।। १७४९
गीतार्थात प्रकट केलेल्या आपल्या वाक्चातुर्याचा ज्ञानदेवांना योग्य अभिमान
होता. नवव्या अध्यायाचे अत्यंत अवघड असे निरूपण उत्तम प्रकार केल्यावर
.दहाव्या अध्यायाच्या प्रस्तावनेत ते म्हणतात:--

देशीयेचें नागरपणें । शांतु शृंगारानें जिणे ।

तरी ओवीया होतीं लेणे । साहित्यासी ।। ४२
मराठीं भाषेचे सौंदर्य इतकें अप्रतिम कीं त्याच्या सामर्थ्यानें शांत रसाने
.शृंगार रसावरही मात केली. या ( ज्ञानेश्वरीतील) ओव्या म्हणजे साहित्याला,
चाक्तयाला मोठ्या अलंकार आहेत.

मूळ ग्रंथींचिया संस्कृता । वरी मऱ्हाटी नीट पाहता ।

अभिप्राय मानलिया उचिता । कवण भूमी हें न चोजवे ।। ४३
मूळचा संस्कृत ग्रंथ वाचला आणि नंतर ज्ञानेश्वरीच्या मराठी ओव्या नीट
वाचून पाहिल्या आणि जर अभिप्राय योग्यपणे कळला तर सूळ कोणतें आणि
भाष्य कोणतें हे कळणार नाहीं. हेंच स्पष्ट करण्याला या ब्रह्मचाच्यानें अगदी
संसारांतला आणि शृंगार रसांतला गोड व उचित दृष्टांत दिला-जैस आगाचेनि सुंदरपणे । लेणिया आगचि होय लेणे ।

तेथ अलंकारिलें कवणकवणें । हे निर्वचेना ।। ४४
तैशी देशी आणि संस्कृत वाणी । एका भावार्थाच्या सुखासनीं ।

शोभती आयणी । चोख आइका ।। ४५
तैसें देशियेचें लावण्य । हिरोनि आणीलें तारुण्य ।

मग रचिले अगण्य । गीतातत्व ।। ४७
देशीयेच्या, मराठीच्या सौंदर्यांबद्दल. लवण्याबद्दल, ज्ञानदेवांना फार
अभिमान होता:--

माझा मराठाचि बोल कौतुकें । अमृताते पैजा जिंके ।

तेशी अक्षरे रसिकें । मेळवीन ।।

असे म्हणणाऱ्या याच कविश्रेष्ठानें देशा भाषेला संस्कृतच्या व कोणत्याही
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नागर भाषेच्या सिंहासनावर हक्कानें प्रस्थापित केली. हिंदुस्थानची उंची
हिमालयाने ठरविली त्याप्रमाणें मराठीची थोरवी ज्ञानदेवानें निश्चित केली
यांत कांहीं शंका नाहीं.

सातव्या अध्यायाचे शेवटीं मराठीतील आपली ग्रंथरचना विवेचनाच्या सुंदर
विषयाला किती अनुकूल आहे हें सांगितलें आहे.

आतां तयाचे तें प्रश्न करणें । वरी सर्वज्ञ -नीहरीचें बोलणे ।

हें संजयो आवडलेपणें । सांगेल कसे ।। २०५
तियें अवधान द्यावें गोठी । बोलिजेल नीट मऱ्हाठी ।

जैसी कानाचे आधीं दृष्टी । उपेगा जाये ।। २०६
अर्जुनासारखा प्रश्न करणारा, श्रीकृष्णासारखा सर्वज्ञ त्या प्रश्नांची उत्तरें

.देणारा, आणि तो विषय ज्याला अतिशय प्रिय असा संजय या संवादाचें वर्णन

करणारा. तेंच वर्णन आम्ही नीट मराठीत सांगत तिकडे लक्ष द्यावे. तें अशा
सुंदर शव्दरचनेने सांगू कीं कानांत ( वाचून) शव्द पडण्यापूर्वीच शब्द-
रचनेकडेच पाहून डोळे प्रथम आनंदित होतील, कानाच्या पूर्वी दृष्टीचा

उपयोग होईल.
बुद्धीचिया जिभा । बोलाचा न चाखता गाभा ।

अक्षरांचिया भांबा । इंद्रिये जिती ।। २०६
.शब्दांच्या अंतरंगांतील अर्थ बुद्धीच्या जिभेने चाखण्यापूर्वीच अक्षरांच्या

( शब्दरचनेच्या) सौदांनंच इंद्रिये गारीगार होऊन जातील, इंद्रियांना
शब्दरचना जिंकून टाकील. आणि हें स्पष्ट करण्यासाठीं एक गोडसा सुंदर
दुष्टांत-

पहा पां मालतीचे कळे । प्राणासी कीर वाटलें परिमळें ।

परि वरिचिला वरवा कीर डोळे । सुखिया नव्हती ।। २०८
मालतीपुष्पाच्या कळ्या सुगंधाने प्राणांना तर संतुष्ट करतातच पण वरच्या
बरवेपणानें, सोड्यांने डोळे सुखी होत नाहींत काय?

तैसे देशियेचिये हवावा । इंद्रिये करिती राणिवा ।

मग प्रेमयाचिया गावा । लेसां जाईजे ।। २०९
तेसें नागरपणें । बोल निमे तें बोलणे ।

ऐका ज्ञानदेव म्हणे । निवृत्तीचा ।। २१०
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-----.------...-..--.-.-.--.,.-...---.,...,--..-,.-.--.--,.--------...---ज्यानें बोलच नाहीला होतो ( निःशब्द किंवा शव्दापलीकडचें जें ब्रह्म

त्याचा अनुभव येतो) असें बोलणे नागरपणानें ( उत्तम प्रकारे) निवृत्तीचा
ज्ञानदेव बोलेल तें ऐका. तें बोलणें नागर म्हणजे कसें तर देशी भाषेच्या.
सामर्थ्याने इंद्रिये राज्य करूं लागतात ( सुखी होतात) आणि याप्रमाणे प्रथम
इंद्रिथें सुखी होऊन वाचकाला, श्रोत्याला प्रमेयाच्या गांवाला पोहोंचतां येतें.

अकराव्या अध्यायाच्या सुरवातीला कांहीं ओव्याही या संबंधांत लक्षांत
ठेवण्यासारख्या आहेत. शांत आणि अश्रुच या रसांचे या अध्यायांत सुंदर
मिश्रण आहे.

आतां यावरी एकादशी । कथा आहे दोन्ही रसीं ।

येथ पार्था विश्वरूपेसी । होईले भेटी ।। १

जेथ शांताचिया घरा । अहुत आला आहे पाद्रुणेरा ।

आणि येरांही रसां पांतिकरां । जाहला मानू ।। २
अहो वखराचिये मिळणी । जैशी वऱ्हाडियांही जाडी लेणीं ।

तैसे देशियेच्या मुखासनीं । मिरवले रस ।। ३
मीनले गंगायमुनेचे ओघ । तैसें रसां जाहले प्रयाग ।

म्हणोनि सुस्नात होय जग । आघवें येथ ।। ६ ।।

माजी गीता सरस्वती गुप्त । आणि दोन्ही रस ते ओघ मूर्त ।

यालागीं त्रिवेणी हें उचित । फावली बापा ।। ७
तीरें संस्कृताचीं गहने । तोडोनि मऱ्हाठिया शब्दसोपानें ।

रचिली धर्मनिधाने । श्रीनिवृत्तिदेवें ओ। ९
म्हणोनी भलतेणें येथ सद्धावें नाहावें । प्रयागमाधव विश्वरूप पहावें ।

येतुलेनि संसारासि द्यावें । तिलोदक ।। १०
येथ अर्जुनचि काय म्हण पातला । आजि आवडतयाही सुकाबुजाहला पु

जे गीताई हा आला । मऱ्हाठिये ।। १४
हें सारस्वताचें गोड । तुम्हीचि लाविलें जी झाड ।

तरी आतां अवधानामृते वाड । सिंपोनि कीजे ।। १९
मग हें रसभावफुलीं फुलेल । नानार्थ फळभारें फळा येईल ।

तुमचेनि धर्म होईल । सुरवाड जगा ।। २०
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या बोला संत रिझले । म्हणती तोषलों गा भले केलें ।

आतां सांगे उगें बोलिलें । अर्जुन तेथ ।। २१
तेव्हां ही ज्ञानेश्वरीची रचना अशा प्रकारे क्रमाक्रमानें झाली व जसजशी झाली
तसतशी ती रसिक व सजन श्रोत्यांना ज्ञानववोंनी वाचून दाखविली, आणि'
आपल्या गुरूला तर ती अर्थात् नित्यशः वाचून दाखवीत.

४ ज्ञानेश्वरीची रचना शके १२१२ या वर्षी घुरी झाली पण ग्रंथारंभ करून
समासि होईपर्यत किती काळ लागला यासंबंधी अर्थात् कांहींच माहीत नाहीं.
बहुधा ही रचना कित्येक महिने चालली असावी. वयाच्या पंधराव्या वर्षी'
ज्ञानदेवानें लिहिलेल्या या ग्रंथांत '' व्यास आणि भाष्यकार '' यांच्या ग्रंथांचें
उत्तम ज्ञान आणि साहित्यशास्त्रांत उत्तम पारगतता हे गुण विशेषेंकरून
डोळ्यांत भरतात. मग गोतार्थाच्या '' अंतरंगीं अधिकारिथे '' खुद्द ज्ञानेश्वरीचे
प्रणेते होते हें सांगावयास नकोच. ज्या सदूगुरूच्या सामर्थ्यानें ज्ञानदेवांनीं ही.
ग्रंथरचना केली ते सद्गुरु निवृत्तिनाथ यावेळीं सतरा वर्षें वयाचे होते.
ज्ञानेश्वरीच्या रचनेनंतर ज्ञानदेव या जगांत सहा वर्षें होते. त्यांचा समाधिकाळ
शके १२१८ हा आहे व त्यापुढे एका वर्षात त्यांच्या तिघाही भावंडांचे
देहावसान झालें. ज्ञानदेवांच्या एकवोस वर्षाच्या आयुष्यांत ज्ञानेश्वरीची
निर्मिति हा सर्वात अहत चमत्कार त्यांनीं करून दाखविला हो गोष्ट '' रेडा
बोळविणे आणि भिंत चालविणे '' अशा चमत्कारांचे कौतुक करणाऱ्यांनाही
मान्य होईल गीतेतील तत्वज्ञान आणि कर्तव्यशास्त्र यांची '' नीट मऱ्हाठींत ''
केलेली या ग्रंथांतील फोड ही त्यांनींच म्हटल्याप्रमाणें '' मूळ भूमि न चोजवे ''
या प्रकारची झालेली आहे योग आणि अध्यात्म यांचें या ग्रंथांतील विवरण स्पष्ट

आणि निःसंदेह आहे; इतकें स्पष्ट आणि निःसंदेह आहे कीं कित्येक ''सांप्रदायिक'''
म्हणवून घेणारी मंडळी ब्रह्मज्ञान इतकें उघड केल्याबद्दल ज्ञानेश्वरीकर्त्याना

दोष देतात त्या वादांत पडण्याचा येथें विचार नाहीं. योग आणि अध्यात्म
यांचें विवेचन करून त्या सर्वाचें पर्यवसान '' कर्तव्य '' सांगण्यांत केलेले आहें
आणि म्हणून गीताज्ञानेश्वरो हा अत्यंत व्यवहारोपयोगी ग्रंथ आहे. ज्ञानेश्वरी

हें गीतेवरचे भाष्य आहे; त्यांत गीतेचा अर्थ उत्कृष्टपणॅ दिलेला आहे;
पण हें गीतेचे भाषांतर नव्हे. या ग्रंथांत ग्रंथकर्त्याने स्वतःचीं प्रतिभा:
आणि बुद्धि हीं निरलसपणानें आणि निःशकपणाने ओतलेली आहेत.
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भगवद्वीतेसारख्या सूत्रमय ग्रंथावर अशा प्रकारें ग्रंथ करणें म्हणजे नवीन
ग्रंथनिर्मिति आहे. गीतेंतील तावें पटल्यामुळे आणि गीतेबद्दल अत्यंत आदर
असल्यामुळें ग्रंथकारानें हा ग्रंथ मी नवीन लिहिला आहे असें न सांगतां
-विनखपणें ही गीतेची व्याख्या आहे असें सांगितलें. मोरोपंती महाभारत हा
ग्रंथ महाभारताची कथा घेऊन बहुतेक ठिकाणीं जसा स्वतंत्र रचलेला आहे
त्याहीपेक्षा फार मोठ्या प्रमाणांत ज्ञानेश्वरी हा स्वतंत्र ग्रंथ आहे. ज्ञान-

.देवांच्या ठिकाणी स्वतंत्र ग्रंथनिर्मितीची शक्ति होती याबद्दल समृलूदृष्टि व
स्पळूबुद्धि वाचकाला व टीकाकारालाही शंका राहू नये यासाठीं निवृत्तिनाथांनीं
ज्ञानदेवांना '' अमृतानुभव '' लिहावयास सांगितला. या अमृततुल्य आश्चर्य-

कारक ग्रंथाचा परामर्श एका स्वतंत्र भागांत घेण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. हा
ग्रंथ ज्ञानदेबांनीं तीर्थयात्रेहून परत आल्यावर लिहिला व त्यांच्या वाड्ययात्मक
कर्तत्वाच्या कीर्तिप्रासादाचा तो कळस असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. याशिवाय
ज्ञानदेवांच्या नांवावर जे ग्रंथ आणि अभंग आहेत त्यांच्या निश्चित कर्तृत्वाबद्दल

वाद उपस्थित झालेले आहेत. त्यांचा निर्णय करणें हे सोपें काम नाहीं व प्रत्यक्ष

इतिहासाची साधनें उपलब्ध नसल्यानें व तीं लौकरच उपस्थित होतील असा
स नसल्यानें त्यासंबंधीं हट्टीपणाने एखाद्या विशिष्ट मताचा प्रचार करण्यांत

स शहाणपण नाहीं. ज्ञानश्वेरीच्या बाबतींत लक्षांत ठेवण्यासारखी अत्यंत
'अहरवळची गोष्ट म्हणजे कोणत्याही एखाद्या विशिष्ट पंथाचा पुरस्कार करण्यासाठीं

शत!ःलाष धिःकार करण्यासाठीं हा ग्रंथ जन्माला आला नाहीं. यांत
१ भक्तिमार्ग, पंढरपूर संतमंडल, भागवतधर्म यापैकीं कोणाएकाचा
रेवा आहे असें म्हणणें धाडसाचें तर होईलच पण धाडसापेक्षांहीं त्यांत

ज्ञानेश्वरीच्या अंतरंगाचा अवमान केल्याचे पातक घडतें हे विसरून चाळणार
.नाहीं.

इहलोकांतील कर्तव्य निःशंकपणे समजावें हा उत्कृष्ट ज्ञानाचा एकं भाग;
आणि केवळ शारीरिक, इंद्रियगम्य सुखदुःखापलीकडे कांहीं उबतर गोष्टी
आहेत हे समजावे हा उत्कृष्ट ज्ञानाचा दुसरा भाग. अशा प्रकारें जें ज्ञान निर्माण
होतें ते ज्ञान अगदीं मुक्त हस्ताने सर्व माणसांनी, '' प्राकृतां 'नों छटावें, तें
.त्यांना सोपें व्हावे, केवळ मराठी जाणाऱ्यांनाही तें मिळावे, या हेतूनें संस्कृताच्या
पेटींत ज्ञान झाकून ठेवून त्या पेटीला वर अधिकाराचें आणि परंपरेचे कुलूप
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ठोकलेले होतें तें मोडून तोडून ज्ञानदेवांनी या ग्रंथांत तें सर्वांचा हात पोहोंचेल:
अशा प्रकारे आणून ठेविले आहे. लोकसत्ता, लोकशाही, समाजसत्ता ही ज्ञानाच्या.

बाबतींत ज्ञानदेवांनीं उत्कृष्टपणे अंमलांत आणलीं. सामान्य माणसांनाही
भवव्यथा होते ही गोष्ट असामान्य म्हणून मिरविणाऱ्यांना बहुधा कळत नाहीं;;
आपण असामान्य आहोंत या डौलांत ते इतके चूर झालेले असतात कीं त्यांना
दुसऱ्याची आठवणच होत नाहीं. स्वार्थत्याग हा देखील स्वतःच्या बडेजावीचा
विषय करून ते त्याचें रूपांतर स्वार्थांतच करतात. पण ज्ञानदेव म्हणजे मूर्तिमंत.
हेस्वार्थीपण। होता. '' भूतांची दया हें भांडवल संता '' त्या भूतदयेनें प्रेरित
होऊन त्यांनीं '' गीता-ज्ञानेश्वरी '' ग्रंथ लिहिला. मोरोपंतांनी या बावतींत''
काढलेले उद्धार खरोखर समर्पक आहेत:-

श्रीमद्धवद्रीताव्याख्या केली जगासि ताराया ।

सारा या सद्रग्रथा सेविती संसारताप साराया ।।

किंवा ज्ञानेश्वरीची प्रत शुद्ध करून प्रचलित करणारे एकनाथी भागंवसुदे-केलेलं .न
आणि ज्ञानदेवांनी घालून दिलेल्या मार्गाला चोखाळले.चर;फ्लेषय यांनी.
आपल्या एका अभंगांत हाच अभिप्राय बोरोपां- तींच व्यक्त केल. 'होता तोही येथे देणे अप्रासंगिक होणार नाही- १. ( -चू८र्ट-?कृपाळू उदार माझा ज्ञानेश्वर । तया नमस्कार शिरव १ - ।... -न ...न पाहे यातीकुळाचा विचार । भक्तकरुणाकर न-;.

.-र -

भलतिया भावे शरण जातां भेटी । पाडीत तुर्द?धेलेकोकक्ष, इज्ञानावाई माझी अनाथांची माय । एका जनार्दनीय देहि? ।। -
ऊऋ

तेव्हां '' यातिकुलाचा विचार '' न करतां ज्ञानदेव हे ''अगैरर्सीं-भणेने४.
'' जन्मव्याधी ''ची त्यी करावी हा त्यांचा हेतु होता; आणि त्यांफेरले-रल्यांनी
ज्ञानेश्वरी लिहिली. पदोपदी येणारी कर्तव्ये करणे. त्यापासून पळून न जाणें ही
तर गीताशास्त्राची प्रमुख शिकवण आहे व तिचाच पुरस्कार ज्ञानदेवांनीं या
ग्रंथांत केलेला आहे. गीता संपवितांना श्रीकृष्ण अर्जुनाला विचारतात:-

तरी सांग पां पाडवा । सशास्त्र सिद्धांतु आघवा ।

तुज एक चित्ते फावा । गेला आहे? ।। १ ८- १५४०
आम्ही तैसें हें जया रीति । उगाणिलें कानांच्या हातीं ।

वेरी तैसेंचि तुझ्या चित्तीं । पैठे केलें कीं? ।। १५-४१



श्री ज्ञानदेव
????????????????????????????????????????????????

अथवा माझारीं । गेलें सांडीविखुरी ।

किंवा उपेक्षेवरी । वाळूनि सांडिलें ।। १५४२
जैसें आम्ही सांगितलें । तैसेंचि हृदयी फावलें
तरी सांग पां वहिलें । पुसेन तें मी ।। १५४३
तरी स्वाज्ञानजनितें । मागिलें मोहें त५ते ।

मुलविलें तो येथें । असे कीं नाहीं ।। १५४४
हें बहु पुसो काई । सांगे तूं आपल्या ठाई ।

कर्माकर्म कांहीं । देखतासी ।। १५४५
अत्यंत श्रेष्ठ अशा ज्ञानश्रवणानें अर्जुन तन्मय झाला होता. हा प्रश्न ऐकून
आनंदाने, प्रेमाने, कृतज्ञतेने त्यांचें अंतःकरण भरून आलें. फाटकी तुटकी नोकरी
देणाऱ्याचें उपकार आपण जन्मभर स्मरतो, कसली तरी परीक्षा उत्तीर्ण झालो
कीं पेढे वाटतो, पगारांत पांच रुपयाची वाढ करून देतो म्हणणाऱ्या उदरंभरू
गुरूचे पाय धरतो; पण ज्यानं सर्वात श्रेष्ठ ज्ञान दाखविलं, कर्तव्य निःसंदेहपणें
पटवून दिलें, अंतःकरणांतील भय व शंका ही नाहींशी केलीं असा जर सहुरू
कोणी भेटला तर अर्जुनाची जी स्थिति झाली तीच आपली होणार नाहीं कां?
-त्याला '' आनंदाखताचे भरते '' आले.

विविधा औत्सुक्यांची दाटी । चीप दाटत होती कंठी
ते करूनिया पैही । हृदयामांजीं ।। १८-१५५७
वाचेचें वितुळणें । सांवरूनि प्राणें ।

अक्रमाचे श्वसणें । ठेवूनि ठायीं ।। १५५८
-तो अर्जुन कृष्णाला म्हणतोः-देवा मोह अद्यापि आहे कां म्हणून विचारतोस?

तरी तो सहकुटुंब गेला जी ठावो । घेऊनि आपुला ।।

आतां मोह असें कीं नाहीं । हें ऐसें जी पुसी काई ।

कृतकृत्य जाहलो पाहीं । तुझेपणें ।। १६६२
गुंतलो होतों अर्जुनगुणे । तो मुक्त झालो तुझेंपणे ।

आतां पुसणे सांगणे । दोन्ही नाहीं ।। १६६३
मी तुझेनि प्रसादें । लावलेनी आत्मबोधें ।

मोहाचे तया कांदे .। नेदींच उर ।। १६ -४
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आतां करणे कां न करणें । हें जेणे उठी दुजेपणें ।

तें तूवाचूननि नेणें । सर्वत्र गा ।। १६६५
बविषयी माझ्या ठायीं । संदेहाचें नुरेचि कांहीं ।

त्रिशुद्धी कर्म जेथ नाहीं । तें मी जालों ।। १६६
जें मज तुम्हांआड । होतें भेदांचें कवाड ।

तें फेडोनि केले गोड । सेवास्रुख ।। १६७४
तरी आतां तुझी आज्ञा । सकळ देवाधिदेवराज्ञा ।

करीन देई अनुज्ञा । भलतियेविषयीं ।। १६७५
जेव्हां असा हा निःसंदेह मार्ग दाखविणारा ग्रंथ '' नोट मऱ्हाठीं '' त
ज्ञानदेवांनीं आणला. हा लिहिला त्याच वेळीं अनेकांनी श्रवण केला आणि या
.'' वाळीत '' टाकलेल्या भावंडांभोंवती लोक गोळा होऊं लागलें. निवृत्तिनाथ
'हे सर्वांचे गुरु; पण ज्ञानदेव हें जनतेच्या प्रेमाचा विशेष विषय झालें. ज्यांना
.'' ब्राह्मण' म्हणण्यांची ब्राह्मणांना शंका वाटली त्यानें असें ज्ञान प्रकट केलें
.कीं मोठमोठ्या यथार्थनाम ब्राह्मणांनीं आपली मस्तकें ज्याच्या चरणधूळीने
.धुनीत करून घ्यावीत. ज्ञानेश्वरीची रचना हा ज्ञानदेवाच्या आयुष्यांतील जसा
.सर्वात मोठा अहत चमत्कार त्याचप्रमाणे मराठी वाद्ययांतीलही सर्वात मोठा
अधडत चमत्कार होय. यांत तुडूंब भरून राहिलेले रसांचे सागर, यांत सर्वत्र

अंसणारी अलंकाराचीं भांडारें, यांतील शब्दरचनेचे चमत्कार, यांतील कोवळीक
हे सर्वच कांहीं अदूमुत आहे, विस्मयजनक आहे. हा ग्रंथ वाचण्याला देखील
विशेष पात्रता लागते:-

जैसे शारदीयेचे चंद्रकळे-! माजी अमृतकण कोवळे ।

ते वेंचितीं मनें मवाळें । चकोरतलगें ।। १-५६
तियांपरी श्रोता । हें अनुभवाची कथा ।

अति हळूवारपणा चित्ता । आणूनिया ।। १-५७
या ग्रंथाचें साहित्यांग व अंतरंग हे पाहण्यासाठी निराळें भागच
विवेचनासाठी घातले पाहिजेत. येथें एवढेच सांगावयाचे कीं हा ग्रंथ रचला
आणि अवघ्या महाराष्ट्रा ज्ञानदेवाला आपलें गुरुत्व दिलें. या ग्रंथरचनेनंतर
त्यांचा व नामदेवाचा परिचय होऊन त्यांनीं तीर्थयात्रा केली. त्या कथाभागाकडे
आपण आतां वळूं.
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तीर्थयात्रा

ज्ञानोबाचा हात । प्रेमे धरी विश्वनाथ ।।

ऐसें बोलत चालत । दोघे आले गंगेऑत ।।

ज्ञानोवाचे पायीं । मिठी घाली गंगावाई ।।

नामा म्हणे सोडा बाई । ज्ञानदेव सर्वाठार्थीं ।।

नामदेव-तीर्थावळीचे अभंग
ज्ञानेश्वरीच्या रचनेनंतर पंढरपूर येथें यात्रेस गेल्यावेळीं ज्ञानदेव व नामदेव-

यांची गांठ पडून दोघांचा उत्तम खेह जमला व पुढे दोघांनीं मिळून कित्येक.
महिने तीर्थयान्नेंत घालविले ही हकीकत मुरकवेकरून नामदेवाच्या नांवावर
प्रसिद्ध असलेल्या अभंगावरून कळते. किंबहुना ज्ञानदेवाच्या चरित्रांतील.
बहुतेक हकीकत नामदेवाच्या अभंगांवरूनच मिळाळेळी आहे. ज्ञानदेवांच्या.
काळीं महाराष्ट्रांत ठिकठिकाणी पुष्कळ संत होते व त्या सर्वांची गांठभेट होण्याचे.
स्थान म्हणजे पंढरपूर. ज्ञानदेव आणि पंढरपूर यांच्यांतील सबंध निश्चित करणें.
अगदीं सोपें आहे असें नाहीं. पंढरपूरची एकादशीला वारी करणाऱ्या विठ्ठल-
भक्तांनी ज्ञानेश्वरीचे अतिशय कौतुकाने स्वागत केलें, त्या ग्रंथाला '' आई ''
म्हणून वंदन केलें आणि तो ग्रंथ वारकरी मंडळीचा मुख्य ग्रंथ होऊन बसला..
एखाद्या विशिष्ट पंथासाठी ज्ञानदेवांनीं हा ग्रंथ लिहिलेला नव्हता ही गोष्ट.

मागील भागांत स्पष्ट केलेली आहे. पण हा ग्रंथ जवळजवळ धर्मग्रंथ म्हणून
वारकऱ्यांनीं आपलासा करून टाकला आणि या ग्रंथरचनेमुळें ज्ञानदेवांचा
संबंध पंढरपुराशीं आला. पंढरपूरच्या वाळवंटांत ज्ञानबा-तुकाराम ही आरोळी
सतत ऐकू येते आणि ती महाराष्ट्रभर दुमदुमली. ज्ञानदेवाच्या ग्रंथामुळें.
पंढरपूरांत नवचैतन्य थरारले आणि महाराष्ट्र धर्माची ध्वजा उंच फडफडू लागली.

पंढरपुरास ज्ञानदेवालाविडलाचा परम भक्त नामदेव भेटला. ज्ञानदेव हे
ज्ञानेश्वरीचे कर्ते, महासिद्ध हें नामदेवाने ऐकिलें होतें आणि विहुलरखुमाई
बरोबर गुजगोष्टी करणारा, त्यांच्या बरोबर जेवणाखाणारा असा नामदेव देवाचा,
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लाडका भक्त म्हणून ज्ञानदेवानें ऐकिलें होतें. दोघांच्या भेटीचे वर्णन तीर्था-
वळीच्या अभंगांत सुरवातीलाच नामदेवाने केले आहे. ते अभंगच या ठिकार्णी
देणे न्यायाचे होईल.

रे
नामयाचे भेटी ज्ञानदेव आले । लोटांगण घातले नामदेवें ।।

देऊनी आलिंगन प्रीतीच्या पडिभरें । पृजिलें आदरें यथाविधि ।।.

धन्य तो अवसर संतसमागमु । करीतसे संधमु आवडीचा ।।

नामदेव म्हणे मुफळ माझें जिणे । स्वामीच्या दर्शने धन्य झालें ।।

पूर्व पुण्य माझें फलासी हें आलें । प्रत्यक्ष भेटले पांडुरंग ।।

संसारी आसक्त मायामोहीं रत । तापत्रयसतस झाले जीव ।।

ऐशीया पतितांचा करावा उद्धार । यालागीं अवतार तुमचा जगीं ।।

तरी मी एक दीन व? मतिहीन । चरणींचा रजरेणू संतांचिया ।।

म्हणोनी पंढरीनाथ पाळीतसे मातें । प्रेमजीवनभाते देवोनीया ।।

आजी स्तामींनी पाहिले कृपादृष्टि । केली सुखवृष्टि अनिवार ।।

नामा म्हणे तुमच्या चरणाचा आधार । ठाकीन पैलपार भवनदीचा ।?

२
ज्ञानदेव म्हणे तूभक्तशिरोमणी । जोडिले जन्मोनी केशवचरण ।।

प्रेमसुखगोडी तुजची फावली । वासना मावळली समूळ तुझी ।।

धन्य तुझें जन्म धन्य तुझें कुळ । धन्य तुज राउळ जवळी असे ।।

भक्तिप्रेम धन्य साधिलें त्वां सार । केला पै संसार देशोधडी ।।

क्षण एक कांती बैसोनी सहज । अंतरीचे गुज बोलो कांहीं ।।

जीकमुक्त ज्ञानी जरी जाले पावन । तरी देवतीर्थभजन न संडिती ।)

भक्तशिरोमणी धन्य तूं संसारी । परि एक अवधारी वचन माझें ।।

मूळीची तीर्थे पहावी नयनीं । अशी आर्त मनीं आहे माझ्या १
तुझ्या संगतीचे नित्य सुख ध्यावें । सार्थक करावे संसाराचे ।।

ऐशी ही उत्कंठा बहुत माझें पोटीं । भाग्यें झाली भेटी तुजशीं आजी ।।

ज्ञानदेव म्हणे पुरवी मनोरथ । करावा मुहूर्त प्रयाणासी ।।

अशी ही तीर्थयात्राप्रकरणाची सुरवात आहे. तिची अधिक चाचपणी
सुरवातीलाच करणें आवश्यक आहे.
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ज्ञानदेवांनीं तीर्थयात्रा करावी ही कल्पनाच मोठी रमणीय आहे आणि
तिच्यांत संभवनीयता फार आहे. ज्ञानदेवांचे वडोल विहुलपंत हे तीर्थयात्रा
करणारे जबर होते तेव्हां तो संस्कार आनुवंशिक म्हणून ज्ञानदेवांत आला
असावा हें- अशक्य नाहीं. आणि गीताशास्त्रावर व्याख्या करणाऱ्या या थोर
पुरुषाने हिंटुख्यानातील तीर्थयात्रा करण्याचें ठरवावे हेंही स्वाभाविक आहे.
कधीं कधीं प्रश्न येतो तो ह लीं येवढ्या थोड्या आयुष्यांत तीर्थ्याचा ज्ञानदेवांना
किती घडली असावी? एक गोष्ट वरील अभंगावरून स्पष्ट दिसते कीं
तीर्थयात्रा करण्याचा संकल्प करून ज्ञानदेव प्रथम पंढरपुराख गेले व तेथें
त्यांचा नामदेवाशी परिचय झाला. अद्वैताचे तत्त्व अंगीं मुरलेल्या या थोर
त्तरववेरयाने नामदेवाचें सगुणोपासनेचें प्रेमळ स्वरूप पाहिलें व त्याचें ज्याला
कौतुक वाटलें. सगुणोपासक म्हणूनच नामदेवाचे मडकें ( डोकॅ) कचे हा
न्याय पुढें संतमंडळीच्या विनोदांत सिद्ध व्हावयाचा होता; पण या वेळीं
पंढरपुरात जमणाऱ्या भक्तमंडळींत नामदेव हें मोठे जाडें प्रकरण होतें यांत
शंका नाहीं. आपण मिळून तीर्थयात्रा करूया असे धानदेवाने नामदेवाला
सुचविलें ही घटनाही मोठी मनोरम आहे. यावेळीं ज्ञानदेवाची शानेश्वरीमुळे
व तत्पूर्वीच्या पैठणांतीळ '' भट्टी केला वाळू '' त्यामुळें पुष्कळच प्रसिद्धी झाली
होती व त्याच्याभोवतीं साधुसंत, मुमुझ व इनर जमू लागले होते असे
दिसते. या मंडळींत नामदेवाचे स्थान महत्वाचे होते व त्याच्यांत आणि
जानदेवांत परस्पर आदर विशेष उत्पन्न झाला असें वर दिलेल्या अभंगावरून
दिसतें. दोघांना परस्परांच्या संगतींत राहून कांहीं तरी शिकावे असें वाटत
होतें आणि ज्ञानदेवाच्या तीर्थयात्रेची सुरवात पंढरपूरापासून झाली असेही
वरील अभंगावरून म्हणतां येतें.

ज्ञानदेवाची तीर्थयात्रा करण्याची सूचना नामदेवाला फारशी मानवली
नाहीं, असें पुढील अभंगावरून दिसते:-

ऐसें ऐशनी नामा विचारी मानसी । म्हणे काय द्यावे वासीं प्रतिवचन ।।

विठोबाचे पाय आठवीले मनीं । बोले अमृतवचनीं तयारी ।।

सर्वसुख आहे मग्न पाडरगी । जावें कवणालागी कवणा ठाया ।।

ऐहिक परत्र चाड मज नाहीं सर्वथा । न लगती पुरुषार्था मुक्ति चारी ।।

रंक होवोनिया पंढरी चोहटा । राखीन दारवटा महाद्वारी ।।
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या सुखाकारणें शरीर कर्कती फोडिलें । द्रुर्जय तोडिले मायाजाळ ।।

त्रिभुवनीचे वैभव सांडोनिया दरी । झालोसे भिकारी पंढरीचा ।।

कल्पतरूची छाया कामधेतूचें दुभते । संपूर्ण आडते सर्व काम ।।

विठोबाचे पायी काय मज उणे । वासनाची मने गिळीली माझ्या ।।

'पाळिलो पोसिलों जन्मोनी जयाचा । विकिले कायावाचामनें त्याला ।।

नामा म्हणे स्वामी विठोबासी पुसा । आला देईल शिरसा धरीन त्याची ।।

.पंढरपूराबद्दल एकांतिक प्रेम नामदेवांच्या अंतःकरणांत होतें. पंढरपूरांत
दाहाण्याचें सुख मिळावे म्हणून त्यानें '' शरीर कर्वतीं फोडिलें '' होतें आणि
?ंं दुर्जय मायापाश तोडिले '' होते. पंढरपूरापुढें इतर तीर्थस्थानांची काय महती
असें त्यांस अंतःकरणापासून वाटत होतें. पंढरपूराबद्दल ही एकांतिक वृत्ति,
अनन्य भक्ति, ज्ञानदेवाच्या ठिकाणीं नव्हती ही गोष्ट वरील अभंगावरून
सिद्ध होतें. '' सर्वाभूती परमेश्वर '' या तत्वाची द्वाही फिरविणारा अद्वैतवादी
ज्ञानदेव एका तीर्थातला देव मोठा व दुसऱ्या क्षेत्रांतील देव कमी असें मानील
.ही गोष्ट शक्यच नव्हती. तेव्हां ज्ञानदेवाला वारकरी पंथाचा पुरस्कर्ता किंवा
.पुढारी असें मानण्याचे कारण नाहीं. ज्ञानदेवाला वारकरी पंथाने आपला गुरु
म्हणून पतकरला, आणि त्यानंतर हळू हळू पंढरपूर व ज्ञानदेव, विठ्ठल व
ज्ञानंदव यांसंबंधीं दंतकथा पसरू लागल्या व कदाचित ज्ञानदेवानें न केलेले
अभंग त्याच्या नांवावर लादण्यांत आले व तत्वज्ञानी सिद्ध ज्ञानदेवाचा, लौकिक
डष्टीनें, हळू हळू भगवद्धक्त ( नामदेवासारखा) ज्ञानदेव उत्पन्न झाला.

तीर्थयात्रेला सुरवात करण्यापूर्वी ज्ञानदेवांच्या ( आईकडून) आजोबाला
व आजीला देवाज्ञा झाली व आतां ही भावंडे जगांत अगदीं एकटी झाली.
चांगदेवाची व ज्ञानदेवाची गांठ हीही या तीर्थयात्रेला सुरवात होण्यापूर्वी व
ज्ञानदेवाचे वास्तव्य आळंदीस असतांना पडली. चांगदेव हे त्या काळचे प्रख्यात
योगी होते व ते चवदाशे वर्षें वयाचे होते असे म्हणतात. त्यांना योग साध्य
होता पण ब्रह्मज्ञान क्षालेले नव्हतें व त्यांचा योगविद्येचा गर्व हरण करण्यासाठीं
ज्ञानदेव ज्या भिंतीवर बसले होते ती त्यांनीं योगबळानें चालविली व अशा
प्रफॉर ज्ञानदेव हे महायोगी असल्याबद्दल चांगदेवांची खात्री होऊन ते त्यांच्या
पुढें नच झाले व या चौदागें वर्षें वयाच्या योग्याळा मुक्ताबाईसारख्या एवढ्याशा
खलीने ब्रह्मज्ञानाचा '' चांग्या, ऐक '' म्हणून उपदेश केला. ही दोन योग्या.
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मधील '' चढाओढ '' चांगदेव जमीनदोस्त होण्यांत झाली. ही सर्व कथा मोठी
आकर्षक आहे. ही चालविलेली भिंत आळंदीस पुष्कळ दिवस होती व भाविक.
यात्रेकरू तिची माती तोंडांत टाकून पुण्याई मिळवीत. पण अशाने भिंत.
नाहींशी होऊं लागलो आणि म्हणून तिला आतां पक्क्या चिरेबंदींत घालून
ठेविली आहे व यात्रेकरूंना तिला हात लावता येतो पण खाऊन टाकता येत:
नाहीं. आळंदीत देवळाच्या पुढें असलेला ( सोन्याचा) पिंपळ आणि ही
चालती भिंत या ज्ञानेश्वरकालोन वस्तु आहेत असे समजतात. त्याचप्रमाणें
विसोबा खेचर नांवाचा एक दुष्ट मनुष्यही ज्ञानदेवांनीं चमत्कार करून
सन्मार्गावर आणला व पुढें कांहीं वर्षांनीं तो नामदेवाचा गुरु झाला. हे सर्व
चमत्कार तीर्थयात्रेला सुरवात करण्यापूर्वी घडले. म्हणजे पंढरपूरला ज्ञानदेव

गेले ते त्या काळचे एक नामांकित सिद्ध पुरुष म्हणून गेले.
२ तीर्थयात्रा करण्यासाठीं विठ्ठलाची अनुजा घ्यावी असे नामदेवाने सांगि-

तले तेव्हां ज्ञानदेवानीं रावळांत जाऊन देवाकडूनच नामदेवाला तीर्थयात्रेला
जाण्यासाठीं अनुशा धेण्याचें ठरविलें.

४
ज्ञानदेव म्हणे भला भक्तराज । कळले गेप्यगुज सर्व तुझें ।।'

धीर आणि चतुर सर्वस्वे उदार । साजे तुज अधिकार प्रेमभक्ति ।'
धन्य तूं संसारीं भक्तिभावशीळ । साधिले त्वां केवळ प्रेमसुख ।।

देउनि आलिंगन धरियेला करीं । वंदियेलीं शिरी चरणरजे ।।

राउळाभीतरी चला जाऊं वेगें । आज्ञा मागो दोघे तीर्थयात्रे ।।

सत्वर उठोनी आले स्वामीजवळी । मस्तकें ठेविली चरणावरी ।।

जीवाचा निजभाव सांगे ज्ञानदेव । ऐकोनी पंढरीराव हासिन्नले ।?

म्हणे तूं ज्ञानशील चिद्र्रप केवळ १ सवाह्य निर्मळ स्फटिक जैसा ।?

सहज तीर्थरूप तूंचि निरंतर । असता हा विचार काय करिशी ।।.

येरू म्हणे स्वामी बोललेती बरवें ।' परि सार्थक करावें या देहाचें ।।.

प्रसंगीं नामयाचें संगतीसुख घ्यावें । म्हणोनी ज्ञानदेवें धरिलें चरण ।।

तीर्थावळीचे अभंग वाचीत असतांना' ते नामदवाने' स्वतः लिहिलेले आहेत
कां कोणी तरी नामदेवभक्तानें लिहिलेले आहेत अशी शंका वरचेवर येते,
उपरोक्त अभंग केवळ ड्यनपर आहे व त्यांत शेवटीं '' नामा म्हणे '' हेंही



तीर्थयात्रा ८५
पाछपद नाही. पण हा जर अभंग नामदेवानं स्वतः लिहिला असे जारोळे
खर ज्ञानदेवानं नामदेवाची

वंदियेलीं शिरीं चरणरजें
असें वर्णन नामदेव स्वतः करील कां? ज्ञानदेवापेक्षां नामदेव वयाने बरेच
मोठे होते तेव्हां तिसऱ्यानें विशेषतः एखाद्या नामदेवभक्तानें अशा प्रकारचें
वर्णन करणें शक्य आहे. ओळख झाल्यानंतर ज्ञानदेव व नामदेव यांची
.मैत्री अतिशयित जमलो व नामयानें मिळविलेले ( सगुण भक्तिद्वारां)
प्रेमसुख ज्ञानदेवाला फार कौतुकास्पद वाटूं लागलें. कोणत्याही गोष्टींतील
.उत्तम भाग चट्दिशी लक्यांत यावा अशी ज्ञानदेवाची साम्यवृत्ति होती व
सगुणोपासना गौण आणि केवळ साधनरूप आहे हें जरी ज्ञानदेवाचे स्पष्ट तत्व

होतें तरी तिच्याबद्दल अनादर त्याच्या ठिकाणीं नव्हता. विडलाने जेव्हां
सांगितले कीं '' सहज तीर्थरूप तूंचि निरंतर '' तेव्हा ज्ञानदेवाचे उत्तर मोठे
मार्मिक आहे.

येरू म्हणे स्वामी बोलिलेती बरवें ।

परि सार्थक करावे या देहाचें ।।

देह अगदीं महासाधूचा झाला तरीसुद्धा तो देहच; त्याला देहधर्म असणारच
.तो '' तीर्थरूप '' होणें शक्य नाहीं. सौंदर्याने मुसमुसलेल्या देहाचे कवीने
..किती जरी वर्णन केलें; सुखाला चंद्राची आणि अशा इतर उपमांची किती जरी
झोड उठविली; रसरसीत आणि टवटवीत ओठांच्या चुंबनाचे वर्णन करतांना
.लखेणी किती जरी बेहोष झाली तरी '' मुखं श्लेषमागारद '' ही भर्लूहरीने
केलेली चेष्टा नसून सत्यकथन आहे ही गोष्ट विसरून चालणार नाहीं.
त्याचप्रमाणें कितीही सत्पुरुष झाला तरी त्याच्या उट्ट्याने उष्टावण करून
.घेणाऱ्या भक्तांची गणना महामूर्खांत करणें आणि असें उष्टावण आपल्या उष्ट्याने
करूं देणाच्या '' सत्पुरुषा ''ला लफंगा म्हणणें ही गोष्ट अगदीं क्रमपात्र आहे.
ज्ञानदेव अंतर्यामी, आत्मस्वरूपांत तीर्थरूप होते पण देहाला तपश्चर्या घडावी
लागते, देहावर संयमनाचा अंमल चालावा लागतो, देहाचें प्रक्षालन व्हावें लागतें,
.देहाला व्यायाम करावा लागतो, देहाची शुद्धि वरचेवर करावी लागते; केवळ
.देहवादित्व म्हणजे अक्कल तहकूब झालेल्या मूर्खशिरोमणींचे बरळणे आहे ही
गोष्ट अत्यंत स्पष्ट आहे; आणि ज्ञानदेवांनीं दिलेले हें यात्रेचे कारण मोठे योग्य
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आहे विडलानीं नामदेवाला तोर्थयात्रेला जाण्याबद्दल ताबडतोब सांगितलें-
विडलाला ज्ञानदेवाची '' तीर्थरूपता, पटलेली होती व त्याच्या संगतींत
नामदेवाचे अर्धवट ज्ञान पूर्ण ज्ञानांत रूपांतर पावेल हें त्याला माहीत होतें.
'' भंक्तिसुख '' झालें तरी त्यांत वैषयिकता आली, उपाधिकव आलें,
रीत आली, शृंगार आला, आणि म्हणूनच बीजगणितापूर्वी अंकगणित शिकावे:
लागतें त्याप्रमाणें सगुणोपासना निर्गुणोपासनेची पायरी म्हणून तिचा कांहीं
काळ डोके थंड ठेवून अवलंब करणें ठीक आहे. पण मुमुसुला त्याच्यापुढे गेलें
पाहिजे; म्हणून विठ्ठल नामदेवाला काय म्हणतात पहा:-

५
मग हांसोनी पंढरीनाथ पाही नाम्याकडे । म्हणे नवल केवढे भाग्य तुझें १.
प्रत्यक्ष परब्रह्ममूर्ति ज्ञानेश्वर । करीतसे आदर संगतीचा ।।

ऐसें भाग्य जेणे सर्वखें साधावें । तरीच जन्मा यावें विष्णुदासा ।।

जावे स्वस्तिक्षेम यावें शीघवत । करावे स्वहित कळेल तैसें ।।

सर्व भावें आमुचा विसर न पडावा । लोभ असो द्यावा मजवरी ।।.

परीयेसी ज्ञानराजा-बोले जगजीवन । तूं तंव सर्वज्ञ सुखमूर्ति ।।

परी एक मागणें आहे तुजप्रती । आठवण चित्तीं असो द्यावी ।।

हें कृपेचें पोसणे माझें आवडतें । क्षण एक जीवापरर्ते न करी कशा ।।।

परी त्वां सांकडें घातले सर्वथा । दाटलें अवस्था हृदय माझें ।।

आरुष सावर्डे नामे माझें ४६ । मार्गी मागें पुढें सांभाळावे ।।

तहान भूक तुवा जाणावी जीवींची । मज चिंता याची वाटे थोर १
मग नामयाचा हात धरोनी श्रीपती । देत असे हातीं ज्ञानदेवा ।।

रानी वनी जनी विसंवसी क्षणी । धाडितों देखोनी आर्त तुझें ।।

चरणी ठेबुनि माथा निघते झाले दोघे । आले चंद्रभागे केली साने ।।

पुंडलिकाचे चरण वडअनिया नामा । उतरला भीमापैलतीरी ।।

ज्ञानदेवासारख्या सतरा अठरा वर्षांच्या मुलाच्या होतीं नामदेवासारखा
एवढा मोठा कर्जासवरता माणूस' विठ्ठल निरवतो आणि त्याचें वर्णन.

'' माझें आवडते '' '' आरुष साबडें '' असें करतो हा सगळाच चमत्कार आहे
तो काय झाला असेल तो असो पण हा अभंग कांहीं नामदेवाने लिहिलेला.
नव्हे. सर्वत्र ज्यात नामदेवाचे विशेष कौतुक आहे असे हे तीर्थावळीचे अभgD
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कर्ज..त्याच्या कोणी तरी भक्ताने लिहिलेले असावेत असें स्पष्ट दिसतें. ज्ञानदेवाच्या
आग्रहामुळें नामदेवाला जाण्याची अनुज्ञा विहुलानें दिली. नामदेवाच्या या
आत्मचरित्रपर किंवा ज्ञानदेवचरित्रपर अभंगांत विठ्ठल हा चालती बोलती
माणसांत वावरणारी व्यक्ति आहे. भाविक यावर झ्यप्रद्ध? ठेवीत आळे आहेत.
ज्यांना भाविकपणा नाहीं ते चमत्कारावर श्रद्धा ठेवणार नहीत. सारांश स्पष्ट आहे
कीं नामदेवाला घेऊन ज्ञानदेव तीर्थयात्रेला निघाले; पंढरी सोडणे नामदेवाला:
फार जड वाटलें पण ज्ञानदेवाच्या संगतीचा लाभ मिळून तीर्थयात्रा होणार या.
गोष्टीचा त्याला फार आल्हाद वाटला.

३ नामदेव व ज्ञानदेव हे निघून गेल्यानंतर विठ्ठलाला अत्यंत दुःख झालें व
रुक्यिणीनें त्याचें सांत्वन केलें. इतर भक्त मंडळीही विठ्ठलाच्या दर्शनाला आली
होती. त्यांच्याजवळही त्याने आपला लाडका भक्त दूर देशीं गेल्याबद्दल संती
व्यक्त केलो. इकडे नामदेव व ज्ञानदेव बोलत बोलत गप्पागोष्टी करीत चालले.
अर्थात् भक्तीचे माहात्म्य ज्ञानदेव नामदेवाला विचारी आणि योगाचे व ज्ञानाचें
माहात्म्य नामदेव ज्ञानदेवाला विचारी. तीर्थावळीच्या अभंगांत योग आणि ज्ञान

यापेक्षा भक्तिसुखाचें म्हणजे सगुण भक्तीचे माहात्म्य अतिशयित वर्णन केलेले'
आहे आणि ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभत्र हे ग्रंथ वाचून या विषयासंबंधी ज्ञानदेवांचा
अभिप्राय ज्यांना अवगत झालेला आहे त्यांना तीर्थावळीचे अभंग ज्ञानदेव-
कालानंतर पुष्कळ वर्षांनीं जेव्हां पंढरीचे माहात्म्य विशेष वाढून ज्ञानेश्वरी ही
समजून घेण्याची नव्हे तर पूजा करून बांधून ठेवण्याची व केवळ '' आई ''
म्हणून नमस्कार करण्याची पोथी बऱ्याचशा वारकऱ्यांनीं बनविली त्या काळ?

रचले असावेत असें वाटल्याशिवाय रहात नाहीं. ज्ञानदेव व नामदेव यांच्या
या तोर्थयात्रेत आणखो पुष्कळ संतमंडळी बरोबर होतीं, प्रत्येक मुक्कामाला
नामदेव कीर्तन करीत व भक्तिसुखाचा आनंद लोकांकडून लुटवीत, ठिकठिकाणीं
भजनाच्या लिंड्या उम्या रहात व ज्ञानदेव नामदेवांचे स्वागत होई-आलीकडच्या
अभिनव मराठींत सांगावयाचें म्हणजे, हार्दिक स्वागत होई-इत्यादि गोष्टी
संभवनीय असणें जरी असंभवनीय नाहीं तरी तीर्थावळोच्या अभंगांत त्यांना
आधार नाहीं. महिपतबाबासारख्यांनीं पुढें चारशे वर्षांनंतर केलेल्या वर्णनांतून
तीन चार शतकांत ज्ञानदेवचरित्रावर चढत गेलेल्या दंतकथांच्या थरांचाही
समावेश होतो हेसुद्धा वाचकांनीं विसरून चालणार नाहीं.
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आतां नामदेव व ज्ञानदेव यांचा रस्त्यांत चाललेला संवाद हा तीर्थावळीतील

ग्रत्यक्ष अभंग घेऊनच आपण समजास्त घेऊं. या अभंगाची भाषा साधारणपणे
सोपी आहे हे वाचकांच्या लक्यांत आलेले आहेच

९
(ऐसे सुखरूप दोघे चालताती मार्गी । परि चित्त पांडुरंगी नामयाचें ।।

क्षणक्षणा वास परतोनी पाहे । वियोग न साहे पंढरीचा ।।

म्हणे कां गा केशवराजा मोकलीलें मातें । न येररी सांगातें सांभाळीत ।।

चिंतातुर थोर पडिलों ये परजनी । न दिसे माझें कोणी जीवलग ।।

फुटोनी हृदय होती दोन्हीं भाग । बहुता उद्वेग वाटताती ।।

तूं माझी जननी तूं माझा जनीता । तूं बंधु चुलता पंढरीराया ।।

तूंचि इष्टमित्र सूचि गणगोत । रीचे कुळदैवत आवडते ।।

तंरचि माझें व्रत तंरचि माझें तीर्थ । तूचि धर्म अर्थ काम देवा ।।

तंरचि ज्ञानचधु अरचि माझा लक्ष । तूंचि माझा साधु स्वभावासीं ।।

साच कीं लटिकें हें माझें बोलणे । तुजवाचुनि जाणें कवण दुजा ।।

नामा म्हणे आपुले अनाथा सांभाळी । येऊनी हदयकमळी राहे माझ्या ।।

हा अभंग अत्यंत मधुर आहे व त्यांत वाचकांना ओळखोची असलेली
नामदेवाची भाषासरणी स्पष्ट प्रतीतीला येते. यांत व्यक्त होणारी आतुरता,
तळमळ इत्यादि सर्व गोष्टी विप्रकभ शृंगाराशी किती समरस आहेत हें
काव्यशास्त्रज्ञ वाचकांच्या उष्यांत आल्यावाचून राहणार नाहीं. भक्ति हा स्वतंत्र

रस नसून तो स्वरूपानुषंगानें बहुधा शृगारात किंवा कर्चद शांत रसात
समाविष्ट होतो असें आमचे प्रांजल मत आहे' व त्या मताळा परिपोषक असे
नामदवाचे आणि इतर संतकवींचे वरच्यासारखे शेकडो अभंग मिळतात. असो.
नामदेवाला याप्रमाणें विहुलाचें विरहडबर सारखे जाणवत होतें. पुढें वाट
चालतां चालता दोघांचा संवाद सुरू झाला.

१०
ज्ञानदेव म्हणे परियेररी विष्णुदासा । तूं सुख संतोश पात्र होसी ।।

प्रेमाचा जिव्हाळा तुझ्या हदती आला । तूं कां वेळोवेळा संती करिसी
विचारी सावध होउन भक्तराजा । सुखानंद तुझा तुजचिजवळी ।।
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या शेवटल्या ओळींतलं तत्त्वज्ञान सगुण भक्तीचे नव्हे तर अद्वैतानंदाचे आहे
हे उघड आहे. '' अहं ब्रह्मास्मि '' या वाक्याचा उमज पडणें ही गोष्ट प्रास

होण्याला सगुण भक्ति हा प्रारंभीचा एक उपाय आहे. आतां नामदेव ज्ञानदेवांना
उत्तर देतो-

मी नेणें ज्ञानगतिनेणें योगयुक्ति । न देखे विश्रांति एकेवीण ।।

सर्वभाव मज तेंचि रूप आवडे । तें पुंडलीकापुढें उभे असे ।।

तो माझा विठ्ठल दावा दृष्टीभरी । आस मी न करी आणिकांची ।।

ज्ञानदेव अद्वैताच्या मात्रेचा आणखी एक वळसा देतात:--
व्यापक विठ्ठल आहे सर्व देशी । जरी सांडोनीया पाहसी भदघम ।।

तो नाहीं ऐसा ठाव उरलासे कवण । सर्वत्र संपूर्ण गगन जैसें ।।

नामदेव सांगतो:-
काया वाचा मनें मज तोचि व्हावा । गीती गावा जीवा सुख वाटे ।।

ऐकावा श्रवणी पहावा तोचि नयनीं । नव जावा जवळोनि दूर कोठे ।।

ज्ञानदेव म्हणतात:--
जें अक्षर अव्यक्त देशकाळरहित । ज्ञानी उपासीत सोहंभावें ।।

सर्वेद्रियासहित आवरोनि चित्त । भोगिती अद्वैत नित्य सुख ।।

नामदेव सांगतात:--
सर्व सुख मज आहे त्याचे पायी । आणिकांच्या बाही न पडे कदा ।।

तेथें माझें मन रंगलेसें भाव । सुख कौ जीवें रेखिले डोळा ।।

त्यावर ज्ञानदेवांचे म्हण-सर्कात संपूर्ण सर्वकाळ असणें । होणें आणि जाणें नाहीं जया ।।

तें तुजमाझारी तूंतयाभीतरीं । अनुभवी निर्धारी ठेवोनि मन ।।

नामदेव धुनं' आपलें बिडलप्रेम व्यक्त करतो-.
मी न मनीं, न मनीं, लटकी हे कहाणी । परि जलधरावाचुनी चातक जैसा ।।

तैसें माझें मन स्मरे रात्रंदिवस । पंढरीनिवास जीवन माझें ।।

अशा प्रकारे सगुण भक्तीने एकांतिक झालेला म्हणून अद्वैत सुखाला अत्यंत
पात्र झालेला नामदेव पाहून ज्ञानदेवांना कौतुक वाटलें. कारण भक्तीनें
देवाविषयी जो असा एकजीव झाला तो सगुणाची उपाधि निरस्त झाली कीं
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ऐसें ऐकोनि बोलणे म्हणे ज्ञानदेव । धन्य तुझा भाव एकविध ।

नामा म्हणे माझ्या सुखाचा विसावा । आवडे गा जीवा पढरीरावो ।।

आणि अशा प्रकारे त्यांचा गोड संवाद चाललेला होता व या मोठ्या गोष्टींच?
विचार करीत ते मार्ग चालत होते

११
ऐसे नित्यानंदभरित क्रमिताती माई । हत्यी तो अनुरागु आवडीचा ।।

येथें वोसंडीत करिती स्वहितगोष्टी । दाविती कसवटी 'अनुभवाची ।।

व्यापक तें सुख दृष्टी होतसे अनिवार । ब्रह्मरसें पूर वोसंडत ।।

शनिदेव म्हणे परियेसी नामया । अद्वैत आत्म्या प्रेममूर्ती ।।

भक्तिभाग्य तुवा जोडिले अविनाश । सांग पा सविलास मार्ग त्याचा ।।.

कैसा तो साधावा सांग भजनविधि । कैसी नमनबुद्धि सत्यशील ।।

कैसा निर्विकल्प ध्यानाचा प्रकार । हा सर्व विचार सांगे मज ।।

कसें तें श्रवण कैसें तें मनन । कसें निजध्यासन ढ होय ।।

कवण ते भक्ति कवण ते भूति । कवण विश्रांति दावी: मज ।।

बहु उत्कंठित या सुरवाकारणें । तें मज पारणे करवी आजी ।।

सांगे हा अनुभव साधन उपाव । विनवी ज्ञानदेव नामयासी ।।

या पुढच्या चार अभंगांत हाच संवाद आहे. ज्ञानेश्वरींत बाराव्या अध्यायांत
भक्तीचे वर्णन करणारा आणि तेराव्या अध्यायांत '' आचार्योपास्ती '' वर
काव्यरसानें थबथबले वर्णन लिहिणारा ज्ञानदेव भक्तिमार्गाच्या संत्राबद्दल
अनभिज्ञ होता अशी कल्पना करण्याचें कारण नाहीं. पण नामदेव हा भक्तींतला
अगदीं अनुभवी होता म्हणून रस्ता चालता चालता त्याला ज्ञानदेवानें
त्यासंबंधीं आदरपूर्वक विचारावे हें स्वाभाविक आहे. हे चार अभंग पुष्कळ
मोठे आहेत पण त्यांचा अनुवाद देण्यापेक्षा तेच येथें देणे अधिक युक्त होईल.
भक्तिसुखाचा अनुभव सांग असें ज्ञानदेव म्हणाले. त्यावर नामदेव-

१२
परिसुनि ते गोष्टी घाली चला मिठी । दाटला कंठी सद्रदीत ।।

कृपेचे पोसणे मी पंढरीरायाचें । येवढें भाग्य कैसे जाणिवेचें मग्न ।।
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नव्हे बहुश्रुत नव्हे ज्ञानशील । दास मी दुर्बळ वैष्णवांचा ।।

नेणते नेणतें कांहींच मी नेणतें । म्हणोनि देवे हाते निरविलें तुम्हा ।।

येतां माझा हात दिधला तुमच्या करी । घातले आभारी मायवापें ।।

आतां त्याचें कृपावशें येईल वाचेसरिसें । कळले कांहीं तैसें निवेदीन ।।

परि भानसू देखणे करिजे अनुतेजें । तैसें ज्ञान माझें स्वामीप्रती ।।

कल्पतरू याचक कृपणाचे द्वारी । दैव भाकी थोरी कामधेनु ।।

तैसी तुमची यात्रा मज दीनाप्रती ।. न कळे काळगति समर्थाची ।।

मातेचिया स्वरे बालक बोबडे । खेळवी लाडे कोडे नेणें लाजो ।।

नामा म्हणे तैसें तुम्ही माझें कवतुक । करुनि सुखें सुख वाढविता ।।.

नामदेवाच्या या नस भाषणाला ज्ञानदेव म्हणतात:-
१३

ज्ञानदेव म्हणती शंका न धरिजे मनीं । दृष्टि दुजेपणीं न ठेवावी ।।

सुखे सुख घ्या अनुभवोनी अनुभवावे । आहे तें आघवें ब्रह्मरूप ।।

त्या सुखाचा अनुभव करी सुखरूपा । सुखवस्तूच्या दीपा नामदेवा १
सुरवाचिये ताटीं सुखचि वोगरी । तुझी होईल थोरी सुधातुरा ।।

पंढरीरायाचा तूंप्रेमभांडारी । आशा पूर्ण करी मज याचकाची ।।

विश्रांतीसी पात्र तूंचि विष्णुदासा । हा मज भरवसा आहे तुझा ।।

म्हणोनी हा संगु धरिली थोर आस । झणीं होती उदास भक्तराया ।।

सिंधुहुनी सखोल सरस तुझे बोल । आनंदाची बोल नित्य नवी ।।

ते मज सादर ऐकवी सत्वर । श्रवण क्षुधातुर झाले माझे ।।

जाणीव नेणीव तरी शोभे सर्व । जरी होय आविर्भाव वैराग्याचा ।।

ज्ञानदेव म्हणे तूं भक्त अंतरंग । नलगे तुज पांग वदुज्ञतेचा ।।

शेवटच्या दोन ओवींत ज्ञानदेव नामदेवाची किती समर्पक आणि मधुर
स्तुति करतात ते वाचक ध्यानांत घेतीलच. नामदेवाने पुढील अभंगांत
आपला भक्तिमार्ग सांगितला आहे

१४
ऐसें ऐकोनीया प्रेमा आला पोटीं । म्हणे बोलवीते गोष्टी अनुभवाची
येर कर्मधर्म सर्वही पाल्हाळ । 'अमुची केवळ जाणिवेचा ।।

ऐसा संत भेटे विरळा भाग्ययोगे । तो आथिला वैराग्यें सप्रेमळ ।
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-सर्वभूती दया सर्व भावे करुणा । अर्थ मोत्रपणा मावळला ।।

भजन तया नांव वाटे मज गोड । येर ते कावाड वायां शीण ।।

नमन तें नसता न देखे गुणदोष । अंतरीं प्रकाश आनंदाचा ।।

येर ते दांभिक जाणावे मायावी । विश्वास मी जीवी न धरी त्यांचा ।।

ध्यान तया नांव निर्विकार निक । जें विधी माझ्या देखे विठोवासी ।।

अखंड हृदयी तेंचि आठवण । साजिरे समचरण विटेवरी ।।

नादीं लुब्धच जेसी आसक्त हरिणी । जाय विसरूनी देहभान ।।

यापरी तल्लीन दृढ राखावें मन । या नांवें श्रवण आवडीचें ।।

व्यवसायी चित्त ठेवुनी कृपण । लाभाचे चिंतन सर्व काळ ।।

यापरी अखंड स्वहितविचारण । करिजे तें मनन सत्यशील ।।

परपुरुषी जैसी आसक्त व्यभिचारीणी । न लागे तिच्या मनीं कामधाम ।।

कीटकीं अशीचे जैसें अनुसंधान । निकें निजध्यासन एकविध ।।

सर्वभावें एक वितुलची D;यायें । सर्वांभूती पाहे रूप त्याचें ।।

सर्वांहुनी निराळा रजतमावेगळा । भोगी प्रेमक्ळा तेचि भक्ति ।।

-सत्वाचा सुभड असंग एकटु । वैराग्य उद्धटु एकनिष्ठ ।।

प्रारव्धाचा भोगी नेणे देहस्मृति । अखंड ते हति निर्विकार ।।

'निर्वासना मन निजलाभें संपूर्ण । तेणें स्वरूपज्ञान विकल्पाचे ।।

अनुरागें गोविंद D;यायिजे एकांती । यापरती विश्रांती आणिक नाहीं ।।

कायावाचामनें हा माझा अनुभव । सांगितला सर्व आवडीचा ।।

नामा म्हणे हेंही वोलाविलें तेणें । उदार सर्वज्ञ पांडुरंग ।।

त्याप्रमाणें नामदेवाचे हें भक्तिरहस्यकथन आहे व तें ऐकून ज्ञानदेवांनीं फार
आनंद व्यक्त केला. कोणी कितीही थोर असोत

परी तुजवीण न मनीं मी विष्णुदासा ।

ऱ्हे ज्ञानदेवांचे शब्द मोठे समर्पक वाटतात व या भक्तीचे स्वरूप मोठे
.मोहक वाटतें यांत शंका नाहीं. अर्थात् या भक्तीने ज्ञान मिळविले पाहिजे
तेव्हांच मुक्ति मिळतें हें तत्व आहेच.

४ ज्ञानदेवाच्या या तीर्थयात्रेत दुसरी कित्येक भक्तमंडळी सामील झाली
होती व निवृत्तिनाथ, सोपानदेव व मुक्ताबाई ही मंडळीही त्याचेबरोबर होती
इत्यादि हकीकत प्रचलित आहे व आतापयंत प्रसिद्ध झालेल्या ज्ञानदेवांच्या
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-वर ती प्रसिद्ध 'झालेली आसं आरावेळासा अभंगांत याकरानिर्देश नाहीं. खुद्द ज्ञानदेव, नामदेव कोठे कोठे गेले होते याचा उल्लेख सोळाव्या.
अभंगांत आहे. तेथे म्हटलें आहे:-

पश्चिम प्रभास आदिकरोनी द्वारका । पाहिल्या सकळिका मोक्षपुऱ्या ।।

पंथी पावन तीर्थे पाहिली सकळिकें । प्रक्षाळलीं पातकें वासनेची ।।

पुढें, प्रत्यक्ष यात्रेचा उल्लेख, विसाव्या अभंगांत आहे.
तीर्थे करोनि नामा पंढरीशी आला । जिवलगा भेटला विठोबासी ।।

सद्रदीत कंठ वोसंडला नयनीं । घातली लोळणी चरणांवरी ।।

म्हणे शिणलों पंढरीराया पाहे कूरपादृष्टि । थोर झालो हिंपुटी तुजवीण ।।

अज्ञानाचा भाग होता माझे मनीं । हिंडलो म्हणोनी दारोदारी ।।

परी पंढरीचे सुख पाहता कोटि वाटे । स्वप्नीही परी कोठे न देखेची ।।

उदंड तीर्थांची ऐके जाय पदी । चित्त माझे वोही चंद्रभागे ।।

म्हणोनि चरणांची ठाकीनी सावली । आलों मज सांभाळी मायवापा ।।

तया देवांची वास न पाहती माझे नयन । न करिती पूजन कर त्यांचें ।।

तेणें पंथे माझें न चालती चरण । न ऐकती श्रवण कीर्ति त्यांची ।।

कटी तटी जेणे कर नाहीं ठेविले । न देखो पाउले विटेवरी ।।

त्यासी म्हणतां देव लाजे माझें मन । ते कष्ट दारुण कोणा सांगू ।। इत्यादि.
या अभंगांत ज्ञानदेवांचा उल्लेखच नाहीं व नामदेव तीर्थयान्नेत

पाहिलेल्या सर्व क्षेत्रांना व देवांना शिव्याशाप देत आला हें स्पष्ट आहे व
त्यावरून ज्ञानदेवाच्या संगतीचा त्याच्यावर कसलाही परिणाम झाला नाहीं
हेंही स्पष्ट आहे. तीर्थावळीच्या उरलेल्या अभंगांत वितुलानें नामदेवाला परत
आल्यावर मोठे जेवण घातले व तेथें ब्राह्मण जेवावयाला आले आणि
जेवण्याच्या बाबतींत अलिकडील भाषेत बोलावयाचें म्हणजे ब्राह्मण-ब्राह्मणेतर

वाद उत्पन्न झाला इत्यादि वर्णन आहे; त्यांत कांहीं तथ्यता आहे असें मानले
तरी त्याचा संबंध नामदेवचरित्राशीं जातो म्हणून त्याची अधिक विचक्षणा
करण्याचें येथें कारण नाहीं पण या सर्व प्रकारावरून तीर्थावळीचे अभंग हें
'' पंढरीमाहात्म्या ''चा पुरस्कार करण्यासाठीं आणि नामदेवाचे श्रेष्ठच वर्णन
करण्यासाठी ज्ञानदेव-नामदेवकाळानंतर कोणी तरी रचून ते नामदेवाच्या
'' कोटी '' अभंगांत ढकलत दिले असावेत हा ग्रह दृढतर होतो. या तीर्थयात्रेत:



९४ श्री ज्ञानदेव

???????????????????.एक चमत्कार धडल्याचीही हकीकत तीर्थावळींत आहे. त्या चमत्कारावरूनही
.योग आणि ज्ञान यांपेक्षा भक्तीचे माहात्म्य अधिक आहे हे दाखविण्याचा
.म्हणजे ज्ञानदेवाहून नामदेव श्रेष्ठ हें ठरविण्याचा या '' तीर्थावळी ''चा हेतु
होता हें स्पष्ट होते. येथें ते अभंगच देतो म्हणजे वाचकांना वरील विधान
-टेल. रस्त्यावर चालतां चालता

१६
तृष्णाकांत वनी होतसे पीडणीं । पडले चिंतवणीं जीवनालागीं ।।

तंव दृष्टि एक कूप देखिल अवचिता । उदक तेथे पहाता नलगे अंत ।।

कवणेपरी येथे करूं रिगवण । प्राण संतर्पणीं वाचवावें ।।

मग त्या नामयाप्रति बोले ज्ञानदेवो । मज एक उपावो साध्य असे ।।

लघिमेचे लाव करूनि ते अवसरीं । उतरूनी भीतरी घेतले जीवन ।।

' घेउनी उदक निघालो वाहेरी । म्हणे अवधारी नामदेव ।।

आणोनी जीवन देवून तुझ्या हातीं । न दिसेची आन गति आणिक कांहीं ।।
पडिल्या संकटी विचारावें मनीं । सांडावी आयणी अभिमानाची ।।

आत्मा तो विठ्ठल सर्व निरंतरीं । निरोप दे झडकरी उशीर झाला ।।

आत्मा तो विठ्ठल असतां सर्व देही । माझी कांहीं नाहीं चिंता त्यासी ।।

नामा म्हणे धीर करावा नावेक । दावीन कौतुक खामीजवळी ।।

आणि याप्रमाणें रेख्याच्या मुखानें वेद बोलविणाऱ्या आणि चांगदेवाला
भेटण्यासाठीं भिंत चालविणाऱ्या व मेलेल्या सचिरानंदवावाला जिवंत
.करणाऱ्या ज्ञानदेवाबरोबर नामदेवांनीं चढाओढीचा विडा उचलत आपलें म्हणणें
खरें करून दाखविले.

१७
मग लावूनिया नेत्र निर्धार पै केला । हृदयी आठविला केशीराज ।।

इष्ट मित्र बंधु सोयरा जननी जनकु । नेणें मी आणिकु तुजवांचोनी ।।

येई पंढरीराया मजलागीं धावतु । झणी पहासी अंत कुपाबुवा ।।

अशा प्रकारे या सतराव्या अभंगांत नामदेवाने विठ्ठलांचा धावा केला!
-चौपदोवस्त्रहरणप्रसंगीं जसा भगवातू श्राकृष्ण '' द्वारकेंत गहिवरला '' त्याचप्रमाणे

तिकडे '' वैकुंठींत पंढरीनाथ '' रूमाईबरोबर नामदेवाच्याच गोष्टी करीत
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जोता तोही गहिवरला. नामदेव आपलें स्मरण करीत आहे हें देवाला
कळण्यापूर्वी-होय. देवाला कळण्यापूर्वीं -१८आणि माझा डावा कां लवतो लोचन । करितसे स्फुरण वाम वाहू ।।

उद्वेग उपसर्ग वाटताती जिवा । कोणा जीवलगाशी झाले कष्ट ।।

वाजता पै वारा न लागावा राजसा । माझ्या किगुदासा भाविकासी ।।

वाटे तहान भूक झाली त्या पीडणी । तरीच माझ्या मनीं ऐशी दशा ।।

आणि अशा मनःस्थितीत असतांना -प्याला नामदेवाचा धावा ऐकू आला.
त्याबरोबर काय चमत्कार झाला पहा:-

तंव गडगडीत कूप उदके वोसंडला । कल्पांतीं खवळला सिंधु जैसा ।।

ज्ञानदेव म्हणे झालें अभिनव । कैसा कणी देव केला येणें ।।

सावध करूनीया दिलें आलिंगन । जीवे लिंबलोण उतरिलें ।।

आणि अशा प्रकारे ज्ञान व योग यावर हा भक्तिमार्गाचा प्रताप गाजला.
खोर्थावळींतील कित्येक अभंग फारच गोड आहेत व त्यांतील दोन तीन प्रत्यक्ष

.नामदेवाचे .असतील. पण एकंदरींत नामदेवाच्या नांवावरखपणाऱ्चा या ज्ञानदेव-
चरिन्नविषयक अभंगाबद्दल मधून मधून शंका येते, त्यांची विश्वसनीयता
निश्चित वाटत नाहीं. या अभंगांत प्रेमसुख अपरंपार आहे पण सत्यकथन
किती आहे हा प्रश्न चिंतनीय आहे.

जेथें नामदेव, उपरोक्त अभंगाप्रमाणें, पंढरपूरला अगदीं निराश होऊन परत
.आला तेथें इतर भक्त ज्ञानदेवाबरोबर यात्रेत राहिले कां परत आले हा प्रश्न

उभा राहतो वया तीर्थयात्रेचें सर्व भक्तमंडळाचा मोठा प्रवास हें वर्णन कितीही
.आल्हारदायक असलें तरी त्याच्या खरेपणाबद्दल शंका उपस्थित होते. पण
अशा गोष्टीबद्दल एकदा दंतकथा व लोककथा जमूलागल्या म्हणजे त्या कोठवर
.जातील याचा नियम नसतो. ज्ञानदेवांनी यात्रा कोणकोणत्या केल्या याचा
निर्णय करणें ही गोष्ट सोपी नाहीं. वर जी ठिकाण दिलेली आहेत त्यांचें मोघम
स्वरूपही आपण लक्षांत ठेविलें पाहिजे. '' पश्चिम प्रभास आदिकरोनी
द्वारका । पाहिल्या सकळिका मोक्षपुऱ्या । पंथी पावन तीथें पाहिलीं सकळिकें ''
हें विधान फार मोघम आहे, यांत कोणत्याही यात्रेचे विशिष्ट वर्णन नाहीं, हा
..जरासा चमत्कारिक प्रकार आहे. प्रभास हें क्षेत्र काठेवाडांत साधारणपणे पूर्वेच्या
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?????????? ??????????????????बाजूला समुद्रकिनाऱ्याजवळ ( सोमनाथ व वेरावळ बंदर यांपासून फारसे दूर

नाहीं अशा ठिकाणी) व द्वारका काठेवाडाच्या साधारणपणे पश्चिमेस; ही दोन
नार्वे प्रथम दिलेलीं आहेत व नंतर सर्व मोक्षपुऱ्या पाहिल्या म्हणून सांगितलें:
आहे. सर्व मोक्षश्रया म्हणजे

अयोध्या मधुरा माया काशी कांची अवंतिका ।

पुरी द्वारावती जैव ससैते मोक्षदायकाः ।।

या सात पुऱ्या. अयोध्या ( संयुक्त प्रांतांत १, मधुरा ( दिहीजवळ, माया
म्हणजे हरद्वार दिलीहून दोनशें मैलांवर हिमाचलाच्या पायथ्याशीं, काशी
( बिहार प्रांताच्या आलीकडे १, कांची म्हणजे कांजीवीरम ( मद्रासजवळ १.
अवंतिका म्हणजे उज्जयिनी ( मध्य हिंदुस्थान १, आणि? पुरी द्वारावती म्हणजे
द्वारका ( काठेवाडांत ). अशा प्रकारे वरील अभंगांत द्वारकेचा दोन वेळां उलेख
आहे. आणि या क्षेत्रांना जातांना वाटेत लागणारी सर्व क्षेत्रे. म्हणजे हा अभंग
ळिहिणाऱ्याला या तीर्थयात्रेची प्रत्यक्ष माहिती फारशी नव्हती असें म्हणणे'
भाग आहे.

काशीला ज्ञानदेव गेले होते त्यासंबंधीं अभंग तीर्थावळीत पुढील-
प्रमाणें आहेत:-

१
ज्ञानदेव आले काशी । विवेश्वर आडवे येती ।।

रामनगर वेशीपाशी । भेटी झाल्या उभयतांसी १.
परस्परें आलिंगन । नामा बंदी उभयचरण ।।

२
पुढें उभे वेशीपाशीं । त्याला लोटांगण काशी ।।

स्वर्गी देवा जाल्या भेटी । भोंवत्या पताकच्या थाटी
नामा म्हणे विठ्ठल बोला । ज्ञानोबासी म्हणे चला. ।।.

३
ज्ञानोबाचा हात । प्रेमें धरी विश्वनाथ ।।

ऐसें बोलत चालत । दोघे आले गंगेआत ।।

ज्ञानोबाचे पायी । मिठी घाली गंगाबाई ।।

नामा म्हणे सोडा बाई । ज्ञानदेव सर्वाठायीं ।।!
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ं??ंं?ं?ं?ं?ं?'ंं?'???'?'??ं?ं?ं?-?ं?----.--च्-..-.-..-----आणि अशाच प्रकारचे अडत वर्णन इतर क्षेत्रासंबंधींही करतां येईल.
ज्ञानदेवांच्या तीर्थयात्रेसंबंधीं कादंबऱ्या लिहितां यतोल, गोरोबा आले आणि
नरहरि आले म्हणून मोठी हृदयंगम वर्णने त्यांत लिहितां येतील; पण कादंबरी
म्हणजे चरित्र नव्हे. शुद्धिपत्र मिळविण्यासाठी आळंदीहून पैठणापर्यंत हीं भावडें-
वणवण हिंडलीं व. ज्ञानेश्वरी ग्रंथ लोकांच्या श्रवणांत येऊ लागल्यावर
ज्ञानदेवांबद्दल त्यांची पूज्यबुद्धि बळावली. ज्ञानदेवांच्या ठिकाणी अमानित्व हा
गुण अतिशयित होता तेव्हां लोकांच्या गर्दींत शिरून पूजा करून घेर्णे ही गोष्ट

त्यांच्या अगदीं जीवावर आली असती. ज्ञानेश्वरींत तेराव्या अध्यायांत:
म्हटले आहे-आथिलेचि गुण वानितां । मान्यपणें मानितां ।

योग्यतेचे येतां । रुप अगा ।। १८६
तैं गजबज लागे कैसा । व्याधें रुंधला मृगु जैसा ।

कां वाही तरतां वळसा । दाटला जेवीं ।। १८७
पार्थ! तेणेंपाडे । सव्याने जो साकडे ।

गरिमेते आगाकडे । येवोचि नेंदी ।। १८८
पूज्यता डोळा न देखावी । स्वकीर्ति कानी नायकावी ।

हा अमुका ऐसी नोहावी । सेचि लोकां ।। १८९
तेथ सत्काराची कें गोठी । कें आदरा देईल भेटी ।

मरणेसीं साटी । नमस्कारितां ।। १९०
वाचस्पतीचेनी पाडे । सर्वज्ञता तरी जोधे ।

परी वेडिवेमाजीं दडे । महिमेभेणें ।। १९१
चातुर्य लपवी । महत्व हारवी ।

पिसेपण मिरवी । आवडोनी ।। १९२
लौकिकाचा उद्वेग । शास्त्रांवरी उबगु ।

उगेपणीं चांगु । आथी भरू ।। १९३
जगें अवज्ञाची करावी । संबंधी सोयचि न धरावी ।

ऐसी ऐसी जीवी । चाड बहु ।। १९४
आणि ज्ञानेश्वरीतील ज्ञानी पुरुषाच्या वर्णनपर ओव्या हा जर भगवान् श्री
ज्ञानदेवाच्या ळ्यत्मस्वरूपदर्शनांतील भाग असेल तर ते ज्ञानदेव तीर्थयात्रा कले

७
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करीत असतील याची कल्पना रसिक वाचकाला येईल. नामदेवाच्या
कीर्तनाच्या किंवा भजनाच्या '' फडां 'तून ज्ञानदेव चालले आहेत; वाटेत
ठिकठिकाणीं संतमंडळी येऊन दिडींत सामील होत आहेत; ज्ञानदेव पदोपदीं
चमत्कार करीत चालले आहेत; नामदेव मधून मस्त त्यांच्याशी त्या बाबतींत
चढाओढ करीत आहेत इत्यादि वर्णन वरील ओव्या ज्यांच्या कानांत सारख्या
गुणगुणत आहेत त्यांना जरा निराळ्या अर्थाने चमत्कृतिपूर्ण वाटलें तर त्यांत
चमत्कार मानण्याचे कारण नाहीं. तीर्थावळींत प्रकट झालेल्या नामदेवाप्रमाणें
ज्ञानदेव '' कडवे ', भगवजक्त नव्हते. सर्वाभूती समदृष्टि ज्याने केली त्याची
'' सर्वा देवी '' ही समदष्टिच असली पाहिजे आणि तशीच ती होती. देव-
देवतांतराचा अभिमान हो गोष्ट ज्ञानदेवाजवळ नव्हती असें सांगणे म्हणजे
सूर्याजवळ अंधार नाहीं असें म्हणण्यासारखेच आहे ज्ञानदेवांना आयुष्यच
इतकें थोडे मिळाले कीं त्यांनीं बरीचशी तीर्थयात्रा करणें फारसे शक्य नव्हतें.
आणि जी त्यांनीं केली असेल ती रसिक अंतःकरणानें, जिज्ञासु बुद्धीने,
देवाच्या आणि स्पष्टीच्या अंतरांत शिरण्यासाठी केली असली पाहिजे.

( ५ आतां या तीर्थयात्रेचे वर्णन दोन ग्रथकारांनी केले आहे त्याचा थोडा
थोडा मासला येथें देत

अशा प्रकारे करमणूक करीत करीत वाटेच्या अनेकविध तीर्थांची
स्नानें करून तेथील देवाची दर्शने घेत घेत ( ते) चालले. पश्चिमेचे प्रभास,
पट्टण, द्वारका, सोरटी सोमनाथ, डाकूरजी भगवान्. बेचराजी देवी, सिद्धपुरी,
मातृगया, पुष्कराज ही तीर्थे करून हे दोघे मारवाड देशांतून चालले...
.मारवाडांतून उत्तरेस पंजाब देशांतील स्थानेश्वर, नगरकोटनिवासिनी डीड्याला-
मुखी देवी, बदरिकाझ्यप्रम, हिमालथांतींल पवित्र गगोत्री, जत्रेची, हरिद्वार
इत्यादि तीर्थे करीत करीत हे आमचे दोघे महासाधु दिल्लीस आले.. दिलीहून
श्री ज्ञानेश्वर आणि नामदव हे बरोबर निघून मधुरा, गोकुळ, वृंदावन, अयोध्या
हीं क्षेत्रे करीत करीत कांहीं दिवसांनीं श्री वाराणसी क्षेत्रात आले. तेथें
विधियुक्त यात्रा, प्रमाविश्वेपूजदर्शन, प्रदक्षिणा वगैरे करून श्रीरामभक्त महासाधु
कबीर ह्यांची व आमचे ज्ञानेश्वर नामदेव यांची भट झाली. तेथें कबीराच्या
येथेंही पुष्कळ चमत्कार धडले. मग तेधून हे सद्धक्तशिरोमणि निघाले ते
प्रयाग, गया, चित्रकृरट, अनसूया, गिरि, पूर्वसमुद्र, जगन्नाथ, ओंकार, उजनी
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अहाकाल, ससप्रटंग? नाशिक, व्यंबक, पुण्यस्तंभ, प्रतिष्टान, मृष्णेश्वर, परळी,
वैजनाथ ( परळी वैजनाथ हें खरोखर एकच ठिकाण आहे) वगैरे तीर्थे करीत
श्नांवढ्या नागनाथास आले. ( या ठिकाणी नामदेवांनीं चमत्कार केलेला होता.
त्यामुळें पूर्वाभिमुख देऊळ पश्चिमाभिमुख झालें.).. .नंतर तेधूननिघून पंपासरोवर,
श्रीव्यंकटेश, स्वामी कार्तिक, श्रीशैलमलिकार्जुन, शिवकांची, विरुखकांची,
मदुरा-मीनाक्षी, सेतुबंध रामेश्वर, दक्षिणसमुद्र वगैरे करून पुनः हे उत्तरेस
चालले. येतांना पश्चिमेकडील परशुराम, गोकर्ण, महाबळेश्वर ( गोकर्ण महा-
बळेश्वर हें एकच ठिकाण आहे) भीमाशंकरादि तीर्थे करीत करीत श्री पंढरपुरास
ज्ञानेश्वर आणि नामदेव हे सुरक्षित येऊन पोहोचले '' इत्यादि ( श्रीज्ञानेश्वर

महाराजांचे चरित्र, वळवत खंडूजी पारख,)
या सर्व वर्णनाला आधार वर दिलेल्या '' पश्चिम. प्रभास आदिकरोनी

द्वारका । पाहिल्या सकळिका मोक्षपुऱ्या । पंथाइं पाचनतीथे पाहिलीं सकळिक ''
या तीर्थावळींतील अभंगाच्या तीन ओळी. शिवाय '' तीर्थे करूनी नामा
पंढरीशीं आला '' या विसाव्या अभंगाची दाद रा. ब. खं. पारख थांनीं
घेतलेलीच नाहीं. रा. पारख यांनी ज्ञानेश्वरचरित्र सुंदर भाषेत पुष्कळच
वर्षांपूर्वी लिहिले होतें व त्या काळीं सशोधनाचे तंत्र फारसे कोणाला माहीत
नव्हतें असे म्हणतां येईल. तरीसुद्धां आपल्या अहतरम्य वर्णनांत ही तीर्थयात्रा
ज्ञानदेव नामदेव या दोघांनींच केली असें रा. पारख सांगतात व तें तीर्थावळीं-
तील वर्णनाला धरून आहे. पण या नंतर पुष्कळ वर्षांनीं म्हणजे सन १९१२
या वर्षी रा. रा. लक्ष्मण रामचंद्र पांगारकर या प्रख्यात संतवाड्ययान्यासू
गृहस्थांनीं आपला '' श्रीज्ञानेश्वर महाराज-चरित्र आणि ग्रथविवेचन '' हा फार
सुंदर भाषेत लिहिलेला ग्रंथ प्रसिद्ध केला. त्याच्या सहाव्या प्रकरणांत या
तीर्थयात्रेची मोठी सुरस हकीकत आहे. तिलाही अगदीं सूळांतला आधार
म्हणजे वर दिलेल्या तीर्थावळीतील अभंगाच्या ओळीच हें सांगावयास नकोच
अर्थात महिपतबावांच्या ग्रंथांतून दिलेली हकीकतही रा. पांगारकरांनीं घेतलेली
ओह. पांगारकर लिहितात त्याप्रमाणें ही तीर्थयात्रा या दोघांनींच केली नाहीं.
ज्ञानदेव व नामदेव पंढरपुरात विडलाच! निरोप घेऊन बाहेर पडले.
'' श्रीनिवृत्तिनाथांची आज्ञा घेऊन ज्ञानेश्वरमहाराजांनी तीर्थयात्रेला निघण्याचा
बेत मुक्रर केला. श्रीगुरू निवृत्तिनाथही बरोबर होतेच. सोपानदेव, मुक्ताबाई हे
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आणि इतर ज्या भक्तांना यांच्या सहवासाचा लाभ घ्यावासा वाटला ते सर्व
मिळून आळंदीहून बरोबर निघाले. '' मग ही सर्व मंडळी पंढरपुरास:
आली. '' मंगळवेढ्याहून चोखामेळा व आरणभेंडीहुन सावता माळी हे
या संतमेळ्यास पंढरीस येऊन मिळाले. चालत चालत सर्व मंडळी
कऱ्हाडजवळ येऊन पोहोचली. '' याप्रमाणें सर्व मंडळी मार्गक्रमण करीत
असतांना एके दिवशीं तेरगांवीं येऊन पोहोचली. तेथें गोरोबा कुंभार रहात
होते. गोरोबांनीं संतांचें मोड्या भक्तिभावाने आदरातिथ्य केले. प्रत्येक

मुक्कामास ज्ञानदेवांचे कीर्तन होत असे. '' या ठिकाणी रा. पांगारकरांनी
गोरोबांनीं सर्वांची डोकीं आपल्या थापटण्यानें तपासून पाहिल्याची च्ये

नामदेवाचें मडके ( डोकॅ) कडे असल्याची गोष्ट दिली आहे. तिचा विस्तृत
उल्लेख महिपतीच्या ग्रंथांत आहे. '' सर्व मंडळी गोरोबांची आज्ञा घेऊन निघाली
तो शिवरात्रीच्या सुमारास आंवढ्या नागनाथीं येऊन पोचली, '' '' ज्ञानेश्वर

महाराज तीर्थयात्रा करीत करीत सातपुड्यापर्यंत आले. '' ज्ञानेश्वर महाराज
यानंतर प्रयागास गेले. '' तेथें त्रिवेणीचे खान करून व भारद्वाजाश्रम पाहून ते
काशीस गेले. त्यावेळीं मणिकर्णिकेच्या घाटावर मुद्वलाचार्य मोठा यज्ञ करीत
असल्यामुळें काशीस वैदिक, शाखी, पुराणिक इत्यादि विद्वान् ब्राह्मणांची मोठी
दंगल उडून राहिली होती व यज्ञप्रसंगीं अग्रधूजेचा मान कोणाला द्यावा
याबद्दल तंटा माजून राहिला होता. तो तंटा मिटेना तेव्हां मुद्रलाचार्यानीं एक
हस्तिनी ( म्हणजे हत्तीण) आणून तिच्या सोडेत एक पुष्पमाला दिली व ती
ज्याच्या गळ्यांत माळ घालील त्याची अग्रपूजा करावी असें ठरविलें. प्रकास
वाटे कीं हा मान मला मिळावा, पण या .मानाची रेसक्यूअरपेक्षा नसलेल्या

४१ गळ्यांत ती माळ भूकनेजचानकडी चं-' ' डेंडंरलेकि. वरच्या
अवधान काशीक्षेत्र दणाणून 'सुकोडले:'' '' तीर्थयात्रैचा पंथ कहीले:-असन
आप-संभंडळी हस्तिनाबूर: उर्फ दिली येथें आली. '' येथें नंल्यदेवांनीं'
मेलेलो गाथे जिवंत करून यवन पातशाहाला चकित करूनसोडले.. .'ज्ञानेश्वर.

महाराज काशीच्या पंचक्रोशीत फिरून ए. .अयोध्या, गोकुळ, वृंदावन,
द्वारका, ' गिरनार इत्यादि तीर्थे हिंडत. -मारंवाडात.'.. आले'. '' मारवाडांत
उपरोक्त विहीरींत पाणी वर चढण्याचा चमर्त्कौरुसाला आणि. .अशा प्रकारे

'' तीर्थयात्रा संपवून संतमंडळी परत पंढरपुरास आली. '' महिपतबोवांच्या
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-----त्य. -०४,. ..,-,. - क -.. --.,.---- ''अक्तविजयांतील कथांचा आधार घेऊन रा. पांगारकर यांनीं लिहिलेला मजकूर
लक्षांत घेतला तरीसुद्धा तीर्थयात्रेच्या सर्व वर्णनाचा मूळ आधार तीर्थावळीच्या
अभंगातील तीन ओळो, हीच गोष्ट शिल्लक राहते. रा. पांगारकरांनी रा. पारख
यांच्यापेक्षा थोडीशी अधिक चिकित्सक बुद्धि दाखवून ज्ञानदेवांना चदरिकाश्रम,
गोली, जसोन्नी इकडे हिंडवून आणले नाहीं हीही गोष्ट येथें निर्दिष्ट

करण्यासारखी आहे. नामदेव यग्न्नेंख्य मध्येंच निघून आला ही गोष्ट

.पांगारकरांनीही उल्लेखिलेली नाहीं.
त्याप्रमाणें हें तीर्थयात्राप्रकरण आहे. हें चमत्कारांनीं भरलेलें आहे यांत

चमत्कार नाहीं; पण ज्ञानदेव चमत्काराचे पुरस्कर्ते नव्हते येवढें लक्षांत ठेवून
जिज्ञासूनी आपल्या चिकित्सक बुद्धीचा थोडाबहुत उपयोग करण्यांत फहोणार नाहीं. ज्ञानदेव परत पंढरपुरास आल्यावर श्रीगुरूंच्या आज्ञेवरून ज्यांनीं

'' अमृतानुभव '' हा कशाचीहो व्याख्या नसलेला स्वतंत्र ग्रंथ रचला.
या ग्रंथाला उपमा नाहीं. त्याचा परिचय करून देण्याचा प्रयत्न दुसऱ्या एका
भागात केलेला आहे. या शिवाय ज्ञानदेवांच्या नांवावर मिळणारी रचना
बरीच आहे तिचाही परामर्श घेण्याचा प्रयत्न अन्यत्र याच ग्रंथांत केलेला
आहे. तीर्थयात्रेनंतर हळू हळू ज्ञानदेवांचा समाधिकाळ जवळ येत चालला.
तिकडे वळण्यापूर्वी त्यांच्या काळच्या व त्यांच्याशीं संबंध आलेल्या संत-
सजनांची ओळख करून घेणे आवश्यक आहे. तेव्हां यापुढील भागांत
ज्ञानदेवांच्या मित्रपरिवाराची म्हणजेच तत्कालीन महाराष्ट्रीय संतमंडळाची

??खोडक्यांत२९२७सु.
०. ४.

ह शाखा
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भाग सहावा

परिवार
जयाचे नांव तीर्थरावो । दर्शने प्रशस्तीसी डाव ।

जयाचेनि संगे ब्रह्मभावो । स्रांतासही ।। १०२
जयाचेनि बोले धर्मु जिथे । दिली महासिद्धीतें विये ।

देखे स्वर्गसुखादि इये । खेल जयाचा ।। १०३
विपाये जरी आठवला चित्ता । तरी दे आपुली योग्यता ।

हें असो तयातें प्रशंसिता । लामु आथी ।। १०४
पुढती अस्तवेना ऐसें । जया पाहिले अद्वैतदिवसें ।

मग आपणपांचि आपणु असे । अखंडित ।। १०५
ज्ञानेश्वरी, ६

ज्ञानदेवांचा परिवार-ज्याला धर ना दार, संसार ना उपाधि त्याचा परिवार
कसचा? पण ज्ञानदेवांचा परिवार फार मोठा होता आणि त्यांचा परिवार हें
महाराष्ट्राचे भाग्य होऊन गेलें. त्यांचा परिवार म्हणजे प्रथम त्यांचीं भावंडे आणि'
नंतर त्यांचे नामदेवप्रश्वति संतमित्र. त्यांचीं व त्यांनीं केलेल्या चमस्कारांचीं
वर्षेने करतां करतां आपले संतचरित्रकार महिपतिबावा यांच्या लेखणीला
विलक्षण माधुर्य चढलेले आहे. ज्ञानदेवांच्या भावंडांची हकीकत आतांपर्यंत
बरीच आळी आहे. येथें त्यांची त्यांच्या कवित्वद्वारां थोडीशी ओळख करून
द्यावयाची आहे. ज्येष्ठ बंधु निवृत्तिनाथ हे ज्ञानदेवांचे गुरु. आपल्या.
सहुरूबद्दल ज्ञानदेवांनीं ज्ञानेश्वरींत व अमृतानुभवांत ठिकठिकाणी मोठे.
प्रेमोद्गार काढले आहेत. ज्ञानदेवांना निवृत्तिनाथांबद्दल अत्यंत पूज्यभाव व
अभिमान होता आणि ज्ञानदेवाबद्दल निवृत्तिनाथांना 'निरतिशय प्रेम होतें.
ज्ञानदेवांच्या निर्याणसमर्थी हा ज्ञानदेर्वाचा सहुरू, शंकरापेक्षां श्रेष्ठ म्हणून.
ज्याचे वर्णन अमृतानुभवांत ज्ञानदेवांनीं केलेले आहे असा, ज्या

निवृत्तिनाथाचें हृदय खळबळून गेलें. नामदेवाने त्या प्रसंगाच्या केलेल्या:.
वर्णनावरून शाकुंतळांक्यपवा चौथ्या अंकांतील श्लोकचतुष्टयाची आठवण कोणत्या



परिवार १०३
किंग -सा. सा नाहीं' कोकोर 'नौंवॉवर सुमारें

पावणेचारशे अभंग प्रसिद्ध आहेत. त्यांतील मासल्यासाठीं थोडे येथें देत.
श्रीकृष्णासबंधीं अद्वैतपर अभंग निवृत्तिनाथांचे म्हणून जे प्रसिद्ध आहेत त्यांल
माधुर्य अनुपम भरलेलें आहे.

१
वैभव विलास नेणोनी सायास । कल्पनेची आस नाहीं जेथें ।।

तें रूप दुर्लभ कृष्णमूर्ति ठसा । वोतल्या दश दिशा नंदा घरीं ।।

योगियाचें ध्यान मनाचें उन्मन । भक्तांचें जीवन गाई चारी ।।

निवृत्ति साकार ब्रह्मीचा प्रकार । अ तरणदाकार कृष्णलीला ।।

२
मेघ अमृताला जेश्वीऽन पवाड । दुजियाची चाड नाहीं जेथे ।।

तें कृष्णरूप गाढे । यशोदा घे पुढें । दूध वार्डे कोर्डे । मागतसे ।।

सृष्टीचा उपवड ब्रह्मांडाचा घड । ब्रह्मीचा उपवड उघड दिसे ।।

निबुरत्ति उघड ब्रह्मामाजीं लोळे । नंदाघरी खेळे गोपवेषें ।।

सहुरूचा प्रसाद झाल्यानंतर जी स्थिति प्रास झाली तिचे वर्णन केलेल्या?
अभंगांपैकीं एकदोन देत.

सार हें निसार निवडनी घेईन । सर्व हा होईन आत्माराम ।।

राम सर्वाघरीं बिंबलासे आम्हां । पूर्ण तो पौर्णिमा सोळा कळी १.

न देख दुसरें हरिवीण काज । आणिकाचे चोज नाहीं तेथें ।।

निबुरत्ति गौरव गुरुमुखें घेत । आपणचि होत समरसें ।।

निमाली ते निशा पळाला तो दीन । प्रपंचाचे भान लोपिन्नलें ।।

हरिवीण नाहीं सूत्रधारीरूप । वासना संकल्प उपटिला ।।

तोडियेलें सूत्र उगविला गळा । अखंड सोहळा ब्रह्मरूप ।।

निबुरत्ति निःसंग परत्र चांग । फेडियला पांग गुरुराजें ।।

पुढील अभंग तत्वार्थानें भरलेला आहे:-
अनुभवाच्या गांवीं ज्ञान हेंचि फळ । विज्ञान केवळ वृक्ष तया ।।

साधनी स्वानुभव अनुभवी अनुभव । ब्रह्माची राणीव आम्हां घरीं
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.चे..रिकामा बरबु नसे खेळे मेळे । ब्रह्मची कझोळे भोगीतुसे ।।

निवृत्ति सरळ निरसलें अज्ञान । सर्वत्र संपूर्ण आत्माराम ।।

पंढरपूर व तेथील काळासमारंभ यासंबंधी निवृत्तिनाथाचे बरेच अभंग
आहेत. आपल्या तीन भावंडाबद्दलही त्यांचा एक अभंग आहे. त्यांत इतरही
संतांचा उल्लेख आहे.

सोपान संवगडा स्वानंद ज्ञानदेव । मुक्ताईचा भाव विट्टलराज ।।

दिंडी टाळघोळ गाती विठ्ठलनाम । खेचरासी प्रेम विट्टलासी ।।

नरहरि विठा नारा ते गोणाई । प्रेमभरित गेही वोसंडत ।।

निवृत्ति प्रकट ज्ञानदेवा सांगे । पुंडलीकसंगे हरि खेळे ।।

हा अभंग निवृत्तिनाथांचाच आहे काय? पण पुढील अभंग याहूनही
.चमत्कारिक आहे

धन्य हा खेचर धन्य हा सोपान । भक्तीचे जीवन जनक हेतु ।।

धन्य याचे कुळ पवित्र कुशळ । नित्य या गोपाळ जवळी असे ।।

याचेनी स्मरणे नाशतीं दारुणे । कैवल्य पावणे वहामाजी ।।

निवुरत्ति म्हणे परब्रह्म हें साकार । तेथील अंकुर उमटले ।।

हाही अभंग निवृत्तिनाथांचाच काय ाईउई आणि असेल तर यांतील सोपान
म्हणजे त्याचा भाऊ सोपानदेव तोच काय? आणि त्याच्या म्हणजे आपल्या
.जातिकुळाला निवृत्तिनाथ धन्यवाद देत आहे? अतिशय अडचणीचे इतर
४श्न अशा अभंगांच्या आधारावर उभे करण्यापेक्षा हे अभंगच निवृत्तिनाथांचे
नसून त्याच्या नांवावर कोणीतरी दडपून दिले आहेत असें म्हणणें ज्यास्ती
सयुक्तिक दिसते.

आतां त्याचे एकदोन उपदेशपर अभंग देतो
१

समता वर्तावी अहंता खंडावी । तेणेंची पदवी मोक्षमार्ग ।।

क्षमा धरी चित्तीं अखंड श्रीपति । एकतत्व चित्तीं ध्याईजेसु ।।

नाम हाचि मंत्र नित्य नाम सार । दुसरा विचार घेऊं नको ।।

अन्य शाखे भजता नाहीं पै मुक्तता । हरिनाम गाता मुक्ति रोकडी ।

नित्यसुख घ्यावे नामचि अनुभवावें । तरिच सुख पावावे इहलोकीं ।।

निवृत्ति भजन नित्य अनुष्ठान । एकरूप ध्यान मनीं ध्यातु सदा ।।
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निवृत्तिनाथांच्या नांवावर खपणारे बरेचसे अभंग त्यांचे नव्हेत हें स्पष्ट
दिसतें. त्यांतील बऱ्याच गोष्टी निवृत्तिज्ञानदेव यांच्या चरित्राशीं, तत्त्वांशी,
.विसंगत दिसतात आणि कित्येक शतकांनंतर कोणी तरी हे अभंग रचून या
मुख्यांच्या नांवावर ढकललेले दिसतात हें स्पष्टपणें नमूद करणें आवश्यक आहे.

सोपानदेवाच्या नांवावर सुमारें पन्नास अभंग प्रसिद्ध आहेत. नमुन्यासाठी
एक येथें तीं. हा ज्ञानदवोसबंधीं आहे.

ज्ञानदेवी ज्ञान नाहीं तेथें भिन्न । प्रपंचाचें भरण तेथें नाहीं
स्वरूपाची खूप होऊनी सकळ । भोगी सर्वकाळ चित्सत्ता ।

आत्मा परमात्मा भेदाभेदद्वंद्व । एक तव अभेद जनी वनी
सोपान दीपन दीपी तें जीवन । तयामाजी मन एक झालें

मुक्ताबाई ही या भावंडांत सर्वात लहान. ही आपल्या थोरल्या भावंडांची
फार लाडकी '' ताई '' होती आणि ब्रह्मज्ञान. जाणणारी होती. हिने अनेक
चमत्कार केलेले आहेत. नामदेवाला '' तूं क्या '' म्हणून ही एवढीशी पोर
वरचेवर हिणवत असे. विसोबा खेचर या गृहस्थाने ज्ञानदेवाचा द्वेष करून
आपल्या ब्राह्मण्याची कीर्ति गाजविली होती. याचे पहिलें नांव विसोबा चाटी.
एक दिवस निवृत्तिनाथानें सणाच्या वेळीं मुक्ताबाईला मांडे तयार करण्यास
.सांगितलें. त्यासाठीं कुंभाराकडून खापर आणण्यासाठी निघालेली ही मुलगी
विसोबानें पाहिली व तिला खापर देऊं नको म्हणून त्यानें कुंभाराला सांगितलें.
तेव्हां ती खिन्न होऊन परत आली. तिला खिन्न पाहून ज्ञानदेवांनीं कारण
विचारळें व तें ऐकतांच योगसामर्थ्यानें पोटातील जठराझि पेटविला व आपली
पाठ सपाटून तापविकी व त्यावर मुक्ताबाईने मांडे भाष्य घेतले. हा चमत्कार
पाहून विसोबा चाटी त्यांना शरण गेले व विसोबा खेचर म्हणजे खेचर वृत्तीने
राहणारे म्हणून प्रसिद्धीला आले. नामदेवाचा हा विसोबा खेचरच गुरु झाला.
ही गोष्ट म्हणजे मांडे भाजण्याची गोष्ट झाली तेव्हांमुक्ताबाई फार तर दहा बारा
वर्षाची असेल. ज्ञानदेवांन्या पाठीवर मांडे भाजण्याच्या चमत्काराइतकाच
दुसरा चमत्कार म्हणजे येवढ्या लहान वयांत मुक्ताबाईला मांडे करतां येत
होते; व ती आपल्या भावंडांना खायला जेवायला करून घालीत असे. मुक्ताबाई
म्हणजे मोठी तीव्र बुद्धीची मुलगी होती यांत शंका नाहीं. निवृत्तिनाथ ३
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ज्ञानदेव या भावंडांना शोभण्यासारखी ती बहीण होती व मराठी वाङ्मयांत
'' ढवळे '' रचणाऱ्या महदंबेप्रमाणेंच तिची आद्य कवयित्रीत गणना केली पाहिजे.

मुक्ताबाईचे दोन चार अभंग येथें देतो. तिच्या नांवावर एकंदर चाळीस
बेचाळीस अभंग प्रसिद्ध आहेत.

१
आधीं तूं मुक्त होतासि रे प्राणिया । परि वासने पापिणिया नाडिलासी
आधीचें आठवी मग घेई परी । हरिनाम जिव्हारी मंत्रसार ।।

आदि मध्य हरि ऊर्ध्व पै वैकुंठ । जाईल वासना हरि होईल प्रकट ।।

एक तत्व धरी हरिनाम गोड । येर तें कावाड विषयवोढी ।।

नाना मतें साडी वासना पापिणी । एक नारायणी चाड धरी ।।

मुक्ताबाई मुक्तलग सांडिली हे वासना । मुक्तामुक्ती सना हरिपाठ ।।

२
निर्गुणाची सेज सगुणाची वाज । तेथें केशीराज पहुडले ।।

कैसे याचें करणें दिवसा चांदिणें । सबळें ऊठणें एक तरवी ।।

नाहीं या ममता अवघीच समता । आदि अंतु विबता नलगे वेड
मुक्ताई सधन सर्वत्र नारायण ।जीवशीव संपूर्ण एका तत्त्वें ।।

३
प्रारब्ध संचित आचरण गोमटे । निवुरत्तितटाके निघालो आम्ही ।।

मुळींचा पदार्थ मुळींच पै गेला । परतोनी अबोला संसारासी ।।

सत्यभिथ्याभाव सत्वर फळला । हृदयी सामावला हरिराज ।।

अव्यक्त आकार साकार हे स्फूर्ति । जीवेंशिवें प्राप्ति ऐसें केलें ।।

सकाम निष्काम वृत्तीचा निज फेर । वैकुंठाकार दाखविले ।।

मुक्तलग मुक्त मुक्ताई तट । अवघेच वैकुंठ निघोट रया ।।

ज्ञानदेवानें येवढ्या लहान वयांत ज्ञानेश्वरी कशी लिहिली हें कोडे
आपल्यापुढे आहे. पण त्याच्यापेक्षां वयानं तीन चार वेष लहान असलेल्या
मुक्ताबाईने हे असले अद्वैत ज्ञानाने भरले सुंदर अभंग कसे रचले हेंही
एक कोडेच आहे. मुक्ताबाईच्या नांवावर दोन कूट अभंग प्रसिद्ध आहेत.
त्यांतला छोटा येथें देतो:-
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थोर नवलाव झाला । वाझे पुत्र प्रसवला ।।

विंचु पाताळाशी आय । शेष माथा बंदी पाय ।।

माशी व्याली घार झाली । देखोनी मुक्ताई हासली ।।

अशीं कूट पदे जुन्या मराठी वाङ्मयांत बरींच आहेत व त्यांची सोडवणूक.
वेदांत शास्त्राचे सूक्ष्म ज्ञान असणाऱ्यांनी करण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे.
मुक्ताबाईच्या बुद्धीचें व वैराग्याचे कौतुक करावें तितकें थोडे आहे. याप्रमार्णे.
ज्ञानदेवांच्या तीन भावंडांचा परिचय झाल्यानंतर आपण त्यांच्या तत्कालीन
संतमित्रांकडे वळू.

२. मुक्ताबाईचे नांव घेताच चांमदेवाचीही आठवण होते. चांगदेव हे
त्या काळचे मोठे योगी आणि सिद्धि प्रास झालेले पुरुष होते. ते चौदाशे वर्षे-
वयाचे होते व योगबलाने. वाघावर बसत ' आणि सर्पाचा चाबूक करीत.
ाऊइं पाठीवर ' बसवून ' घेण्याइतका वाव गरीब झाल्यावर येवढ्या जबर
चाबकाची जरूरी काय असा प्रश्न निघण्याचा संभव आहे पण-
तिकडे आपण येथें लक्ष देण्याचे कारण नाहीं. चांगदेवांचे चरित्र निळोबा
म्हणून तुकारामाचे शिष्य होते त्यांनीं लिहिलेले आहे. चांगदेव तापी नदीच्या.
कांठीं रहात. हे योगविद्येंत फार निष्णात होते. त्यांचा शिष्यपरिवार बराच
मोठा होता. त्यांनीं ज्ञानदेवानं केलेले चमत्कार ऐकलें व अशा योग्याची व
आपली गांठ पडून आपलें योगवैभव त्याला दाखविण्याची संधि मिळावी.
अशी त्यांना इच्छा झाली.

उपजतां ज्ञानी हे वर्म जाणोनी ।

आले लोटांगणी चांगदेव ।।

असें नामदेवाने वर्णन केलें आहे. पण चांगदेवांना अहंता बरीच होती.
ज्ञानदेवासारख्या मुलाला मायना काय लिहावा याची शंका येऊन त्यांनीं कोरा.
कागद-मजकूर न लिहिता-पन्न म्हणून ज्ञानदेवाकडे पाठविला. ही दंतकथा'
खरी असो खोटी असो, चौदाझें वर्षें योगसाधन करून पुनः चांगदेव कोरा तो '
कोरा राहिला हे दाखविण्याचा तिचा हेतु आहे. ज्ञानदेवांनीं पत्रोत्तर पाठविलें व
पुढें त्यांच्या भेटीला चांगदेव वावावर बसून आले. त्या वेळीं ज्ञानदेव आपल्या.
भावंडांसहित एका भिताडावर ऊन खात बसले होते. चांगदेवाचा गर्व हरण;
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करण्यासाठी ज्ञानदेवांनींही योगबलाच्या सामर्थ्यानें ती भिंत चालविली व तो
स्वमरकार पाहून चांगदेवाचा माथा ज्ञानदेवापुढें विनख झाला. चांगदेवपासष्टी
नांवाचें छोटेसे प्रकरण चांगदेवाला उपदेश करण्यासाठी ज्ञानदेवानें रचिले व
त्यांत अद्वैत तत्त्वाचें विवरण आहे. चांगदेवाची एक अशी गोष्ट सांगतात
कीं ज्ञानदेवाचे चमत्कार पाहिल्यानंतर एक दिवस ते मुक्ताबाई खान करीत
.होती तेथें गेले व ती निसर्गावस्थेत असळेलो पाहून अशा स्थितींत तिला
.पाहिज्याची लाज वाटून वेधून परत जाऊं लागले. चांगदेवाच्या या '' विषम ''
चित्तवृत्तीबद्दल मुक्ताबाईने त्याची चांगलीच हजेरी घेतली. मुक्ताबाई त्याला
.काय म्हणाली याचे वर्णन महिपतीने केलें आहे तें मोठे मजेदार आहे.

जरी गुरुकृपा असती तुजवरी । तरी विकार न येतां अंतरीं ।

भिंतीस कोनाडे तैशापरी । मानूनि पुढें येतासी ।।

जनी वनीं हिंडता गाय । वस्त्रे नेसत असती काय ।

त्या पशूज्ञेषी मी पाहे । तुज कां नये प्रत्यया ।।

मुक्ताबाई पुढें, चांगदेव ज्ञानदेवांचे शिष्य झाल्यावर, त्यांना चांग्या म्हणून
हाक मारीत असे. चौदाशॅ वर्षे वयाच्या या सिद्ध पुरुषाला या बारा चौदा
-वर्षांच्या मुलीने '' चांग्या '' म्हणून हाक मारावी व तिचा त्यानें विषाद मानू
-नये हें ज्ञानदेवाच्या सदुरुप्रसादामुळे त्याच्या ठिकाणीं उत्पन्न झालेल्या समतेचे
-निदर्शक होय असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. चांगदेवाची उलट मुक्ताबाईवरच
भूज्यबुद्धि अतिशय वाढली. ज्ञानदेवाच्या घरांत मुक्ताबाई व चांगदेव यांचे
-वरचेवर संवाद होत व त्यांत ब्रह्मज्ञानविवेचन वरचेवर होई. चांगदेवाचे कांहीं
.अभंग प्रसिद्ध आहेत; त्यावरून या अतिवृद्ध सिद्धाच्या ठिकाणी इतर गुणांबरोबर
विनोदबुद्धीली होती असे दिसून येतें. त्याचे कांहीं कूट अभंग मोठे मजेदार
.आहेत-एक नमुना-

नोवरीचे हातीं चित्रीव काठी । नोवरी लागे संन्याशापाठी ।।

नारायण म्हणा नारायण म्हणा । नारायण म्हणावो नोवरीवो ।।

विश्वरूप नोवरी संन्याशा रातली । त्या आम्हां भली सोयरीक झाली ।।

दिगंवर नोवरा क्षपणिक वऱ्हाडी । वटेश्वर चांग) वाहतो लुगडी ।।

चांगदेव मुक्तबाईला आपली यहीण समजत असे. पुढील कूट अभंग
कावाला कठीण नाहीं.
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वऱ्हाडी आले संसारनगरा । चांगा नोवरा केळवला ।।

हातीं कांकण उभा वटेश्वरीं । शांति हे नोवरी पर्णावया ।।

पर्णिली शांति बैसली पार्टी । मुक्ताबाई करवली हळदुली वाटी ।।

चांगदेवाचा पुढील अद्वैतपर अभंग पहा:-
रुप नाहीं तेथें नांव नाहीं । गुण नाहीं तेथें निर्गुण नाहीं ।।

रूप नाहीं तेथें मन सांगावा गेले । आपणचि बुडाले अरूपीं रे ।।

चांगावटेश्वरीं रूप ना गुण । सहज निर्गुण वाईयांनो ।।

चांगदेव मुक्ताबाईला बहीण समजत होता तर ती लहान मुलगी या चौदार्गे.
वर्षाच्या म्हाताऱ्याला आपलें मूल समजत होती. पुडील अभंग चौदा वर्षे

वयाच्या मुलीनें चौदाशे वर्षे वयाच्या माणसाला उद्देशून केला आहे असें.
कोणास वाटेल काय ाईंई

भावें भक्ती करूनि वैराग्य जोडसी । तरी तू पावसी ब्रह्मसुख ।।

ज्ञानतच्चीं करी करी हा विचार । निर्गुणी आकार निरामय ।।

चांग्या सोय धरी ज्ञानवटेश्वरी । मुक्ताई जिव्हारी बोधु करी ।।

योगापेक्षां ज्ञान महत्वाचें आहे. हा सिद्धांत ज्ञानदेवाकडे येऊन चांगदेव
शिकला. ज्ञानाशिवाय मुक्ति नाहीं हासिद्धांत शंकराचार्यांप्रमाणे ज्ञानदेवांना मान्य
होता. चांगदेवपासष्टींतील ओव्या असूतानुभवांतील ओव्यांच्या धाटणीच्या.
आहेत. चांगदेवाने आपल्या शिष्यमडळींत समाविष्ट होणें हा ज्ञानदेवाचा
त्या काळीं फारच मोठा विजय होता. ज्ञानदेव स्वतः थोगमार्गी होते पण योग:
व ज्ञान यांतील तारतम्य त्यांना पूर्णपणें पटले होतें व ते चांगदेवाला उमजले
नव्हतें. चांगदेवाची अहंता 'एकदा नाहींशी झाल्यावर तो या चार भावंडांत पांचवा
झाला असे म्हणण्यास हरकत नाहीं. चमत्कार करून आध्यानी चांगदेवासारख्या
महासिद्धाला व विसोबा चाटीसारख्या संसारी माणसाला ज्ञानदेवानं ताळ्यावर
आणले पण त्यांचें परावर्तन केवळ चमत्कारामुळे झालें नाहीं. तें ज्ञानप्रासीमुळें
झालें व ती ज्ञानप्रासि त्यांना ज्ञानदेवाच्या कृपेमुळे झाली. नामदेवासबधीं
देखील असेंच म्हणतां येईल. त्याच्याही भक्तींत '' ज्ञान '' नव्हतें; तें त्याला
ज्ञानदेवाच्या संगतीने मिळाले व विसोबा चाटीसारख्या परावर्तन झालेल्या
पतिताचें गुरुत्व त्यानें ज्ञानदेवाच्या सांगण्यामुळेच परकरलें. नामदेवाची हकीकत
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---..-.-न्. - ' - -. .. - ...५.. ०,.....-या ठिकाणीं विस्तारानें देण्याचें कारण नाहीं; पण ज्ञानदेवपरिवारांत त्याचें स्थान
.मोठे असल्यामुळें त्याच्या चरित्राचे थोडक्यांत निदर्शन येथें केलें पाहिजे.

ज ३ नामदेवाचें चरित्र चमत्कारांनीं भरलेलें आहे व त्याचा जन्म बरोबर
कोठे झाला व तो बरोबर केव्हां जन्माला आला याबद्दलही निश्चित असें कांहीं
माहीत नाहीं. रा. रा. ल. रा. पांगारकर यांनीं '' ज्ञानेश्वरांची प्रभावळ '' या
ग्रंथांत वरेच परिश्रम करून त्या वेळच्या मंडळीसंबंधीं कालनिर्णय केळेला
.आहे. त्यांत नामदेवांचा जन्मकाल कार्तिक शुद्ध ११ शके वे १९२ म्हणून दिलेला
.आहे; म्हणजे ते ज्ञानदेवाहून पांच वर्षांनीं मोठे होते. नामदेव नांवाचे अनेक
ग्रंथकार जुन्या मराठींत झाले ही गोष्ट खरी व एक नामदेव महानुभावपंथी
होऊन गेला. चाळीस वर्षांपूर्वी ज्ञानदेव-नामदेव यांच्या परस्परसंबंधाबद्दल व
कालानुक्रमाबद्दल पुष्कळ वादविवाद होऊन गेला पण त्यांतून निश्चित असें
बाहेर कांहींच पडलें नाहीं. एकापेक्षा अधिक नामदेव झाले तर यांतील
ज्ञानदेवाचा मित्र कोणता; त्याचप्रमाणे ज्ञानदेव व ज्ञानेश्वर असे दोघे पुरुष
होऊन गेले व एकाचा मित्र एक नामदेव व दुसऱ्याचा मित्र दुसरा नामदेव
.असा वाढू निघून त्यासंबंधीं पूर्वपक्ष उत्तरपक्ष झाले; पण उत्तरपक्षांत गालि-
प्रदानाचा धुरळा बराच उडाल्यामुळे अद्यापि याही प्रश्नांचा कांहीं समाधानकारक
निर्णय लागला आहे असें म्हणतां येत नाहीं. नामदेव हा निस्सीम विठ्ठलभक्त

होता. भक्तींत तो परिपूर्ण पण ज्ञानांत कसा होता व असा नामदेव ज्ञानदेवाचा
.समकालीन व मित्र होता हे गृहीत धरल्यानंतर त्याच्या नांवावर खपणाऱ्या
अभंगाची गाथा तपासली तर त्या अभंगांत परस्परविरुद्ध अशा गोष्टी सांपडतात
व त्यांतील कित्येक अभंग त्यानें केलेले नव्हेत असें स्पष्ट दिसते. यासंबंधी
निर्देश तीर्थयात्राप्रकरणांत तीर्थावळीच्या अभंगासंबंधी मागील प्रकरणांत एका-
पेक्षां अधिक वेळां आलेला आहे. नामदेवाने शतकोटि अभंग करण्याचा निश्चय
केला होता व तो पार पाडण्यास त्याची वायकामुलें, पैपाहुणे, आलेगेले या
सर्वार्नी मदत केली. तरी पण तो निश्चय त्याच्या मृत्यूच्या वेळेपर्यंत तडीला
गेला नाहीं व कांहीं अभंग करावयाचे राहिले. तो संकल्प पुढें साडेतीनशे
वर्षांनी तुकारामाने पुरा केला अशी कथा आहे. नामदेवाला उद्धवाचा अवतार
समजतात आपल्याकडे मनुष्य थोडासा मोठा झाला कीं त्याला अवतार
समजण्याचा प्रघात आहे व रामदास मारुतीचे अवतार, शिवाजी महाराज
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ंंंंं'ं?ंंंं?ंं'?'?????ं'?'''ं?'?'ंं?ं?ं???ं?ं?ं?'ं' ' '''------त्य--.शंकराचे अवतार, टिळक शिवाजीचे अवतार इत्यादि कथा प्रचारांत येतात.

.शंभर कोटी अभंगाची प्रतिज्ञा ही पण साठ सहस्त्र वर्षे तपश्चर्या या कोटीतीलच
दिसते. तेव्हां या बाबतींत अधिक चर्चा करण्याचें कारण नाहीं. नामदेवाचा व
ज्ञानदेवाचा अप्रतिम स्नेह जमला व विठ्ठलाचा हा आवडता भक्त ज्ञानेश्वरीच्या
कर्त्याला गुरुस्थानी मानू लागला आणि विसोबा खेचराला त्याने प्रत्यक्ष गुरू
केलें. सगुणोपासनेसंबंधीं त्याच्या वृत्तींत फारसा अंतर पडला असें दिसत नाहीं
व सगुणभक्तीचा तो मूर्तिमंत पुतळा होऊन गेला यांत कांहीं शंका नाहीं.
त्याच्या शेकडो अभंगांत माधुर्य ओतप्रोत भरलेलें आहे आणि प्रेमळपणा व
रसाळपणा या गुणांत मराठी वाङ्मयांत त्याच्याशीं कोणी बरोबरी करील असें
वाटत नाहीं. त्याच्या अभंगांत एक प्रकारची विलक्षण गोडी आहे आणि त्याचें
कारण गोडी हा पदार्थ वैषयिक आहे व निर्गुण, निर्विषयक, निरुपाधिक अशा
तत्त्वज्ञानांत तशी गोडी असण्याचा संभव कमी. नामदेव हा ज्ञानदेवानंतर
पुष्कळ वर्षे जगला आणि विहुलाचें व पंढरीचे माहात्म्य चक्रवाढ व्याजाच्या
गतीने वाढविण्याचे खरें श्रेय त्याच्याकडे आहे. मराठी संतमंडळांत त्याचें नांव
अजरामर झालेलें आहे व विठ्ठलभक्त ही पदवी खास ज्याची आहे. त्याच्या
अभंगाचे एक दोन नमुने येथें देतो

ज्ञानदेवाबद्दल स्तुतिपर व थोडक्यांत चरित्रपर असा त्याचा अभंग प्रसिद्ध

.आहे. या अभंगांत मुक्ताबाईचा उल्लेख नाहीं ही गोष्ट चिंतनीय आहे.
तिन्ही देव जैसे परब्रह्मीचे ठसे । जगी सूर्य जैसे प्रकटले ।।

धन्य तो निवृत्ति धन्य तो सोपान । धन्य तें निधान ज्ञानदेव ।।

उपजतां ज्ञानी हें वर्मी जाणोनी । आले लोटांगणीं चांगदेव ।।

प्रत्यक्ष पैठणी भट्टी केला वाद । रेड्यामुखीं वेद बोलविला ।।

सोहंसुकृताच्या सोडोनीया गाठी । केलीसे मराठी गीतादेवी ।।

नामा म्हणे सर्व सुकृत लाहिजे । एक वेळ जाइजे आळंदीसी ।।

गीतादवौचे मराठीकरण हा ज्ञानदेवांचा पराक्रम त्या काळच्या सर्व

महाराष्ट्रीयांना मोठा अभिनंदनीय वाटला होता. असो. आतां पंढरीच्या
विठ्ठलाबद्दल नामदेवाचे अभंग:-
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१
वैकुंठीं पाहे तंव चतुर्मुज दिसे । परि सुंदर रूप तेथें नाहीं ।।

क्षीरसागरीं पाहे तो तेथें निद्रिस्त । परि सुंदर रूप तेथें नाहीं ।।

द्वारके पाहे तंव पाताळीं चरण । परि सुंदर रूप तेथें नाहीं ।।

' हृदयी पाहे तंव अव्यक्तचि दिसे । परि सुंदर रूप तेथें नाहीं ।।

नामा म्हणे ऐसा सर्व गुणसंपूर्ण । पंढरीये उभा शोभत असे ।।.

२कस्तुरी कुंकुम रेखे लाल टिळा । केशराची उटी सर्वांगाली ।।'

पाहिला पाहिला माझा पांडुरंग । जीवी जीवलग डोळेभरी ।।

हार शोभे गळां मंजरीचा तुरा । कर्ण रत्न किळा झळाळीत ।।

विटेवरी नीट गोमटी पाउले । त्यावरी ठेविलें मस्तक न्या ।।

नामयाची धणी भुकेली ते घाली । आनंद दिवाळी आजी झाली प्रि

३
केशवाच्या नामी लागलेसे ध्यान १ देखे त्रिभुवन तदाकार ।।

जया तया म्हण माझा चक्रपाणी । जाय लोटांगणीं सर्व भावें ।।

प्रेम वोसंडत नामाचेनि चंदे । हृदय प्रेमानदें वोसंडत ।।

धाउनी येउनी चरणाजवळी । बंदी पायधुळी सर्वभाव ।।

घनश्याम मूर्ति सुंदर सावळी । ध्यान हदयकमळी नित्य राहो ।।.

आतां पंढरपुराबद्दल पुढील अभंग पहा:-ऐसें तीर्थ कुणी दाखवा सुलभ । जेथें प्रत्यक्ष भेटे परब्रह्म ।।

कोठें ऐसें क्षेत्र आहे त्रिमुवनी । सकळां शिरोमणी चंद्रभागा ।।

ऐसें तीर्थ कोणी दाखवावें एक । देखतांची सुख पावे मन ।।

ऐसें तीर्थ कोणी दाखवा साजिरें । सदा प्रेमपूरें वोसंडत ।।

ऐसें तीर्थ कोणी दाखवा सुलभ । तेथें समारंभ हरिकथेचा ।।

ऐसें तीर्थ कोणी दाखवा निर्मळ । परब्रह्म केवळ सकळां जीवा ।।

नामा म्हणे आम्हां दीनांचें माहेर । धन्य पंढरपूर गीती गाता ।।

पंढरपूरचा हा अभिमान हें नामदेवाचे वैशिष्ट्य आहे.
आतां ढोंगी, लबाड, दुराचारी व कर्मठ लोकांविषयी नामदेवाने ओढलेले

कोरडे पहा:-
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पलंगीं नारी वैसवूनी । माये हातीं वाई! पार्थ ११ --मकर .......
ऐसा कलियुगी आचार । क्रिया भ्रष्ट ये;नर एफ? २ ८-५८स्त्रीसी पाटावाची चोळी । माता शिवतीषोंवेळीर। ३,.. ,त्यच्?.कइr?त
स्त्रियेचा कैवार वोढी । मातेसी म्हणे 'ते ए.५. - --धू

स्त्रीचे ऐकेनी उत्तर । सख्ख्या बंधूसी पाडी ांाएइं -'६. २२?' इं
म्हणे विष्णुदास नामा । ऐसा कलियुगाचा महिमारे--हा विष्णुदास नामा पंढरपूरभक्त नामदेवाहून निराळा होता असें म्हणतात

व रामदास आणि रामीरामदास यांचा जसा घोटाळा होतो तसाच घोटाळा
नामदेव व विष्णूदास नामा यांच्या बाबतींत झाला असावा असें दिसते.

२
गोमुखी गोवूनि काय जपतोसी । जपतप त्यासी विन्न करी ।।

नामसंकीर्तनें जळतील पापें । चुकतील खेपा चौऱ्याशीच्या ।।

उपवास करी उग्र अनुष्ठानीं । तया चक्रपाणी अंतरतो ।।

नामा म्हणे ऐसे बहुतेक प्राणी । पचतील खाणी भ्रष्ट लोक ।।

३
विषाशी भजला शिव दुरावला । अधःपात झाला तया नरा ।।

शिवपूजा. करी विष्णूसी अहेरी । तयाचिये घरीं यम नांदे ।।

विष्णुकथा ऐकी शिवासी जो निंदी । तयासी गोविंदी ठाव नाहीं १
नामा म्हणे शिव विष्णु मूर्ति एक । वेदाचा विवेक आत्माराम ।।

४
देहाचें ममत्व नाहीं जो तुटले । विषयीं विटलें मन नाहीं ।।

तंव नित्य सुख कैसेनि आतुडे । नेणती बापुडे प्रेमसुख ।।

मीच एक भक्त मीच एक मुक्त । म्हणती पतित दुराचारी ।।

नामा म्हणे तुझे कृपेवीण देवा । केवि जोडे ठेवा विश्रांतीचा ।।

आतां नामदेवाला '' कचे मडके '' म्हणणाऱ्यांना पुढील अभंग उत्तरादाखल
आहे कीं काय?

गुरूच्या वचने होईल पै ज्ञान । न कळे प्रेमखूण विठोबाची ।।

बेत हे विचारा पुराणातें पुसा । विठोबाचा कैसा प्रेमभाव ।।

८
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?????ं?'???'ं?'ं??? ' '' '?'?????.---साधकासी सिद्धि होईल पै प्रासि । न कळे निरूती प्रेमखूण ।।

नामा म्हणे सोडा जाणीवेचा सीण । संतांची ते खूण जाणे संत ।।

कदाचित् हा अभंग लिहिल्यानंतर नामदेवांनीं विसोबा खेचराचें शिष्यत्व
पत्करले असावें. नामदेव हा ज्ञानदेव चरित्रातोल एक फार महत्वाचा धागा
आहे आणि मराठी वाड्ययांत पहिल्या प्रतींत त्याचें स्थान आहे.

( ४] नामदेवाचा विचार करतांना त्याच्या घरी जोकर म्हणून काम करणारी
जनाबाई हिचीही आठवण होते. '' म्हणे नामयाची जनी '' हे महाराष्ट्रांतील
पहिल्या ड्ययित्रीतील एकीचे पालूपद आहे. या संतमंडळाच्या सहवासांत
दासदासींना देखील ब्रह्मज्ञानाचा आस्वाद मिळून कवित्व करण्याची सूर्ति
होत असे. जनाबाईच्या अभंगांत गोडी फार आहे.

गंगा गेली सिंधूरपासी । त्याणें अव्हेरिलें तिसी ।।.

तरी तें सांगावें कवणाला । ऐसें बोले गा विठ्ठला ।।

जळ कोपे जळचरा । माता अहेरी लेंकुरा ।।

जनी म्हणे शरण आले । अव्हेरितां वीट गेलें ।।

भक्तांसाठी देव काय करतोत्याचें वर्णन पुढील अभंगांत आहे भगवद्गीतेंतील

'' योगक्षेम वहाम्यहसू'' यावरील ज्ञानेश्वरीतील व्याख्यान जनाबाईने कदाचित्
ज्ञानदेवांच्या मुखांतूनच ऐकलें असेल.

ज्याचा सस्या हरी । त्यावरी विश्व कृपा करी ।।

उणे पडो नेदी त्याचें । वारें सोसी आघाताचें ।।

तयावीण क्षणभरी । कटच आपण नव्हे तुरी ।।

आग आपुले ओढोनी । त्याला राखे जो निवीशी ।।

ऐसा अंकित भक्तासी । म्हणे नामयाची दासी ।।

प्रत्यक्ष विठ्ठल जनाबाईची कामे करीत असे. त्याचा उलेख पुढील अभंगांत
आहे.

आतां पुरे हा संसार । कुठे फेहूं उपकार ।।

सांडूरनिया थोरपण । करी दळण कांडण ।।

नारीरूप होउनी हरी । माझें व्हाणेधुणें करी ।।

राना जाय ची शेणी । शेखाइं वाहे घरीं पाणी
ठाव मागे पायापाशी । म्हणे नामयाची दासी ।।
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????? ५०००४५०५क ४५. ऽ.-.. .५ .९-४ ५४ -०.-४५-रूज्ञानदेवाबद्दलचा पुढील अभंग नामदेवाच्या घरीं दळण कांडण करणाऱ्या
दासीच्या सुखांतून निघालेला आहे व त्यांतील भावना अत्यंत हृदयंगम आहे.

विवेकसागर । सखा माझा ज्ञानेश्वर ।।

मरोनीया जावें । वा माझ्याच्या पोटा यावें ।।

ऐसें करी गा माझ्या भावा । सख्या माझ्या ज्ञानदेवा ।।

जाइन ओवाबुनी । म्हणे जन्मोजन्मीं जनी ।।

जनाबाईचे बरेच अभंग प्रसिद्ध आहेत व त्यांतील सुंदर कल्पना आणि
आधुर्य आपणांस तल्लीन करतात.

ज्ञानदेवाच्या परिवारांत जातिभेद नव्हता. म्हणून ज्ञानदेव-मंडळ हें
महाराष्ट्राच्या काय पण. भरतखंडाच्या इतिहासांत अपूर्व आहे. मराठी भाषेची
सेवा ज्यांना प्रथम केली त्यांत अठरापगड जातीचे स्त्रीपुरुष होते. या
परिवारांतोल नरहरी सोनार, चोखामेळा महार, सेना न्हावी, गोरा कुंभार,
.सावता माळी, भागु महारीण, इत्यादि नांवें लक्षांत घेतली म्हणजे वरील
विधानाची सत्यता पटते. गोरा कुंभार हा मोठा विनोदी होता. शानदेवमंडळांत
त्याला मोठी मान्यता होती. एकदां सर्व संत गोष्टी करीत बसले असतां अशी
कल्पना निघाली कीं गोरा कुंभाराने सर्वांची डोकी तपासावी. ज्याप्रमाणें

गोच्यानं आपलें मडकी करतांना उपयोग करण्याचें थापटणें घेऊन प्रत्येकाच्या

डोक्यावर त्यानें प्रहार करण्याला सुरवात केली; प्रत्येकानें हसत खेळत या
प्रसादाचा स्वीकार केला. पण नामदेवाच्या डोक्यावर जेव्हां थापटणे बसळें
तेव्हां तो ओरडद्धा. त्याबरोबर '' मडके कचें रे कचें '' म्हणून गोरोबा
ओरडला व संतमंडळांत हंशा उडाला. नामदेवानें गुरू केला नव्हता व त्याला
अद्वैत ज्ञान झालें नव्हतें या गोष्टीला अनुलक्षून हो गोष्ट आहे. पण या गोष्टी-

वरूण एक मजेदार घटना लक्षांत येते. या संतमंडळीत भेदाभेद नव्हता.
( अद्वैत पंथाची ध्वजा हातीं घेणारांत तो नसलाच पाहिजे.) सर्व एकमेकांना
सारल्या आदराने जगवीत. गोरा कुंभाराचा पुढील अभंग अद्वैत तत्त्वज्ञानाच्या

अंतर्गत आनंदानें भरून राहिलेला आहे.
मुकिया साखर चाखाया दिधली । बोलताही बोली बोलवेना
तो काय शब्द खुंटला संवाद १ आपला आनंद अवधाराया
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?????????????????????????????????????आनंदी आनंद मिळोनि राहणे । अखंडित होणें न होनियां ।।

म्हणे गोरा कुंभार जीवन्मुक्त होणें । जग हें करणें शहाणे बापा ।।

चोखामेळा हा महार होता. जनाबाईच्या पुढील अभंगांत त्याचें वर्णन आहे.
यातिहीन चोखामेळा । त्यासी भक्तीचा कळवळा ।।

जाला त्याचा म्हणियारा । राहे घरीं करी थारा: ।।

देव वाटविला त्याणें । हांसे जनी गाय गाणें ।।.

जनाबाईबरोबर अखिल महाराष्ट्र हंसावयास लाग्ख अस्पृश्यतेचा पूर्ण

उच्छेद करील तो सुदीन; पण तो सुदीन जवळ आणण्याचाप्रयत्न ज्ञानदेवकाळीं
झाला होता हें लक्षांत ठेविले पाहिजे. चोखामेळ्याला विठ्ठलाच्या दर्शनाची
बंदी बडव्यांनीं केली त्याचा उल्लेख पुढील अभंगांत आहे

धाव घाली विठू आतां चालू नको मंद ।.

बडवे मज मारिती ऐसा कांहीं नाहीं अपराध ।।

विठोबाचा हार तुझे कंठी कैसा आला ।

शिव्या देवोनि म्हणती महारा देव बाटविला ।।

अहो जी महाराज! तुमचे द्वारींचा कुतरा ।

नका जी मोकलD चक्रपाणी दुजे द्वारा ।।

जोडोनिया कर चोखा विनवितों देवा ।

वोलिलों उत्तर परि राग न धरावा ।।

चोख्याने देव बाटविला आणि या बाटविण्याला सर्व संत मंडळाची पूर्ण

संमति होती. चोखामेळ्याचे अभंग सुंदर आहेत व त्यांत उत्कृष्ठ तत्त्वविचार
पहावयास मिळतो. पुढील अभंग पहा:-

देहीं देखिली पंढरी । आत्मा अविनाश विटेवरी ।।

तो हा पांडुरंग जाणा । शांति रुक्मिणी निजागना ।।

आकारले तितुके नासे । आत्मा अविनाश विठ्ठल दिसे ।।

ऐसा विठ्ठल हृदय ध्यायीं । चोखा मेळा: जडला पायी ।।

आम्हां न कळे ज्ञान न कळे पुराण? वेदांचें वचन न क्ये ।।

आगमाची आटी निगमाचा भेद । शाखांचा संवाद न कळे आम्हां ।।
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?????????????????????? ?????????????? ?????योग याग तप अष्टांग साधन । न कळेचि दान व्रत तप ।।

चोखा म्हणे माझा भोळा भाव देवा । गाईन केशवा नाम तुझें ।।

विटाळ, अस्पृश्यता, म्हणून ओरडणारांना पुढील आहेर आहे:-
पंचहि भूतांचा एकचि विटाळ । अवघाचि मेळ जगी नांदे ।।

तेथें तो सोवळा वोवळा तो कोण । विटाळाचें कारण देह मूळ ।।

आदि अंतीं अवघा विटाळ संचला । सोवळा तो झाला कोण न कळे ।।

चोखा म्हणे मज नवल वाटते । विटाळापरतें आहे कोण? ।।

चोखोबासारखा ज्ञानी महार ज्ञानदेवाच्या मित्रमंडळांत होता हें महाराष्ट्र
धर्माचें वैशिष्ट्य आहे. चोखोबाचे अभंग तर उत्तम आहेतच पण त्याच्या
बायकोचे देखील कांहीं अभंग आहेत. त्यांतील एक:-

नाहीं उरली वासना । तुम्हा नारायणा पाहता ।।

उरला नाहीं भेदाभेद । झालें शुद्ध अंतर ।।

विटाळांचें होतें जाळें । तुटले वळें नामाच्या ।।

चौदेहाची तुटली दोरी । म्हणे चोखयाची म्हारी ।।

भागु महारीण म्हणून एक कवयित्री याच काळीं होऊन गेली. तिचा
ज्ञानदेवाबद्दलचा अभंग:-

कृपेच्या सागरा । माय बापा ज्ञानेश्वरा ।।

देहेभाव हो सोडून । बा माझें धरा ध्यान ।।

जेणें पाषाण तारिले । मुखे पशु वेद बोले ।।

भिंती चालविली । ऐसी कृपाबु माउली ।।

ऐसा कृपाळू भक्तांचा । माय बाप हा आमुचा ।।

विश्रांतीचा ठाव । भागु म्हणे ज्ञानदेव ।।

हिच्या पुढील अभंगांत '' अस्पृश्य'' प्रश्राचा उल्लेख ओह:-
आलों तुझ्या दर्शनाली । भेट द्यावी बा आम्हांसी ।।

सर्व संत हो राउळीं । मी रे येकली तळमळी ।।

करुणा ऐक विठाई । मज बाळा भेटी देई ।।

देव आले हो बाहेरी । मज नेले खांद्यावरी ।।

भागु म्हणे भेट झाली । माझी चिंता ही हारली ।।



११८ श्री शान

-----.म्.,-.'-.,.--.---.-.,-.--आतां नरहरि सोनाराचे दोन अभंग पाहूं. पहिला ज्ञानदेवासंबंधीं आहे.
संवगडे निवृत्त सोपान मुक्ताबाई । ज्ञानदेवापायीं भाव माझा ।।

धन्य ते वैष्णव मिळाले सक्ती । जीवभाव मी ओवाळी तया चरणीं ।'
अखंड ध्यानीं ध्यातो हृदयी साचार । नरहरी सोनार कायामनें ।।

दुसरा अभंग अद्वैत वृत्तोविषयीं आहे.
शिव आणि विष्णु एकचि प्रतिमा । ऐसा ज्याचा प्रेमा सदोदीत ।।

धन्य ते संसारी नर आणि नारी । वाचे हरहरी उचारिती ।।

नाहीं पै तो भेद अवघाचि अभेद । द्वेषा द्वेषसंबंधा उरी नुरे ।।

सोनार नरहरि न देखें पै द्वैत । अवघा मूर्तिमंत एक रूप ।।

स्वतःच्या धंद्याचा उल्लेख करून नरहरीनें एक सुंदर अभंग केलेला आहे-
देवा तुझा मी सोनार । तुझे नामाचा व्यवहार ।।

देह बागेसरी जाणा । अंतरात्मा नाम सोनें ।।

त्रिगुणाची करुनि मूस । आत ओतिला वह्मरस ।।

जिव शिव करुनि फुकी । रात्रंदिवस ठोकाठोकी ।।

विवेक हातवडा घेऊन । कमक्रोघ केला चूर्ण ।।

मनबुद्धीची कातरी । रामनाम सोने चोरी ।।

ज्ञान ताजवा घेउनि हातीं । दोन्ही अक्षरे जोखिती ।।

खांद्या वाहोनि पोतडी । उतरला पैलथडी ।।

नरहरी सोनार हरीचा दास । भजन करी रात्रंदिवस ।।

सेना न्हावी हा एक या वेळचा भगवजक्त ज्ञानदेव मंडळांतला होता याचे
कांहीं अभंग प्रसिद्ध आहेत. ज्ञानदेवाबद्दल त्याला अत्यंत आदर होता

अलंकापुरवासिनी । ज्ञानाबाई मायबहिणी ।।

लेंकुराची चिंता । वागवावी कृपावंता ।।

मी तो आहे यातिहीन । माझा राखा अभिमान ।।

करूनि विनवणी । सेना लागतो चरणीं ।।

याच्या अभंगांत मार्मिकपणा व कोठे कोठे विनोदही आढळतो.
उदार तुम्ही संत । मायबाप कृपावंत ।।

केवढा केला उपकार । काय वारं मी पामर ।।
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,ऽ ५ ऽ व-जड जीवा उद्धार केला । मार्ग सुपंथ दाविला ।।

सेना म्हणे उतराई । होतां न दिस कांहीं ।।

पुढील अभंगांत सेनाने आपल्या धंद्याचा उल्लेख केलेला आहे. त्यांतील
वर्णनांत कदाचित कोणाला वोभत्सता व अश्लीलता आहे असें म्हणण्याचा.
मोह होईल. तो मोह त्यांनीं टाकावा व अभंगातील सुंदर अर्थ लक्षांत घ्यावा.

आम्ही बारीक बारीक । करूं हजामत बारीक ।।

विवेकदर्पण दाऊं । वैराग्यचिमटा हालवूं ।।
उदकशांति डोई घोळ । अहंकाराची शेंडी पिळू ।।

भावार्थाच्या बगल काहू । कामकोध नखे काढू ।।

चौवर्णा देउनि हात । सेना राहिला निवांत । ।

५ ज्ञानदेवाचा परिवार म्हणजे तेराव्या शतकांत महाराष्ट्रांत जी नवचैतन्याची
उभारणी झाली तिचे कारागीर होत. आणि त्या सर्वाच्या अग्रभागीं ज्ञानेश्वरीचा
कर्ता दैदीप्यमान असा प्रकाशतो. या मंडळीच्या बैठका होत, त्यांचे परस्पर
संवाद होत, त्यांच्यांत वेळीं प्रसंगीं विनोद होई' आणि या सर्व कथा
महिपतिबावांच्या गोड ग्रंथांतून वाचावयास मिळतात. त्या वाचतांना
ठिकठिकाणीं चमत्कारांचीं वर्णनें वाचून विवेकबुद्धीचा वाचक अडखळतो.
त्यानें चमत्काराविषयीं शंका प्रदर्शित केली कीं भाविक मंडळींना बरें वाटत
नाहीं व भाविकपणाचं स्तोम माजविणारे तर शिव्यागाळीपर्यंत मजल
आणतात. पण विचारी माणसांनी त्यामुळें या कथा वाचण्याचें टाकूं नये.
विवेकबुद्धीचा पूर्ण उपयोग करून, कांहीं अग्राह्य असें वाटल्यास तें सोडून
देऊन सुद्धा, या कथांत जें सार उरते त्यांत '' दैवी चमत्कार '' असा नसला
तरी तसा पुष्कळ आहे. वयाच्या पंधराव्या सोळाव्या वर्षी ज्ञानेश्वरी

असूतानुभवासारखे ग्रंथ लिहिणें ही काय सामान्य गोष्ट आहे! पितामोतनें
लोकन्नासाला भिऊन पळ काढल्यावर तीन भावंडांचा सांभाळ शिरावर घेऊन
निवृत्तिनाथासारख्या अल्पवयी मुलाने गैनीनाथासारख्या रेषा काळीं गाजलेल्या
योग्याचे प्रेम संपादून त्यापासून योगमार्ग साध्य करून घ्यावा ही काय
सामान्य गोष्ट आहे? दोन अल्पवयी बालकांनी पैठणसारख्या विद्वानांच्या
आगरांत जाऊन त्यांच्याशी शास्त्रविषयक वादविवाद करावा व त्यांच्याकडून
शुद्धिपत्र नाहीं तरी प्रशंसा मिळवावी ही गोष्ट काय सामान्य आहे?



१२० श्री ज्ञानदेव

मुक्ताबाईसारख्या एवढ्याशा मुलीनें नामदेवाला शहाणपण शिकवावे आणि
चौदाशें वर्षे वयाच्या पंचांग्याच्या ब्रह्मज्ञानाचे घुटके पाजावेत हो काय
सामान्य गोष्ट आहे! इतके चमत्कार जे करूं शकतात त्यांची असामान्यता
सिद्ध करण्यासाठीं रेड्याच्या सुखानें वेद बोलविण्याची आणि उभी भिंत
चालविण्याची आणि मेलेला माणूस उठविण्याची आणि पाठीवर मांडे
भाजण्याची कांहीं आवश्यकता नाहीं. या कथा नसरया तरी विचारी जे आहेत
त्यांची मान आदराने व पूज्य भावनेने निवृत्तिज्ञानदेवापुढे वाकलीच असती.

पण ज्ञानदेवांनीं केलेला मोठा चमत्कार म्हणजे अठरापगड जातीचे लोक
एका ठिकाणीं गोळा करून मराठी समाजांत त्यांनीं श्रुति उत्पन्न केली. त्या
धतीचें वर्णन ज्ञानेश्वरींत तेराव्या अध्यायांत मोठे मार्मिक केले आहे.

तरी तत्त्वां परस्परें । उघड जातिस्वभाववैरें ।।

नव्हे पृप्पीतें नीरे । निनाशिजे ।। १४३
नीराते आटी तेज । तेजा वाघूसी झुंज ।।

आणि गगन तंव सहज । वायु अक्षी ।। १४४
तेवींचि कोणेही वेळे । आपण काग्पिसमाही न मिळे ।।

औत रिघोनि वेगळे । आकाश हें ।। १४५
ऐसीं हीं पाचही जें । न साहती एकमेका ।।

कीं तिथेही ऐक्यातें । देहासी येती ।। १४६
द्वंद्वाची उखिविरवी । सोडूनि वसती एकी ।।

एकएकातें पोखीं । निजगुणें गा ।। १४७
ऐसे न मिळे तया साजणें । चाले येथें जेणें ।।

तया नांव म्हणे । श्रुति मी गा ।।

जातीची '' पांच '' भूतें एकमेकांना सहन करीत नाटींत. तेव्हां एकमेकांना
'' न मिळणाऱ्यांना साज, '' एकत्र करून त्यांच्याकडून कार्य करविणे हें
धूतीचे मर्म आहे. त्या श्रुतीला कार्यरूपांत ज्ञानदेवांनीं आणले व
महारार्ष्ट्रातील भेदाभदाचें टवाळ व्यावहारिक बाबतीतसुद्धा पार नाहींसे
करून टाकले. त्यांच्या परिवारांत कुणबीमाळ्यापासून चांगदेवासाररव्या
सिद्ध पुरुषापर्यंत सर्वाचा समावेश होता. त्यांत मुक्ताबाई जनाबाईसारख्या
स्त्रिया होत्या. त्यांत स्पृश्य होते, अस्पृश्य होते. त्यांत अवघा महाराष्ट्र



परिवार १२१
???????????????????????????????????????????????? -काचे.,. ???????? चच्यान. ???????
सामावला होता. महाराष्ट्रावर तेव्हां स्वराज्य होते आणि म्हणून त्या वेळच्या
वाद्ययात आनंद आणि प्रसन्नता यांचें साखाज्य नांदत असलेलें दृष्टीस पडते.
ज्ञानदेवपरिवारांत असलें, प्रत्यक्ष ज्ञानदेवांच्या सुखाने ज्ञानेश्वरी ऐकणें,
नामदेवाचें कीर्तन श्रवण करणें, जनाबाईचे विठ्ठलाबरोबर होणारे संभाषण
.कानावर येणे, निरनिराळ्या जातीचीं व दर्जाची मडळी '' हें विश्वचि माझें
घर । ऐशी बुद्धि जयाची स्थिर '' या अत्यंत उदात्त भूमिकेवर एकत्र झालेलें
'पाहणे, हें भाग्य ज्ञानदवोंनीं महाराष्ट्रालालाभक्त दिलें. आणि या सर्व मडळींनीं
आमच्या मायबोलीच्या वैभवाचा मोठा प्रासाद उभाकेला. ज्ञानदेवांचा परिवार
डा मराठी वागीश्वरीचा परिवार आहे. त्यांच्या कृपेने, त्यांच्या ग्रंथरचने
आमची मराठी असूताशीं पैज मारू लागली, नव्हे पैज मारून ती जिंकू
लागली. अमृताचे मुख्य गुण दोन; त्याचें माधुर्य फार असतें आणि
त्यानें मरणाची भीति रहात नाहीं. हे गुण ज्ञानेश्वरींत, अमृतानुभवांत आणि
तत्कालीन सर्व वाङ्मयांत दिसून येतात.

अशा या परिवारांत ज्ञानदेवांनी कांहीं वर्षे घालविली. पण अमृतानुभव
लिहिल्यानंतर त्यांचें कार्य झालें आणि ज्यांनीं निजधामाला जाण्याचा, समाधि
घेण्याचा विचार केला. पुढील भागांत ज्या विस्मयजनक विषयाकडे वळू.



वसमााध
अनुभव हा सागर गुह्य आणि ब्रह्म ।

उघडे अध्यात्म बोलियेलें ।।

प्रकट हें गुह्य उकलिलें गाबाळ ।

??कळ करतळमळ ज्ञानयानें ।।

कोणाची कल्पना नुरेची बा येथें ।

उघडा गुह्यार्थ सिद्ध केला .।।

करणें न करणें सांगितला पंथ ।

तिन्ही लोकी कीर्ति वाढविली ।।

ज्ञान हें अंजन साधी संजीवनी ।

नामा म्हणे यांनीं ख्याति केली ।।

ज्ञानेश्वरी लिहून झाल्यावर सहा वर्षांनीं म्हणजे वयाला एकवीस वर्षें पूर्वी

झाल्यावर दोन जोन महिन्यांनी आळंदी मुक्कामीं ज्ञानदेवांनी समाधि घेतली.
हा समाधीचा दिवस गुरुवार कार्तिक वद्य १३ शके १२१८ हा होता याबद्दल
शंका दिसत नाहीं. नामदेव, जनाबाई, विसोबा खेचर, चोखामेळा इत्यादि
तत्कालीन मंडळींनी या दिवसाचा प्रत्यक्ष उल्लेख केलेला आहे आणि पंढर-
रूची कार्तिकी ( म्हणजे शुद्ध) एकादशीची यात्रा नंतर आळंदीस वद्य ११ ला
जाते आणि तेथें त्रयोदशीला ज्ञानदेवांच्या समाधितिथीचा समारंभही होतो.
या वर्षी संवत्सराचें नांव दुर्मुख होतें आणि रा. पांगारकर लिहितात कीं '' या
दिवसाची तारीख पंचवीस आक्टोबर १२९६ ही होय. '' ज्ञानेश्वराच्या रचने-
नंतर ज्ञानदेवांनीं तीर्थयात्रा केली आणि त्यानंतर अमृतानुभव हा ग्रंथ लिहिला.
त्यांची इतर ग्रंथरचना या दरम्यानच्या कालांतच झाली. ज्यांच्या समाधि-
प्रकरणालाही मुख्य आधार नामदेवाच्या अभंगांचा. त्यांत लिहिलेल्या प्रत्येक

विधानावर डोळे झांकून विश्वास ठेवावा ही ' श्रद्धे ''ची व्याख्या करणान्यांच्या
तोंडी लागून फायदा नाहीं. विचारपूर्वक शंका: आली तर ती प्रकट

करून तिचे निरसन करून ७० आवश्यक आहे असे भगवार
श्रीकृष्णांचे व खुद्द ज्ञानदेवांचे सांगणे आहे हा विचार देखील ज्यांच्या



समाधि १२३
जवळ नाहीं त्यांनीं आलीककया विद्वानांच्या नांवानें उगाच खडे फोडण्यांत
तात्पर्य नाहीं. सश्रद्ध म्हणजे आंधळा नव्हे आणि संशयात्मा म्हणजे ज्याच्या!
बुद्धीचा निर्णय झाला नाहीं, होऊं शकत नाहीं तो. ज्याच्या बुद्धीचा निर्णय
निश्चित झाला तो संशयात्मा नव्हे. भगवान् श्रीकृष्ण. सांगतात:-

इति ते ज्ञानमाख्यातं गुह्याद्गुह्यतर मया ।

विमृश्यैतदशेषेण यरेडछसि तथा कुरु ।। १८-६३
यांतील दुसऱ्या ओळीचा, विखुश्य एतत् अशेषेण, या पदाचा.

आंधळ्या श्रद्धेचा अश्लाघ्य प्रचार करणारे, जर अर्थ लक्षांत घेतील आणि यथा.
इच्छसि तथा कुरु, या श्रीकृष्णाच्या उदारपणाचें जर ते अनुकरण करतील
तर आधुनिक तार्किक विद्वानांना शिव्याशाप देण्यांत त्यांच्या 'पुण्याrS'ची जी
हानि होत आहे तो होणार नाहीं. वरील ओळ ज्ञानदेव पुढीलप्रमाणे
'नीट मराठीत देतात:--

तैसें सर्वही मियां । सर्वही निर्धारूनियां ।.

निकें होय तें धनंजया । सांगितलें तुज ।।. १८-१३३१
आतां तूं ययावरी । निकें हें निर्धारीं ।

निर्धारूनि करी । आवडे तैसें ।। १८-१३३२
श्रीकृष्ण विवेकवादी असल्यामुळें, आंधळी श्रद्धा हा लफंग्या लोकांनीं मूर्ख

लोकांच्या गळी उतरवलेला गुण आहे हें त्यांना पूर्ण मान्य असल्यामुळें,
'' निर्धारोनी करी । आवडे तैसें '' असा स्पष्ट आदेश ते देतात. तेव्हां
नामदेवाच्या अभंगांत तर्कशुद्धतेचा अभाव दिसला, अविश्वसनीयता दिसली कीं
ते करंटेपण आहे म्हणून ओरडा करणाऱ्यांना या बाबतींत श्रीकृष्ण आणि
ज्ञानदेव यांचेही अभिप्राय माहीत नाहींत हे उघड आहे. आधारभूत साधनांचा
उपयोग डोळे उघडे ठेवून करावा लागतो; आणि तसा. तो करणें हेंच सरळपणाचे
( नुसते शहाणपणाचेच नव्हे) लक्षण आहे हो गोष्ट स्वतःला श्रद्धावातू म्हणून
मिरविणाऱ्यांनीं दृष्टीआड करून चालणार नाहीं.

सर्ध्याच्घा कायद्याप्रमाणें मनुष्याच्या वयाला एकवीस वर्षें पुरीं झाली
म्हणजे तो वयांत येतो, जबाबदारी घेण्याला लायख ठरतो. ज्ञानदेवांनी वयाला
एकवीस वर्षें पूर्वी होण्यापूर्वी दोन उत्तमोत्तम ग्रंथ लिहिले आणितीं मुरीं
झाल्यावर त्यांनी समाधि घेण्याचे ठरविलें. ज्ञानेश्वरीची प्रसिद्धी होऊन तिला'
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असंख्य भक्तजन मिळाले आणि तिची रचना करणाऱ्याबद्दल महाराष्ट्रांत अत्यंत
आदरबुद्धि निर्माण झालो. त्यानंतर सहा वर्षें तीर्थयात्रेसाठीं म्हणा किंवा अन्य
कारणाकरितां म्हणा ज्ञानदेव जेथें जेथें वावरले तेथें तेथें त्यांचा महापुरुष म्हणून
.सन्मान झाला. नामदेवासारखा गाजलेला भगवजक्त, चांगदेवासारखा प्रख्यात

योगी, विसोबा चाटी ( खेचर) सारखे कर्मठ ब्राह्मण आणि स्पृश्यास्पृश्य

जातींतील अनेक कर्ते पुरुष हे त्यांन्या प्रभावळींत दाखल झाले आणि अगदीं
अल्पावधीत ज्ञानदेव हो एक महाराष्ट्रांतील प्रचंड संस्था, अनुपमेय शक्ति

झाली. त्यांच्यासंबंधीं किंवा त्यांच्या वेळच्या संतमंडळीसंबंधी वर्णन करणाऱ्या
जुन्या मराठींतील ग्रंथांत चमत्कारांच्या हकीकती देण्यावर फार भर आहे;
आणि या चमत्कारांचे उल्लेख तत्कालीन लोकांनी केलेले आहेत 'रेड्यामुखीं वेद
.बोलविला '' या चमत्काराचा उल्लेख नामदेवानें व पुढें अडीच वर्षांनी
.एकनाथाने केलेला आहे. या चमत्कारांच्या गर्दीत या भावंडांचे स्वभावविशेष
प्रत्यक्ष वर्णन करण्याचा भाग अधिक पुढे येणे कठीण झाले. तथापि निरनिराळ्या
कथा व वर्णनें यावरून त्यासंबंधीं अप्रत्यक्ष अनुमान बांधता येतें शिवाय
ग्रंथावरून ग्रंथकाराला ओळखणे ही गोष्ट जरी एकंदरींत चिंतनीय असली तरी
तिच्या साहाह्यानें ग्रंथकाराच्या कांहीं स्वभावविशेषांचा सामान्यपणे कयास
बांधता येणार नाहीं असें नाहीं. एक गोष्ट अगदीं निर्विवाद आहे कीं या चार
भावंडांचे एकमेकांवर पराकाष्ठेचें प्रेम होतें आणि तिघेही भाऊ आपल्या धाकल्या
बहिणीला-मुक्ताबाईला-जिवाभावापलीकडे जपत मुक्ताबाई वय ज्ञानदेवांनी
'समाधि घेतली तेव्हां अवघे १७ वर्षांचं होतें आणि त्यापुढच्या वर्षात ती आपल्या
दोन भावडाप्रमाणेंचइहलोकास्त नाहीशी झालो. तिला या भावांनीं अगदोलहान
वयापासून वाढविली, हातारर्वाद्यावर खेळविली, आईबापांच्या जागो ते झाले या
.थोर भावंडांची बहीण म्हणून तत्कालीन सर्व संतही तिचें फार कौतुक करीत
मुलेंचाळे हो कुटुंबाची, संसाराची शोभा आहे. त्यांतल्या त्यांत मुली म्हणजे
संसाराचा शृंगार आहे. आणि शिवाय मुक्ताबाई सामान्य मुलगी नव्हती.
नामदेवाबरोबर सगुणनिर्गुणभक्तीबद्दल आणि चांगदेवाबरोबर ज्ञानविरहित
.योगाबद्दल वादविवाद करण्याइतकी तिला या गहन विषयांची ओळख होती.
चारी भावंडे सारख्याच संड्यांना भोगून वर आलेलो होतीं लोकछबहण्या
दिल्यांतून ते बाहेर पडलेले होते. त्यामुळें जरी त्यांचें वय लहान होते तरी
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त्यांना जगाचा, संसाराचा अनुभव फार आलेला होता. लोकछलानें त्रस्त होऊन.
आपल्या आईबापांनी प्रयाग क्षेत्राला प्रयाण केलें व तेथें आपला देह त्रिवेणीच्या
उदकांत अर्पण केला हें दुःख त्यांनीं भोगले होतें. दुसरी गोष्ट, सजनांनीं
त्यांच्याकडे यावें, त्षाच्याभोवतीं जमावे, त्यांच्या निशाणाखालीं कार्य करावे.
असा लोकांना आकृष्ट करण्याचा, ज्याला पुढारीपणाचा गुण म्हणताततो निवृत्तीच्या-
किंवा ज्ञानदेवाच्या किंवा दोघांच्याही ठिकाणी होता. बाळपणांत लोकलाचा
अनुभव घेतल्यानंतर पुढें आपल्या बुद्धीच्या, विद्येच्या, सद्वर्तनाच्या, प्रभावानें
या भावंडांनी आणि ज्ञानदेवाने आपल्या अहुत ग्रंथरचनासामर्थ्यानें जगाला
आश्चर्यचकित करून सोडल्यावर मग सापेक्षतेने त्यांना चांगले दिवस आले..
त्यांची लोकांत मान्यता वाढली. त्यांच्या चरणांवर सहस्तवधि लोकाची
मस्तक नच होऊं लागलीं. मराठीच्या नगरींत ज्ञानदेवाने ब्रह्मविद्येचा सुकाळ.
करून मराठा भाषेला संस्कृताच्या बरोबरीनें सिंहासनाधिष्ठित केलें. आणि;
हा सर्व पराक्रम वयाची विशी ओलांडण्याच्या पूर्वी केला आणि मग केवळ.
लोकांचे नमस्कार घेण्यासाठी संसारांत राहण्यापेक्षा आपलें कर्तव्य झालें,.
लोकांचे '' कण '' फेडले, हें समजून त्यांनीं समाधि घेण्याचा निश्चय केला.

२ नामदेवानें वर्णन केल्याप्रमाणें एक दिवस ज्ञानदेवाने पंबरपुरांत पांडुरंगाला.
प्रार्थना केली:-

मगळमूर्ति सुखधामा । भक्तांचिया कल्पद्रुमा ।

निवृत्तीचिया पुरुषोत्तमा । नमो तुज ।।

विद्यासागरा वैरागरा । संकटी माउली ज्ञाने-धरा ।

भरित दाटलें अंबर । तो तूं योगेश्वरा मोक्षदायी ।।

मति चालविली रसाळ । संतश्रोतिया केला सुकाळ ।

दिधले पुरुषार्थांचे बळ । तें तूंकेवळ संजीवन ।।

अमृतानुभव आनंदलहरी । ग्रंथ सिद्ध केला ज्ञानेश्वरी ।

संस्कृत प्राकृत वैखरी । बदविली माझी ।।

आतां मोक्षाचिया वाटा । पाहिला षटूचक्र चोहटा ।

आला द्यावी वैकुंठा । ज्ञानदेव म्हणे ।।

योगमार्गानें मोक्षाच्या वाटेवरच्या चव्हाड्यांवर जाण्याची म्हणजे समाधि-
घेण्याची इच्छा याप्रमाणे ज्ञानदेवांनी केली; व ही समाधि आळंदीत-.
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कलकासुरांत-घेण्याचा आपला मानस'ज्यांनींकाकेला त्यांनी आकोऽकतो जो
-चर्चा केली त्याचें सजन श्रोते सुख पावले; जन्माला येऊन कार्य करावयाचें तें
केले; त्या कार्याबद्दल मानपचें मिळवावीत, जयजयकार करून घ्यावा ही
इच्छा या अपेक्षा ज्ञानदेवासारख्या थोर ज्ञानी पुरुषाला नव्हती. ज्या उल्हासाने
व्रतबंधाच्या वेळीं आठनऊ वर्षांचा मुलगा शृंगारलेल्या घोड्यावर बसून
भिक्षावळीसाठी देवालयाकडे जाण्यासाठी बाहेर पडतो व समोर चाललेल्या
दारूकामांत तलोन होतो आणि हा समारंभ आपला म्हणून आनंद मानतो
त्याच ( पोरकट) उल्हासाने वयाची साठी उळटतांच शक्यव्दिपूर्तीचे समारंभांत
.गर्क होणारे लोक शहाणे म्हणविणाऱ्यांत इतके सांपडतात कीं कार्य संपल्या-
बरोबर संसारांतून निवृत्त होऊन समाधिसुखांत दंग होण्याची ही
ज्ञानदेवांची वृत्ति आश्चर्य उत्पन्न करते; आणि त्या वृत्तींतळें अमानित्व लक्षांत
घेऊन आपण कौतुकानें, आदराने ज्ञानदेवाकडे पाहूं लागतो. शके १२१८ च्या
कार्तिक शुद्ध एकादशीला हा समाधीचा निश्चय ज्ञानदेवांनीं पंढरीला
पांडुरंगासमोर केला असें दिसते.

ज्ञानदेव समाधि घेणार ही गोष्ट त्याच वेळीं पंढरपुरात महायाचसोठीं
जमलेल्या सर्वाना विदित झाली आणि ज्ञानदेवाचें शेवटचे दर्शन घेण्यासाठी
पंढरपूरची यात्रा आळडोकडे वळली. त्याचें वर्णन नामदेवानें केलें आहे:-

पंढरीचा पोहा आला अलंकापुरीं .। पंच केसावरी साधुजन ।।

पांडुरंगासगें वैष्णवांचे भार .। दिंड्या ते बाहेर निघाल्यास ।।

पताकांचे भार निघाले बाहेर । भेटती ऋषीश्वर पांडुरंगा ।।

अवघिया भेटी झाल्या त्या बाहेरी । मग अलंकापुरीं येते झाले
सोपानानें मग केला नमस्कार । उतरिले पार पांडुरंग ।।

या मंडळींना सामोरा सोपानदेव आला होता व प्रत्यक्ष पांडुरंग सहकुटुंब
या समाधीच्या समारंभासाठी वारकऱ्यांच्या बरोबर आळंदीला आले व तेथील
.इंद्रायणी नदी उतरून ( सध्यां पुण्याकडून मंडळी जातात त्याप्रमाणें)
आळंदी गांवांत गेले. अश्रद्धावंतांनी व विवेचकांनींसुद्धां रुक्मिणीपाडरग हे
आळंदीला प्रत्यक्ष आले होते ही गोष्ट मान्य करूनच हे नामदेवाचे अभंग
.वाचण्यांत मोठा आनंद आहे. नुसते पांडुरंगच आळर्दीला आले होते असें नाहीं:-
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। आवाजमावर एकथाटी ।।

योगियांचा सखा कोठें ज्ञानेश्वर । जाती ऋषीश्वर भेटावया ।।

शून्याचिया पोटीं निरंजन गुंफा । ज्ञानयज्ञ सोपा सिद्ध केला ।।

उन्मनीं निद्रा लागली फार । स्वरूपी ज्ञानेश्वर जागा झाला ।।

नामा म्हणे देवा भली केली बुद्धी । लागली समाधि ज्ञानदेवा ।।

ही सर्व मडळी गेलो त्या वेळीं ( बहुधा आपल्या निदयल्याप्रमाणे) ज्ञानदेव
ऱ्ळ्धिसुखात दंग होते. त्या (नित्याच्या) समाधीचे वर्णन नामदेव करतात:-

लागली उन्मनी वैराग्याची धुणी । जागा निरंजनी निरंतर ।।'

खरी खेचरीं चाचरींच्या छदें । अगोचरींच्या नादें सहखदळी ।

औट हात ध्वनि चित्तवृत्ति जेथें । उजळली ज्योत तन्मयाची ।।

नामा म्हणे देवा करा सावधान । नाहीं देहभान ज्ञानदेवा ।।

पहिल्या तीन चरणांतील वर्णन योगशास्त्राच्या पारिभाषिक शब्दांत आहे.
त्या समाधीतून ज्ञानदेव यथाक्रम बाहेर आले व त्यांनीं विडळाजवळ

कायमची समाधि पाहिजे म्हणून प्रार्थना केली. तुझा हट्ट पुरवीन असें वचनही
विठ्ठलानं दिले

उदित झालें मन आतां काय अनु (न) मान ।

करी शीघ प्रस्थान आज्ञा माझी ।।

देवाचा हो कर धरोनी ज्ञानेश्वर । निघाला बाहेर योगीराज ।।

मागें पुढें संत चालिले मिरवीत । कौतुक पहात इहलोकीं ।।

नारा विठा गोदा महादा विरक्त । परसा भागवत उभे तेथें ।।

समुदाय वैष्णव मिळालासे भारी । महोत्सव गजरी आरंभिला ।।

नामा म्हणे गुण दाविलें श्रीहरी । धन्य अलंकापुरी पुण्यभूमि ।।

अशा प्रकरि ज्ञानदेवाचा समाधि-सोहळा पहाण्यासाठीं प्रत्यक्ष ०

येऊन ज्ञानदेवांच्या पुण्याच त्याचें सर्वांना दर्शन झालें. '' ज्ञानदेवायो'
सकलांसी दर्शन । परब्रह्म निधान दुलतसें '' असें या प्रसंगाचे वर्णन नामदे
करतो आळंदी ही पुण्यभूमि असून समाधीला फार योग्य स्थान आहे असें
विहुलानें सांगितलें. आणि मग समाधीची तयारी सुरू झाली. सर्व साहिल
आणले ''तुळशी आणि वेळ दर्भ आणि फुलें । उदक हॅ चांगले भागीरथीचे ।।'
' सर्व व- आणल्या. नंतर साडेतीन पावले निधळपणॅ पुढें ज'
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''देव म्हणे आता होई सावधान । माग वरदान मज कांहीं ।। '' तेव्हां कार्तिक
शुद्ध एकादशी जशी पंढरीची तशी कार्तिक वद्य एकादशी आळंदीची व्हावी
म्हणून ज्ञानदेवानें मागितले आणि विडलानेही मोठ्या आवडीनें हें वरदान
दिले व ''जेथे ज्ञानदेव तेथें मी निशिदिनी ३, असें सर्वाना सांगितलें. आतां
ज्ञानदेव आपल्यांतून जाणार म्हणून सर्व लोक तर दुःखित झालेंच पण प्रत्यक्ष

पांहरंगही गहिवरला आणि म्हणाला:-
कोण उत्राणे माझे जीवीचा कळवळा । प्रेमाश्रु डोळा लोटताती
अवघियांचें मन दुःखित तटस्थ । लहान थोर संत वोसंडती ।।

तारियेले जड या माड्या कीर्तनी । आठवती मनीं गुण तुझे ।।

नामा म्हणे येथें बोलवेना मज । जातसें निजगुज आवडीचें ।।

आणि मग नामदेवांनीं ज्ञानदेवाचें विठ्ठलाजवळ वर्णन केलें; त्यांतील एक.
अभंग या भागाच्या सुरवातीस दिलेला आहे. मोठमोठे चमत्कार करून
दाखविले आणि पतितांना तारून ज्ञानदेवाने आपली भक्ति रज्यात केली असें
सांगून नामदेव वर्णन करतात:-

अहंकार पोटीचे उतरीलें जहर । केला उपकार जगामाजीं ।।

काम क्रोध उतें उतरिले दंभ । करपले कोंभ संशयांचे ।।

विकल्पाचे पायीं घातियेली बेडी । केली ताडातोडी इंद्रियांची ।।

स्वर्गादिक सुखे कमाविली शेकडी । वैकुंठासी शिडी लावियेली ।।

नामा म्हणे धन्य उभारिल्या ध्वजा । घातियेल्या शेजा सुखधामीं १.
आणि अशी ही थोर विभूति चालली म्हणून सर्वत्र तळमळ सुरू झाली.

कासावीस प्राण मन तळमळी । जैसी कां मासोळी जीवनावीण ।।.

दाही दिशा ओस वाटती उदास । करिताती सोस मनामाजीं ।।

घातियेली घोण प्राण आला कंठी । ज्ञानदेवासाठी तळमळी ।।

नामा म्हणे देवा वाटतसे खंती । चालली विभूति योगियाची ।।

नामदेवांचे हे अभंग करुण रसाने तुडूंब भरलेलें आहेत. पुढचा अभंग:-
नानापरी मन आवरीत भारी । कांहीं केल्या हरि विसर न पडे ।।
दृश्या अदृश्याच्या दूर केल्या गोष्टी । उघडिली दृष्टी ज्ञानदेवें ।।

गीतेवरी टीका ग्रंथ केला सार । केवळ ईश्वर ज्ञानाचा हा ।।

नामा म्हणे आतां देहासी विटला । स्वरूपी पालटला ज्ञानदेव ।।.
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दिवशीं बाहेर पडून एकादशीच्या दिवशीं हरिजागर करावा आणि द्वादशीला
पाटणे सोडून त्रयोदशीला समाधि घ्यावी असें ठरलें. आणि मग ज्ञानदेवाने
पांडुरंगाकडे आपली भावंडं निरविलीं. त्या प्रसंगाचे ढदयद्रावक वर्णन

नामदेवाने केलें आहे:-निवृत्ति सोपान मुक्ताई धाकुटी । धरियेली कंठी पाडरगें ।।
कळवळली मनीं करिती दीर्घ ध्वनि । आठविती मनीं ज्ञानदेव ।।

विकळ झालें चित्त संदेह दुश्चित । नामा विकळ तेथ होत असे ।।
आणि प्रत्यक्ष पांढरंगाने या तीन भावंडाचे समाधान करण्याचा प्रयत्न

केला ज्ञानदेवानें '' पापी उद्धरीले । पतित तारिलें । जड पाठविलें । मोक्षपथी।।''
इतकेंच नव्हे तर याहून विशेष गोष्टी केल्या.

निसंगासी संग नलगे आणिकांचा । परमार्थ हा साचा गहन केला ।।

जड या जीवाचे हरविले अज्ञान । नेले उतरून भवसिंधु ।।

ज्ञानियासी केली सिंधुसंजीवनी । झाले जनींवनीं एक तारू ।।

नामा म्हणे सत्य बा माझ्याचे बोलणे । करी लिंबलोण पदी त्याचें ।।

परंतु तीं सर्व माणसे होतीं, ज्ञानी होतीं तरी माणसेच होतीं. ज्ञानदेवाच्या।

वियोगाची कल्पना त्यांना असहग् झाली. ज्ञानदेवाचे गुण, त्यानें केलेले चमत्कार
या सर्वाची आठवण त्यांना झाली आणि तीं भावंडे ७६ लागली. विडलाने
त्यांचे परोपरी समाधान केले. खुद्द ज्ञानदेवानें काय ज्ञान प्रकट केले, '' स्वये
नंदादीप उजळिला '' त्याची आठवण त्यानें करून दिली आणि समाधीच्या
आड येऊ नका असें त्यांना विनविलें; आणि पुढच्या कार्यक्रमाला सुरवात झाली

आणिक वाद्ये तेथें वाजताती अपार । उठावले भार वैष्णवांचे ।।

चिद्रत्न मंडप दिधला कल्लोळ । जैसे दीपमाळ दीप ठेले ।।

नक्षत्र गोंधळ उसळती मारी । चक्रे त्याजवरी उहाळती ।।

मोतिये तोरणें लाविलीं अपार । झळकती तारे विश्व ऐसे ।।

नामा म्हणे देवा नवल केलें गहन । पुंजाळिलें गगन ज्ञानदेवें ।। १ ।।

निवृत्तिबानदेव उभे दोहींकडे । सोपान ते पुढें मुक्तावाई ।।

देहुडे सुरगण थक्क पडिलें लोक । सुरु: केला डंका वैकुंठीचा ।।

चक्रतीर्थी उभे देव साधुजन । करविले खान ज्ञानदेवा ।।

९
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देवाचें हें तीर्थ घेतलें ज्ञानेश्वरें । केला नमस्कार पादपकी ।।

विठ्ठल रुक्मिणी ऋषि सुरवर । पूजा ज्ञानेश्वर करीतसे ।।

नामयाच्या हातीं गंध अक्षता । पूजा महंता मान्य झाली ।। २ ।।

टाळ विणे मृदंग वाजती अपार । नारद तुंवर गीत गाती ।।

शुक वामदव अवकाष सादर । मध्य ज्ञानधर वह्मरूप ।।

पिपीलिकेसी मार्ग जावया न मिळे । जाती भार मेळे वैष्णवांचे ।।

नामा म्हणे देवा दाविली नवाळी । पुरविली आळी ज्ञानोवाची ।। ३ ।।
- दशमीचे दिवशीं केली प्रदक्षिणा । आणिक कीर्तना संत उभे ।।

रात्रंदिवस त्याही केला हरिजागर । हरिदिनीं थोर कृष्णपक्षी ।।

मग केलें स्नान भागीरथीचें तीरी । संतमहंता भारी पूजियेलें ।।

अवलोकिले डोळा आंतर वाहेरी । मग सिद्धेश्वरीं येते झाले ।।

सिद्धेश्वरालागीं पूतनीले निवळ । मागीतले स्थळ समाधीसी ।।

गंगा आणि गिरिजा नीळकंठ ईश्वर । केला नमस्कार नामा म्हणे ।। ४ ।।

सिद्धेश्वराजवळ समाधि घेण्याचे निश्चित झालें होते तेथें मंडळी येऊन
थोहोंचली. समाधीची जागा झाडून साफसूफ करूनघेतली. द्वादशीला पारण्याचा
मोठा समारंभ झाला.

गंगा गिरजा राही रुक्मावाई भामा । उठिल्या रांधण्या पारण्याच्या ।।

सगळ्या पंक्ति पिंपळाच्या पानावर बसविल्या. '' पात्रे ते श्रीपति वाळू
लागे, '' नुसते बाई लागले नाहींत तर

सोंवळ्यानें हरि वाढितो सकळां । मनींचा कळवळा कोण जाणे ।।

रुक्माईचे कानी सांगितली गोष्ट । विस्तारावें ताट ज्ञानदेवा ।।

राई रुक्मावाई वाढिती आवडी । सोडितो पारणें ज्ञानदेव ।।

नामा म्हणे देवा परब्रह्म अन्न । जात बोलावणे ज्ञानदेवा ।। १ ।।

निवृत्ति मुक्तार्डचे करिती समाधान । घेतला सोपान मध्यभागी ।।

ऐक्य आहिक्याची वैसलीं एकवटें । विस्तारिलीं ताटे रुक्माईनें ।।

एक एकालागी देताती प्रसाद । आतां ज्ञानराज पाहू डोळा ।।

नामा म्हणे स्वस्थ जेवितां पंगती । रूरतपात्र हातीं विस्तारीतु ।। २ ।।

ऐक्याप्रत पावलेला ज्ञानदेव आणि आहिक्यांत-इहलोकांत असलेले इतर यांची
एक पंक्ति झाली. मग ज्ञानदेवाला चंदनाची उटी लावून अक्षता लावल्या व
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पुण्यमाला त्याच्या गळ्यांत घातल्या. दोन प्रहरी भोजन आटोपल्यावर तिसऱ्या
प्रहरी कीर्तनाला सुरवात झाली. आणि मग प्रत्येक जणसमाधीपूर्वी ज्ञानदेवाच्या
भेटीस निघाला. समाधीच्या जागेची ज्ञानदेवांनीं पूजा केली. ते त्या प्रसंगीं
चूर्ण आनंदांत निमग्न होते. देहभावाचा पूर्ण निरास होऊन समाधिसुखाची
वाट ते पहात होते. भावंडांचे हात ज्ञानदेवानें विडलाच्या हातीं दिले तेव्हां
सी ईश्वरमूर्ति गहिवरली, कासावीस झाली. मग ज्ञानदेवांनीं सर्वांना नमस्कार
केला. शेवटचा नमस्कार निवृत्तिनाथाला केला त्याचें वर्णन नामदेव करतात:-

पुढें ज्ञानेश्वर जोडोनिया कर । बोलतो उत्तर स्वामिसगे ।

पाळिले पोसिलें चालविला लळा । वा माड्या कृपाळा निबुरत्तिराजा ।।

स्वामीचीया योग झालो स्वरूपाकार । उतरलो पार मायानदी ।।

निवृत्तीनं हात उतरिला वदना । त्यागिलें निधाना आम्हांलागीं ।।

नामा म्हणे देवा देवेना मज । ब्रम्ही ज्ञानराज मिळविला ।।

आपल्या लाडक्या भावाचा, आपल्या दिगंतकीर्ति बंधुरत्माचा शेवटचा
निरोप घेतांना त्याचा गुणगौरव निवृत्तीनें फार मार्मिक शब्दांत करून
ज्ञानदेवाच्या पराक्रमाचे रहस्यच प्रकट केलें.

वोसंडोनी निव्रुत्ति आलिंगों लागला । आणिकांच्या डोळा अश्रू येती ।।

अमर्यादा कधीं केली नाहीं येणें । शिष्यगुरुपण सिद्धी नेले ।।

१गीताथाचा अवघा घेतला सोहळा । गुह्यगोंप्यमाळा लेवविल्या ।।

फेडिलीं डोळ्यांची अत्यंत पारणीं । आतां ऐसे कोणी सखे नाहीं ।।

काढोनीया गुह्य देव केले फोल । आठविती बोल मनामाजीं ।।

नामा म्हणे संत कासावीस सारे । लाविती पदर डोळयांसी ।।

तो प्रसंगच मोठा ढदयद्रावक होता. ज्ञानदेवानें सोपानाचे समाधान
करण्यास पुनः पांढरंगास सांगितलें. त्यानंतर तीन्ही भावंडांनी आपण आतां
फार दिवस जगणार नाहीं हें स्पष्टपणे सांगितलें. आपण चारी भावंडे एकरूप
आहोंत म्हणून निवृत्तीनें सांगितलें. आणि आतां आपली ताटातूट होणार या
क्यपनेर्ने तो कैवल्यदानी ज्ञानी पण कासाविस झाला. तो निवृत्तिनाथ होता
पण त्याचें मनुष्यपण त्या वेळीं त्याला आवरले नाहीं.

निबुरत्तिदेव म्हणे करितां समाधान । कांहीं केल्या मन रहात नाहीं ।।

बांधल्या तळ्याचा फुटलासे पाट । ओघ वारा वाट सुरडताती ।।
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हरिणीवीण खोपी पडियेली बोस । दशदिशा पाडस धमताती ।।

मायवापें आम्हां त्यागियेलें जेव्हां । ऐसें संकट तेव्हां झालें नाहीं ।।

नामा म्हणे देवा पेटला हुताशन । करा समाधान निवृत्तीचे ।।

निवृत्तीची ती स्थिति विस्मयजनक होती पण मानुषतासुलभ होती-
सर्वांनी त्याचें समाधान केलें.

ज्ञानीयांनीं ऐसी करावी जब खंती । अज्ञानाचा. किती पाड आला ।।

म्हणून त्याला सांगितलें. मग ज्ञानदेव समाधीला बसले. राईरुक्माबाईनईं
ज्ञानदेवांना ओंवाळिलें. त्या काळची मोठमोठी मंडळी तेथें आदरानें उभी
राहिली. ज्ञानदेवानें समाधिस्थानाला प्रदक्षिणा घातली. श्रांत जाण्याला पायऱ्या
केल्या होत्या; बाहेरच्या पहिल्या पायरीवर पांडुरंग उभा होता. पांडुरंग आणि
परात्पर गुरु निवृत्तिनाथ यांनी ज्ञानदेवाचे हात धरले.

देव निवृत्ति यांनीं धरिले दोन्ही कर । जातो ज्ञानेश्वर वैसावया ।।

नदीचिया माशा घातले माजवण । तैसें जनवन कालवले ।।

दाही दिशा धुंद उदयास्तावीण । तैसेची गगन कालवले ।।

जाउनी ज्ञानेश्वर वैसले आसनावरी । पुढें ज्ञानेश्वरी ठेविद्येली ।।

ज्ञानदेव म्हणे सुखी केलें देवा । पादपणी ठेवा निरंतर ।।

तीन वेळ तेव्हां जोडिलें करकमळ ।. झाकियेले डोळे ज्ञानदेवे ।।

भीममुद्रा डोळा निरंजन मैदान । झाले वह्मपूर्ण ज्ञानदेव ।।

नामा म्हणे आतां लोपला दिनकर । बाप ज्ञानेश्वर समाधिस्थ ।।

'' लोपला दिनकर '' या शव्दप्रयोगावरून ज्ञानदेवांनीं योगमार्गानें देहत्याग.
केला हाच अर्थ स्पष्ट सूचित होतो. नंतर निवृत्तिनाथ व गोपाळ-विडक बाहेर
आले व समाधीवर शिळा बसविली. बाहेर आल्यावर सर्वांचा शोक अनावर
झाला. ' सोपान मुक्ताई सांडिती शरीरा ।. म्हणती धरा धरा निवृत्तीली ''
असा प्रकार झाला. सगळ्यांनी टुरिवत अंतःकरणानें ज्ञानदेवांच्या समाधीला
फुलें वाहिली. सगळ्यांनीं मिळून ज्ञानदेवांच्या नांवानें जयजयकार केला;
आणि याप्रमाणे ज्ञानदेवांच्या ऐहिक यात्रेचा शेवट झाला. सर्व मंडळी पुढच्या
म्हणजे मार्गशीर्ष शुद्ध एकादशीपर्यंत समाधीजवळच राहिली आणि भजन
कीर्तन ही सारखी चालू होतीं. मग द्वादशीला पार होऊन सर्व मंडळी
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पांढरंगासहित त्रयोदशीला म्हणजे ज्ञानदेवानें समाधी घेतल्यानंतर पंधरवड्याने
.परत जावयास निघाली. ज्या प्रकारें नामदेवानें या प्रसगाचे साद्यंत वर्णन केलें
आहे त्यावरून ज्ञानदेवांनी समाधि लावून देहत्याग केला ही गोष्ट स्पष्ट होतें
आणि या प्रसंगीं शोककलोळ उडाला, निवृत्तिनाथासारख्या ज्ञानी पुरुषाचेही
देहभान नाहींसे झालें त्यावरून पुन: परत न येणार म्हणून ज्ञानदेवांनीं सर्वाचा
शेवटचा निरोप घेतला याबद्दल शंका रहात नाहीं. देहाला आल्याचे कार्य
काल्याबरोबर ज्ञानदेवांनीं देहत्याग केला. ज्या आश्चर्यकारक तत्त्वज्ञानाचा उपदेश
.त्यांनीं आपल्या ग्रंथांतून केला त्याला अगदीं अनुरूप अशा ''देहातीत 'पणें
त्यांनीं समाधि घेतली. अमृतानुभवाच्या नवव्या प्रकरणांतील '' जीवन्मुक्त ''
पुरुषाच्या स्थितीचा त्यांनीं सर्वास अनुभव आणून दिला.

३ ज्ञानदेवांच्या समाधोनंतर एक वर्षाच्या आत बाकीचीं तीन्हींही भाडे
निजधामाला गेलों. चौदाशे वर्षे योगबळानें जीवमान असलेल्या चांगेदवांनींही
.याच वर्षी आपल्या देहाचें विसर्जन केलें. नामदेवाच्या अभंगांत म्हटलें आहे:-

प्रथम ज्ञानेश्वरें काढियेली वाट । धरियेलें वैकुंठ अलंकापुरीं ।।

इंद्रनीळ पर्वत नेमिला सोपाना । निवृत्तीसी जाणा त्रिंचकेश्वर ।।

.चौथी मुक्तावाई नेमियेली तापी । नामा म्हणे ख्याती केली त्यांनीं ।।

श्रथम ज्ञानदेवानें वाट काढली आणि अलंकापुरांत म्हणजे आळंदीत
वैकुंठ गांठले. याही उल्लेखावरून ज्ञानदेवांनी योगसाधन करून देहत्याग केला
हेंच स्पष्ट होतें. सोपानदेवाच्या समाधीसाठी इंद्रनीळ पर्वत नेमिळा होता;
निवृचिनाथाचें निर्याण व्यंबकेश्वरीं व्हावयाचें होते आणि मुक्ताबाईची देहावसा-
.नाची जागा तापी नदीच्या कांठीं ठरली होती असा वरील ओळींचा अर्थ

आहे. पुण्याजवळ पुरंदर किला आहे तोच इंद्रनीळ पर्वत; त्याच्या शेजारी
.सासवड नांवाचा गांव आहे. गांवाजवळ कऱ्हा नांवाची लहानशी नदी आहे.
तेथें मार्गशीर्ष वद्य त्रयोदशीला म्हणजे ज्ञानदेवांच्या समाधीनंतर बरोबर एक
महिन्यानं आणि आळंदी सोडल्यावर बरोबर पंधरवड्यानें सोपानदेवांचा सखु
झाला. सासवडलाही पुष्कळ संतमंडळी जमली होती. याही प्रसंगावर
नामदेवाचे म्हणून अभंग आहेत व त्यांत सोपानदेवाने समाधि घेतली असें
म्हटले आहे.

सोपानदेवें ग्रंथ केला होता सार । ठेविला समोर निवृत्तीच्या ।।
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असा एका अभंगांत उल्लेख आहे. सोपानदेवाच्या खणूमुळे निवृत्तिनाथ आणि.
मुक्ताबाई हे अगदीं उदास होऊन गेले व चांगदेवालाही जगण्याचा कंटाळा
आला. ज्ञानदेव गेले, सोपानदेव गेले आतां मुक्ताबाई आणि निवृत्तिनाथ.
जाणार हा विचार चांगदेवाला असह्य झाला. मुक्ताबाई ही वयाने लहान
बालिका; पण वृद्ध चांगदेवाला तिच्यापासून ब्रह्मज्ञान मिळाले. तिच्यावर
त्याची भक्ति फार होती. चौदाझें वर्षे जग्खसुद्धां आपलें अज्ञान गेलें नव्हते?
आपण मोड्या अभिमानी वृत्तीने आळंदीला आलों; आणि तेथें '' अज्ञान केले
बुरी मुक्ताबाई '' असें चांगदेव सांगतो. मुक्ताबाई हीच खरोखर या वृद्ध

योग्याला गुरुस्थानी होती.
अवघ्या विद्येचा करूनी अभ्यास । पावलो मी क्लेश देवराया ।।

मुक्तावाईयोगे उतरलो भवसिधु । तैशी दीनबंधू कृपा करी ।।

तेव्हां मुक्ताबाईचे मरण डोळ्यांनीं पहाण्याचा प्रसंग चांगदेवाला नको होता.
विसोबा खेचरही या प्रसर्गी बरोबर होते. सर्वाच्या संमतीने चांगदेवानें माघ-
वद्य त्रयोदशीला म्हणजे ज्ञानदेवानंतर तीन महिन्यांनी पुणतांबे येथें गोदावरी-
तोरावर समाधि घेतली. पुणतांब्याहून ही सर्व मंडळी नेवाशाला गेली. याच
ठिकाणी ज्ञानेश्वरीचे लेखन पुरं झालें होतें. तें लेखन पुरे होऊन सहा वर्षे झाळीं
नाहीं तोच ज्ञानदेवानें समाधि घेतली. नेवाशाहून निवृत्तिनाथ, मुक्ताबार्ह
आणि नामदेव हें आपेगांवळा गेले. याच गांवांत आईबाप सोडून गेल्यावर:
निवृत्तिज्ञानदेवांनीं भिक्षा मागून कांहीं काळ आपल्या लहान भावंडांचा प्रतिपाळ
केला. सगळी पूर्वींची आठवण होऊन बिचारी मुक्ताबाई शोकविव्हल झाली.

मुक्ताई उदास झाली असे फार । आतां हें शरीर रडूं नये ।।

त्यागिले आहार अन्नपाणी सक्ती । निवृत्तिराज तळमळी मनामाजी ।।.

त्याचप्रमाणे
निवृत्तिराज म्हणे आतां पंढरीनाथा । मुक्ताईला जपा अवघे जण ।।।

चित्तवृत्ति तिची स्वरूपी निमग्न । नाहीं देहभान मुक्ताईला ।।

अवघे जण जपती जपे नारायण । चालती घेऊन मध्यभागी ।।

निवृत्तिराजें धरली मुक्ताबाई हातीं । सांभाळीत जाती निशीदिनीं ।।.

पदोपदी जपे निवृत्तिराज करें । आणिक ऋषीश्वर सांभाळिती ।।

नामा म्हणे देवा जातां तातडीने । पुढें स्थळ कोण नेमियेलें ।।



समाधि १३५
?????????????????????????????????????शके १२१८ संवत्सर संपून आतां १२१९ संवत्सर सुरू झालें होतें. वैशाख
महिन्यांत ही सर्व मंडळी फिरत फिरत तापीतीरावरील महत् नगर या गावी
आली. हें स्थळ फार सुंदर होतें असें पुढील अभंगावरून दिसून येईल

तापीचीये तीरी महदू ग्राम थोर । असे सोमेश्वर पुरातन ।।

वद्य वैशाख मास दशमी निर्मळ । उष्णकाळ फार तापतसे ।।

तेथें परशुरामें मारियेला वाण । पाहती पुरातन पश्चिमेस ।।

पाहिले माय आम्ही तापीतीर । उतरले भार वैष्णवांचे ।।

धन्य तापीतीर दिसे मनोहर । दोही थडी भार पताकांचे ।।
नामा म्हणे हरि आवडीचें स्थळ । कण्हेर कमळ उदय झाला ।।

या ठिकाणचे सूष्टिवर्णन पुढील अभंगांत फारच सुंदर. असें दिलेलें आहे.
फुलले अनेक तरुवर तेथें । दुर्वा दर्भ औत उगवले ।।

करंज जांभळी लागली एकथाटीं । वरी बहुदाटी तरुवरांची ।।

अमृतफळें अपार विस्तारिले फार । त्यामाजीं मयूर टाहो देती ।।.

कंठ कोकिळा त्या सुस्वर गायन । तरुवर सुमनें परिमळ ।।

पारिजातकांची दाटी झाली भारी । आत मैलागिरी डुलताती ।।

नामा म्हणे देवा भजा हा एकांत । मार्कंडेये येथें तप केलें ।। १ ।।

सोनियाची झाडे अनेक कर्दळी । त्यांत रानकेळी फोफावल्या ।।

सिताफळी भरीत अवघी तापीथडी । दाट दिसती गाढी रामफळें १
तापीतीरीं ऋषि आणि शारंगधर । पाठीमागें भार वैष्णवांचे ।।

धन्य महतूनगर सोमेश्वर । धन्य तापीतीर योगियांचें ।।

उष्णकाळीं छाया आवडती फार । म्हणती स्तूषीश्वर रम्य स्थळ ।।

नामा म्हणे देवा रंगले अंतःकरण । उतरती विमाने गंधर्वांची ।। २ ।।

अशा या सुंदर स्थळी वैशाख शुद्ध द्वादशीला मोठे वादळ झालें आणि
विजांचा कडकडाट होऊन अपघातानं मुक्ताबाईला मृत्यु आला. तिचा देह देखील
नंतर कोणाला दिसला नाहीं. या अपघाताचे वर्णन पुढील अभंगांत आहे.

टाळ विणे मृदंग मुखर गायन । कोंदलें गगन दाही दिशा ।।

प्रळयींच्या वीजा वर्षती अपार । झाला धुंधकार दाही दिशा ।।

करोनीया खान बैसले बाहेर । म्हणती अंधकार फार झाला ।।
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सुंजाट सुटला वारा कापूं लागे धरा । नभची अंतरा कालवलें ।।
नामा म्हणे देवा झाली कैसी गति । पडलीसे -प्राति अवघ्या जनां ।। १ ।

निवृत्तिराज म्हणे प्रळयींचा वारा । सुटला शारंगधरा ऐसें वाटे ।।

हालतें गगन डोलतीं विमाने । गेलें देहभान अवघियांचें ।।

अवघियाचे डोळे झाकले एकदा । माध्यान्ही अंबुदा वबुनि आले ।।

०. ' ई 'नद्याला पांडुरंग राई रुखमाए .। धरा म्हणती घाई मुक्ताइला ।।

नामा म्हणे केशवा जाहला उवाळा । कांहीं केल्या डोळा उघड नेदी।।२।।
ऋषि म्हणती हरि पातलेसें विन्न । आतां कैसें प्राण वाचतील ।।

कोणाचिया शुद्धी नाहींचिया कोणा । म्हणती नारायणा मृक्ष आला ।।

कडाडली वीज निरंजनी जेव्हां । मुक्ताबाई तेव्हां गुप्त झाली ।।

वैर्क्रुठी लक्ष घंटा वाजती एकघाई । झाली मुक्ताबाई स्वरूपाकार ।।

एक प्रहर झाला प्रकाश त्रिमुवनी । जेव्हां निरंजनी गुप्त झाली ।।

गेलें निवारुनी आकाश आमुट । नामा म्हणे कोठे मुक्ताबाई ।। ३ ।।

उघडिल्या दिशा उघडिलें गगन । पाहिलें बदन भास्कराचें ।।

निवुरत्तिराजाते कळवळा वाटे भारी । आतां आम्हां हरि आज्ञा द्यावी ।।

जयजयकारें टाळ्या पिटिती सकळ । नाचती गोपाळ तापीतीरीं ।।

सकळांचे चित्तीं येतो कळवळा । मुक्तावाई डोळा पाहिली नाहीं ।।

नानापरी खेद करिती योगेश्वर । लाविती पदर डोळियासी ।।

नामा म्हणे देवा कसें आतां कांहीं । आम्हां मुक्ताबाई बोली नाहीं ।।

अशा प्रकारें मुक्ताबाईचा अंत झाला. '' होती ऐसी नाहीं झाली मुक्ताबाई.,'
मग त्या ठिकाणी सर्व मंडळी एक महिनाभर राहिली. ते दिवस त्यांना युगा-
प्रमाणें वाटले. निवृत्तिनाथ तर अतिशय कष्टी झाले. तिन्ही धाकटीं भावंडे
.डोळ्यांसमोर गेली! आणि काय तीं गोड भावंडे!

आत्ममुख एक बोलती बोलणी । ज्ञानराज मनीं आठवती ।।

ज्ञानराजे आमुचे निवविले डोळे । आतां ऐसे खेळे नाहीं कोणी ।।

१ऐकावा हा अथ मुक्ताईच्या मुखी । आतां ऐसी सखी नाहीं कोणी
निवृत्तिनाथाला ज्ञानदेवाचे गुण सारखे आठवू लागले.

अविट बोलणे बोलावें अनादि । जें गुह्य वेदी सापडेना
कीर्ति वैराग्य केलें सामराज्य । गुरुत्वासी लाज नाहीं आली ।।
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तर, शरीर केलें आले ।' वका विलास अजानाना ।।

अविट बोलणी आठवतो मनीं । आतां त्रिमुवनीं दिसेनात ।।

तुझ्यामुळे हरि चालतो उगला । देहाआधी गेला प्राण माझा ।।

नामा म्हणे देवा करितां ऐसा घोर । सांडील शरीर निवृत्तिराज ।। १ ।।

जें जें सुख आम्ही अनुभविलें मना । त्याचा नारायणा आठव होतो ।।

ऐसें पदोपदी निबुरत्तिनाथ कष्टी । कोण कोणाच्या गोष्टी आठवाव्या ।।

ज्येष्ठाच्या आधीं कनिष्ठाचें जाणें । केलें नारायणे उफराटें ।।

उफराटे फार कळलें माझें मनीं । वळचणीचें पाणी आल्या गेलें ।।

अवघ्यापरिस कष्टी केलें मुक्ताईने । कांहींच बोल घडले नाहीं ।।

नामा म्हणे विठोबा ऐकशी बोलणे । अवघियांचीं मनें कळवळली ।। २ ।।

गहिनिनाथाने आपल्याला जें ज्ञान दिलें ते ज्ञानदेवानें व्याख्या करून
ग्रथांत समाविष्ट केले.

काढिला शोधून अनुभव मुक्ताईने । तें ज्ञान सोपानें संपादिलें ।।

अशा प्रकारच्या आठवणी काढीत काढीत मंडळी ससशृंगीच्या डोंगरावर
आली आणि तेथें देवीचे दर्शन घेऊन सर्वजण गोदातीरीं इयबकेश्वरात उतरले.
या ठिकाणीं ज्येष्ट वद्य द्वादशीला म्हणजे मुक्ताबाईच्या मृत्यूनंतर बरोबर एक
महिन्यानें निवृत्तिनाथांनी देह ठेविला. अशा प्रकारे आठ महिन्यात ही चार
भावंडे इहलोकांतून नाहींशीं झालीं. ज्ञानदेव प्रथम गेले व पुढें सात महिन्यांत
सोपान, मुक्ताबाई आणि निवृत्तिनाथ यांनीं त्यांच्या पावलांवर पाउल टाकून
हा लोक सोडला. '' चारी देव जैसे परब्रह्मीचे ठसे '' ते गेले तेव्हां महाराष्ट्रांत
सर्वत्र दुःख झाले यांत नवल नाहीं.

४ ज्ञानदेवाच्या समाधीपासून ही निवृत्तिनाथांच्या समाधीपर्यंत जो वृत्तीत
उपलब्धच आहे तो नामदेवाच्या अभंगांत आहे. ज्ञानदेवानें समाधि घेतल्या-
नंतर नामदेवाने शोकविव्हल होऊन ज्ञानदेवाचे दर्शन व्हावें म्हणून पांडुरंगा-
जवळ हट्ट धरला व तो पांढरंगानें पुरविला अशीही हकीकत नामदेवाच्या या
विषयांवरील शेवटच्या भागांत आहे. नामदेव पांडुरंगाला म्हणतो:-.

नामदेव म्हणे देवा ज्ञानदेव सष्टि । पडेल कां दृष्टि पुनः आतां ।।

ज्ञानाचा वियोग जडला हद्रोग । भेटीचा प्रयोग करा देवा ।।

ज्ञानदेव माझा दाखवा या वेळीं । जीव तळमळी त्याच्यावीण ।।
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संत अंतरला सखा झाला दूर । आतां पंढरपूर कसें न्संउं ।।

तुमचे दर्शन ज्ञान कृपादान । पंढरीस येणे याचसाठी ।। १ ।।

तरीच येईन पंढरीस । दृष्टी देखेन ज्ञानेश ।।

ज्ञानदेवा भेटी व्हावी । ऐशी सोय देवा लावी ।।

ऐशियाच्या कृपादानें । तुम्हा संगती नाचणे ।।

पंढरीचे जें का सुख । जाणें तो एक भाविक ।। २ ।।

पांडुरंगा नामदेवाचे समाधान करण्याचा प्रयत्न केला:-
देव म्हणे नाम्या पाहे । ज्ञानदेव मीच आहें ।।

तो आणि मी नाहीं दुजा । ज्ञानदेव आत्मा माझा ।।

माझ्या ठायीं ठेवी हेत । सोड खत खंडी हेत ।।

नाम्या उमज मानसी । ऐसें म्हणे हृषीकेशी ।।

पण नाम्या उमजला नाहीं; त्यानें खंती सोडली नाहीं; त्यानें द्वैत खडके
नाहीं. उलट तो म्हणतो:-

नामदेव म्हणे देवा । ब्रह्मज्ञान पोटीं ठेवा ।।

तुम्ही मायेसगें गूढ । ज्ञान जाणिवेचे आड ।।

आम्हां नाहीं याची चाड । वाटे संतभेटी गोड ।।

संतभेटी प्रेम फावे । येथें देवाशी भेटावे ।।

प्रेम आहे पोटभरी । त्यासी देव पोटीं धरी ।।

नामदेवाठायीं प्रेम । मार्गी आडविलें ब्रह्मा । ।

शेवटी देवाने नामदेवाचा लळा पुरविला व गरुडाला पाठवून ( वैकुंठाहून)
पुष्पक विमानांतून ज्ञानदेवास आणविलें. '' ज्ञानदेवा पहातां डोळा । नामदेवा
हर्ष झाला ।। '' त्यानें त्याचे पीय धरले व वियोगदुःख सहन होत नाहीं म्हणून
ज्यास सांगितलें. पुढे काय झालें हे अभंगावरून स्पष्ट होत नाहीं. पण ज्ञानदेव
जर विमानांतून आले तर ते समाधीच्या जागीं नव्हते, वैकुंठांत होते, म्हणजे
वैकुंठवासी झाले होते, म्हणजे मृत्यु पावले होते ही गोष्ट स्पष्ट आहे.
- हे सर्व अभंग लक्षपूर्वक वाचले म्हणजे ते नामदेवानं लिहिले आहेत बकाय याबद्दल शंका येतें. त्यांतील कित्येकांत नामदेवाचा रसाळपणा ओतप्रोल
भरलेला आहे यांत शंका नाहीं; पण एकंदर ते कोणातरी नामदेवभक्तानें
ज्ञानदेव-नामदेव चरित्रावर लिहिलें असावेत असे वाटतें. या अभंगांतून
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अतिशयोक्ति आणि काल्पनिक वर्णन ही बऱ्याच ठिकाणीं आहेत याबद्दलही-
वाद होण्याचे कारण नाहीं. देवांची विमानें आलीं, नारद तुंबर गावयास
लागले, राईरुक्माबाई यांच्याबरोबर सत्यभामाही वाढावयास आली या.
गोष्टींवरून देवतांचें आगमन हा काल्पनिक भाग आहे याबद्दल शंका रहात नाहीं.
पांडरंगानें केवळ ज्ञानदेवाच्या समाधीलाच नव्हे तर सर्वांच्या समाधिसमारंभा-.
साठी प्रत्यक्ष सहकुटुंब हजर रहावे असें वाटणे ही गोष्ट भक्तिपंथांत एक विशिष्ट
भावनापूर्ण मनोवृत्ति होते तिचा परिणाम आहे; तो परिणाम झाला म्हणजे
काल्पनिक गोष्टी सत्य आहेत असें वाटतें; आणि तीच गोष्ट येथें झालेली आहे.
चमत्कारांचा चमत्कार असा आहे कीं ' त्यांचा कडेपर्यंत तपास लावला कीं ते
पुष्कळांनी ऐकलेले आहेत पण पाहिलेले कोणीही नाहींत असें निश्चित होतें.
ज्ञानदेवापासून तो निवृत्तिनाथाच्या समाधीपर्यंत जे जे चमत्कार म्हणून '

वाटतात ते झालेच नव्हते असें या नामदेवाच्या अभंगांचे सूक्ष्म परीक्षण केलें
म्हणजे आपणांस आढळून येते. नामदेवानें ज्ञानोबाची गांठ पडावी म्हणून
पांडुरंगाजवळ आळ घेणे व पांढरंगाने ती पुरविण्यासाठी गरुडाला वैकुंठास
पाठविणे व ज्ञानदेवानें तेधून पुष्पक विमानांतून येणें ( आणि आपण आळंदीच्या
समाधिस्थानांत नाहीं असें सिद्ध करणें) या सर्व गोष्टीवरून तर चमत्कारांचा
काल्पनिकपणा अधिकच सिद्ध होतो. श्रद्धेच्या पायीं माणसांनी येई बनण्याचे
कारण नाहीं ही गोष्ट श्रद्धेचे वकीलही मान्य करतील. ज्ञानदेवांनीं समाधि
लावून योग्याप्रमाणें देहत्याग केला एवढी गोष्ट या सर्व वर्णनावरून मान्य.
करण्यास हरकत नाहीं.

सोपानदेवाच्या व निवृत्तीच्या समाधीच्या वेळीं ज्ञानदेवसमाधीच्याच सर्व
गोष्टींची वर्णनकारानें पुनरावृत्ति करावी याचा अर्थ एका विशिष्ट ठशाचें वर्णन'.
करणें त्यावेळीं ग्राह्य समजले जात होतें व' कवीने तें त्याप्रमाणें केलेले आहे
असाच होतो. ही तीन्ही भावंडे व चांगदेव ज्ञानदेवाच्या वियोगामुळे दुःखाने
मरण पावली हो गोष्ट उघड आहे. मुक्ताबाईला महत् नगरांत ( तापविश्?
माणगांव म्हणून एदलाबादेपासून कांहीं अंतरावर आहे तेंच हें महत् नगर असें
रा. पांगारकर म्हणतात) वैशाख महिन्यांत वादळांत ल आला. बहुधा.
तिच्या अंगावर वीज पडून ती खूष पावली. पावसाळा सुरू होण्यापूर्वी अशी.
वाढ आपल्याकडे सर्वत्र होतात व त्यावेळीं वीज पडून पुष्कळ वेळां प्राण..
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???????????????????????????? ?????????????????शनि होते हें प्रसिद्धच आहे. ज्ञानदेवांच्या मृत्यूनंतर उदास होऊन निवृत्ति-
सोपानमुक्ताबाई आणि त्यांचे कित्येक मित्र हे महाराष्ट्रांत भटकत होते व या
प्रवासांतच ही भावडें क्रमाक्रमानें मृष पावलीं. चमत्कार घडले कीं नाहींत
याबद्दल विवाद करण्यांत फारसा अर्थ नाहीं. जे अंधश्रद्ध आहेत त्यांची या
बाबतींत खात्री पटीवणे शक्य नाहीं व जे विवेचक आहेत ते अशक्य गोष्टीवर

'' चशुवैखल्यन '' बाज्याशिवाय केव्हांही विश्वास ठेवणार नाहींत. दुसऱ्यानें
पाहिले म्हणून सांग हे '' चशुवैसत्यम '' नव्हे. पण अनैसर्गिक चमत्कार
.सोडून दिले तरी एकविशी पुरी होण्याच्या पूर्वी ज्ञानदेवाने किंवा सतरा वर्षे

पुरीं होण्यापूर्वी मुक्ताबाईनें जे बुद्धीचे आणि सोशिकपणाचे चमत्कार करून
.दाखविले त्यांना सामान्यपणे अलौकिक हे नांव देण्यांस हरकत नाहीं.
''ज्ञानेश्वरी'' ची रचना पंधराव्या बघी आणि ''अमृतानुभवाची'' रचना अठराव्या
वर्षी हे वाङ्मय सष्टींतले चमत्कार खरोखर मनुष्याच्या कल्पनेला थक्क करतात.
याच्यापुढे रेडा बोळविणें आणि भिंत चालविणे हे चमत्कार कांहींच नव्हत. पण
.सामान्य जनांना ज्ञानेश्वरीचा चमत्कार कळण्यास ती यथासांग समजली पाहिजे.
रेडा वेद बोलला किंवा भिंत चाललो या गोष्टींचा चमत्कार समजण्यास फारसे
परिश्रम लागत नाहींत. शिवाय ज्ञानदेवांच्या ग्रंथांचा अभ्यास करणाऱ्यांना ते
चमत्कार-वादी नव्हते हें माहीत आहे. योगबलानें प्रास झालेल्या कद्धि आणि
सिद्धि या मोक्षमार्गात अडचणी आहेत असें त्यांचें स्पष्ट मत होतें. तेव्हां
कोणत्याही कारणासाठी ते योगबळाचे चमत्कार करूनदाखवितीलही गोष्ट खरी
मानता येत नाहीं. पण सामान्य जनांत ''चमत्कारांशिवाय नमस्कार नाही'' आणि
म्हणून प्रत्येक मोठ्या माणसाच्या नांवावर चमत्कार चढविण्याचा प्रकार चालतो.

पण या चमत्कारांखेरीज आणखीही विवादात्मक गोष्टी ज्ञानदेवाच्या
चरित्राबाबतींत लोकांपुढे उम्या राहिल्या आहेत. त्यामुळें कोणीही आपलें
डोके गरम करून घेण्याचें कारण नाहीं. ज्ञानदेवांचे ग्रंथ हे त्यांनीं कायमचे
वैभव महाराष्ट्राला दिलेलें आहे. त्यांच्यापुढे हे वादविवादाचे प्रश्न सगळे कमी
महत्वाचे वाटतात. अर्थात प्रश्न उपस्थित झाले कीं त्यांचा विचार केला पाहिजे;
निर्णय लावण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे; आणखी इतका प्रयत्न करून निर्णय

लागेलच असेही नाहीं. अशा कित्येक प्रश्नांचा थोडाबहुत परामर्श पुढील भागांत
घेऊन आपणांस ज्ञानदेवांच्या लौकिक चरित्राचा निरोप घ्यावयाचा आहे.
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झडकरी अनुमानाचेनि करतळें ।

धेऊनि तिये वाक्यफळें ।

प्रतीतिमुखीं एके वेळे । घालक पाहे ।। १९२.
तंव विचाराचिया रसना न दाटती ।

वरी हेतूच्या दशनीं न फुटती ।

ऐसें जाणोनि सुभद्रापति । चुंबीचिना ।। १९३
ज्ञानेश्वरी, ७.

ज्ञानदेवांच्या चरित्रांतील प्रसिद्ध असलेले चमत्कार आधुनिक विचारसरणीच्या
माणसाला चमत्कारिक वाटतात यांत कांहीं नवल नाहीं. चमत्कारांवरची श्रद्धा

आतां धार्मिक म्हणविणाऱ्या माणसातही फारशी उरलेली नाहीं व धर्मरक्षण
करण्याच्या हेतूनें धर्मातील चमत्काराना स्थानबद्ध करण्याचें किंवा निदान त्या
चमत्कारांचा विवेकाला पटेल असा अर्थ लावण्याचें धोरण बहुतेक शहाण्या
धार्मिकांनीं पतकरलेलें आहे. अशा अलौकिक चमत्कारासंबंधीं आम्हांस जें काय
म्हणावयाचे होतें तें त्या त्या ठिकाणीं या ग्रंथांत आम्ही स्पष्टपणे म्हटलेळें आहे
सश्रद्ध माणसांची ज्या गोष्टीवर श्रद्धा बसलेली आहे तिचा विचार होतां होईतों '
हडवारपणाने करावा हा सिद्धांत सामान्यपणे मान्य करूनचआम्ही या बाबतींत
लिहिले आहे हें सुज्ञ वाचकांच्या लक्षांत येईल. केव्हा केव्हा श्रद्धा ही
अत्यंत अज्ञानमय असतें व प्रसंगविशेयीं ती स्वार्थमय असतें व हतुवारपणाने
तिचे अंतस्थ स्वरूप लक्यांत येत नाहीं; त्यावेळीं तिच्या स्वरूपावर
कड प्रहार करणें हाच एक उपाय ठरतो व त्याचा अवलंब सत्यप्रिय

माणसांना करावा लागतो. ज्ञानदेवचरित्रांत त्यांनीं केलेले चमत्कार
हाच एक विवाद्य प्रश्न नाहीं; अथवा चमत्कारांचा प्रश्न फारसा विवाद्य
नाहीं असेही म्हणण्यास हरकत नाहीं. पण दुसरे कित्येक प्रश्न असे
असतात कीं तें श्रद्धेच्या प्रांतांतच येऊ शकत नाहींत. त्यांचा निर्णय परंपरेच्या



१४२ श्री ज्ञानदेव

५- -६५ -४चे -.४च्छ. ०.??????????५--समजुतीवरून न लावतां जीं निरनिराळी प्रमाणें उपलव्य असतील त्यांवरून
लावावा लागतो. कालनिर्णय वगैरे गोष्टी अशा प्रकारच्या आहेत व या
बाबतींत आपल्याकडे निश्चितपणे लिहिण्याचा प्रघात नसल्यामुळे व जें
लिहावयाचे तेही पुष्कळवेळा चमत्कारयुक्त म्हणजे चमत्कारिक असल्यानें अशा
गोष्टींचा निर्णय करणें हें पुष्कळसें अवघड होऊन वसते. ज्ञानदेवचरित्रात

'' सके बाराशे बारोत्तरें '' हें ज्ञानेश्वरींतील शेवटच्या वाक्यांपैकीं एक वाक्य
तिथि वार कांहीं न देतां कां होईना पण प्रत्यक्ष कालदर्शक असें एक प्रमाण
आहे व त्यानंतर त्यांची समाधितिथि कार्तिक वद्य त्रयोदशी शेकडो वर्षें

चालत आली आहे म्हणून ती ग्राह्य मानण्यास हरकत नसावी. पण असे
एक दोन प्रसंग सोडून या चरित्रांत कालनिर्णयाला साहाय्यक असा पुरावा
मिळत नाहीं. आणि या बाबतींत ज्यांनीं शंका काढल्या त्यांना उत्तर प्रत्युत्तर

करतांना शास्त्रीय दृष्टीपेक्षां गालिप्रदानाचा अधिक उपयोग झाला हो कष्टतर
गोष्ट येथें नमूद केल्याशिवाय गत्यंतर नाहीं. चांगदेव चौदाशे वर्षें जिवंत होते
ही गोष्ट चौदाशे वर्षाच्या योग्वाला पंधरा वर्षाच्या मुळानें किंवा बारा वर्षाच्या
मुकींने शहाणपण शिकविले या दृष्टीनें मोठी आकर्षक आहे. त्यानें ज्ञानदेव
व मुक्ताबाई यांच्या चरित्राला रंग चढतो; पण चांगदेवाच्या चौदाशे वर्षांच्या
चरित्राची कोणती माहिती उपलब्ध आहे? जी माहिती उपलव्ध आहे ती
ज्ञानदवेचरित्रापुरतीच आहे ही गोष्ट थोडीशी चमत्कारिक नाहीं काय? तेव्हां
या बाबतींत शंका निघणे अनिवार्य आहे व त्या निघाल्यावर त्यांचा शांतपणाने
विचार करणें, निर्णय लागल्यास तो लाव, लागत नसल्यास तसें स्पष्ट

सांगून टाक, हाच मार्ग सरळ व शहाणपणाचा आहे; व त्याचाच अवलंब
विचारी माणसांनी केळा पाहिजे.

ज्ञानदेवचरित्रासबंधीं परंपरेचा दुरभिमान बाळगणाऱ्या लोकांना अस्वस्थता
वाटेल अशा प्रकारच्या शंका साधार प्रकट करण्याचा मान रा. रा. शिवराम
एकनाथ भारदे या गृहस्थाकडे जातो. हे भारद्वाज या टोपण नांवानें लिहीत.
यांचा जन्म सन १८६२ सालीं झाला व मृत्यु १९१९ सालीं झाला. हे
अहमदनगरच्या मिशन हायस्कूलमध्ये शिक्षक होते. स्वदेशाभिमानी वृत्तीबद्दल

यांची प्रसिद्धी होती व त्यापार्थी ज्यांना सरकारचा रोप सहन करून आपत्तीही
सोसाव्या लागल्या. हे जुन्या तऱ्हेचे, जुन्या वळणाचे खानसंध्याशील ब्राह्मण
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ध------''''' ??'??????'''बोते. कोणत्याही प्रकारे '' सुधारक '' म्हणून त्यांचे वर्णन लौकिक द्रष्ट्या करतां
आलें नसतें. पुण्याच्या सुधारक पत्रांत १८९८-९९ सालीं त्यांनीं
जानदेवाबाबद आपली लेखमाला लिहिली व तीमुळें भाविक मंडळींत
.साहजिकच मोठी धांदल उडाली. त्यांचा मुख्य सिद्धांत '' ज्ञानेश्वरीकर्ता

जानदेव व अभंगकर्ता ज्ञानेश्वर हे दोन निरनिराळे संत होऊन गेले '' हा आहे.
या मुख्य सिद्धांताच्या अनुघंगानें त्यांनीं दुसरे कांहीं सिद्धांत काढले.
१ १) नामदेवाचा समकालीन अभंगकर्ता ज्ञानेश्वर होता, ज्ञानेश्वरीला
ज्ञानदेव नव्हता. ( २) नामदेवाचा काल शके तेरानंतर म्हणजे ज्ञानेश्वरीनंतर
कमीत कमी शंभर वर्षांनीं होता व अशा प्रकारे ज्ञानेश्वरीकर्ता ज्ञानदेव
झाल्यानंतर शेसवाशे वर्षांनीं अभंगकर्ता ज्ञानेश्वर झाला. ( ३) ज्ञानेश्वरीकर्ता
ज्ञानदेव हा आपेगांवचा व निवृत्तिनाथाचा मुलगा; अभंगकर्ता ज्ञानेश्वर हा
आळंदीचा ज्ञानदेव; हा शिवोपासक आणि नाथपंथी; ज्ञानेश्वर हा रामानुजपंथी
व सगुणोपासक (विष्णूचा उपासक). मूळ सिद्धांत व त्यावरून काढलेले पुढील
सोन सिद्धांत हे क्रांतिकारक स्वरूपाचे होते व त्यांनीं मोठे वादळ उत्पन्न करावे
यांत कांहींच आश्चर्य नव्हतें. या शंकांना उत्तर त्या वेळीं वे. शा. सं. श्रीपतिबुवा
भिंगारकर, श्री. बापूसाहेब कुरुंदवाडकर, केरळकोकिळकर्ते आठल्ये इत्यादिकांनीं
देण्याचा प्रयत्न केला व वादविवादांत भारद्वाजांच्या प्रतिपक्ष्यांनीं ज्यांच्यावर
यथाशक्ति गालिप्रदानाचाही उपयोग केला. पण असे वाद गालिप्रदानानें संपत
नाहींत हा वाद तेव्हां मिटला नाहीं व अद्यापिही त्याचा निश्चित निर्णय

.लागला आहे असें म्हणवत नाहीं.
भिगारकरबोवानीं भारद्वाजांना दिले प्रत्युत्तर म्हणजे या वादातील उत्तर

पक्षाची उत्तम कैफीयत आहे. त्यांनीं जे मुद्दे भारद्वाजांच्या शंकाखंडनार्थ दिले
आहेत ते थोडक्यांत असे-! १) ज्ञानेश्वरीचा कर्ता व अभंगकर्ता ज्ञानदेव
निराळे नाहींत, एकच आहेत; आणि पंढरपूरास जाणारा संत ज्ञानेश्वर हाच
ज्ञानेश्वरीकर्ता असून तो आळंदीस होता, वगैरे. ( २) नामदेव हा ज्ञानदेवांचा
समकात्ठीन होता; म्हणजे तो ज्ञानेश्वरीच्या काळीं होता, त्यानंतर शंभर वर्षांनीं
झालेला नाहीं. ( ३) ज्ञानदेव एकच असल्यामुळें दोघांची कुळे व मातापिता
निराळी ही गोष्ट शिलकच रहात नाहीं. ( ४) या ज्ञानेश्वरीकर्त्या व संत
ज्ञानदेवाची समाधि आळंदीस आहे. याशिवाय भारद्वाजांनीं आपल्या मुख्य



श्री २'?? ?????????????????????????
सिद्धांताच्या समर्थनार्थ आणलेला महत्वाचा मुद्दा हा कीं ज्ञानेश्वरी व अभंग
यांतील भाषा ठळकपणे भिन्न आहे हो गोष्ट भिंगारकर मुळींच मान्य करीत'
नाहीत. त्यांच्या मतें ( ५) भाषापद्धति दोन नाहींत. असे हे या वादातील.
पूर्व पक्ष व उत्तर पक्ष आहेत. यांत अनुधंगानें सांगावयाची गोष्ट म्हणजे मराठी
वाड्ययाच्या इतिहासांत नामदेव नांवाचे ग्रंथकार एकाहून अधिक झाले
आहेत. महानुभावांत एक नामदेव होऊन गेला व त्यानेंच महाभारत प्रथम,

मराठीत आणण्याचा प्रयत्न केला असें दिसतें. हा नामदेव व शतकोटी अभंग
करण्याची प्रतिज्ञा करून बसलेल्या पंढरीच्या पांडुरंगाचा लाडका नामदेव एक
नव्हत याबद्दल विद्वानांत एकमत आहे. तसेंच पंजाब प्रांतांत ज्याची स्थाति
आहे तो नामदेव कोण, संत नामदेव कां महानुभावी नामदेव कां तिसराच
कोणी, याही प्रश्नाचा समाधानकारक निर्णय लागलेला नाहीं. पंजाबांत गेलेला
नामदेव व संत नामदेव हे एकच असें कित्येक सशोधकाचें म्हणणे आहे; पण
स्यासबंधीं असावा तितका बळकट पुरावा अद्यापि उपलव्य झालेला आहे असें
म्हणवत नाहीं. भारद्वाजांच्या म्हणण्याचा आपण थोडक्यांत विचार करूं
त्यांचें नांवसुद्धां घ्यावयाचे नाहीं व त्यांना अनुल्लेखाने पराजित करावयाचें
ही कित्येक लेखकांची वृत्ति आम्हांस योग्य वाटत नाहीं व कोणाही विचारी
माणसास योग्य वाटणार नाहीं.

२ भारद्वाजांच्या म्हणण्याप्रमाणें ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभव लिहिणारा.
ज्ञानदेव आणि अभंग लिहिणारा ज्ञानदेव हे एक नव्हत. कारण या दोन
ग्रंथांत प्रकट झालेली विचारसरणी' आणि मनोवृत्ति व ज्ञानदेवांच्या नांवावर
खपणाऱ्या बहुतेक अभंगातील. विचारसरणी व मनोवृत्ति यांत फारच फरक
आहे; शिवाय दोहोंच्या भाषासरणींतही अतिशय भेद आहे. तसचे नामदेव
हा ग्रंथकार तेराव्या ( शके) शतकातला नसून चांदाच्या शतकातील आहे
तेव्हां त्याच्याबरोबर तीर्थयात्रेला गेलेला व पंढरपुराख ( वरचेवर) जाणारा
ज्ञानदेव हा ज्ञानेश्वरीचा कर्ता नव्हे. ही विधाने करून मग भारद्वाजानीं असे
अनुमान बसविळें आहे कीं ज्ञानेश्वरी आणि अमृतानुभव लिहिणारा 'ग्रंथकार
हा आपेगांवास होऊन गेला; त्याचा व पंढरपूरचा कांहीं म्हणण्यासारखा संबंध
नाहीं; त्याची व नामदेवाची गांठ पडणें शक्य नव्हतें. तेव्हां नामदेवाचा मित्र
अभंगाचा कर्ता, आणि पंढरपुरचा वारकरी हा ज्ञानदेव निराळा असला पाहिजे.
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तो ज्ञानदेव आळंदीला होऊन गेला; चमत्कार वर्णन केलेले आहेत ते त्याच्या
संबंधी. ग्रंथकार ज्ञानदेव हा योगी होता, शिवोपासक होता, नाथपंथी होता,
आणि पूर्ण अद्वैतवादी होता. संत ज्ञानदेव हा भक्तिमार्गी, विडलोपासक
म्हणजे विष्णूची उपासना करणारा, म्हणजे वैष्णव, तेव्हां सगुणोपासक, म्हणून
कोणत्या तरी प्रकारचा हैत. ज्ञानदेव दोन धरले म्हणजे अभंग, त्यांपैकीं जो
संत होता त्यानें लिहिलें, हें उघड होते. अर्थात् या अनुमानाप्रमाणे ज्ञानेश्वरी

नेवाशास लिहिली असें समजण्याचे कारण नाहीं. तो आपेगाव किंवा पैठण
किंवा आणिक कोठे तरी लिहिली असें म्हणतां येईल. अशा प्रकारें भारद्वाजांनी
मुख्यत; ज्ञानेश्वरी, अमृतानुभव आणि ज्ञानदेवी अभंग यांतील फरक लक्षांत.

घेऊन हाइं अनुमानें काढलेली आहेत.
आपल्या अनुमानाच्या पुष्टीकरणार्थ ज्ञानेश्वरींतील कित्येक ओव्या घेऊन

अंतर्गत पुरावा देण्याचा प्रयत्न भारद्वाज .यानीं केलेला आहे. भारद्वाजांच्या
आक्षेपांना किंवा अनुमानांना एकंदरींत जीं उत्तरे आलीं त्यांत हरिभक्तिपरायण.
भिंगारकरबुवा यांचें '' श्रीज्ञानेश्वरमहाराज यांचा कालनिर्णय व संक्षिप्त चरित्र ''
हे लहानसे पुस्तक विशेष महत्वाचें समजले पाहिजे. त्यांच्या पुस्तकांतील पांच
प्रकरणांचे मथळेच त्यांचें म्हणणें काय आहे तें दर्शवितात.

( १) नामदेव व ज्ञानदेव हे समकालोनच होते.
( २) ज्ञानेश्वरीचा कर्ता आळंदीचाच ज्ञानदेव होय.
( ३) कुलवृत्त व गुरुशिष्यपरंपरा दोन नाहींत.
( ४) भाषापद्धतीही दोन नाहींत.
( ५) ज्ञानेश्वरीकारांची समाधि आळंदीसच आहे.
यांपैकीं चौथ्या मुद्याचा विचार कोणाही ज्ञानेश्वरीच्या सुजाण वाचकास

स्वतंत्रपणे करतां येईल; पण बाकी चार सुद्दे प्रत्यक्ष पुराव्यावर अवलंबून राहणार
हें उघड आहे. या चार मुद्याबाबद भारद्वाज व भिंगारकरबोवा यांच्यांत स्पष्ट

मतभेद आहे व दोघांनीही आपापली विधानें पुराव्यावरून सिद्ध करण्याचा प्रयत्न

केला आहे. '' निवृत्तिनाथसुतें '' या ज्ञानेश्वरीतील शेवटच्यापैकी एका ओवीतील
शब्दाच्या आधाराने ज्ञानेश्वरीकर्ता ज्ञानदेव हा निवृत्तिनाथाचा मुलगा होता
असें भारद्वाजांनीं म्हटले आहे व त्यावरूनच या ज्ञानदेवाची कुळपरंपरा निराळी

१०
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???.----.---.----. -५५-- - अ -.'--च-----------------होती असें अनुमान काढलें आहे. हा अर्थ काढतांना दूरान्वय फार जाहला आहे.
शिष्य या अर्थी सुत वापरत नाहींत असे नाहीं व तशाच अर्थाने हा शब्द येथें
आहे '' महेशान्ययसंभूत '' याचाही अर्थ शंकराच्या शिप्यपरंपरेंतील म्हणजे
नाथपंथांतील असा होतो. तथापि असा शब्दच्छल सोडून दिल्यावर काळ-
निर्णयाच्या बाबतींत भारद्वाज व भिंगारकर दोघांनींही प्रत्यक्ष निर्णयात्मक असें
कांहीं सिद्ध केले आहे असे म्हणवत नाहीं.

ज्ञानदेव हे दोन होते कां एक होते या बाबतींत प्रत्यक्ष असा पुरावा भाषा-
पद्धतीचा म्हणतां येईल. ज्ञानेश्वरीची भाषा आणि ज्ञानदेवी अभंगांची भाषा
आणि विशेषेंकरून दोन्हींतील विचारसरणी यांत कित्येक ठिकाणी पुष्कळ फरक
आहे यांत शंका नाहीं. हा फरक नाहींच असे भिंगारकरबुवाही म्हणूं शकत नाहींत.
त्यांच्या मते विषयप२त्वें व प्रररगानुरोधाने असा फरक होऊं शकेल; तेव्हां तिकडे
विशेष लक्ष्य देण्याचें कारण नाहीं. आमच्या मते, भापापद्धति व विचारसरणी
यांत फरक नाहीं असें म्हणणें धारिष्टाचें होईल; पण त्या फरकाचे कारण
शोधतांना एका ज्ञानदेवाचे दोन ज्ञानदेव करण्याचें मात्र प्रयोजन नाहीं.
भिंगारकरबुवांनीं हा फरक कां आहे याचें कारणही बरोबर दिलेले आहे; पण
तें कारण चुकीचे आहे असें मात्र त्यांचें मत आहे आणि म्हणून तें देतांना
त्यांनीं वापरलेली भाषा हा फरक आहे असे म्हणणाऱ्यांना जरी पुष्टि देणारी
आहे तरी त्यांच्याबद्दल अनादरयुक्त अशी आहे. भिंगारकरबुवा आपल्या
उपसंहारांत म्हणतात:-'' पांचव्या भागांत सांगितल्याप्रमाणे ज्ञानेश्वरीच्या
समाधीबद्दलचे तंटे आजकालचे आहेत असें नाहीं; व ज्ञानेश्वरीकारांची खरी
समाधि आळंदीस नाहीं असा जर कांहीं पुरावा केव्हांही दाखवितां आला
असता तर आजपर्यंत उपस्थित होऊन निर्णय झालेल्या अनेक कर्जांत वादीच्या
किंवा प्रतिवादीच्या तर्फे तो केव्हांना केव्हा तरी पुढें आल्यावांचून राहिला
नसता. पण सहाशे वर्षांत जी गोष्ट करण्याचें कोणासही सुचलं नाहीं व शक्यही
वाटलें नाहीं ती कल्पना १९ व्या शतकाच्या अखेरीस भारद्वाजांच्या डोक्यांत
अचूक कशी उतरावी व क्षणभर तरी आपल्या अज्ञानविजृभिताने शहाण्या-
सुख्या मंडळीस चढविण्याचा त्यांचा प्रयत्न थोडावहुत तरी कसा सिद्धीस
जावा याचे कांहीं तरी कारण असले पाहिजे. एरवी एवढा अपूर्व कुतर्कप्रबंध
रचण्यास कोणी प्रवृत्त होणार नाहीं. अशा दृष्टीने विचार केला असतां हा
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अधुतपूर्व कुतर्क भारद्वाजांच्या डोक्यांत येण्यास भक्तिमार्ग व अद्वैतवाद
यांच्या संबंधानें अलीकडील कांहीं लोकांच्या ज्या कल्पना झालेल्या
आहेत त्या बऱ्याच अंशी कारण झालेल्या असाव्या असें वाटतें.
श्रीशंकराचार्यांनीं स्थापिलेल्या अद्वैत मार्गात ज्याचे मन गहन गेले आहे तो
'' ग्यानबा तुकाराम '' म्हणून टाळ कुटण्यास कधींही प्रवृत्त होणार नाहीं अशी
किकांची समजूत झालेली आहे. तसेंच भक्तिमार्ग द्वैतमत स्वीकारल्याखेरीज
सिद्ध होऊं शकत नाहीं किंवा ग्राह्य वाटणे शक्य नाहीं, अशीही कित्येकांची
कल्पना आहे. वस्तुतः पहातां या दोन्ही कल्पना वेदांत व भक्तिमार्ग यांचे पुरें
परिशीलन न केल्यामुळें अज्ञानाने उद्भवलेल्या आहेत. भक्ति आणि ज्ञान यांत
दोहोंत कोणास अधिक प्राधान्य द्यावयाचे एवढाच काय तो भाष्यकारांचा खरा
आशय आहे. भक्ति टाकावी असें कोणीही प्रतिपादन करीत नाहीं. इतकेंच नव्हे
तर द्वैती किंवा अलैती दोघेही भक्तिमार्गाची उत्तम साधनांत गणना करतात....
ज्ञानी आणि टाळकुटे अथवा संत यांच्यामध्ये कित्येक मंडळीस जो
विरोध भासत आहे तो प्रमाणसिद्ध नसून संप्रदायप्रवर्तक पुरुषांच्या आचरणा-
वरून, लेखांवरून आणि पुढें निरनिराळ्या संप्रदायांत झालेल्या अनेक ज्ञानी

पुरुषांच्या उदाहरणांवरून हा भेद वास्तविक नाहीं एवढे स्पष्ट कळून येण्या-
सारखे आहे. यासंबंधानें अलीकडे कांहीं लोकांत प्रचलित असलेलें मत
कदाचित विरुद्ध असेल, परंतु जुन्या ग्रंथकाराचे आणि साधूंचें हें मत नव्हतें

व ज्या कालाचा सध्यां आपण विचार करीत आहो त्या कालास हें मत लावणे
म्हणजे आधुनिक विद्वानांच्या वूटष्ठाकीण्या ज्ञानेश्वर महाराजांस चढविण्याइतकेंच
हास्यास्पद आहे. '' हा दीर्घ उतारा देण्याचा आशय चतुर वाचकांच्या लक्षांत

येईल. ज्या '' मता '' वर भिंगारकरबोवा हल्ला चढवितात त्या मताचे खरें
कारण त्यांनींच दिले आहे. आधुनिक विद्वानांच्या वूटष्टाख्यिया ज्ञानदेवांस
चढविण्याचा कोणाच आधुनिक सुज्ञाचा विचार नाहीं पण त्याचबरोबर
ज्ञानदेवाचें व त्याच्या शिकवणीचे खरें स्वरूप झाकून त्याला नाटकी हरिदास
किंवा गबाळ्या माळकरी बनविण्याचा प्रयत्नही कोणी सहन करणार नाहीं.
भक्तिमार्ग व अद्वैत यांचा निर्णय ज्ञानदेवांनीं लावला आहे व त्यांना

'' टाळकुक्यां '' त धाऊन चित्रपटांतील नायक बनविण्याचा उद्योग कोणाही
सुज्ञाला व तळाला पटण्यासारखा नाहीं हें स्पष्टपणे सांगितले पाहिजे.
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??'???'?--.---------.-.---..------अ-.-,------३ ज्ञानदेवांची ज्ञानेश्वरी हो पंढरपूरच्या वारकरी मंडळींनीं जवळजवळ.
आपला धर्मग्रंथ म्हणून मान्य केली ही गोष्ट सर्वस्वी खरी आहे. पण ज्ञानेश्वरी

आणि अमृतानुभव या दोन ग्रंथांत विठ्ठलनामाचा अत्यंताभाव आहे यांतही
शंका नाहीं. शिवाय ज्ञानेश्वरींत ठिकठिकाणीं सगुण भक्ति ही साधन म्हणून
सांगितली असून तिचा विपर्यास कसा होतो हें स्पष्ट केलेले आहे. सगुणाच्या
पळीकडे जाऊन निर्तुणाचा अनुभव अगे ही शान प्रास झाल्याची खूण; ज्ञान

हें कर्मोत्तर होत असतें; कर्मशून्यता ही भगवद्वीतेंत कोठेही सांगितलेली,
नाहीं, पण योगयुक्त होऊन कर्म केले पाहिजे असे सांगितलेलें आहे. योगयुक्तता'
म्हणजे समत्व; आणि समत्वाचा संदेश हा भगवद्गीतेचा म्हणून ज्ञानेश्वरीचा
प्रमुख संदेश आहे. ज्ञानदेव भक्तिमार्गाविरुद्ध नव्हते; पूर्ण ज्ञान होण्याच्या
पूर्वींचा तो मार्ग आहे व त्याची खूप आचरणांत आहे हें त्यांनीं वरचेवर-
स्पष्ट केलें आहे. ज्ञानी पुरुषांची आणि भक्तांची लक्षणें त्यांच्या आचरणावरून
समजतात व ज्याच्या दैनंदिन आचरणांत समत्व नाहीं, भूतदया नाहीं,
निरहंकारता नाहीं, निर्ममत्व नाहीं तो कितीही तात्विक ब्रह्मज्ञानांत संपन्न
असला, किंवा पूजाअर्चा मोठ्या थाटामाटानें करीत असला तरी व्यर्थ आहे
हेंही ज्ञानदेवांनी स्पष्ट केले आहे. कृष्णभक्तीच्या आधाराने दुराचरणाचे जें
प्रदर्शन कित्येक ठिकाणी होत होते व अद्यापिही होत आहे त्या प्रकारच्या
भक्तीचा निषेध ज्ञानदेवांनीं केलेला आहे व अशी '' बुवाशाही '' महाराष्ट्रांत
न येऊ देण्याबद्दल ज्ञानदेवप्रश्वति आमच्या थोर संतांनी फार श्रम केले.
पण उपरोक्त दुष्परिणाम सगुण भक्तीच्या मर्यादा व मर्म न ओळखणाऱ्यांच्या
हातून होतात व त्यांची गय करण्याची प्रवृत्ति सनातनी म्खत्याविणाऱ्यात

बरीच आहे. ही प्रवृत्ति ज्ञानदेवाना मान्य नव्हती. परमेश्वराची उपेक्षा करून?
नागपंचमीला नागोबाची व गणेशचतुर्थीला गणोबाची पूजा करणाऱ्यांची
त्यांनीं फार कानउघाडणी केली आहे. म्हणून उठल्या सुटल्या मूर्खपणाच्या
व आचरटपणाच्या रूढींची तरफदारी करणारे व कितीही ज्ञान झालें तरी या
रूढींचा विध्वंस न व्हावा म्हणून आटोकाट प्रयत्न करणारे म्हणजे ज्ञान आणि
आचरण यांचा संबंध नसावा असें म्हणणारे हे ज्ञानदेवाचे अनुयायी नसून
त्यांच्यासंबंधीं गैरसमज उत्पन्न करतात; आणि म्हणूनच भिंगारकरबोवा म्हणतात
त्याप्रमाणें भक्ति व अद्वैत यांचें अतीव साहचर्य हें पुष्कळांना पटत नाहीं; व
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त्यामुळें ज्ञानदेवाचें व त्याच्या शिकवणीचे शुद्ध स्वरूप मलीन होऊं नये हो
त्यांची इच्छा आहे. ज्ञानेश्वरींत व कित्येक ज्ञानदेवी अभंगांत विचारांची
भिन्नता आहे यांत मुळींच शंका नाहीं. पण ती भिन्नता कां आली हें सांगण्या-
.साठीं दोन ज्ञानदेव होते या कल्पनेची आवश्यकता नाहीं. आमच्या असें ज्या
अभंगांत ही भिन्नता विशेष स्पष्ट आहे ते दुसऱ्या कोणी तरी लिहून
ज्ञानदेवाच्या नांवावर दडपले आहेत व ज्ञानदेवाला '' आपल्यासारखा ''.करण्याचें श्रेय संपादिलें आहे. थोर पुरुषाच्या नांवावर स्वतःचे विचार दडपून
देण्याची ही प्रथा पूर्वी होती व आतांही आहे हें उघड आहे आणि ही गोष्ट

लक्षांत घेतली म्हणजे आपेगांवचा व आळंदीचा असे दोन ज्ञानदेव होते ही कल्पना
केल्याशिवाय ही भिन्नता कशी उत्पन्न झालो याचा निर्णय होतो. नामदेवाचे
मडके म्हणजे डोके कखें ठरविणाऱ्या गोरा कुंभारानें व तत्काल संतमंडळीनेंही
भक्तीची, सगुणोपासनेची मर्यादाच स्पष्ट केलेली आहे; पण ही गोष्ट सगुणो-
'पासनेला अमर्याद समजणारे विसरतात असें म्हटलें पाहिजे.

आमचें म्हणणे स्पष्ट करण्यासाठीं आणि सिद्धही करण्यासाठीं ज्ञानेश्वरींतील
नवव्या अध्यायांतील उतारा फार उपयुक्त आहे. भगवद्वोतेंतील या अध्यायां-
.तील अकरावा श्लोक पहा:-

अवजानंति मां व्हा मानुषी तनुमाश्रितमू ।

परं भावमजानंतो मम भूतमहेश्वरम् ।।
ऱ्या महत्वाच्या श्लोकाच्या अनुरोधानें पुढील टीका आहे.

किंबहुना भवा बिहाया । आणि साचें चाड आथी जरी मियां ।

तरी तूं गा उपपत्ति इया । जतन कीजे ।। १४०
एऱ्हवी दिठी वेधली कवळें । तैं चांदणियातें म्हणे पिवळें ।

तेवी माझ्या स्वरूपीं निर्मळे । देखती दोष ।। १४१
ना तरी ज्वरें विटाळलें मुख । तें दुधातें म्हणे कडू विख ।

तेंवी अमानुषा मानुष । मानिती मातें ।। १४२
'म्हणउनि पुढत पुढती धनजया । झागें विसंबसी या अभिप्राया ।

जे इया स्य्लुदृष्टि वायां । जाइजेल गा ।। १४३
पै स्ख्यदृष्टि देखती मातें । तेंचि न देखणे जाण निरुतें ।

:जैसें खग्नीचेनि अमृतें । अमरा नोहिजे ।। १४४
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एऱ्हवीं स्ख्यदृष्टि मूड । मातें जाणती कीर दृढ ।

परी तें जाणणेंची जाणणेया आड । रिगोनि ठाके ।। १४५
जैसा नक्षत्राचिया आभासा-। साठी घातु झाला तया हंसा ।

माजी रत्नबुद्धीचिया आशा । रिगोनियां ।। १४६
सांगे गंगा या बुद्धि मृगजळ । ठाकोनि आलियाचें कवण फळ;
काय सुरतरु म्हणोनि वाबुळ । सेविली करी ।। १४७
हार निळयाचाचि दुसरा । या बुद्धि हातु घातला विखारा ।

कां रत्ने म्हणोनि गारा । वेची जेंवी ।। १४८
अथवा निधान हें प्रकटले । म्हणोनि खदिरागार खोळे भरिले १

कां साठली नेणता घातले । कुहां सिंहें ।। १४९
तेंवी मी म्हणोनि प्रपंची । लिनही बुडी दिधली कृतनिश्चयाची ।.

तिही चंद्रासाठी जेंवी जळीची । प्रतिमा धरिली ।। १५०
तैसा कृतनिश्चय वायां गेला । जैसा कोणी एकू कांजी प्याला ।.

मग परिणाम पाही लागला । अमृताचा ।। १५१
तैसें स्ख्याकारी नाशिवंतें । भरवसा वांधोनि चित्ते ।

पाहती मज अविनाशातें । तरी कैचा दिसे ।। १५२
अगा काढू पश्चिमसमुद्राचिया तटा । निगिजत आहे पूर्विलिया वाटा
कां कोंडा कांडितां सुभटा । कष्ट आतुडे ।। १५३
तैसें विकारलें हें स्धूळ । जाणितलेया मी जाणवतसें केवळ ।

काइ केन पिता जळ । सेविलें होय ।। १५४
म्हणोनि मोहिलेनी मनोधर्मे । हेंचि मी मानूनि संग्रमें ।

मग येथीचो जियें जन्मकमें । तियें मजचि म्हणती ।। १५५
येतुलेनि अनामा नाम । मज अक्रियासी कर्म ।

विदेहासि देहधर्म । आरोपिती ।। १५६
मज आकारच्या आकारू । निरुपाधिका उपचारू ।

मज विधिवर्जिता व्यवहारू । आचारादिक ।। १५७
मज वर्णहीना वर्ष । गुणातीतासी गुणु ।

मज अचरणा चरणु । अपाणिया पाणी ।। १५८



विवाद आणि शंका १५१

??????????मज अमेया मान । सर्वगतासी स्थान ।

जैसें सेजेमाजीं वन । निदेला देखे ।। १५९
तैसें अधवणा श्रोत्र । मज अचद्धसी नेत्र ।

अगोत्रा गोत्र । अरूपा रूप ।। १६६
मज अव्यक्तासी व्यक्ति । अनार्तासी आती ।

खयंतृसा हसि । भाविती गा ।। १६१
मज अनावरणा प्रावर्ण । भूषणातीतासी भूषण ।

मज सकळकारणा कारण । देखती ते ।। १६२
मग्न सहजातें करीती । खयंभातें प्रतिष्ठिती ।

निरंतरातें आव्हानिती । विसर्जिती गा ।। १६३
मी सर्वदा खतःसिद्ध । तो कीं बाळ तरुण इह ।

मज एकरूपा सवधु । जाणती ऐसे ।। १६४
मज अद्वैतासी दुजे । मज अकर्तयासी काजें ।

मी अभोक्ता कीं मुंजे । ऐसें म्हणती ।। १६५
मज अकुळाचें कुळ वानिती । मज नित्याचें निधनें शिणती हू

मज सर्वांतरातें कल्पिती । अरि मित्र गा ।। १६६
मी खानंदाभिरामु । तया मज अनेक सुखाचा कामु ।

आघवाची मी असे समु । कीं म्हणती एकदेशी ।। १६७
मी आत्मा एक चराचरीं । म्हणती एकाचा कँपक्ष करी ।

आणि कोपोनि एकातें मारी । हेंचि वाढविती ।। १६९
किंबहुना ऐसे समस्त । जे हे मानुष धर्म प्राकृत ।

तयाचि नांवें मी, ऐसें विपरीत । ज्ञान तयांचें औ। १६९
जंव आकारू एक पुढा देखती । तंव हा देव केले भावे भजती ।.

मग तोचि विघडलिया टाकिती । नाहीं म्हणोनी ।। १७०
मातें येणे येणे प्रकारें । जाणती मनुष्य ऐसेनी आकारे ।

म्हणउनी ज्ञानाचे तें आधारें । ज्ञानासि करी ।। १७१
हा उतारी मोठा झाला परंतु तो मुद्दाम घेतला आहे. त्यावरून मूर्तिपूजा,

सगुणोपासना व त्याकी संबंध असलेली भक्ति ( आणि सामान्य लोक हिलाच
भक्ति समजतात) याविषयीं ज्ञानदेवाचा अभिप्राय स्पष्ट होतो. आतां आणखी
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??????एक उतारा देतो. हा तेराव्या अध्यायांतील आहे व '' अज्ञानं यदतोल्यथा ''
ऱ्या पदावरील टीकेत आहे. ही टीका विस्तृत आणि स्वतंत्र अशी आहे. पुढील
उताऱ्यावरून भक्तीच्या रूढ कल्पनासंबंधीं ज्ञानदेवाची भूमिका स्पष्ट होते.

आणि माझ्या ठायीं भक्ति । फलालागीं जया आती ।

धनोद्देशें विरक्ति । नटणें जेवीं ।। ८०८
ना तरी कांताच्या मानसी । रिगोनि स्वैरिणी जैसी ।

राहाटे जारेंर्सी । जावयालागीं ।। ८०९
तैसी माते किरीटी । भजती गा पाउटीं ।

.करोनि जो दिठी । विषो प्ले ।। ८१०
आणि भजिन्निलियासवें । तो विषो जरी न पावे ।

तरी साडी म्हणे आघवें । टवाळ हें ।। ८११
कुणवट कुळवाडी । आन आन देव मांडी ।

आदिलाची परवडी । करी तया ।। ८१२
तया गुरुमर्ला टेंके । जयाचा सुगरवा देखे ।

.तरी तयाचा मंत्र शिके । येरु नेघे ।। ८१३
प्राणिजातेसी निष्ठुरु । सावरी बहु भरु ।

:तेवींचि नाहीं एकसरू । निर्वाही जया ।। ८१४
माझी मूर्ति निफजवी । ते घराचे कोनीं बैसवी ।

आपण देवोदेवी-! यात्रे जाय ।। ८१५
नित्य आराधन माझें । काजी कुळदेवता भजे ।

पर्वविशेषें कीजे । पूजा आना ।। ८१६
माझें अधिष्ठान घरीं । आणि कैसे आनाचे करी ।

पितृकार्यावसरीं । पितरांचा होय ।। ८१७
एकादशीच्या दिवशीं । जेतुला पाड आम्हांसी ।

तेतुलाची नागासी । पंचमीशी ।। ८१८
चौथ मोटकी पाहे । आणि गणेशाचाचि होये ।

चाउदशी म्हणे माये । तुझाचि वो दुर्गे ।। ८१९
नवमीतें मांडी । मग वेस नवचंडी ।

आदित्यवारीं वाढी । बहिरवां पात्रीं ।। ८२०
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पाठी सोमवार पावे । आणि वेलेंसी लिंगा धांवे ।

ऐसा एकलाचि आघवे । जोगावी जो ।। ८२१
ऐसा अखंड भजन करी । उगा नोहे क्षणभरी ।

अवघेन गांवद्वारीं । अहेव जैसी ।। ८२२
तैसेनि जो भक्तु । देखसी सैरा धांवतु ।

जाण अज्ञाना मुर्वे । अवतार तो ।। ८२३
.ज्या '' भक्तमंडळी '' चा पक्ष घेऊन आमची कित्येक सनातनी म्हणविणारीं
माणसे वाग्युद्ध चालवितात तिची ज्ञानदेवांनीं ही अशी संभावना केली आहे.
'' गांवद्वारींची अहेच '' म्हणजे गांवाच्या वेशीजवळ राहणारी वेश्या अशी
संज्ञा अशा ''भक्तांना'' दिलेली आहे. ज्याला लौकिकांत धर्म म्हणतात, ज्ञानदेवा-
सारखे अद्वैती आणि महाडानी झाले तरी या लौकिक धर्माचा त्यांनीं कधीं
अव्हेर केला नाहीं असे ज्यासबधीं भिंगारकर आणि पांगारकर सांगतात ल्या
लौकिक धर्मावर केलेला हा भडिमार पाहून आगरकराखारख्या सुधारक वीराचे
.मस्तकही ज्ञानदेवापुढें नख होईल. आणि अशा प्रकारे शुद्ध धर्माचा, शुद्ध
कर्तव्यमार्गाचा प्रसार करण्याचें कंकण ज्यांनीं बांधले होतें, समाजांतील
अज्ञान आणि ढोंग यांचें निर्मूलन करण्याचें वत ज्यांनीं स्वीकारले होतें
२यांच्या कित्येक अभंगांत या व्रताशी विपरीत असा अर्थ असला तर ते अभंग
त्यांचे नव्हेत हें म्हणण्याशिवाय मार्ग कोणता उरला? ज्ञानदेव एक होते कां
दोन होते हा प्रश्न देखील वरील विरोधाने खरोखर उत्पन्न झालेला आहे हें
भिंगारकरबोवांनाही मान्य आहे. आणि हा विरोध अतिशय जबरदस्त आहे.
.नामदेवाला ज्ञानदेवाची भूमिका पटण्यासाठीं गुरु करून ध्यावा लागला हें
-सुप्रसिद्ध आहे आणि ज्ञानदेव हा '' आमच्यासारखा '' च म्हणजे खात्री पटली
आहे एका प्रकारची पण प्रत्यक्ष वर्तन करतो दुसऱ्या प्रकारचे या वर्गातील
होता असें म्हणणारे ज्ञानदेवावर मोठी आग पाखडत आहेत हें स्पष्ट आहे.
ज्ञानदेवाच्या नांवावर विकणारे आणि त्याच्या सुंदर तत्वज्ञानाशीं विसंगत
असणारे अभंग त्याच्या नांवावर कोणी तरी '' सैरा धांवतु '' भक्तमणीनें
दडपले असले पाहिजेत हीच गोष्ट यावरून सिद्ध होते. ही गोष्ट जे मान्य
करीत नसतील ते अप्रत्यक्षपणे ज्ञानदेव दोन झाले या उपपत्तीला मान्यता
देतात असें म्हणणें प्रास आहे.



१५४
की
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?? ???
४ याप्रमाणे ज्ञानदेव दोन असावेत हो उपपत्ति मान्य करणे आम्हांस

योग्य वाटत नाहीं. अर्थात् त्यामुळें निरनिराळे पितृवंश वगैरे गोष्टींत शिरण्याचें
प्रयोजनच उरत नाहीं. शिवाय या गोष्टीं केवळ अनुमानावर उभारलेल्या
दिसतात; ज्याला कांहीं तरी प्रत्यक्ष म्हणतां येईल असा पुरावा उपलडध
होईपर्यंत ज्ञानदेवाचे वडील आपेगांवाहून आळंदीला आले हो आज शेकडो
वर्षें लोकप्रसिद्ध असलेली कथाच वस्तुस्थितिनिदर्शक समजली पाहिजे.
नामदेव किती होते हा वाद शानदेवचरित्रात घालण्याची आवश्यकता नाहीं.
आणि शिवाय आपेगांवकर व आळणेकर असे दोन ज्ञानदेव नव्हते हें मान्य
केल्यावर ज्ञानदेवाचा विशिष्ट मिन्न नामदेव हा ज्ञानदेवचरित्रांत एकच असणार
हें उघड आहे. त्याखेरीज जर कोणी नामदेव झाले असतील-आणि नामदेव
नांवाचे कवि एकाहून अधिक म्हणजे निदान दोन तरी होऊन गेले असें दिसते-
तर त्यांचा ज्ञानदवोशीं संबंध नाहीं. शुद्धिपन्नाच्या वादाच्या बावतींत असें
म्हणावे लागते कीं पैठणच्या ब्राह्मणांनीं दिले म्हणून जें संस्कृत भाषेत
लिहिलेलें शुद्धिपत्र प्रसिद्ध आहे त मागाहून कोणीतरी तयार केलेले आहे.
निवृत्ति ज्ञानदेव यांना शुद्धिपन्न मिळालें नाहीं, त्यांनीं मुंजी केल्या नाहींत ही
गोष्ट स्पष्ट आहे. '' हरिचितन करून असावें '' या संदेशाला शुद्धिपन्न म्हणतां
येत नाहीं. शुद्धिपत्र मिळत नाहीं तर काय करावयाचें या प्रश्नाला तें उत्तर
आहे. '' हरिचिंतन करावे, असें सांगणे किंवा '' लग्नकार्य करूं नका '' असे
सांगणे याला शुद्धिपत्र म्हणत नाहींत. त्या वेळच्या ब्राह्मणसमाजाच्या दृष्टीने हा
चार भावंडे ब्राह्मणांच्या सोळा संस्काराला पात्र आहेत कीं नाहींत हा प्रश्न

होता व त्याला उत्तर पैठणच्या ब्राह्मणांनी '' नाहीं '' असें स्पष्ट दिलें. तेव्हांच्या
परिस्थितींत आणि प्रचलित असलेल्या धार्मिक नियमाप्रमाणे आणि रूढीप्रमाणें
पैठणच्या काय किंवा कुठल्याही काय शास्त्रीपंडितांना दुसरा निर्णय देणे
शक्य नसेल असेंही म्हणतां येईल. पण या चार भावंडाच्या '' अलौकिक ३,
पणाची साक्ष पटूनही, डोळे दिपून गेले होते तरीसुद्धा, त्यांना शुद्धिपन्न

मिळाले नात हा गोष्ट विसरून चालणार नाहीं.
ज्ञानदेवांच्या चरित्रांत सर्वात महत्वाची गोष्ट म्हणजे ज्यांनीं केलेळें

''अलौक्कि '' चमत्कारही नव्हे किंवा त्यांना न मिळालेलें शुद्धिपत्र ही नव्हे.
संस्कृत भोषतील ज्ञानभांडार सामान्य जनतेला खुले नव्हतें; त्याच्या किल्या
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पंडितांच्या हातीं' होत्या. तें भांडार फोडून त्यांतील उच्च ज्ञान सर्व लोकांना
मोकळे करून देण्याची कामगिरी ज्ञानदेवांनीं केली व त्यामुळे तेव्हांच्या
1' क्षत्रेस्थ '' ब्रह्मवृंदांना क्रोध यावा हें साहजिक होते. ज्ञानदेव जरी संन्याशाची:
संतति नसते तरी खोशूद्रादिकांना ब्रह्मविद्येची देणगी दिल्याबद्दल आणि'
तांत्रिक धर्माच्या बळावर उदरपोषण करणाऱ्यांच्याकडे गेल्याशिवाय जन्माचे
सार्थक होऊं शकते व मोक्ष मिळू शकतो हे सर्व दुनियेला जाहीर केल्याबद्दल.
त्यांच्यावर हा क्रोध कोसळलाच असता. ज्ञानेश्वरीच्या कर्त्यावर कुभांड
रचण्याला '' तो संन्याशाचा पोर आहे '' हें केवळ निमित्तमात्र कारण होते
वास्तविक प्रचलित तांत्रिक धर्माला व त्याच्या '' वृत्ती '' ला ज्ञानदेवांच्या.

'' अवतारा ''मुळें जबरदस्त धक्का बसला यांत शंका नाहीं. हा धक्का ज्ञानदेवांनी
मोठ्या सढदयपणाने व कधीं कधीं कोमलपणानें दिलेला आहे. ते खरे विवेकी
असल्यामुळें, धर्मसमजुती स्थलकालावलंबी, वयोविद्यावलंबी असतात हें त्यांना-
माहीत होते आणि म्हणून त्यांनीं कोणाचाही ( लबाड होते त्याखेरीज
कोणाचाही) धिक्कार केला नाहीं. आगरकरांना ज्याप्रमाणें अज्ञान लोकांची
करुणा येई, त्यांच्या अज्ञानाबद्दल त्यांना दुख होई, त्याचप्रमाणें ज्ञानदेवांना
अज्ञानी जनांची करुणा आली. पण दोघांनींही अज्ञानी लोकांना अज्ञानांत
ठेवणाऱ्यांचा पूर्ण समाचार घेतलेला आहे; आणि ज्ञानदेवाचा '' संत ''
करणाऱ्यांनीं ही गोष्ट झाकून ठेविली आहे. उच्च ज्ञान प्रकट करतांना सुद्धा
लौकिक समजुती म्हणजे अज्ञान यांचा निषेध करावयाचा नाहीं हें एकाकालच्या
'' जुन्या '' पक्षाचे वत होतें. त्या वताला अनुकूल अशी ज्ञानदेवांची साक्ष
सांगण्याचा प्रकार लबाडीचा नसेल कदाचित पण पोरक्यपणाचा निःसंशय-
आहे आणि ज्ञानेश्वरीचे वाचन करणारे सुजाण लोक त्यामुळें फसण्याचा:
संभव नाहीं.

पंढरपूर व ज्ञानदेव यांचा संबंध काय होता, किती होता यासंबंधीं'
निर्णयात्मक सांगणें कठीण आहे, पण जो संबंध नामदेव व पंढरपूरचा विडक
यांच्यांत होता तो ज्ञानदेवांच्या बाबतींत नव्हता एवढे नक्की म्हणतां येईल.
नामदेव बऱ्याच काळपर्यंत सगुण भक्तीला साध्य समजत होता, तींतील गोडी'
व रस ( व हे दोन्हीही इंद्रियविषथ आहेत) यांचा मोह त्याला जबरदस्त
होता, व तो तसा असावा यांत मनुष्यस्वभावाला विरुद्ध असें कांहीं नाहीं.
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--------------------च ए------''''' -पण इंद्रियविषयांच्या मोहाला मागे सारून वस्तूचें शुद्ध ज्ञान करून घेणे व
तदनुसार वागणे याला माणुसकी म्हणतात, यालाच इंद्रियजय म्हणतात,
यालाच योग म्हणतात. तो ज्ञानदेवांनी प्रास करून घेतला होता. सगुण भक्ति

ही साधनरूप असल्यानें तिचा कड शब्दांत त्यांनीं धिक्कार केलेला नाहीं, पण
वस्तुस्वरूप काय हें सांगतांना त्यांनीं भीडभाडही ठेविली नाहीं व कड नसले
.तरी कडक शब्दांचा भडिमार करण्यास मागें पुढें पाहिलं नाहीं. अकराव्या
अध्यायांत अर्जुनाला विश्वरूप दर्शन दिल्यावर तें स्वरूप पाहून अर्जुन
ज्याला. त्या वेळच्या प्रसंगाचे वर्णन या संबंधांत फार उद्वोधक होईल म्हणून
त्यांतील कांहीं उतारे येथें देतो अर्जुनानें हात जोडून प्रार्थना केली कीं कृष्णा,
.तुझें चतुर्मुज कोमल रूप मला दाखव.

किंबहुना स्वामी । तें देखावयां उत्कंठित पां मी ।

म्हणोनि आतां तुम्ही । तैसेया होवावें ।। ६०५
हे विश्वरूपाचे सोहळे । भोगूनि निवाले जी डोळे ।

.आतां होताति आंधळे । कृष्णमूर्तिलागीं ।। ६०६
तें साकार कृष्णरूपडें । वांचोनि पाही नावडे ।

तें न देखतां थोडें । मानिताति हे ।। ६०७
आम्हां भोगमोक्षाचिया ठायीं । श्रीमूर्तितवांचूनि नाहीं ।

म्हणोनि तैसाचि साकारु होई । हैं सांवरीं आतां ।। ६०८
अशा प्रकारें विश्वरूपाला घाबरून साकार, गोंडस, मोहक कृष्णरूप पुनः

.धारण करण्याबद्दल अर्जुनाने विनंति केली. त्याच्यावर दिलेलें उत्तर
ज्ञानदेवांच्या शब्दांत वाचावे म्हणजे या महाराष्ट्रकविकुलगुरूचें व तत्त्वशाचें

या बाबतीतील मत स्पष्ट होते.
या अर्जुनाचिया बोला । विश्वरूपा विस्मयो जाहला ।

म्हणे ऐसा नाहीं देखिला । धसाळ कोणी ।। ६०९
अर्जुनाला दिलेले '' धसाळ '' विशेषण लक्ष्यांत ठेवण्यासारखे आहे
.)व्रीकृष्ण म्हणतात:-

कोण हे वस्तु पावला आहासी । तया लाभाचा तोपु न सी ।

मा भेणें काय नेणो बोलसी । हेकाड ऐसा ।। ८१७
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'' कोणती विलक्षण गोष्ट तुला प्रास झाललौ आहे, तिचा लाभ झाल्याबद्दल.
तुला आनंद व्हावा ( तो तर दूर राहिला)' पण उलट भयानें गांगरल्यासुळें.
तूं काय बोलतो आहेस हें देखील तुला समजत नाहीं असें दिस. एवढा
हेकाडा कसा झालास .रऽ '' धसाळ '' नंतर '' हेकाह '' या विशेषणाचा प्रसाद
अर्जुनाला मिळाला. केवळ अर्जुनावरच्या प्रेमामुळें हें '' गुह्याद्रगुह्यतर ''
असे आत्मस्वरूप श्रीकृष्णानें प्रकट केलें. तेंच रूप वस्तुरूप आहे आणि.
त्याच्या प्रासीसाठी, तें समजावे म्हणून, मोठमोठ्या लोकांचे आटोकाट
प्रयत्न चालतात.

ऐसी काय नेणो तुझिये आवडी । जाहली प्रसन्नता आमुची वेडी ।

म्हणोनी गौप्याचीही गुढी । उभविली जगी ।। ६१३
हें तें अपारां अपार । स्वरूप माझें परात्पर ।

एथोनि ते अवतार । कृष्णादिक ।। ६१४
हें ज्ञानतेजाचें निखिळ । विश्वात्मक केवळ ।

अनंत हें अढळ । आद्य सळ्या ।। ६१५
हें तुजवांचोनि अर्जुना । पूर्वी श्रुत दृष्ट नाहीं आना ।

जें जोगे नव्हे साधना । म्हणोनिया ।। ६१६
याची सोय पातले । आणि वेदी मौनचि घेतलें ।

याज्ञिकही माघौते आले । स्वगाँनिया १६१७
साधकीं देखिला आयासु । म्हणोनि वाळिला योगारुवासु ।

आणि अध्ययनें सौरसु । नाहीं येथ ।। ६१८
म्हणून श्रीकृष्ण सांगतात:-

म्हणोनि विश्वरूपलाभें लाच । येथींचे भय नेघ नेघ ।

हेंवांचोनि अन्य चांग । न मनीं कांहीं ।। ६२३
हां गा समुद्र अमृताचा भरला । आणि अवसांत वरपडा जाहला ।.

मग कोणीही आथी वोसंडिला । बुडिजेल म्हणोनी १६२४
तैसें ऐश्वर्य हें महातेज । आजि हाता आलें आहे सहज ।

कीं येथ तुज गजबज । होवावी कां ।। ६२८
परी नेणसीच गांवढिया । काय कोपो आतां धनजया ।

आग सांडोनि छाया । आलिगितोसी मा ।। ६२९
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४' अकोल्या '' म्हणजे बाजार हेजा एक त्या जळआदेतात. '' तुझ्यावर रागावण्यांत देखील अर्थ नाहीं इतका तूंवेडा आहेस ''
असे त्याला ते सांगतात आणि विचारतात:-

हें नव्हे जो मी साचें । एथ मन करूनिया काचे ।

'प्रेमे धरिसी अवगणियेचें । चतुर्मुज जें ।। ६३०
जें 'जे माझें खरें स्वरूप आहे तें खरें नव्हे असें म्हणतोस; या खऱ्या
स्वरूपाला पहातांना मन घट्ट करावयाचें तें तूं कर्जे, भिन्नें करतोस आणि माझें
जें हें नाटकी, वरवरचे चतुर्मुज ( सगुण) स्वरूप त्या ठिकाणीं प्रेम ठेवतोस?
.गावढळ अगदीं तूं!

तरी आझुनिवरी पार्था । साडी साडी हें व्यवस्था ।

इयेविषयी आस्या । करिसी झणीं ।। ०५३१
हें रूप जरी घोर । विकृति आणी थोर ।

तरी कृतनिश्चयाचें घर । हेंचि करी ।। ६०९२
याच रूपावर निष्ठा ठेव. कारण चतुर्मुज ( सगुण) रूप केवळ '' बाह्य
सख्यसुखापुरतें '' आहे; पण त्यांत खरी अंतरंगातील मौज नाही. म्हणून

जे इथें रूपाहूनि सद्रावा । नेदावें निव ।।

या दिलेल्या ओव्यावरून मूळ साध्या श्लोकावर टीका करतांना ज्ञानदेवांच्या
शब्दांत अर्जुनावर जे कोरडे श्रीकृष्णानें ओढलेले आहेत त्यांचा एकच अर्थ होतो;
कीं ज्ञानदेव वस्तुजानाला अत्यंत महत्त्व देतात. तेव्हां असा थोर पुरुष केवळ
आंधळ्या भक्तीचा पाहक होईल हें शक्यच नाहीं. किंबहुना ज्ञानदेवापासून
तुकारामापर्यंत महाराष्ट्रीय संतकवि सगुणाची मर्यादा जाणणारे व ठेवणारे होते.
त्याचे अमर्यादस्तोम त्यांनीं केव्हाही माजविले नाहीं. ज्ञानदेवांचा ग्रंथ पंढरपूरच्या
यात्रेकरूंनीं शिरोधार्य केला पण ज्ञानदेव या यात्रेकरूपेक्षां किंबहुना पंढरपूरच्या
देवाच्या लाडक्या नामदेवापेक्षां फार पुढें गेलेले होते ही गोष्ट उघड आहे व तशी
कबुली नामदेवादिकच देतात. '' ज्ञानियांचा राजा '' '' श्रीज्ञानराज भगवाचू ''
अशा तऱ्हेचीं स्तुतिकुसुमें मराठी कवींनी एकट्या ज्ञानदेवावरच उधळलेली
आहेत. अशा ज्ञानदेवाला केवळ '' टाळकुड्या '' बनविण्याचा मोह जरी पुष्कळ
वेळां पडला तरी तो आवरला पाहिजे. पंढरपूरचे देउळ ज्ञानदेवापूर्वी होतें पण
.पुढें त्याला विलक्षण महत्व ज्ञानदेवामुळें चढलें व सतराव्या शतकांत सूद-कवि
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-द्य-----'म्हणून कोणी उपहासानें व कोणी प्रेमाने ज्याला संबोधिळें आहे त्या
जुकारामाची अभंगवाणी महाराष्ट्रांत खेळली तेव्हां तर पंढरपूर ही महाराष्ट्र-
धर्माची राजधानी झाली. जेथे ३ मराठी भाषा बोलतात तेथें तेथें '' ज्ञानदेव
जुकाराम '' हे शब्द तार स्वराने ऐकू येतात. म्हणून आजकालचे पंढरपूर
ज्ञानदेवाचे आहे; पण त्या काळीं, तेराव्या शतकांत, ज्ञानदेव नामदेवाप्रमाणें
सर्वस्वी पंढरपूरचे होते असें म्हणणें धारिष्ट्याचें होईल. ज्ञानदेव नाथपंथी होते,
योगमार्गी होते, अद्वैतानुयायी होते, केवळ टाळकुटीवर भरवसा ठेवणारे नव्हते,
केवळ नामस्मरणाचें स्तोम माजविणारे नव्हते, तर

तैसें हदयींचेनि ज्ञाने । जियें देहीं उमटतीं चिन्हे ।

यावर पूर्ण विश्वास ठेवणारे होते. अंतःकरणांतील बानाची चिन्हें देही,
दैनंदिन आचरणांत उतरली पाहिजेत हा त्यांचा स्पष्ट अभिप्राय होता.
०००धं?ध्यै. पेक्षां भ०पूंदृ8 ला ते महत्व देत; पंथाच्या शिक्कयापेक्षा आचरणाच्या
.शुद्धपणाला तें मान देत. आणि त्या शुद्धपणाचा पाया सदा आणि सर्वत्र

'' सर्वांभूतीं परमेश्वर पाहून सर्वत्र समत्व ठेवणे '' हा होता. दुष्टांनांही ते मूर्ख
समजत आणि मूर्खपणा ज्ञानाच्या प्रभावाने जातो या तत्त्वाचा त्यांनीं प्रचार
केला. सिद्ध पुरुषाचे पुढील रसरशीत, आश्चर्यकारक वर्णन पहा--

तैसा आत्मरमें वेष्टिला होये । तो जया जया दृश्यातें पाहे ।

तें दृश्य द्रष्टेपणेंसी होत जाये । तयाचेंचि रूप ।। १८-४१०
याच्यावर व्याख्या करणें म्हणजे निराळा ग्रंथ लिहिला पाहिजे. जाणते
जाणतातच.

५ वस्तुज्ञान झाल्यानंतर रूढ धर्माचा म्हणजे रूढीवर अवलंबून असणाऱ्या
धर्माचा म्हणजे धर्माचीं मूलतत्वें कित्येक बावतींत ( आणि एखादे वेळीं
बहुतेक किंवा सर्व बाबतींत) विसरलेल्या धर्माचा, जो ज्ञानी पुरुष '' ज्ञान हे
आचरणावरून प्रत्ययाला येतें '' या तत्त्वाचा डांगोरा पिटतो तो पुरस्कार करील
कां? कां जेथे अक्ष अज्ञान दिसेल, निर्दयत्व दिसेल तेथें तेथें तो हल्ला करून
त्याचें निर्मूलन करील? या प्रश्नांची उत्तरे अगदीं उघड आहेत. तेव्हां ज्ञानदेव

जानी झाले तरी रूढ धर्माला धक्का लावण्यास तयार नव्हते, त्यांनीं रूढ
धर्माला उचलूनच धरले इत्यादि गोष्टी बोलणे हें व्यर्थ आहे. त्याचप्रमाणे
त्यांनीं आपल्या काळीं रूढ धर्मातील अन्याय्य गोष्टीबद्दल जें बंड केलें ते अगदीं
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?????????????आजच्यासारखेच होतें या म्हणण्यांतही अर्थ नाहीं. म्हणून एकनाथांना
अस्सुश्यतानिवारक मंडळाचे सभासद करणें व ज्ञानदेवांना '' माणुसकी 'च्या-
विसाव्या शतकातील नव्या धर्माची दीक्षा देण्याचा भास उत्पन्न करणे अशा
गोष्टींची '' अव्यापारेपु व्यापारां ''तच गणना करणें प्रास आहे. आत्मरूपज्ञान
झाल्याखेरीज समत्व येत नाहीं. स्थार्थबुद्धि आणि वर्गकलह या तत्त्वांचा
पुरस्कार करणाऱ्यांनी समत्वाच्या गोष्टी बोलण्यांत अर्थ नाहीं. वर्गावर्गांत,

देशांदेशांत, द्वेष वाढविणे म्हणजे समत्व नव्हे हे स्पष्टच आहे. समत्व ही
मनाची वृत्ति आहे; ती ज्ञानाने प्रास होते व आचरणांत प्रतीतीला येते. ती
वृत्ति जितकी अधिक माणसांच्या ठिकाणी येईल तितकी जगांत खरी समता
वाढेल; नाहीं तर फक्त विषमतेचे एक नांव जाऊन तिला दुसरें नांव येईल. या
बाबतींत पुढील ओव्या मनन करण्यासारख्या आहेत. त्या निरनिराळ्या
पक्षाच्या, मताच्या, लोकांनीं निर्विकार अंतःकरणानें वाचाव्या, समजून घ्याव्या,,
आणि मग ज्ञानदेवांचें म्हणणें काय होतें हें त्यांना उत्तम प्रकारे समजेल. या
ओव्या ज्ञानेश्वरीच्या नवव्या अध्यायांतून घेतलेल्या आहेत आणि त्यांत ''माझा.
भक्त'' म्हणजे सर्वत्र समदृष्टीने पाहणारा हा कोणत्याही जातीचा किंवा धंद्याचा:
असला तरी उत्तम आहे असें प्रतिपादन केले आहे.

तो मी पुससी कैसा । तरी जो सर्वाभूती सदा सरिसा ।

जेथ आपपरु ऐसा । भागु नाहीं ।। ४०७
जे ऐसिया मातें जाणोनि । अहंकाराचा कुरूळा मोडोनी ।

जे जीवकमेंकरूनी । मातें भजले ।। ४०८
ऐसें भजतेनि प्रेमभाव । जया शरीरही पाठी न पवे ।

तेन भलतया व्हावें । जातीचिया ।। ४१५
अग? कुळाचिया चोखटपणा न लगा । आभिजात्य झणें लावा ।'

व्युत्पत्तीचा वाउगा । सोसु कां वहावा ।। ४३१
कां रूपवयसा माजा । आथिलेपणें कां गाजा ।

एक भाव नाहीं माझा । तरी पाल्हाळ तें ।। ४३२
म्हणूनि कुळ उत्तम नोहावें । जाती अंत्यजही व्हावें ।

वरि देहाचेनि नावे । पशचेही लाभो ।। ४४१
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------.---पाहे पां सावजे हातिरूं धरिलें । तेन तया काकुळती मातें स्मरिलें ।

कीं तयाचें पशुत्व वाके जाहले । पावलिया मातें ।। ४४२
'' मातें पावणे '' म्हणजे काय याची स्पष्ट व्याख्या वर ओवी ४०८ यांऊ
आलेली आहे. तेंच पुढील ओव्यांत आणखी स्पष्ट करतात:-

अगा नांवें घेता केरवटी । जे आघवेया अधमाचिये शेंवटी ।

तिथे पापयोनींही किरीटी । जन्मले जे ।। ४४३
ते पापयोनि मूळ । मूर्ख जैसे कां दगड ।

परि माझ्याठायीं दृढ । सर्वभाव ।। ४४४
जयांचिये वाचे माझे आलाप । दृष्टी भोगी माझेंचि-ररूप ।

जयाचें मन संकल्प । माझाचि वाहे ।। ४४५
माझिया कीर्तीविण । जयाचे रिते नाहीं श्रवण ।

जया सर्वांगी भूषण । माझी सेवा ।। ४४६
जयाचे ज्ञान विषो नेणें । जाणीव मज एकातेंचि?जाणें ।

जया ऐसें लाभे तरी जिणे । एन्हवी मरण ।। ४४७
ऐसा आघवाचि परी पाडवा । जिहीं आपुलिया सर्वभावा ।

जियावयालागीं ओलावा । मीचि केला ।। ४४८
ते पापयोनीही होत कां । ते श्रुताधीतही न होतु कां ।

परि मजसी तुकितां तुका । तुटी नाहीं ।। ४४९
आणि आतां समत्व कसें व कां उत्पन्न होतें याचे वर्णन करणाऱ्या कांहीं:
ओव्या लक्यांत ठेवण्यासारख्या आहेत.

राजासेची अक्षरें आहाती । तियें चामा एका जया पडती ।

तया चामासाठीं जोडती । सकळ वस्तु ।। ४५३
वाचूनि सोनें रुपें प्रमाण नोहे । एथ राजाज्ञाचि समर्थ आहे ।

तेंचि चाम एक जें लाहे । तेज विकती आघवी ।। ४५४
तैसें उत्तमत्व तच तरे । तैंचि सर्वज्ञता सरे ।

जैं मनोबुद्धि भरे । माझेनि येथें ।। ४५५
म्हणोनि कुळ जाति वर्ण । हें आघवेंचि गा अकारण ।

एथ अर्जुना माझेपण । सार्थक एक ।। ४५६
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??'???'??'?? ' -जैसे तंवचि वहाळ वोहळ । जंव न पवती गंगाजळ ।

मग होऊनि ठाकती केवळ । गंगारूप ।। ४५८
कां खैर चंदन काष्ठ । हे विवंचना तंवचि घटे ।

जैव न घापती एकवटे । अग्नीमाजीं १४५९
तैसे क्षुत्री वैश्य स्त्रिया । कां शूद्रू अंत्यजादिं इर्या ।

जाती तंवचि वेगळालिया । जैव न पवती मातें ।। ४६०
ब्राह्मणांचेंही स्तुतिपर वर्णन ज्ञानदवोंनीं याच पुढील -बेकावरील टीकेंत
केले आहे. मुळांत फक्त '' ब्राह्मण '' शउद आहे. पुढील ओव्यांत केलेले
वर्णन ज्यांना लागू पडते ते ज्ञानदेवांच्या मते ब्राह्मण.

मग वर्णांमाजीं छत्रचामर । स्वर्ग जयाचे अग्रहार ।

मंत्रविद्येसी माहेर । ब्राह्मण जे ।। ४७५
जे पृथ्वीतळींचे देव । जे तपोवतार सावयव ।

सक्ळ तीर्थांसि दैव । उद्भवले जे ।। ४७६
जेथ अखंड वसिजे वागी । जे वेदांची वांगी ।

जयांचिये दिठीचिया उत्सगी । मंगळ वाढे ।। ४७७
जयाचिये आस्थेचेनि बोले । सत्कर्म पाल्हाळीं गेलें ।

सकल्पें सत्य जियाले । जयांचेनि ।। ४७८
वृत्तीसाठी म्हणजे विधींच्यामुळे मिळणाऱ्या उत्पन्नासाठीं किंवा नोकरीचाकरी-
साठी खटपट लटपट करणारे ते या वरील वर्णनाचा विषय होऊं शकत नाहींत
हें उघड आहे. म्हणजे उदरभरणासाठी खटपटी करणें यांत गैर आहे असें नव्हे;
खर वैश्य धर्माची किंवा खद धर्माची कास धरून पुनः आपण उच्चवर्णीय
म्हणून मिरवणे व वैश्यद्ययाना हीन लेखणें हें मात्र सर्वस्वीं गैर आहे यांत

का नाहा.
तेराव्या शतकांतील परिस्थिति लक्षांत घेऊन ज्ञानदेवांच्या कार्याचा

विचार करावा व त्या कार्यापासून आज आपल्यापुढे कठीण प्रश्र पडले आहेत ते
सोडविण्याला स्फूर्ति मिळवावी. पण तेव्हांचे शब्द व आजचे वाढ यांचे विशिष्ट
अर्थ ओळखावेत, त्यांची घालमेल करून घोटाळा उत्पन्न करूं नये. ज्ञानदेव हे
भूतदयेचे पुरस्कर्ते होते व जग सुधार, अधिक चांगले करणें, म्हणजे भूतदयाच
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कोणत्या नोका,तेरी रूपात ७४स्को४६ऽअचिरणै असे मान तत्त्वे८स्वार्थाच्या पायावर रचलेली तत्त्वें किती जरी गोंडस असली तरी केवळ
त्यांचाच अभ्यास किंवा आचरण करणाऱ्यांना ज्ञानदेवाच्या शिकवणीचे रहस्थ
कळणार नाहीं, आचरणाचे मर्म ध्यानांत येणार नाहीं. त्यांच्या सर्व कार्याचा
पाया '' निःस्वार्थ '' ( हा आजचा शब्द आहे) म्हणजे परमार्थ होता. परमा-

चा परलोकांशी संबंध नाहीं; आपल्याच या जगाशीं, या जीविताशीं संबंध
आहे. तो परमार्थ केवळ विवेकवादीही मान्य करतात व तोच ज्ञानदेवांनी
.विशद केलेला आहे. त्यांची शिकवण ही त्यांच्या ग्रंथांत आहे; आणि त्याच
ग्रंथांत त्यांची अपरंपार, आश्चर्यकारक काव्यसंपदा भरली आहे. ज्या दोहोंचेही
निदान विहंगमावलोक्रन करण्यापूर्वी आपण त्यांनीं वर्णन केलेल्या योगमार्गाचा
व त्यानंतर त्यांच्या अमृतानुभव या अपूर्व ग्रंथाचा परिचय करून घेऊं.
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तेथ प्रवृत्तितरूच्या बुडीं । दिसती निवृत्तिफळांचिया कोडी हू

जिये मार्गीचा कापडी । महेश अजुनी ।। ६-१५३ ।।

पाठी महर्षि येणे आले । साधकांचे सिद्ध जाहाले ।

आत्मविद थोरावले । येणेचि पंथे ।। ६-१५६ ।।

हा मार्ट जैं देखिजे । तें ताहान भूक विसरिजे ।

रात्रिदिवखु नेणिजे । वाटे इये ।। ६-१५७ ।।

ज्ञानेश्वर स्वतः योगमार्गात निष्णात होते आणि संन्यास तोच योग असें
त्यांचे स्पष्ट मत होतें. विषयानुरोधानें भगवद्वीतेच्या सहाव्या, अध्यायांत चार
पांच श्लोक योगमार्गाचें वर्णन करतात; त्यांच्यावर भाष्य करतांना ज्ञानेश्वरींत या
मार्गाचे सविस्तर विवेचनकेलेले आहे. त्याचा विचार आपण या स्वतंत्र भागांत
करणे हितावह होईल. संस्कृतांत योगशास्त्रावर पातंजलाचा ग्रंथ प्रसिद्ध आहे.
पण पातंजलानें सांगितलेल्या उपपत्तीत प्रयोगरूपानें नवीन पुष्कळ गोष्टींची
भर पडली. योगमार्ग आचरण करण्याला सोपा नव्हे. शेंकडो निरनि-
राव्या तंत्रांनी आणि क्रियांनी आणि शारीर व्यायामपद्धतींनीं भरलेला असा तो
मार्ग बनलेला आहे. योगसामर्थ्याबद्दल आपल्या. देशांत अनेक नवलकथा.
प्रसिद्ध आहेत व चमत्कार करून दाखविणे हें योगसिद्धीचें एक लक्षण आहे
असें सर्वत्र समजतात. चमत्कार करून दाखविणे हें ज्ञानदेव गौण समजतात
व योगमार्ग हा ब्रह्मसाक्षात्काराचा, जीवव्यक्तीचा, मोक्षाचा मार्ग आहे असें
त्यांचें म्हणणें आहे. योगमार्गाला त्यांनीं '' पंथराजु '' असें म्हटलें आहे..
त्यावरून त्याबद्दल ज्यांना किती आदर वाटत होता हें स्पष्ट आहे. महादेवाला
योग्यांचा राणा समजतात. त्यालाही या मार्गीचा '' कापडी '' म्हणून
ज्ञानदेवांनीं या मार्गाची थोरवी प्रकट केली आहे. स्वतःच्या गुरुपरंपरेचें
वर्णन करतांना .' महेशान्वयसंभूतें । निवृत्तिनाथसुतें ' असा त्यांनीं
उल्लेख केला आहे. महेश म्हणजे महादेव हा सर्व योग्यांचा परात्पस्



योगमार्ग-पैथराज

शुरू; त्याचा अन्वय म्हणजे वंश म्हणजे त्याची गुरुपरंपरा; त्या गुरुपरपरेंत
मच्छींद्वनाथ, गोरखनाथ, गैनीनाथ व पुढें निवृत्तिनाथ अशी मंडळी
झाली व निवृत्तिनाथानें आपल्या भावंडांना योगमार्गाचा गुरूपदेश दिला.
तेव्हां महेशान्वयसंभूत या पदाशी .. निवृत्तिनाथसुत '' याचा अन्वय लावला
म्हणजे निवृत्तिनाथशिष्य हाच अर्थ संभवतो; दुसरा अर्थ संभवत नाही हें स्पष्ट
आहे. तर या योगपंरपरेंत ज्ञानदेव समाविष्ट झाले होतें व योगमार्गाचा
:निवृत्तिनाथांनीं व त्यांनीं यथासांग अभ्यासही केला होता. ज्ञानमार्ग व योग-
मार्ग म्हणजे ज्ञानमार्ग आणि कर्ममार्ग-कर्मठपणाचा मार्ग नव्हे. कर्मठपणाचा मार्ग
-ऱ्यवानदेवांनाही मान्य नव्हता; व पूर्वकालापासूनही जैन किंवा बुद्ध यांचीही
बडे वास्तविक कर्मठ मार्गाविरुद्ध सालीं. पण ज्ञानेश्वरींत वर्णन केलेला योगमार्ग
यालाच ज्ञानदेव खरोखर कर्ममार्ग समजतात. शब्दांच्या सारखेपणामुळे कर्म-
मार्गाचा अर्थ कर्मठपणापासून तो आलीकडे टिळकांच्या र्ड्ययोगरहस्थापर्यंत
.बदलत गेला आणि शब्दाचा प्रयोग अनेकार्थत्वानें झाल्यामुळें त्यासंबंधीं
निरनिराळ्या गैरसमजुतीशी पुष्कळ पसरल्या. पण ज्ञान व भक्ति यांच्याशी
ज्याची तुलना करतात व यांच्याशीं ज्याचा काहींसा निराळेपणा दाखविलेला
आहे तो कर्ममार्ग म्हणजे योगमार्गच आहे. या मार्गाचे सविस्तर वर्णन
ज्ञानदेवांनी भावार्थदीपिकेच्या सहाव्या अध्यायांत विशेषेंकरून व इतरत्रही
थोडेकत केलेले आहे.ड

सहाव्या अध्यायाच्या सुरुवातीसच सांगितलें आहे:-कर्मापासून मिळणाऱ्या
फळाचा आश्रय न करतां म्हणजे त्यावर दृष्टि न ठेवता, त्याची फिकीर न करतां,
कर्माचे फळ मिळेल या आशेनें कर्म करण्यास प्रवृत्त न होतां, जो कार्य म्हणजे
केलेंच पाहिजे म्हणजे कर्तव्य असें कर्म करतो त्यालाच संन्यासी म्हणावयाचें
आणि देयालाच योगी म्हणावयाचें; एखादा निरझि किंवा अक्रिय असला
म्हणजे तो संन्यासी होत नाहीं किंवा योगी होत नाहीं. संन्यासी हा निरझि
असतो; आश्रमधर्माप्रमाणें गृहस्थ व वानप्रस्थ हा साग्नि असतो. संन्यासी हा
निरझि असतो याचा भावार्थ न ओळखल्यासुळे त्याचा तांत्रिक अर्थ असा झाला
आहे कीं संन्याशानें अग्नीला स्पर्श करतां उपयोगी नाहीं; वेळीं प्रसंगीं सुद्धा
त्यानें स्वयंपाक करतां उपयोगी नाहीं. कारण अग्निसेवेशिवाय स्वयंपाक होऊं
शकत नाहीं. म्हणून संन्याशाबरोबर त्याला स्वयंपाक करून घालणारा एखादा
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ब्रह्मचारी बहुधा असावा लागतो. त्याचप्रमाणे संन्याशाने किंवा योग्यानें अक्रिय.
असावयाचे म्हणजे त्याने सांसारिक विवादांत पडावयाचें नाहीं. पण या
शव्दाचाही तांत्रिक अर्थ निष्क्रियत्वांत झाला आहे. सहाव्या अध्यायाच्या.

रू लोकात या तंत्राचें स्वरूप उघड केलें आहे व तांत्रिक अर्थानें कोणीही
संन्यासी किंवा योगी होऊं शकत नाहीं असें स्पष्ट बजाविलें आहे. संन्यास व.
योग याचें मुख्य लक्षण म्हणजे

अनाश्रित कर्मफलं कार्य कर्म करोति य: ।

हें आहे. हेंच ज्ञानदेवांनीं स्पष्ट केलेले आहे इतकेंच नव्हे तर अग्निसेवा करणारा.
व कर्माचा अवलंब करणारा गूहस्थाश्रमीही संन्यासी व योगी असू शकती
असेंही सांगितलें आहे:-

गृहस्थाश्रमाचे ओझे । कपाळी आधींचि आहे सहजे ।

कीं तेंचि संन्यासें वाढविजे । सरिसें पुढती ।। ५०
म्हणूनी अग्निसेवा न सांडितां । कर्माची रेखा नोलांडिता ।

आहे योगसुख स्वभावता । आपणयांची ।। ५१
जेथ संन्यासिला संकल्प तुटे । तेथचि योगाचे सार भेटे ।

ऐसें हें अनुभवाचेनि धटें । साचें जया ।। ५३
आतां हा योग साधण्याला खडतर कर्म करावे लागतें. योगरूपी पर्वताच्या

१माथ्यावर ज्याला जावयाचें असेल त्याला त्यासाठीं सांगितलेला कर्ममा
क्रमाक्रमानें, पायरीपायरीने उत्तम प्रकारें आचरावा लागतो. योगाला
अर्ष्टागयोग असें नांव आहे व हो आठ अंगें पुढीलप्रमाणॅ क्रमाक्रमानें आहेत:-
( १) यम ( २) नियम ( ३) आसन ( ४) प्राणायाम (५) प्रत्याहार
( ६) धारणा ( ७) ध्यान आणि ( ८) समाधि. योगाला पर्वताची उपमा
दिली व योगाचळ असें रूपक करून ज्ञानदेव म्हणतात; डोंगराला पायथा
असतो; ज्यालाच यमनियम म्हणावयाचें. पायथ्यावरही जो जाऊं शकत नाहीं
तो पर्वतावर काय चढणार? तेव्हां यम आणि नियम हें आगीं बाणल्याशिवाय
योगमार्गाकडे पाहणे हें व्यर्थ आहे. यम म्हणजे आत्मसंयमन. आत्मसंयमनाची
कल्पना यावी म्हणून याज्ञवल्यथ स्मृतींतील पुढील श्लोक लक्ष्यांत ठेवावा:-

ब्रह्मचर्य दया शांतिर्दानसत्यमकलकता ।

अहिंसास्तेयमाधुर्ये दमश्चेति यमा स्मृताः ।।
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?'??????????????'??'????'????????इंrं??D?r-rं?इं------
' सामनेनियम म्हणजे व्रतस्थपणा; कांहीं नियम ठरवून लासनगळे ?बिजक्क

याचाही अर्थ आत्मसंयमनच. पण यम म्हणजे सामंत कीलसंस्थेमआणि;
नियम म्हणजे विशिष्ट आत्मसंयम:- ' ' न, ां]शौचमिज्या तपोदाने स्वाध्यायोपस्थनिग्रहD??.ाए. रं. द.व्रतमौनोपवासंच स्नानं च नियमा दश ।। .५. ५ ल२०
हा श्लोक नियमाच्या बाबतींत लक्षांत ठेवावा. कथेत?आगळे इrDऽइं

म्हणजे नियम हें यमाचे ( संयमाचे) तंत्र आहे. तें तंत्र कालस्थख्य?ए??ज्?एइंं
बहुत बदलूशकते पण यमाचे स्वरूप बदलत नाहीं; तें अबाधित राहते.
योगपर्वताचा पायथाच मुळीं यमनियमांचा आहे. यमनियम या पायथ्यापासून
पुढें आसनाची पाऊलवाट लागते व हो पाऊलवाट प्राणायामाच्या कड्यावर
पोहोचते. आसनविधीला पाऊलवाट व प्राणायामाला कडा म्हटलें आहे. या
कड्यावरून चालले म्हणजे ज्याचे टोंक येतें. याला '' आघाडा '' असें
ज्ञानदेवांनी म्हटलें आहे. या '' आघाड्याला '' माथेरान, महाबळेश्वर इत्यादि
ठिकाणी प्र०ळ? म्हणतात. हा आघाडा म्हणजे प्रत्याहार होय. या ठिकाणीं
बुद्धीचहो पाय निसरतात व अगदीं प्रतिज्ञा करून निघालेल्या हट्टी लोकांचा
देखील कडेलोट होण्याचे भय असतें. तरी अभ्यासाच्या बळानें प्रत्याहाराचा
हा अधांतरीं रस्ता चालला पाहिजे आणि वैराग्याच्या नखाचा आधार घेऊन
हा रस्ता ओलांडला पाहिजे. मग पुढें पवनाचे, वाऱ्याचे पठार लागतें आणि
पुढें धारणेचा विस्तीर्ण प्रांत येतो व त्याचें टोंक म्हणजे ध्यान. या ठिकाणीं
पोहोचल्यावर प्रवृत्तीची धाव संपते व साध्य साधनांची गांठ पडते आणि
येधून पुढें गेल्यावर जेथे वाटच संपते तेथें समाधि आहे. यमनियम प्रथम
साध्य झाले पाहिजेत; नंतर आसनविधि आत्मसात करावयाचा. आसन म्हणजे
व्यवस्थितपणे बसणे. साधा अभ्यास करतांनासुद्धां अशा प्रकार बसावे कीं
आळस येऊ नये, झोप लागूनये, अभ्यासाकडे लक्ष लागावे. याच प्रकारांतून
योगशाखांतील आसनविधि उत्पन्न झाला व हठयोगांत तर त्याचें स्वरूप
म्हणजे शारीरिक कसरतीचे झालें. पण या कसरती करणें म्हणजे योगसाधन
नव्हे. आसनविधि साधल्यानंतर प्राणायाम म्हणजे शरीरांतर्गत वायूचे नियमन
करावयाचें आणि प्रत्याहार करावयास शिकावयाचे म्हणजे जाणून मुख्य
विषयापासून त्या त्या इंद्रियांना आवरून मागें आणावयाचें; इंद्रियांवर
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?????विषयांची सत्ता चाद्धंन देता तीं आपल्या ताब्यांत आणावयाची. प्रत्याहार
साधला म्हणजे औगीं वैराग्य बाणतें हें उघड आहे. त्यानंतर धारणा
शिकावयाची. धारणा म्हणजे मन एकाग्र करणें, व नंतर ध्यान म्हणजे प्रथम

( आवश्यक असेल तर) साकार व क्रमाक्रमानें निर्गुण, निराकार परब्रह्माचें
चिंतन करणें, आणि योगमार्गाचे पर्यवसान म्हणजे समाधि लावणे, आपलें
विचार आणि परब्रह्म यांचें पूर्ण ऐक्य करणें. अशी ही योगमार्गाची सोपान-
परंपरा आहे व तो ज्ञानदेवांनीं उत्तम प्रकारें परिस्कृटित केली आहे.

२ याप्रमाणें योगमार्ग वाटेल त्याला किंवा वाटेल त्या प्रकारे जमण्यासारखा
नव्हे; बाकीचे सर्व कांहीं वाटेल तसें करून योगसाधन जमणार नाहीं. म्हणून
योगमार्गाचे प्रत्यक्ष विस्तुत विवेचन देण्यापूर्वी योगारूढ झालेला म्हणजे
योगमार्गाला लागलेला किंवा योगी कसा असतो त्याचें वर्णन केलें आहे.
पुढील ओव्या पहा:-

तरी जयाचिया इंद्रियांचिया घरा । नाहीं विषयांचिया येरझारा ।

जो आत्मवोधाच्या वोवरां । पहुडला असे ।। ६-०५२
जयाचें सुखदुःखाचेनि आगे । झगटलें मानस चेवो नेघे ।

विषय पासींही आलीया से न रिघे । हें काय म्हणऊनी ।। ६३
इंद्रिये कर्माच्या ठायीं । वाढीजलीं परी कहीं ।

फळहेतूची चाड नाहीं । अंतःकरणीं ।। ६४
असतेनि देहें येतुला । जो चेतुचि दिसे निंदेला ।

तोची योगारूतु भला । वोळखें तूं ।। ६५
ज्याच्या इंद्रियांच्या घरांत विषय येरझारा घालीत नाहींत म्हणजे ज्याची
इंद्रिये विषयांच्या तडाख्यांत सांपडत नाहींत; जो आत्मबोधाच्या म्हणजे
आत्मज्ञानाच्या ओवरीमध्ये म्हणजे' खोलींत सुखाने झोपलेला असतो म्हणजे
जो आत्मज्ञानाच्या आनंदांत सर्वदा निमग्न असतो; सुखे व दुखे जरी
आगाशीं येऊन लगटूं लागली तरी ज्याचें मन क्षुब्ध होत नाहीं; विषय
जवळ आलें तरी सुद्धा त्यांची फिकीर जो करीत नाहीं; इंद्रिये कर्माच्या
ठिकाणी लागलेलीं असतात म्हणजे कर्माचरण करीत असतात परंतु कर्मावर
करूनसुद्धां त्याच्या फलाच्या हेतूची चाड ज्याच्या अंतःकरणांत नसते; आणि
अशा प्रकारे देहधारणेपुरता जो असतो म्हणजे व्यवहारांत असतो आणि
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१ बाकी व्यवहाराच्या भानगडींत पडत नाहीं म्हणून) तो जागा असतांनासुद्धां
झोपलेला आहे, बेफिकीर आहे असें दिसतें, असें सामान्य जनाला भासतें, तो
पुरुप खरोखर योगारूढ आहे असें समजाव. तेव्हां योगारूढ होणें ही गोष्ट
अर्जेत किंवा नाद म्हणून होण्यासारखी नव्हे हें उघड आहे.

या योगमार्गांची विशेष माहिती अध्याय सहावा श्लोक १ १- १५ यांत
.दिलेली आहे. या पांच श्लोकांवर भाष्य लिहितांना ज्ञानदेवांनी शास्त्रीय योग-
मार्ग पूर्णपणॅ प्रकट केला आहे.

शुचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः ।

नात्युच्छ्रित नातिनीचं चैलाजिनकुशोत्तरमू ।।

आतां यावरील ज्ञानदेवांची टीका. ( शुचौ देशे) योगाग्यास करण्यासाठी
एक ( योग्य) स्थान, ठिकाण पहावे लागेल. त्या ठिकाणी स्वस्थता इतकी
-असावी कीं तेथें एकदां बसल्यावर तेधून जाण्याची इच्छाच होऊं नये. तें स्थान
आणखी असें असावें कीं तें पाहतांच वैराग्य दुप्पट व्हावें. साहित्यशास्त्रांत
रसांच्या बाबतींत जसे उद्दीपन विभाव सांगितलें आहेत त्याचप्रमाणें येथें जें
स्थान पहावयाचें तें वैराग्याचे उद्दीपन करणारे असावें. त्या ठिकाणीं सजन
माणसें रहात असादींत आणि संतोषाची वाढ होत असावी आणि मनाला
.धारिष्ट उत्पन्न व्हावें. तें स्थान इतकें रम्य असावें कीं अभ्यास आपोआप व्हावा
आणि त्या रम्यपणामुळच अंतःकरणाला आत्मानुभव पटावा. (या ठिकाणीं गेल्यावर
'पाखंडवादो माणसालासुद्धां तपश्चर्या करण्याची इच्छा व्हावी. सहज एखादा
सकाम मनुष्यही तेथें गेला तरी परत जाण्याची त्याला इच्छाच होऊं नये.
जो कोठे रहात नाहीं त्यालाही ज्या ठिकाणीं रहावेसे वाटेल, भटकणाऱ्यालाही
जेथें स्थिर व्हाव अशी इच्छा होईल आणि विरक्ति जेथे जागृत होईल असेंतें
ठिकाण असावें. शृंगारी माणसाला सुद्धा तें स्थान पाहून राज्यसुद्धां सोडून येथें
रहावें असे वाटावे. अशा प्रकारें तें स्थान मोठे सुंदर असावे.ँ

माधुर्य आणि शोभा यांत ज्ञानदेव जगन्नाथाची बरोबरी करतात हें रसिकांस
सांगावयास नकोच.

क्र जगन्नाथ पंडितांनी गंगालहरीत गंगातीराची पुढीलप्रमाणें प्रशंसा केलेली
आहे तिची येथें आठवण होते. ( पुढील पृष्ठावर चालू)
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??शिवाय त स्थळ अस असावें कीं तेथें योगसाधनाच्या मागांत असलेलईं
साधक मंडळीच असावी, इतरेजनांची तिकडे वर्दळ नसावी. ज्ञानदेव
सौंदर्याचें आणि आनंदाचे मोठे भोक्ते होते. वैराग्यशीलतेंतही त्यांची रसिकता
कायम होतो. या स्थलासंबंधीं त्यांच्या पुढील ओव्याच येथेंदेत-जेथ अमृताचेनि पाडें । मूळाहीसकट गोर्डे ।

जोडती दाटें झालें । सदाफळतीं ।। ६-१७३
पाजला पाडला उदक । वर्षाकाळेंवीण अति चोरेंव ।

निर्झरें कां विशेरवे । सुलभे जेथ ।। १७४.हा ओतपुही अनुमांबु । जाणिजे तरी शीतल्ल ।

पवैनु अति निश्चछ । मंद झुळके ।। १७५
वहुतकरूनी निःशब्द । दॉट न रिघे श्वापद ।

शुक्रे हन षटेरपद । तेउतें नाही ।। १७६
पाणिलँगें हंसें । दोनी चारी र्सारसें ।

कवणे एके वेळे जैसे । तरी कोकीळही हो कां ।। १७७
निरंतर नाहीं । तरी आली गेली कांहीं ।

होत कां मधूरेंही । आम्ही ना न म्हणो ।। १७८
परी आवश्यक पाडवा । ऐसा ठाव जोडावा ।

तेथ निगूढ मठ होवावा । कां शिवालय ।। १७९
त्या ठिकाणीं ठिकठिकाणी उत्तम पाणी असावें, सदोदित फळानें भरलेर्लीं

झाडे असावीत, ऊन बेताचे असावें, वारा मंदमंद असावा, पोपट आणि भुंगे
देखील येळे नयेत अशी गर्द झाडी असावी; पाण्याच्या आश्रयाने एखादा दुसरा.
हंस, दोनचार पाणकोंबड, एखादा कोकीळ तेथें असला तरी चालेल. एखादे

अपि प्राज्यं राज्यं तृणमिव परित्यज्य सहसा ।

विलोलद्वानीरं तव जननि तीर श्रितवतासू ।।

सुधातः स्वादीयः सलिलभरमातूसि पिबताणू ।

नराणामानंद: परिहसति निर्वाणपदवीखू ।।

१ उन्ह. २ बेताचे ३ वारा. ४ गर्द झाडी असलेले. ५ पोपट. ६ संग,
भुंगा. ७ पाण्याजवळ. ८ सारसपक्षी. पाणकोंबडा.
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वेळीं एक दोन मोर आले तरो ज्ञानदेवांची ना नाहीं. आणि तेथें एखादा मठ:
किंवा शिवमंदिर असेल तर फार उत्तम. अशा ठिकाणों आसन रचावे. खाली
दर्भांकुर घालावेत, त्यावर धूत वस्त्र पसरावे आणि त्याच्यावर मृगाजिन-
घालावं. दर्भाची रचना ते सरळ आणि अखंड राहतील अशी असावी.
हें आसन फार उंच किंवा फार जमिनीसरसें नसावे. त्यांतही समभावच
( सारखेपणा) असावा.

वर सांगितल्याप्रमाणे आसन रचून त्यावर बसावे आणि एकाग्र अंतःकरणाने
सहुरूचें स्मरण करावे तें स्मरण केलें म्हणजे शरीराच्या आतबाहेर सात्विक;.
भाव भरून येतील आणि अहंभावामुळें, मीपणामुळे, दुरभिमानामुळे उत्पन्न.
झालेला मनाचा कठिणपणा, निगरगट्टपणा, विरून जाईल; विषयांचा विसर.
पडेल आणि इंद्रियांची कसमस, चुळबूळ बंद होईल आणि मनाची घडी-
अंतःकरणांत बसेल म्हणजे मन निश्चल होईल आणि अंतःकरणांत विलीन
होईल. ही स्थिति प्रास होईपर्यंत सहुरुस्मरण चालू ठेवावें आणि तो स्थिति'
उत्तम प्रास झाली म्हणजे आसनविधीला सुरवात करावी. त्या विधीला सुरवात'
झालो म्हणजे आग आंगाळा सावरून धरीत आहे व शरीरातील निरनिराळे.
वायु एकत्र, एकरूप होत आहेत असा अनुभव यावयास लागेल. मनाची.
प्रवृत्ति मागें फिरेल, समाधि जवळजवळ येईल म्हणजे मनाची एकाग्रता-
अधिकाअधिक होईल आणि बसल्याबसल्या योगाभ्यास साधावयास लागेल.
या आसनांत मुद्रा कशी असावी हें सांगितले आहे. मुद्रा म्हणे आसनमांडी.
घातल्यावर कमरेच्या वरच्या शरीराची रचना, शरीराची धाटणी. मांड्या.
पोटरीला खेटतील अशा प्रकारे ठेवाव्यात. पायांचे तळवे उताणें करून एकावर-
एक घालावेत व गुदस्थानाच्या बुडाशीं घट्ट बसवावेत. उजवा तळवा अगदीं.
तळाला ठेवावा आणि त्याचा दाब गुदस्थानाच्या मधोमध पडेल अशा:
प्रकारे तो ठेवावा म्हणजे मग त्याच्यावर डावा तळवा सहजच येईल
गुदस्थान आणि जनस्थान यांच्यांत चार अंगुलांचें अंतर असतें त्यापैकीं ऐं

दोनी बाजूचे दीड दीड अंगुळ सोडल्यावर मधोमध जें एक अंगुळ
राहतें तेथें, सर्व आग सावरून, टाचेचा मागला भाग जरा जोराने
रेटावा, वरचे शरीर उचलले आहे हें कळेल न कळेल अशा बेताने पाठीच्या'
कण्याचें खालचें टोंक उचलावे आणि दोन्ही धोर्डे तसेच जरा उचललेल्यप'
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स्थितींत ठेवावेत; म्हणजे सगळा शरीराचा सांचा पायांच्या घोड्यांवर
स्थिर होईल. अशा तऱ्हेचें .जें बसणें ज्यालाच '' सूळबंध '' आसन किंवा
बासन असे नांव आहे. या आसनामुळे गुदस्थान व जनस्थान यांच्या
.मधोमध जें आधारचक्र आहे म्हणून योगांत कल्पिलेलें आहे त्याच्यावर मुद्रा
.म्हणजे शरीराचा वरचा भाग तोढ्य, सावरून राहतो आणि शरीराच्या

.. खालच्या भागाचा रस्ता बंद होऊन औतड्यांमध्ये फिरणारा जो अपानवायु
तो शरीराच्या आतल्या भागांत मागेमागॅ शिरतो. तेव्हां हाताचे तळवे डाव्या
-पायांवर टेकतात आणि खांदे उंच होतात असें दिसतें. खांदे उंचावल्यामुळें
डोकं खालीं गेल्यासारखे होतें आणि डोळे झाकतात कीं काय अशी स्थिति
प्रास होते. डोळ्यांची वरची पाती झाकतात पण खालची विस्तार पावतात
-आणि अशा प्रकारें दृष्टि अर्धोन्मीलित, अर्धी झाकलेली व अर्धी उघडलेली
अशी होते; आणि ही दृष्टि बरोबर नासिकाग्रावर, नाकाच्या टोंकावर स्थिर
होते; कारण व्या अर्धोन्मीलित दृष्टीला धड तही जातां येत नाहीं व
चारही धड पडतां येत नाहीं, आणि अशा स्थितींत इकडे तिकडे पहावे किंवा
कांहीं आकार किंवा रूप पुढे आणावींत या इच्छाच नाहींशा होऊन जातात
दृष्टि नासिकाग्र झाली म्हणजे मान आखडल्यासारखी होते, हनवटी गळ्या-
खालच्या पोकळींत शिरते आणि सगळी मान आवळून छातीला रेटावयास
लागते आणि कंठाची नाळ, नरडीचे हाड, त्या मानेंत गुरफटून जाते नाहींसे
झाल्यासारखें दिसलें आणि हा जो बंध होतो त्याला जालंधर बंध असें म्हणतात
जेव्हा बेंबी वर येते, पोट सपाट होतें, आणि ढदयकोशाचा विस्तार होतो
आणि नाभि व स्वाधिष्ठान म्हणजे लिंगमूळ यांच्या मध्यें जो बंध म्हणजे
शरीररचना होते त्याला वोढियाणा बंध म्हणतात रइ ६-१८६ ते २१०
-ज्ञानेश्वरी)

यापुढील लोक १४ व १५ यांवर केलेल्या भाष्यांत ज्ञानदेवांनीं योगाचे
न्सर्वस्व उकलून दाखविले आहे. हे दोन श्लोक म्हणजे

प्रशांतात्मा विगतभीर्वह्मचारिवते स्थित: ।

मन: संयय्य मचित्तो युक्त आसीत मत्परः ।। ६-१४
युजन्नेव सदात्मानं योगी नियतमानसः ।

शांति निर्वाणपरमां मत्सस्थामधिगच्छति ।। ६-१५
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या श्लोकांचा सरळ अर्थ:-
ण्याचें अंतःकरणांत पूर्ण शांतपणा आहे, जो निश्चय झालेला आहे, जो:

ब्रह्मचारिवतानें राहतो, मनाचें संयमन करून जो आपलें चित्त सर्वथा माझ्याकडे.
लावतो आणि योगयुक्त होऊन जो मत्पर होतो, ( १४) आणि याप्रमाणें:
नियतमानस होऊन ( मनाचें नियमन करून) जो स्वतःला याप्रमार्णेयोजतो'
( कामाला लावतो) त्या योग्याला माझ्या ठिकाणीं स्थिर असलेली आणि--
निर्वाण म्हणजे मोक्ष देणारी असल्यामुळे जी परम म्हणजे अत्यंत श्रेष्ठ आहे.
अशी शांति ( असें समाधान) प्रास होते.

या दोन साध्या श्लोकांवर भाष्य करतांना ज्ञानदेवांनीं योगमार्गाचे रहस्यच;
विशद केलें आहे. वरच्या श्लोकाच्या भाष्यांत आपण जालंधर बंध आणि.
वोढियाणा बंध येथपर्यंत आलों. आतां त्यामुळें ज्ञानदेव काय सांगतात तें;
आपण पाहूं:-

आसनविधि बरोबर करून जालंधर बंद किंवा वोढियाणा बंध साधळम्
म्हणजे त्या बंधांचा ठसा शरीरावर बाह्य प्रकारे उठतो त्याचप्रमाणें मनोधमार्ची
चाय ही मोडते. वाय म्हणजे आश्रयाचे ठिकाणीं-म्हणजे जसा बाह्य शरीरबंध.
किंवा मुद्रा हो पहाणाऱ्यांना दिसण्यासारखी विशिष्ट किंवा निराळी होते
त्याप्रमाणें अंतर्गतही मनोवृत्ति बदलते, मनाला वृत्तीच्या लहरी येण्याच्याच.
बंद पडतात. ज्ञानदेव म्हणतात-

कल्पना निमे । प्रवृत्ति शमे ।

आग मन विरमे । सावियाची ।। ६-२१२
सुधा काय जाहाली । निद्रा केउती गेली ।

हें आठवणही हारपली । न दिसे वेगां ।। ६-२१३
अशी मानसिक स्थिति होते. असो. आतां मूळबंध किंवा वखासन.
केल्यामुळें अपानवायूला अपानद्वारानें बाहेर पडता येत नाहीं. तो कोंडल्यामुळें
माधारा वळतो आणि अडचणींत सांपडल्यामुळें तो वर जाऊं लागतो आणि
अशा तऱ्हेने त्याला फुगवटी येते. अशा प्रकारे तो फुगला म्हणतो तो क्षुब्ध.

होतो व त्याला मस्ती येते आणि तो कोंडल्या ठिकाणी गुरगुरण्यास लागतो
आणि नाभिस्थानाजवळ मणिपूर नांवाचें एक चक्र आहे अशी हठयोगांत'
कल्पना केलेली आहे त्या चक्राला तो धक्के द्यावयास लागतो. मग ती त्याची
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दंगल थांबते पण तो सगळें शरीर ढवळून काढतो आणि अगदीं बाळपणापासून
मकंठलेली त्यांतील घाणसाण बाहेर काढून टाकतो. ( म्हणजे आसनविधीचा
..परिणाम शरीरांतील घाण बाहेर काढण्याच्या कामांत कोणत्याही रेचक
औषधापेक्षा अधिक बलवत्तर होतो असें योगशास्त्र सांगतें.) हा अपानवायु
मग ( बाहेर न पडल्यामुळे) पोटांत मावेनासा होतो आणि तो कोठ्यांत सर्वत्र

संचार करतो आणि तथेलि कफ व पित्त सर्व बाहेर काढून लावतो. शरीरातील
..खस धातूंचे समुद्र उलथेपालथे करतो, मेदाचे ( लट्टपणाचे) डोंगर तो फोडून
काढतो आणि हाडांच्या औत असलेली मजा बाहेर काढतो. नाडीची सोडवणूक
करतो, सगळीं गान्नें बिघडून जातात कीं काय असें वाटूं लागते आणि अशा
.स्थितींत साधक भयभीत होतो. पण योगाच्या या सुरवातीला साधकाने या
-परिणामांना बिलकुल भिऊ नये. कारण या अपानवाघूच्या खवळण्यासुळें
व्याधि उत्पन्न झाल्यात असें वाटतें तरी त्या व्याधि तो जावूच नाहींशा करतो
.व शरीरातील पृथ्वी आणि आप यांना तो एकत्र कालवतो. कफ, पित्त वगैरे
आप व मेद, मांस, मजा ही पृथ्वी या दोघांची तो कालवाकालव करून टाकतो.
( जबर रेचक घेतल्यावरही भय दाखविणारे परिणाम होतात तसाच प्रकार
-योगमार्गाच्या आसनविधीनें होतो.)

३ याप्रमाणे आसनविधीचा परिणाम झाला म्हणजे कुंडलिनी नामक शक्ति

जागृतू होते. ही कुंडलिनी शक्ति योगशास्त्रांत निरनिराळ्या चक्रांप्रमाणेच
कल्पिलेली आहे व आधुनिक शरीरशास्त्राच्या दृष्टीने हीं चर्चे व ही कुंडलिनी
निश्चित करण्याचे प्रयत्न कित्येकांनीं केलेले आहेत पण ते सफल झाले आहेत
असें म्हणणे धारिष्टाचें होईल. कुंडलिनीचे वर्णन ज्ञानेश्वरी अध्याय ६ ओवी
२२१ पासून सुरू होते. या वर्णनांत अलंकारिकपणा बराच असल्यामुळें त्याचा
अक्षरशा अर्थ करणें बरोबर होणार नाहीं. उपमा दृष्टांतांदिकांनीं स्पष्टीकरणाला
साहाय्य होतें पण अलंकाराने वर्णन करणें म्हणजे वस्तुमात्र वर्णन नव्हे हें

1 सर्वमान्य सूत्र या ठिकाणीं लक्यांत ठेवावे म्हणजे झालें. आसनविधीमुळें
: शरीरांत उष्णता उत्पन्न होऊन ती ज्याप्रमाणें:-

बाळपणींची कुहीटुळी । बाहेर घाली ।।

त्याचप्रमाणे तीच उष्णता या कुंडलिनी शक्तीला जागी करते. ती कुंडलिनी
कशी आहे तर
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नागिणीचें पिले । कुंकुमें नाहलें ।

वळण घेऊनि आलें । सेजे जैसे ।। ६-२२२
तैसी ते कुंडलिनी । मोटकी औट वळणी ।

अधोमुख सर्पिणी । निवेली असे ।। ६-२३नागिणीचें पिलंजसें काय कुंकवाने नाहे घातले आहे असें लालबुंद, तें वेटोळें
घालून असें झोपावे त्याप्रमाणें ती कुंडलिनी जशी काय नागीणच आहे. ती
कुंडलिनी नाडी लहानशी आहे आणि तिने साडे तीन फेऱ्यांचें वेटोळे घातले
असतें. तिचे तोंड खालीं असतें व ती निजलेली असतें ती जशी काय,

विकुत्तेची विडी । वन्हिज्वालांची घडी ।

पंधरेयाची चोखडी । घोटीव जैशी ।। ६-२२४
विजेची सुरळी किंवा अग्नीच्या ज्वालेची घातलेली घडी किंवा शुद्ध बावनकशी
सोन्याची घोटलेली लगडी असावी त्याप्रमाणें तेजस्वो लखलखीत दिसते.
.ही कुंडलिनी नाभिस्यार्नात लहानशा पुटांत घट्ट बंधांनीं आवळलेली अशा
स्थितींत असते. वजासनाच्या योगानें सर्व शरीरावर जसा भार पडावा तसा
नाभिस्थानावरही पडला तेव्हां अशा प्रकारे वजासनानें चिमटल्यामुळें ती जागी
झाली. आणि मग जसे काय नक्षत्र तुटून पडावे किंवा प्रत्यक्ष सूर्याचे आसनच
मोडावे किंवा तेजाच्या बीजाला कोंभ फुटून तें वर यावें त्याप्रमाणें ती
.धगधगीत, प्रखर तेजस्वी अशी शक्ति आपले ते साडेतीन वेढे सोडते आणि
ओंगाला ( झोपेंतून उठल्यावर करतात त्याप्रमाणें) आळोखेपिळोखे देऊन
जशी कांहीं नाभिकेंद्रावर, नाभीमूळावर उभीच राहिली आहे अशी दिसते.
अगोदर तिला पुष्कळ दिवसांची भूक लागलेली; त्यांत तिला हालवून जागी
केली हें निमित्त झालेलें; मग तिचे जें तोंड खालीं होतें तें ती उघडून सरळ
.वर करते; आणि ढदयकोशात शिरलेला अपानवायु ती सर्वच्या सर्व गिळून
टाकते. आपल्या मुखाच्या ज्वालांनी ती त्या वायूच खालीवर सर्वत्र ग्रासून
.टाकते; आणि त्याला गिळल्यावर मांसाचे लचके तोडून खावयास लागते.
'जेथें जेथें मांस आहे तेथे ती घास घेते आणि हदयाचे देखील एकदोन लचके
सी घेते. मग पायाचे तळवे, तळहात, यांना ती खाऊं लागते, वरचे भागही
फोडते आणि प्रत्येक अंगाचा झाडा घेते. खालच्या भागांना तर ती सोडीत
नाहींच पण नरवांढील सत्व देखीच ती खाऊन टाकते आणि कातडी पिळून
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काहून ती हार्डाना जाऊन भिडते. हाडांच्या नळ्या ती ( वखवखलेल्या
कुत्र्याप्रमाणें) चोखून टाकते, शिरांच्या काड्या कोरून काढते आणि श्रांत
द्याप्रमाणे स्थिति झाली म्हणजे बाहेरच्या बाजूला असणारे केसही करपून
जातात. याप्रमाणे पुष्कळसे खाऊन झाल्यावर या कुंडलिनीला जबरदस्त तहान
लागते आणि रक्त वगैरे स धातू शरीरीत आहेत त्यांचा ती एकच घोट

३ आणि' शरीरांत खडखडीत उन्हाळा होतो. नाकपुड्यांतून बारा अंगुळे.
वाहणारा वाराही ती अडविते व त्याला मागें खेचून आज घालते..
याप्रमाणे शरीराच्या श्रांत अपान वायूला ती वर खेचते आणि नाकांतून
वाहणाऱ्या ऊर्ध्व वायूला ती खालीं खेचते मध्ये जो चर्चे असतात
त्यामुळे या दोन वायूची भेट होत नाहीं. तीं चक्रे मध्यें आडवी
नसती तर ते दोन्ही वायु एकत्र झाले असते. त्यामुळें कुंडलिनी क्षणभर
दुःखी होऊन म्हणते '' तुम्हीच आतां फक्त शिल्लक उरलेले आहांत. '' या
सर्वाचा अर्थ असा कीं कुंडलिनी शरीरातील सर्व धातू ( पार्थिव भाग )'
खाऊन टाक्ये आणि जलाचा भाग तर अगदीं पुसून टाकते आणि याप्रमाणे
दोन महाभूतांचा घास केल्यावर तिचें समाधान होतें आणि मग तिचा
रखरखीतपणा नाहींसा होतो, ती सौम्य होते आणि सुपुन्ना नांवाची नाडी
कल्पिलेली आहे तिच्या जवळ जाऊन राहते. शरीरांत फक्त वायु राहतो.
संतुष्ट झालेली ही सर्पिणीसारखी कुंडलिनी स्वस्थ पडल्यावर गरळ ओकावयास
लागते आणि ते गरळच प्राणवाघूला अमृतासारखे होते व याप्रकारे तो.
प्राणवायू जिवंत रहातो म्हणजे सगळें शरीर अस्थिपंजर झालें तरी प्राण असतो.
तो प्राणवायू त्या गरळाच्या पवालांख्य बाहेर पडतो पण ( जरी तो ज्वालाख्य;
बाहेर पडलेला असला तरी) सर्व शरीराला औत बाहेर निववूं लागतो
गारवा उत्पन्न करतो, आणि मग रोडावलेल्या आंगांत पुनः कस, जोर
भरावयास लागतो. परंतु या मधल्या काळात नाड्यांचे मार्ग बंद झालेलें
आणि शरीरातील नऊही वायु फक्त प्राणवाधूत समाविष्ट झालेले असतात'.
किंवा नवविध वायु नष्ट होऊन फक्त प्राणवायु उरतो; आणि म्हणून या'
स्थितींत शरीराचे धर्म रहात नाहींत. (योगी मृतवलू दिसतो पण तो केवळ.
जिवंत असतो.) या वेळीं इडा व पिंगळा ( अनुक्रमे डाव्या व उजव्या
नाकपुडींतील नाड्या) एकवटतात, तीन्ही गांठीं सुटतात आणि शरीरांतील
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साही चक्रांचे पदर फाटून जातात. नाकपुड्यांतून वाहणाऱ्या वास्तूंना चंद्र
आणि सूर्य अशीं उपमायुक्त नांवे दिलीं आहेत; त्यांपैकी एकाही वायूचा पत्ता

डागत नाहीं. येथें म्हटलें आहे:
तो वातीवरी पवनु । गिंवसितां न दिसे ।।

म्हणजे हा वारा जरी वातीवर हुडकला तरी कळून येत नाही. वात म्हणजे.
दिव्याची वात. याचा अर्थ असा होईल कीं दिव्याची वात जरी या वाघूसमोर
धरली तरी ती वात जशीच्या तशी राहील. ( पहा, बा. अ. भिडे, ज्ञानेश्वरी,
पृष्ठ १७० ). पण नाकातल्या वाच्यासमोर दिव्याची वात म्हणजे ज्योत धरणे
जरा कठीण काम आहे; तेव्हां दुसरा अर्थ वात म्हणजे सूत असा घ्यावा. ( वात
सुताचीच केलेली असते.) मनुष्य प्राणांतिक अवस्थेंत आला म्हणजे नाका-
समोर सूत धरण्याचा प्रघात आहे व तीच कल्पना येथें दिसते. सूतसुद्धां हालत
नाही असें पाहिले म्हणजे प्राण गेला असें समजतात व योगीही त्याचप्रमाणें
निष्प्राण झालेला दिसतो. बुद्धीची स्फूर्ति नाडींशी झालेली असते; आणि.
घाणातील म्हणजे नाकातील जो परिमळ म्हणजे परिमळ जाणण्याची शक्ति-

तीही मध्यमेत लस होऊन जाते. येथपर्यंत स्थिति आली म्हणजे पुढील
चमत्कार होतो;

तंव वरिलेकडोनि ढाळें । चंद्रामृताचें तळें ।

कानवडोनि मिळे । शक्तिमुखी ।। ६-२४७
वरच्या बाजूला ( अर्थात शरीराच्या) चंद्रामृताचे तळे असतें. चंद्राची सत्रावी
कळा म्हणजे असतकळा. हें तळे वळावयास लागतें आणि तें वांकर्डे होऊन
कलंडतें व त्यांतील अमृत कुंडलिनीच्या तोंडांत शिरते. कुंडलिनीरूपीं नळींत
( नावींत) भरलेला असूतरख सर्व शरीरभर पसरतो आणि प्राणवायु जसा:
सर्वत्र मुरतो तसें हें असून सर्व शरीरभर मुरते. तापलेल्या मुशींत जसें मेण
निघून जाऊन धातूचा रसच राहतो त्याप्रमाणें शरीराच्या रूपानें सत्रावी कळा
म्हणजे असूतकळा अवतरलेली आहे कीं काय असें वाटतें म्हणजे सर्व शरीर
असूतरसमय झालेलें दिसते व त्या अमृतरसाने, रसरूप शरीराने, त्वचेचे,
कातडीचे पांघरूण घेतलें आहे असें वाटतें. ढगांच्या बुरख्यांत सूर्य झाक्केला
असतो. तो बुरखा निघाला म्हणजे तो ' जसा तेजस्वी असा बाहेर पडतो
त्याप्रमाणे त्वचेचा कोरडा पापुद्रा या दिव्य अमृतमय शरीरावर असतो तोही

१२
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योगाम्यासानें. जुन्या शरीराचा लोप करून अमृतकळेनें भरलेल्या नवीन
शरीराला धारण करणारा योगी कसा दिसतो हें अनुवादरूपानें न सांगतां
ज्ञानदेवांच्या शव्दांत देतो.

मग काश्मीरीचे स्वयंभ । कां रत्नवीजा निघाले कोंभ ।

अवयवकांतीची भाव । तैशी दिसे ।। ६-२५३
ना तरी संध्यारागींचे रंग । काहनि वळिलें तें आग ।

कीं अंतर्ज्योतीचें लिंग । निर्वाळिलें ।। २५४
कुंकुमाचें भरीव । सिद्धरसाचें वोतींव ।

मज पाहता सावेव । शांतिचि ते ।। २५५
ते आनंदचित्रींचे लेप । ना तरी महासुखाचें रुप ।

कीं संतोषतरूचें रोप । धावले जैसें ।। २५६
तो कनकचंपकाचा कळा । कीं अमृताचा पुतळा ।।

नाना सासिन्निला मळा । कोंवळिकेचा ।। २५७
हो कां जे शारदियेचेनि बो । चंद्रबिंव पाले ।

कां तेजचि मूर्त वैसलें । आसनावरी ।। २५८
तैसें शरीर होये । जे वेळीं कुंडलिनी चंद्र पिये ।

मग देहाकृती विहे । हतातु गा ।। २५९
असें हें नवीन शरीर योगमार्गानें मिळविळें म्हणजे त्या शरीराला कृतांतही
भितो म्हणजे त्याला मरणाचे भय रहात नाही. या नव्या शरीरांत म्हातारपण
अर्थातच असत नाहीं. तारुण्य देखील मागें पडतें व बाळपणींची सर्व दशा प्रास

होते. त्याचें वय लहान मुलाचे दिसते पण त्याळा-त्या योग्याला-सामर्थ्य फार
मोठे असतें. बालकाप्रमाणे तो सामर्थ्यहीन नसतो.) बाळ म्हणजे बळ असा
अर्थ करावा लागण्यासारखे त्यान्याजवळ प्रचंड धैर्य असतें. नवी नखे, नवे
दौत, नवीन रोमपंक्ति, लहान मुलांसारखी कोमल करचरणतळें, असे त्याला
प्रास होतात. योग्याचे शरीर कातीने सोन्यासारखे पण वजनानं वायूसारखे असतें,
कारण त्यांत आप आणि पृथ्वी यांचा अंशच नसतो. अशा स्थितींत योगी

मग समुद्रापैलीकडील देखे । स्वर्गींचा आलोचआइके ।

मनोगत ओळखे । मुंगियेचें ।। २६९
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-.ऽ ?????? ५. ..चे, ऽ.-.. ०९५-गेचे.. ५ ..-पै-आ ?????????????? ५ -ऽ७क ०४६ च्या, .न. ००५७असे चमत्कार करूं शकतो व त्याला सिद्धि प्रास होतात. पण या सिद्धींचा नाद
ज्याला लागला तो योगी फुकट गेला असें शास्त्रमत आहे. तेव्हां सिद्धींच्या
मागें न लागता योग्याने पुढें गेलें पाहिजे. कुंडलिनी शक्ति प्राणवायूचा हात
धरून, आधार घेऊन, ढदयकोशाला तुळाची पायरी करून, मध्यमा म्हणजे
सुपुन्ना नाडीचा जिना चहून हृदयाला पोहोचत. आणि या ठिकाणी ती
पोचली म्हणजे

ते कुंडलिनी जगदवा । जे चैतन्यचक्रवर्तांची शोभा ।

जया विधवीजाचिया कोंभा । साठली केली ।। २७२
जे शूत्यलिंगाची पिंडी । जी परमात्मया शिवाची करंडी ।

जे प्रणवाची उघडी । जन्मभूमि ।। २७३
अशी ही कुंडलिनी हृदयांत समाविष्ट झाली कीं '' अनुहत '' किंवा ''अनाहत''
नांवाचा ध्वनि ऐकू यावयास लागतो. या अनाहताचे नाद या शक्तीबरोबर
आलेल्या बुद्धीच्या चैतन्याला ऐकू यावयास लागतात. हे अनाहत नाद दहा
आहेत ते क्रमाक्रमानें ऐकू यावयास लागतात. हें सर्व कल्पने जाणले पाहिजे,
पणतें कल्पनेला कल्पण्यालाही कठीण आहे असें ज्ञानदेव सांगतात. हृदया-
काशांतील आवाज तोच हा आवाज; त्या आवाजाच्या नादाने ब्रह्मरंध ( म्हणजे
मस्तक) त्याची खिडकी उघडते. ढदयाकाशाच्या वर महदाकाश म्हणजे
ब्रह्मरंध आहे असें कल्पिलेले आहे. तेथें चैतन्य असतें. त्या ब्रह्मरंधात कुंडलिनी
शिरते व तेथील चैतन्याला आपल्या तेजाचे भोजन घालते. बुद्धि हीच या
भोजनातील भाजी समजावयाची. हें भोजन झालें म्हणजे द्वैत अगदीं
नाहींसे होतें. आणि अशा प्रकारे आसनविधीनें चाळविळेली ही कुंडलिनी
शेवटीं प्राणरूप होऊन जाते. तेव्हां याप्रमाणे पिंडाने पिंडाचा ग्रास होतो.
कुंडलिनी शक्ति म्हणजे प्राण असेंच शेवटीं ज्ञानदेवांनीं स्पष्ट केलें आहे व हेंच
नाथर्साप्रदायाचें-योगसाप्रदायाचे रहस्य आहे असेही त्यांनीं म्हटलें आहे.

याप्रमाणे आसनविधीपासून कुंडलिनी शक्तीला जागृत करून नवीन शरीर
संपादन करून योगी सिद्ध कसा होतो यासंबधीं १४ व्या खोकांवर ज्ञानेश्वरींत

ज्या व्या आल्या आहेत त्यांपैकीं बहुतेकांचा अनुवाइ वर दिलेला आहे.
मच्छिइनार्थ, गोरखनाथ वगैरे योगीमंडळींच्या पंथांत निवृत्तिनाथ व ज्ञानदेव

होते तेव्हां त्यांनीं येथें लिहिलेला सर्व प्रकार अनुभवगम्य केला होता असें
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समजलें पाहिजे. योगमार्गाचे हें स्पष्ट विवरण केल्याबद्दल कित्येक योगमार्गी
म्हणविणारी माणसे ज्ञानदेवांना दोष देतात असें ऐकण्यांत आहे. पण
'' ब्रह्मविद्ये ''चा जगाला सुकाळ करावयास निघालेल्या महंताला जगापासून
चोरून काहींच ठेवावयाचे नव्हतें हें आपण लक्षांत ठेविले पाहिजे. कारण हे
विवरण तरी सुमुखला व अधिकाऱ्यालाच समजणार; तेव्हां त्याचा दुरुपयोग
होईल असें समज्यथाचे कारण नाहीं. शिवाय योगाभ्यासापूर्वीचा जो पूर्वरंग

भगवीत सांगितला आहे तोही लक्षांतठेविला पाहिजे. ज्याच्या मनाला समता
प्रास झाली आहे तोच योगी होऊं शकतो. तांत्रिक योग्याला-हठयोगाची कसरत
करणाऱ्याला, ज्ञानदेव कवडीचीही किंमत देत नाहींत हेंविसरून चालणार नाहीं.
या कसरतवाल्यांचा आणि मोक्षधर्माचा काहींही संबंध नाहीं. कसरत करून
पोटाची खळगी भरावयाची किंवा लोकांना खळग्यांत घालावयाचे एवढाच
ज्यांचा योगमार्गाचा अर्थ त्यांच्याहून ज्ञानदेवांचा पंथ अगदीं निराळा होता:-
खुद्द भगवद्वीतेत या योगमार्गाचे स्पष्टीकरण नाहीं. आणि म्हणूनच

विश्च पिंडाचा ग्रासु । तो हा नाथसंकेतींचा दंश ।

परी दाऊनी गेला उद्देशु । महाविष्य ।। २९१
असे ज्ञानदेव म्हणतात. नाथपंथाच्या संकेताचे-शास्त्राचे, तंत्राचे-रहस्व म्हणजे
पिंडाने पिंडाचा ग्रास करावयाचा, शरीराने शरीराला खाऊन टाकावयाचें-असा
आहे. या शरीराच्या साहाय्यानेच या शरीरांतील दोष नाहींसे करून नवीन
शरीर म्हणजे निर्दोष शरीर, सामर्थ्यवान् शरीर, तेजस्वी शरीर याच शरीराच्या
ठिकाणीं संपादून करावयाचें हा नाथमार्गाचा '' गुप्त ठेवा '' आहे. त्याचा
श्रीकृष्णानी फक्त उल्लेख केलेला आहे. पण

तया ध्वनिताचें केणे सोडनी । यथार्थाची घडी झाडनी ।

उपलविली ध्या जाणुनी । ग्राहीक श्रोते ।। २९२
असें ज्ञानदेव सांगतात. श्रीकृष्णांनीं हें ध्वनिताचे गांठोडे बांधून ठेविले होतें.
तें येथें सोडलेले आहे आणि त्यांतील खरा अर्थ अगदीं झाडून उघडा केलेला
आहे. अर्थात ही गोष्ट उघड आहे कीं या उघड्या केलेल्या अर्थाचा प्रयोग
ठर्याना करावासा वाटेल त्यांनीं तो तज्ज्ञामार्फतच केला पाहिजे व '' तज्ज्ञ ''
मंडळींत ज्ञानदेवांच्या मनोवृत्तीचा महंत सांपडणें ही मोठी दुर्बभ गोष्ट आहे. येथें
सांगितलेल्या गोष्टी खऱ्या कां खोड्या हें अनुभवानेंच कळावयाचें आहे आणि
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अशी पूर्वीची तयारी असणाऱ्याचाच अनुभव येथें जमेत धरावयाचा आहे. या
सानुभवाची शेवटची पायरी म्हणजे कुंडलिनीचा ब्रह्मरंधांत प्रवेश होऊन
द्वैताचा पूर्ण निरास होणें ही होय. तेव्हां कर्मफलत्यागी आणि द्वैतठारन्यू अशा
महंताच्याकडून ही प्रत्यक्ष जाणून घेण्याची गोष्ट आहे. तिचा शाब्दिक
परिचय ज्ञानदेवांनीं स्वानुभवाच्या बळावर ज्ञानेश्वरींत करून दिलेला आहे.

४ सहाव्या अध्यायांतील १५ व्या लोकाचा अर्थ वर दिलेलाच आहे.
आतां त्यावर ज्ञानेश्वरींतील भाष्य ओवी २९३ पासून सुरू होतें. तें येथें
अनुवादित शब्दांत देण्याचा प्रयत्न करतो
( शक्ति म्हणजे कुंडलिनी शक्ति ही आत्मशक्तीतच मावळून जाते हें वर

आलेंच आहे। २८७ ). शक्तीचे तेज जेव्हां नाहींसे होतें तेव्हां शरीराला आललै
नवीन बाळसेदार रूपही नाहींसें होतें आणि मग तो योगी जगाला खरोखर
असतो तसा दिसत नाहीं. खरोखर तो पहिल्यासारखाच म्हणजे शरीर धारण
केलेला असा असतो, त्याचे सर्व अवयवही दृग्गोचर असतात, पण त्याचें
शरीर जसे काय वाऱ्याने वळलेले, तयार केले आहे असें भासते. वरची
सोपटें सोलल्यानंतर केळीचा गाभा जसा अत्यंत सूक्ष्म व कृश स्वरूपांत दिसावा
किंवा आकाशाला जसे अवयव फुटावेत ( म्हणजे आकाशाच्या अफाटपणासुळें
ते डोळ्यांला दिसणेंही कठीण) त्याप्रमाणें त्याचें शरीर बनतें आणि मग त्या

करीराला खेचर म्हणजे आकाशांत संचार करणारें शरीर असे म्हणतात.
( अर्थात् तें .फारहलके असले पाहिजे.) या पदवीला योगी आला म्हणजे त्या
.शरीराच्या योगाने जगांत तो चमत्कार करूं शकतो. हा साधक म्हणजे साधन
करणारा ( सिद्ध नव्हे) चालू लागल्यावर मागे जीं पाउलें उमटतात त्यांवर
आणिमादिक अष्ट सिद्धि हात जोडून तो सांगेल तें काम करण्यास तयार
असतात' म्हणजे त्याला सिद्धि प्रास होतात. येथें ज्ञानदेव म्हणतात:-

तेणे काय काज आपणपयां ।

त्या सिद्धीबरोबर आपले काम काय आहे? यावरून सिद्धींच्या नादी लागणे
व चमत्कार करून दाखविणे या भानगडींत स्वरा सिद्ध पुरुष पडत नाहीं एवढे
आपण लक्षांत ठेवावयाचे. असो. योग्याच्या शरीरींत भूतत्रय म्हणजे
पृथ्वी, आप आणि तेज या तत्वांचा लोप होतो. पृथ्वीचा अंश
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होऊन वायु हें एकच तत्व त्या शरीरांत राहते. हा पवन आहे हें
तरी तेथें शरीर आहे म्हणून समजते आणि शेवटीं तोही आकाश या
महाभूतांत प्रविष्ट होतो. मग कुंडलिनी हें नांव नाहींसे होऊन मारुत हें नांव
त्या शक्तीला मिळते व हा मारुत म्हणजे वायु जोपर्यंत शिवरूप झाला नाहीं,
ब्रह्मरूप झाला नाहीं, तोपर्यंत आपल्या शक्तिरूपानें राहतो. मग जालंधर
बंधाचा तो त्याग करतो आणि सुपुन्ना नाडोचे तोंड फोडून गगनाच्या पहाडावर,
पर्वतावर म्हणजे ब्रह्मरंधांत म्हणजे मस्तकांत शिरूनतेथें तो आसन ठोक्को-
त्यानंतर काय होते हें ज्ञानदेवांच्याच मूळ शब्दांत देणे बरें:-

ते ळॅकासचिये पार्ठा । पाय देत उठाउठी ।

पश्यंतीचिये पाठी । मागा घाली ।। ३०३
पुढें तन्मात्रा अर्धवरी । आकाशाच्या अंतरीं ।

भरती गमे सागरी । सरिता जेवीं ।। ३०४
' मग ब्रह्मरंधीं स्थिरावोनि । सोहंभावाच्या वाह्या पसरूनी ।

परमात्मलिंगा धावोनि । आगा घडे ।। ३०५
तंव महाभूतांची जवनिका फिटे । मग दोहींसी होय झटें ।.

तेथ गगनासकट आटे । समरसीं तिथे ।। ३०६
पै मेघाचेनि मुखी निवडला । समुद्र कां बोधी पडिला ।

तो मागुता जैसा आला । आपणपयां ।। ३०७
तेवीं पिंडाचेनि मिषे । पदी पद प्रवेश ।

ते एकत्व होय तैसें । पांडकुमरा ।। ३०८
आतां दुजे हन होतें । कीं एकचि हें आइतें ।

ऐशिये विवंचनेपुरतें । उरेचिना ।। ३०९
गगनीं गगन लया जाये । ऐसें जें कांहीं आहे ।

तें अनुभवे जो होये । तो होऊनी ठाके ।। ३१०
म्हणोनि तेथींची मातु । न चढेची बोलाचा हातु ।

जेणे संवादाचिया गावाआतु । पैठी कीजे ।। ३११
हें जे शेवटीं ऐक्य होतें, द्वैत लयाला जातें तो प्रत्यक्ष अनुभवाची गोष्ट

आहे; त्या गोष्टीला बोलाचा, शब्दाचा हात पोचत नाहीं म्हणजे संवादांत
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एकाने दुसऱ्याला ती समजावून द्यावी असे शब्दच मुळीं मिळत नाहींत.
जेथे शब्दसृष्टीचे ईश्वर ज्ञानदेवच असें म्हणतात तेथें त्यांचे शब्दच पहावेत,
त्यांचा विचार करावा, अनुवाद करण्याच्या फंदात पडूं नये हेंच ठीक.

दिसते कारण--
म्हणूनी अखरामाजी सापडे । कीं कानवरी जोडे ।

हें तैसें नव्हे फुडें । त्रिशुद्धी गा ।। ३१६
जें कहीं देवे । अनुभविलें फावें ।

तैं आपणची हें ठाकावें । होऊनिया ।। ३१७
पुढतीं जाणणे तें नाहीची । म्हणोनी असो किती हेंची ।

बोला आतां वायांची । धनुर्धरा ।। ३१८
या अनुभवाने महासुखाची प्रासि होते आणि जे थोर योगी आहेत ते या.
महासुखाचें प्रत्यक्ष स्वरूप होतात आणि त्याचें वर्णन शब्दांनी करतां येत नाहीं.
पण त्यांचे वर्णन ज्ञानदेव ज्या वाक्यांनी करतात त्या वाक्यांची कोवळीक.
आणि शोभा मोठी अद्मुत आहे:-

ऐसें शव्दजात माघौतें सरे । तेथ संकल्पाचें आयुष्य पुरे ।

वाराही जेथ न शिरे । विचाराचा .।। ३१९
जें उन्मनियेचें लावण्य । जें तुर्वेचें तारुण्य।,अनादि जें अगण्य । परम तत्व ।। ३२०
जें विश्वाचे मूळ । जें योगद्रुमाचे फळ ।

जे आनंदाचे केवळ । चैतन्य गा ।। ३२१
जें आकाराचा प्रांतु । जें मोक्षाचा एकांतु ।

जेथ आदि आणि अंतु । विरोनि गेले ।। ३२२
जें महाभूतांचे बीज १ जें महातेजाचें तेज ।

एव पार्था जैं निज-। खरूप माझें ।। ३२३
तें अनिर्वाच्य महामुख । पै आपणची जहाले ते पुरुख ।

जयाचे कां निष्कर्ख । प्रासिवेरीं ।। ३२५
अशा प्रकारचे अनिर्वाच्य शब्दांनी वर्णन करतां येण्यासारखे नव्हे असें जें
महासुख तें, जे आपण होतात म्हणजे आत्मस्वरूपाची प्रासि करून घेतात
आणि ज्यांचे निष्कर्ष, प्रयत्नांचे परिणाम आत्मप्रासि होण्यांत होतात त्यांनाच,
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ढळा वा वर्णन केलेले काम तो, आम सा का सॅर्थिकतेली

लावले ते शुद्ध होऊन परमेश्वराच्या योग्यतेचे होतात, परमेश्वर होतात.
परवह्माचेनि रसें । देहाकृतीचियेनी मुसें ।

वोतींव जाहले तैसें । दिसती अणे ।। ३२७
हॅ वर्णन ऐकून अर्जुन आश्चर्यचकित झाला, थरारला आणि त्यानें
एक खुबीदार प्रश्र श्रीकृष्णाला केला. तो म्हणाला:-'' आपण हा जो
उपाय सांगितला त्यामुळें प्रासि ( आत्मप्रासि) निश्चित होईल हें खरे
आहे. या योगाभ्यासांत जे दृढ होतील, हा अभ्यास जे उत्तम करतील त्यांना
ब्रह्मप्रासि अगदीं खाचींने होईल हें आपण असें मला सांगितलें तसें तंतोतंत
पटले. या गोष्टीचे नुसते वर्णन ऐकूनच मला बोध झाला, ज्ञान झाले, हा
योग करावा असें वाटलें. नुसते शाब्दिक वर्णन ऐकूनच माझें अंतःकरण गुंगून
गेले. मग ज्याला अनुभव येईल तो तल्लीन होईल, या जगाला, संसाराला,
उपाधीला विसरेल यांत नवल काय? पण देवा, ज्याच्या औगी योग्यता
नाहीं, ज्यांना दृढपणा नाहीं, ज्यांना एवढा घट्टपणा नाहीं, त्यांना हा कसा
साधणार? '' आपल्या दुबळेपणाची आठवण होऊन उचतर ध्येयाची आवड
असणाऱ्याचा हा करुणोद्वार अर्जुनाच्या तोंडीं ज्ञानदेवांनीं घातलेला आहे
आणि,त्याला उत्तर कृष्णांनी दिलें तेहो मोठे सुंदर आहे.

हें काज कीर निर्वाण । परी आणीकही जें कांहीं साधारण ।

तेंही अधिकाराचे वोडवेवीण । काय सिद्धि जाय ।। ३३९
ही परमार्थाची, बोगसाधनाची, ब्रह्मप्रासीची, मोक्षाची गोष्ट तर निवार्णीची,
अतिशय अवघड अशी आहे. पण श्रीकृष्ण विचारतात, साधी गोष्ट देखील
अधिकार प्रास झाल्याशिवाय साध्य होते काय? तेव्हां योग्यता आगीं आणणें
या गोष्टीचा एवढा बाऊ करण्याचें कारण नाहीं. या बाबतींत अधिकारी
होण्याला फार श्रम नकोत:-

नावेक विरक्त । जाहला देहधमीं नियतु ।

तरी तोची नव्हे व्यवस्थितु । अधिकारिया ।। ३४२
थोडासा ( नावेक) विरक्त होऊन देहाची विहित कर्मे (देहधर्म) जर नियमित-
पणे ( नियत) एखादा करूं लागेल तर तोच अधिकाराला प्रास होणार नाहीं
कां? मात्र जो अनियत आहे, ज्याच्या ठिकाणी कसलाही नियमितपणा नाहीं
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त्याला मात्रआजे गोष्टका,नौही कोक व ५-०क?ं' नियत '' शब्दाचा अर्थ श्रीकृष्णांनीं स्पष्ट केलेला आहे.

जो रसनेंद्रियाचा अंकिला । कां निद्रेसीं जीवें विकला ।

तो नाहीं येथ म्हणितला । अधिकारिथा ।। चे४५
जो रसनेंद्रियाचा, जिभेचा अंकित आहे, जो खादाड आहे, जो झोपेच्या
पूर्णपणे अधीन आहे, तिला विकलेला आहे, जिवाभावानें तिचा दासानुदास
झालेला आहे, त्याला योगाभ्यासाच्या बाबतींत अधिकार नाहीं. त्याच्या हासून
योगाभ्यास होणार नाहीं

अथवा आग्रहाचिये बांदोडीं । सुधा तेषा कोंडी ।

आहारातें तोडी । मारूनिया ।। ३४६
अथवा जो आग्रहाने ( सत्याग्रहाच्या. मिषाने सुद्धा) भूक व तहान यांना
कोंडतो आणि मुकेला व सुधेला मारून जो आहार तोडतो,

निद्रेचिया वाटा न बचे । ऐसे दृढिवेचेनि अवतरणें नाचे ।

तें शरीरची नव्हे तयाचें । मा योगु कवणाचा ।। ३४७
बकवा जो मुळीं झोपच घेत नाहीं आणि आपण मोठे वतस्थ म्हणून नाचत
असतो त्याच्या ताब्यांत मुळीं त्याचें शरीरच नसतें तर त्याला योग कसा
जमणार? झोपेच्या अधीन होणें हें जसे योगाला विरुद्ध आहे तसेंच झोप
तोडणे'हही विरुद्ध आहे. मुकेच्या आहारी जाणे हें जसे योगाला विरुद्ध तसें
मुकेला मारणे हेंही योगाला विरुद्ध. अतिरेक हा योगाला जमत नाहीं.

युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्थ कर्मधु ।

युक्तस्त्रप्रावबोधत्य योगो भवति, दुःखहा ।। १७
दुःखाचा नाश करणारा असा हा योग जे युक्राहारविहार आहेत त्यांनाच प्रास

डोतो. ज्ञानदेव या श्लोकाचा अर्थ सांगतांना म्हणतात:-
आहार तरी सेविजे । परी युक्तीचेनी मापे मविजे ।

क्रियाजात आचरिजे । तयाचि स्थिती ।। रे४९
मितला बोर्ली बोलीजे । मितलियां पावली चालिजे ।

निद्रेही मातु दीजे । अवसरे एके ।। ३५०
जागणे जरी जाहलें । तरी व्हावें तें मितलें ।

येतुलेनी धातुसाम्य संचलें । असेल सहजें ।। ३५१
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-.३ ऐसें युक्तीचेनी हाते । जैं इंडिया वोपिजे भाते ।

तैं संतोषासी वाढते । मनचि करी ।। ३५२
खालें पाहिजे, झोपही घेतली पाहिजे, सर्व कांहीं केलें पाहिजे, पण सगळे
मितस्थपणानें झाले पाहिजे, नियतपणें झालें पाहिजे; त्यांत अतिरेक उपयोगी
नाहीं, जहालपणा उपयोगी नाहीं, तरच योग साध्य होतो, हा या विवरणाचा
निष्कर्ष आहे. पुढें सुमारें चारशे वर्षीनी रामदासांनीं बोलणे चाल
''नेमस्त '' पाहिजे म्हणून जो उपदेश केलेला आहे तो वरील तत्त्वाचा अनुवाद
होय हें समर्थ रामदासांच्या नांवाखालीं आपल्या अनियतपणाला, ज्याला ते
जहालपणाहें नांव देत त्याला, झाकू पहाणाऱ्या पढतशहाण्याखरेजि कोणालाही
समजण्यासारखे आणि उमजण्यासारखें आहे. योग म्हणजेच युक्ति; आणि,
युक्ति म्हणजे कोणतीही गोष्ट योग्य, मित प्रमाणांत करणे; हा मितपणा,
नेमस्तपणा, नियतपणा जेथे आहे तेच मोक्षाचेंही राज्य प्रास होते.

म्हणोनि युक्ति हे पाडवा । घडे जया सदैवा ।

तो अपवर्गीचीये राणिवा । अळंकारिजे ।। ३५६
ज्या सदैवाला, भाग्यवंताला, युक्ति घडते, नेमस्तपणा साध्य होतो तो
मोक्षाच्या ( अपवर्गाच्या) राणिवेकडून ( राज्यळक्ष्मोकडून) अलंकारितो, ती
राज्यलक्ष्मी त्याला प्रास होते. तेव्हां योगसाधनाचा अधिकार प्रास होण्याला,
अतिरेकी माणूस चालत नाहीं. शरीराचे सर्व व्यापार नियमितपणे होत असले
म्हणजेच शरीर निरोगी असतें व असें निरोगी शरीर ठेवण्यासारखी ज्याची
नियत वृत्ति आहे त्यालाच या मार्गांत सिद्धता प्रास होते. कांहीं तरी आचरट-
पणाने अचाट गोष्ट करणें किंवा उगीच निष्कारण देहदंड करणें याला योग
म्हणत नाहींत. योगसाधन करणारा पुरुष युक्ताहारविहार असला पाहिजे,
त्यक्ताहारविहार असावयास नको, हें सूत्र जर लक्षांत ठेविले तर थोगासंबंधीं
दोन बाजूनी उद्भवणाऱ्या ज्या दोन प्रकारच्या गैरसमजुती त्यांचा निरास
होण्यास हरकत नाहीं. वाटेल तें निर्लजपणे करणें म्हणजे योग नाहीं आणि
उगीच उपासतापास, सोवळर्झौवळें यांचा अतिरेक करणें म्हणजेही योग नव्हे.

इंद्रियांवर स्वामित्व पाहिजे पण इंद्रियांचा निष्कारण छळ करणे म्हणजे कांहीं
स्वामित्व नव्हे. हे स्वामित्व क्रमाक्रमाने साध्य' करतां येतें. अम्यासाला
म्हणजे सतत प्रयत्नाला श्रीकृष्ण अतिशय महत्व दैतात. इंद्रियांची ओढ.
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?????

अभ्यासाला आड येते, नाहीं असें नाहीं, पण इंद्रियांना भिण्याचें कारण नाहीं.
पुष्कळ वेळां हितकारक गोष्ट इंद्रियांना आवडत नाहीं, रुचत नाहीं;
श्रेयस्कारक गोष्ट प्रिय, प्रेयसी, वाटत नाहीं. ज्या कडू औषधाने आयुष्य
स्थिर राहतें व टिकते किंबहुना अढळ होतें खें जिभेला आवडत नाहीं
पण तें घशाखाली ओतावे लागतें. त्याचप्रमाणें योग करण्यांत इंद्रियांची
मिजास कमी होते पण त्यामुळें योग करण्यापासून परावृत्त होऊं नये. योगा-
सारखे सोपे कांहीं नाहीं असें ज्ञानदेव निश्चयपूर्वक सांगतात. गाढ आसन
घालून ज्या योगाला सुरवात करावयाची त्यामुळे चैनीला लांचावलेल्या.
इंद्रियांना प्रथम दुःख होईल हें खरें. पण इंद्रियांचा निग्रह झाल्याशिवाय,
तीं ताब्यांत आल्याशिवाय आपणपेंया, आत्मस्वरूपाला चित्त भेटू शकेल ही
गोष्ट शक्य नाहीं. चित्ताला आत्मस्वरूपाची एकदा ओळख झाली कीं त्याला
अत्यंत सुखाचा लाभ होतो व तें सुख भोगण्यांतच तें तछीन होऊन जातें.
त्या सुखाहून अधिक असें दुसरें सुख नाहींच आणि ज्या सुखाची ओळख
इंद्रियांना बिलकुल नसतें तें सुख मग त्याला प्रास होतें आणि तें सुख भोगीत
असतां मेरूपर्वताहून मोठ दुःखे जरी देहावर कोसळली तरी त्या चित्ताला
त्यांची फिकीर वाटत नाहीं. खें चित्त महासुखांत इतकें गर्क होऊन गेलेले
असतें कीं शरीराला जरी शस्त्रानी तोडले किंवा अग्रींत टाकले तरी त्याला त्याची
दादही नसतें. अशा तऱ्हेचे मोठे विलक्षण सुख या योगसाधनाच्या सिद्धते
प्रास होतें. त्या सुखाची गोडी संसाराच्या तोंडांत अडकलेल्या, संसारसुखाला
लांचावलेल्या, मनाला एकदा लागली कीं त्याला वासना म्हणून उद्भवत नाहीं.
योगाच्या अभ्यासानें हें अपूर्व, विलक्षण, अलौकिक, असामान्य सुख प्रास

होतें; तें सुख प्रत्यक्ष दिसावयास लागतें, आणि त्या सुखाशी आपण सरूपता
पावतो. तेव्हां मनाचे नियमन केलें कीं सक्तपपविकदपाचहीं नियमन झालेंच
आणि नियमन होणें म्हणजेच वैराग्य उत्पन्न होणें; वैराग्य प्रास झाल्यावर
बुद्धीच्या ठिकाणीं धैर्य उत्पन्न होईल आणि ती मनाला अनुभवाच्या वाटेने
आत्ममुवनात, परमात्ममुवनांत, आणून सोडील. शव्दानीं वर्णन न करता
येण्यासारख्या ज्या गोष्टी घडतात व ज्यामुळे शरीराला, बुद्धीला समाधान होतें
त्यांना अनुभव हें नांव दिले आहे व या शब्दाला वेदांतशास्त्रांत मोठे महत्व.
आहे. हळूहळू उब सुखाचा अनुभव येऊ लागला म्हणजे मोठे उनाड असले.
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-मनसुद्धां ग्राम्य सुखांचा किंवा सुरवकल्पनांचा त्याग करून तिकडे अधिकाधिक
-वळेल व तें शेवटीं आत्मस्वरूपाला जाऊन भिडेल. मन तेथपर्यंत गेल्यावर त्या

'पुरुषाचें बाह्म लक्षण म्हणजे
भूतांचेनि अनेकपणें । अनेक नव्हे अंतःकरणे ।

केवळ एकत्वचि माझें जाणें । सर्वत्र जो ।। ३९४
जेणें ऐक्याचिये दिठी । सर्वत्र मातेंचि किरीटी ।

देखिला जैसा पटीं । तंतु एक ।। ३९८
सुखदुःखादि वर्मे । कां शुभाशुभें कर्मे ।

दोनी ऐसी मनोधर्मे । नेणेचि जो ।। ४०५
म्हणोनि आपणपां विश्व देखिजे । आणि आपण विश्व होइजे ।

ऐसें साम्यचि एक उपासिजे । पाडवा गा ।। ४०९
ही साम्यावस्था ही त्या योग्याचे लक्षण होय. या साव्यावस्थेला भगवद्रीतेंत,
वेदांत तत्वज्ञानांत, ज्ञानेश्वरींत, महाराष्ट्रीय कवींच्या वाङ्मयांत फारच उन्नत
स्थान दिलेले आहे व तें यथायोग्य आहे. ही साम्यावस्था ज्याच्यांत नाहीं तो
योगी नव्हे, तो ज्ञानी नव्हे, तो खत्पुरुष नव्हे, तो साधु नव्हे तो संत नव्हे,
तो सहुरू होण्याला लायक नाहीं, सच्छिष्य त्याच्याकडे वळणार नाहीं अशा
-प्रकारे मनोजयाच्या मार्गाने आत्मस्वरूपदर्शनापर्यंत योगसाधन करून कसें
जातां येईल त्याचें श्रीकृष्णानें विवरण केलें त्यानंतर अर्जुनाने दुसरा प्रश्न केला.
मनोजय करावा हें ठीक आहे, पण हें सोपे आहे कां? मन अतिशय चंचल,
वाऱ्यासारखे, त्याला धरावे कसें आणि ताल्यांत ठेवावे कसें? आणि त्याचा
निग्रह साधणार कसा?

५ मनाच्या चंचलतेचें वर्णन अर्जुनानें अगदीं निभर्डिपणाने केळेळें आहे.
रोगाचा परिहार करून घ्यावयाचा असेल तर त्याचीं सर्व लक्षणें वैद्याला
काहींही मागें न ठेवता सांगितली पाहिजेत. अर्जुन म्हणतो:-'' श्रीकृष्णा
आमची दया येऊनच मनोजय करा म्हणून सांगतां; पण या मनाला जिंकणे
आम्हांला मोठे कठीण दिसतें. हें मन केवढे आहे हें पहा तर त्याचा पत्ताही
लागत नाहीं आणि हें एकदा भटकावयास लागलें कीं त्याला वैलोक्यही पुरे
पडत नाहीं. तेव्हां या मनाचे आकलन कसें करावयाचें? चेष्टा करीत राहणाऱ्या
अर्काला स्वस्थ कसें करावयाचें? प्रचंड झंझावाताला थांब म्हणून सांगितले



योगमार्ग-पंथराज १८९
.-.क. ०९५ ०.- -.० ५ ऽ५., ???????? .च्छ.

तर तो थांबेल कां? हे मन असें विलक्षण आहे कीं तें बुद्धीचा छळ करते,
तिला सतावून सोडते निश्चयाला टाळतें, निश्चय म्हणून करूं देत नाहो;
आणि धैर्याच्या हातावर टाळी देऊन केव्हांच निसटखें, प्रत्यक्ष विचाराला
या मनामुळे भूल पडते, विचारी माणसे सुद्धा या मनातील कल्पनातरंगामुळें

उल होतात; संतोषाच्या ठिकाणीही याच्यामुळे वासना उजवतात, संतुष्ट
माणसें जर मनाच्या चाचीत सांपडतील तर संतोष टाकून भलभलत्या-
गोष्टींची प्रासो व्हावी म्हणून सुरणीला लागतील; आणि ज्याला स्वस्थपणे
बसण्याची इच्छा झाली आहे अशा माणसालाही हें मन दाही दिशा धुंडावयास
लावील. ज्याचा निरोध करावा तर जें उसळी घेते, ज्याचा संयम करावयास.
जावे तो जें ज्यास्तच चेखाळते, असें हें मन आपला स्वभाव कधीं सोडून
देऊन स्वस्थपणानें राहील काय? मन जेव्हां निश्चळ व्हावें तेव्हां आम्हाळा
साम्यावस्था येणार आणि मन इतकें चंचल आहे कीं ज्याला निश्चळ करणें
म्हणजे दुरापास्त गोष्ट आहे. '' अर्जुनाची ही अडचण श्रोकृप्णांनीं ओळखली व:
'' तूं म्हणतोस तें अगदीं खरें; बोलत आहांसी तें तैसेची । या मनाचा कीर.
चपळची । स्वभावो गा ।। '' म्हणून त्यांस सांगितलें. तरीसुद्धां, श्रीकृष्ण म्हणतात,

परी वैराग्याचेनि आधारे । जरी लाविलें अ-यासाचिये मोहरे ।

तरी केतुलेनि एकें अवसरे । स्थिरावेल ।। ४१९
वैराग्याचा आधार घेऊन योगाभ्यासाच्या मार्गाला लागलें तर कांहीं काळाने'
मन स्थिर होईल. वैराग्याचा ज्याला आधार नाहीं त्याला मात्र हा मनोजय-
होणार नाहीं. मनाला एकदा आंजारून गोंजारून आत्मसुखाचो गोडी लावली.
पाहिजे म्हणजे त्या अनुभवाचे सौंदर्य कळल्यावर मग तें झलक गोष्टीकडे
हुंकूनही पहाणार नाहीं. ज्यांना विरक्ति बियकुल नाहीं, जे अभ्यास करण्याचा
प्रयत्न सुद्धा करीत नाहींत त्यांना मात्र हे मन आवरता येणार नाहीं हें
श्रीकृष्ण मान्य करतात. यम आणि नियम यांच्या रस्त्याकडेच रनर आपण.
कधीं गेलों नाहीं आणि केवळ विषयरूप जलोत जर सारखी बुडी देऊन
बसलों आणि युक्तीची, योगाची, नियमनाची तोसीस जर या मनाला कधी
लावली नाही तर मन तें निश्चळ होणार कसें? अर्थात् होणार नाहीं म्हणून
मनोनिग्रह करण्याचे जे उपाय आहेत त्यांना सुरवात केलो पाहिजे म्हणजे
यश आल्याशिवाय राहणार नाहीं. थोगसाधन करतां येत नाहीं असें नाहीं
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पण पुष्कळांची अडचण ही असते कीं अभ्यास करण्याचा मुळीं प्रयत्नसुद्धा
करावयाचा नाहीं अशी त्यांची वृत्ति असते.

अंगी योगाचें होय वळ । तरी मन केतुलें चपळ ।

आगीं जर योगसाधन करण्याचें सामर्थ्य असेल तर मनाच्या चपळपणाची
प्रतिष्ठा काय? पंचमहासूरतेंसुद्धा माणूस आपल्या बळानें ताब्यांत आणतो मग
मन कां ताब्यांत येणार नाहीं १ अर्जुनाला हा युक्तिवाद मान्य झाला.

तेथ अर्जुन म्हणे निकें । देवो बोलती तें न चुके ।

साची योगवळेंसी न तुके । मनोवळ ।। ४२७
परंतु ज्यांना योगसाधनाची मुळींच ओळख नाहीं त्यांना मन अनावर
वाटा यांत नवल नाहीं. योगाचे वर्णन ऐकून अर्जुनालाही वाटलें, पटलें, कीं
मनोजय करतां येईल व एकदा मनोजय झाला म्हणजे पुढच्या गोष्टी सर्व
क्रमाक्रमानें साध्य होती. पण वैराग्य आणि अभ्यास, बोगाभ्यास, या दोन
.तत्वांची आठवण विसरता कामा नये आणि या दोन तत्वांच्या जोरावर
असाध्यही साध्य करतां येते. '' कारण अभ्यास तुका म्हणे. ''

योगाभ्यासाचा आणखी एकदा थोडक्यांत उल्लेख नवव्या अध्यायाच्या
चौदाव्या श्लोकावर भाष्य करतांना ज्ञानदेव करतात. त्यांत '' नित्ययुक्ता उपासते ''
असें म्हटलें ओह. ज्ञानदेव म्हणतात-'' कित्येक पंच प्राण आणि मन यांना
मोठ्या काळजीपूर्वक आपल्या ताब्यात ठेवतात. बाहेरून यमनियमाचें कुंपण
लावतात आणि वखासनाची भिंत, तट उभा करून त्याच्यावर प्राणायामरूपी
सोफा तयार ठेवतात. त्या ठिकाणी कुंडलिनी शक्ति जागृत होऊन तिचा सर्वच

लखलखाट होतो आणि मन व पवन ( शरीरातोल वायु) हे अनुकूल होतात.
अमृतक्केचे तळ ओसंडते. त्या ठिकाणी प्रत्याहार म्हणजे इंद्रियांची एकाग्रता
कळसाला पोहोचते, विकारांचीं बोळी संपतात म्हणले विकारांचे नाहीं नांव
होतें आणि सर्व इंद्रियें अशी काय बांधावींत त्याप्रमाणें अंतःकरणाच्या आत
येऊन राहतात. त्या ठिकाणी धारणारूपी अश्वांची गर्दी होते, पंचमहाभूते
.एकवटून आकाशांत समाविष्ट होतात आणि संकल्पविकल्पाच्या चतुरंग सैन्याचा
.धुव्वा उडतो. नंतर आपला विजय झाला अशी आरोळी ठोकीत ध्यानाचे
निशाण उभे होते आणि तन्मयत्वांचें, ब्रह्मपदाचें एकछत्री रगखाज्य सुरू होतें
आणि आत्मानुभवाच्या साखाज्याचा पट्टाभिषेक ( त्या योग्याला) संपूर्णपणे
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' ' '' '' - - ५ - ५ - - -समाधिलक्ष्मीबरोवर होतो.'' अशा प्रकारे हें थोगाम्यासाचे व त्याच्या सुंदर

परिणामांचे थोडक्यांत रूपकात्मक वर्णन या ठिकाणी आहे. ( ९-२१२ ते
२१८ ). येथें थोडक्यांत यम, नियम, आसन. प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा,
ध्यान आणि समाधि या सर्वांचा व शेवटीं अनुभवसुख यांचाही उल्लेख क्रमाने
झालेला आहे. या अष्टांगयोगाचें आणखीही एकदोन ठिकाणी थोडक्यांत उल्लेख

ज्ञानदेवांनीं केलेले आहेत त्यावरून योगाभ्यासाकडे त्यांचें लक्ष्य विशषे होतें
याबद्दल शंका रहात नाहीं. त्यांनीं केलेले वर्णन हें त्यांच्या स्वतःच्या दैनंदिन
अभ्यासाचे असलें पाहिजे हें उघड आहे आणि म्हणून त्याचें महत्व विशेष आहे.
योगाभ्यासाचे जें तंत्र आहे तें एका दृष्टीने पाहिलें तर शारीरिक कसरतीचे
तंत्र आहे आणि हें तंत्र हस्तगत करण्याला कोणत्याही धर्मभावनेचा अम्मल
मनावर असलाच पाहिजे असें नाहीं असें एका इंग्रज लेखकाने म्हटलें आहे.
पण याअम्यासाख प्रास होणारी मनःस्थिति आणि अनुभव ही आधिभौतिक
गोष्टींपासून इतकी निराळी आहेत कीं त्यांना धार्मिक म्हटलें नाहीं तरी
आध्यात्मिक म्हटलें पाहिजे. आणि आर्थधर्म-हिंदुधर्म-हा खूक्ष्मपणें लक्ष्य

दिलें तर तंत्र किंवा ग्रंथ यांच्यासंबंधीं अभिनिवेशाचा धर्ममार्ग नसून
आध्यात्मिक-आधिभौतिकापलीकडच्या-भूमिकेवर नेणारा असा धर्ममार्ग आहे
हें पटल्याशिवाय राहणार नाही. म्हणूनच अनीश्वर तत्वज्ञान सांगणाऱ्या
कपिलमहामुनींचा या धर्माच्या सर्व ग्रंथांत अत्यंत गौरवपर उल्लेख आहे.
कपिलांचे तत्वज्ञान अनीश्वरवादी असलें तरी तें आधिभौतिक नाहीं, सुखं च
मे शयनं च मे, या प्रणालींतील नाहीं, त्यालाही मनःसंयमन, इद्रियजय आणि
अध्यात्माची भूमिका या गोष्टी मुख्य वाटतात. याच कारणामुळे हिंदु धर्माच्या
रूढींवर प्रबळ शस्त्रसंपात करणाच्या आगरकरांच्या लेखांत किंवा केशवसुताच्या
कवितात वेदांताचीच भूमिका आढळते. अशा प्रकारे योगशास्त्र हें जरी मूलतः
धार्मिक स्वरूपाचे नाहीं तरी आध्यात्मिक मनोवृत्तीवाचून तें साध्य नाहीं व
चमत्कार उत्पन्न करण्याकरितां जे त्याचा अभ्यास करूं पहातात त्यांचा धिक्कारच
ज्ञानदेवप्रभूतींनीं केलेला आहे आणि सिद्धीच्या पाठीमागे लागणारे योगी
अष्ट होतात असें सांगितलेले आहे. तथापि योगाभ्यासाच्या प्रथमावस्थेचें
.शरीरावर जे परिणाम होतात व शरीरांतील कित्येक व्याधींचा त्यामुळे जो
चीमोड होतो तिकडेच आलीकडे प्रतीच्य देशांत किंवा येथेही विशेष लक्ष
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का .४ ????? २००७०र्सी५४ ..६.९५०.०.-५.. ??????????दिलें जातें वर योग म्हणजे एक शारीर शिक्षणाचा भाग आहे ( lz?D;प्ग्न?:

प्ह्यंक्य.) या दृष्टीने त्याचा पुष्कळ लोक विचार करूं लागले आहेत.
पतंजलीने योगाची व्याख्या चित्तवृत्तिनिरोध अशी दिली आहे व

ज्ञानदवोनींही मनोजय हेंच योगाचे रहस्य सांगितलें आहे. चित्त एकाग्र करून.
परब्रह्मचिंतन करणे हा योगसाधनाचा हेतु आहे. चित्त उत्तम प्रकारे आणि.
शास्त्रीय रीत्या एकाग्र करतां येण्यासाठी योगाचें सर्व तंत्र आहे. चित्ताची
एकाग्रता होण्यापूर्वी ( धारणा, ध्यान यांच्यापूर्वी) आसनविधीच्या योगाने
आणि प्राणायामाच्या साधनाने शरीरांतर्गत वायूचे निरोधन इष्ट आहे आणि
शारीरशास्त्रदृष्ट्या त्याला महत्व मिळाले हें साहजिक आहे. शरीरातील वायूचे
निरोधन करून त्याला विशिष्ट मार्गाने चालावयास लावल्यामुळें शरीरातील
सर्व व्याधि नष्ट होतात व कांहीं सुख असलेल्या विलक्षण शक्ति जागृत होऊन.
शरीराकडून न होणारे चमत्कारही होऊं शकतात. हें सर्व युक्ताहारविहारस्वानें
करणे यालाच राजयोगहेंनांव आहे. राजयोग म्हणजे राजेलोकांचा, चैनी लोकांचा,
सुखासीन लोकांचा योग असा एक लौकिक अर्थ होऊन बसला आहे तो
सर्वस्वी चुकीचा आहे. राजयोग म्हणजे योगमार्गातील राजमार्ग, आडमानं
नव्हे. आडमार्ग म्हणजे हठयोग व तो नव्हे तो राजयोग. हठयोगानें शरीराची
कसरत अधिक होते पण तो अध्यात्मापासून दूर राहतो. ष्यांत मनोजय होत
नाहीं म्हणून ताब्यांत आणलेलें शरीर केव्हा बंड करील याचा नियम नसतो.
राजयोग किंवा योग हें अचाटपणाचे बंड नव्हें. पण मनुष्य एकदी त्रासला
म्हणजे अतिरेक करतो तसा तो योगमार्गातही अतिरेक करतो व या अतिरेकाच्या
प्रकारांनाच सामुदायिक नांव हठयोग असें मिळाले आहे. जे योगमार्गांत
तज्ज्ञ व अनुभवी आहेत व एकंदरींत जे विचारी आहेत ते हठयोगाला गौण
समजतात. हठयोगाची तुलना शव्दचमत्कारयुक्तकवितेबरोबर करतां येईल. उत्तम
रसिक व ज्ञानी शब्दचमत्कारांना व हठयोगाला गौण समजतात. पण अज्ञानी

मूडांना शव्दचमहकाराचे जसे कौतुक वाटतें तसेंच हठयोगाचे वाटते. मूढांची
बहुसंख्या असते. त्यांच्या डोळ्यांत शब्दचमत्कार करून, तंत्राचे चमत्कार
करून आणि हठयोगाचे चमत्कार करून धूळ फेकतां येते. पण मेनकेची गांठ
पडली कीं विश्वामित्र लटपटतो हें अज्ञ लोकांनाही कळतें व कवितेच्या तंत्राची
कितीही कसरत केली तरी तीत तिचा खरा मंत्र, अर्थचमस्कार आणि रस, हे
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-.---------------अ-मिळत नाहींत हे शेवटीं सामान्य लोकांनाही समजल्याशिवाय रहात नाहीं.
ज्ञानदेवांनी योगमार्गाचे केलेआविष्करण त्याचा जनतेला अधिक परिचय व्हावा
या उद्देशानें केलेले होतें हें स्पष्ट आहे. तेव्ही हा मार्ग ''गुस', रहावा या मताचे
ते नव्हते. '' गुस ' गोष्टीचा बाऊ करणाऱ्यांना लफंगे समजावेत व त्यांच्याकडे
योगसाधनासाठीं जाऊं नये असा इषारा स्वामी विवेकानंद यांनींही आपल्या

'' राजयोग '' या ग्रंथांत दिलेला आहे. आतां ज्ञानदेवांनी वर्णन केलेल्या
सर्व गोष्टी क्रमाकमानें होतात किंवा नाहीं हें पहा अनुभवाचें काम आहे.
प्राणायामविधि साधून दोन्ही नाकपुड्यांतून वारा समान वाहू लागला म्हणजे
निद्रेची फारशी आवश्यकता रहात नाहीं व नाकाला भोवताली कशीही
परिस्थिति असली तरी सुवास यावयास लागतात असे स्वामी विवेकानंद
सांगतात. या सर्व गोष्टी अनुभवगम्य आहेत. तेव्हां त्या भागांत प्रवेश
करावयाचा येथें विचार नाहीं. कुंडलिनीचा कारीरशास्त्रदृष्ट्या तपास लावण्याचे
प्रयत्न सफळ झालेले नाहींत हें वर सांगितलेंच आहे. पण कुंडलिनी म्हणजे
एक शक्ति आहे, उष्णता, प्रकाश, विद्युलू यासारखी शक्ति आहे व कांहीं
विशिष्ट प्रयोगांनीं ती जागृत होते म्हणजे उत्पन्न होते आणि मग तिचे कांहीं
विशिष्ट परिणाम होतात असे समजून चालले तरी योगाच्या अभ्यासाला
किंवा योगशास्त्राचे मर्म कळण्याला, कसलीही हरकत येण्याचे कारण नाहीं.

६ ज्ञानदेव हे गुरुपरंपरेनेंच योगाभ्यासांत निष्णात झाले होते. नाथसांप्रदायांत
योगमार्गाचे महत्व फार होतें. भक्तिमार्गाचा प्रचंड पूर जो पुढें सर्व भरतखंडावर
आला त्यांत योगमार्ग मागसला असे दिसतें. पण ज्ञानदेवांना जरी भक्तिसुख
मान्य होतें तरी त्यांचा अधिक ओढा योगमार्गाकडे होता ही गोष्ट निर्विवाद
आहे शिवाय योगमार्गात मनोजयाला जें प्राधान्य आहे तेंच भक्तिमार्गातही
ज्ञानदेव देतात आणि ज्ञानदेवाप्रमाणेच नामदेव, एकनाथ, तुकाराम हे देतात
हा लक्यांत ठेवण्यासारखी गोष्ट आहे. भक्त म्हणजे समदर्शी व सदाचरणी
असलाच पाहिजे हें ज्ञानदेवांचें ठाम तत्व होतें. '' न कळतां पद अग्निवरी पडे ''
त्याप्रमाणे चुकून देवाचे नांव तोंडी आलें तरी मोक्ष मिळतो या तत्वाचा
पुरस्कार त्यांच्या ग्रंथांत कोही नाहीं. वैराग्य हें पाहिजेच, योग्यास पाहिजे,
भक्तास पाहिजे. परमार्थ हा स्वाथांपेक्षा--लौकिक स्वार्थापक्षों-अनंत परीने
महत्वाचा, मोलाचा असल्यामुळे स्वार्थ साधून त्याबरोबर पुरवणीचे काम म्हणून

१३
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.---प----------.-परमार्थ साधेल अशा मताचें प्रतिपादन त्यांनीं कोर्टही केलेले नाहीं. अध-
आहे या परतंत्र स्थितींतून सुटका व्हावी अशी इच्छा असणारा पुरुष-हाच
फक्त योगाला काय, अकोला काय, अधिकारी आहे; आणि हें तत्व ज्यांनी
जाणलं ज्यांनाच ज्ञानेश्वरी ग्रंथांतील रहस्य समजेल हें त्यांनी स्पष्टपणे

सांगितलेले आहे.
तैसें अध्यात्मशास्त्रीं इये । अंतरंगचि अधिकारिये ।

या त्यांच्या म्हणण्याचा कोणताही दुसरा अर्थ नाहीं. योगशास्त्र हा
अध्यात्मशास्त्राचा भाग आहे, संसारशास्त्राचा नाहीं, विज्ञानाचा नाहीं हा
विसरतां कामा नये. वैराग्याचे वर्णन ज्ञानलक्षणें सांगतांना ज्ञानेश्वरींत तेराव्या
अध्यायांत केलेले आहे. आठव्या चेकाच्या सुरवातीला '' इंद्रियाथेंपु वराग्यसू ''
असा शब्द आहे त्याचा अर्थ विशद करणाऱ्या बारा ओव्या आहेत त्या येथें
घेणे सयुक्तिक होईल.

आणि विषयांविस्त्रीं । वैराग्याची निकी ।

पुरवणी मानसी कीं । जिती आथी ।। १३-५१३
वमिलिया अन्ना । लाळ न घोटी रसना ।

कां आग न सूत्रे आलिंगना । प्रेताचिया ।। ५१४
विष खाणे नागवे । जळत घरीं न रिघवे ।

व्याघविवरा न वचवे । वस्ती जेवीं ।। ५१५
धडाडीत लोहरसीं । उडी न घालवे जैसी ।

न करवे उशीशी । अजगराची ।। ५१६
अर्जुना तेणें पाडें । जयासी विषयवार्ता नावडे ।

नेंदी इंद्रियांचेनि तोंडे । कांहीं जाव ।। ५१७
जयाचे मनीं आलस्थ । देही अतिकार्श्य ।

' शमदमीं सौरस्थ । जयासी गा ।। ५१२
तपोव्रतांचा मेळावा । जयाचे ठायीं पाडवा ।

युगांत जया गावा-। आंतु येतां ।। ५१९
वह योगाम्यासीं हाव । विजनाकडे धाव ।

न साहे जो नाव । सघ्राताचे ।। ५२०
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----------त्य--नाराचाची आथरुणॅ । स्तपकी लोळ ।

तैसें .लेखी भोग । ऐहिकींचे ।। ५२१
आणि खरात मानसें । ऐकोनि मानी ऐसें ।

कुहिलें पिशित जैसें । श्वानाचें कां ।। ५२२
तें हें विषयवैराग्य । जें आत्मलाभाचें भाग्य ।

अर्ज व्रह्मानंदा योग्य । जीव होती ।। ५२३
ऐसा उभयभोगीं त्रासु । देखसी जेथ बहुवसु ।

तेथ जाण रहिवास । ज्ञानाचा तूं ।। ५२४
ब्रह्मानंदायोग्य होण्याला वैराग्य पाहिजे. योगाभ्यासांचे फळही ब्रह्मानंद

आहे. तेव्हां वैराग्याशिवाय योगाभ्यास नाहीं. आणि भक्तीचें पर्यवसान
ब्रह्मानंदांत होतें. तेव्हां भक्तीच्या परीक्षेला बसण्यापूर्वीही वैराग्याची प्राथमिक
परीक्षा उतरलेली असली पाहिजे. वैराग्य म्हणजे डोक्यांत राख घालणे
( अक्षरशः किंवा लाक्षणिक अर्थानें) नव्हे. वैराग्य हें नेहमींच विवेकांतून
निर्माण व्हावें लागतें या गोष्टीबद्दल सुजाण लोकांत मतभेद नाहीं.

योगमार्गालाच कर्ममार्ग असें नांव आहे. '' ज्ञानयोगेन सारव्यानां कर्मयोगेण
थोगिनासू '' इत्यादि वचनांवरून ही गोष्ट स्पष्ट आहे. योगमार्गाचा प्रसार व
विस्तार होण्यापूर्वी वैदिक कर्ममार्गी म्हणजे यज्ञमार्ग होता. या यजयुक्त
कर्ममार्गाचा परलोकाशी, पुनर्जन्माशी प्रत्यक्ष संबंध होता. भगवद्रीतेंत परलोक,
पुनर्जन्म यांचा कोठेही प्रत्यक्ष निषेध नाहीं; किंबहुना, योगमार्गाला सुरवात
केलेला पण मध्यंतरी मरण आल्यामुळे सिद्धि न पावलेला असा मनुष्य दुसऱ्या
जन्मांत चांगल्या कुळांत जन्मास येऊन तो योगाभ्यास पुढें चालूठेवतो असें
वर्णन केले आहे. तथापि '' स्वर्गनरकसूचक '' ज्ञानाला अज्ञानच म्हटलें
आहे व योगमार्गातील सिद्धि, आनंद, समाधान, मनःस्थिति ही याच लोकीं,
याच देहीं प्रास होतात ही गोष्ट सर्वत्र स्पष्ट केलेली आहे; आणि हेंही
यज्ञविशिष्ट कर्ममार्ग व योगमार्ग यांतील फार महत्वाचे अंतर आहे. वेदांतांत
ज्ञानमार्ग सांगितला आहे याचा अर्थ '' अकर्म '' असा नव्हे ही गोष्ट

भगवद्गीतेत आणि ज्ञानेश्वरींत वरचेवर स्पष्ट केलेली आहे. भगवलेतेंतच
'' अकर्म '' ग्राह्य मानले नाहीं तेव्हां शंकराचार्यांनाही तैं मान्य नाहीं हें
उघड आहे. परंतु कर्ममार्ग म्हणजे उद्योगमार्ग, उद्यममार्ग, राष्ट्रसुधारणामार्ग



१९६ श्री ज्ञानदेव

इत्यादि नवीन अर्थ जे प्रतीत राजकारणशाखातून व तत्वज्ञानांतून निघाले
आहेत त्यांचा तंतोतंत पुरस्कार भगवद्गीता, शांकरभाप्य अगर ज्ञानेश्वरी यांत
हुडकूं पाहणे व तो तेथें नाहीं म्हणून या पूर्व ग्रंथांना व आचार्याना दोषभूहे समंजसपणाचे नाहीं. खुद्द ज्ञानदेवांनीं '' शृंगारोनी कर्म करावे '' इत्यादि
वचनांच्या द्वारा सर्व गोष्टी उत्तमपणे, प्रवणपणानें ( .फp;.ह्यपू?) केल्या
पाहिजेत हें अगदीं .स्पष्ट केले आहे. यज्ञमार्ग, योगमार्ग, कर्मयोग इत्यादि
संज्ञा शास्त्रीय आहेत व ज्यांचा अर्थ निश्चित झालेला आहे व त्याच अर्थाने
त्यांचा विचार केला पाहिजे हें उघड आहे.

ज्याला पंथराज असें ज्ञानदेर्वानीं नांव दिलें आहे तोच राजयोग किंवा
योगराज होय. त्याच्या साहाय्यानें सर्व शरीर ( मनासहित) आपल्या
ताब्यांत आणावयाचे व खरें वैयक्तिक स्वातंन्य मिळवावयाचे आणि याप्रमाणे
पिंड ( म्हणजे आपलें शरीर) हे संपूर्ण आपल्या ताब्यांत आल्यावर जें पिंडी
तें ब्रह्मांडीं या न्यायाने ब्रह्मांडही आपल्या हातीं येते असा, या ठिकाणीं तर्कवाद
आहे. योग्याला जें अपरंपार सामर्थ्य प्रास होतें त्याचा स्वार्थासाठी किंवा
वैयक्तिक लाभासाठी उपयोग करावयाचा नाही तर त्या सामर्थ्याने ब्रह्मानंद
हस्तगत करावयाचा हे योगाचे साध्य, ध्येय आहे. या मार्गात करावयाच्या
गोष्टी कठीण असल्यामुळें त्या सामान्य माणसांना साध्य नाहींत व त्यांच्यासाठी
भक्तियोग आहे अशी सार्वन्निक समजूत झालेली दिसते. पण वर भक्त

कसा असला पाहिजे यासंबंधी उल्लेख केला आहे त्यावरून तेही कांहीं सोपें
काम नाहीं हें स्पष्ट होतें. नुसते '' रामकृष्ण हरि गोविंद '' म्हणून काहींही होत
नाहीं. नामोबाराचें तंत्ररूप जाऊन जेव्हां तो मंत्ररूप होईल तेव्हां तो
करणाऱ्याची योग्यता विशेष असावी लागेल. स्वार्थ सोड, सर्वाभूतीं
परमेश्वर पहाणे, अहंभाव असणें, लोभ नसणे, कर्मफलत्याग करणे या
गोष्टी ऐकण्याला सोप्या व गोड असल्या तरी करण्याला कठीण, फार
दुर्घट आहेत. त्या इतक्या दुर्घट आहेत कीं कित्येक दांडगेश्वर पण स्वतःवर
स्वामित्व नसणारी माणसें त्या गोष्टी करतां न आल्यामुळें योगमार्गाची कसरत
करण्याकडे लक्ष देतात. कित्येक एका पायावर वर्षभर उभे राहतील, पण
जवळची कवडी कोणास देणार नाहींत. कित्येक एकवीस दिवस नाहींतर
एकशेएक दिवस उपास करतील पण आपला हट्ट, अहंकार सोडणार नाहील



योगमाग-पंथराज १९७
आणि अहंकार नसणें हें तर जसे ज्ञान्याचें तसेंच भक्ताचे मुख्य लक्षण
आहे. अशीं माणसें म्हणजे अहंकार खोडणे वगैरे न करणारी माणसें
योगाच्या कसरतींत शिरतात, त्यांत तरबेज होतात, त्यामुळें शरीर कमावतात,
उत्तमोत्तम शक्ति प्रास करून घेतात व राजयोगाला हठयोगाचें रूप आणतात
आणि '' गुल '' गोष्टींचें थोतांड माजवितात. पण त्यांना ब्रह्मप्रासि होत नाहीं
च त्यांच्याकडे जाणारेही ब्रह्मप्रासीसाठीं जात नाहींत तर ते खरोखर लौक्कि
प्रासीसाठींच जात असतात. अशा प्रकारचे शिष्यही ठक आणि गुज्जी ठक
आणि अशाच मंडळींना उद्देशून श्रीकृदणमुखानें ज्ञानदेव सांगतात.

येथें जाणीव करी तोचि नेणे । आथिलेपण मिरवी चि उणें ।

आम्ही जाहलों ऐसें जो म्हणे । तो कांहींच नव्हे ।। ९-३६८
जो येथें जाणता म्हणून मिरवतो त्यालाच कांहीं कळत नाही. जो मी अहि,
पूर्ण आहे म्हणून बोभाटा करतो त्याचें तेंच उZएंा म्हणजे हा बोभाटा हेंच त्याचें
उणॅपण, तो पूर्णत्वाला पोचला नाहीं याची खूण; आणि आम्ही झाला,
ब्रह्मरूप झालों असें म्हणणारे काहींही झालेले नसतात, कोरडे ठणठणीत
असतात. तेव्हां '' मो ब्राम्ही स्थितींत असतो म्हणून वाटेल तसा वागतों ''
अशा अर्थाचे वाक्य बोलणारे गुरुपदवीला तर नालायरव आहेतच पण साधा
चांगला माणूस असेही म्हणवून घेण्याला नालायख आहेत.

अथवा यज्ञदानादि किरीटी । कां तपें हून जे हुटहुटी ।

ते तृणा एकासाठी । न सरे येथ ।। ९-३६९
आपल्या यज्ञाची, दानाची, तपश्चर्येची जे घमेंड मारतात त्यांच्या यज्ञदान-
जपाला येथें गवताच्या काडीचीही किंमत नाहीं. तेव्हां निर्णय:-

म्हणोनि थोरपण पन्हा सांडिजे । येथ मुत्पत्ति आघवी विसरिजे ।

जें जगा धाकुटें होइजे । तैं जवळीक माझी ।। ९-३७८
या लागी शरीर सांडोवा कीजे । सक्त गुणांचें लोण उतरिजे ।

संपत्ति मद सांडिजे । कुरवंडी करूनी ।। ९-३८१
आणि असे करणारा तोच भक्त; आणि असा भक्त होणे हें पुष्कळ वेळेला
योगाच्या कसरतीपेक्षांही कठीण आहे. तेव्हां अक्तिमार्ग हा दीनदुबळ्यांचा
किंवा वाटेल तसल्या लफंग्यांचा मार्ग असा अर्थ करणें म्हणजे अर्थाचा अनर्थ
करण्यासारखे आहे.



१९८ श्री- ज्ञानदेव.

???ज्ञानदेवाच्या या योगमार्गाचा निरोप घेण्यापूर्वी एक गोष्ट येथें सांगावीशी
वाटते ती ही कीं यामार्गाकडे सध्यांप्रतीच्यदेशांत पुष्कळांचे लक्षवेधलें आहे. ते
जरी बव्हंशी आधिभौतिक कारणासाठी वेधलेलें असलें तरी त्यामुळें त्या मार्गात

'' कांहीतरी विशेष '' आहे हें पुनश्च सिद्ध होतें हें उघड आहे. हिदुस्थानांतही
योगी आहेत. ह्यांतील बहुतेक ब्रह्मप्रासीपेक्षां चमत्कारामुळेंच प्रसिद्ध आहेत'
खुद्द ज्ञानदेवांच्या चरित्रांतही पद्धवून वेद बोलविणे आणि मृताला जिवंत
करणे हे चमत्कार आलेले आहेत. पण पैठणच्या किंवा आळंदीच्या ब्राह्मणांकडून
सरळ शुद्धिपन्न मिळविण्याचा चमत्कार कांहीं ज्ञानदेवांनासुद्धां करतां आला
नाहीं, त्या ब्राह्मणांची मनोवृत्ति बदलणे हें त्यांनाही शक्य झालें नाहीं.
यावरूनच हे चमत्कार धडले हें पुढें निघाले असें तरी म्हणावें किंवा चमत्कार
कितीही चमत्कारिक असले तरी '' बुद्धीचा पालट '' होणे या मानानें खेगौणच
ठरतात. म्हणून स्वतः ज्ञानदेव आपल्या ग्रंथांत चमत्कारांना कोठेंही थारा देत
नाहींत, ''विवेक''च बोलतात. ज्ञानेश्वरी व अमृतानुभव हेच ज्ञानदेवांनी केळे
मोठे चमत्कार होत आणि आज सहा वर्षावर महाराष्ट्राच्या बुद्धीला ''पालटं
करावयास लावणारे हे महाग्रंथ कोणत्याही चमत्कारांपेक्षां आपुल्यापुढें कितीही
उंच असणारे मस्तक ठेंगणेकरतात.



अमृतानुभव
जें जाणणेयां विद्यांच्या गांवीं । गुरुत्वाची आचार्य पदवी ।

जें सकळ गुह्यांचा गोसावी । पवित्रा रावो ।। ४७
आणि धर्माचें निजधाम । तेवींचि उत्तमाचे उत्तम ।

ब जया येतां नाहीं काम । जन्मांतराचें ।। ४८
मोटकें गुरुमुखें उदैजत दिसे । आणि हृदयी स्वयभचि असे ।
प्रत्यक्ष फावों लागे तैसें । आसयाची ।। ४९
तेवींच गा सुखाच्या पावटी । चढता येइजे जयाच्या भेटी ।

मग भेटल्या कीर मिठी । भोगणेयाही पडे ।। ५०
परी भोगाचिये ऐलीकडिलिये मेरे । चित्त क्ये ठेले सुखा भरे ।.

ऐसें सुलभ आणि सोपारे । वरि परिब्रह्म ।। ५१
ज्ञानेश्वरी, ९

शके १२१२ ( इसवी सन १२९०) या वर्षी ज्ञानेश्वरीचे लेखन करे झालें.
शके ११९७ चा ज्ञानदेवांचा जन्म गृहीत धरून यावेळीं त्यांचें वय पंधरा
वर्षांचे ठरतें. ज्ञानदेवांनीं समाधि कार्तिक वद्य १३ शके १२१८ (इ. स १२९६ ओर

या दिवशीं घेतली म्हणजे त्या वेळीं त्यांचें वय एकवीस वर्षांचे होतें.
ज्ञानेश्वरीनंतर कांहीं दिवसांनीं अमृतानुभव हा अपूर्व ग्रंथ त्यांनीं लिहिला.
याचा लेखनकाळ बरोबर माहीत नाहीं पण तो १२१२ व १२१८ यांच्या
दरम्यान आहे हें उघड आहे. ज्ञानेश्वरींत स्वतंत्र विवरण कुकळ आहे पण
कांहीं झालें तरी तो ग्रंथ भगवद्वीतेवरचें भाष्य. अमृतानुभव किंवा त्या
ग्रंथाच्या शेवटीं ज्ञानदेवांनी म्हटल्याप्रमाणे अनुभवाख्य हा ग्रंथ त्यांच्या
प्रज्ञेचा केवळ स्वतंत्र उत्कर्ष आहे. हा आकाराने फार लहान व गुणाने अत्यंत
मोठा असा ग्रंथ ज्ञानदेवांच्या कुशाग्र बुद्धीचे विलास दाखवितो असें म्हटलें
तर त्यांना अनुभवानें कळलेल्या ज्ञानाला कसलाही कमीपणा येणार नाहीं.'
'' बोलीं अरूपाचें रूप दावीन '' ही प्रतिज्ञा अमृतानुभवांत उत्कृष्ट

प्रतीतीला येते. जेथे शब्दही थकतात तेथें शब्दांच्या साहाय्याने पोह्मे-
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-चण्याचा चमत्कार या तर्कशुद्ध ग्रंथांत कवीने केलेला आहे. '' अहो वाचो
निवर्तते अप्राप्य मनसा सह '' अशा ठिकाणाचा ठाव घेण्याचा प्रयत्न

या ग्रंथांत केलेला आहे. गणितशास्त्रांतील किंवा तकर्शार्स्त्रातील अत्यंत
अवघड भागांतील प्रमेथें सोडविण्यासारखे विवरण या ग्रंथांत असल्यामुळें तो
कळण्याला कठीण जातो आणि म्हणून हजार माणसे बद्रीनाथाला गेलो तर
शंभर माणसें गंगोत्रीला जातात व्याप्रमाणें हजार वाचकांनी ज्ञानेश्वरी पाहिली
सर शंभर वाचकसुद्धां अमृतानुभवाकडे वळत नाहींत असे दिसून येतें. पण हा
अमृतानुभव ग्रंथ मराठी वाड्ययाचें एक अमोल निधान आहे; मराठीच्या
त्तत्त्वज्ञानविषयक विभागांत त्याने अत्यंत आश्चर्यकारक अशी संपन्नता
आणलेली आहे आणि त्यांतील एकएक ओवी म्हणजे हिऱ्यांच्या खाणीपेक्षां
मोलवातू आहे. वाचणारा सश्रद्ध असो किंवा विवेकवादी असो, ईश्वराच्या
आस्तित्त्वाविषयी निःशंक असोकिंवा साशंक असो, अमृतानुभवामुळे त्याची मान
लवलीच पाहिजे अशी अपूर्व योग्यता या ग्रंथाची आहे. असे सांगतात को
ज्ञानेश्वरी ग्रंथपुरा झाल्यावरनिवृत्तिनाथ आपल्या धाकड्याबख्या म्हणजे आपला
शिष्य झालेला ज्ञानदेव याला म्हणाले:-'' ज्ञानेश्वरी ग्रंथ उत्तम उतरला, आहे
पण तो दुसऱ्या ग्रंथाचा अर्थ विशद करतो. आतां मुकुंदराजाच्या विवेकसिंधू-
प्रमाणें स्वतंत्र ग्रंथ निर्माण करून आपल्या बुद्धीचें तेज प्रकट कर '' आणि
त्याप्रमाणें ज्ञानदेवांनीं हा ग्रंथ रचला. ही आख्यायिका खरी कां खोटी याची
चर्चा करणें आवश्यक नाहीं. कालीदास भवभूतीची स्पर्धा जशी दंतकथांत
दिसते तशीच या दंतकथेंत मुकुंदराज ज्ञानदेवाची स्पर्धा दाखविलेलीआहे दोन्ही
दंतकथांची विश्वसनीयता सारखीच असण्याचा संभव आहे पण हा खतंत्र ग्रंथ'

ळिहून ज्ञानदेवांनीं स्धूलदृष्टि टीकाकारांचें तोंड बंद केलें ही गोष्ट मात्र स्वरी आहे
अमृतानुभावाचीं दहा प्रकरणे आहेत, आणि सर्व मिळून ८०६ ओव्या

आहेत. त्यांपैकीं २९५ ओव्या सातव्या प्रकरणांतच आहे. पहिल्या प्रकरणीत
प्रकृति मुख्याचे ऐक्य वर्णन केलें आहे व अद्वैतसिद्धांताच्या या पायावर पुढील
सर्व ग्रंथांची उभारणी झालेली आहे. पहिलीच ओवी पुढील सर्व विषयांचा
उपन्यास करते:-

ऐसीं इथें निरुपाधिक । जगाची जियें जनक ।.तियें चंदिली मियां मूळिकें । देवो देवी ।।



अमृतानुभव २०१

---' ''देवो देवी या शब्दांचा स्धूलार्थ शंकर पार्वती. ज्या नाथपंथांत ज्ञानदेव
निवृत्तिनाथद्वारां समाविष्ट झाले होते त्या पंथाचा आदिगुरु श्रीशंकर; तेव्हां
पहिल्या ओवीत शंकराला व त्याची अर्धांगी पार्वती यांना हा नमस्कार केला.
त्याचप्रमाणे या विश्वाचें आदिकारण ( मूळिर्के) म्हणजे प्रकृति व पुरुष हा जो
सिद्धांत तोही प्रकट केला आणि प्रकृति. पुरुष एकच आहेत, दोन नाहींत
द्वैत नाहीं, अद्वैत आहे हा जो महासिद्धांत त्याचाही प्रस्ताव या ओवींत होतो
सूळि?वांची जेधून सुरवात झाली ते मूळिक; हें सर्व विश्व त्यांनीं निर्माण

केलें म्हणून देवो देवी ही जगाची जनकें, हे जगाचे मातापितर. पण अद्वैत

सिद्धांतांतील जो महत्वाचा दंडक कीं जरी ही विश्वरचना त्यांच्यामुळे
.झालेली आहे तरी त्यांना कोणत्याही प्रकारें त्या रचनेचा बंध नाहीं-र्ड्यबंध
नाही-उपाधि नाहीं-तो दंडक '' निरुपाधिकें '' हें सुटसुटीत विशेषण देऊन
स्पष्ट केलेलाआहे. आणि ''निरुपाधिकें'' हे विशेषण ''देवो देवी'' या दोघांनाही
लागले म्हणून केवळ देवच नव्हेतर देवी सुद्धा, केवळपुरुष नव्हेतर प्रकृतिसुद्धां,
हीं निरुपाधिक, उपाधिरहित, कैवल्यमय आहेत हेंही दर्शविले. हे देवोदेवी
.एक कसें आहेत हें पहिल्या प्रकरणांत निरनिराळ्या प्रकारें वर्णन केलेले आहे.

दोहोंचें एकपण आणि एकाचें दोनपण ही वेदांतांतील गुंतागुंत कायमची
अंतःकरणांतशिरण्याला जरा कठीण आहे. ती सोडवण्याचा प्रयत्न अमृतानुभवाने
केलेला आहे व तो कसा केलेला आहे हें आपण लौकरच पाहूं. पहिल्या
प्रकरणांत देवी देव यांना अनहंकृतिपूर्वक नमस्कार केला. दुसऱ्या प्रकरणांत

सबुरूला नमस्कार केला आहे. ज्ञानेश्वरीच्या तेराव्या अध्यायांत सातव्या
कोकातील ''आचार्योपासनसू'' या ज्ञानगुणावर भाष्य करतांना ज्ञानदवोंनीं
सहुरुप्रेमाचें काव्यमय वर्णन केले आहे. तसाच प्रकार या प्रकरणांत आहे;
.पण येथील भूमिका त्याहीपेक्षा उचतर आहे. ज्ञानेश्वरीच्या तेराव्या
अध्यायांत सुंदर काव्य आहे. या ठिकाणी वर्णन करतांना ज्ञानदेवाची वाणी
काव्याच्याही पलीकडे गेलेली आहे. काव्य जर ( न. चिं. केळकर म्हणतात
स्वाप्रमाणे) सविकल्प समाधि असेल तर या प्रकरणांत सहुरूचें गीत गातांना
स्तानदेव निर्विक्यप समाधीची कल्पना आणून देतात.

सामर्थ्यांचंनी विकें १ जो शिवातेंही गुरुत्वे जिंके ।

आत्मा आत्मसुख देखे । आरिसां जियें ।। २-६
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?????????????हा सदुरु सामर्थ्याच्या प्रमावानें प्रत्यक्ष श्रीशंकराला मोठेपणांत मागें सारतो:'
आणि या सहुरूरूप आरशांतच आत्म्याला आत्मसुख पहावयास मिळते. किंवा

रुतो भेटलियाचि सर्वे । पुरती उपायांचे धांवे ।

प्रवृत्तिगंगा स्थिरावें । सागरी जिये ।। २-८
रूपक अलंकाराचा उपयोग करून कठीण तत्वज्ञान दोन चार शब्दांच्या वाक्यांत
ठेवून देण्याची ज्ञानदेवाची हातोटी कांहीं विलक्षण आहे. जो सहुरू भेटला.
कीं मोक्षप्राप्तीच्या उपायांची धावाधाव करण्याची जरूरी पडत नाहीं. प्रवृत्तिरूप
गंगा ह्मा सदुरुरूप सागरांत स्थिर होते; म्हणजे सदुरूची गांठ पडली कीं खरें
वैराग्य निर्माण होऊन ममत्वाचा निरास होतो व मनुष्य निवृत्तीच्या शिखरावर
जाऊन बसतो. अशा प्रकारे दुसऱ्या अध्यायांत हे सहुरुनमन आहे.

२ वाणीच्या साहाटयानें ज्ञान होतें आणि ज्ञान झालें म्हणजे '' यतो वाचो
निवर्तते '' अशा वस्तूंची ओळख पटून वाणीची आवश्यकता रहात नाहीं,
वाणी अधिक कांहीं सांगूशकत नाहीं; आणि ज्याप्रमाणें अज्ञान, अविद्या ही
ज्ञानप्रासिहोतांच नाहींशी होते त्याप्रमाणेच वाणीही नाहींशी होते. परा, पश्यंती,
मध्यमा आणि वैखरी अशा चार वाचा समजतात. क्रमाक्रमानें या चारी
वाणींच्या साहाय्यानं अविद्येचा निरास होतो; प्रथम नेणीव नाहींशी होते; मग
जाणीव म्हणजे जाणतेपणाचा अभिमान उरतो. तो नाहीसा झाला, जाणीव
नेणीव दोहोंचाही निरास झाला म्हणजेच मनुष्याला टक्कल, मोक्षदायक ज्ञान
प्रास झालें असें समजावयाचें.

येऱ्हवीं परादिकी चौघी । जीव मोक्षाच्या उपेगी ।

अविद्येसवे आगी । वेचिती कीर ।। ३-२
परादि चार वाणी जीवाला मोक्ष मिळवून देऊं शकतात. पण मोक्ष म्हणजे
अविद्येचा नाश; आणि अविद्येच्या नाशाबरोबरच या चारी वाणीही विलय!
पावतात. चारी वाणी अनावश्यक झाल्यामुळें ज्ञानी पुरुषांत मौन उत्पन्न
होतें. केवळ मौन आहे म्हणून कोणीही मनुष्य ज्ञानी होत नाहीं; पण सामान्य
जनाला हा तोल रहात नाहीं. अत्यंत तपश्चर्येनें, मोठ्या कष्टाने जी स्थिति प्रास

होते तिच्याचसारखी (पण ती नव्हे), इतर कारणानी येणारी. स्थिति ही तीच
आहे असें समस्त माणसे तिची वाहवा करतात व माणसांच्या या वेडेपणाचा
फायदा घेऊन लफंगे लोक योग किंवा साधुत्व यांच्या बाह्य तंत्राचा अवलंब
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??????????????करून उदरभरणाचा व चैन करण्याचा योग साधतात. या वाणींचे कण
फेडण्याचा प्रयत्न अमृतानुभवाच्या तिसऱ्या प्रकरणांत आहे. गुक्यवनानें
वाचाकण फेडतां येतें असें दुसऱ्या प्रकरणाचे शेवटीं ज्ञानदेव सांगतात.

चौथ्या प्रकरणांत ज्ञान आणि अज्ञान यांतील भेद स्पष्ट करण्यासाठीं निरूपण
केलेले आहे ज्ञानामुळें प्रास झालेलें मौन म्हणजे मुकेपणा नव्हे, त्याचप्रमाणें

ज्ञानामुळ-
जो निरंजनी निंदेला । तो आणिकीं नाहीं देखिला ।

आपुलाही निमाला । आठऊ तया ।। ४--३३
अशी स्थिति झाली म्हणजे शून्यता आली असें नव्हे; सून्यवादाचे त्यामुळें
समर्थन होत नाहीं पांचव्या प्रकरणांत सबिदानंद या वेदांतांतील पारिभाषिक
शब्दांतील सलू चित, आनंद या तीन पदाचे विवेचन केले आहे. सबिदानद
हा संपूर्ण शब्द आत्मवाचक आहे.

एवं सचिदानंद । आत्मा हा ऐसा शब्द ।

अन्यव्यावृत्तिसिद्ध । वाचक नव्हे ।। ५--१३
वसहाव्या प्रकरणांत शब्दाचे खंडन हा विषय आहे. शब्दाच्या आगच्या गुण

रसभरित वर्णन तिसऱ्या प्रकरणांत केलें. त्या वर्णनामुळें शब्दाची शक्ति अगाध
आहे असें समजू नये; त्याच्या शक्तीला अवधि आहे हें पटावे म्हणून या
प्रकरणांतील विवेचन आहे. शाडवू मोठा उपयुक्त यांत तर शंकाच नाहीं.

विधि निषेधाचिया वाटा । दाविता हाचि दिवटा ।

बंध मोक्ष कळिकटा । शिशु हाचि ।। ६--५
विधिनिषेधाच्या वाटा हा काडच दाखवितो व बंध म्हणजे काय, मोक्ष म्हणजे;

काय हा दाही या शब्दानेच उत्पन्न केला आहे. ( वेदालाही शब्द ही
पारिभाषिक संज्ञा आहे व वरील वर्णन वेदालाही तंतोतंत लागूपडते.) परंतु:
शब्दाच्या पलीकडची जी आत्मवस्तु आहे तेथें शब्दाची शक्ति पांगळी पडते:
आणि म्हणून ज्ञानदेव सांगतात.

शं शब्दैकजीवने । बापुडी ज्ञाने अज्ञाने ।

साचेपणें वने । चित्रींची जैसी ।। ६--१०२
चित्रांतील कितीही यथातथ्य' दिसणारीं वने म्हणजे खर्री वनें नव्हेत तशींच;
केवळ शाब्दिक .ज्ञाने म्हणजे .अज्ञानें आहेत हें या प्रकरणांत स्पष्ट केलें आहे.
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-सातवें प्रकरण हें या ग्रंथांतील सर्वांत मोठे असून त्याचा विषय अज्ञानाचे

खंडन हा आहे. ज्ञान व अज्ञान हे योगी प्रीतयोगी शब्द आहेत व जोपर्यंत
-.ज्ञानाची जाणीव आहे तोपर्यंत अज्ञान हें असणारच आणि म्हणूनच अज्ञान-

खंडनानंतर ( आठव्या प्रकरणीत) ज्ञानखंडन हा विषय आहे. अज्ञान इतकें
नाही झालें पाहिजे कीं त्याच्या विरुद्ध अर्थदर्शक ज्ञानशव्दाचीही आठवण
बुजली पाहिजे. अत्यंत श्रीमंतीचें लक्षण म्हणजे श्रीमंतीचा विसर पडणें. मी
श्रीमंत आहे अशी जाणीव ज्याला असते त्याची श्रीमंती मर्यादित असते हें
उघड आहे. अज्ञान हा आक्याचा गुण असणें शक्य नाहीं हें तर
.उघडच आहे, पण त्याच कारणामुळे ज्ञान हाही गुण म्हणून त्याचा राहणार
नाही. अशा तऱ्हेचे हें कळण्याला प्रथम थोडेसे कठीण असें विवरण या
.सातव्या व आठव्या प्रकरणांत आहे. अज्ञानखंडन करतांना ज्ञानदेवांची
.कलयशक्ति आणि तर्कशक्ति यांची आपापसांत जशी काय अहमहमिका
चालली आहे कीं काय असें वाटतें. तसेंच अज्ञानाचे कार्य म्हणजे अज्ञान नव्हे
हाही सूक्ष्म सिद्धांत सातव्या प्रकरणांत विशद केलेला आहे. जें खरें नाहीं तें
अज्ञान, आणि जें आहे तें खरें आहे, म्हणून अज्ञान नाहींच, त्याचें मुळीं
अस्तित्वच खोटें असेही सुचविले आहे. अज्ञानाची सर्व प्रकारे चाचपणी करून
ते नाहीं असें शेवटीं ठरविलें.

म्हणोनी अज्ञान सदूभावो । कोणे परी न लाहो ।

अज्ञान कीर वावो । पाहो ठेलें ।। -.२९ ३

आणि अज्ञान नाहींसे झालें कीं मग ज्ञानाची ( अज्ञानच्छेदक तें ज्ञान)
.आवश्यकता तरी कोठें उरली? रात्री दिवे लावावे लागतात ( येथे रात्र म्हणजे
-अज्ञान, दिवे म्हणजे ज्ञान) पण जेथें अक्षय्य सूर्यप्रकाश आहे तेथें अंधार हा
काडच अस्तित्वांत नसणार; मग प्रकाश हा शब्दही अस्तित्वांत येण्याला
.कारण रहात नाहीं. हेंच आठव्या प्रकरणांत स्पष्ट केले आहे.

अज्ञानाचा प्रवर्तु । नाहीं जया गावाआतु ।

तेथ ज्ञानाची तरी मातु । कोण जाणे ।। ८-१०
म्हणोन अज्ञान नाहीं । तेथेंचि गेलें ज्ञानही ।

आतां निमिषोन्मिषा दोहीं । ठेली वाट ।। ८-१२
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आणि जाणे तोचि नेणें । नेणें तोचि जाणे ।

आतां कें असणें जिणें । ज्ञानाज्ञाना ।। ८-१८
'' आतां '' म्हणजे वस्तुस्वरूपता प्रास झाल्यावर ज्ञान आणि अज्ञान.

दोहोंचेही जीवन संपले. वर दिलेल्या दोन ओव्यावरून तर्काची कसरत
ज्ञानदेव कशी खेळतात हेंही लक्षांत येतें. नवव्या प्रकरणांत पूर्ण ज्ञानी होऊन
जो जीवच्छक्त झाला त्याच्या स्थितीचें वर्णन केलें आहे. ज्ञानेश्वरींत योगी
होऊन कर्म करणारा तोच जीवन्सक्त असें म्हटलें आहे व त्याच स्थितीचें.
विवरण येथें केलेळें आहे:-

व्यापाराचे गाडे । मोडतांही अपाडे ।

अकियेचे न मोडे । पाऊल केंहीं ।। ९--२०
जीवमुक्ताचे अत्यंत आश्चर्यकारक आणि हृदयंगम वर्णन या नवव्या
प्रकरणांत आहे व खें करतां करतां ज्ञानदेवांच्या दृष्टीपुढें आपले जीयन्सक्त गुरू.
निवृत्तिनाथ उभे राहिले व त्यांचें त्यांनीं मोड्या कौतुकाने वर्णन केले आहे.

गुरुत्व जेव्हडा चांगू । तेव्हडाचि तारूनि लघू।
गुरु लघु जाणें जो पांथ । तुझा करी ।। ९--६७

आणि शेवटच्या म्हणजे दहाव्या प्रकरणांत शब्दाचा परिहार करणाऱ्या
ज्ञानदेवानें आपल्या ग्रंथाचाही परिहार केलेला आहे.

आम्ही बोलिलो जें कांहीं । ते प्रकटचि असे ठाई ।

मा स्वयंप्रकाशा कार्यी । प्रकाशा बोले ।। १०--८
पुरुष हा सर्व उपाधीपासून अलिस आहे व तो प्रकृतीच्या ठिकाणी

अधिष्ठान करून म्हणजे प्रकृतीच्या स्वाधीन होऊन ही विश्वरचना करतो; ही
प्रकृति म्हणजेच माया; प्रकृति ही अविद्यामय आहे; पुरुषाचे प्रकृतीच्या ठिकाणी'
अधिष्ठान होतें हीही कल्पना मायामय आहे; एवंच प्रकृति ही पुरुषाहून अत्यंत
भिन्न आहे. ती द्वैताचें, संसाराचे, कारण आहे इत्यादि वाक्यांनीं माणसे'
गोंधळतात व पुरुष आणि प्रकृति हे परस्परविरुद्ध आहेत, एक उत्तम तर दुसरी
हाड अशी त्यांची समजूत होते. दुष्ट स्त्रीला तर '' माया '' किंवा ''महामाया''
म्हणण्याची प्रथा मराठीत आहे. माया खोटी, पुरुष, परमेश्वर खरा इत्यादि
समज उत्पन्न झालेले आहेत. सर्व सामर्थ्यवान् परमेश्वर या मायेच्या नादाला
कां लागतो हें मात्र कोणीही तत्त्वज्ञ सांगत नाही. अशा प्रकार वेदांत तत्त्व-
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ज्ञानांत '' माया '' ही एक मोठी अडचण आहे. अगदीं त्रयस्थपणाने विचार
.करणाऱ्याला तें तत्त्वज्ञान पुष्कळ पटते, तर्कशुद्ध वाटतें, पण वेदांताच्या भव्य
प्रासादाला मायेचा पाया आहे' व त्यामुळें तेथें पुष्कळांचें समाधान होत नाहीं.
अमृतानुभवाच्यासुरवातीलाचही अडचणज्ञानदेवांनीं नाहींशीकेलेलीआहे. पुरुष
आणि प्रकृति यांचें विल्सन वर्णन करून ते दोघेही एकस्वरूप आहेत, त्यांच्या
द्वैताच्या पोटीं त्यांचें ऐक्यच बलवत्तर आहे हें प्रथम प्रकरणांत निःशंकपणे
सिद्ध केलें आहे. किंबहुना असेही म्हणावे कीं पुरुष आणि प्रकृति हीं दोन रूपे
परमेश्वरच घेतो-परमात्मा घेतो असें म्हणणें विशेष शास्त्रशुद्ध होईल विषयाचा
प्रस्ताव पहा-जो प्रिघूची प्राणेश्वरी । उल आवडीचिये सरोभरीं ।

चारु स्थळी एका हारीं । एकांगीचा ।। १-२
जो प्रिय म्हणजे पुरुष तोच प्रिया म्हणजे प्रकृति. अशा प्रकारे द्वैताचा
भास उत्पन्न झाला. आणि असें करण्याचें कारण '' उलक्या आवडीच्या'' भरीस
तो पडला. परब्रह्माला आपली थोडीशी करमणूक व्हावी असें वाटलें म्हणून
त्यानें वेष बदला, रूप बदल, पण त्यामुळें हे ( आम्हांला दिसणारे) दोन
भिन्न आहेत असें मात्र नाहीं. ते एकांगाचे आहेत, एका हारीं म्हणजे एकाच
पंक्तींत आहेत, आणि अत्युजत अशा ठिकाणीं ( चारु स्थळी) ते आहेत.
म्हणजे या दोघांत सरखनीरसपणा, कमी अधिकपणा हा नाहींच.

आवडीचेनि वेगें । येकमेकां गिळिती आगे ।

कीं द्वैताचेनि पागें । उगळिते आहाती ।। ३

ते जरी दोन निराळे दिसले तरी त्यांचें परस्पर प्रेम इतकें विलक्षण आहे
कीं ते एकमेकांना अगदीं पूर्णपणें गिळून टाकतात आणि एकरूप होतात, आणि
जेव्हां द्वैताची आवड उत्पन्न होते ( कारण आवड ही दोघांतच असं, शकते,
.एकांत असत नाहीं) तेव्हां ते निरनिराळे होतात.

जे एकचि नव्हे एकसरें । मा दोघां दोनीपण कैचे पुढें ।

काय नेणो साकारें । स्वरूपे जियें ।। ४
जी ही दोन आकाराला आलेलीं भिन्न भिज स्वरूपे आहेत तीं खरोखर
कशी आहेत, साकारच कां निराकार, दोन कां एक, हें कांहींच कळत नाहीं.
करण ज्याला आपण एक म्हणतो तैं एक तरी आहे काय ाrrं ( एक म्हटलें कीं
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'' ------. -दोन हा शब्द आढळतो आणि द्वैताला सुरवात होते; ज्याप्रमाणें ज्ञान म्हटलें
कीं अज्ञान हा शब्द आठवतो. केवळ ज्ञानतें कीं ज्यांत ज्ञान हाही शब्द
शिलक राहू शकत नाहीं. केवळ अद्वैत तें कीं ज्यात द्वैत हा शब्द तर नाहींच
नाहीं पण एक हा शब्दही नाहीं. तेव्हां) जेथें एकाच एकपण पुरत नाहीं, जें
एक म्हणून आपण म्हणतो तेंच सर्व आहे; अनेकाची ही परमावधि आहे,
तेथें दोघांना दोनीपण कसें पुरणार १ म्हणजे एक, दोन, तीन ही जी मर्यादित
वस्तूंना मोजण्याची पद्धति ती या अमर्यादित आणि अमेय अशा वस्तुतल्याला
लागू पडत नाहीं. पुरुषाप्रमाणेच प्रकृति हीही वस्तुतत्वांतच आहे. दिसण्यांत
दोन पण खरोखर एक असें हें वस्तुतत्व आहे.

हें एकाचे दोन झालेलें ( म्हणजे आमच्या एक दृष्टीला दोन दिसणारे)
चस्तुतत्व हें खरोखर एकरूपच आहे; देह भिन्न पण आत्मा एक अशी
स्थिति आहे.

जया एकसत्तेचें बैसZएंा । दोघां एका प्रकाशाचें लेणे ।

जे अनादि एकपणें । नांदती दोघे ।। ८
स्याचप्रमाणे

देव संपूर्ण देवी । तियेवीण कांहीं तो ना गोसावी ।

किंबहुना एकोपजीवीं । एड्येका ।। १०
देवाच्यामुळे देवीला, पुरुषाच्यामुळे प्रकृतीला, संपूर्णता आलेली आहे. आणि
तो म्हणजे पुरुष हा गोसावी म्हणजे मालक, ती मालकीण आहे म्हणून, झालेला
आहे. दोघे एकमेकांना पूरक आहेत; दोर्धामुळे दोघे एक आहेत, एकवस्तुतस्व
आहे. एकमेकांवर दोघेही उपजीवी अवलंबून राहणारे आहेत. ही ओवी वेदांत
विषयावर आहे; पण उत्कृष्ट दांपत्यधर्माचें, संसारसुखाचें, पतिपत्नीसंबंधाचेंही
रमणीय चित्र तींत आपणांना चित्रित केलें दिसून येतें. आतां हे दोन असून
एक, हा काय शब्दच्छल आहे? हें काय गौडबंगाल आहे १ तें उकलून दारू-
विण्यासाठी दोन तीन उपमांचा काव्यमय उपयोग ज्ञानदेव करतात.

दो दांडी एक श्रुति । दो फुलीं एक द्रुति ।

दोहो दिवी तीप्रि । एकीच जेंवि ।। १८
दो ओठीं येक गोठी । दो डोळा येकचि दिठी ।

तेंवी दोघी जिहीं सूष्टि । एकीच जेंवि ।। १९
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--------दोन टिपण्यांचा मिळून एकच आवाज होतो; दोन फुलें घेतली तरी सुगलं
एकच येतो; दोन दिवे लावले तरी प्रकाश एकच पडतो; दोन ओठ मिळून
बोलतात पण शब्द एकच; दोन डोळ्यांनीं पाहतात तरी दृष्टि एकच; त्याप्रमाणें
हे दोघे आहेत; इतकेंच नव्हे तर या दोघांमुळे उत्पन्न झालेली सष्टि देखील
( त्यांच्याशींच) एकस्वरूप आहे. सर्वांभूती परमेश्वर-आणि परमेश्वर म्हणजे
'' माया '' नव्हे, कारण माया म्हणजेही परमेश्वर हेंतत्वही येथें सांगितलेळें आहे.
हें जें दांपत्य आहे तें अनादि कालापासून एकपणाच्या रसाचें भोजन करील
आले आहे. पुढील तीन ओव्यांत वेदांत आहेच पण सांसारिक माणसांनी
काव्यमय, अत्यंत आनंदमय संसाराचें चित्र त्यांत मिळेल

दाउनी दोनीपण । एकरसाचे आरोगण ।।

करित आहे मेहुण । अनादि जें ।।' २०
जे स्वामिचिया सत्ता-। वीण असो नेणे पतिव्रता ।

जियेवीण सर्व कर्ता । कांहींच ना जो ।। २१
जे कीं भर्ताराचे दिसणें ।' भर्तार जियेचें असणें ।

नेणिजती दोघेंजणें ।। निवडू जियें ।। २२
दोघांचे एकपण सिद्ध करण्यासाठीं आणखी कांहीं समर्पक उपमा ज्ञानदेव
देतात आणि या समर्पकपणामुळें '' उपमा कालिदासस्त्र'' ही संस्कृत महाकवीची
रव्याति सुद्धा या आमच्या महाराष्ट्र कविराजराजेश्वराने मागें पाडली उपमांची
समर्पकता व त्यांचा थाट पहा:-

गोडी आणि गुड ।. कापूर आणि परिमड ।

०.ानवडू जातां पांगळू । निवाहू होय ।। २३

क७२ नविभक्त- करतां येत नाहीं आणि कापरापासून सुवाल
समग्र२ घेता । जेवीं दीपचि ये: हाता ।

तेवि जियेचिया तत्वतां । शिवची लाभे ।। २४
ज्ञान झालें कीं दिव्याचे ज्ञान होतें त्याप्रमाणें प्रक्तीचे तत्या कळळें

२ले. प्रभा ।. प्रभे सूर्यनि गाभा

तेवीं भेद निळीत शोभा । एकीच जे ।। २५
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कं बिंब प्रतिबिंवा द्योतक । प्रतिविंब विवा अनुमापक ।

तैसें द्वैतमिसें एक । बरवतसे ।। २६ ।।

द्वैताच्या मिपानें येथें एकपणाच शोभत आहे. अशा प्रकारे उपमादि
अलंकारांच्या साहाय्यानें अत्यंत कठीण विषय शक्य तितका सोपा करण्याची
ज्ञानदेवांची हातोटी आश्चर्यकारक आहे. पहिल्या प्रकरणांत याप्रमाणे शिवशक्तीची,
पुरुषप्रकृतीची एकरूपता, एकात्मता स्पष्ट केलेली आहे.

आतां या दांपत्याचा संसार म्हणजे ही विश्वरचना कशी चालली हें मोठ्या
मजेत वर्णन केले आहे. परमात्मा, परब्रह्म, म्हणजे सर्व गुणातीत, केवळ
निरुपाधिक; म्हणजे तसेंच पाहिजे तर केवळ शून्य. पण या ( प्रकृति)
बाईने त्याचा पुरुष करून त्याला या संसारांत घातला. ( दोघांच्या ऐक्याचा
सिद्धांत स्थापित करून दोघेपणाचा आविर्भाव आणून ही विश्वरचना ते कशी
करतात हें सांगितलें आहे.)

सर्व शून्याचा निष्कर्ष । तो जिया वाईला केला पुरुष ।

जेणें दादलेनी सत्ताविशेपु । शक्ति जाली ।। १-२७सर्व शून्यांचा शेवट, महाशून्य, म्हणजे कशातही न पडणारा, निर्लेप,
निरुपाधिक, पण या प्रकृतीने त्याला संसारांत घातला. त्याला सर्व भानगडींत
पडावयास लावले. या प्रकृतीला टवळीला, एकटीला कोण विचारीत होतें?
हैं लग्न जमण्यापूर्वी ही कोणाच्या खिसगणतींतही नव्हती पण हा असला
थोर दादला पति मिळाल्यामुळे तिला विशेष सत्ता, विशेष वैभव प्रास होऊन
तिला प्रकृतीच्या जागी शक्ति हें नांव मिळाले ती प्रकृतीची शक्ति झाली.
प्रकृति म्हणजे निष्क्रिय; पण शक्ति म्हणजे सक्रिय. वेदांताच्या उब भूमिकेचे
वर्णन करतांना सांसारिक परिस्थिति व्यंजित करून श्रोते किंवा वाचक यांची
समजूत पटवून देण्याची हातोटी ज्ञानदेवासारखी अन्यच कचित् पहावयास
मिळते. ज्ञानदेवांनीं '' सांसारिक, लोकांच्या भूमिकेकडे मुळींच पाहिले
नाहीं असें म्हणणाऱ्यांनीं ज्ञानेश्वरीतील काय पण अमृतानुभवांतील सुद्धा
उपमा दृष्टांतांच्या पोटीं भरलेलें व्यवहारज्ञान पाहिले नाही. हीच ओवी सर्व,

बाजूनी पाहिली म्हणजे तीत प्रतीत होणारे व्यवहाराचे ज्ञान आल्हाद उत्पन्न

करते. नवऱ्याच्या जिवावर मोठ्या झालेल्या पण त्याच नवऱ्याला सुष्टींत
ठेवणाऱ्या स्त्रियांचें चरित्र वरील ओवी लिहितांना ज्ञानदेवांना आठवले आहे

१४
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?????०. -च्छ- कच्छ६ ०४.५????? क्र ?? -५.

०५रू ५हे स्पष्ट दिसते. पण या दांपत्यांत परस्पर प्रेम मात्र अपूर्व होते. त्याचें वर्णन

मोठे सुंदर केले आहे.
जियें प्राणेश्वरीविण । शिवींही शिवपण ।

थारो न शके; ते आपण । शिवें घडिली ।। १--२८
जी प्राणेश्वरी नसेल तर शिवाच्या ठिकाणीं शिवपण राहू शकत नाहीं;
आणि तिला तर शिवानेच धडकेलो आहे, निर्माण केलेली आहे; म्हणजे
शिवाशिवाय तिला अस्तित्व असें नाहींच.

ऐश्वर्थेंसी ईश्वरा । जियेचें आग संसारा ।

आपलाही उभारा । आपणच जे ।। १-२९
परब्रह्माचा तिने ऐश्वर्ययुक्त ईश्वर बनविला व त्याचा संसार तिने उभा केला
तो आपल्या अंगाने, आपल्या गुणांनीं, आणि स्वतःची उभारणी तर तिने
.स्वतःवरच केलेली आहे.

पतीचेनी अरूपपणें । लाजोनि आगाचें मिरवणे ।

केलें जगाऐवढें लेणे । नामरूपाचें ।। १- ३०
तिचा पति म्हणजे अरूप, अनाम, निराकार, निर्गुण. येथें ज्ञानदेवांनीं मोठी
गोड कोटी केली आहे व स्मित हास्य उत्पन्न होईल असा गोड विनोद निर्माण

केला आहे. पति तर अरूप, रूपहीन; हिला तर आपलें शरीर भूषित करून
मिरवावयास पाहिजे; पतीजवळ ना नाम ना रूप; तेव्हां कशावर मिरवावयाचें?
तिला पतीच्या अरूपपणाची लाज वाटूनच कीं काय त्याला आणि आपल्यालाही
मिरवण्याला साधन म्हणून तिनें या प्रचंड विश्वाएवढे नामरूपाचें लेणें, दागिना
करून घेतला. विश्वाचे पृथक्करण केलें म्हणजे नामरूप ठरतें; आणि हें लेणे केलें
तर केलें पण जगाएवढें मोठे केले.

जेथें ऐक्याचा दुकाळा । तेथें बहुपणाचा सोहळा ।

जिये सदैवेंचिया लीळा । दाखविला ।। १ .-३ १

ज्याच्याजवळ एकपणाचा देखील दुष्काळ ( कां? यांचें विवेचन वर केलेले
आहे) तेथें बहुपणाचा सोहळा या भाग्यशील स्त्रीच्या लीलेमुळे पहावयास
मिळतो. हें वर्णन वाचून ज्ञानदेवांची प्रसन्न वृत्ति, आणि गोड विनोदबुद्धि हे
गुण लक्ष्यांत आल्याशिवाय रहात नाहींत.

या पतीचेंही पत्नीवरचे प्रेम कांहीं विलक्षण होतें.
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कांतेचिया भिडा । आवरला होय जगाएवढा ।

आगवला उघडा । तियेविण ।। १--३४
कांतेच्या भिडेमुळें ( '' कांता '' शब्दांतील मर्म ध्यानांत घ्यावे) हा
दिगंबरवृत्ति असूनही याने या विश्वासारखे विस्तीर्ण पांघरूण लपेटून घेतलें
आहे आणि जर कांता नसेल तर तो उघडा होऊन राहतो, मग त्याला
चस्त्रप्रावर्णाची शुद्ध रहात नाहीं, त्याची तो फिकीर करीत नाहीं. प्रकृतीचा
संकोच झाला कीं विश्वाची आटणी होते.

आणि असे दोनपणाचें वर्णन वाचून वाचकाची दिशाभूल होऊं नये म्हणून
सांगतात:-

जैसी कां समीरासगट गति । कां सोनयासगट कांति ।

तैसी शिवश्एंााइं शक्ति । आघवीच जे ।। १--४१
कां कस्तरीसगट परिमळ । उभेसगट अनळ ।

तैसा शक्तीसीं केवळ । शिवचि जो ।। १--४२
पहिल्या ओवीत पुरुषाबरोबर खो अशा अर्थाच्या दोन उपमा योजिल्या
तर दुसऱ्या ओवीत स्त्रीच्याबरोबर पुरुष अशा दोन उपमा योव्निल्या. हे दोघे
दोन वाटतात, पण एक आहेत हा सिद्धांत. त्याचें वर्णन करतांना, विवरण
करतांना विवेचनशक्ति दमून जाते, थांबते, तिचे पाऊल पुढें पडत नाहीं.

जयांच्या स्वरूपनिर्धारीं । गेली परेसीं वैखरी ।

सिं'धूरसी प्रलयनीरीं । गंगा जैसी ।। १--४७
परा वगैरे वाणी ज्यांच्या स्वरूपांचा निर्णय करतां करतां थकली, गंगा
ज्याप्रमाणें सिंधूसहित प्रलयकाळाच्या जळात प्रविष्ट होते त्याप्रमाणे वैखरीही
गेली आणि परा वाणीही गेली. तेव्हां अशा प्रकोर सर्वज्ञ अद्वैताचे साखाज्य
असतांना, सहजच एखादा बुद्धिवान श्रोता विचारील कीं अद्वयानंदांत
तुम्ही नमस्कार करणारे व दुसरे कोणी नमस्कार घेणारे हा भेदाभेद
तरी कसा राहिला आणि असा भेदाभेद राहिला तर तत्त्वनाश ( लिंगभेद)
होत नाहीं काय?

तेथ मी नमस्कारा-। लागी उरों दुसरा ।

तऱ्ही लिंगभेद पन्हा । जोहूं जावों ।। १--५१
जथापि या शंकेचे निराकरण ज्ञानदेव करतात.
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परी सोनेंनसीं दुजें । नहोनी लेणे सोना भजे ।

हें नमन करणें माझें । तैसे आहे ।। १--५२
सोन्याचा दागिना जेव्हां सोन्याची पूजा करतो त्या वेळीं तो कांहीं सोन्याहून
निराळा नसतो. ( दागिना हे सुवर्णच आहे) त्याप्रमाणें माझा हा नमस्कार
आहे. म्हणजे मी हा नमस्कार केला म्हणून द्वैतस्थिति उत्पन्न होत नाहीं किंवा
द्वैतप्रतिपादन होऊं शकत नाहीं. ज्ञानेश्वरीच्या प्रारंभीं परब्रह्माला गणेश कळवून
त्या गणेशाला नमस्कार केलेला आहे; त्याच्यावर वामनपंडितांनीं यथार्थ-
दीपिकेंत जी विद्वत्ताप्रचुर पण हास्यास्पद झोड उठविली आहे ती अद्वैत-
सिद्धांताचा यथायोग्य अभ्यास न केल्यामुळें असें म्हणणें धारिष्टाचे होईल;
तेव्हां अद्वैतसिद्धांत यथायोग्य न कक्लामुळे पंडितांनी तसें केलें असें म्हणावे
लागेल. पण वर दिलेल्या ओवीवरून अद्वैताचे ढद्वत सहज लक्षांत येतें. मूहिजेचा
निषेध याचा अर्थ सूतींतच देव आहे या वृत्तीचा निषेध; पण प्रतीक म्हणून
मूर्ति पूजण्याला हरकत नाहीं हा न्याय न कळल्यामुळें मूर्तिभंजन करणें
किंवा तजविरींना अगर नांवांना हरकत घेणें ( तुकारामाच्या अभंगांत या
बाबतींत प्रार्थनासंगीत या पुस्तकांत प्रार्थनासमाजवाल्यांनीं केलेले फेरफार पहा)
या गोष्टी माणसाच्या हातून घडतात. नामरूपानें असे गोंधळून जातां उपयोगी
नाहीं, निदान शहाण्या माणसाला तरी मामरूप यांच्या पलीकडचें तत्त्व

दिसलें पाहिजे
सिंधु आणि गंगेची मिळणी । स्त्रीपुरुष नामाची मिरवणी ।

दिसतसे, तरी पाणी । काय द्वैत होईल ।। १-५४
म्हणूनि भूतेश भवानी । न करूनि सिनानी ।

मी निघालो नमनीं । तें हें ऐसें ।। १-६०
दुसऱ्या प्रकरणांत सदुरूला नमस्कार केला आहे व हें प्रकरण वाचतांना

सहरु म्हणजे काय हेंही स्पष्ट होतें. सहुरु आणि आजकालच्या बुवाशाहींतला
गुरु यांचा एकमेकांशी कांहीं संबंध नाहीं. ज्ञानदेवापूर्वी शंभर वर्षें होऊन
गेलेले आणि ज्यांना आद्य मराठी कवि म्हणतां येईल ते मुकुंदराज आपल्या
विवेकसिंधूत लबाड गुरूंचा धिक्कार करतात व त्यांच्या वेळेपासून ते अठराव्या
शतकाच्या शेवटच्या लावणीकारापर्यंत लबाड गुरूंचा किंवा गुरुपणाचा धंदा
करणाऱ्यांचा, बाजार भरविणाऱ्यांचा सर्वानीच धिक्कार केलेला आहे.
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ही काय गळ्यांत घाछनि तुळशीची लांकडें ।

ही काय भवाला दुर करितील माकडे ।।

हे रामजोशीबुवांचे खणखणीत शव्डू मराठी वाचकांच्या कानांत घुसून राहिलेले
आहेत. '' अडक्याला तीन '' विकत मिळणाऱ्या गुरूवर रामदासांनीं कोरडे
ओढज्ञळे आहेत. ''ऐसें संत झाले कळी', म्हणणाऱ्या तुकारामबुवांनीं वुवाशाहीला
तर '' मोजुनि. माराव्या पैजारा '' असा शब्दप्रयोग करून पायपोसाखाळीं
झोडपून काढले आहे. ज्ञानदेवएकनाथांच्या ग्रंथांत तर ढोंगी गुरूंचा निषेध
अगदीं स्पष्ट आहे. तेव्हां ''सहुरू ''बद्दल प्रेम दाखविणारे महाराष्ट्रीय संतकवि
बुवाशाहीला उत्तेजन देणारे होते असे म्हणणाऱ्यांनीं मराठी प्राचीन वाड्ययाचें
अध्ययन केलेले नाहीं ही गोष्ट अगदीं स्पष्ट आहे.

ज्ञानदेवांचे गुरु म्हणजे त्यांचे ज्येष्ठ बंधु निवृत्तिनाथ. त्यांचें प्रत्यक्ष नांव
घालून वर्णन दुसऱ्या प्रकरणाच्या शेवटीं केले आहे. संपूर्ण प्रकरणाकडे पाहण्या-
पूर्वी तिकडे प्रथम दृष्टि वळविली तर अनुचित होणार नाहीं. ज्ञानदेव म्हणतात:-

निवृत्ति जया नांव । निवृत्ति जया वरच ।

जया निवृत्तीची राणीव । निवृत्तीची ।। २-७०
माझ्या ररहुरूचें नांव निवृत्ति ( नाथ) संसारापासून निवृत्ति हीच त्यांची
शोभा ( बसूच, बरवेपणा;) आणि ज्या निवृत्तीची राणीव म्हणजे राजसत्ता ही
दखील निवृत्तीची, निवृत्तिमय, सांसारिक नव्हे. राणीव, राजसत्ता म्हणजे
लोकांना तुटणारी, दुसऱ्याचे घेणारी, सामान्य संसारापेक्षां सांसारिक ( आज-
कालची बुवाशाही तशी आहे) पण निवृत्तिनाथांची राणीच तशा प्रकारची
नव्हे. त्यांची सत्ता घेत नाहीं, देते; मोक्ष देते, आनंद देते, निवृत्ति देते.

वाचनि प्रवृत्तिविरोधें । कां निवत्तीचेनी बोधे ।

आणिजे तैसा वादें । निवृत्ति नव्हे ।। २-७१
सौ ओवी जरा औत शिरून पाहिली पाहिजे. माझ्या सदुरूच्या ठिकाणी जी
निवृत्ति आहे, जैं समाधान आहे', तें त्यांचें आंगिक आहे, उसने आणले नाहीं.
कोणाला प्रवृत्तीचा विरोध करून निवृत्ति मिळाली असें म्हणतात. ( म्हणजे
प्रथम ते प्रवृत्तीने बुजबुजलेले होते. कोणाला निवृत्ति समजली, उमजली,
पटली म्हणून ती प्रास झाली म्हणतात ( म्हणजे तो निवृत्तीचा बोध प्रथम
त्यांना नव्हता, ते अज्ञानांत होते हें उघडच झालें) अशा प्रकारे वादविवादतें,
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लटपटीनें आणि खटपटीने निवृत्ति प्रास करून घेणाऱ्यांची निवृत्ति ही माझ्या।

सदुरूची निवृत्ति नव्हे. हेंच जरा दृष्टांतानें स्पष्ट करतात:-
आपणा देऊनि राती । दिवसा आणी उन्नत्ति ।

आणिका वारी निवृत्ति । नव्हे तैसा ।। ७२
रात्र आपणाला देऊन म्हणजे रात्रीचा नाश करून ( सूर्य) दिवसाला
उदयाला आणतो; त्याप्रमाणें इतरांची ( प्रवृत्ति) वारून, त्यांच्या प्रवृत्ति सर्व
आपणाला देऊन मग आपण निवृत्ति म्हणून उरतो असा हा निवृत्ति नव्हे.
निशेचा नाश करावा तेव्हां दिवसाचा उदय सूर्य करतो त्याप्रमाणें आपल्या
प्रवृत्तीला जिंकावे तेव्हां निवृत्तिपणा येणार तसा याला ( माझ्या सदुरूला)
आलेला नव्हे.

बोपसरयाचें वळ । घेऊनि मिरवी कीळ ।

तैसें रत्न नव्हे, निखळ । चक्रवर्ती हा ।। ७३
वोपसराचें म्हणजे कोंदणाचे बळ मिळाल्यावर तेज मिरविणारें रत्न असतें
तसा हा ( कोंदण असेल तरच प्रकाशित होणारा) नव्हे. हा चक्रवर्ती आहे,
स्वयंप्रकाश आहे, याचें तेज निरुपाधिक आहे.

गगनही सूनि पोटीं । जैं चंद्राची पघळे पुष्टि ।

तें चांदणे तेज उठी । आग जयाचें ।। ७४
सर्व गगन पोर्टात घालून मग चंद्राची पुष्टि म्हणजे चांदणें जसें पघठ्ये
म्हणजे पसरते त्या चांदण्याची शोभा त्या आकाशरूप उपाधीला व्यापून उरते
आणि. म्हणून चांदणें हें चंद्राचें आंगच होय.

तैसें निवृत्तिपणासी कारण । हाचि आपणया आपण ।

घेयावया फुलचि झालें घाण । आपुली हुती ।। ७५
तसा निवृत्तिपणाला हा स्वतःच कारण आहे, त्याला बाह्य कारणाची,
उपाधीची आवश्यकता नाहीं. असें फूल स्वतःचा सुवास घेण्याला घाणरूप
व्हावें त्याप्रमाणें हा सदुरु स्वतःची निवृत्ति ( ती त्याच्या ठिकाणीं होतीच)
प्रकट करण्यापुरता सहुरूच्या भूमिकेत गेला आहे. तो निवृत्तीमुळें सदुरु
झालेला नव्हे; तर त्याच्या निवृत्तीनें दुसऱ्यांचे हित होतें, जगाचे कल्याण होतें,
सुमुक्ता उद्धार होतो. सदुरूंची निवृत्ति ही स्वयंभू आहे.
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तयाचे श्रीचरण । वंदिले ऐसे ।। ७९
सद्गुरूचें निवृत्तिपण हें करणियाविण आहे. करणीचे म्हणजे कृत्रिम,
करणियाविण म्हणजे अकृत्रिम. तेव्हां सारांश हा कीं, या निवृत्तिपणांत कृत्रिमता
बिलकुल नाहीं. प्रकरणाच्या सुरुवातीसच म्हटलें आहे:-

मोडोनी मायाकुंजरू । मुक्तिमोतियाचा बोगरू ।

जेवविता सद्रुरु । निवृत्ति बंद ।। ३
मायारूपी हत्तीचा मोड करून सुक्तिरूप मोत्यांचे जेवण आपणांस जेवावयास
देणारा सद्गुरु निवृत्तिनाथ त्यांना मी वंदन करतो

सामर्थ्याचेनि विके । जो शिवातेंही गुरुत्वे जिंके ।

आत्मा आत्मसुख देखे । आरिसां जिये ओ। ६
सामर्थ्यांचा प्रभाव पाहिला तर गुरुत्वांत ( मोठेपणांत) शिवालाही निवृत्तिनाथ
र्जिकतो. प्रत्यक्ष आत्म्याला जेव्हां आत्मसुख ( स्वतःकडे पहाण्याचे सुख १
घेण्याची इच्छा होते तेव्हां ते त्याला निवृत्तिनाथरूपी आरशांत पहावयास
मिळते. आतांसदू एक फार मी: लक्षण सांगतात:-

राख जातां शिष्यातें । गुरुपणही धाडिलें थितें ।

तरी गुरुगौरव जयातें । साडीच ना ।। १२
शिष्याचे रक्षण करण्यासाठीं शिष्याच्या कल्याणासाठी आपल्याजवळ स्थिर
होऊन राहिले गुरुपण देखील देऊन टाकण्याला जो मागें पुढें पहात नाहीं,
तरीपण सद्रुरूत्वाचा मोठेपणा ज्याच्यापासून यत्किंचिवही निघून जात नाहीं.
'' शिष्यात हच्छेतू पराजय '' ही वृत्ति सबुरूची असते. शिष्याची बोलबाला
म्हणजे आपल्या गुरूवाचे सार्थक ही त्याची वृत्ति असते. गुरु शिष्याला निराळा-
किंवा कमी मानीतच नाहीं

एकपण नव्हे सुखास । म्हणूनि गुरुशिष्याचें करूनि मिस ।

पाहणेचि आपली वास । पाहतसे ।। १३
या सद्रुरूला गौरव कसें प्रास होतें पहा:-

लघुत्वाचेनि मुदलें । बैसला गुरुत्वाचे सेले ।

नासूनि नाथिलें । सदैव जो ।। २०
बुवाशाहीतलें गुरु जाहिरातीचा भपका करतात, आपला मोठेपणा मिरवितातय
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या सहुरूला जें गुरुत्वच प्रास झालें आहे तें लघुत्वाच्या मुदलावर-आपणाकडे
लहानपणा घेऊन प्रास झालेलें आहे. त्यामुळें गुरुत्वाच्या अग्रभागींत्याला स्थान
प्रास होतें. तो सदैव आहे, भाग्यशील आहे ( तें वायाबापड्यांना,
भोळयांखुळयांना चकवून फसस्तही नव्हे तर) जें नाथिलें, जें नाहींच, जें
द्धांतिमय, जें मायिक ते नासून, त्याचा नाश करून. पोटभरू गुरु
असतात ते जें '' नाथिलें '' त्याच्याच पाठोमागे लागलेले बेरड असतात.
दुसऱ्यांच्या स्त्रिया गोळा करून आपण ब्राह्मी स्थितींत असल्याच्या गोष्टी
ते बोलत असतात. तेव्हां असले उदरंभरू आणि शरीरपरायण लफंगे आमच्या
संतकवींना मान्य नव्हते हें अगदीं उघड आहे. खरी आखी स्थिति या
सदुरूची असते. त्याचें वर्णन सुंदर अलंकारिक भाषेत ज्ञानदेव करतात:--

जीवपणाचेनि त्रासें । यावया आपुलीये दशे ।

शिवही मुहूर्त पुसे । जया जोशियाते ।। २४
जीवपणाचा ( ल्या उपाधीचा सुद्धा) कंटाळा येऊन जेव्हां आत्मस्थिति
प्रास करून घेण्याची इच्छा प्रत्यक्ष जनेशकराला उत्पन्न होते त्यावेळीं त्या
आत्मस्थितीप्रत जाण्याचा मुहूर्त विचारण्यासाठीं याच श्रीनिवृत्तिनाथरूप
जोशाड्ये-ज्योतिषाकडे श्रीशंकर जातात. अशा प्रकारे प्रत्यक्ष शंकरापेक्षां अधिक
मुक्त स्थितींत सद्गुरु निवृत्तिनाथ आहेत असें ज्ञानदेव सांगतात.

५ वाणी, भाषा, वाव्यय यांच्या साहाटयाने जानाला सुरवात होते आणि
तेंच ज्ञान परा कोटीला पोंचलें कीं तेथें वाणीची धाव जाऊं शकत नाहीं, पण
सुरवातीला वाणीचे कण मोठे असतें अशा प्रकारचे विवेचन तिसऱ्या प्रकरणांत
करून चौथ्या प्रकरणांत शान आणि अज्ञान यांतील भेद सांगितला आहे
हा भेद सांगतांना अज्ञान, शान आणि नानाच असे तीन शव्द योजिले
आहेत. अज्ञान पिऊन ज्ञान वाढतें पण अज्ञानाचा विनाश करण्याच्या कामांत
गुंतलेले ज्ञान कोठवर वाढत जाणार? त्याचें जीवन मुळीं अज्ञानाच्या नाशावर
तेव्हां अज्ञान संपलें कीं हें ज्ञानही संपुष्टांत आलेंच. म्हणून म्हटलें आहे

पैसे पिऊनि अज्ञान. । तववरी वाढे ज्ञान ।

जैव आपुले निधन । निःशेष साधे ।। ४-१०
आणि असें झाल्यावर जें ज्ञान प्रास होतें त्याला वर्णनाच्या सोईसाठी ज्ञानमात्र

किंवा केवळ ज्ञान किंवा निखळ ज्ञान असें नांव दिले आहे ज्याला
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--?-----??ईं???-- ------रू.------..'.. ------.--. - .. -. .-५ -दृष्टांत देतांना म्हटलें आहे कीं चंद्राच्या सतराव्या कडेला ( अमृतकळेला)
पौर्णिमेच वाढण्याची व अमावास्येला मरण्याची भीति नाहीं; त्या कळेला
क्षय नाहीं, बुद्धि नाहीं; पौर्णिमेनंतर वद्य प्रतिपदेची कळा येणारच; पण
सतराव्या कळेनंतर वद्य प्रतिपदाही नाहीं आणि शुद्ध चतुर्दशीही नाहीं, पुनच
नाहीं आवस नाहीं. तसें हें केवलशान आहे, पण या ज्ञानार्चे अधिक वर्णन
करणें कठीण आहे, अशक्य आहे. तेजाला, प्रकाशाला अंधार जसा दिसतच
नाहीं तसा या केवलज्ञानाला अज्ञानाचा पत्ताही नसतो. आणि अश्च सर्वत्र

प्रकाशच भरला आहे तेथें त्याला प्रकाश म्हणून तरी काय म्हणावयाचे? पण
तसें म्हणतां येत नाहीं म्हणून तो प्रकाशाचा अभाव नव्हे, म्हणून अभाव-हरन्य-
सिद्धांत, मात्र खरा ठरणार नाहीं. शून्यवाद खोटा आहे.

पांचव्या प्रकरणांत सच्चिदानंद या संयुक्त शब्दाची फोड करून सांगितली
आहे व तो मोठी मार्मिक आहे.

सत्ता प्रकाश सुख । या तिही उणे लेख ।

जैसे विखपणेंचि विख । विस्या नाहीं ।। १

सत्ता ( सलू) प्रकाश ( चित) आणि सुख ( आनंद) मिळुन हा सबिदानंद
शब्द परमात्म्याला लावतात. पण या तिहींनाही तूं ( उणे लेख) क्यी समज;
म्हणजे या शब्दांर्नी परमात्म्याची यथार्थ कल्पना होत नाहीं. असद याचा
नाश करणारी ती सत्ता, जडाच्या उलट तें चितू आणि दुःखाच्या उलट तो
आनंद या तीन्ही शब्दांना उणे, कमी, पूर्ण अर्थ न दाखविणारे समजण्याचे
कारण या लीव्हीमुळे त्यांचे प्रतियोगी शब्द ध्यानांत येतात आणि, ते नव्हेत ते
हे, असे जरासे अभावरूप वर्णन या शव्दांच्यासाहाटयानें होतें. पण परमाराचे
असें वर्णन हें कांहीं पूर्ण नव्हे; त्याच्या वर्णनाचा हा प्रयत्न आहे. तीन
गोष्टी सांगितल्या असल्या तरी त्यांनीं दर्शविलेला वस्तुपदार्थ हा एकरूपच आहे.
विषाला विष बाधत नाहीं, तें दुसऱ्याला बाधते, त्याप्रमाणें परमात्मा एक
आहे त्याच हे अनेकरूप वर्णन बाधत नाहीं. अनेकरूप वर्णन हें उणे आहे,
पण तें एकरूप परमात्म्याला बाधत नाहीं; त्यानें परमात्म्याला उणेपणा येत
नाहीं. याला दृष्टांत मोठा समर्पक असा कापूराचा दिला. त्यांतील मर्म

जाचकांच्या लक्षांत येईलच.
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??????????????????????????????

उजाळ इति मार्दव । या तिहीं तिही उणीव ।

हे देखिजे सावेव । कापुरीं एके ।। ३
आगे कीर उजाळ । कीं उजाळ तोचि मवाळ ।

कीं दोन्ही ना परिमळ-। मात्रचि जें ।। ४
ऐसें एके कापूरपणीं । तिन्ही इये तिन्ही उणी ।

यापरी आटणी । सत्त्वादिकांची ।। ५
एऱ्हवीं सचिदानदभेदे । चालिलीं तिन्ही पदें ।

परी तिन्ही उशी आनंदें । केली येणे १६
आणि हेंही स्पष्ट करण्यासाठीं सांगतात:-

सत्ताचि सुखप्रकाशु । प्रकाशचि सत्ता उल्हास ।

हें न निवडे, मिठांशु । अमृती जेवीं ।। ७
सत्ता म्हणजे सुख आणि प्रकाश ( सलू म्हणजेच. आनंद आणि चिव )' :

प्रकाश ( चित) म्हणजेच सत्ता ( सलू) आणि उल्हास ( आनंद) या तीन्हींत
निरनिराळीं निवड करतां येत नाहीं; ज्याप्रमाणे असतांत मिडांला, म्हणजे
गोडपणा (खारटपणा नव्हे; हिंदी शब्द मिला, मिठाई, हा लक्ष्यांत घ्यावा) हा
निराळा काढता येत नाहीं. आणखी दोन दृष्टांत देऊन पुढें सांगतात:-

तैसें असताचिया व्यावृत्ति । सत्. म्हणो आलें श्रुति ।

जडाचिया समासि । चिद्रप ऐसें ।। १०
दुःखाचेनि सर्व नाश । उरले तें सुख ऐसें ।

निगदिलें निःश्वासें । प्रभूचेनि ।। ११
तेव्हां हा सचिदानंद शकइ अन्यव्यावृत्तिसिद्ध असल्यामुळें वरमाल्याचा वाचक:
होऊं शकत नाहीं.

म्हणोनि सचित्सुख । हे बोल वस्तुवाचक ।

नव्हेति, हे शेष । विचारांचें ।। १९
तेव्हां हे तीव्हो शvइ परमात्म्याचे वाचक नव्हेत पण ज्याचा विचार
करावयास लावतात आणि मग ते मौन धारण करतात. कां ाईई कारण फाड
मजेदार आहे

जें जें बोलिजें तें तें नव्हे । होय तें तंव न वोलवे । २६
अभावरूप वर्णन तें भावरूप कलें होणार? पण भावरूप जें आहे ते अनुभवांचे
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' ??ं??.-भ-.-'-..'-.-.--.----,-.-,-,-----लागतें, शब्दांनीं त्याचें वर्णन करावें तर आमच्या बिचाऱ्या मानवी शब्दांना तें-
करतांच येत नाहीं.

सुरवाआतोनि निघणे । ते सुखिये सुखे तेणें ।

हें सुखमात्रचि मा कोZएंा । अनुभवावे ।। ३५
कांहीं सुखे कशी असतात तें सांगतांच येत नाहीं.

रूप नाहीं तैं लावण्य । अंग नुठी तैं तारुण्य ।

क्रिया न फुटे तें पुण्य । केस असे ।। ४६
कां वाद्यविशेषांची सष्टि । जैं जन्म नेघे दृष्टी ।

तैं लादू ऐसी गोष्टी । नादाचिजोगी ।। ४८
अशा प्रकारे या शब्दाच्या पलीकडच्या गोष्टी आहेत त्यांच्याचसंबंधीं पुनीत-

नेति नेति म्हणतात.
पांचव्या प्रकरणाचे शेवटीं शब्दाबद्दल सामान्यपणे म्हटलें आहे.

आणि पुढिलां कां आपणापें । वस्तु विसराचेनि हाते हारपे ।

मग शब्देंचि घेपें । आठऊनिया ।। ६७
आपली स्वतःची ( आपणापें) वस्तु किंवा दुसरी ( पुढील) वस्तु जेव्हां-
विस्मरण होऊन नाझींशी होते त्या वेळीं शव्दाच्याच साहाटयाने व स्मरण-
होऊन ती परत आपल्या हातीं येते.

येतुलियाही परौते । चांगावें नाहीं शब्दातें ।

जरी स्मारकपणें कीर्र्ताते । मिरवी हा जगी ।। ६८
यापलीकडे ( स्मरण करून देण्यापलीकडे) शब्दाच्या ठिकाणी कसलाही
चांगुलपणा नाहीं. परंतु स्मारकपणामुळें ( स्मरण करून देण्याच्या शक्तीमुळे,.
शब्दावरून शब्द आठवतो) हा जगांत कीर्तिमातू होऊन मिरवतो. असा हा
शब्द त्याचें खंडन किंवा निरसन सहाव्या प्रकरणांत केलें आहे.

बाप उपेगी वस्तु शव्पद । स्मरणदानीं प्रसिद्ध ।

अमूर्ताचा विशदु । आरिसा नव्हे ।। ६-१
शढइ ही अतिशय ( बाप) उपयोगी वस्तु आहे. कारण स्मरण करून-
देण्याबद्दल त्याची प्रसिद्धी आहे. परंतु स्मरणदानापलीकडे त्याला महत्व नाहीं.
अमूर्ताचा, परब्रह्माचा, शब्द कांहीं आरसा होऊं शकत नाहीं; शब्दानं परब्रह्म
आकळता येत नाहीं. आणि याच सिद्धांताचें स्पष्टीकरण या सहाव्या प्रकरणांत
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विस्तूतपणे केलेले वाहे. श शालिमार आहे पण त्याच्या शक्तीला
मर्यादा आहे

विधि निषेधाचिया वाटा । दाविता हाचि दिवटा ।

बंध मोक्ष कलिध्या । शिध० हाचि ।। ५
विधि आणि निषेध दाखविणारा दिवा म्हणजे हा शव्द; बंध आणि मोक्ष

यांचें कळिकट म्हणजे भांडण यानेच उपस्थित केले आहे. ( तो सर्व शाव्दिक
वाद आहे.) याच्या साहाय्यानें हुशार लोक केवढाले चमत्कार करतात,
खत्र्याचे खोटें करतात, खोड्याचे खरें करतात. ( वकीलीचे चातुर्य आणि
अर्थ लावण्याचे चातुर्य इत्यादि गोष्टी येथें लक्षांत घ्याव्या) शब्दाची
गमत पहा:-हा अविद्यकेया आगी पडे । तैं नायिले ऐसें रूढे ।

न लाहिजे तीन कवडे । साच वस्तु ।। ६
जेव्हां हा ( शद्रद) अविद्येचा पक्ष घेतो तेव्हां जें खरोखर नाहीं ( नाथिलें) तें
रूढ करतो, ज्यालाच महत्त्व येतें, खोड्याला किंमत चढते आणि जी खरी
( खाच) वस्तु आहे तिची तीन कवड्याही कोणी किंमत करीत नाहीं. तथापि

साहाय्य आत्मविद्येचें । करावया आपण वेंचे ।

गोमटे काय शब्दाचे । एक वारं ।। ११
आत्मविद्येचे, आत्मज्ञानाचें साहाय्य करण्यासाठीं, हा शक्यव्ह स्वतःचें शरीर
वेंचतो, म्हणजे आत्मविद्या प्रास झाली कीं शब्दाचे काम संपले, असे या
शब्दाचे एकेक उत्तम ( गोमटे) गुण किती वर्णन करावेत? आत्मविद्येजवळ
शब्दाचे काम नाही आणि अविद्या दादा नासण्याची गरज नाहीं

अहो हें किती बोलावे । अविद्या रचिली अभावें ।

आतां कायी नाशावें । शकदे येणे ।। ५५
अविद्या मुळीं अभावावर रचिली आहे. तेव्हा अविद्या म्हणजे जें खरोखर नाही
त्याचें ज्ञान. नाहीं तें नाहींसे करण्याला लकद तरी हवेत कशाला १ तेव्हां
जेथे खरोखर केवल ज्ञान आहे तेथें शब्दाला वाव नाहीं. ज्ञानमान्नाव्यतिरिक्त
ज्ञानें आणि अज्ञाने जी आहेत तीं शब्दांवर अवलंबून आहेत पण केवलज्ञानापुढे
त्यांना किंमत नाहीं. चित्रांत काढले अरण्य जसे खरें अरण्य नव्हे त्याप्रमाणें
मचव्दिक ज्ञान म्हणजे ज्ञान नव्हे;
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एव शब्देकजीवनें । बापुडीं ज्ञानें अज्ञाने ।

साचपणे वने । चित्रींची जैशीं ।। १०१
सहाव्या प्रकरणांतील हें शव्दखंडन फारच मार्मिक आणि ग्रंथकाराच्या
कुशाग्रबुद्धीचे निदर्शक आहे.

६ ज्ञानेश्वरींतील तेरावा अध्याय जसा ज्ञानदेवाच्या ग्रंथकर्तृत्वाचा,
कवित्वाचा, आणि तत्वज्ञानपारंगततेचा अक्षत्कृष्ट नमुना आहे तसेंच असता-
नुभवांतील सातवे प्रकरण आहे. यांत अज्ञानाचे खंडन केलेले आहे. ज्याची
ज्ञानदेवाच्या शब्दांत येथें थोडी दिशा दाखविण्याचा प्रयत्न करतो तत्त्व-

जिज्ञासूंनीं हें प्रकरण बरचेवर वाचून त्याचें अंतरंग आत्मसातू केलें पाहिजे.
प्रकरणाची प्रस्तावना पहा:-आणि ज्ञानही जें म्हणिजे । तें अज्ञानचि पां इजे ।

एक लपवूनि दाविजे । एक नव्हे ।। ६
यापुढे '' अज्ञान '' शब्दावर मोठी मजेदार कोटी केली आहे. ज्ञान आणि.
अज्ञान एकत्र असणें शक्य नाहीं. कारण जेथे अज्ञान असेल तेथें सुवर्च अज्ञान

( नेण) असलें पाहिजे
अज्ञाने जेथ असावें । तेणें सर्व नेण व्हावें ।

ऐसी जाति स्वभावें । अज्ञानाची ।। ९
तेव्हां येथें अज्ञान आहे तेथें अज्ञान आहे असें जर कळेल तर तें ज्ञान होईल
आणि त्याला अज्ञान म्हणणें म्हणजे विरोधगमक होईल.

या लागी जरी अज्ञान । करील आपुले ज्ञान ।

हें म्हणतखेवों घेववी मौन । विरोधचि ।। १३ ।।

आणि म्हणून आत्म्याच्या ठिकाणी अज्ञानाचा संभव नाहीं आणि ( आठवे
प्रकरण) अज्ञानाची कल्पना ज्यामुळे उजवली त्या ज्ञानाचाही संभव नाहीं;
तर आत्मा केवळ ज्ञानमय आहे; अज्ञानसूचक ज्ञान त्याच्या ठिकाणीं आहे
असें म्हणणे आणि त्याच्या ठिकाणी अज्ञान आहे असें म्हणणे सारखेच. आत्मा
आणि अज्ञान यांचा संबंधच नाहीं. हें तत्व अनेक सुंदर दृष्टांत देऊन
स्पष्ट करतात:-

एऱ्हवीं तरी आत्मया-। माजी अज्ञान असावया ।

कारण म्हणतां न्याया । चुकी येईल कीं ।। २४
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अज्ञान तममेळणी । आत्मा प्रकाशाची रवाणी ।

आतां दोहीं मिळणी । एकी कैशी ।। २५
स्वध आणि जागर । आठव आणि विसर ।

इये युग्में एका हार । चालती जरी ।। ९६
शीता तापा एकवट । वाहे वस्तीची वाट ।

कां तमें वाधिजे मोट । सुर्य रश्मींची ।। २७ ।।

नाना राती आणि दिवो । येती एके ठायीं राहो ।

तें आत्या जिवें जीवो । अज्ञानाचेनी ।। २८ ।।

हें असो सलू आणि जिणे । इथें शोभती काय मेहुणे ।

तरी आरमेनि असणें । अज्ञानेंसी ।। २९
अज्ञानाच्या या अत्यंत तार्किक विवेचनांत, ज्या वस्तूच्याठिकाणीं अज्ञान आहे ती
.वस्तु अज्ञान आहे असें म्हणतां येणार नाहीं ( कारण ती वस्तु स्वतःच अज्ञान

असेल तर ती आहे असें '' ज्ञान '' कसें होणार ाईई) आणि अज्ञानाचे कार्य

( परिणाम) म्हणजे अज्ञान म्हणतां येणार नाहीं, हे दोन सिद्धांत मोड्या
कुशलतेने प्रस्थापित केलेले आहेत; म्हणजे अज्ञान हें काय हें त्याच्या कार्यापासून
किंवा कारणापासून समजावयाचे असें धरले तर ते कारण किंवा कार्य

अज्ञानरूप असतां उपयोगी नाहीं. तत्वज्ञानविवेचनांत शब्दार्थाची कसरत
करण्याची ज्यांना संवय आहे त्यांनाच या विवरणांत खोल जातां येईल पण
येथें फक्त उल्लेखापलोकडे त्यासंबंधीं अधिक कांहीं म्हणणें अप्रासंगिक होईल.
असो. अशा प्रकार अज्ञान म्हणून वस्तु आहे हें समजणे हा ज्ञानाचा भाग
असल्यामुळें, अज्ञान ही जी वस्तु तिचे विवेचन केलें तर ती प्रत्यक्ष हातीं लागत
नाहीं, कारण ती अभावरूप आहे, असें ज्ञानदेवांचे म्हणणें आहे. खालील ओवी
या बाबतींत लक्षांत ठेवावी:-

तैसा चिन्मात्रीं चोखडा । भलतैसा अज्ञानाचा झाडा ।

घेतला तऱ्ही पवाडा । येईल काई ।। ७३
अमृतानुभवाच्या उच्च भूमिकेवरून नव्हे तर सामान्य व व्यावहारिक भूमिके.
वरून केलेलें अज्ञानाचे वर्णन ज्ञानेश्वरी अध्याय १३ ( ६५६ ते ८४७)
येथें वाचकांनीं पहावें.
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????????????????????????????? ???????????? ?? .की ?? ५०-अज्ञानाचा प्रतियोगी शव्द ज्ञान हाही आत्मरूपाच्या ठिकाणी संभवत नाहीं
अशी आठव्या प्रकरणाची ( ज्ञानखंडन) सुरवात केली आहे.

तैसें आमुचेनि नावे । अज्ञानाचें ज्ञानही नव्हे ।

आम्हांलागीं गुरुदेवें । आम्हीच केलो ।। १

आणि केवळ ज्ञान जें आहे तें शब्दांनीं कसे सांगावें? पुढील रसरशीत
ओवी वाचून अंतःकरण आश्चर्यानें थक्क होऊन जातें:-

किंबहुना श्रीनिवृत्ति । ठेविले असो जया स्थिति ।

तें काय देऊं हातीं । वाचेचिया ।। ८ ।।

आमचे सद्गुरु निवृत्तिनाथ यांनी ज्या स्थितीचा अनुभव आम्हांला आणून
दिलेला आहे ती वाचेच्या हातीं आम्ही कशी द्यावी? शब्दांच्या साहाय्यानें
तिचें वणन कसें करावे? तें अशक्य आहे. ती स्थिति अशी आहे कीं तेथें
अज्ञानाची उभे राहण्याची छाती नाही.

अज्ञानाचा प्रवर्तु । नाहीं जया गावाआतु ।

तेथ शानाची तऱ्ही मातु । कोण जाणे ।। १०
म्हणोनि अज्ञान नाहीं । तेथेंचि गेलें ज्ञानही ।

आतां निमिषोन्मिषा दोहीं । ठेली वाट ।। १२
क्ये (त्रमेष, उन्मेष म्हणजे अज्ञान व ज्ञान असा अर्थ लक्षणेने घ्यावयाचा.
तेथें अज्ञान नाही तेथें ज्ञानही नाहीं आणि म्हणून ज्ञानही नाहीं आणि
अज्ञानही नाहीं.

आणि जाणे तोचि नेणे । नेणे तोचि जाणे ।

आतां कें असणें जिणे । ज्ञानाज्ञाना ।। १८
.अशा प्रकारे हें थोडक्यांत ज्ञानखंडनाचें प्रकरण आहे. सातव्या प्रकरणांत
अज्ञानाचे विस्तूत खंडन केले आहे त्वांतच ज्ञानखंडनाचें कार्य बहुतेक
साधलें आहे म्हणून आठवे प्रकरण येवढें छोटे झालेलें आहे हें विचारी वाच-
.कांच्या लस्यांत आल्यावाचून राहणार नाहीं.

नवव्या प्रकरणांत जीवन्मुक्त स्थितीला पोहोचलेल्या परमहंसांचे वर्णन

ळ्यें आहे आणि तें मोठे प्रसन्न आणि आल्हाददायक आहे. या स्थितीचें
वर्णन करही किती कठीण आहे तें पुढील ओवींत सांगितलें आहे.
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वाच्यजात खाऊना । वाचकही पिऊनि ।

ठाकली निदैजोनी । परा येथें ।। ६४
वाच्य आणि वाचक दोहोंनाही खाऊन पिऊन टाड्यषामुळे ( वाच्य ही उरलें
नाहीं व वाचकही उरलें नाहीं म्हणून) परा वाणी निराश्रित होऊन या ठिकाणी
झोप घेत पडली आहे. आणि अशा या स्थितींत सहुरूनें आपणांला पोंचविलें
म्हणून ज्ञानदेव आनंदोद्वार काढतात:-

शिवा शिवा समर्था स्वामी । येवढीपे आनंदभूमी ।

घेपें दीजें एकें आम्ही । ऐसें केलें ।। ६५
आणि अशा आनंदभूमीवर आणून सोडणाऱ्या सहुरूला ज्ञानदेव अभिवादन
करून हें नववें प्रकरण संपवितात. दहावे म्हणजे शेवटचे प्रकरण, लिहिलेल्या
ग्रंथाचे कर्तृत्वच आपलें नव्हे हें सांगण्यासाठीं, ब्रह्मार्पणमस्तु म्हणण्यासाठी,
ग्रंथपरिहारासाठीं लिहिलेले आहे. या ग्रंथाची रचना निवृत्तिनाथाच्या कृपेमुळे
झाली, त्यांत माझें कांहीं नाहीं हें ज्ञानदेव वरचेवर सांगतात. पण सहुरूच्या
कृपेमुळे हें अमृतानुभव जगालाहो लाभले यांत शंका नाहीं. ज्ञानदेव म्हणतात,
मी नवीन कांहीं सांगितले नाहीं. आणिक नवीन सांगावयाचें तरी काय?

आम्ही बोलिलों जें कांहीं । तें प्रकटचि असे ठाई ।

मा स्वयंप्रकाशा काई । प्रकाशावें बोलें? ।। ८

जें स्वयंप्रकाश आहे त्याला शब्द काय प्रकाशांत आणणार?
या कारणें मियां । गौप्य दाविलें बोलोनिया ।

ऐसें नाहीं आपसया । प्रकाशुचि ।। १४ ।।

आम्ही कांहीं हें गुस असें सांगितले नाहीं. हें सर्व उघड आहे. विचार केला.
कीं आपोआप पटण्यासारखे आहे. आमची स्थिति कशी आहे?

आणि पूर्ण अहंता वेठलों । सैघ आम्हीच दाटली ।

मा लोपली ना प्रकटलों । कोणा होउनी १ १५
येथील '' पूर्ण अहंता ' हा शब्द फार गंभीर आहे. अहंचें रूपांतर ब्रह्मास्मि

या महावाक्यांत होणें. पूर्ण अहेतेच्या ताड्यांत जाणें अशी कोटी ज्ञानदेव या
ठिकाणी करतात. आपलें ( म्हणजे आलयाचे, परमात्म्याचे) वर्णन आपणच
कशाला करावयाचें? म्हणूच उगेपणा, मोन उत्तम. ज्ञानदेव सांगतात.

म्हणोनी माझी वैखरी । मौनाचेंही मौन करी ।
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आश्चर्यकारक आत्मज्ञान या अपूर्व ग्रंथांत ज्ञानदेवांनीं मराठी वाचकांना त्यांनीं
जीवन्मुक्त व्हावें' म्हणून दिलेले आहे

ज्ञानदेवी म्हणे श्रीमंत । हें अनुभवासत ।

सेवोनि जीवन्मुक्त । हेचि होतु ।। १९
अशा प्रकारे अनुभवामृत

परी असताही उठी लाळ । अमृते येणे ।।

असें आहे. अमृताच्या तोंडालाही पाणी सुटेल असें हें अनुभवासूत आहे हें
वर्णन खरोखर अगदीं यथार्थ आहे. या अमृतानुभवांत ज्ञानदेवांचा प्रत्यक्ष

अनुभव आह.
या लागीं हें बोलणे । अनुभवामृतपणें ।

स्वानुभूतिपरिगुणें । बोगरलें ।। २४
जोपर्यंत याचा स्वाद घेतला नाहीं तोपर्यंतच

आणि मुक्त मुमुश्च बद्ध । हें तववरी योग्यताभेद ।

अनुभवासतस्वाद । विरुद्ध जैव ।। २५
याचा स्वाद घेतला आणि हें अंगांत धुरळे कीं मग मुक्त स्थिति हीच नित्य
स्थिति होऊन राहील.

अशा प्रकारे ज्ञानदेवांच्या या अलौकिक ग्रंथाचा परिचय करून देण्याचा हा
प्रयत्न केला. हा ग्रंथ ज्ञानेश्वरीच्याही वरच्या भूमिकेवर आहे आणि ज्या

अहत ग्रंथावरही उज्वळता मिरवतो असें म्हणण्यापलीकडे त्याचें वर्णन करणें
अशक्य आहे. आमच्या जवळ तर याचे यथोचित वर्णन करण्याला शकर नाहींत
हें प्रांजळपणे सांगितळें पाहिजे. हा ग्रंथ मराठी वाड्ययाच्या रत्नभांडारातीक
कोहिनूर आहे हें म्हणणेंही उगैणें पडेल कारण कोहिनूर कितीही मूल्यवार
असला तरी निर्जीव आहे. तेव्हां याचे वर्णन करावयाचें म्हणजे असूतानुभवा-
सारखा अमृतानुभव असेंच करावयाचें. मराठी वाङ्मयाला या ग्रंथाने थोर पदवी
आणून दिलेली आहे. ज्ञानेश्वरी हा मराठी वाद्ययाचा हिमालय पर्वत समजला
तर अमृतानुभव हें त्या हिमालयावरचे अक्षच असें गौरीशंकर शिखर
आहे हा ग्रंथ सर्व तीर्थयात्रा संपवून परत आल्यावर ज्ञानदेवांनीं लिहिला

१५
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आणि निवृत्तिनार्थाचेही धन्यवाद घेतलें. अमृतानुभवाचे श्रवण केलेल्या
लोकांनो ज्ञानदेवाला '' अकरावा अवतार '' मानले यांत नवल करण्यासारखे
कांहीं नाहीं. ज्ञानेश्वरीच्या रचनेने ज्ञानदेवांची योग्यता अत्यंत थोर आहो हे
सर्वाना पटले. अमृतानुभवाच्या रचनेमुळें ते खरोखर सिद्ध पुरुष आहेत अशी
सर्वांची खातरजमा झाली. या ग्रंथाचा अभ्यास अधिक झाला पाहिजे. याची
उज्वलता आपल्या अंतःकरणांत प्रकाशाचा ज्योत कायमची उत्पन्न करण्याला
समर्थ आहे. या ग्रंथाच्या रचनेनंतर थोड्याच कालाने ज्ञानदेवांनीं समाधि
घेण्याचा विचार केला; तो विषय अन्यच वर्णन केलेला आहे.

मं
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ज्ञाळ्यच्:ng(दृबहु-रत्.माझा मराठाचि बोलु कौतुकें । परि असतोलींकेवळ?८येसी अक्षरे रसिके । मेळवीन ।। ज्ञा. ६-१७ इं

जिये कोंवळिकेचेनि पाडे । दिसती नादींचे रंग थोडे ।

.चेधे परिमळाचे बीक मोडे । जयाचेनी ।। १५ ।।

ऐका रसाळपणाचिया लोभा । कीं श्रवणींचि होती जिभा ।

बोले इंद्रियां लागे कळंभा । एकमेका ।। १६ ।।

सहजें शब्द तरी विधो श्रवणाचा ।

.परी रसना म्हणे रख हा आमुचा ।

प्राणात्ति आवो जाय परिमळाचा । हा तोचि होईल ।। १७ ।।

नवल बोलतीये रेखेची वाढणी ।

देखतां डोळ्यांही फुर लागे चणी ।

ते म्हणती उघडली रवाणी । रूपाची हे ।। १८ ।।

जेथ संपूर्ण पद उभारे । तेथ मनचि धांवे बाहिरें ।

बोलू मुजांहीं आविष्करे । आलिंगावया ।। १९ ।।

ऐशीं इंद्रिये आपुलालिया भावी ।

झोंबती परि तो सरिसेपणेचि बुझावी ।

जैसा एकला जग चेववी । सहखकरू ।। २० ।।

तैसें श्ष्ठखचे व्यापकपण । देखिजे असाधारण ।

पाहातयां भावशा फावती गुण । चिंतामणीचे ।। २१ ।।

हें असो तया बोलांचीं ताटे भली । वरी कैवल्यरसें वोगरलीं ।

ही प्रतिपत्ति मियांकेली । निष्कामासी ।। २२ ।।

ज्ञानी, योगी, द्रष्टा, सत्पुरुष, या सर्व नात्यांनीं ज्ञानदेवांची योग्यता अपूर्व

आहे व गेल्या साडेसहाशे वर्षांत तीं पिढ्यान्पिढ्या मान्य झालेली आहे
महाकवीची नावे घेतलो तर त्यांत ज्ञानदेवाचा नामनिर्देश अवश्य झाला
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-०-८- -. ५ -५-- -५-. - -.ध--. - --- -.---ई---ए)-- -----च-.-- ----च्य----- ----ट-.पाहिजे. '' भावाची संपत्ति '' आणि '' रसाची उन्नति '' ही त्यांनी आपल्या
ज्ञानेश्वरी ग्रंथांत फार उस्कृष्टपणे प्रकट केलेली आहे. शांत रसासारखा रस
शृंगारापेक्षां मधुर करून दाखविण्याचा आश्चर्यकारक पराक्रम तर ज्यांनींच
केलेला आहे. '' आठां रसांची वोवाळणी '' करावी अशाथाटाचा शांत रसव्यान?
उभा केलेला आहे; आणि त्याबरोबरच इतर आम्ही रसांचासन्मान केला आहे
आणि हें सर्व त्यांनीं तेराव्या शतकांत मराठीत केलें. मराठी अक्षरे अशीं रसयुक्त
त्यांनीं गुफिलेलीं आहेत कीं माधुर्यात काय आणि अमरत्व देण्यांत काय त्यांनीं
प्रत्यक्ष अमृतार्शी पैज जिंकावी. ज्ञानेश्वरी ग्रंथ वाचल्यावर कोणत्याही संस्कृत
पंडिताने किंवा दुसऱ्या भाषेतील पंडिताने आदराने मस्तक नख करावे अशी काव्य-
संपत्ति आणि विचारसंपत्ति तीत ज्ञानदेवांनीं ओतलेली आहे. या दोन्ही संपदेत
ज्ञानदेव हे कुबेर आहेत. काव्यसंपदेकडे दृष्टि फेकली तर रस आणि भाव,
गुण आणि रीति, शब्दालंकार आणि अर्थालंकार, आणि काव्याला महत्त्व

देणारा ध्वनि या सर्वांत त्यांचें असामान्य प्रभुत्व दिसून येतें.
निर्छणा गुणवती रसभावपूर्णा । सालंकृति: झनवणकोमलवर्णरावित्र: ।

हें त्यांच्या काव्यकन्येचें निःसंशय वर्णन होईल.
निर्दोष गुणवत्काव्यमलंकारैरलकृतम् ।

रसान्यित कवि: कुर्वन्कीर्ति प्रीतिच विदंति ।।

हें भोजदेवानें दिलेले काव्यदर्शन ज्ञानदेवांना लागू पडते इतकेंच नाहीं तर
जरासे फिकट वाटतें. कारण ज्ञानेश्वरींत जो थाट आहे, जी प्रसन्नता आहे, जें
प्रकाशचाहुल्य आहे, अंतःकरणाला खळबळवून टाकण्याचे जें सामर्थ्य आहे ज्याचा
समावेश या शास्त्रीय व्याख्यांत होणार कसा? संस्कृतांत काळीदास किंवा
त्यानंतर झालेला जयदेव आणि ज्ञानदेवानंतर झालेला जगन्नाथ पंडित यांच्या
वाणींत जें माधुर्य आहे त्याचे स्मरण ज्ञानेश्वरी वाचतांना पदोपदी होतें. त्यांच्या
विचारसंपदेचा, तत्वज्ञानाचा, शिकवणीचा, संदेशाचा विचार अन्यत्र या अर्थांत
केलेला आहे. या भागांत त्यांच्या काव्यसंपदेचें निदान ओझरते दर्शन वाचकांना
व्हावे असा प्रयत्न केलेला आहे. काव्य या दृष्टीनें ज्ञानेश्वरीचें महत्व प्रकट

करण्याला निराळा ग्रंथ एखाद्या साहित्यकोविदाळा लिहावा लागेल. विचार-
संपदेत तर त्यांच्या केंकडो ओव्या अशा आहेत कीं प्रेम। प्रत्यकेविर विवेचनात्मक
निबंध लिहिता येतील. ज्ञानदेवांना आपल्या काव्यशक्तीची जाणीव होती व
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????ग्रंथाचे अंतरंग म्हणजे विचार व अनुभव यांची संपदा न कळणारे या काव्यासुळें
आनंदित होतील असा स्पष्ट उल्लेखही त्यांनीं केलेला आहे.

ज्ञानदेवांना साहित्यशास्त्र उत्तम अवगत होते हें अगदीं स्पष्ट दिसते.
ज्ञानेश्वरींत मुख्य रस शांत हा आहे व हा रस रंगवितांना आपण शृगारालही मागें
पाडलें आहे असें ज्ञानदेव सांगतात आणि तें सर्वथैव सत्य आहे. अकराव्या
अध्यायांतील पुढील सुरवातीच्या ओव्या या संबंधांत उलेखनीय आहेत.

आतां यावरी एकादशी । कथा आहे दोन्ही रसीं ।

येथ पार्था विश्वरूपेसीं । होईल भेटी ।। १

जेथ शांताचिया घरा । अडत आला आहे पाहुणेरा ।

आणि येरांही रसां पांतिकरां । जाहला मातु ।। २
यावरून ज्ञानेश्वरी हे शांत रसाचे घर असून अकराव्या अध्यायांत त्याकडे
अनुच रस हा पाहुणा आलेला आहे, आणि पंक्तीला (जेवणाचे वेळीं) बसळेल्या
इतर रसांचाही योग्य मान ठेवलेला आहे असें होतें. पाहुणेर आणि पांतिकर
या शब्दांवरून पुढील दृष्टांत सहजच सुचला:-अहो वधूवरांचिये मिळणीं । जैशी वऱ्हाडियांही लगडी लेणीं ।

तैसे देशियेच्या सुखासनीं । मिरवले रस ।। ३
देशीयेच्या म्हणजे मराठीच्या सुखासनावर नऊ रस मिरवत आहेत असें
ज्ञानदेव सांगतात. शांत आणि अहुत या दोन्ही रसांची सिद्धता या अध्यायांत
कशी झाली आहे त्याचें वर्णन पहा.

परि शांताजत बरवे । जे डोळीयांच्या अंजळीं घ्यावे ।

जैसे हरिहर प्रेमभावें । आले रवेवा ।। ४
ना तरी अवसेच्या दिवशीं । भेटली बि दोन्ही जैशीं ।

तेवीं एकवळा रसीं । केला येथें ।। ५
मीनले गंगेयमुनेचे ओघ । तैसें रसां जाहले प्रयाग ।

म्हणोनि सुखात होत जग । आघवें येथ ।। ६
माजी गीता सरस्वती गुप्त । आणि दोनी रस ते ओघ मूर्त ।

यालागीं त्रिवेणी हे उचित । फावली बापा ।। ७
एथ श्रवणाचेनि द्वारें । तीर्थी रिघतां सोपारे ।

ज्ञानदेव म्हणे दातारें । माझेनि केलें ।। ८
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??????????????????????????????तीरें संस्कृताची गहनें । तोडोनि मऱ्हाठिया शब्दसोपानें ।

रचिली धर्मनिधानें । श्रीनिवृत्तिदेवें ।। ९

: अन्वयः-श्री निवृत्तिदेवें संस्कृताची गहने ती तोडोनि धर्मनिधानें
मव्हाठिया शव्दसोपानें रचिली.

म्हणोनि भलतेणें येथ सद्धावें नाहावें । प्रयागमाधव विश्वरूप पहावे ।

येतुलेनि संसारासी द्यावें । तिळोदक ।। १०
येथें केलेले प्रयागमाधव हे रूपक किती ढद्य व सांग आहे हें रसिक वाचकांच्या
लक्यांत येईलच. अशा प्रकारे रससिद्धता या ज्ञानेश्वरींत उत्तम झालेली आहे.

हें असो. ऐसे सावयव । एथ सासिन्नले आयी रसगाव ।

तेथ श्रवणसुरवाची राणीव । जोडली जगा ।। ११
जेथ शांतादमुरत रोकडे । आणि येरां रसां पडप जोडे ।

हें अल्पचि परी उघडें । कैवल्य येथ ।। १९
ज्ञानेश्वरींत मुख्य असलेल्या शांत रसाच्या परिपोषासंबंधीं चौथ्या अध्यायाच्या
शेवटीं म्हटले आहे:-

जयाचिया बरवेपणीं । कीजे आठां रसांची वोवाळणी ।

जो सज्जनाचिये आयणी । विसावा जगी ।। २१२
तो शांतुचि अभिनवेल । ते परियसा मऱ्हाठे बोल ।

जे समुद्राहूनि सखोल । अर्थभरित ।। २१३
अशा तऱ्हेनें काव्यांत जसा एक रस मुख्य असतो तसा ज्ञानेश्वरींतही एका
रसाचा अत्यंत हृदयंगम परिपोष झालेला आहे. रसाच्या साहाय्यानें विवेक
शिकविणे हेंच काव्याचें कार्य आहे आणि म्हणून ज्ञानेश्वरी हें अत्यंत उस्कृष्ट

काव्य आहे.
सहजें मलयानिछ मंदु सुगंधुं । तया अमृताचा होय लाडू ।

आणि तेथेंचि जोडे नादु । जरी दैवगत्या ।। २१९
तरी स्पर्शे सर्वांग निववी । स्वादें जिव्हेतें नाचवी ।

तेवींच कानांकरवीं । म्हणवी बापु माझा ।। २२०
तैसें कथेचे इये ऐकणे । एक श्रवणासि होय पारणे ।

आणि संसारदुःख मूळवणें । विकृतीविणें ।। २२१
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तैसा मनाचा मारु न करितां । आणि इंद्रियां दुःख न देता' ।

एन मोक्ष असे आयता । श्रवणाचिमाजीं ।। २२३
तेव्हां अशा या आश्चर्यकारक काव्योद्यानांत आपण कांहीं वेळ श्रमण करूया.

२ बाळांनी वरचेवर नऊ रसांचा उलेख केलेला आहे. शांत रसाबद्दल
बोलतांना '' कीजे आला रसांची वोवाळणी '' असा तो आपण वर्णन
केल्याचे ते सांगतात. तेव्हां भक्ति हा दहावा रस ते समजत नव्हते हें स्पष्ट आहे.
हा रस निराळा समजावा असा आजकाल कित्येकांचा हट्ट आहे. हा हट्ट सर्व
संस्कृत साहित्यपंडित आणि ज्ञानदेव, रधुनाथ पंडित इत्यादिकांच्या अभिप्राया-
विरुद्ध आहे. भक्ति हा गुंगाराच प्रकार आहे. पण शृंगार उसाकडे पाहून नाके
मुरडणाऱ्यांना भक्ति म्हणजे शृंगार असें म्हणणें आवडत नाहीं. शृंगार रसाला
नाके मुरडणाऱ्यांना काव्य समजत नाहीं हे उघड आहे. शृंगार म्हणजे चावटपणा,
फाजीलपणा, बीभत्सता किंवा अश्लीलता नव्हे ही गोष्ट काव्यशास्त्रज्ञांना
पूर्ण संमत आहे. भक्ति निराळा रस समजत नसाल तर निदान त्याला शांत
रसात घाला असा कित्येकांचा हेका आहे. शांत रसाचा स्थायी भाव निवेद
( वीट येणे, कंटाळा येणे, संसार सोडण्याची त्यामुळें इच्छा होणें) हा आहे.
भक्तीचा स्थायी भाव अनुराग, भक्ति, प्रेम आहे. म्हणजे भक्ति व शृंगार यांचा
स्थायी भाव खरोखर एकच आहे. भक्ति ही नेहमीं साकार देवाची किंवा
मनुष्याची किंवा मूर्तीची ( म्हणजे निष्प्राण तरी साकार देवाची ने असते. त्या

देवाबद्दलकिंवागुरूबद्दल वलभावलभ यांच्यासारखीचविलक्षण आतुरता भक्ताला
असते. शृंगार रसाचा विप्रलंभ शृंगार म्हणून महत्वाचा प्रकार आहे त्यांत नायक
नायिका दूर असतात; तेव्हां शृंगाराचा विशेष आकुंचित अर्थ करणें योग्य
नाहीं. नामदेव व तुकाराम यांच्या कित्येक अभंगावरून ''भक्तीं'त शंटग्गश-
सारखाच अनुरागात्मक स्थायी भाव आहे हें स्पष्ट होतें. या प्रश्नासंबंधी अधिक
विवेचन करण्याचें हें स्थळ नव्हे. ज्ञानेश्वरींत नायक नायिका यांच्यावर
उभारलेला शृंगार नाहीं हें उघड आहे. पण '' भक्ति '' या नांवासाठी दिसणारा
शृंगार उत्तम रंगविलेला आहे; व तो वाचला म्हणजे भक्ति हा शृंगाराचा
प्रकार आहे, शांत रसाचा नाहीं, हें आपोआप लक्ष्यांत येते. तेराव्या अध्यायातील
आचार्योपाद्धि या ज्ञानगुणावरील टीका हें आम्ही म्हणतो याचे अगदीं
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ठळक उदाहरण आहे. पुढील ओव्या भक्तियुक्त शृंगार रसाचा उत्कृष्ट परिपोष
करतात. उपमा दृष्टांतही शृंगार रसांत देतात तसेच आहेत.

तरी सकळ जळसमृद्धी । घेऊनि गंगा निघाली उदधी ।

कीं श्रुति हे महापदीं । पैठी जाहाली ।। ३७२
नाना वेंटाळूनि जीविते । गुणागुण उखितें ।

.प्राणनाथा उचितें । दिधले प्रिया ।। ३७३
तैसें सवाद्य आपुलें । जेणे गुरुकुळीं वोपिळें ।

आपणपें केलें । भक्तीचे घर ।। ३७४
गुरुगृह जये देशी । तो देशुचि वसे मानसीं ।

विरहिणी कां जैसी । वष्ठभाते ।। ३७५
तियेकडोनि येतसे वारा । देखोनि धांवे सामोरा ।

आड पडे म्हणे घरा । बीजे कीजो ।। ३७६
साचा प्रेमाचिया मुली । तया दिशेसीचि आवडे बोली ।

जीव थानापति करूनि घाली । गुरुगृही जो ।। ३७७
परि गुरूआज्ञा धरिलें । देह गांवीं असें एकले ।

वांसरूवां लाविलें । दावें जैसें ।। ३७८
म्हणे कै हें विरलें फिटेल । कें तो स्वामी भेटेल ।

युगाहूनि वडिल । निमिष मानी ।। ३७९
ऐसा गुरुग्रामींचें आलें । कां स्वये गुरुंनींचि धाडिलें ।

तरी गतायुष्या जोडले । आयुष्य जैस ।। ३८०
शेक्सपीयरच्या रोमिओव्हलियट या अत्यंत मधुर अशा नाटकांतील नायक-
नायिकांचा परस्पर अनुराग किंवा बाणभवच्या रमणीय कादंबरींतील चदापीड
कादंबरी यांचा अनुराग असाच वर्णिलेला नाहीं काय? भक्ति आणि वात्सल्य
या दोहोंचाही समावेश शृंगार रसांत होतो, शांत रसात होणें शक्यच नाहीं.
याच गुरुभक्तिवर्णनांतील पुढील ओव्या हाच अभिप्राय यासंबंधी निर्णायक
असल्याबद्दल शंका म्हणून ठेवीत नाहींत. या सर्व ओव्या शृंगार रस उस्कृष्टपणें

वर्णन करतात.
आणि अ-रंतरीलियेकडे । प्रेमाचेनि पवाडें ।

श्रीगुरूचें रूपडे । उपासी ध्यानीं ।। ३८५
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?????????????????हृदय शुद्धीचिया आवारी । आराध्यु तो निश्चल धुव करी ।

मग सर्व भासीं परिवारीं । आपण होय ।। ३८६
कां चैतन्याचिया पोवळी-। माजी आनंदाचिया राउळीं ।

श्रीगुरुलिंगा डाळी । ध्यानामृत ।। ३८७
उदैजतां बोधार्का । बुद्धीची डाळ सात्विका ।

भरोनिया त्र्यंबका । लाखोली वाहे औ। ३८८
काळशुद्धी त्रिकाळीं । जीवदशा धूप जाळी ।

ज्ञानदीपें वोंवाळीं । निरंतर ।। ३८९
सामरस्याची रससोय । अखंड अपिंतु जाय ।

आपण भराडा होय । गुरु तो लिंग ।। ३९०
ना तरी जीवाचिये सेजे । गुरु कांतु करूनि मुंजे ।

ऐसी प्रेमाचेनि भोजें । बुद्धि वाहे ।। ३९१
कोणे एके अवसरीं । अनुरागु भरे अंतरीं ।

कीं तया नाम करी । क्षीराव्धि ।। ३९२
तेथ ध्येयध्यान बहु सुख । तेचि शेषतुळिका निर्दोख ।

वरी जळशयन देख । भावी गुरु ।। ३९३
मग वोळगती पाय । ते लक्ष्मी आपण होय ।

गरुड होऊनि उभा राहे । आपणची ।। ३९४
एकाधिये वेळे । गुरु माय करी भावबळें ।

मग स्तन्यसुखें लोळे । अंकावरी ।। ३९६
गुरुकृपास्नेहसलिलीं । आपण होय मासोळी ।

कोणे एके वेळीं । हेंचि भावी ।। ३९८
याच्यापुढे बाह्य सेवेचे वर्णन केलें आहे. त्यांतील नमुन्यादाखल दोन तीन
ओव्या येथें देतो.

गुरुस्त्रेहाचिये वृष्टी । मी पृथ्वी होईन तळवटीं ।

ऐसिया मनोरथांचिया उष्टी । अनंता रची ।। ४१४
निर्गमागमीं दातारें । जे वोलांडिजती उंबरे ।

ते मी होईन आणि द्वारे । द्वारपाजु ।। ४१६
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होईन गुरूचें आसन । अळंकार परिधान ।.

चंदनादि होईन । उपचार ते ।। ४२१
ताट मी काढीन । सेज मी झाडीन ।

चरणसंवाहन । मीचि करीन ।। ४२४
श्री गुरूचे डोळे । अवलोकनें स्नेहा ।

पाहती तियें सकळे । होईन रूपें ।। ४२८
इये शरीरींची माती । मेळवीन तिये क्षिति ।

जेथ श्रीचरण उभे ठाती । श्रीगुरूचे ।। ४३२
वलभवलभाप्रेमाच्या अतिरेकांत हाच प्रकार होतो; गुरूशिष्य, ( साकार)
देवभक्त यांच्या संबंधांत हें रसयुक्त वर्णन आलें म्हणजे त्याला भक्ति हें
निराळें नांव द्यावयाचें; पण दोहोंतही रस तोच. अठराव्याअध्यायांतील शेवटचा
प्रसंग पहा:-

ऐसें सर्वरूपरूपसें । सर्वदृष्टिडोळसें ।

सर्वदेशनिवासे । वोलिलें श्रीकृष्ण ।। १४१७
मग सावळा सकंकणु । बाहु पसरोनि दक्षिगु ।

आलिगिला स्वशरणु । भक्तराजु तो ।। १४१८
न पवतां जयाते । काखे सूनि बुद्धि ते ।.

बोलणे मार्गींत । वोसरलें ।। १४१९
ऐसें जें कांहीं एक । बोला बुद्धीसीही अटक ।

तें द्यावा मिख । रवेंवाचे केलें ।। १४२०
हदया हृदय एक जहालें । ये हृदयीचे तें हृदयी घातले ।

द्वैत न मोडितां केले । आपणाऐसें अर्जुना ।। १४२१
दीर्घ दीप लाविला । तैसा परिष्वगु तो झाला ।

द्वैत न मोडितां केला । आपणपें पार्थ ।। १४२२
तेव्हां सुखाचा मग तया । पूर आला जो धनजया ।

तेथ वाढ तरी बुडोनिया । गेला देवो ।। १४२३
तैसें तया दोघांचे मिळणें । दोघां नावरे जाणावें कवणें ।

किंबहुना नारायणें । विश्व कोदलें ।। १४२५
ज्या प्रेमसुखांत एवढा वाढ, मोठा, देव बुडून गेला त्या ठिकाणी वर्णनांत
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-------.--------न्- --ज---निर्वेद या भावावर उभारलेला रस नाहीं; असो. अशी प्रेमळपणामुळें रसाळ
झालेलीं वर्णने ज्ञानेश्वरींत आहेत; तीं प्रसंगानुरोधानें आलेलीं आहेत. पण
ज्ञानदेव जर एखादे महाकाव्य लिहिते तर उज्वल आणि विशुद्ध शृंगार रसाचा
उठाव त्यांनी फार सुंदर केला असता एवढे वाटल्यावांचून रहात नाहीं.

३ वीर रसाचा स्थायी गाव उत्साह हा आहे व जेथे जेथे या स्थायी
भावाचा उस्कृष्ट परिपोष झाला असेल तेथें हा रस निर्माण होतो. विशेषेंकरून
युद्धादिकांत या रसाचा आविर्भाव होण्यास संधि मिळते. भगवद्वीता ही
युद्धप्रसंगी श्रीकृष्णाच्या मुखांतून खवली, आणि सुरवातीला अर्जुनानें धनुष्य-
बाणाचा त्याग केला तेव्हां त्याच्या अंतःकरणांत उत्साह उत्पन्न होण्यासाठी
भगवातू श्रीकृष्णानें प्रयत्न केला; व नंतर तत्त्वज्ञानाचा उपदेश केला. या उत्साह
उत्पन्न करण्याच्या अनुषंगाने वीर रसाचा आविष्कार. करण्याचीसंधि कवीला
मिळाली व तिचा उपयोग ज्ञानदेवांनी उत्तम केलेला आहे.

पहिल्या अध्यायांत दुर्योधन आपल्या सैन्याचे वर्णन करीत आहे. त्यांत
ज्याच्या अंतःकरणाची प्रसन्नता व उत्साहातिरेक दिसून येतात. म्हणून वीर रसाचा
उद्धव तेथेंही उत्तम झाला आहे.

आतां आमुच्या लळी नायक । उने रूढवीर सैनिक ।

ते प्रसंगीं आइक । सांगिजती ।। १०३
हा भीष्म गंगानंदनु । जो प्रतापे तेजस्वी भानु ।

रिपुगजपंचाननु । कर्ण वीरु ।। १०५
या एकेकाचेनि मनोव्यापारें । हें विश्व होय संहरे ।

हा कृपाचार्यु न पुरे । एकलाची? ।। १०६
एथ विकर्ण वीरु आहे । हा अश्वत्थामा वेल पाहें ।

याचा आडदरु सदा वाहे । कृतांतु मनीं ।। १०७
जे शस्त्रविद्यापारंगत । मंत्रावतार मूर्त ।

हो कां जें अस्त्रजात । एक्षीऽन रूढ ।। १ ' ९हे अप्रतिमाहु जगी । पुरता प्रतापु अंगीं ।

परि सर्व प्राणें मजचिलागी । आराइले ।। ११०
पतिव्रतेचें हृदय जैसें । पतीवांचुनी नं स्पर्शे ।

मी सर्वस्व यां तैसें । सुभटांसी ।। १११
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--------आमचिया काजाचेनि पाडें । देखती आपुले जीवित थोकडें ।

ऐसे निरवधि चोखडे । स्वामिभक्त ।। ११२
झुंजती कुळकणी जाणती । कळे कीर्तीसी जिती ।

हे बहु असो क्षात्रवृत्ति । एथोनिया ।। ११३
वरी क्षत्रियांमाजीं श्रेष्ठ । जो जगजेठी जगी सुभड ।

तया दळवैपणाचा पाड । भीच्यासि पै ।। ११५
आतां याचेनि वळें गवसले । हें दुर्ग जैसे पन्नासिलें ।

येणे पाडें थेंकुलें । लोकत्रय ।। ११६
आधीचि समुद्र पाही । तेथ दुवाडपण कवणा नाहीं ।

मग वडवानबु तैसेयाही । विरजा जैसा ।। ११७
ना तरी प्रलयवन्हि महावातु । या दोघां जैसा सांघातु ।

तैसा हा गंगासुतु । सेनापति ।। ११८
आता दुसऱ्या अध्यायांत श्रीकृष्ण प्रथम अर्जुनाच्या ठिकाणी उत्साह उत्पन्न

होण्यासाठी कसें बोलतात पहा:-
म्हणे अर्जुना आधीं पाही । हें उचित काय इये ठायीं ।

तूं कवण, हें कायी । करीत आहासी ।। ६

तूं अनुचिता चित्त नेदिसी । धीरु कही न संडिसी ।

तुझिया नामें अपयशी । दिशा लंघिजे ।। ८

तूं शूरवृत्तीचा ठावो । क्षत्रियांमाजीं रावो ।

तुझिया लाठेपणाचा आवो । तिहीं लोकी ।। ९
तुवा संग्रामीं हरु जिंकिला । निवातकवचांचा ठावो फेडिला ।

पवाडा तुवा केला । गंधर्वासी ।। १०
पाहता तुझेनि पाडे । दिसे त्रैलोक्यही थोकडें ।

ऐसें पुरुषत्व चोखडें । पार्था तुझें ।। ११
तो तूं कीं आजि येथें । सांकृऽनिया वीरवृत्तीतें ।

अधोमुख रुदनाते । करीतु आहांसी ।। १२
विचारी तूंअर्जुनु । कीं कारुण्यें कीजसी दीनु ।

सांग पां अंधकारे भानु । ग्रासिला आथी ।। १३



ज्ञानदेवांची काव्यसंपदा २३७

?????????????ना तरी पवनु मेघासी बिहे । कीं अमृतासि मरण आहे ।

पाहें पां इंधनचि गिळोनि जाये । पावकांतें ।। १४
कीं लवणेंचि जळ विरे । संसर्ग काळकूट मरे ।

सांग पां महाफणी दर्दुरें । गिळिजे कायी ११५
सिंहासि झोंवे कोल्हा । ऐसा अपाड आथि कें जाहला ।

परी तो त्वां साच केला । आजि येथ ।। १६
साडी हें मूर्खपण । उठी घे धनुष्यबाण ।

संग्रामीं हें कवण । कारुण्य तुझें ।। १८
हें असतिये कीर्तासी नाशु । आणि पारत्रिकासी अपत्रशुं ।

म्हणे जगन्निवात्तु । अर्जुनात ।। २०
दुसऱ्या अध्यायांतील दुसऱ्या श्लोकांवर ही उभारणी ज्ञानदेवांनी केलेली
आहे. तेव्हां जातां जातां त्यांच्या स्वतंत्र रचनेचाही हा नमुना म्हणून ध्यानांत
ठेवावा. ज्ञानेश्वरी हें गीतेचे भाषांतर नव्हे; हा गीताशास्त्रावर रचलेला स्वतंत्र
ग्रंथ आहे हे लक्ष्यांत ठेवणे आवश्यक आहे. येथें वीर रसाचा परिपोष
करण्यासाठीं दिलेल्या उपमा वाचून ज्ञानदेवांच्या अलंकारवैपुल्याचा चमत्कार
वाटतो. असो. पुढे श्रीकृष्ण म्हणतात:-

म्हणोनी तूंपाही । क्षत्रिया आणीक कांहीं ।

संग्रामावांचूनि नाहीं । उचित जाणें ।। १८९
निष्कपटा होवावें । उसिणा घाई झुंजावे ।

हें असो काय सांगावें । प्रत्यक्षावरी ।। १९०
अर्जुना झुंज केले आतांचें । हें हो कां जें दैव तुमचे ।

कीं निधान सकळ धर्माचें । प्रकटले असे ।। १९१
हा संग्रामु काय म्हणिपे । कीं स्वर्गचि येणे रूपें ।

मूर्त कां प्रतापें । उदो केला ।। १९२
ना तरी गुणाचेनि पतिकरें । आर्ताचेनि पडिभरें ।

हे कीर्तिच स्वयंवरें । आली तुज ।। १९३
क्षत्रियें बहुत पुण्य कीजे । तैं झुंज ऐसें लाहिजे ।

जैसें मार्गे जातां आडळिजे । चिंतामणि ।। १९४
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ना तरी जांभया पसरे मुख । तेथ अवचट पडे पीयूख
तैसा संग्राम हा देख । पातला असे औ। १९५
पूर्वजाचे जोडले । आपणचि होय धाडिलें ।

जरी आजि शस्त्र सांडिलें । रणी इथें ।। १९७
असती कीर्ति जाईल । जगाच अभिशापु देईल ।

आणि गिंवसित पावतील । महादोष ।। १९८
तूंनिर्मत्सर सदयता । येभूनि निघसील कीर माघौता
परी ते गति समस्तां । न मनेल यां ।। २०३
हे चहूऽकडूऽनि वेढतील । वाणवरी घेतील ।

तेथ पार्या न सुटिजेल । कृपाडपणें ।। २०४
ते म्हणती गेला रे गेला । अर्जुन आम्हां विहाला ।

हा सांग, बोलू उरला .। निका कायी ।। २०८
लोक सायास करून बहुतें । कां चिती आपुली जीवित
परी वाढविती कीर्तीतें । धनुर्धरा ।। ०५०९
ते तुज अनायासें । अनकळित जोडिली असे ।

हें अद्वितीय जैसें । गगन आहे ।। २१०
तैसी कीर्ति निस्सीम । तुझ्या ठायीं निरुपम ।

तुझे गुण उत्तम .। तिही लोकी ।। २११
.दिगंतींचे भूपति । भाट होऊनी वाखाणिती ।

ते ऐकिलिया दचकती .। कृतांतादिक ।। २१२
ऐसी महिमा घनवट । गंगा तैसी चोखट ।

जया देखी जगी सुभट । जाणते झाले ।। २१३
तें पौरुष तुझें अद्भुत । आडकोनिया हे समस्त ।

जाहले आथि विरक्त । जीवितेंसी ।। २१४
जैसा सिंहाचिया हाका । युगांतु .होय मदमुखा ।

तैसा कौरवां अशेखां । धाकू तुझा 1।.। २१५
जैसे पर्वत वजातें । ना तरी सर्प गरुडातें ।

तैसे अर्जुना हे तू १ मानिती सदा .।। २१६
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तें अगाधपण जाईल । मग हीणावो अगा येईल ।

जरी मागुता निघसील । न झुंजताच ।। २१७
याही उताण्यांत उचित उपमांचा उपयोग करून वीर रस विशेष परिपुष्ट

केलेला आहे. '' उपमा कालिदासस्य '' ही म्हण ज्ञानदेवापूर्वी रूढ होती
म्हणूनच क्षम्य आहे. आतां याच्यापुढे वीर रसाचे थोडेसे निराळ्या प्रकारचे
वर्णन ज्ञानेश्वरींत मिळण्यासारखें आहे तिकडे पाहूं. मनोजय करणारे महात्मे
हे युद्ध जिंकणाऱ्या वीरांपेक्षांही महावीर होत. त्यांचें वर्णन युद्धाच्या रूपकात्मक
यरिभाषेत नवव्या अध्यायांत चौदाव्या श्लोकावरच्या व्याख्यानांत मिळतें.

मग आणिक ते अर्जुना । साविया बहुवा जतना ।

पंचप्राण मना । पाढाउ घेउनी ।। २१२
बाहेरी यमनियमांची काटी लाविली ।

आंतु बासनाची पौळी पन्नासिली ।

वरी प्राणायामाची मांडली । वाहाती यंत्रे ।। २१३
तेथ उल्हाटशक्तीचेनि उजिवडे । मनपवनाचेनि सुरवाडें ।

सतरावियेचें पाणियाडें । वळियाविलें ।। २१४
तेथ प्रत्याहारें ख्याति केली । विकारांची संपिली बोहिलीं ।

इंद्रिये बांधोनि आणिलीं । हदयाआतु ।। २१५
.तंव धारणावारू दाटिन्नले । महाभूतांते एकवटिले ।

मग चतुरंग सैन्य निवटिले । संकल्पाचे ।। २१६
तयावरी जैत रे जैत । म्हणोनि ध्यानाचें निशाण वाजत ।

दिसे तन्मयाचे झळकत । एकछत्र ।। २१७
पाठी समाधिश्रियेचा अशेखा । आत्मानुभवराज्यसुखा ।

पट्टाभिषेको देखा । समरसें जाहला ।। २१८
यांतील रूपकांत योगशास्त्रांतील परिभाषेचा उपयोग कवीने करून कांहींसा

दुबोंधपणा आणलेला आहे. तथापि गीता वाचणाऱ्याला योगशास्त्राची परिभाषा
माहीत असावी हें गृहीत धरलेले आहे हे येथें विसरतां कामा नये. अशाच
प्रकारचे वीररसात्मक वर्णन बाराव्या अध्यायीत आहे; तेही फार आल्हाददायक
आहे म्हणून येथें देतो चौथ्या श्लोकावर हें उभारलेले आहे.
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???????आणि येर तेही पाडवा । जे आरूढोनि सोहंभावा ।

झोंबती निरवयवा । अक्षरासी ।। ४०
मनाची नखी न लगे । जेथ बुद्धीची दृष्टि न रिगे ।

इंद्रियां कीर जोग । काडू होईल ।। ४१
परी ध्यानाही कुपवाडे । म्हणोनि एके ठायीं न संपडे
व्यक्तीसी माजिवडे । कवणेंही नोहे ।। ४२
जया सर्वत्र सर्वपणें । सर्वाही काळी असणें ।

जें पावूनि चिंतवणें । हिंपुटी जाहले ।। ४३
जें होय ना नोहे । जें नाहीं ना आहे ।

ऐसें म्हणोनि उपायें । उपजतीचना ।। ४४
जें चळे ना ढळे । सरे ना मेळे ।

तें आपुलेनि वळें । आगविलें जिहीं ।। ४५
पै वैराग्य महापावकें । जाळूनि विषयांचीं कटक ।

अधपलीं तवकें । इंद्रिथें धरिलीं ।। ४६
मग संयमाची धाट१ । सूनि मुरडिलीं उफराटी ।

इंद्रिये कोंडिलीं कपार्टी । हदयाचिया ।। ४७
अपानाचिया कवाडा । लावोनि आसनमुद्रा सुहाडा ?.

मूळबंधाचा हुडा । पन्नासिला ।। ४८
आशेचे लाग तोडिले । अधैर्याचे कडे झाडिले ।

निद्रेचें शोधिलें । काळवरवे ।। ४९
वस्त्राग्नीचिया ज्वाळी । करूनि ससधातूंची होळी ।

व्याधीच्या सिसाळीं । पूजिली यंत्र ।। ५०
मग कुंडिलिनियेचा टेंभा । आधारीं केला उभा ।

तया चोजवले प्रभा । निमथावरी ।। ५१
नवद्वारांचिया चौचकीं । वाणूनि संयतीची आडवंकी ।.

उघडिली खिडकी । ककारांतींची ।। ५२
प्राणशरिगचामुंडे । प्रहारूनि संकल्प मेंढे ।

मनोमीहषाचेनि मुडे । दिधला वळी' ।। ५३
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चंद्रसूर्य बुझावणी । करूनि अनाहताची सुडावणी ।

सतरावियेचें पाणी । जितिलें वेगीं ।। ५४
ऐसे जे समबुद्धि । गिळावया सोहंसिद्धि ।

आगविताति निरवधि । योगदुर्गे ।। ५७
आपुलिया साटोवाटी । शून्य घेती उठाउठी ।

तेही मातेचि किरीटी । पावती गा ।। ५८
या योगवीरांच्या वर्णनातही योगशास्त्राची परिभाषा आलेली आहे.
थोगवीराचें हें वर्णन सामान्य कवींच्या काव्यांत मिळणार नाही; त्यासाठीं
ज्ञानदेवासारक्याच महाकवीकडे गेलें पाहिजे. बाराव्या अध्यायांत ज्ञानी

भक्तांची जी वर्णनें आहते त्यांत वीर रसाचा स्थायी भाव उचंबळलेला आहे,
त्या ज्ञानवीरांना उद्देशून श्रीकृष्ण म्हणतात:-

म्हणोनि गा नमस्कारूं । तयातें आम्ही माथा व्हट करूं ।

तयाची टाच धरू । हृदयी आम्ही ।। २२१
तयांचियां गुणांची लेणी । लेववू आपुलिये वाणी ।

तयाचि कीर्ति श्रवणीं । आम्ही लेलं ।। २२२
तो पाहावा हे डोहळे । म्हणोनि अचक्षसि मज डोळे ।

हातिचेनि लीलाकभळें । पुजूतयाते ।। २२३
दोंवरी दोनी । मुजा आलों घेवोनि ।

आलिंगावयालागोनि । तयाचे आग ।। २२४
तया संगाचेनि सुरवाडें । मज विदेहा देह धरणें घुडे ।

किंबहुना आवडे । निरुपमु ।। २२५
तेणेंसी आम्हां मैत्र । एथ कायसें विचित्र ।

परि तयाचें चरित्र । ऐकिती जे ।। २२६
तेही प्राणापरौते । आवडती हे निरुतें ।

जे भक्तचरित्रातें । प्रशसिती ।। २२७
या सुंदर रसरसीत ओंब्यांत कोणता रस प्रतीत होतो हें वाचक जाणतीलच.

वीर रसाच्यी पार्श्वभूमीवरच शृंगार रसाचा उठाव उत्तम होत असतो.
४ करुण रसाचे प्रसंग ज्ञानेश्वरींत बहुतेक नसावे यांत आश्चर्य नाहीं.

तरीसुद्धा पहिल्या अध्यायांत अर्जुनाचे अंतःकरण कृपेने, दयेने भरून गेलें हें
१६
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सांगतांना करुण रसाचा उद्धव झालेला आहे व अकराव्या अध्यायांत त्या रसाचें
थोडेसे दर्शन होतें. पहिल्या अध्यायांत समोर सर्व आसजन पाहून अर्जुनाचे
अंतःकरण कळवळले व या कळवळ्यांतूनच करुण रसाचा उद्धव होत असतो.
पुढील वर्णन पहा:-तव तेथ पार्थ सकळ । पितृपितामह केवळ ।

गुरु बंधु मातुळ । देखता जाहला ।। १-१८०
इष्ट मित्र आपुले । कुमरजन देखिले ।

स्वालक असती आले । तयांमाजीं ।। १८१
सुहजन सासरे । आणीकही सखे सोयरे ।

कुमर पौत्र धनुर्धरें । देखिले तेथ ।। १८२
ऐसें गोत्रचि दोहीं दळीं । उदित जाले असे वळी ।

हें अर्जुने तियें वेळीं । अवलोकिलें ।। १८४
तेथ मनीं गजवज जाहली । आणि आपैसी कृपा आली ।

तेन अपमानें निघाली । वीरवृत्ति ।। १८५
तैसें अर्जुना तेथ जाहले । असतें पुरुषत्व गेलें ।

जें अंतःकरण दिधलें । कारुण्यासी ।। १८९
आणि करुणावृत्तीचा जोर असा आहे कीं

जेणे संग्रामीं हरु जिंतिला । निवातकवचांचा ठावो फेडिला ।

तो अर्जुन मोहें कवळिला । क्षणामाजी ।। २००
आणि मग अर्जुन कृष्णाला म्हणतो, '' नसिजे येथ, '' येधून आपण जाऊं या;
मला हें पाहवत नाहीं, मला हा विजय नको.

तया विजयवृत्ति कांहीं ।. मग्न सर्वथा काज नाहीं ।

येथ राज्य तरी कायी । हें पाहूनियां ।। २१०
या सकलातें वधावें । मग जे भोग भोगावे ।

ते जळोत आघवे । पार्थ म्हणे ।। २११
तेणें सुरवेविण होईल । तें भलतैसें साहिजेल ।

वरी जीवितही वेंचिजेल । यांचिलागीं ।। २१२
परि यांसी घातु कीजे । मग आपण राज्यसुख भोगिजे ।

हे स्वप्रींही मन माझें । करुं: न शके ।। २१३
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तरी आम्ही कां जन्मावे । कवणालागीं जियावें
जरी वडिलां यां चिंतावें १ विरुद्ध मनें ।। २१४
पुत्रातें इच्छी कुळ । तयाचें कायी हेंचि फळ ।

जें निर्दळिजे केवळ । गोत्र आपुलें ।। २१६

२४३
?? चकचे-

अशा प्रकारे त्या गोजांना समोर पाहून कारुण्यभावानें अर्जुनाच्या अंतःकरणांत
खळबळ उडाली; व त्याचें वर्णन विषयाच्या अनुघंगानें ज्ञानेश्वरींत आलेलें
आहे. अकराव्या अध्यायांत .विश्वरूपाच्या प्रचंड सुखात भीष्मदोणासारखे वीर
शिरतांना पाहूनही अर्जुन शोकविव्हळ झाला. जरी या प्रकरणांत रस भयानक
आहे तरी करुणाचा उद्रेकही तेथें मधून मधून पहावयास मिळतो. अर्जुन

दुःखित होऊन शोक करीत करीत म्हणतो:-
नोहेति हे कौरवकुळींचे वीर १ आधळिया भूतराष्ट्राचे कुमर ।

हे गेले गेले सहपरिवार । तुझिया वदनी ।। ३९२
हां गा भीष्याऐसा कवड । सत्यशौर्यनिपुणु ।

तोही आणि ब्राह्मण द्रोगु । ग्रासिलासि कटकटा ।। ३९८
अहा सहस्त्रकराचा कुमरु । एथ गेला गेला कर्णवीरु ।

आणि आमचिया आघवयांचा केरु । फेडिला देखें ।। ३९९
अशा प्रकारें येथें करुण रसाचा उद्रेक आहे अशीं कित्येक स्थळे ज्ञानेश्वरींत

सांपडतात; पण रसाचा आविर्भाव होण्यास त्याचा स्थायी भाव वर्णनांत प्रमुख

असला पाहिजे. तसा करुण रसाचा स्थायी भाव जो शोक तो प्रमुख असण्याची
ज्ञानेश्वरींत शक्यता नाहीं. म्हणून या रसाची भरदार उदाहरणे तेथें मिळत
नाहींत. तथापि तशा वर्णनाचा प्रसंग आला असतां तर ज्ञानदेवाने तो रसही
उत्तम सिद्ध करून दाखविला असता असें वर दिलेल्या एक दोन उदाहरणां-
धरून वाटल्याशिवाय रहात नाहीं.

ज्ञानेश्वरीसारख्या ग्रंथांत हास्य रसाच्या प्रकर्षाला फारसा अवकाश असण्याचा
संभव नाहीं. पण हास्य रसाच्या मुळाशी असणारी विनोदबुद्धि ज्ञानदेवांत
विपुल होती आणि बन्याच ठिकाणीं स्मित हास्य सिकाच्या ठिकाणीं उत्पन्न
व्हावें अशीं वर्णने किंवा अलंकार त्यांनीं साधलेले आहे. ज्ञानदेवांची वृत्ति
अत्यंत प्रसन्न होती आणि प्रसन्न वृत्तींतून उडवणारा विनोद हाच असजूष्ट
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?????विनोद होय. उदाहरण म्हणून स्तुत्युलोकाचें वर्णन ज्ञानेश्वरींत नवव्या अध्यायांत
आहे तिकडे आपण दृष्टिक्षेप करूं.

अगा विषाचे कांदे वाटोनी । जो रसु घेइजे पिजुनी ।

तया नाम अमृत ठेवूनी । जैसे अमर होणे ।। ४९८
तेवि विषयांचे जें सुख । तें केवळ परम दुःख ।

परि काढू कीजे मूर्ख । न सेवितां न सरे ।। ४९९
कीं कीस खांडोनि आपुले । पायींच्या खतीं वांधिले ।

तैसें मृत्युलोकीचे भले । आहे आघवें ।। ५००
म्हणोनी मृत्तलोकी सुखाची काहाणी । ऐकिजेल कवणाचिये श्रवर्णी ।

कैची सुखनिद्रा अंथरुणीं । इंगळांच्या ।। ५०१
जियें लोकींचा चंदु क्षयरोगी । जेथ उदो होय अस्तालागीं ।

दुःख लेऊनि सुखाची आगी । सळित जगातें ।। ५०२
जेथमंगळाचिया अंकुरीं । सवेंचि अमंगळाची पडे पोहरी ।

छबू उदराचिया परिवरीं । गट्टे गिंवसी ।। ५०३
जें नाहीं तंयातें चिंतवी । तंव तेंचि नेइजे गंधर्वी ।

गेलियाची कवणे गांवीं । शुद्धि न लगे ।। ५०४
अगा गिवसतां आघवा वाटी । परतले पाउलचि नाहीं किरीटी १

सैध निमालियाचिया गोठी । तिथे पुराणे जेथींची ।। ५०५
जेथिंचिये अनित्यतेची थोरी । करितया ब्रह्मयाचे आयुष्यवेरी १

कसें नाहीं होणें अवधारीं । निपटनिया ।। ५०६
ऐसी लोकींची जिये नांदणूक । तेथ जन्मले आथी जे लोक.
तयांचिये निश्चितीचे कौतुक । दिसत असे ।। ५०७
पै दृष्टादृष्टाचिये जोडी-। लागी भांडवल न सुटे कवडी ।

जेथ सर्व हानि तेथ कोडी । चिती गा ।। ५०८
जो बहुवे विषयविलासें गुंफे । तो म्हणती उवाई पडला सायं ।'

जो अभिलाषभारें दडपे । तयातेंसज्ञान म्हणती ।। ५०९
जयाचे आयुष्य धाकुटें होय । बळ प्रज्ञा जिरौनि जाय ।'

तयाचे नमस्कारिती पाय । वडिल म्हणूनी ।। ५१०
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----- -तेराव्या अध्यायांतील अज्ञानी ( ज्ञानदेवांनी हा अत्यंत सौम्य शब्द वापरलेला
आहे) माणसांच्या वर्णनांतील कांहीं ओव्या पहा:-

तरी संभावने जिये । जो मानाची वाट पाहे ।

सत्कारें होये । तोमु जया ।। ६५७
आणि स्वधर्माची मांगळी । बांधे वाचेच्या पिंपळी ।

उभिला जैसा देऊळीं । जाणोनि कुंचा ।। ६५९
घाली विद्येचा पसारा । सुये सुकृताचा डांगोरा ।

करी तेतुलें मोहरा । स्फीतीचिया ।। ६६०
कौतुर्वे जें जें जल्पे । तें साबळाहूनि तीख रुपे ।

' विषाहूनि संकल्पें । मारकु जो ।। ६६३
आणि फुके भाता फुगे । रेचिलिया सवेंचि उफगे ।

तैसा संयोगवियोगें । चढे ओहटे ।। ६६५
निंदा मोटकी आढले । आणि कपाळ धरोनि ठाके ।

थेंबे विरे वारेनि शोले । चिखल जैसा ।। ६६७
तरी आगे कर्मे ढिला । जो मने विकल्पे भरला ।

अडवींचा अवगळला । कुहा जैसा ।। ६७८
तया तोंडी कांटिवडे । आंतु नुसधीं हाडें ।

अशुचि तेणे पाडें । सबाह्य जो ।। ६७९
जैसे पोटालागीं सुणें । उघडें झांकलें न म्हणे ।

तैसें आपलें परावें नेणें १ द्वव्यालागीं ।। ६८०
इया ग्रामसिंहाचिया ठायीं । जेसा मिळणी ठावो अठावो नाहीं ।

तैसा स्त्रीविषयीं कांहीं । विचारीना ।। ६८१
मायानदींत पडलेल्यांचें व त्यांतून निघण्यासाठी धडपडणार्ऱ्याचे वर्णन सातव्या
अध्यायांत केलेले आहे त्यांतील कांहीं भागांतही मार्मिक विनोद दिसतो.

येथ एक नवलावो । जो जो कीजे तरणोपावो ।

तो तो अपावो । होय तें ऐक ।। ८२
एक स्वयंबुद्धीच्या बाही । रिगाले तयांची शुद्धीचि नाहीं ।

एक जाणिवेचे डोही । गर्वेचि गिळिले ।। ८३
एकी वेदत्रयांचिया सांगडीं । घेतल्या अहंभावाचिया धोंडी ।
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???? ५०५००५च्छच
ते मदमीनाच्या ताडीं । सगळेचि गेले ।। ८४
एकी वयसेचें जाड बांधिलें । मग मन्मथाचिये कासे लागले ।

ते विषयमगरी सांडिलें । चघळूनिया १८५
एकी यजनक्रियेची पेटी । वाधोनि घातली पोटीं ।.

ते स्वर्गसुखाच्या कपाटीं । शिरकोनि ठेले ।। ८९
एकी मोक्षीं लागावयाचिया आशा । केला कर्मबाह्यांचा भरवंसा ।

परी ते पडिले वळसा । विधिनिषेधांच्या ।। ९०
म्हणबूनि गा पांडसुता । जैसी सकामा न जिणवेचि वनिता ।

तेवीं मायामय हे सरिता । न तरवे जीवा ।। ९६
याशिवाय लहान लहान वाक्यांतून कवीचा सूक्ष्म आणि मार्मिक विनोद दिसून
येतो. वर दिलेले उतारे या बाबतींत ज्ञानदेवाच्या शक्तीची साक्ष देतात.

भयानक रसाचा स्थायी भाव भीति हा आहे. त्याचें एक सुंदर उदाहरण
ज्ञानेश्वरीच्या पहिल्या अध्यायांत मिळतें

तेणें महाघोषनिर्घाते । शेषकूर्म अवचितें ।

गजबजोनि भूभारातें । साहू पहाती ।। १५४
तेथ तिन्ही लोक डळमळीत । मेरुमदर आदोळित ।

समुद्रजल उसळत । कैलासवेरी ।। १५५
पूर्णातळ उलथों पहात । आकाश असे आसुडत ।

तेथ सडा होत । नक्षत्रांचा ।। १५६
सृष्टि गेली रे गेली । देवा मोकळवादी जाहली ।

ऐशी एक टाळी पिटिली । सत्यलोकीं ।। १५७
दिहाचि दिन थोकला । जैसा प्रळवकाळ मांडला ।

तैसा हाहाकारु उठिला । तिही लोकीं ।। १५८
रौद्र रसाचा स्थायी भाव क्रोध हा आहे. त्याचें उदाहरण अकराव्या अध्यायांत
मिठ्ये. त्यांतील कांहीं ओव्या-

ठेलीं महाकाळेंसीं हटेंतटें । तैसा कितीएक मुखे रागिटें ।

इहीं वाढोनियां धाकुटें । आकाश केलें ।। ३५३
गगनाचेनि वाडपणें नाकळे । त्रिमुवनीचिथाही वारिया न वेंटाळें ।

ययाचेनि वाफा आगी जळे । कैसे धडाडीत असे ।। ३५४
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जअशा का, वन । जाअनकीजिंक ।

कीं तयाही तोंडे आणि तोडी । दात दाढा ।। ३५६
कैसा वारा धनुर्वात चढला । समुद्र कीं महापुरीं पडिला ।

विषाग्नि मारा प्रवर्तला । वडवानळासी ।। ३५७
हळाहळ आगी पियालें । नवल मरण मारा प्रवर्तले ।

तैसें संहारतेजा या जाहले । बदन देख्या ।। ३५८
तैसा वक्त्यांचा विकाशु । माजीं जिव्हांचा आगळचि आवेशु ।.

विश्व न पुरे म्हणोनि घासु । न भरीचि कोडे ।। ३६१
आणि पाताळव्याळाचिया कृऽत्कारीं । गरळज्वाळा लागती अंबरीं ।!

तैसे पसरलिये वदनदरी-। माजी हे जिव्हा ।। ३६२
इत्यादि वर्णन रौद्र रसाचा परिपोष करणारे आहे.

बीभत्स रसाचा स्थायी भाव जुगुप्सा म्हणजे चिळस येणे हा आहे. जी वस्तु
निषिद्ध आहे तिची चिळस आली म्हणजे आपण तिचा आपोआप त्याग करतो;
म्हणून जुगुप्सा उत्पन्न होणें हाही मनुष्याचा धर्म आहे व त्यांतून हा रस
उद्धवलेला आहे. या रसाच्या वहाव्याने दुष्ट किंवा त्याज्य गोष्टीचा त्याग करणे
हे विशेष परिणामकारक रीतीनें सांगतां येतें. पुढील वर्णन पहा:-

तरी जयाची प्रीति पुरी । गुंतली देखसी घरीं ।

नवगधकेसरी । भ्रमरी जैसी ।। ज्ञा. १३-७८२
साकरेचिया राशी । बैसली नुठे माशी ।

तैसेनि स्त्रीचित्त आवेशीं । जयाचे मन ।। ७८३
ठेला बेडूक कुंडी । मशक गुंतला बुडी ।

जैसा ढोरु सबुडबुडीं । रुतला पकी ।। ७८४
तैसें घरींहूनि निघणे । नाहीं जीवे मनें प्राणें ।

जया साप होऊनि असणें । भाटी तिये ।। ७८५
ज्ञानेश्वरीच्या सतराव्या अध्यायांत राजस व तामस आहाराचे वर्णन करतांनाही
बीभत्स रसाचा आविष्कार केलेला आहे. तामस ज्ञानाचे वर्णन अठराव्या
अध्यायांत केलेले आहे. तेथेंहो या रसाचा आविर्भाव दिसून येतो. त्यांतील

दीड दोन ओव्या जरा लक्षांत ठेवण्यासारख्या दिसतात.
तयाचिपरी खाद्याखाद्य । न म्हणे निंद्यानिंद्य ।
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तोंडा आवडे तें मेध्य । ऐसाचि बोध ।। ५६०
आणि स्त्रीजात तितुके । त्वचेंद्रियेचि ओळखे ।

तियेविषयीं सोयरीके । एकची बोधु ।। ५६१
यांतील दुसऱ्या ओवीकडे वाचकांनी विशेष लक्ष द्या. '' स्त्रीबरोबर सोयरीक-
म्हणजे मैत्री-याचा अर्थ एकच- त्वचेद्रियेची ओळख -ना हें तामस जाना
पछाडलेल्यांचे मत असतें. यावर ज्यास्ती चर्चा करण्याची आवश्यकता नाहीं.
ज्ञानदेवांचे व्यवहारज्ञान किती सूक्ष्म होतें हें यावरून कळतें व दांभिक किंवा
तामसी लोकांवर ते कसे कोरडे ओढतात ही समजतं.

असो. याप्रमाणें शृंगार, वीर, करुण, हास्य, रौद्र, भयानक आणि बीभत्स
या सात रसांची थोडोंबहुत उशहरणें आपण पाहिलीं. आतां अजुत व शांत
यांचा थोडासा परामर्श घेऊन मग अलंकारांकडे वळू.

५ शांत आणि अट्टल या रसांचा उत्कर्ष अकराव्या अध्यायांत ( ज्ञानेश्वरी)
झालेला आहे असें कवि स्वतःच. सांगतो.

आतां यावरी एकादशी । कथा आहे दोन्ही रसीं ।

येथ पार्था विश्वरूपेंसी । होईल भेटी ।। १

जेथ शांताचिया घरा । अडत आला आहे पाहुणेरा ।

आणि येतही रसां पांतिकरां । जाहला माड ।। २
ज्ञानदेवांच्या म्हणदयाप्रमाणें संपूर्ण ज्ञानेश्वरींत मुख्य रस शांत आहे व तो
त्यांनीं ''शृंगाराच्या माघ्यावरही पाय ठेवील'' इतका सुंदर वर्णन केलेला आहे।.
अकराव्या अध्यायांत प्राधान्य अर्थात अहत रसाला आहे. या रसात स्थायो
भाव विस्मय, आश्चर्य वाटणे, चकित होजे हा आहे. मला विश्वरूप दाखव
अशी अर्जुनाने प्रार्थना करतांच त्याच्या सामान्य दृष्टीला ते दिसेल कां नाहीं
याचाही विचार न करतां कृष्णानें तें प्रकट केलें. पण पुढें अर्जुन निश्चल आहे'
असे पाहून त्याला दिव्य दृष्टि देण्याची कृपा श्रीकृष्णानें केली व मग तें रूप
पाहून अर्जुन रुपाला असा कथाभाग अकराव्या अध्यायांत आहे पांचव्या
श्लोकावर लिहिलेल्या ओव्या ( १२३ ते १४०) अजुत रसाच्या परिपोषाची
सुरवात करतात. सर्वच रूपें एकदम दिसल्यामुळे तीं विस्मयाला कारण झालीं.

अर्जुना तुवा एक दावा म्हणितलें । आणि तेंचि दावूतरी काय दाविलें ।

आतां देखे आघवें भरिलें । माझ्याचि रूपीं ।। १२३
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????????? ०४५८ केकीं????एकें कृशे एकें स्स्कृएं । एकें म्हस्वें एकें विशालें ।

पृधुतरें सरळें । अप्रांतें एकें । । १२४
एकें अनावरें प्रांजळें । सव्यापारें एकें निश्चळें ।

उदासीने खेहाळें । तीव्र एकें । । १२५
एकें साभिलाषें विरक्तें । उन्निद्रिते एकें निद्रितें ।

परितुष्टें एकें आर्ते । प्रसन्नें एकें । । १२८
एकें अतिलावण्य साकारें । एकें स्त्रिग्घवपु मनोहरें ।

शृंगारभियेची भांडारे । उघडिलीं जैसी । । १३८
एकें पीनावयव मांसाळें । एकें शुष्क अतिविक्राळें ।

एकें दीर्घ विताळें । विकटें एकें ।। १३९
यापरी एकेकाचिये लीले । जन्मती सुरसिद्धांची कुळें ।

ऐसीं अपारें आणि विशाळें । रूपे इथें पाही । । १४५
अर्जुनाला तें विश्वरूप दिसलें तेव्हां त्याची स्थिति वर्णन करतात१--

एकसरें ऐश्वर्यतेजे पाहलें । तया चमत्काराचें एकार्णव जहालें ।

चित्त समाजी बुडोनि 'गेलें । विस्मयाचिया । । १८६
जैसा आब्रह्म पूर्णोदकी । पव्हे मार्कंडेय एकाकी ।

तैसा विश्वरूपकौतुकी । पार्थ लोळे । । १८७
म्हणे केवढे गगन एथ होतें । तें कवणें नेले पां केउतें ।

तीं चराचरें महाजें । काय जहाली । । १८८
दिशांचे ठावही हारपले । अधोर्ध्व काय नेणो जाहले ।

चेईलिया स्वप्र तैसे गेले । लोकाकार । । १८ 'नाना सूर्यतेजप्रतापें । सचंद्र तारांगण जैसें लोणे ।

तैसी गिळिली विश्वरूपें । प्रपचंरचना । । १९०
तेव्हां मनासी मनपण न स्फुरे । बुद्धि आपण न सावरे ।

इंद्रियांचे रश्मी माघारे । हदयवरी भरले । । १९१
तेथ ताटस्शुया ताटस्थ्य पडिलें । टकासी टक लागलें ।

जैसे मोहनास्त्र घातले । विचारजाता । । १९२
तैस । विस्मितु पाहे कोर्डे । तंव पुढां होतें चतुर्मुज रूपडे ।

तेंचि नानारूप चहूंकडे । मांडोन ठेलें । । १९३
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अशा प्रकार तें विश्वरूप पाहून अर्जुन विस्मयाने अगदीं भरून गेला आणि
कांहीं वेळाने भयाने गांगरला; त्या वेळीं कवीने रौद्र व भयानक या रसांचा
मसाला कथानकाला लावला आहे. अर्जुनाने '' अपाराचें साद्यंतपण '' देखिले

जयाची सोय वेदा नाकळे । तयाचे सकळावयव एकेचि वेळे ।

अर्जुनाचे दोन्ही डोळे । भोगिते जहाले ।। २०९
आपण आग आपण अलंकार । आपण हात आपण हतियार ।

आपण जीव आपण शरीर । देखें चराचर कोंदलें देवें ।। २१५
जयाचिया किरणांचे निखरपणें । नक्षत्रांचे होत फुटाणे ।

तेजें खिरडला वन्हि म्हणे । समुद्री रिघों ।। २१६
अनावरें मुखे समोर देखे । तयाभेणें पाठीमोरा जंव ठाके ।

तंव तयाहीकडे श्रीमुखें । करचरण तैसेची ।। २२८
आघवयाचिविजूचामेळावाकीजे । आणि प्रळयाग्रीची सर्व सामग्री आणिजे ओ।

तेवींचि दशकुही मेळविजे । महातेजांचा ।। २३९
तरी तियें अंगप्रभेचेनि पाडें । हें तेज कांहीं कांहीं होईल थोडे ।

आणि तयाऐसें कीर चोखडें । त्रिशुद्धी नोहे ।। २४०
वाचकांनीं अकरावा अध्यायच वाचावा म्हणजे झालें

शांत रसाचा स्थायी भाव निवेद हा आहे. विवेकाच्या योगानेंसांसारिक स्वार्थ-
पासून मन परावृत्त होणें याला निवेद म्हणतात. त्या रसाचा परिपोष ज्ञानेश्वरींत

ठायीं ठायीं आहे. तेराव्या अध्यायांत ज्ञानलक्षणांचें निरूपण करतांना या रसाचा
उत्कर्ष विशेषच झालेला आहे. ओवी ५३६ ते ५८७ यांत केले वर्णन तर
विशेष विचार करावयास लावणारें आहे. त्यांतील कांहीं ओव्या येथें घेत.

आणि मृत्यु पुढां आष्टे । तोचि कल्पांतीं कां पाहे ।

परी आजीच होये । सारघु जो ।। ५४५
म्हणोनी समथेंसीं वैर । जया पडिले हाडखाईर ।

तो जैसा आठही जहर । परजूनि असे ।।' ५५१
पै गा जो यापरी । जन्मेंचि जन्म निवारी ।

मरणे मृत्यु मारी । आपण उरे ।। ५५३
आणि तयाचियापरी जरा । न टेकता शरीरा ।

तारुण्याचिया भरा-। माजीं देखे ।।' ५५५
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- म्हणे आजिच्या अवसरीं । पुष्टि जे शरीरी ।

ते पाहे होईल काचरी । वाळली जैसी ।। ५५६
पद्यदळेसी इसाळें । भांडताती हे डोळे ।

ते होती पडवळे । पिकली जेसी ।। ५६०
जैसें बाभुळीचें खोड । गिरवडूनी जाती सरड ।

तैसें पिचडीं तोंड । सरकटिजेल ।। ५६२
तांबुलें वोंठ राऊं । हांसतां दात दाऊं ।

सनागर मिरवू । बोल जेणे ।। ५६४
तयाची पाहे या तोंडा । येईल जळंवटाचा लोंढा ।

इर्या उमळती दाढा । दांतांसहित ।। ५६५
ऐसी वार्धक्याची सूचणी । आपणिया तरुणपणी ।

देखे मग मनीं । विटे जो गा ।। ५७६
म्हणे पाहे हें येईल । आणि आताचे भोगता जाईल ।

मग काय उरेल । हितालागीं ।। ५७७
म्हणोनि नाइकणें पावे । तंव आइकोनि घाली आघवें ।

पंगू न होतां जावें । तेथ जाय ।। ५७८
दृष्टि जंव आहे । तंव पाहावें तेतुलें पाहे ।

लरवा आधीं वाचा वाहे । सुभाषिते ।। ५७९
हात होती लुळे । हें पुढील मोटकें कळे ।

तंव करोनि घाली सकळे । दानादिकें ।। ५८०
ऐशी दशा येईल पुढें । तैं मन होईल केले ।

तंव चिंतूनि ठेवी चोखर्डे । आत्मज्ञान ।। ५८ झे

याच प्रकारे ज्ञानेश्वरीतील अनेक उतारे घेता येतील. वरील उताण्यांत शांत
रस मुख्य आहे व त्याचा परिपोष करण्यासाठीं कोठें बीभत्स तर कचिव:
हास्य याही रसांचा उपयोग केलेला आहे. आणखी एक उतारा अठराव्या
अध्यायांतील रजोगुणात्मक सुरवासबर्धी म्हणजे सांसारिक सुखाविषयीं आहे:
तो येथे देत.

आणि विषथेंद्रियां । मेल होतां धनंजया ।

जें सुख जाय थडिया । सचिन दोन्ही ।। ७९४
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---अ--------अधिकारिया रिगतां गावो । होय जैसा उत्साही ।

कां रिणावरी विवाहो 1 विस्तारिला ।। ७९५
ना ना रोगिया जिभेपासीं । केळे गोड साखरेंसी ।

कां बचनागाची जैसी । मधुरता पहिली ।। ७९६
संवचोराचे मैत्र । हाटभेटीचें कलत्र ।

कां लाघवियाचे विचित्र । विनोद ते ।। ७९७
तैसें विषयेंद्रियदोरवी । जें सुख जीवातें पोखी ।

मग उपडिला खडकी । हसु जैसा ।। ७९८
ऐसें आपत्ति जें सुख । ऐहिकीं परिणमे देख ।

परत्रीं कीर विख । होऊनी परते ।। ८०१
पार्था तें सुख साचें । वळिलें आहे रजांचे ।

म्हणोनि न शिवें तयाचे । आग कहीं ।। ८०५
शांत रसाचे अधिक उतारे देण्याचे कारण नाहीं. ज्ञानेश्वरी हा ग्रंथ शांत रसाचा
.महासागर आहे. १६ कोठेही धुबार्वे आणि या रसाचा आस्वाद घ्यावा. येथें
सर्व रसांचा उलेख करण्याचा प्रयत्न केला आहे त्याचें कारण उघड आहे
ज्ञानदेव हे थोर तत्त्वज्ञ आणि महाकवि होते व निरनिराळ्या रसांचा परिपोष
त्यांनीं कसा केलेला आहे याची दिशा वाचकांच्या लस्यांत यावी आणि त्यांचें हें
तत्त्वज्ञानाने भरलेलें काव्य रसांचे व अलंकारांचेंही मोठे भांडार आहे हें त्यांच्या
लक्षांत यावें हेंच तें कारण होय. त्याचा पूर्ण परिचय होण्यास स्वतंत्र ग्रंथ

पाहिजे. ज्ञानेश्वरींतील कांहीं ठळक अलंकार आपण आतां पाहूं.
६ ज्ञानेश्वरीतील अलंकार आणि त्या कित्येक अलंकारांतून निघणारें तत्वज्ञान

आणि व्यवहारज्ञान हा खरोखर स्वतंत्र अभ्यासाचा विषय आहे. येथें कांहीं
ठळक अलंकाराची उदाहरणे दिलेलीं आहेत. '' उपमा कालीदासस्य '' अशी
संस्कृतांत म्हण आहे. ज्ञानदेव या बाबतींत कालीदासाबरोबर '' पैजा जिंकणारे ''
आहेत. रूपक, उकेक्षा, दृष्टांत इत्यादि अलंकारांची सुंदर उदाहरणॅ ज्ञानदेवांच्या
ग्रंथांत मिळतात. त्याचप्रमाणें माधुर्य हा गुण ज्ञानदेवांत विशेष आहे व
ज्ञानेश्वरीतील आणि असतानुभवांतील कित्येक वर्णने आपणांला आनंदानें
भरून टाकतात. ज्ञानेश्वरीच्या सुरवातीलाच महाभारताचे वर्णन पहा:-

म्हणोनी हा काव्या रावो । ग्रंथ गुरुवतीचा ठावो ।
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एथोनि रसां झाला आवो । रसाळपणाचा ।। १-३३
तेवींची आइका आणीक एक । एधूनि शब्दश्री सच्छास्त्रिक ।

आणि महाबोधी कोवळीक । दुणावली ।। ३४
एथ चातुर्य शहाणे झाले । प्रेम रुचीस आलें ।

आणि सौभाग्य पोखलें । सुखाचे एथ ।। ३५
माधुर्या मधुरता । गुंगारा सुरेखता ।

रूढपण उचितां । दिसलें भले ।। ३६
एथ कलाविदपणा कल । पुण्यासी प्रतापु आगळा ।

म्हणवूनि जनमेजयाचे अवळीला । दोष हरिलें ।। ३७
आणि पहाता नावेक । रंगी सुरंगतेची आगळिक ।

गुणा सुगुणपणाचें विक । वहुवस येथ ।। ३८
आणि याच वर्णनाची परिपूर्त करण्यासाठीं पुढील सहा ओव्यांत सहा सुंदर
आणि अर्थपूर्ण उपमा व्यासग्रंथाला दिलेल्या आहेत.

भानुचेनि तेजें धवळलें । जैसें त्रैलोक्य दिसे उजळिलें ।

तैसें व्यासमती कवळिलें । मिरवे विश्व ।। ३९
कां सुक्षेत्रीं बीज घातले । तें आपुलियापरी विस्तारले ।

तैसें भारती सुरवाडलें । अर्थजात ।। ४०
ना तरी नगरांतरीं वसिजे । तरी नागराचे होई ।

तैसें व्यासोक्तितेजें । धवळत सकळ ।। ४१
कीं प्रथम वयसाकाळीं । लावण्याची नव्हाळी ।

प्रकटे जैसी आगळी । अंगना अंगीं ।। ४२
ना तरी उद्यानीं माधवी घडे । तेथ वनशोभेची खाणी उघडे ।
आदिलापासोनि अपाडें । जियापरी ।। ४३
नाना घनीभूत सुवर्ण । जैसे न्याहाळितां साधारण ।

मग अलंकारी वरवेपण । निवाड दावी ।। ४४
तैसें व्यासोक्ति अळंकारिलें । आवडते बरवेपण पातलें ।

तें जाणोनि काय आश्रविलें । इतिहासीं ।। ४५
दुसऱ्या अध्यायांत अर्जुन युद्धविन्मुख झाडेला पाहून श्रीकृष्ण त्याला
आपलेपणाची आठवण देतात.
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म्हणे अर्जुना आधीं पाही । हें उचित काय इये ठायीं ।

तूं कवण हें कायी । करीत आहासी ।। ६
तुज सागें काय झालें । कवण उणें आलें ।

करितां काय ठेले । खेदच कायिसा ।। ७
तूं अनुचिता चित्त नेदिसी । धीरु कही न संडिसी ।

तुझिया नामे अपयशीं । दिशा लचिजे ।। ८
तूं शूवूडतीचा ठावो । क्षत्रियांमाजीं रावो ।

तुझिया लाठेपणाचा आवो । तिही लोकीं ।। ९
तुवा संग्रामीं हरू जिंकिला । निवातकवचांचा ठावो फेडिला ।

पवाडा तुवा केला । गंधवार्सी ।। १०
पहाता तुझेनि पाडें । दिसे त्रैलोक्यही थोकडे ।

ऐसें पुरुषत्व चोखडें । पार्था तुझें ।। ११
आतां हेंच स्पष्ट करण्यासाठीं दृष्टांतामाग्ल दृष्टांत देतात:-

विचारी तूंअनु । कीं कारुण्ये कीजसी दीनु ।

सांग पां अंधकारें भानू । ग्रासिला आथी ।। १३
ना तरी पवनु मेघासी बिहे । कीं अमृतासी मरण आहे ।

पाहे पां इंधनचि गिळोनि जाये । पावकातें ।। १४
कीं लवणेंचि जल विरे । संसर्गे काळकूट मरे ।

सांग पां महाफणी दर्दुरें । गिळिजे कायी ।। १५
सिंहासि झोंबे कोल्हा । ऐसा अपाड अधि कें जाहला ।

परी तो त्वां साच केला । आजि एष ।। १६
तेराव्या अध्यायांत सर्वच वर्णन सुंदर आहे. त्यांतील '' शुचित्व '' या गुणाचें
स्पष्टीकरण करणाऱ्या कांहीं ओव्या येथे देतो यांतही उपमांची नुसती गर्दी

आहे व त्यांतील समर्पकपणा पाहून आपण थक्क होतों.
म्हणे शुचित्व गा ऐसें । जयापाशीं दिसे ।

आग मन जैसे । कापुराचें ।। ४६२
कां रत्नाचे दळवाडें । जैसें सवाह्य चोखडें ।

आत बाहेरि एके पाडे । सूर्यु जैसा ।। ४६३
बाहेरी कर्मे क्षाळला । भीतरीं ज्ञाने उजळला ।
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२५५
इहीं दोहीं परी आला । पाखाळा एका ।। ४६४
मृत्तिका आणि जळें । बाह्य येणे मेळें ।

निर्मबु होय बोले । वेदांचेनि ।) ४६५
भलतेथ बुद्धि वळी । रस आरिसा उजळी ।

सौदणी फेडी थिगळी । वस्त्रांचिया ।। ४६६
किंबहुना इयापरी । बाह्य चोख अवधारीं ।

आणि लानदीपु अंतरीं । म्हणोनि शुद्ध ।। ४६७
एचवीं तरी पांडसुता । आत शुद्ध नसता ।

वाहेरी कर्म, तो तत्वतां । विटंबु गौ ।) ४६८
मृत जैसा मुंगारिला । गाढव तीर्थी न्हाणिला ।

कडदुधिया माखिला । मुळें जैसा ।। ४६९
चोस गृहीं तोरण बांधिलें । कां उपवासी असें लिपिलें ।

कुंकुमसेंदुर केलें । कांतहीनेनें ।। ४७०
कळस डिमाचे पोकळ । जबे वरील ते झळाळ ।

काय करूं चित्रींव फळ । आंतु शेण ।। ४७१
तैसें कर्म वरिचिलेकडां । न सरे थोर मोलें कुडा ।

नव्हे मदिरेचा घडा । पवित्र गं ।। ४७२
म्हणोनी अंतरीं ज्ञान व्हावें । मग बाह्य लाभेल स्वभावें ।

वरी ज्ञान कर्मे संभवे । ऐसें कें जोडे ।। ४८३
यालागीं बाह्य भागु । कर्मे धुतला चांगु ।

ज्ञाने फिटला वैगु । अंतरींचा ।। ४७४
तेथ अंतरबाह्य गेलें । निर्मळत्व एक जाहले ।

किंबहुना उरले । शुचित्वचि ।। ४७५
याही पुढें नऊ ओव्यांत शुचिस्वाचें वर्णन केले आहे. त्यावरून ज्ञानदेवाच्या
वर्णनाचा थाट आणि उपमा देण्याचें चातुर्य दिसून येतें. आणखी एक वर्णन

पंधराव्या अध्यायांतून पांचव्या श्लोकावरच्या भाष्यांतील थोडे देनी यांतही
उपमा फार सुंदर आहेत

जया पुरुषाचें कां मन । सांडोनि गेलें मोहमान ।

वर्षातीं जैस घन । आकाशातें ।। २८५
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- निकवड्या निष्ठुरा । उबगिजे जेविं सोयरा ।

तैसे नागवती विकारां । वेटाळूं जे ।। २८६
फळली वेळी उन्मूळे । तैसी आत्मळाभे प्रबळें ।

त्याची क्रिया ढाळेंढाळे । गळती आहे ।। २८७
आगी लागलीया रुखाइं । देखोनि सैरा पळती पक्षी ।

तैसें सांडिलें अशेखीं । विकल्पीं जे ।। २८८
आइके सकळ दोष तूणीं । अंकुरिजती जिये मेदिनी ।

तिये भेदबुद्धीची कहाणी । नाहीं जयातें ।। २८९
सूर्योदयासरिसी । शनि पळोनि जाय अपैसी ।

गेली देह अहंता तैसी । अविद्येसवे ।। २९०
पै आयुष्यहीना जीवातें । शरीर साडी जेंवी अवचितें इ

तेविं निदसुरें हैत । सांडिले जे ।। २९१
लोहाचे साक्तें परिसा । न जोडे अंधारु रवि जैसा ।

द्वैतबुद्धीचा तैसा । सदा दुकाळ जया ।। २९२
अगा सुखदुःखाकारें । द्वंद्वे देही जियें गोचरें ।

तियें जया कां सामोरें । होतिचि ना ।। २९३
स्वप्नीचे राज्य कां मरण । नोहे हर्षशोकांसि कारण ।

उपवढलिया जाण । जियापरी ।। २९४
तैसे सुखदुःखरूपीं । द्वंद्वीं जे पुण्यपापीं ।

न घेपिजती सपी । गरुड जैसे ।। २९५
आणि अनात्मवर्गु नीर । सांडूनि आत्मरसाचें क्षीर ।

चरताति जे सविचार । राजहंस ।। २९६
जैसा वर्षोनि भूतळीं । आपुला रसु अंशुमाळी ।

मागौता आणी रश्मिजाळीं । विंबासीची ।। २९७
तैसें आत्मभ्रांतीसाठीं । वस्तु विखुरली बारा वाटी ।

ते एकवटिती ज्ञानदृष्टि । अखंड जे ।। २९८
किंबहुना आत्मयाचा । निर्धारीं विवेकु जयाचा ।

बुडाड घोघु गंगेचा । सिंधुमाजीं जैसा ।। २९९
अशा प्रकारे सुंदर उपमांचा वर्षाव करण्याचें सामर्थ्य ज्ञानदेवांत आश्चर्यकारक
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?? ०. ५८चे. .क्र.. ??????? ०. .४. ????? .ऽ. ????????????आहे. या अलंकाराच्या साहाटयाने आपलें म्हणणे वाचकांला उत्तम प्रकारे

कळेल असें करणें, त्याला पटविणे, त्याच्या गळी उतरविणे हे ज्ञानदेव फार
उकष्ट प्रकारें करतात. काव्यढष्टीनें पहाणाऱ्या रसिकांचा आनंद तर त्यामुळें
निःसंशय दुणावतो.

अमृतानुभवाच्या दुसऱ्या अध्यात सदुरूला नमन केले आहे त्याचा

थाट पहा:-आतां उपायवनवसंतु । जो आज्ञेचा आहेवतंतु ।

अमूर्तचि परि मूर्त । कारुण्याचा ।। १

अविद्येचे आडवे । मुंजीत जीवपणाचे भवे ।

तया चैतन्याचे धांवे । कारुण्यें जो कीं ।। २
मोडीन मायाकुंजरू । मुक्तिमोतियाचा वोगरू ।

जेवविता सहुरू । निवृत्ति वदू ।। ३
जयाचेनि अपांगपातें । बंध मोक्षपणी आते ।

भेटे जाणतया जाणते । जयापाशीं ।। ४
कैवल्यकनकाचिया दाना । जो नळ कडसी थोरा साना ।

द्रष्ट्याचिया दर्शना । पाठाऊ जो ।। ५
' सामर्थ्याचेनि विकें । जो शिवातेंही गुरुत्वे जिंके ।

आत्मा आत्मसुख देखे । आरिसां जियें ।। ६
बोधचंद्राचिया कळा । विखुरलिया येकवळा ।

कृपा पुनीवलीळा । करी जयाची ।। ७
जो भेटलियाच सवे । पुरती उपायांचे धांवे ।

प्रवृत्तिगंगा स्थिरावे । सागरी जियें ।। ८
अविद्येचे काळवरवें । खबोधसुदिनें फाके ।

शिवतलें प्रसादार्के । जयाचेनि ।। ग्रे ०
राख जातां शिष्यातें । गुरुपणही धाडिलें थितें ।

तरी गुरुगौरव जयाते । साडीच नो औ। १२
लघुत्वाचेंनि मुद्दलें । वैसला गुरुत्वाचे सेले ।

नासूनि नाथिंलें । सदैव जो ।। २०
चंद्राऐशी सुशीतळें । घडिलीं जयाचेनि मेळे ।

१७



२५८ श्री ज्ञानदेव

सूर्य जयाचेनि उजाळे । कडवसेनि ।। २३
जीवपणाचेनि त्रासें । यावया आपुलिये दसे ।

शिवही मुहूर्त पुसे । जया जोशियातें ।। २४
चरील कित्येक ओव्यात रूपक अलंकार फार प्रसन्न साधलेला आहे हे रसिक
.वाचकांच्या लक्षांत येईल. विशेषतः ३,७,८,१० या ओव्यांत हा अलंकार
सुंदर दिसतो. वर्णनप्रकाराचा आणखी एक नमुना म्हणून ज्ञानेश्वरी अठराव्या
अध्यायातील पुढील ओव्या हृदयंगम आहेत:-यत्र योगेश्वर: कृष्ण; या गीतेतील
शेवटच्या श्लोकांवर भाष्य करतांना ज्ञानदेवांच्या कवित्वाला मोठा भर आलेला
आहे. त्यांतील या सुरवातीच्या ओव्या आहेत.

चंद्र तेथें चंद्रिका । शंभु तेथें अंबिका ।

संत तेथें विवेका । असणें कीं जी ।। १६३२
रावो तेथें कटक । सौजन्य तेथें सोयरीक ।

वन्हि तेथें दाहक । सामर्थ्य कीं ।। १६३३
दया तेथें धर्मु । धर्मु तेथें सुखागमु ।

सुखी पुरुषोत्तमु । असे जैसा ।। १६३४
वसंत तेथें वनें । वनें तेथ सुमने ।

सुमनी पालिंगनें । सारंगांची ।। १६३५
गुरु तेथें ज्ञान । ज्ञानीं आत्मदर्शन ।

दर्शनी समाधान । आथी जैसें १६३६
भाग्य तेथें विलासु । सुख तेथें उल्हासु ।

हें असो तेथ प्रकाशु । सूर्य जेथे ।। १६३७
तैसे सक्त पुरुषार्थ । जेणे. स्वामी कां सनाथ ।

तो श्रीकृष्णरावो जेथ । तेथ लक्ष्मी ।। १६३८
या सुंदर वर्णनांत उत्प्रेक्षा उपमारूपकांची गर्दी आहे. भगवद्रीतेच्या सातशे
श्लोकांचे वर्णन करतानाही या महाकवीचा प्रतिभावृक्ष उपमारूपकफलानी
नुसता लगटून गेलेला आहे; आणि त्यांतील कित्येक उपमा खरोखर
असतोपम आहेत.

ऐसे लोक शतें सात । गीतेची पदं आग वहात ।

पदे म्हणो कीं परमामृत । गीताकाशींचें ।। १६६४
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???ं?'ं?'?ं???ं????'? ??ं????--?-?--.-की आत्मराजाचिये सभे । गीते ओढवले हे खांबे ।

मज लोक प्रतिभे । ऐसे येत १ १६६५
कीं गीता हे सप्तशती । मंत्रप्रतिपाद्य भगवती ।

मोहमहिषा मुक्ति । आनंदली असे ।। १६६६
कीं अविद्यातिमिररोखें । लोक सूर्यात पैजा जिंके ।

ऐसे प्रकाशिले गीतामिखें । राये श्रीकृरुणे ।। १६६८
कीं श्वोकाक्षरद्राक्षलता । मांडव जाली आहे गीता ।

संसारपथश्राता । विसंवावया ।। १६६९
कीं सभाग्य सती भ्रमरी । केले ते क्रोककल्हारी ।

श्रीकृष्णास्वसरोवरी । सासिन्नली हे ।। १६७०
कीं लोक नव्हती आन । गमे गीतेचें महिमान ।

वाखाणिते बंदीजन । उदंड जैसे ।। १२७१
कीं श्वोकाचिया आवारा । सात शतेंकरुनि सुंदरा ।

सवार्गम गीतापुरा । वसो आले ।। १६७२
कीं निजकांता आत्मया । आवडी गीता मिळावया ।

लोक नव्हती बाह्या- । पसरु कां जो ।। ग्रे २-७३
अशीं सुंदर वर्णने ज्ञानेश्वरींत पदोपदी मिळतात आणि त्यांच्या उज्वल सौंदर्याने
डोळे आणि अंतःकरण दोन्हीं तूस होतात.

७ विस्तत स्वरूपाच्या सुंदर रूपकांची कित्येक उदाहरणे ज्ञानेश्वरींत आहेत.
ग्रंथाच्या सुरवातीला गणेशस्वरूपावर शब्दब्रह्माचे सांग रूपकक्कैळे आहे तें
फारच आल्हाददायक आहे.

देवा तूंचि गणेशु । सकलार्थमतिप्रकाशु ।

म्हणे निवृत्तिदासु । अवधारिजो जी ।। १-२
हें वाड अशेष । तेचि मृर्ति सुवेष ।

तेथ वर्णवपु निर्दोष । मिरवत असे ।। ३
स्मृति तेचि अवयव । रेखा आगीकभाव ।

तेथ लावण्याची ठेव । अथर्शोभा ।। ४
अष्टादश पुराणे । तीचि मणिभूषणें ।

पदपद्धति खेंवणें । प्रमेयरत्नांचीं ।। ५
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का नागर । तर करां० अंबर ।

जेथ साहित्य वाणे सपूर । उजाळाचें ।। ६

देखा काव्यनाटका । जें निर्धारितां सकौतुका ।

त्याचि रुणसुणती क्ष-घटिका । अर्थध्चनि ।। ७
नाना प्रमेयांची परी । निपुणपणें पाहता कुसरी ।

दिसतो उचित पदें माझारीं । रत्न भलीं ।। ८
तेथ व्यासादिकांचिया मती । तेचि मेखळा मिरवती ।

चोखाळपणें झळकती । पाहुवसडक ।। ९
देखा षड्दर्शने म्हणिपती । तेचि मुजाची आकृति १

म्हणवुनि विसवादें धरिती । आयुधे हातीं ।। १०
तरी तर्क तोचि परशु । नीतिभेदु अंकुशु ।

वेदांतु तो महारसु । मोदकु मिरवे ।। ११
एके हातीं खु । जो स्वभावतां खंडितु ।

तो वद्धिमतसंकेतु । वार्तिकांचा ।। १२
मग सहजें सत्कारवादु । तो पथकर वरदु ।

धर्मप्रतिष्ठा तो सिहू । अभयहस्तु ।। १३
देखा विवेकवतु सुविमड । तोचि शुंडादड सर ।

जेथ परमानंदच केवड । महासुखाचा ।। १४
तरी संवादच तोचि दशनु । जो समता शुधवर्चु ।

देवो उन्मेषसूक्ष्मेटपुड । विन्नराजु ।। १५
मज अवगमलिया दोनी । मीसांसा श्रवणस्थानी ।

बोधमदासत मुनी । अली सविती ।। १६
प्रमेयप्रवालसुप्रभ । द्वैताद्वैत तेचि निकुंभ ।

सरसेपणें एकवटत इभ-। मस्तकावरी १०उपरि दशोपनिषदें । जियें उदा ज्ञानमकरदें ।

तियें कुसुमें मुकुटीं सुगंध । शोभती भली ।। १८
अकार चरणयुगुल । उकार उदर विशाल ।

मकार महामंडल । मस्तकाकारें ।। १९
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ह तिन्ही एकवटले । तेथ शब्दवह्म कवळलें ।

तें मियां श्रीगुरुकृपा नमिलें । आदिवीज ।। २०
सातव्या अध्यायांत चौदाव्या श्लोकावर व्याख्यान करतांना मायेला नदीचे

रूपक दिलें आहे. तेंही असेंच अर्थपूर्ण व समस्तवस्तुविषयक आहे. तो उतारा
जशाचा तसा येथें इन इष्ट आहे.

आतां महदादि हे माझी माया । उतरोनियां धनजया ।

मी होइजे हे आया । कैसेनि ये ।। ६८
जिये ब्रह्माचळाचा आघाडा । पहिलिया संकल्पजळाचा उभडा ।

सवेंचि महाभूतांचा बुडबुडा । साना आला ।। ६९
जे सूष्टिविस्ताराचेनि वोघें । चढत काळकळनेचेनि वेगें ।

प्रवृत्तिनिवृत्तींचीं तुंगे । तटें साडी ।। ७०
जे गुणघनाचेनि मुष्टिभरे । भरली मोहाचेनि महापूरें ।

घेऊनि जात नगरे । यमनियमांचीं ।। ७१
जे द्वेषाच्या आवर्ती दाटत । मत्सराचे वळसे पडत ।

माजीं प्रमादादि तळपत । महामीन ।। ७२
जेथ प्रपंचाची वळणें । कर्माकर्माचीं बोभाणें ।

वरी तरताती वोसाणे । सुखदुःखांची ।। ७३
रतीचिया वेटा । आदळती कामाचिया लाटा ।

जेथ जीवफेनसंघटा । संघ दिसे ।। ७४
अहंकाराचिया चळिया । वरी मदत्रयाचिया उकळिया ।

जेथ विषयोर्मीच्या आकळिया । उल्हाळ घेती ।। ७५
उदयास्तांचे लोंढे । पाडीत जन्ममरणांचे चले ।

जेथ पाचभौतिक बुडबुडे । होती जाती ।। ७६
समोह विश्रम मासे । गिळिताती धैर्याची ओविसे ।

तेथ देकसूड भोंवत वळसे । अज्ञानाचे ।। ७७
श्रांतीचेनि खडळें । रवेले आस्थेचे अवगाळे ।

रजोगुणाचेनि खळाळें । स्वर्ग गाजे ।। ७८
तमाचे धारसे वाड । सत्वाचे स्थिरपण जाड ।

किंबहुना हे दुवाड । मायानदी ।। ७९
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???????????????????????????????????????????????????
सोळाव्या अध्यायाला सुरुवातीस श्रीगुरूला त्यावर चंडांशु म्हणजे सूर्य

याचे रूपक करून नमस्कार केलेला आहे.
मावळवीत विश्वाभामु । नवल उदयला चंडांशु ।

अद्वयाब्जिनीविकाशु । वळूआतां ।। १

जो अविद्याराती रुसोनियां । गिळी ज्ञानाज्ञान चांदणियां ।

जो मुदिनु करि ज्ञानियां । स्ववोधांचा ।। २
जेणे विवळतिये सवळे । लाहोनि आत्मज्ञानाचे डोळे ।

सांडितीं देहाहंतेचीं अविसाळें । जीवपक्षी ।। ३
लिंगदेह कमळाच । पोटीं वेंचतया चिरूमराचा ।

बंदिमोदउ जयाचा । उदैला होय ।। ४
शब्दाचिया आसकडीं । भेदनदीच्या दोहीं थडी ।

आरडाते विरहवेडीं । बुद्धिबोधु ।। ५
तया चक्रवाकांचें मिथुन । सामरस्थाचें समाधान ।

भोगवी जो चिद्वगन- । भवनदिवा ।। ६
जेणे पाहालिये पाहांटें । भेदाची चोरवेळ फिटे ।

रिघती आत्मानुभववाटे । पांथिक योगी ।। ७
जयाचेनि विवेककिरणसंगें । उन्मेरवसूयर्कातफुणगे ।

दीपले जाळिती दागे । संसाराची ।। ८
जयाचा राईमपुज निवरु । होता स्वरूप उखरीं स्थिरु ।

ये महासिद्धीचा एक । मृगजळ पै ।' ९
जो प्रत्यग्बोधाचिया माया । सोहंतेच्या मध्यान्ही आलिया ।

लपे आत्मधातिछाया । आपणपां तळी ।। १०
ते वेळीं विश्वस्वप्रासहितें । कोण अन्यथामति शत ।

सांभाळी नुरेचि जेथें । मायाराती ।। ११
म्हणोनि अद्वयबोधपाटणो । तेथ महानंदाची दाटणी ।

मग सुखानुभूतींचीं घेणीं देणी । मदावो लागती ।। १२
किंबहुना ऐसें । मुक्तिकैवल्य मुदिवसें ।

सदा लाहिजे कां प्रकाशे । जयाचेनि ।। १३
जो निजधामव्योमिंचा रावो । उदैलाचि उदैजतरवेवो ।
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फेडि पूर्वांदि दिशांसि ठावो । उदोअस्वचा ।। १४
न दिसणें दिसणेंनसी मावळवी । दोहीं झाकिले तें सैघ पालवी ।

काय बहु बोलो ते आघवी । उखाचि आनी । १५
तो अहोरात्रांचा पैलकड । कोणे देखावा ज्ञानमार्तड ।

जो प्रकाशॅवीण सुरवाडु । प्रकाशाचा ।। १६
तया चिस्तूर्या श्रीनिवृत्ति । आतां नमो म्हणो पुडतपुढती ।

जे बाधका येइजतसे स्तुति । बोलाचिया ।। १७
अठराव्या अध्यायांत भगवद्वीतेवर प्रासादाची कल्पना करून रूपक केलेआहे तेही अर्थपूर्ण आहे.

व्यासु सहजें सूत्री वळी । तेणें निगमरलाचळीं ।

उपनिषदार्थार्ची माळी । माजी खाडिली ।। ३५
तेथ त्रिवर्गाचा अणुआरु । आडऊ निघाला जो अपार ।

तो महाभारतप्राकारु । भोंवता केला ।। ३६
माजी आत्मज्ञानाचें एकवट । दळवाडे झाडूनि चोखट ।

घडिले पार्थवैकुंठ- । संवादकुसरी ।। ३७
निवृत्तिसूत्र सोडवणिया । सर्व शास्त्रार्थ पुरवणिया ।

आवो साधिला मांडणिया । मोक्षरेखेचा गं ३८
ऐसेनि करितां उभारा । पंधरा अध्यायांत पंधरा ।

भूमी निर्वाळलिया पुरा । प्रासादु जाहला ।। ३९
उपरि सोळावा कयायो । तो ग्रीवघंटेचा आवो ।

ससदशु तोचि ठाव । पडघाणिये ।। ४०
तयाहीवरी अष्टादशु । तो अपैसा मांडला क्ळसु ।

उपरि गीतीदिकीं व्यासु । ध्वजे लागला ।। ४१
आणखी एक उतारा दुसऱ्या अध्यायांतून घेत:-ऐसें अर्जुन तेथ बोलिला । जैव क्षणएक श्रांति सांडिला ।

मग पुनरपि व्यापिला । उर्मी तेन ।। ६९
कीं मज पहाता उमा नोहे । हे अनारिसें गमत आहे ।

तो ग्रासिला महामोहें । काळसर्पे ।। ७०
सवर्महदयकल्हारी । तेथ कारुण्यवेळेच्या भरी ।
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लागला म्हणोनि लहरी । भाजेचि ना ।। ७१
हे जाणोनि ऐशी प्रौढी । जो दृष्टिसवेंचि विष फेडी ।

तो धांवया श्रीहरि गारुडी । पातला कीं ।। ७२
मग देखा तेथ फाव्यबु । घेतला असे धाति कवडनु ।

जैसा घनपडळीं भालू । आच्छादिजे ।। ७५
तयापरी तो धनुर्धरु । जाहलासे दुःखें जर्जरु ।

जैसा ग्रीष्मकाळीं गिरिवरु । वणवला कां ।। ७६
म्हणोनि सहजें सुनीबु । कृपासूतें सजबु ।

तो वोळला श्रीगोपाड । महामेधु ।। ७७
तेथ सुदशनांची द्युति । तेचि विद्युल्लता झळकती ।

गंभीर वाचा ते आयती । गर्जनेची ।। ७८
उपसा, उत्प्रेक्षा, रूपक इत्यादि अनेक अकंकारांचें वरील ओव्यांत दर्शन होतें.

पुढील उतारा आठव्या अध्यायांतील आहे. त्यांतील अलंकार रसिकांना
आनंद देतीलच पण त्वांत दिलेलें शरीराचे वर्णन खरोखर मोठे मार्मिक आहे.
माझ्या भक्तांच्या तनुत्यागाचें वेळींत्यांचीमीपरिचर्या करतो,र्त्याची सेवासुश्रूषा
करतो असें प्रथम श्रीकृष्ण सांगतात आणि नंतर त्यांना पुनर्जन्म होणार नाहीं,
करीरयातना सोसाव्या लागणार नाहींत हें सांगतांना त्या शरीराचे वर्णन करतात

मग लेशतरूची वाडी । ते तापत्रयाग्रीची सगडी ।

जे रुक्षकाकासि कुरोडी । सांडिली आहे ।। १४०
जें दैन्याचे दुभते । जें महाभयातें वाढवितें ।

जें सक्त दुःखाचे पुरते । भांडवल ।। १४१
जें दुर्मतीचे मूळ । जें कुमार्गाचे फळ ।

जें व्यामोहाचें केवळ । स्वरूपाच ।। १४२
जें संसाराचे बैसणें । जें विकांराचें उद्यानें ।

जें सकळ रोगांचे भाणें । वाहिले आहे ।। १४३
जें काळाचा खिचउशिटा । जें आशेचा आगवठा ।

जन्ममरणाचा वोलिवटा । स्वभावें जें ।। १४४
जें भुलीचे भरीव । जे विकल्पाचे ओतीव ।

किंबहुना पेव । विंचवांचें ।। १४५
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जें व्याघाचें क्षेत्र । जें पण्यांगनेचें मैत्र ।

जें विषयविज्ञानयंत्र । सुपूजित ।। १४६
जें लावेचा कळवळा । निवालिया विषोदकाचा गळाळा ।

जें विधासु आगवळा । संवचोराचा ।। १४७
जें कोढियाचें खेव । जें काळसर्पाचें मार्दव ।

गोरियेचें स्वभाव । गायन जें ।। १४८
जें वैरियाचा पाहुणेर । जें दुर्जनाचा आदर ।

हें असो जें सागर । अनर्थाचा ।। १४९
जें खप्रीं देखिलें स्वप्न । जें मृगजळें सासिन्नलें वन ।

जें धूसरजांचे गगन । ओतले आहे ।। १५०
ऐसें जें हें शरीर । तें ते न पवतीचि पुढती नर ।

जे होउनी ठेले अपार । स्वरूप माझें ।। १५१
अशा प्रकारें वर्णनांची आणि अलकौरांचीं हवी तितकी मनोरम उदाहरणे
ज्ञानेश्वरींत आहेत आणि त्यामुळें तत्त्वज्ञान हें जसे ज्ञानेश्वरीचें अंतरंग आहे
त्याप्रमाणें उत्कृष्ट कवित्व हें तिचे बाह्यांग आहे आणि त्यामुळें तिची शोभा
अतुल झालेली आहे.

८ आतां रत्नांप्रमार्णे उखळ आणि सुंदर अशीं कित्येक ज्ञानदेवी वाक्यें
पाहून आपण या मधुर विषयाचा निरोप घेऊं. शिव आणि शक्ति हे भिन्न

नाहींत, एकच आहेत हें सांगतांना ( अमृतानुभव, १) म्हणतात:-
स्त्रीपुरुष नामभेदें । शिवपण येकलें नांदे ।

जग सगळे आधाधें- । पणें जिहीं ।। १७
दो दांडी येक श्रुति । दो फुलीं एक द्रुति ।

दोहीं दिवी दीझि । एकीच जेंवि ।। १८
दो ओठीं येक गोठी । दो डोळा येकचि दिठीं ।

ते?वइं दोघी जिहीं सष्टि । एकीच जेवीं ।। १९
गोडी आणि गुड । कापूर आणि परिमछ ।

निवडूं जाता पांग । निवाडू होये ।। २३
समग्र दीसि घेता । जैवी दीपचि ये हाता ।

तेवि जियेचिया तत्त्वतां । शिवाचे लाभे ।। २४
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???????????????जैसा सूर्यी मिरवे प्रभा । प्रभे सूर्यरवचि गाभा ।

तेवीं भेद गिळीत शोभा । एकीच जे ।। २५
कां बिंब प्रतिविबा द्योतक । प्रतिबिंब बिंवा अनुमापक ।

तैसें द्वैतमिसें येक । वरवतसे ।। २६
यांतील उपमा किती समर्पक व अर्थ स्पष्ट करणाऱ्या आहेत हें वाचक ध्यानांत
घेतीलच. असो. गीता सांगून झाली व कृष्णाने अर्जुनाला आलिंगन दिलें त्या
प्रसंगाचे वर्णन:-

या कारणें पुढती । हे अधि न वाहे चित्तीं ।

मज येकासि ये सुमती । जाणोनि शरण ।। ज्ञा. १८-१४१६
ऐसें सर्वरूपरूपसें । सर्वदृष्टिडोळसें ।

सर्वदेशनिवासें । बोलिलें श्रीकृष्ण ।। १४१७
मग सावळा सकंकगु । बाहू पसरोनि दक्षिणु ।

आलिंगिला स्वशरणु । भक्तराजु तो ।। १४१८
न पवतां जयातें । काखे सूनि बुद्धीतें ।

बोल मागीत । वोसरलें ।। १४१९
ऐसें जें कांहीं येक । बोला बुद्धीसीही अटक ।

तें द्यावया मिख । खेवाचे केले ।। १४२०
हृदया हृदय येक जाले । ये हदयींचें ते हृदयी घातले ।

द्वैत न मोडित केले । आपणाऐसें अर्जुना ।। १४२१
दीर्घ दीपू लाविला । तैसा परिद्धगु तो जाला ।

द्वैत न मोडितां केला । आपणपें पार्धु ।। १४२२
समजावून देण्याची धाटणी या दृष्टीनें तेराव्या अध्यायातील अहंकार व

बुद्धि यांचीं वर्णने पहा. प्रथम अहंकार घेऊं.
आणि जागतिये दशे । स्वग्न लपालें असे ।

ना तरी अंवसे । चंद्र गुड ।। ७७
नाना अप्रौढ बाळकीं । तारुण्य राहे थोकीं ।

कां न फुलतां कळिकीं । आमोदच जैसा ।। ७८
किंबहुना काष्टीं । वव्हि जेवि किरीटी ।

तेविं प्रकृतीचिया पोटीं । गोखु जो असे ।। ७९



झानदेवांची काव्यसंपदा २६७
--५- ...-----.--------..ज.'------.---जैसा ज्यरु धातुगतु । अपथ्याचें मिष पहातु ।

मग जालिया आंतु- बाहेरी व्यापी ।। ८०
तैसी पांचांही गाठी पडे । जैं देहाकारु उघडे ।

तैं नाचवी चहूकडे । तो अहंकारु गा ।। ८१
नवल अहंकाराची गोठी । विशेषें न लगे अज्ञानापाठीं ।

सज्ञानाचे झोंबे कंठी । नाना सक्ती नाचवी ओ। ८२
त्यानंतर '' बुद्धि '' हें तत्व समजावून सांगतात.

आतां बुद्धि जे म्हणिजे । ते ऐशिया चिन्हीं जाणिजे ।

बोलिलें यदुराजें । तें आइकें सांगों ।। ८३
तरी कदर्पाचेनि बळे । इंद्रियवृत्तीचेनि मेळे ।

विभाहनि वेति पाळे । विषयांचे ।। ८४
तो सुखदुःखांचा नागोवा । जेथ उगाणों लागे जीवा ।

तेथ दोहींसी बरवा । पाडू जे धरी ।। ८५
हे सुख हें दुःख । हे पुण्य हे दोख ।

कां हें मेळ हे चोख । ऐसें जे निवडी ।। ८६
जिये अधमोत्तम मुझे । जिये साने थोर तुझे ।

जिया दिठी पारखिजे । विषो जीवें ।। ८७
जे तेजतत्त्वाची आदि । जे सत्त्वगुणाची बुद्धि ।

जे आत्मया जीवाची संधि । वसवीत असे जे ।। ८८
अर्जुना ते गा जाण । बुद्धि तूं संपूर्ण ।

या ठिकाणी ८८ ओवीतील शेवटच्या दोन ओळी विशेष लक्षांत ठेवण्यासारख्या:
आहेत. बुद्धीमुळे जीव आणि आत्मा यांचा संधि होतो, जीवाला आत्मतत्त्व

उमजते व त्यागी एकरूप होता येते. आणि म्हणून ज्ञानदेव हे बुद्धीला,
विवेकाला महत्व देणारे म्हणजे २४ठवईंडिं होते असें म्हणण्यास हरकत नाहीं..

पुढील वाक्यें ज्ञानेश्वरींतून घेतलेली आहेत.
जैं यमनियम ठाकती । तेथ इंद्रिये घेरा राहाटती ।

म्हणऊनि व्यभिचार घडती । कुळस्त्रियांसी ।। १-२४९
सध्यां नवनीतीच्या नांवाखालीं व्यभिचार हा शब्दच कोषांतून काहन'
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लावण्याचा प्रयत्न चालूआहे. पण व्यभिचाराचे मूळ यम नियम डाकांत,
निष्किय होण्यांत आहे, हें मान्य केलेंच पाहिजे.

ना तरी महासिद्धिसंधमें । जिंतला तापसु धुमे ।

मग आक्तोनि कामे । दीनु कीजे ।। १-२७०
अर्जुनासारख्या थोर वीराला उपमा द्यावयाची ती सुज्ञ असतां कामा नये.
येथें तापसाची उपमा फार समर्पक आहे.

तूंजाणता तरी म्हणविसी । परी नेणिवेतें न सांडिसी ।

आणि शिकवूंम्हणो तरी बोलसी । वहुसाल नीति ।। २-९२
या ठिकाणी

अज्ञःसुखमाराध्य: सुखतरमाराध्यते विशेषज्ञ: ।

ज्ञानलवदुर्विदग्ध ब्रह्मापि नरं न रंजयति ।।

या भर्लूहरीच्या श्लोकाची आठवण होते.
येथ नेणावया हेचि कारण । जें इंद्रिया आधीनपण ।

तिही आकळिजे अंतःकरण । म्ह्याऊनि धमे ।। २-१११
मनुष्यांत अज्ञान उत्पन्न होते याचे कारण तो इंद्रियांच्या आधीन असतो हें
होय. इंद्रियावर जय मिळवणे यांत माणुसकी आहे, त्यालाच संस्कृति म्हणतात

अर्जुना समत्व चित्ताचें । तोच सार जाण योगाचे ।

जेथ मन आणि बुद्धीचें । ऐक्य आथी ।। २-२७३
ऐक्य आथी '' याचा अर्थ ऐक्य आहे. योगाची ही व्याख्या जितकी यथार्थ

तितकीच सुटसुटीत आहे
तोचि तूं जाण । योगनिष्ठेसी कारण ।

जयाचे विषयसुखें अंतःकरण । झकवेना ।। २-३१६
योग कोणाला साध्य होईल? ज्याच्या अंतःकरणाला विषयसुख फसवू
शकणार नाहीं ज्याला. त्याच अर्थाची आणखी एक ओवी-म्हणोनि अयुक्तपण मनाचे । तेंचि सर्वस्व दुःखाचे ।

याकारणें इंद्रियांचे । दमन निकें ।। २-३४७
स्थितग्रद्धाची थोडक्यांत व्याख्या दिलेली आहे.

तैसी इंद्रिये आपैती होती । जयाचें म्हणितलें करिती ।

तयाची प्रज्ञा जाण स्थिति । पावली असे ।। २-३५३
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???????????? ०.,. ऽ.,.ळेकनेऽ०. ????? .-च्छज्याला ब्रह्मसुखाची गोडी मिळाली आहे तो कद्धिसिद्धींची परवा करील

नाहीं. त्याचें वर्णन करण्याचा थाट पहा:-
देखे क्रद्धि सिद्धि तयापरी । आली गेली से न करी ।

तो विगुंतला असे अंतरीं । महासुखीं ।। २-३६२
जो आपुलेनि नागरपणें । इंद्रमुवनातें पाबळे म्हणे ।

तो केवि रजे पालिवणें । भिल्लांचेनि ।। २-३६३
जो अमृतासी ठी ठेवी । तो जैसा कांजी न सेवी ।

तैसा स्वसुखानुभवी । न भोगी ऋद्धि ।। २-३६४
प्रास झालेल्या संपत्तीबद्दल दृष्टि काय असावी हे सांगतात:-

हें संपत्तिजात आघवे । हवनद्रव्य मानावे ।

मग स्वधर्मयज्ञें अर्पावें । आदिपुरुषीं ।। ३-१३०
आत्मज्ञानाचा विसर कां पडतो हे सांगतात.

जे प्राणिया कामी भरु । देहाचिवरी आदरु ।

म्हणोनि पडिला विसरु । आत्मबोधाचा ।। ४-२०.परमेश्वर अवतार घेऊन काय करतो व त्याचा अवतार झाला म्हणजे काय होते
याचे वर्णन:-

ते वेळीं आपुल्याचेनि कैवारे । मी साकरु होऊनि अवतरें ।

मग अज्ञानाचे आधारे । गिळूनि घाली ।। ४-५१
अधर्माची अवधि तोडी । दोषांची लिहिली फेडी ।

सजनाकरवीं गुढी । उभवीं मी ।। ४-५२दैत्यांची कुळे नाकी । साधू-चा मान गिंवशीं ।

धमार्सी नीतीशी । शैस भरी ।। ४-५३
मी अविवेकाची काजळी । फेडूनी विवेकदीप उजळीं ।

तै योगियां पाहे दिवाळी । निरंतर ।। ४-५४
सत्सुखे विश्व कोदे । धर्मीचे जगी न ।

भक्तां निघती दोंदे । सात्त्विकाची ।। ४-५५
तैं पापांचा अचबु फिटे । पुण्याची पहाट फुटे ।

जें मृर्ति माझी प्रगटे । पांडकुमरा ।। ४-५६
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सुभाषितांचे दोन चार नमुने:-
आवडी आणि लाजवी । व्यसन आणि शिणवी ।

पिसें आणि न भुलवी । तरी तें काई ।। ६-१२४
पाहा पां अनुरागें भजे । जे प्रियोत्तमें मानिजे ।

ते पतीहुनि काय न वानिजे । पतिव्रता ।। ६-१२९
तैसें आस्थेच्या महापूरीं । रिघताती कोटिवरी ।

परी प्रासीच्या पैलतीरी । विपाइला निगे औ। ७-१३
जें अपत्य थानी निगे । तयाची भूक ते मातेसीचि लागे ।

एऱ्हवीं तें शब्द काय सांगे मग स्तन्य दे बेरी ।। ८-१३
देखा बालकाचिया धणी धाइजे । कां शिष्याचेनि जाहलेपणें होइजे ।

हें सद्रुरूचि एकलेनि जाणिजे । कां प्रसवतिया ।। ८-५आपुली तहानभूक नेणें । तान्हा निकें तें माउलीसिचि करणें ।

तैसें अनुसरले जे मज प्राणें । तयांचें सर्व मी करी ।। ९-३४०
म्हणोनि थोरपण पऱ्हा सांडिजे । एथ बूत्पत्ति आघवी विसरिजे ।

जैं जगा धाकुटें होइजे । तै जवळीक माझी ।। ९-३७८
जैसें वाळका लेवविजे लेणे । तें शृंगारातें काई जाणे ।

परी ते सुखाचे सोहळे भोगणें । माउलिये दिठी ।। १०-५८
एव्हर्वी तरी माझिया भक्तां । आणि संसाराची चिंता ।

काय समर्थाची कांता । कोराच मागे ।। १२-८५
नामरूपसंबंधु । जातिक्रियाभेदु ।

हा आकारासचि प्रवादु । वस्तूसि नाहीं ।। १३-९०५
तरी विरक्तीवांचूनि कही । ज्ञानासि तगणेंचि नाहीं ।

हे विचारूनि ठाई । ठेविले दर्वे ।। १५-३६
याप्रमाणे किती वचने काढता येतील ज्यांना अंत नाहीं. ज्ञानदेवी वाद्ययाच्या
या उद्यानांत सुंदर, सुवासिक फुलांचे, फळांचे वैपुल्य आहे. त्यांत जितके
हिंडावे तितके थोडेच आहे, व त्यापासून मिळणारा आनंद विलक्षण आहे.
तेव्हां कसल्याही क्रमाची अपेक्षा न करणं आणखी विस्तार न व्हावा म्हणून
या विषयाचा येथेंच निरोप घेणे प्रास आहे.
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खेचराचियाही मना । आणी सात्त्विकाचा पान्हा ।

अवणासवें सुमना । समाधि जोडे ।। ज्ञा. १३-११५९तैसा वाग्विलास विस्तारूं । गीताथेर्सी विश्च भरू ।

आनंदाचे आवारूं । मांडू जगा ।। ११६०
फिटो विवेकाची वाणी । हो काना मना जिणी ।

देख आवडे तो खाणी । ब्रह्मविद्येची ।। ११६१
दिसो परतत्त्व डोळा । पाहो सुखाचा सोहळा ।

रिधो महाबोधसुकाळा-। माजीं विश्च ।। ११६२
ज्ञानेश्वरीचा समारोप करतांना ज्ञानदेवांनी म्हटलें आहे:-'' तैसे

अध्याअशास्त्र? इथे । अंतरंगचि आधिकारिथें । परी लोक वाड्यातुर्ये । होईल
सुखिया '' त्यांपैकीं वाक्चातुर्याकडे मागील भार्गात आपण थोडीशी नजर
फेकिली. ग्रंथांतील अंतरंग हें ज्याला अधिकार असेल त्यालाच मिळणार असें
त्यांनी सांगितलें आहे. हा अधिकार म्हणजे काय याचेही विवेचन आपणांस
केलें पाहिजेच. त्या अंतरंगाकडे आपणांस वळाव्याचे आहे. वाक्चातुर्याने
लोक सुखी होतील पण अंतरंगाच्या दर्शनाने ब्रह्मानंद होईल यांत संशय'
नाहीं. अंतरंगाकडे पाहातांना ज्ञानदेव हे कोणत्याही विशिष्ट पंथाचे नसून सर्व
जगाचे आहेत ही दृष्टि प्रथम ठेविली पाहिजे आणि ज्ञानदेव काय म्हणतात 'कोणत्याही पंथाच्या चल्यांतून न पाहता प्रत्यक्ष त्यांच्या ग्रंथाच्या२५पाहिले पाहिजे. सर्वाना ज्ञान व्हावें म्हणून ज्ञानदेवांनीं '' असताशी पैजा ''
जिंकणारें वाच्चय मराठींत लिहि व त्यांच्याच शब्दांच्या आधाराने
शब्दांचा व ज्यापासून सूचित होणारा अर्थ आपण ओळखला पाहिजे व ळ्यःजैं
महाबोधसुकाळ केळा पाहिजे.

ज्ञानदेवाच्या विचारसंपदेचा परिचय करून घेतांनाच त्यांची तत्त्वज्ञान

विषयक भूमिका समजून घेतली पाहिजे. ज्ञानदेव हे अद्वैत मताचे अनुयायी
होते, योगमार्गात प्रविष्ट झालेले होते, आणि भगवद्रीतेत श्रीकृष्णानें अर्जुनाला
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सांगितले तत्त्वज्ञान आणि व्यवहारमार्ग यांना त्यांची पूर्ण संमति होती.
योगासंबंधी विस्तूत विवेचन मागें एका भागांत केलेले आहे. त्या मार्गाची
आणि अद्वैत सिद्धांताची व ज्ञानमार्गाची सांगड घातल्यावर पहिली गोष्ट स्पष्ट

होते तो ही कीं ज्ञानदेव हे, जिला श्वांधळी भक्ति म्हणतात तिचे अवलंबन करा
असें म्हणणारे नव्हते. ते अद्वैतमार्गाचे अनुयायी होते. अद्वैताचा यथातथ्य अर्थ

आपण समजावून घेण्याचा प्रयत्न करूंच, पण सुरवातीला एवढे सांगणे योग्य
होईल कीं हें जग व त्यांत चाललेला सर्व व्यवहार ही केवळ माया आहे,
व्याशी आपला खरोखर कांहीं सबंध नाहीं, तिकडे आपण पहाण्याची मुळींच
आवश्यकता नाहीं, गृहस्थाश्रमसोडावा व संन्यास स्वीकारावा, आणि श्रांतिमय
जग टाकून गिरिकंदरीं ध्यानधारणेत किंवा दिगंबर वृत्तींत काच कंठावा, देह-
विसर्जनानंतर मुक्ति गांठावी अशी मात्र त्यांची शिकवण. नाहीं. समाजाला
सामाजिक व्यवहारांतून दूर ओढून त्याला मोक्षमार्गाला लावण्यासाठी
निर्व्यवहार आणि निष्किय बनवाव्याचे या प्रकारास त्यांची यदिकचिवही संमति
नाहीं. ज्या वेदांताने राष्ट्राला दूर्बलता येते त्याचा उपदेश त्यांनीं कोणासही
केलेला नाहीं; ज्ञानप्राप्तीनंतर निष्क्रिय व्हावें असें ते कोठहेंाई सांगत नाहींत;
इहलोकांबडल त्यांची अनास्था नाहीं. '' लोकसंस्था रक्षणीय सर्वथा ', या
तत्त्वाचा ते पूर्ण पुरस्कार करणारे आहेत. तेव्हां त्यांच्या विचाराची भूमिका
आपण विचारपूर्वक लक्षांत घेतली पाहिजे.

'' अमृतानुभव '' या ग्रंथासंबंधीं आलेल्या भागांत ज्ञानदेवांची वेदांत-
विषयक भूमिका स्पष्टपणे सांगण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. जीव हा शिवरूप आहे
व अज्ञानामुळें त्याला आलेलें जीवस्वरूप-ज्याला जन्म आहे आणि म्हणून
मृत्यू आहे, ज्याला आकृति आहे आणि म्हणून विकृति आहे, त्याचा ज्ञानाच्या
साहाह्यानें निरास करून त्याचें शिवरूपत्व पटणें यालाच अद्वैत सिद्धांत असें
म्हणतात. सर्वांभूती परमेश्वर हें त्या सिद्धांताचें मराठींत लौकिक स्वरूप आहे.
हा अद्वैत सिद्धांत वास्तविक अत्यंत बलइायक, स्फूर्तिदायक, उज्वल,
पराक्रमाला साहाय्य करणारा असा आहे. तसा प्रयत्न होईल, तशी तपश्चर्या

घडेल, तसा स्वार्थत्याग होईल, तसा परोपकार होईल, तसा यज्ञ होईल तर
आपण परमेश्वरच आहोंत, परमेश्वराचे सामर्थ्य आणि ऐश्वर्य आपलेंच आहे
अशी ज्या सिद्धांताची शिकवण आहे तो दुर्बलतेला कसा परिपोषक होईल ाrrं
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जर दुर्बलतेचा प्रचार कोणी केला असेल तर ज्यांना हा सिद्धांत समजला
नाहीं ज्यांच्याच हातून तें पातक घडलेलें असणार. पण ज्यांना या अद्वैत
सिद्धांताचें रहस्य समजले तो ज्ञानदेवाची असूतानुभवांतील पुढील ओवी
मोठ्या उल्लसित अंतःकरणानें वरचेवर गुणगुणला तर त्यांत आश्चर्य नाहीं.

शिवा शिवा समर्था स्वामी । येवढीये आनंदभूमि ।

घेपे दीजे एकें आम्ही । ऐसें केलें ।। ९-६५
आणि ज्ञानदेवाच्या विचारांची पार्श्वभूमि म्हणजे हा अद्वैत सिद्धांत आहे.
त्याला जोड उकष्ट अशा आत्मसंयमनाची, राजयोगाची मिळालेली आहे.
त्याचें विस्तूत विवेचन योगमार्ग-पंथराज या भागांत केलेले आहे. अद्वैत

म्हणजेही साकयावस्था-सम:सवेंगु भूतेपु, आणि योग म्हणजेही साम्यावस्था-
समर्च योग उच्यते, अशा प्रकारे अद्वैत सिद्धांत हें ज्ञान, योग हें कर्म आणि
यासंबंधी आस्था हीच भक्ति अशा या त्रयीयुक्त पार्श्वभूमीवर ज्ञानदेवाचें
विचारसौदर्य खुलून दिसते

आतां या विचारसंपत्तीचा कोष आपण स्वस्थ चित्तानें परिचित करून
घेतला पाहिजे. चित्ताला अति हळूवारपणा आणूनच या कार्याला प्रवृत्त

झालें पाहिजे. अर्जुनापुढें त्याचें कर्तव्य, युद्ध करणें, हे उभे होतें. तें कर्तव्य कठोर
होतें. विचाराने तें निश्चित झालें होते. पण प्रसंगच असा आला कीं विचारावर
विकाराचा, भावनेचा, स्नेहाचा पगडा बसला. स्नेह आणि द्वेष या भावना
निरनिराळ्या कालीं जें कर्तव्य करावयाचें असेल त्याप्रमाणे स्वीकारावयाच्या
किंवा त्यागावयाच्या असतात. भलत्या वेळीं भलती भावना उत्पन्न होणें हें
दुबळेपण आहे. रणांगणांत जाणूनबुजून उभे राहिल्यावर

हदयाचें ढिलेपण । येथ निकयासी नव्हे कारण ।।

पण अर्जुनाचे हृदय ढिले झालें. कारण त्याच्या त्या ढदयांत स्नेह उपजत
झाला, विचारावर विकाराचा अम्मल बसला आणि त्याचें ते क्षत्रियाचे,
शिपायाचे अंतःकरण असूनही त्या विकारामुळे गडबडले.

जें वडापासोनि कठिण । दुर्धर अतिदारुण ।

तयाहूनि असाधारण । हें स्नेह नवल ।। १-१९९
अर्जुनाचे अंतःकरण हें वद्यापेक्षां कठिण होतें, दुर्धर होतें, अत्यंत दारूण होतें,
पण त्या स्नेहवृत्तीनें, त्या भावनातिरेकानें त्याही अंतःकरणाला चीत केलें हें

१८
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केवढे आश्चर्य! पण असें ढिळेपण त्या प्रसंगीं निकें नव्हते, बरोबर नव्हतें.
शस्त्रक्रिया करण्यास उम्या राहिलेल्या भिषग्वराने अंतःकरण भावनाही होऊ
दिलें तर तो आपल्या कामाला अपात्र होईल. भावना याचसाठीं विचाराच्या
स्वाधीन पाहिजे अर्जुनालाही पटले होते कीं आपण कांहीं तरी प्रमाद करीत
आह पण तो प्रमाद त्याला दिसत नव्हता; म्हणून तो म्हणतो,

तरी उचित काडू आम्हां । जें व्यभिचरेना धर्मा ।

तें झडकरी पुरुषोत्तमा । सांगे आतां ।। २-६३
ही विनंति करतांना सुद्धा '' जें व्यभिचरेना धर्मा '' ही अट अर्जुन

घालतो ही गोष्ट लक्षांत ठेविली पाहिजे. अर्जुनाचीही इच्छा धर्माच्या बाबतींत
व्यभिचार व्हावा, धर्माला म्हणजे कर्तव्यकर्माला सोडून वागावे, अशी नव्हती.
तो धर्म हें काय हें मात्र त्या प्रसंगीं त्याला नीट समजले नव्हते; .आणि त्याचें
स्पष्टीकरण, त्याचें निःसंशय निरूपण, श्रीकृष्णनें केले. धर्म अगदीं बरोबर
कळला कीं माणसाचे निमें अधिक काम होतें. श्रीकृष्णानें जें सांगितले तें
किती उस्कृष्ट होते याचे वर्णन एका गोड उपमेच्या साहाय्यार्ने ज्ञानदेव करतात-

ना तरी असाध्य देखोनि व्याधि । वैद्य सूची निरवधि ।

अमृतासम दिव्य औषधी । निदानींची ।। २-८६
तेव्हां ज्ञानदेवांनीं गीतेच्या आधारे केलेल्या उपदेशाची योग्यता निदानींच्या
दिव्य औषधीप्रमाणे, असताप्रमाणे आहे. ज्ञान प्रास होण्याला योग्य
मनोभूमिका म्हणजे फाजील शहाण्याची किंवा अर्धवट शहाण्याची नसून ती
जिज्ञासूचीच पाहिजे.

तूं जाणता तरी म्हणविसी । परी नेणिवेतें न डिसी ।

आणि शिकवू म्हणो तरी बोलसी । बहुसाल नीति ।। २-९२
तेव्हां अशा वृत्तीने ज्ञान प्रास होत नाहीं. '' प्रज्ञावादांश्च भापसे '' या
लोकार्धावर वरील संपूर्ण ओवीची उभारणी झाळेली आहे. हें नेणतेंपण,
अज्ञान उत्पन्न कां होतें याचे कारणही, सुरवातीलाच सांगून टाकले आहे
व गीताधर्माचा आणि म्हणून ज्ञानदेवप्रणीत महाराष्ट्रधर्माचा हा अगदीं

पाया आह.
येथ नेणावया हेंचि कारण । जे इंद्रियां आधीनपण ।

तिहीं आकळिजे अंतःकरण । म्हणऊनि झमे ।। २-१११
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आपण इंद्रियांच्या आधीन होणें, आपली विचारशक्ति गुंडाळून इंद्रिये सांगतील
तें करणें, याला इंद्रियांचे आधीनपण म्हणतात. ह्याच्या तडाक्यांत जो सांपडला
त्याचे व्यक्तिस्वातंत्र्य गेलें, व्यक्तित्वही गेलें. उपजतबुद्धि बलवत्तर आहे
व सर्व माणसे तदधीन असतात ( तदधीन असावें असा आदेश मानल्यामुळें
तो सिद्ध होत नाहीं) पण तदधीन होणारों माणसे सामान्य पशुत्याच्या बाहेर
नसतात. या उपजतबुद्धीवर आपलें म्हणजे आपल्या विचारशक्तीचें स्वामित्व
प्रस्थापित करण्यांत मनुष्याचें माणूसपण किंवा माणुसकी आहे. आणि
म्हणून '' इंद्रियां आधीनपण '' हें जें आपल्या नेणिवेचें कारण तें आपण
नाहींसे केले पाहिजे. '' म्हणोनि हा अपग्रंशु । विषयसंगु '' इंद्रियांच्या
आधीन होणें, म्हणजे इंदिर्याचे जे विषय आहेत त्यांच्या आधीन होणे, आणि
या आधीनपणालाच संग म्हणतात आणि निःसंगपणाला या विचारसरणींत
इतकें महत्त्व आहे याचे कारण निःसंगपणा असणें म्हणजे संग नसणे, म्हणजे
इंद्रियां आधीनपणा नसणे, हा आहे. म्हणूनच ज्ञानदेव ज्याप्रमाणें या आधीन-
पणाचा धिक्कार करतात त्याप्रमाणें आधुनिक कवीत नवीन विचारसरणीची प्रथा

पाडणारे म्हणून प्रख्यात झालेले केशवसुतही
धरा जरा निःसंगपणा ।

हाच उपदेश करतात. शरीराच्या आधीन होतां उपयोगी नाहीं. शरीर
आपल्या स्वाधीन असलें पाहिजे. श्रीकृष्णाच्या संपूर्ण शिकवणीचे सार
तरी निःसंग होऊन, निरुपाधिक होऊन, निःस्वार्थ होऊन, कर्म करणें, कर्तत्व

करणें, हेंच .आहे. निःसंगपणाबरोबर दुसरें जें महत्त्वाचें तत्त्व सांगितलें आहे तें
पुढील दोन ओव्यांत आहे.

या उपाधिमाजीं गुप्त । चैतन्य असे सर्वगत ।

तें तत्त्वज्ञ संत । स्वीकारिती ।। २-१२६
देखे सारासार विचारितां । भाति ते पाहीं असारता ।

तरी सार तें स्वभावतां । नित्य जाणे ।। २-१३३
उपाधि म्हणजे शरीर. त्या शारीराहून '' आपण '' म्हणून कांहीं तरी निराळें
आहे व त्यालाच चैतन्य, परमेश्वरतत्त्व, शिवत्व असें नांव दिले आहे. ते
सार आहे, नित्य आहे, जन्ममरणापासून, विकृतीपासून अलिस आहे. बाकी जें
उपाधियुक्त आहे तें असार आहे, धातिमय ओह, अनित्य आहे, विकृतीच्या
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तडाख्यांत सांपडलेले आहे. हें सर्व योग्य प्रकारे समजून घेणे यालाच
सारासार विचार असें नांव दिले आहे.

२ हें जन्मस्तूचे चक्र, रहाटगाडगॅ, सारखे चाललेले आहे. त्यासंबंधीं
विचार करण्याचें दोन मार्ग. एक, त्या बाबतींत आपणांला कांहीं निश्चित ज्ञान

आहे असें गृहीत धरणे शरीर ही उपाधि आहे. तो नष्ट झाली तरी त्याच्या
औत जे गुस असें चैतन्य आहे तें नष्ट होत नाहो. पण हा विचार ज्यांना पटत
नाहीं, खरोखर तसें आहे कीं नाही याबद्दल ज्यांना शंका आहे, त्यांच्यावर
अर्थात् जबरदस्तीनें तो विचार लादणें योग्य नाहीं. तेव्हां दुसरा मार्ग पहावा
लागतो. तो मार्ग म्हणजे अपरिहर गोष्टीचा शोक न करणें. पहिल्या मागांचे
थोडक्यांत वर्णन:-

तैसें शरीराच्या लोपीं । सर्वथा नाशु नाहीं स्वरूपी ।

म्हणऊनि तूंहे नारोपीं । धाति बापा ।। २-१४३
गेपर्सी जीणे वस्त्रे सांडिजे । मग मूतनें आणिर्के वेढिजे ।

तैसें देहांतरातें स्वीकारिजे । चैतन्यनाथें ।। २-१४४
हा अनादि नित्यसिद्धु । निरुपाधि विशुद्धु ।

म्हणऊनि शस्त्रादिकीं छेदच । न घडे यदा ।। २-१४५
हा गुणत्रयरहितु । व्यक्तीसी अतीतु ।

अनादि अविकृतु । सर्वरूप ।। २-१५०
तेव्हां या देहाच्या उपाधीच्या औत निरुपाधिक आत्मा आहे हा एक सिद्धांत;
पण जेथे विचारस्वातंत्र्य आहे तेथें तो प्रत्येकाला पटेल असे नाहीं. त्यांच्यासाठी
दुसरा मार्ग सांगितला आहे.

अथवा ऐसा नेणसी । तूं अंतवंतचि मानिसी ।

तरी शोचं न पवसी । पांडकुमरा ।। २-१५२
जो आदि स्थिति अंतु । हा निरंतर असे नित्यु ।

जैसा प्रवाहो अनुकतु । गंगाजळाचा ।। २-१५३
म्हणोनि हें आघवें । येथ तुज नलगे शोचावें ।

जे स्थितीचि हे स्वभावें । अनादि ऐसी ।। २-१५६
तेव्हां जन्मस्थखूचा प्रवाह निरंतर चाललेला आहे, तो स्वाभाविक आहे, आणि
तो थांबविणे आपल्या हातीं नाहीं. आणि हेंही नीटसे पटत नसेल तर शेवटीं
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ना तरी हें अर्जुना । नयेचि तुझिया मना ।

जे देखोनि लोकु आधीना । जन्मक्षया ।। २-१५७
तरी येथ कांहीं । तुज शोकासि कारण नाहीं ।

हे जन्ममृत्त पाही । अपरिहर ।। २-१५०
म्हणजे एक आत्मतत्त्व परमेश्वर यांवर विश्वास; किंवा दुसरें, सृष्टीच्या
नित्यक्रमावर विश्वास; किंवा तिसरे, जें चालले आहे तें सर्व अपरिहर आहे,
ही खात्री. या तिसऱ्या गोष्टीबद्दल कोणालाही शंका असण्याचे कारण नाही.
जैं झाल्याशिवाय रहात नाहीं व जें कोणत्याही प्रकारे आपल्या हातचे नाहीं ते
अपरिहर. तेव्हां अपरिहर गोष्टोविषयीं विचारी माणसांनीं सुखदुःख करूं नये.

उपजे तें नाश । नासले पुनरपि दिसे ।

हें घटिकायंत्र जैसे । परिधमे गा ।। २-१५९
किंवा '' हे जन्ममरण तैसे । अनिवार जगी '' आणि म्हणून '' हा न परिहरे ।

आदिअंतु ९, पण आदि अंत आहे, विकृति आहे यांत कांहीं शंका नाहीं.
आणि या विकृतीच्या, चळतेच्या, अशाश्वतेच्या पाठीमागे कांहीं तरी
शाश्वत असावें अशी मनुष्याला तळमळ लागून राहिलेली आहे यांतही शंका
नाही. तें काय आहे तें जोपर्यंत कळले नाहीं तोपर्यत तें अमुक आहे म्हणून
सांगण्यांत अर्थ नाहीं. आणि म्हणूनच '' यतो वाचो निवर्तते अप्राप्य मनसा
सह '' अशा प्रकारचे उद्गार बाहेर पडतात. पण अव्यक्त, स्कूल दृष्टीला.
म्हणजे आमच्याजवळ जी दृष्टि आहे तिला अव्यक्त, अशा त्या तत्त्वाचा

शोध लावण्याची मात्र बुद्धिवातू माणसाला मोठी आकांक्षा आहे ही गोष्ट

निर्विवाद आहे
जयाचि आतीचि भोगित । विषयीं त्यजिले संत ।

जयालागिं विरक्त । वनवासिये ।। २-१७०
दृष्टि सूनि जयातें । ब्रह्मचर्यादि त्रतें ।

मुनीश्वर तपाते । आचरताती ।। २-१७१
संत, विरक्त आणि मुनीश्वर हे त्याचा शोध लावण्यांत निरनिराळ्या मार्गानी
गुंतलेले आहेत. साध्या गोष्टीचा शोध लावण्याला देखील मनाची एकाग्रता,
निःसंगता लागते; मग या सर्वांत महत्त्वाच्या विषयासंबंधीं विचार करण्याला
संत, विरक्त आणि मुनोश्वर अशींच माणसे पाहिजेत हे सांगावयास नकोच.
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या अव्यक्ताचा शोध लावण्यासाठी हीं मोठमोठाली माणसे काय काय विलक्षण
प्रयत्न करतात हेही या ठिकाणीं श्रीकृष्णांनी स्पष्ट केलेलें आहें; म्हणजे
ज्ञानदेवांनीं केलेले आहे. ते त्यांच्याच शब्दांत देतो-

एक अंतरीं निश्चल । जें निहाळितां केवळ ।

विसरले सक्त । संसारजाल ।। २-१७२
एका गुणानुवादु करितां । उपरति होऊनि चित्ता ।

निरवधि तल्लीनता । निरंतर ।। २-१७३
एक ऐकतांचि निवाले । ते देहभावीं सांडिले ।

एक अनुभवे पातले । ताणता ।। २-१७४
आणि या सर्वाचा परिणाम पुनरावृत्ति न होण्यांत, जन्ममृजूच्या यातायातींत
पुनः न सांपडण्यांत व्हावयाचा असतो. हें जें अव्यक्त तें कोणत्या प्रकारचे असतें
याबद्दल ज्ञानदेव निःशंक आहेत.

जें सर्वत्र सर्वही देही । जया करिताही घातु नाहीं ।

तें विश्वात्मक तूं पाही । चैतन्य एक ।। २-१७७
विश्वात्मक असें एक तत्त्व आहे कीं ज्याला विकृति नाहीं, ज्याला निश्चलपणा
आहे आणि त्यालाच चैतन्य हें नांव देतात. या तत्त्वाच्या गृहीत आस्तित्वावर
जरी अद्वैत तत्त्वज्ञानाची आणि ज्ञानदेवांच्या तत्त्वज्ञानाची उभारणी झालेली
आहे तरी त्याच्या स्वरूपाचा पूर्ण निर्धार होतो असे तेही म्हणत नाहींत. तथापि
असे कांहीं तरी असावें असें गृहीत धरण्याची मनुष्याची प्रवृत्ति आहे हें
निःसंशय. पण हें सर्व विवेचन मरणाची भीति नाहींशी करण्यासाठीं उपस्थित
होतें. कोणत्या प्रकारे वागावें याचे शास्त्र या अव्यक्त तत्त्वावर किंवा व्यक्त

देवतांवर ज्ञानदेव ठेवीत नसून ते आपल्या मनःस्थितीवर ठेवतात. म्हणून
प्रत्यक्ष ज्ञानदेवांचे आदिकारणासंबंधीं कांहींही मत असलें तरी त्यांनीं आचार-
तत्त्व ज्या वाचतींत निरपेक्ष ठेविले आहे व नीतिमत्तेची म्हणजे योग्य
आचाराची सर्व इमारत वेदांत शास्त्राप्रमाणें कोणत्याही अव्यक्त तत्त्वावर किंवा
शक्तीवर अवलंबून नाहीं हैं लक्षांत ठेवण्यासारखे आहे.

यानंतर आणखी एका अतिशय महत्त्वाच्या तत्त्वाचा उपन्यास सुरवातीलाच
करतात. ते तत्त्व म्हणजे '' स्वधर्म ,' होय. स्वधर्म हा शब्द संस्कृतांत ज्या
अर्थाने वापरतात तो अर्थ १२च्या या इंग्रजी शब्दांत नाहीं. स्वधर्म म्हणजे
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माणसाचे निश्चित ठरलेलें कर्तव्य किंवा निरनिराळ्या परिस्थितींत विचारानें
निश्चित होणारे कर्तव्य. विद्यार्थ्याचें कर्तव्य अभ्यास करणें, म्हणजे त्याचा धर्म

अध्ययन करणें हा होय. सैनिकाचा धर्म सेनापतीच्या आज्ञेप्रमाणे युद्ध करणें
हा होय. अशा प्रकारें धर्म हा शब्द घेतलेला आहे. ज्याचा जो धर्म निश्चित
झाला, मग तो कोणत्याही एक अथवा अनेक कारणांमुळें झालेला असो, तो
धर्म, ते कर्तव्य, त्यानें पाळले पाहिजे. अर्जुन युद्धांत पडला होता तो कांहीं
कोणाच्या थापेला बळी पडून, फसून, पडलेला' नव्हता. गैराशी युद्ध

करण्याच्या घनघोर प्रतिज्ञा त्यानें व त्याचा बंधु भीम यानें केलेल्या होत्या,
तेव्हां युद्ध करणें हें त्याचें कर्तव्य होतें. शिवाय तो क्षत्रिय असल्यामुळें युद्ध
हें ज्याच्या पाचवीला पुजलेले होतें. आणि म्हणून व्यक्त आणि अव्यक्त,
चैतन्य आणि पुनर्जन्म, या सर्व गोष्टी बाजूला ठेविल्या तरी जें काम त्यानें
करण्याचा पतकर घेतला होता आणि जें करणें त्याच्या वाड्याला आलेले होतें
तें ज्याने करणे, त्यांतून निसटून न जाणें, हें अत्यंत आवश्यक होतें. युद्ध म्हटलें
कीं तेथें कृपाछपणाळा जागा नाहीं. शस्त्रवैद्याचा व्यवसाय ज्याने पतकरला
याला उठल्या सुटल्या कळवळा येऊ लागेल तर तो त्या कार्याला, व्यवसायाला
नाडायख होईल.

तरी स्वधर्मु एक आहे । तो सर्वथा त्याज्य नोहे ।

मग तरिजेल काय पाहे । कृपाछपणें ।। २-१८२
अर्जुना तुझें चित्त । जरी जाहले द्रवीभूत ।

तरी हें अनुचित । संग्रामसमयीं ।। २-१८३क्षत्रियाचा पेशा पतकरल्यावर '' द्रवीभूत '' होण्याची सवय उपयोगी नाहीं.
अंतःकरण कोमल असणें हा दोष नाहीं पण '' संग्रामसमयीं '' तें खचीत
'' अनुचित. '' गाईचें दूध उत्तम पण तें विषम ज्वरांत देता उपयोगी नाहीं.
प्रत्येक गोष्ट स्थलकालावलंबी आहे. आणि म्हणून '' आनी आन करतां ।

नाशु होईल हिता '' असा स्पष्ट इशारा श्रीकृष्ण अर्जुनाला देतात. हें कर्तव्य

ओळखणे, धर्म निश्चित करणें हा खरोखर गीताशास्त्राचा अत्यंत महत्त्वाचा
भाग आहे व त्याच अनुषंगाने तिला कर्मयोगशास्त्र हें नांव देता येतें. अर्जुनानें
संग्रामांत पाऊल टाकल्यावर लढणें हाच त्याचा धर्म होता. तें कसें लढावे,
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त्या वेळीं मनःस्थिति कशी असावी, प्रत्येक कर्माच्या वेळींच मनःस्थिति काय
असावी, याचे विवेचन गीताशास्त्रांत आहेच. पण सुरवातीची प्रस्तावना
म्हणून श्रोकृष्ण सांगतात:-

निष्कपटा होआवें । उसिणां घाई झुंजावें ।।

निष्कपट अशी चित्तवृत्ति करून मोठ्या आवेशाने झुंजावे. पण सुजले पाहिजेच;
कारण तो क्षत्रियाचा, या ठिकाणीं अर्जुनाचा, स्वधर्म आहे. स्वधर्मशून्य माणसाला,
म्हणजे आपलें कर्तव्य न करणाऱ्या माणसाला, ज्ञानदेव उपमा काय
देतात पहा:-जैसी भातारेहीन वनिता । उपहति पावे सर्वथा ।

तैशी दशा जीविता । स्वधभैवीण ।। २-१९९
वैधव्य आणि कर्तव्यचीत यांची तुलना ज्ञानदेव करतात. त्याचा पूर्ण अर्थ

ज्यांना हिंदु समाजांतील जुन्या काळच्या विधवेच्या करुणास्पद स्थितीची
कल्पना आहे त्यांनाच कळेल. स्वधर्म हा लौकिक किंवा कांहीं विशिष्ट दृष्टीने

सदोष वाटला तरी तो निर्दोष आहे, निर्दोष वाटलाच पाहिजे. कारण स्वधर्मांत
जो दोष येतो तो हेतुकपणानें येतो:-

अमृते तरीच मरिजे । जरी विखेसी सेविजे ।

तैसा स्वधर्मी दोपु पाविजे । हेतुकपणें ।। २-२२४
या ठिकाणी उपमा देतांना जरा प्रमाद झाला आहे काय? अमृतात विषाच्या
परिणामाचा नाश करण्याची शक्ति असते. मग अमृतांत विष मिसळले तर
मरण कसें येईल? म्हणजे उपमान व उपमेय यांत जो सामान्य धर्म पाहिजे
तो येथें अमृताच्या ठिकाणीं संभवत नाहीं. हेतुकपणा आणि विषयांची तुलना
बरोबर आहे व तेवढीच येथें घ्यावी. हेतुकपणा म्हणजे स्वतःचाहितसंबंध, स्वार्थ
स्वार्थाच्या पूर्ततेसाठी स्वधर्म आचरणे म्हणजे सदोषता येते. स्वार्थ नसला का
दोष गेला. शस्त्रवैद्यानें एखाद्या ठिकाणीं स्वार्थानं शस्त्रक्रिया केली तर परिणाम
इष्ट होणार नाहीं तसें या ठिकाणी समजावे. म्हणून

म्हगूनिया पार्थ । हेतु साहूनि सर्वथा ।

तुज क्षात्रवृत्ति झुंजता । पाप नाहीं ।। २-२२५
येथें अटी दोन. एक निःस्वार्थीपणा पाहिजे, अहेन?कपणा पाहिजे आणि दुसरें
क्षाचवृत्तीनें मुंजलें पाहिजे, पशुवृत्तीने झुंजून चालणार नाहीं. झुंजण्याचेही नियम
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आहेत ते जे मोडतात ते स्वार्थासाठी किंवा पशुवृत्तीमुळें. या दोन्ही गोष्टी

.चालणार नाहींत. स्वधर्म पाळण्याचा, कर्तव्य करण्याचा, निर्दोष, चोख मार्ग

'पुढीलप्रमाणे:-
सुरवीं संतोषा न यावें । दप:खीं विषादा न भजावे ।

आणि लाभालाभ न धरा । मनामाजीं ।। २-२२६
एथ विजयपण होईल । कीं सर्वथा देह जाईल ।

हें आधींचि कांहीं पुढील । चिंतावें ना १२-२७
आपणयां उचिता । स्वधर्म राहाटतां ।

जें पावें तें निवांता । साहोनि जावे ।। २-२२८
ऐसेंया मने होआवें । तरी दोधु न घडे स्वभावें ।

म्हणोनि आतां झुंजाचे । निश्रांत तुवा ।। २-२२९
.असें निर्हेतुक मन करून झुंजावे, कर्तव्य करावे.

कर्माधारें तरी राहाटिजे । परी कर्मफल न निरीक्षिजे ।

जैसा मंत्रज्ञ न बाधिजे । भूतबाधा ।। २-२३४
-या ओव्यांत तत्त्वज्ञान अपरंपार भरलेलें आहे.

३ हें सर्व यथास्थित होण्यास बुद्धीचा निश्चय पाहिजे, बुद्धि
निश्चयात्मक पाहिले. ही निश्चयात्मक बुद्धि म्हणजे केवळ इंद्रियांच्या इच्छे.
प्रमाणें वागून परतंत्र बनण्याची बुद्धि नव्हे तर सामान्य इंद्रियसुखापलीकडे
कांहीं उच्च, अनिर्वाच्य सुख आहे त्या सुखाची प्रासि करून घेण्याची बुद्धि;

ते सुख इंद्रियजयानें, शरीरावर आपलें स्वामित्व प्रस्थापित करूनच मिळणारे
असते आणि त्याच सुखाला, आनंदाला, ईश्वर असें नांव दिलेले आहे. त्या

.असुरोधाने पुढील ओव्या पहा:-
तैसी दुर्लभ ते जे सदूवृद्धि । जिये परमात्माचि अवधि ।

जैसा गंगेसी उदधि । निरंतर ।। २-९४१
तैसें ईश्वरावांचूनि कांहीं । जिये आणीक लाणी नाहीं ।

ते एकचि बुद्धि पाही । अर्जुना जगीं ।। २-२४२
वैर ते दुर्मति । जे बहुधा असे विकरती ।

तेथ निरंतर रमती । अविवेकिये ।। २-२४३
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आत्नसुख सर्वथा । दृष्ट नाहीं ।। २-२४४
परमेश्वर, परमात्मा, आरमसुख हे वेदांत शाखांतील शब्द सामान्य लौकिक:
धर्मापासून अगदीं स्वतंत्र आहेत आणि म्हणूनच गीतेच्या शेवटीं

सर्वधर्मान्यरिलज्य मामेकं शरणं व्रज ।

असे श्रीकृष्ण सांगतात व त्यावर व्याख्यान करतांना ज्ञानदेव म्हणतात:-
तैसें स्वर्गनरकसूचक । अज्ञान व्यालें धर्मादिक ।

तें सांडूनि घाली अशेख । ज्ञानें येणे ।। १८-१३९१
तैसें धर्माधर्माचें टवाळ । दावी अज्ञान जें कां मूळ ।

तें त्यजूनि त्यजी सकळ । धर्मजात ।। १८-१३९५
तेव्हां लौकिक धर्माधर्माच्या क्यपर्नापलीकडचे हें विवरण आहे हें स्पष्ट होतें.
मग '' वेशशा '' वगैरे गोष्टींबद्दल काय करावयाचें? वेदांनीं, स्तूतींनी
पुराणांनीं, रूढींनीं चालन दिलेल्या मार्गाबद्दल काय करावयाचें? त्यासंबंधी
गीतेचा आणि ज्ञानदेवांचा अभिप्राय निःशंक आहे.

वेदाधारें बोलती । केवळ कर्म प्रतिष्ठिती ।

परी कर्मफळी आसक्ती । धरूनियां ।। २-२४५
म्हणती संसारी जन्मिजे । यज्ञादिक कर्म कीजे ।

मग स्वर्गसुख भोगिजे । मनोहर- ।। २-२४६
एथ हेंवांचूनि कांहीं । आणिक सर्वथा सुखाच नाहीं ।

ऐसें अर्जुना बोलती पाही । दुर्बुद्धि ते ।। २-२४७
देखें कामनाअभिभूत । होऊनि कर्मे आचरत ।

ते केवळ भोगी चित्त । देऊनियां ।। २-२४८
क्रियाविशेषे वहुतें । न लोपती विधीतें ।

निपुण होउनी धर्मात । अनुष्ठिती ।। २-२४९
परि एकचि कुडे करिती । जे स्वर्गकाम मनीं धरिती ।

यज्ञपुरुषा चुकती । भोक्ता जो ।। २-२५०
दैवे अमृतकुंभ जोडला । तो पाये हाणोनि उलंडिला ।

तैसा नासिती अर्ध निपजला । हेतुकपणें ।। २-२५२
तेव्हां लौकिकधर्माला हेतुकपणाचें स्वरूप आहे व तें सदोष आहे; आणि म्हणून
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आचरण निर्हेतुक, अहेतुक, निःस्वार्थी असलें पाहिजे हें कर्मयोगाचे रहस्य.
आहे. वेदाज्ञेच्या प्रश्नासंबंधीं ज्ञानदेव स्पष्ट लिहितात:-

जरी वेदे बहुत बोलिलें । विविध भेद सूचिले ।

तरी आपण हित आपलें । तोचे घेपें ।। २-२६०
जैसा प्रकटलिया गभस्ती । अशेषही मार्ग दिसती ।

तरी तेतुळेही काय चालिजती । सांर्गे मज ।। २-२६१
तैसे ज्ञानी जे होती । ते वेदार्थातें विवरिती ।

मग अपेक्षित तें स्वीकारिती । शाश्वत जें ।। २-२६३
कहाण्या माणसाने वेदाज्ञेचा विचार करून ( स्वतःच्या) बुद्धीने अपेक्षित,
इष्ट असेल तें करावे; पण तें शाश्वत स्वरूपाचे असावें. येथें कार्याची भूमिका
उच्च आहे, ' मनःपूत समाचरेतू ' या वचनाच्या लौकिक अर्थाची ती नाहीं.
वेदधर्मातही सहेतुकपणा फार आहे, तोही टाळला पाहिजे, हें स्पष्ट केलेले आहे;
आणि वेदापेक्षां श्रेष्ठ असें हें आचरणशास्त्र पुढील ओव्यांत दिलेले आहे:-

आम्ही समस्तही विचारिलें । तंव ऐसेंचि हें मना आलें ।

जे न सांडिजे तुवा आपुलें । विहित कर्म ।। २-२६५
परी कर्मफळी आस न करावी । आणि कुड्यी संगति न व्हावी ।

हे सत्क्रियाचि आचरावी । हेतूविण ।। २-२६६
तूं योगयुक्त होउनी । फळाचा संगु टाकुनी ।

मग अर्जुना चित्त देउनि । करी कर्मे ।। २-२६७
अर्जुना समत्व चित्ताचें । तेंचि सार जाण योगाचें ।

जेन मन आणि बुद्धीचें । ऐक्य आथी ।। २-२७३
योगाचे सार म्हणजे मन आणि बुद्धि यांचें ऐक्य म्हणजे मनावर बुद्धीचा ताबा.
मन हें मोठे चंचल आहे तेव्हां तें बुद्धीने आकळून घ्यावयाचे. फळहेतूचम्
अव्हेर मनाने केला, फळाचा हेतु मनांत नसला, म्हणजे बुद्धियोग साधला.
बुद्धियोग म्हणजेच ज्ञानयोग. ज्ञानावर आधारलेले कर्म झालें कीं त्या कर्माल

सदोषता म्हणून रहात नाहीं; व ज्ञानाची प्रत्यक्ष खूण म्हणजे अहेतुकता. जे
या बुद्धियोगाचा आश्रय करतात.

ते क्यी तरी वर्तती । परी कर्मफळा नातळती ।

आणि यातायाती लोपती । अर्जुना तया ।। २-२७८
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मग निरामयभरित । पावती पद अच्युत ।

ते बुद्धियोगयुक्त । धनुर्धरा ।। २-२७९
आणखी अशा प्रकारे बुद्धियोगयुक्त झाल्यावर,

इंद्रियांचिया संगती । जिये पसरु होतसे मती ।

स्थिर होईल माती । आत्मस्वरूपीं ।। २-२८३
समाधिसुखीं केवळ । जैं बुद्धि होईल निश्चळ ।

तैं पावसी तूं सफळ । योगस्थिति ।। ३-२८४
आणि अशी निश्चळ योगस्थिति ज्याला प्रास झाली त्याला स्थितप्रज्ञ म्हणावयाचे
कर्म सर्व करावयाची तीं स्थितप्रज्ञतेने करावयाची. योगस्थ होणें म्हणजे स्थितप्रज्ञ

.होणें ( हठयोगाच्या कसरतीनें स्थितप्रज्ञ होतां येत नाहीं) आणि '' योगस्थः
कुरु कर्माणि '' अशी गीतेची मुख्य शिकवण आहे. स्थितप्रज्ञाचीं लक्षणें दुसऱ्या
अध्यायाच्या शेवटीं दिलेलीं आहेत.

तो कामु सर्वथा जाये । जयाचें आत्मतोषीं मन राहे ।

तोचि स्थितप्रज्ञ होये । पुरुष जाणे ।। २-२९३.
नाना दुःखी प्राप्तीं । जयासी उद्वेगु नाहीं चित्तीं ।

आणि सुखाचिया आती । अडपैजेना ।। २-२९४
अर्जुना तयाच्या ठायीं । कामक्रोधु सहजें नाहीं ।

आणि भयातें नेणें कहीं । परिपूर्ण तो ।। २-२९५
जो सर्वत्र सदा सरिसा । परिपूर्ण चंद्र कां जैसा ।

अधमोत्तम प्रकाशा- । माजी न म्हणे १२-२९७
तैसी इंद्रिये आती होती । जयाचें म्हणितलें करिती ।

तयाची प्रज्ञा जाण स्थिति । पातली असे ।। २-३०२
इंद्रियाला व मनाला ताब्यांत ठेवणॅ, स्थितप्रज्ञ होणे फार कठीण आहे'
इंद्रियांच्या बळकटपणाला कमी लेखण्याचे या ठिकाणीं मुळींच कारण नाहीं
त्या बळक्यपणासंबंधी पूर्ण इशारा ज्ञानदेव देतात.

जयाते अभ्यासाची घरटी । यमनियमांची ताटी ।

जे मनाते सदा मुठी । धरूनि आहाती ।। २-३११
तेही किजती कासाविसी । या इंद्रियांची प्रौढी ऐसी ।

जैसी मंत्रज्ञातें विसी । भुलवी कां ।। २-३१२
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२८५
देखे विषय हे तैसे । पावती क्रद्धिसिद्धिचेनि मिषे ।

मग आकळती स्पर्शे । इद्रियांचेनि ।। २-३१३
तियें संधी मन जाये । मग अभ्यासी थोंटावलें राहे ।

ऐसें बळकटपण आहे । इंद्रियांचे ।। २-३१४
आणि म्हणून अशा मनाचें नियमन करून विषयांच्या तावडींत जो जात नाहीं:
तोच स्थितप्रज्ञ समजावा.

तोचि तूं जाण । योगनिष्ठेसी कारण ।

जयाचे विषयसुखे अंतःकरण । झकवेना ।। २-३१६
तेव्हां विषयांचा नाद सोडण्यासाठी व इंद्रियांवर ताबा मिळविण्यासाठी प्रयत्न

केला पाहिजे. विषयसंगापेक्षां उच्च सुख मिळाले म्हणजेच विषयांचा नाद
जाईल. पण विषयांचा ध्यास घेऊन प्रथम काम उत्पन्न होतो; कामाची
परित झाली नाहीं कीं क्रोध येतो, क्रोध आला कीं सारासारविचार जातो,
संमोह उत्पन्न होतो; संमोहानें स्तूतिस्त्रश होतो; स्मृतिस्त्रश झाला कीं बुद्धि
नाहीशी होते ( स्मृति हें बुद्धीचें महत्त्वाचे अधिष्ठान आहे) आणि बुद्धि नाहींशी.
झाली कीं विनाश होतो असा हा क्रम दिलेला आहे. ज्ञानदेव म्हणतात:-

तैसें विषयाचे ध्यान । जरी विपायें वाहे मन ।

तरी येसणें हें पतन । गिंवसीत पावे ।। २-३३०
या विषयांच्या तडाक्यांतून सुटण्याचा मार्ग म्हणजे विषयसुखाहून श्रेष्ठ असे'
सुख आहे त्याची ओळख करून घेणे.

तैसा इंद्रियार्थी उदासीन । आत्मरसींचे निर्भिन्न ।

जो कामकोधविहीन । होऊनि असे ।। २-३३४
तेव्हां आत्मरसाची गोडी ज्यांनीं चाखली ते विषयसुखाला तुच्छ मानतात
आत्मसुख लाभले म्हणजे,

देखे अखंड प्रसन्नता । आथी जेथ चित्ता ।

तेथ रिगणें नाहीं समस्तां । संसारदुःखा ।। २-३३८
आणि यासाठीं इंद्रियदमन आवश्यक आहे.

म्हणोनि अयुक्तपण मनाचें । तेंचि सर्वस्व दुःखाचें ।

या कारणें इंद्रियांचें । दमन निकें ।। २-३४७
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तैसीं इंद्रिये आपैती होती । जयाचें म्हणितलें करिती ।

तयाची प्रज्ञा जाण स्थिति । पावली असे ।। २-३५३
अशा तऱ्हेचा स्थितप्रज्ञ मनुष्य कद्धिसिद्धि प्रास झाल्या तरी त्यांचा स्वीकार
करीत नाहीं. योगशाखांतील ऋद्धिसिद्धीची कल्पना ही आपणांस नित्य
प्रत्ययाला येते. मनुष्य थोडा बहुत स्वार्थत्याग करतो, थोडीबहुत तपश्चर्या
करतो आणि त्याला लौकिकांत थोडीबहुत मान्यता मिळते. या मान्यतेचा
स्वार्थासाठी उपयोग करून घेणारे, अर्थशास्त्राच्या भाषेत या मान्यतेचे भांडवल
करून ( ए. प्व्णूं?ष्णूंड.) त्यावर व्यवहार करणारे, प्रासि करून घेणारे, लोक
असतात. अशा तऱ्हेची प्रासि करून देण्याला समर्थ असणाऱ्या ज्या शक्ति
त्यांनाच पर्यायाने योगमार्गात ऋद्धिसिद्धि म्हणतात. अशी प्रासि करून घेतली
कीं त्या शक्तींचा क्षय होतो, लोकांना तें सोंग उमगतें. आणि म्हणून खरोखर
जो सच्छील माणूस आहे तो अशी प्रासि करून घेत नात, कद्धिसिडींच्या
स्वाधीन जात नाहीं. स्थितप्रज्ञ पुरुषाला कद्धीसिद्धीमुळें होणाऱ्या प्रासीपेक्षां
फारच मोड्या अशा सुखाची, आनंदाची प्रासि झालेली असते आणि म्हणून
या कद्धीसिद्धीपासून मिळणाऱ्या सुखाची ज्याला परवा नसते. ज्याला मोठे
सुख प्रास झालें आहे तो लहान सुखाची परवा कशाला करील? दुसऱ्या
अध्यायांतील सत्तराव्या श्वोकावरील टीका ही ज्ञानदेवांची निर्मिति आहे
.तीत स्थितप्रज्ञ पुरुषाचे वर्णन फार मनोरम केलेले आहे.

पार्या आणीकही परी । तो जाणो येइर्ल अवधारीं ।

जैसी अक्षोभता सागरी । अखंडित ।। २-३५७
जन्ही सरितावोघ समस्त । परिपूर्ण होऊनि मिळत ।

तरी अधिक नोहे ईषतू । मर्यादा न सडी ।। ३५८
ना तरी ग्रीष्मकाळीं सरिता । शोधूनि जाती समस्ता ।

परी न्यून नव्हे पार्था । समुद्र जैसा ।। ३५९
तैसा प्रार्सी ऋद्धिसिद्धि । तयासि क्षोंमु नाहीं बुद्धि ।

आणि न पवतां न बाधी । असूति तयातें ।। ३६०
आणि अशा तऱ्हेने त्याला क्षोभ होत नाहीं, बाधा होत नाहीं याचे कारण
कद्धिसिद्धीलाही देतां न येणाऱ्या अशा अडत सौख्याची, ऐश्वर्यांची त्याला मालि
झालेली असते. त्यामुळें तो अल्प सुखाकडे हुंकूनही पाहत नाहीं; बारीक
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चिरीमिरीची एकाद्या झलक नोकराप्रमाणे ज्याला अपेक्षा नसते. सार्वजनिक
आयुष्यांत कांहीं महत्त्व प्रास झाल्यावर मग ज्याच्या बलावर आपल्या
मुलांबाळांना किंवा अगदीं निकट आसहष्टांना सरकारांत नोकऱ्या लावून देणारे
हे ऋद्धिसिद्धीच्या भुलले लोक; त्यांची योग्यता तेवढीच; ते खरे दरिद्री;
'' आधीं होता वाच्या । मग झाला पाग्या । त्याचें येळकोट राहिना । मूळ
स्वभाव जाईना '' या वर्गातले ते; पण स्थितप्रज्ञ हा सागराप्रमाणे स्वभावत:
गंभीर आणि ऐश्वर्यवंत; पावसाळ्यांत त्याला पाणी चढत नाहीं आणि
उन्हाळ्यात तें कमी होत नाहीं; पावसाळा आणि उन्हाळा या बाह्य उपाधींनी
ज्याला विकृति होत नाहीं. स्थितप्रज्ञाला दिलेली हो सागराची उपमा फारच
.यथार्थ आहे. स्थितप्रज्ञ ऋद्धिसिद्धीला महत्त्व देत नाहीं; कारण:-

सांगे सूर्याच्या घरीं । प्रकाशु काय वातीवरी ।

की न लाविजे तरी अंधारी । कोंडेल तो ।। २-३६१
देखें क्रद्धिसिद्धि तयापरी । आली गेली सें न करी ।

तो विगुंतला असे अंतरीं । महासुखीं ।। ३६२
जो आपलेनि नागरपणे । इंद्रभुवनातें पाबळे म्हणे ।

तो केवीं रजे पालिवणे । भिल्लाचेंनि ।। ३६३
जो असतासि ठी ठेवी । तो जैसा कांजी न सेवी ।

तैसा स्वसुखानुभवी । न भोगी ऋद्धि ।। ३६४
पार्था नवल हें पाही । जेथ स्वर्गसुख लेखनीय नाहीं ।

तेथ कद्धिसिद्धि कायी । प्राकृता होती ।। ३६५
ऐसा आत्मबोधे तोखला । जो परमानंदे पोखला ।

तोचि स्थितप्रज्ञ भला । वोळख तूं ।। ३६६
तो अहंकारातें दंडनी । सकळ काम सांडनी ।

विचरे विश्व होऊनी । विश्वामाजीं ।। ३६७
चर आलेल्या उपमा किती उचित आणि ढदयगम आहेत व त्यावरून
ज्ञानदेवांचे अलंकाराचे ऐश्वर्य केवढे विस्तीर्ण होतें हें रसिक जाणतीलच.
याप्रमाणे दुसऱ्या अध्यायांत, गीतेतील सर्व विषयांचा उपन्यास करून मुख्य
'तत्त्वही बीजरूपानें कथन केले आहे.

४ कर्म कोणाला सुटत नाहीं; तेव्हां प्रत्येकानें कर्म हे केलेंच पाहिजे; तें
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विहित आणि धर्माला अनुकूल असें कर्म पाहिजे आणि तें योगस्थ वृत्तीने केके.
पाहिजे कर्मापासून अलिस रहाणे म्हणजे कर्मफळापासून अलिस रहा; कर्म

न करणें असा त्याचा अर्थ नव्हे. पण कर्माकर्माचा खरा अर्थ अर्जुनाला
निःशंकपणे न समजल्यामुळें तो कर्तव्यापासून चत होऊं पहात होता.
तिसऱ्या अध्यायाच्या सुरवातीला त्याची संशयित मनःस्थिति स्पष्ट दिसून येते-
आणि म्हणून तो विनंति करतो:-

म्हणोनि आइकें देवा । हा भावार्धु आतां न बोलावा ।

मज विवेकु सांगावा । मऱ्हाठा जी ।। ३-१७
मी अत्यंत जड असें । परी ऐसाही निक परियेसें।.श्रीकृष्णा बोलावे तुवा तैसें । एकनिष्ठ ।। ३- १८

एकनिष्ठ म्हणजे ज्याचा अर्थ एकच होतो असें. त्यावर श्रीकृष्णानीं ज्ञानयोग व
कर्मयोग ( म्हणजे योग) अशा दोन निष्ठा म्हणजे दोन मार्ग आहेत असे
सांगितले व दोन्ही मार्गींचे पर्यवसान एकच आहे,

हे मार्ट तरी दोनी । परी एकवटती निदानी ।।

हेंही स्पष्ट केलें. ज्ञानयोगांत योगी ज्ञानाचे अधिष्ठान करतो पण त्यामुळें तो
कर्मापासून पूर्ण अलिस राहतो असें मात्र नाहीं, जें कर्तव्य आहे तें केलेंच पाहिजे.

कीं प्रासकर्म साडिजे । येतुलेनि कैकर्म्य होईजे ।

हें अर्जुना वायां बोलिजे । मुसंपणे ।। ३-४६
म्हणोनि आइकें पार्था । जया नैष्कर्य्यपदी आस्था ।

तया उचित कर्म सर्वथा । त्याज्य नोहे ।। ३-५०
निदान शरीराची कर्म तरी शरीर आहे तोपर्यतचालावचि लागतात; तीं थांबत
नाहींत; '' म्हणोनि कर्म त्यागु नाही । प्रकृतिमंतां ।। ( ३-५८) '' आणि
ज्यांना शरीर आहे त्यांना प्रकृति आहेच-मात्र,

तूं मानसा नियमु करी । निप्रजड होय अंतरीं ।

मग कर्मेद्रिये व्यापारी । वर्ततु सुखे ।। ३-७६
तेव्हां नैष्कर्म होणे हें अशक्य आहे. निषिद्ध कर्म अर्थात करावयाचें नाहीं;

म्हणोनि जें जें उचित । आणि अवसरें करूनि प्राप्त ।

तें कर्म हेतुरहित । आचरे तूं ।। ३-७८
कर्माचे हे दोन प्रकार लक्षांत ठेवले पाहिजेत. एक उचित; आणि अवसरेंकरूढ
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''प्राप्त झालेलें ते दुसरें. हे दोन्हीही स्वधर्मांत येतात. स्वधर्म करणें, आपले
उचित किंवा अवसरेंकरून प्रास झालेलें, नैमित्तिक कारणांनी आवश्यक झालेलें
कर्म यथासांग करणें, हाच सर्वोस्कृष्ट यज्ञ आहे व याच यज्ञाने देवता प्रसन्न

होतील व आपले कल्याण होईल; मूर्तिमंत दैव म्हणजे भाग्य तुम्हांला हुडकत
येईल. पण तें कर्म कसें करावयाचें? पुनः सांगतस्त:-

ऐसे समस्त भोगरहित । होआल तुम्ही अनार्त ।

जरी स्वधर्मनिरत । वर्ताल बापा ।। ३ -१ ०२
भोगरहित व अनार्त होऊन आचरण होईल तरच भाग्य तुम्हांला शोधीत
येईल. परंतु हा यज्ञ जर करावयास चुकाल,

कां जालिया सकल संपदा । जो अनुसरेल इंद्रियमदा ।

छब्ध होऊनिया स्वाद? । विषयांचिया ।। ३ -१ ०३
अग्निमुखीं हवन । न करील देवतापूजन ।

प्रासवेळे भोजन । ब्राह्मणांचें ।। ३-१०५
विमुख होईल गुरुभक्ती । आदर न करील अतिथि ।

संतोष नेदील ज्ञाती । आपुलिये ।। ३-१०६
ऐसा स्वधर्मक्रियारहितु । आथिलेपणें प्रमत्तु ।

केवळ भोगासकतु । होईल जो ।। ३-१०७
तया मग अपावो थोर आहे । जेणें तें हातींचें सकल जाये ।

देस्या प्राप्तही न लाहे । भोग भोगूउं ।। ३-१०८
वरील वर्णनांत सहाशे वर्षापूर्वीच्या गृहस्थगप्रमातील '' उचित व अवसरे
करून प्रास ' अशा कर्तव्यांची माहिती आहे. तत्त्व हें आहे कीं केवळ
भोगासक्ती योग्य नाहीं; संपत्तीचा उपभोग घ्यावा, पण केवळ भोगासक्त
नसावे, संपत्ति देवतांची म्हणजे दुसऱ्यांची आहे, तिचा सदुपयोग केला
पाहिजे हें ओळखावें. पुढील अतिशय सुंदर ओवी संपत्तीसंबंधीं फार उकष्ट
तत्वाचे कथन करते.

हें संपत्तिजात आघवे । हवनद्रव्य मानावे ।

मग स्वधर्मयज्ञे अर्धाचे । आदिपुरुषी ।। ३ -१ ३०
वर्गावर्गांत तंटेच झाले पाहिजेत या आडनांवीं ''साम्यवादा ''पेक्षां हा साम्यवाद
अधिक इष्ट आहे.

१९
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आपलें प्रास कर्तव्य केलेंच पाहिजे याविषयीं श्रीकृष्णांचा फार कटाक्ष आहे.
म्हणून समूळ हा उचितु । स्वधर्मरूप कलू ।

नानुष्टी जो मनु । लोकीं इये ।। ३-१३९
तो पातकांची राशी । जाण भार भूमीसी ।

जो कुकर्म इंद्रियांसी । उपेगा गेला ।। ३-१४०
म्हणोनि ऐक पांडया । हा स्वधर्म कवणे न सांडाचा ।

सर्वभाव भजावा । हाच एकू ।। ३-१४३
परिस पां सव्यसाची । मृर्ति लाहोनि देहाची ।

अंती करिती कर्माची । ते गांवढे गा ।। ३-१४५
जे स्वतः कृतकार्य झालेले आहेत त्यांनीं सुद्धा लोकांना धडा घालून देण्या-

साठीं, लोकांना सन्मार्ग शिकविण्यासाठी विहित कर्माचे आचरण करीत रहावे.
देसें प्रासार्थ जाहले । जे निष्कामता पावले ।

तयांही कर्तव्य असे उरले । लोकांलागीं ।। ३-१५५
मार्गी अंधासरिसा । पुढें देखणाही चाले जैसा ।

अज्ञाना प्रकटावा धर्मु तैसा । जाणतेनि ।। ३-१७1६
येथ वडील जें जें करिती । तया नाम घट्टे ठेविती ।

तेंचि येर अनुष्ठिती । सामान्य सफळ ।। ३-१५८
श्रीकृष्ण सांगतात कीं मी परिपूर्ण आहे, मला .कांहीं मिळवावयाचे नाहीं,
पण मीही लोकांना मार्गदर्शन होण्यासाठीं कर्माचरण करतो लोकसंग्रह करणें
आवश्यक आहे म्हणून सत्कर्म करीत राहिलें पाहिजे. लोकसंग्रह म्हणजे
लोकांना गोळा करणें व तसें करण्यासाठीं लोकांच्या वेड्या वागण्याला पाठिंबा
देणे असा अर्थ नव्हे. लोकसंग्रह म्हणजे लोकरक्षण. पुढील ओव्या पहा.

म्हणोनि समई जो येथें । आणि लावी सर्वज्ञते ।

तेणे सविशैष कर्मात । त्यजावें ना ।। ३-१६८
जे पुढतपुढती पार्था । हे सकळ लोकसंस्था ।

रक्षणीय सर्वथा । म्हणऊनियां ।। ३-१७०
मागाधारें वतीचे । विश्व हें मोहरे लावाव ।

अलौकिका नोहावें । लोकांप्रती ।। ३-१७१
'' अळौकिका नोहावे '' म्हणजे, उदाहरणार्थ, मी ब्राह्मी स्थितींत आहें तेव्हां
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- ?????. ???????? ऽ३०चाटेल तेवढ्या बायका आणून बाळगीन अशा विलक्षण गोष्टी बोलणे, असें न
व्हावे. ब्राम्ही स्थितींतल्या माणसाने तर ( आणि जो लावी सर्वज्ञते) विशे
शहाणपणाने वागावे अशी श्रीकृष्णाची स्पष्ट सूचना आहे. '' तेथें सत्कियाची
लावावी । तेचि एकी प्रशंसावी '' असा त्यांचा आणि ज्ञानदेवांचा आदेश आहे.
सक्रिया करतांना मात्र

तुवा शरीरपरा नोहावें । काभनाजात सांडावें ।

मग अवसरोचित भोगा । भोग सकळ ।। ३ -१ ८८
म्हणूनि केवळ देहभराग । ते जाणें उघडी नागवण ।

यालागीं एथ अंतःकरण । देयावें ना ।। ३-२०९
सर्व शिकवणीचे सार हें आहे कीं प्रास कर्तव्य, मग तें आपण आगिकारलेळें
असो कीं परिस्थितीनें आलेले असो ( दोहोंचाही समावेश स्वधर्मात होतो)
केलेंच पाहिजे, उत्तम प्रकोर केलें पाहिजे. तें कर्तव्यवू असलें तरी केलें पाहिजे.

अगा स्वधर्म हा आपुला । जरी कां कठिण जाहला ।

तरी हाचि अनुष्ठिला । भला देखें ।। ३ -३ १९
स्वधर्मापासून च्युत होण्याला काम किंवा क्रोध हे मुख्य कारण होतात; त्यांचा
अंमल आपल्यावर चालंदेतां उपयोगी नाहीं; प्रत्येक कर्मांत कांहीं ना कांहीं
तरी ( निरपेक्ष दृष्टीनें) दोष काढता येईल पण त्यामुळें तें कर्म दूषणीय ठरत
नाहीं. हत्या ही वाईट म्हणून युद्ध हें हत्यात्मक असल्यामुळें वाईट असें
रूत्वज्ञान सांगतां येईल; पण कांहीं प्रसंग असे असतात कीं तेव्हां युद्धच केले
पाहिजे; म्हणून त्या प्रसंगीं युद्ध हें नुसते दोषरहित नव्हे तर आवश्यक कर्तव्य

असतें. हा सर्व सारासार विचार करूनच कर्तव्य ठरवावयाचें असतें. परिस्थितीचा
संबंध तोडून नुसत्या तात्त्विक ज्ञानाच्या गोष्टो बोलणे हें तत्त्वज्ञान नसून
त्याची चेष्टा आहे. भगवद्गीतेतील उपदेश हा त्यामुळें व्यवहारांत कसें वागावॅ'
यासंबंधी तत्त्वदर्शनाचा उपदेश आहे. त्यांत सर्वत्र '' विवेकाची गोठी ',
सांगितलेली आहे. मनुष्याचे हित देहाच्या तावडींत गेल्यामुळें नष्ट होतें; त्याचें
ज्ञानही त्याचमुळे नष्ट होतें.

जे प्राणिया कामी भरु । देहाचिवरी आदरु ।

म्हणोनि पडिला विसरु । आत्मबोधाचा ।। ४-२०
परमेश्वर म्हणून जी निरुपाधिक शक्ति वेदांतशास्त्रांत सांगितलेली
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आहे ती देखील लोकहितार्थ कर्माचरण करते, अवतार घेते; याचे कारण, धर्म,
कर्तव्य मार्ग, हा वरचेवर पुसट होतो तो वरचेवर स्वच्छ करावा लागतो.

जें धर्मजात आघवे । युगायुगी म्या रक्षावें ।

तैसा ओघ हा स्वभावें । आशु असे ।। ४-४९
म्हणोनि अजत्व परतें ठेवी । मी अव्यक्तपणही नाठवीं ।

जे वेळीं धर्मात अभिभवी । अधर्मु हा ।। ४-५०
ते वेळीं आपुल्याचेनि कैवारें । मी साकारु होऊनि अवतरें ।

मग अज्ञानाचे आधारे । गिळूनि घाली ।। ४-५१
अधर्माची अवधि तोडी । दोषाची लिहिली फेडी ।

सजनाकरवीं गुढी । उभवीं मी ।। ४-५२
दैत्यांची कुळे नाशीं । साधूंचा मानू गिंवसी ।

धर्मासीं नीतीशी । शेंस भरी ।। ४-५३
मी अविवेकाची काजळी. । फेडूनि विवेकदीप उजळीं ।

तैं योगिया पाहे दिवाळी । निरंतर ।। ४-५४
सखरवें विश्व कोदे । धर्मचि जगी नांदे ।

भक्तां निघती दोंदे । सात्त्विकांचीं! ४-५५
तैं पापाचा अच्छ फिटे । पुण्याची पहाट फुटे ।

जैं मूर्ति माझी प्रगटे । पांडकुमरा ।। ४-५६
ऐसिया काजालागीं । अवतरें मी युगीयुगीं ।

परी हेंचि वोळखे जो जगी । तो विवेकिया ।। ४-५७
आणि हें परमेश्वराचे स्वरूप न ओळखता जे अनेक देवांचा व तंत्रात्मक धर्मांचा
डोंगर रचतात त्यांचा सर्वथा धिक्कार केलेला आहे. समाज ठीक चालावा म्हणून

'' गुणकर्मविभागशः '' चार वर्ण निर्मिलेले आहेत असें श्रीकृष्ण सांगतात.
'' गुणकर्मविभागश '' या शब्दांत जन्माचा उल्लेख नाहीं व ज्ञानदेवही
जन्माचा उल्लेख करीत नाहींत. असो. तेव्हां लोकहितार्थ, लोकसंग्रहार्थ म्हणले
लोकरक्षणार्थ परमेश्वर निरुपाधिक असूनही कर्माचरण करतो, कर्मभूमीत
अवतार घेतो, तेव्हां कर्म हें केलेंच पाहिजे. पण कर्म म्हणजे काय हें मात्र
समजावून घेतलें पाहिजे. ते पुनः सांगतात:-
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जया पुस्त्याच्या ठायीं । कर्माचा तरी खेडच नाहीं ।

परी फलापेक्षा कांहीं । संचरेना ।। ४-१०३
पण ही कर्मे केल्यानंतर तीं ज्ञानाशीच्या मुखांत अर्पण करावयाची, म्हणजे
कर्मशास्त्र जाणून फळापेक्षा धरावयाची नाहीं. कारण कर्माने मिळणाऱ्या सुखा-
पक्षोंही महासुखाची प्रासि ज्ञानी पुरुषाला झालेली असते. निरनिराळे यज्ञ

आहेत पण कर्मफळ जाळून निरुपाधिक होणें हा ज्ञानयज्ञ सर्वात श्रेष्ठ आहे.
या ज्ञानयज्ञाचे वर्णन अध्याय ४(१३०-१३९) येथे रूपकाच्या साहाय्यानें

फार उत्तम केले आहे. हें ज्ञान प्रास करून घेण्याचा एक मार्ग सुचवितात-
तें ज्ञान पै बरवें । जरी मनीं आथी आणा ।

तरी संता यां भजावे । सर्वस्थसी ।। ४-१६४
आणि ज्ञान प्रास झाले म्हणजे सर्व मोहांधकार नाहीला होईल.

जरी कल्मषाचा आगरु । तूंआतीचा सागरु ।

व्यामोहाचा डोंगर । होऊनि असी ।। ४-०७१
तरी ज्ञानशक्तीचेनि पाडें । हें आघवेंचि गा थोकडें ।

ऐसें सामर्थ्य असे चोखडें । ज्ञानी इये ।। ४-१७२
देखें विश्वसंधमाऐसा । जो अमूर्ताचा कडवसा ।

तो जयाचिया प्रकाशा । पुरेचिना १४-१७३
तया कायसे हे मनोमळू । हें बोलतांचि अति किडाळू ।

नाहीं येणे पाडे ढिसाळू । दुजे जगीं ।। ४-१७४
आतां हें ज्ञान प्रास होण्यासाठीं आपली तयारी काय झाली पाहिजे? कोणता
मनुष्य ज्ञानाला पात्र होतो?

तरी आल्पसुखाचिया गोडिया । विटे जो कां सकळ विषया ।

जयाच्या ठायीं इंदिर्या । मानु नाहीं । ४-१८६
जो मनासी चाड न सांगे । जो प्रकृतीचे केलें नेघे ।

जो श्रद्धेचेनि सभोगें । सुखिया जाहला ।। ४-१८७
तयातेंचि गिंवसित । तें ज्ञान पावे निश्चित ।

जयामाजीं अचुंबित । शांति असे ।। ४- १८८
येथे श्रद्धा शब्दाचा अर्थ विवेकामुळें उत्यव झालेला निश्चय; अनिश्चय
म्हणजे संशय. विषयाच्या तावडींत जो सांपडलेला आहे त्याला विवेक होत
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०''??????? ५. ??????नाहीं त्याचा निश्चय होत नाहीं, तो संशयात्मा होतो आणि '' संशयात्मा
विनश्यति '' जें समजत नाहीं तें समजलें नाहीं असे म्हणणारा तो संशयात्मा
नव्हे; तो जिज्ञासु संशयाचा नाश आंधळ्या श्रद्धेने ( अंधश्रद्धेने) होत नाहीं-
त्याला श्रीकृष्णांनी सांगितले औषध आजकाल '' ब्राह्मी '' स्थितीच्या गप्पा
मारून दुराचरण करणाऱ्यांना पटणार नाहीं. पण सुज्ञांनी तें लक्षांत ठेवावे.

ऐसा जरी ( संशय) थोरावे । तरी उपाथें एकें आगवे ।

जरी हातीं होय बरवें । ज्ञानखडूग ।। ४-२०६
आणि जनखड्याचे व अंधश्रद्धेचें सूत नाहीं हें सांगावयास नकोच. याप्रमाणें
कर्म व ज्ञान यांचें महत्त्व चार अध्यायापर्यंत सुसूत्रपणे वर्णन केळेलें
आपण पाहिले

५ ज्ञानमार्ग म्हणजे सर्वकर्मसंन्यास हा श्रम आलीकडेच उत्पन्न झालेला
आहे असें नसून तो प्रत्यक्ष अर्जुनालाही.' झाला होता. पांचव्या अव्यायाच्या
सुरवातीला अर्जुन श्रोकृष्णाला विचारतो:-

मागा सकळ कर्मांचा संन्यासु । तुम्हींचि निरोपिला होता वहुवसु ।

तरी कर्मयोगी केवीं अतिरसु । पोखीतसा पुढती ।। ५-२
परी मागील असो देवा । आतां प्रस्तुती उकल देखावा ।

सांगे दोहोमाजी बरवा । मार्ग कवण ।। ५-६
या प्रश्नाला श्रीकृष्णाचे उत्तर अगदीं स्पष्ट आहे. संन्यास व योग दोन्हीही

'' मोक्षकरु '' आहेत; पण संन्यास हा ज्ञानी पुरुषालाच केवळ साध्य आहे.
तरी: जाणांनेणां सळ्या । हा कर्मयोगु कीर प्रांजळा ।

जेसी नाव स्त्रिया बाळा । तोयतरणीं ।। ५-१६
तैसें सारासार पाहिजे । तरी सोहपा हाचि देखिजे ।

वत संन्यासफळ लाहिजे । अनायासे ।। ५-१७
'' जाण नेणा सकळां '' कर्मयोगच ठोक हें ज्ञानदेवांचें मत आहे, कारण
मूळ श्लोकांत हे शब्द नाहींत; दोहोंत कर्मयोग बरा, एवढेच तेथें म्हटले
आहे. कर्मयोगाच्या ( म्हणजे कर्मठपणाच्या नव्हे, तर उचित कर्म, कर्तव्य,
धर्म करण्याच्या) मार्गाने संन्यासाचेंच फळ मिळतें ( निष्काम कर्म केल्यानें
संन्यासाचे पुण्य लाधते) असा अभिप्राय ज्ञानदेवांनीं तेराव्या शतकांत
दिलेला होता. तेव्हां गीतेचें रहस्य म्हणजे कर्मयोग हा शोध विसाल्या
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----..-.....--.----- ''शतकातला नव्हे हें उघड आहे. संन्यासी कोणाला म्हणावे याचा या ठिकाणीं
पुनः खुलासा केलेला आहे. तांत्रिक संन्यासी म्हणजे मुंडन करून भगवें वस्त्र
परिधान करणारा; पण श्रीकृष्णाला व ज्ञानदेवाला मान्य असा जो
संन्यासी त्यानें

आतां गृहादिक आघवें । तें कांहीं नलगे त्यजावें ।

जे येतें जाहले स्वभावें । निःसंगु म्हणऊनी ।। ५-२२
कारण या संन्याशाचे लक्षण लौकिक तंत्र नसून पुढील मंत्र आहे.

तैसा असतेनि उपाधि । नाकळिजे जो कर्मवधी ।

जयाचिये बुद्धी । सकल्पु नाहीं ।। ५-२४
म्हणोनि कल्पना जैं साडे । तैचि गा संन्यामु घडे ।

इथें कारणें दोनी सांगडें । संन्यासयोगु ।। ४-२५
अशा प्रकारे संन्यास, सौख्य, ज्ञान आणि कर्मयोग हे खरोखर एकच आहेत;
'' जे मूर्ख होती सर्वथा '' तेच '' म्हणती ते भिन्न '' परंतु

पै सरकू एणें अनुभवे । दिनही देखिले तत्त्व आघवें ।

ते दोहीतेंही ऐक्यभावें । मानिती गा ।। ५-२८
यांत कर्ममार्गाला उचऊन धरून ज्ञानाला कमीपणा दिलेला आहे असें नाहीं परंतु
'' ऐक्य दोही सहजें '' हें स्पष्ट केले आहे. कर्ममार्गानें, धर्मप्रतिपालनानें,
कर्तव्य उचितपणॅ करण्यानें तरी ज्ञानाचाच रस्ता गांठावयाचा आहे; कारण कर्म

कोणत्या वृत्तींने करावे याचा खुलासा लक्षांत घेतला म्हणजे तशा कर्म

करण्याने ज्ञान होणारच.
तैसें सकल्पौनि काढिलें । जयाचे मनचि चैतन्य जाहले ।

तेणें एकदेशियें परी व्यापिले । लोकत्रय ।। ५-३६
आणि अशी वृत्ति होऊन जो कर्म करतो त्याला योगयुक्त असें यथार्थपणे

म्हणावयाचे
ऐसें तनुत्यागेंवीण । अमूर्ताचे गुण ।

दिसती संपूर्ण । योगयुक्ता ।। ५-३९
एऱ्हवीं आणिकांचियेपरी । तोही एक शरीरी ।

अशेषाही व्यापारी । वर्ततु दिसे ।। ५-४०
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--?ं??ंंंं?ं'ंंंं??ं?ं?ं?ं?'??ंंंं?ं'ं?ं?ंं'?'??तो कर्म करी सकळे । परी कर्मबंधा नाकळे ।

जैसें न सिंपे जळी जळें । पद्यपत्र ।। ५-५०
म्हणोनि सर्वत्र सदा सम । तें आपणची अद्वय ब्रह्म ।

हें संपूर्ण जाणें वर्म । समदृष्टीचें ।। ५-९६
आणि अशा प्रकारे समदृष्टीने वागणाऱ्यांना आत्मसुख लाभते आणि तें ज्याला
लाभले त्याला केवळ इंद्रियसुखाची परवा वाटत नाहीं.

जिहीं आपणपें नाहीं देखिले । तेचि इहीं इंद्रियार्थी रंजले ।

जैसे रंकु कां आडकैलें । तुषातें सेवी ।। ५-११०
विषयांचे सौदर्य मूर्खाना फसवते पण-

हे विरक्तांचिये दिठी । जे न्याहाळिजे किरीटी ।

तैं पांडरोगाचिये पुष्टी-। सारखे दिसे ।। ५-११९
शहाणे लोक त्या रस्त्याला जात नाहींत, ते योगयुक्त होतात. सहाव्या
अध्यायांत प्रत्यक्ष योगमार्गीचे वर्णन करून तिकडे वळण्याची सूचना श्रीकृष्णांनी
अर्जुनाच्या केलेली आहे तो भाग '' योगमार्ग-पथराज '' या प्रकरणांत पूर्वी
येऊन गेलेला आहे

सातव्या अध्यायांत ज्ञान आणि विज्ञान या दोन शब्दांचे अर्थ स्पष्ट केलेले
आहेत. त्या संबंधी पुढील दोन ओव्या जस्यांत ठेवण्यासारख्या आहेत.

तैसी जाणीव जेथ न रिघ । विचार मागुता पाउल निघे ।

तर्क आयणी नेघे । आगी जयाच्या ।। ७-५
अर्जुना तया नांव ज्ञान । प्रपंचु हें विज्ञान ।

तेथ सत्यबुद्धि तें अज्ञान । हेंही जाण ।। ७-६
आतां अज्ञान अवघें हरपे । विज्ञान निःशेष करपे ।

आणि ज्ञान तें खरूप । होऊनि जाइजे ।। ७-७
आत्मज्ञान, ब्रह्मज्ञान म्हणजे ज्ञान, सर्व प्रकार प्रापंचिक ज्ञान म्हणजे विज्ञान;
प्रपंचाला सत्य, शाश्वत समजणे हें अज्ञान. ज्ञान मिळविणे हे सोपें नाहीं. ज्ञान

मिळावे म्हणून इच्छा असणारे पुष्कळ आहेत.
तैसे आस्थेच्या महापुरीं । रिघताती कोटिवरी ।

परी प्रासीच्या पैलतीरी । विपाइला निगे ।। ७-१३
आस्था पुष्ट्यांना असते, पण पुढची तपश्चर्या एखाद्यालाच होते आणि म्हणून



ज्ञानदेवाची विचारसंपदा २९७
???????????????????????????? ???????????? क. -०,०ळे५७
ही गोष्ट सोपी नाहीं. यानंतर श्रीकृष्ण प्रकृतीचे वर्णन करतात व ती आठ
प्रकारची कशी आहे हें समजावून सांगतात. या प्रकृतीमुळे लोकत्रय निर्माण
होतें. आप, तेज, गगन, पृथिवी, वायु, मन, बुद्धि आणि अहंकार अशी आठ
भागांची प्रकृति आहे.

या आठाची जे साम्यावस्था । ते माझी परम प्रकृति पार्था ।

तिथे नाम व्यवस्था । जीव ऐसी ।। ७-१९
हे आठ भाग सास्थावस्थेत असले, एकमेकांना साहाय्यक असले कीं जीव
निर्माण होतो. या जीवाच्या ठिकाणीं काम म्हणजे वासनारूप तत्त्व असते.
त्यामुळे प्रपंचाचा विस्तार होतो. आणि पंचमहाभूतात्मक विनाशी जें विश्व
त्याला ( विनाशित्वामुळे) माया हें नांव दिले आहे व या विनाशी
विश्वापलीकडे शाश्वत जें तत्त्व तें आत्मतत्त्व होय. तेव्हां या विनाशी तत्त्वाच्या
पलीकडे जाऊन शाश्वत जें आत्मतत्त्व ते आपण होणे म्हणजेच मोक्ष; अशी ही
विचारपरंपरा आहे. या मायेवर एक मोठे विस्तव व सुंदर असें नदीचें रूपक
सातव्या अध्यायांत केले आहे व या नदीला तरून पैळथडीला, मोक्षाला,
मुक्त स्थितीला कोण पोहोचतात हे त्यानंतर सांगितळेळें आहे.

येथें एकचि लीला तरले । जे सर्वभावें मज भजले ।
तया ऐलीच थडी सरले । मायाजळ ।। ७-९७
जया सदगुरुतारूं फुडे । जे अनुभवाचे कासे गाढे ।

जया आत्मनिवेदन तरांडें । आकळले ।। -९ ८
जे अहंभावाचे ओझें साहनी । विकल्पाचिया सुळका चुकाऊनि ।

अनुरागाचा निरुता होऊनी । पाणिढाड ।। ७-९९
जया ऐक्याचिया उतारा । बोधाचा जोडला तारा ।

मग निवृत्तीचिया पलैतीरा । पावले उने ।। ७-१००
ते उपरतीच्या वावी सेलत । सोहंभावाचेनि थावें पेलत ।

मग निघाले अनकळित । निवृत्तितटीं ।। ७-१०१
वनी उपायें मज भजले । ते हे माझी माया तरले ।

परी ऐसे भक्त विपाइले । बहुवस नाहीं ।। ७-१०२
असे माया तरणारे भक्त थोडे फार मिळत नाहींत. भक्तांचे चार प्रकारचा अध्यायांत
सांगितलेले आहेत. आर्त, जिज्ञासु, अर्थार्थी आणि ज्ञानी. त्यांच्या व्याख्या;



२९८ ज्ञानदेव

व.जाततोमांस -को ।

० तोजशाळातभजे ।

तिजेनि तेन इच्छिजे । अर्थसिद्धि ।। ७-११०
मग चौथियाडया ठायीं । कांहींचि करणें नाहीं ।

म्हणोनि मक्तु एकू पाही । ज्ञानिया जो ।। ७-१११
आणि ज्ञानी भक्त होण्याला अनेक जन्म घ्यावे लागतात; म्हणजे ज्ञानी होणे
हें सोपे नाहीं; पुष्कळ प्रयत्नानें, मोठ्या तपश्चर्येनें ज्ञानी होतां होतें. भजन
पुष्कळ करतात; परंतु त्यांची स्थिति ज्ञानयुक्त नसते म्हणून ते फुकट जातात.

येर बहुत जोडिती किरीटी । जयाची भजनें भोगासाठी ।

जे आशातिमिरें दिठी । विषयांध जाले ।। ७-१३८
आणि फळाचिया हांवा । हृदयी कामा जाला रिगावा ।

कीं तयाचिये घसणी दिवा । ज्ञानाचा गेला ।। ७-१३९
तेव्हां '' भोगासाठी भजनें '' करणाऱ्यांना ज्ञानप्राप्ति होत नाहीं, मोक्ष मिळत
नाहीं हेंही सालच्या अध्यायांत स्पष्ट केले आहे आठव्या अध्यायाचे नांव
अक्षरब्रह्मयोग असें आहे व त्यात अक्षर, निश्चल, अविनाशी अशा ब्रह्माचें
वर्णन आहे. पण त्याशिवाय या अध्यायांत एक महत्त्वाचा विषय आहे.
मरणाच्या वेळीं देवाचे नांव मुखांतून निघाले कीं मनुष्य सद्गतीला जातो
या समजुतीची सांगोपांग चर्चा ज्ञानदेवांनीं या अध्यायांत केलेली आहे व
तीची ओळख आपण करून घेतली पाहिजे. गीतेत यासंबंधी मूळ श्लोक

पुढीलप्रमाणे आहे.
अंतकाले च मामेव स्मरन्यक्रवा कलेवरम् ।

यःप्रयाति स मद्धावं याति नास्त्यत्र संशय: १५
मरणकालीं माझेंच स्मरण करून शरीर सोडून जो जातो तो माझ्याच

स्वरूपीं जातो यांत शंका नाहीं, असा या श्लोकाचा अर्थ आहे; व
त्याप्रमाणें मरणाच्या काळीं देवाचे नांव तोंडांत आलें कीं मोक्ष मिळतो ?एं
कोणी कोणी समजतात. मुलग्याचे गांव नारायण किंवा ह्य्याचे नांव नारायण
असलें आणि जन्मभर कांहींही पाप करून मुलाला किंवा कुन्याला हाक
मारण्याच्या मिया '' नारायण '' हा शब्द जर मरणकाळीं मुखांतून कहे
पडला तर मुक्ति मिळते अशीही समजूत वरील श्लोकाधाराने पुष्कळांनी ०

घेतलेली दिसते. पण या बाबतींत ज्ञानदेवांचा निर्णय लक्षांत ठेवण्यासारख्या
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आहे. भलत्याच्या मुखीं देवाचे नांव येऊन चालत नाहीं, ज्याच्या सुखी तें
येईल तो खरोखर उत्तम, भक्त, योगस्थ, असा असला पाहिजे असा त्यांच्या
म्हणण्याचा आशय आहे.

जें आतांचि सांगितलें होतें । अगा अधियज्ञ म्हणितला जया ।

जे आदीचि तया मातें । जाणोनि अती ।। ८-५९
ते देह झोळ ऐसें मानुनी । ठेले आपणपें आपण होउनी ।

जैसा मठ गगना भरुनी । गगनीचि असे ।। ८-६०
ये प्रतीतिचिया माजघरीं । तया निश्चयाची वोवरी ।

आली म्हणोनि वाहेरी । नव्हेचि से १८-६१
तैसा आकार हा आहाच अंश । वात्रीऽन वस्तु ते साचलीचि असे ।

तेचि बुद्धि जालिया विसुकुसें । कैसेनि आतां ।। ८-६७
म्हणोनी यापरी मातें । अंतकाळीं जाणत सांते ।

जे मोकलिती देहातें । ते मीचि होती ।। ८-६८
तेव्हां याप्रमाणे देवाला जाणणारे आणि हे जाणून अंतकाळीं त्याला स्मरणारे
.' मीचि होती '' असा या चेकाचा अर्थ ज्ञानदेव करतात, '' येरा गबाळांना
ते बिलकुल थारा देत नाहींत. ज्ञानदेव अंधभक्तीचे पुरस्कर्ते नव्हते, याचा हा
आणखी एक पुरावा आहे. श्रीकृष्ण पुढें सांगतात

तस्मारसर्वपु कालेपु मामनुस्मर युद्धच च ।

मटयर्पितमनोबुद्धिर्मामेवैष्यस्थसंशय ।। ७
परंतु थाप्रमाणें जे नेहेमींच देवाचे याप्रमाणें स्मरण करतात त्यांनी मरणाच्या
वेळीं निराळें तांत्रिक स्मरण करण्याची आवश्यकता नाहीं. कोण भक्त आणि
कोण दांभिक हें देवाला समजते ( कारण तो सर्वज्ञ आहे) आणि भक्ताची
काळजी देव वाहतो वभक्तानें विचारण्यापूर्वी त्याला जेंपाहिजे असेल तें तो देतो

म्हणोनी देहांतीचे साकडे । माझीया कहींचि न पडे ।

मी आपुलीयातें आपुलीकडे । सुखेचि आणी ।। ८-१३४
या अध्यायांत मरणकालासंबंधीं तांत्रिक विवेचन बरेंच आहे तें अर्थात् वरील
वचनाप्रमाणें जे खरोखर भक्त आहेत त्यांना लागूनाहीं. मग तें तांत्रिक वर्णन?

इतक्या विस्तारानें कां दिलें आहे हा प्रश्न निघतो. त्याची चर्चा येथें करण्याची
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या बाबतींत मत स्पष्ट झालेलें आहे.
नववा अध्याय हा गीतेतील फार महत्वाचा अध्याय आहे. राजविद्या-

राजगुह्ययोग हें त्याचें यथार्थ नांव आहे. सर्व विद्यांत श्रेष्ठ ती राजविद्या; सर्व
गुह्यांत श्रेष्ठ गुह्य तें राजगुह्य. या राजविद्येप्रमाणें पाहिले तर आत्मसुख अत्यंत
श्रेष्ठ; मग माणसांनीं तें टाकून काय म्हणून दिलें?

जे एकोत्तरेयाचिया वाढी । जळतिये आगी घालिती उडी ।

ते अनायासें स्वगोडी । सांडिती केवीं ।। ९-५४
व्याज ज्यास्ती मिळावे म्हणून जळत्या आगींत उडी घालण्याइतके जे लोभी
त्यांनीं अनायासाने मिळणारे हें आत्मसुख ( स्वगोडी) काय म्हणून दूर
लोटले? अशी शंका यावी हें स्वाभाविक आहे. त्याचें उत्तर '' गाढवाला
गुळाची चव काय '' अशा प्रकारचे दिले आहे. ज्ञानदेवांनीं आपल्या डौलदार
अलंकारिक भाषेने हें उत्तर दिले आहे

पाहें पां दूध पवित्र आणि गोड । पासी त्वयेचिया पदराआड ।

परि ते अव्हेरूनि गोचिड । अशुद्ध काय न सविती ।। ९-५७
कां कमलकंदा आणि दर्दुरी । नांदणूक एकेचि घरीं ।

परि परागु सेविजे भ्रमरी । येरां चिखछचि बरे- ।। ९-५८
तैसा हदयामध्ये मी रामु । असतां सर्व सुखाचा आरामु ।

कीं धातासि कामु । विषयावरी ।। ९-६०
प्रपंच नाहीं असे नाहीं, पण तो शाश्वत नाहीं म्हणजेच मायामय, विकृविमव

??आह ह समजून वागावें हा नवव्या अध्यायांतील मुख्य आदेश आहे, ज्याच-
प्रमाणें परमेश्वराच्या रूपाबद्दल भलभलत्या समजुती करून घेणाऱ्यावरही या
अध्यायांत कडक टीका आहे

मज अकुळाचें कुळ वानिती । मज नित्याचे निधनें शिणती ।

मज सर्वातरातें कल्पिती । अरि मित्र गा ।। ९-१६६
ज्ञानदेव हे कर्मठपणाविरुद्ध बंड करणाऱ्यांपैकीं होते हें निःसंशय आहे.

जे श्रुतित्रयातें जाणोनी । शतवरी यज्ञ करोनी ।

यजिलिया मातें चुकोनी । स्वर्गी वरिती ।। ९-३१०
अशा लोकांचा श्रीकृरणमुखानें ज्ञानदेव धिःकार करतात. '' धर्माधर्माचे
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-.?? ... ..... -. - - रू... ७१०?..- '' '५''टवाळ'' ''स्वर्गनरकसूचक'' धर्म इत्यादि अठराव्या अध्यायांतील शव्द प्रयोग।-
वरूनही हेंच स्पष्ट होते. लौकिक पुण्याला त्यांनीं '' पापरूप पुण्य '' असें नांव
दिलेले आहे. ( ९-३१९

येर मातें नेणोनि भजन । तें वायाचि गा आनेंआन ।

म्हणोनी कर्माचे डोळे ज्ञान । तें निर्दोष होआवें ।। ९-३५०
ज्ञान निर्दोष पाहिजे म्हणजे कर्म निर्दोष होतें. जानयुक्त कर्म हा गीताशास्त्राचा
निष्कर्ष आहे व तोच निष्कर्ष ज्ञानदेव अधिक स्पष्टपणानं पुरस्कृत करतात.
बाह्य तंत्राला ते महत्त्व देत नाहींत. भक्ति म्हणजे सर्वा भूतीं समत्वाचे आचरण;
व तो खरी भक्ति ज्याच्या जवळ आहे तो भक्त आणि अशा भक्ताने '' पत्रं,

पुष्प फल तोयं '' एवढे जरी मला दिलें तरी तें पुरें आहे ९२-ऋउब्रुरम्ईड्य.स्णूउर

सांगतात. केवळ पाणी देणाऱ्या भक्ताने सुद्धा --० रे रू- .' -

६.तेणें वैकुंठापासोनि विशाळें । मजलागीं केली ५६ ८ -
कौस्तुभाहोनि निर्मळे । लेणी दिधली ।। ९-३ क्रू- ८
दुधाची सेजारें । क्षीराब्धीऐर्सी मनाले । ०. (( अनुक्रप
मजलागीं अपारें । सुजिली तेणें ।। ९-३९० ( वि ध्यै न'

कपूर चंदन अगरु । ऐसेया सुगंधीचा महामेरु -ए. क.७ '

मज हातिवा लाविला दिनकर । दीपमाळे ।। २१ र ९ न'. २ कु

गरुडासारखीं वाहने । मज सुरतरूंचीं उद्याने । ' ५. - ५ - - ' २०४कामधेनूची गोधनें । अपिलीं तेज १९-३ ' २ ८-अशा प्रकारे '' भक्त '' होऊन कोणासही मोक्ष मिळतो; तेथें वन, जाति,.
वगैरेचा संबंध नाहीं हीही गोष्ट याच अध्यायांत पुढें स्पष्ट केलेली आहे.

म्हणोनि कुळ जाति वर्ण । हें आघवेंचि गा अकारण ।

येथ अर्जुना माझेपण । सार्थक एक ।। ९-४५६
तैसें क्षत्री वैश्य स्त्रिया । कां शूद्र अंत्यजादि इया ।

जाती तंवचि वेगळालिया । जव न पवती मातें ।। ९-४६०
'' माझेपण '' या शव्त्रवाच। संपूर्ण अर्थ वाचकांनी लक्षांत घ्यावा. उत्तम आचरण,.
परोपकार, '' भूतांची दया, '' सर्वा भूतीं समभाव, ही भक्तीची लक्षणें

आहेत; हीं जवळ असणें म्हणजे माझेपण; तांत्रिक देवदेवतार्चन म्हणजे

'' माझेपण ,, नव्हे; आणि हें माझेपण मिळविणे हें प्रत्येक सुज्ञाचें कर्तव्य;
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हाच खरा धर्म; '' सर्वधर्मान्परित्यज्य '' याच धर्माचें पालन केलें पाहिजे;
आणि हें पालन करणें म्हणजे परमेश्वराचें भजन करणें; श्रीकृष्ण विचारतात,

अगा मातें न भजावयालागीं । कवण वळ पां आपुलिये आगीं ।

काडू घरीं कीं भोगीं । निश्चिती केली ।। ९-४९३
पण माणसांचे वेडेपण अगाध आहे, कधीं कधीं जाणूनबुजून तो सत्य सोडतो,
असत्याला कवटाळतो.

गीतेंतील सर्व मुख्य विषयांची शिकवण खरोखर पूर्वार्धांतच आहे. त्याचाच
विस्तार पुढील नऊ अध्यायांत केलेला आहे. दहाव्या अध्यायाचें नांव विभूति-
योग आहे. अकराव्या अध्यायांत विश्वरूपदर्शनाचा विस्मयकारक प्रसंग आहे'.
बाराव्या अध्यायांत भक्तीचे वर्णन केलेले आहे. नवव्या अध्यायाप्रमाणॅ तेरावा
अध्याय फार महत्वाचा आहे. त्यांत ज्ञानलक्षणांचें सविस्तर वर्णन ज्ञानदेवांनी

केळे आहे व अज्ञानलक्षणेही स्पष्ट केलेली आहेत. चौदाव्या अध्यायांत
सत्वरजस्तम या गुणत्रयांचें वर्णन आहे. पंधराव्या अध्यायांत परमेश्वर म्हणजे
पुरुषोत्तम ही कल्पना उत्तम प्रकारे व्यक्त केलेलो आहे. सोळाव्या अध्यायांत
देवी आणि आसुरी संपत्ति यांचें वर्णन केले आहे. सतराव्या अध्यायांत
गुशाप्रमाणें श्रद्धाचय कल्पून त्यांचें विस्ताराने वर्णन आहे, अठराव्या अध्यायांत
सर्व गीतेचा सारांश आणून संन्यास व त्याग यांतील भेद स्पष्ट करून फल-
हेतुरहित कर्म म्हणजेच ज्ञानयुक्तकर्म हाच खरा त्याग व उत्तम संन्यास हें
सांगितले आहे व हाच गीतेचा मुख्य संदेश आहे.

६ ज्ञानेश्वरी हा भगवद्गीतेवर लिहिलेला स्वतंत्र ग्रंथ आहे हें पूर्वी आम्ही
सांगितलेंच आहे. बाराव्या अध्यायापासून तर ज्ञानदेवांनीं स्वतःचें म्हणजे
विस्तारानं स्पष्ट केलेले आहे. गीत जेथे जेथे तांत्रिक विवेचन आळेळें आहे त्या
त्या ठिकाणीं ज्ञानदवोंनीं आपण तंत्राला कमी महत्त्व देतो हें स्पष्ट केले आहे.
दहाव्या अध्यायांत विभूति सांगितल्यानंतर श्रोकृष्णमुखाने ते म्हणतात:-

ऐसीया व्यापका मातें जाणावे । तें विभूतीभेदें काय करावें ।

परि हे तुझी योग्यता नव्हे । म्हणोनि असो ।। १०-२६५
अर्जुनाची योग्यता विभूतियोग ऐकण्याचीच होती, व्यापक परमेश्वराला

जाणण्याची ज्या वेळीं तरी नव्हती म्हणून हा विभूतींचा विस्तार सांगितला.



शाहेचीटिवाला
पण खरें ज्ञान म्हणजे परमेश्वराचें अर्थात स्वतःचें व्यापक स्वरूप जाणणें हें होय.
अकराव्या अध्यायांत अर्जुन विश्वरूप पहातो.

मियां इहींच दोहीं डोळा । झोंबावें विश्वरूपा सकळा ।

ऐवढी हाव तो दैवाआगळा । म्हणऊनी करी ।। १०-३३२
ती हांव पुरी झाली; व विश्वरूपसुखांत सर्वाचा विनाश झालेला अर्जुनोन

पाहिला. श्रीकृष्ण त्याला म्हणतात,
जेव्हां तुवा देखिले । हे माझिया वदनी पडिलें ।

तेव्हांचि यांचें आयुष्य सरलें । आतां रिती सोपें ।। ११-४७६
याच अध्यायांत विश्वरूप हेंच परमेश्वराचें खरें स्वरूप ही गोष्ट स्पष्ट करतात.
त्यासंबंधीं कांहीं ओव्या-

तें हें अपारां अपार । स्वरूप माझें परात्पर .य

एथोनि ते अवतार । कृष्णादिक ।। ११-६१४
याची सोय पातले । आणि वेदीं मौनचि घेतलें ।

याज्ञिकही माघौते आले । स्वगाँनिया ।। ११-६१७
म्हणोनि विश्वरूपलाभें व्हाच । येथीचे भय नेघ नेच ।

हेंवांचूनि अन्य चांग । न मनीं कांहीं ।। ११-६२३
हें रूप जरी घोर । विकृती आणी थोर ।

तरी कृतनिश्चयाचे घर । हेंचि करी ।। ११-६३२
थेरे वरिचिलेनि चित्ते । बाह्य सख्यसुखापुरतें ।

भोगिजो कां श्रीमूतीतें । चतुर्मुज ।। ११-६३६
ज्ञानदेवांचा अभिप्राय स्पष्ट आहे. मूर्तिपूजा वगैरे गोष्टीं साधनीभूत आहेत.
त्यांचें महत्त्व मर्यादित आहे. त्यांना अमर्याद महत्त्व देणाऱ्यांनीं ज्ञानदेव

आपले पाठीराखे नाहींत हें लक्यांत ठेवावे.
ज्ञानदेवांनी हा ग्रंथरचनेचा खटाटोप तरी कां केला ाrई कीर्ति किंवा प्रासि

यांपैकीं कशाचीही त्यांना परवा नव्हती.
साहित्यसोनियाचिया खाणी । उघडयी देशियेचिया क्षोणी ।

विवेकवल्लीची लावणी । हो देई संघा ।। १२-१२
मराठी भाषेत साहित्यरूपी, वाड्ययरूपी सोन्याच्या खाणी निर्माण करावयाच्या
आणि विवेकतरूंची लावणी करावयाची हे दोन हेतु त्यांचे होते-
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???ंं?'?'?ं?ं?ं?ं?'ंंंंंंंं''ंं?ं?''ंं???ं?ं?'ं?''?'?ंंंंं'ं'ं?ंंं'?ं '''''''.'--ये मराठियेचिया नगरी । ब्रह्मविद्येचा सुकाड करी ।

घेणें लेन सुखचिवरी । हो देई या जगा ।। १२-१६
मराठींत ब्रह्मविद्या सांगावयाची, सर्वांना सांगावयाचो व केलअ सर्व सुखाचेच
करावयाचें. आमच्या मायबोलीला समृद्ध करावयाची आणि विवेकाचे साम्राज्य
सर्वांना सुलभ करावयाचें हा त्यांचा थोर हेतु होता. सगुण आणि निर्गुण,
भक्ति आणि ज्ञान यांचें तारतम्य लक्षात ठेविले पाहिजे; ज्ञानदेव तें स्पष्ट करतात.

तरी व्यक्त आणि अव्यक्त । हें तूंचि एक निम्नांत ।

भक्तीं पाविजे व्यक्त । अव्यक्त योगे ।। १२-२३
पण भक्त म्हणजे नुसता भोळा भाबडा नव्हे, केव्हा तरी देवाचें नांव घेणारा
तो नव्हे,

तैसें सर्वेद्रियांसहित । मजमाजीं सूनि चित्त ।

ने रात्रिदिवस न म्हणत । उपासिती ।। १२-३८
इयापरी जे भक्त । आपणपें मज देत ।

तेचि मी योगयुक्त । परम मानीं ।। १२-३९
ज्ञानदेवांनीं सांगितलेला भक्तिपंथ कित्येक समजतात तसा सोपा नाहीं-

त्याचें वर्णन पहा:-
कर्मेंद्रिये सुखे । करिती कमें अशेखें ।

जियें कां वर्णीवशेखें । भागा आली ।। १२-७६
विधीत पाळित । निषेधात गाळीत ।

मज देऊनि जाळत । कर्मफळे ।। १२-७७
यापरी पाही । अर्जुना माझे ठाई ।

संन्यासूनि नाहीं । करिती कर्मे ।। १२-७८
आणीकही जे जे सर्व । कायिक वाचिक मानसिक भाव ।

तया मीवांचूनि धाव । आनौती नाहीं ।। १२-७९
असे भक्त होणें हें सोपे नाहीं. कदाचित ते अधिक कठीण आहे म्हणून हठ-
योगाची शारीरिक कसरत करण्याचा पंथ कित्येक पतकरतात. भक्त होणे चुटकी-
सरशी साधत नाहीं. त्याला अभ्यास करावा लागतो. त्याचें वर्णन:-

अथवा हें चित्त । मनबुद्धिसहित ।

माड्या हातीं अचुंबित । न शकसी देवो ।। १२-१०४
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तरी गा ऐसें करी । या आठा पहारांमाझारीं ।

मोटकें निमिषभरी । देत जाय ।। १२-१०५
मग जें जें कां निमिख । देरवेल माझें मुख ।

ते-मुरत्ठें अरोचक । विषयीं घेईल ।। १ .-१ ०६
अम्यासयोगाचे हें वर्णन ज्ञानदेवांचे स्वतःचें आहे. त्यापुढे ते सांगतात:-

आणि जें जें कर्मे निपजे । तें थोडेबहु न म्हणिजे ।

निवांतचि अर्पिजे । माझ्या ठायीं ।। १२-१२३
परमेश्वर म्हणजे विश्वस्वरूप; '' माश्या ठायीं अर्पिजे '' म्हणजे स्वार्थासाठी
आपल्या उद्योगाचा उपयोग न करतां तो सर्वा भूतीं असणाऱ्या परमेश्वरासाठी
म्हणजे परोपकारासाठीं करावा. हे सर्व नीटपणे व्हावें म्हणून '' संयतीसीं
वसो । बुद्धि तुझी । '' निष्कामपणा किती असावा याला दृष्टांत देतात:-

अगा क्रीकडेच्या विष१ । जीतू जैसा निरभिलाषि ।

तैसा कमी अशेषीं । निष्कामु होई ।। १२-१३२
हा कर्मफलत्याग सर्वीत श्रेष्ठ मार्ग आहे असें ज्ञानदेवांचें निश्चयपूर्वक सांगणें
आहे. '' योगामाजीं योगु । धुरेचा हा ( १२-१३४) '' असें ते म्हणतात.
सर्वा भूर्ती परमेश्वर ही दृष्टि झाली कीं

जीवु परमात्मा दोनी । वैसोनियां ऐक्यासनीं ।

जयाचिया हदयमुवनी । विराजती ।। १२-१५३
तेव्हां उत्तम भक्त होणे हें योगाइतकेच दुर्घट आहे.

तेराव्या अध्यायांत कित्येक शzZ-ब्दांची फोड मोठ्या चतुराईनें केळेली आहे.
'' अव्यक्त '' म्हणजे काय त्याचें स्पष्टीकरण:-

पै सगदन्याचिया सिद्धांतीं । प्रकृति जे महामति १

तेचि येथें प्रस्तुती । अव्यक्त गा ।। १३-९०
आणि साख्ययोगमते । प्रकृति परिसवित्ठी ततेंर ।

ऐसी दोहीं परी जेथे । विवंचिली ।। १३-९१
तेथ टुजी उने जीवदशा । तिथे नांव वीरेशा ।

येथें अव्यक्त ऐसा । पर्यावो हा ।। १३-९२
श्रुति म्हणून ज्ञानगुण सांगितलेला आहे; त्याची व्याख्या ज्ञानदेवांनीं अगदीं
नवीन धर्तीने केलेली आहे. ती पाहिली म्हणजे इंग्रजींतील ठशांर्धवणं७ या

२०
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शब्दाला श्रुति हा पूर्ण अर्थाने प्रतिशब्द आहे असें दिसून. येतें. परस्पर विरोध
असतांना कार्य निर्माण करण्यासाठीं विरोधी तत्त्वांनी एकत्र येऊन सहकार्य
करविणारी जो शक्ति तिला द्यीत हॅ नांव दिलेले आहे. तिचे ज्ञानदेवांच्या
शब्दांत वर्णन:-

तरी तत्वां परस्परें । उघड जातिस्वभाववैरे ।

नव्हे पृथ्वीतें नीरे । निनाशिजे ।। १३-१४३
नीरातें आटी तेज । तेजा वाघूसीं झुंज ।

आणि गगन तंव सहज । वायु अक्षी ।। १३-१४४
तेवींचि कोणेही वेळे । आपण कायिसयाही न मिळे ।

आत रिघोनि वेगळें । आकाश हें ।। १३-१४५
ऐसी हीं पाचही भूतें । न साहती एक्केकाते ।

कीं तिथेही ऐक्यातें । देहासि येती ।। ११३-१४६
द्वंद्वाची उखिविरवी । सोडूनि बसती एकी ।

एकएकातें पोखी । निजगुणें गा ।। १३-१४७
ऐसें न मिळे तया साजणें । चाले येथें जेणे ।

तया नांव म्हणे । भूति मी गा ।। १३-१४८
आजकाल भरतखंडांत जर कोणत्या शक्तीची आवश्यकता असेल तर '' न मिळे
तथा साजणें '' करणाऱ्या वतीची आहे. ज्ञानलक्षणांत ज्ञानाचे वर्णन करतांना
ह मिळविण्यासाठी मोठमोठे लोक कशी धडपड करतात याचे ज्ञानदवोंनीं
फारच विस्मयकारक वर्णन केलेळें आहे.

जया ज्ञानालागीं । गगन गिळिताती योगी ।

स्वर्गाची आडवंगी । उमरडोनि ।। १३-१६२
न करिती सिद्धीची चाड । न वरिती ऋद्धीची भीड ।

योगाऐसें दुवाड । हेळसिती ।। १३-१६३
तपोर्झो ओलांडित । क्रतुकोटि वोवांडित ।

उलभूनि सांडित । कर्मवब्री ।। १३ --१ ६४
त्या ज्ञानाचेंचर्णन पहा:-

जें इंद्रियांची द्वारें आडी । प्रवृत्तीचे पाय मोडी ।

जें दैन्यचि फेडी । मानसाचें ।। १३-१६९
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मदाचा ठावोचि पुसी । जें महामोहातें ग्रासी ।

नेदी आपपरु ऐसी । भाष उरों ।। १३ -१ ७१
जें संसारात उजगळी । सकल्पपकु पाखाळी ।

अनावरातें वेटाळी । ज्ञेयातें जें १ १३ -१ ७२
जयाचेनि उजाळें । उघडती बुद्धीचे डोळे ।

जीबु दोंदावरी लोळे । आनंदाचिया ।। १३-१७४
आणि हें ज्ञान ज्याला झाले त्याच्या देहावर त्या ज्ञानाची चिन्हे उमटतात असें
ज्ञानदेव सांगतात. म्हणजे माणसाच्या प्रत्यक्ष आचरणावरून तो ज्ञानी कां अज्ञानी

हे समजावयाचे, त्याच्या सोंगाढोंगावरून नव्हे. उदाहरणार्थ एक दोन
चिन्हांचे वर्णन:-

एकता डोळा न देखावी । स्वकीर्ति कानी नायकावी ।

हा अमुका ऐसी नोहावी । सेचि लोकां ।। १३-१८९
वाचस्पतीचेनि पाडें । सर्वज्ञता तरी जोडे ।

परी वेडिवेमाजीं दडे । महिमेभेणें ।। १३-१९१
शरीरभोगाकडे । पहाता कृपणु आवडे ।

एऱ्हवीं धर्मविषयीं थोडे- । बहु न म्हणे ।। १३-२१०
अपेक्षित पावे । तें जेणें तोषें मानवे ।

अनपेक्षिताही करवे । मानु तोचि ।। १३-३४५
वारियाची धाव । तैसे सरळ भाव ।

शंका आणि हाव । नाहीं जया ।। १३ -३ ६०
दिठी नोहे मिणधी । बोल नाहीं संदिग्धीं ।

कवसी हीनबुद्धी । राहटिजेना ।। १३-३६५
बाहेरी कर्मे जळला । भीतरीं ज्ञानें उजळला ।

इहीं दोहीं परी आला । पाखाळा एका ।। १३-४६४
तरी परमात्मा ऐसें । जे एक वस्तु असे ।

ते जया दिसे । ज्ञानास्तव ।। १३-६१६
तें एकवांचूनि आनें । जियें भवस्वर्गादि ज्ञानें ।

तें अज्ञान ऐसा मनें । निश्चयो केला ।। १३-६१७
अज्ञानाचींही लक्षणे व चि ( टाकून द्यावींत) म्हणून सांगितलेकीं आहेत.
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दासबोधांतील बराच भाग ज्ञानेश्वरीच्या तेराव्या अध्यायावरून निर्माण झालेला
आहे हें चतुर वाचकांच्या लक्षांत येईल. आतां अज्ञानचिन्हेही कांहीं कांहीं देऊं.

तरी संभावने जिये । जो मानाची वाट पाहे ।

सत्कारें होये । तोधु जया ।। १३-६५७
जैसें पोटालागिं सुणें । उघडें झांकलें न म्हणे ।

तैसें आपलें परावें नेणे । द्रव्यासाठी ।। १३-६८०
ह्या ग्रामसिंहाचिया ठायीं । जैसा मिळणी ठावो अठावो नाही '
तैसा स्त्रीविषयीं कांहीं । विचारीना ।। १३-६८१
आणि विषयांची गोडी । जो जीतु मेला न संडी ।

स्वर्गीही खावा जोडी । येधूनीचि ।। १३-७०३
तरी देह हाच आत्मा । ऐसेया जो मनोधर्मा ।

वळघोनिया कर्मा । आरमु करी ।। १३-७१४
न करा तें वारी । असंभाव्य मनीं धरी ।

चितूं नये तें विचारी । जयाची मति ।। १३-७७३
रिघे जेथ न रिघावें । मागे जें न घ्या ।

स्पर्शे जेथ न लागावे । आग मन ।। १३-७७४
न जावें तेथ जाये । न पाहावे तें जो पाहे ।

न खावे तें खाये । तैवाइंचि तोषे ।। १३-७५
न धरावा तो संगु । न लगावें तेथ लागु ।

नाचरावा तो मार्ट । आचरे जो ।। १३-७७६
नायकावें तें आइके । न बोलावे तें वके ।

परी दोष होतील हें न देखे । प्रवर्ततां ।। १३-७७७
रामदासाखेरीज व्यवहार कोणाला समजत नाहीं; ज्ञानदेव, एकनाथ, तुकाराम
हे संताळें होते, असें '' न बोलावें ते बकणारे '' अज्ञानी होते, दुसरें काय
म्हणावयाचे? ज्ञानेश्वरींतील व्यवहारज्ञान हा स्वतंत्र ग्रंथाचा विषय होईल; असो
आतां तेराव्या अध्यायांतील वेदांत तत्त्वज्ञानाचे सारसर्वस्व सांगणारी पुढील
ओवी पहा:-

नामरूपसंबंधु । जातिक्रियाभेदु ।

हा आकारासीच प्रवादु । वस्तूसि नाहीं ।। १३-९०५
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तेरावा अध्याय ज्ञानदेवांच्या प्रज्ञेचा स्वतंत्र विलास आहे व त्या अध्यायातींल
त्यांची विचारसंपदा आपणाला चकित करून सोडते.

चौदाव्या अध्यायांत गुणत्रयांचें वर्णन करितांना ज्ञानदेवांनी स्वतःचें विवरण
पुष्कळच केले आहे. त्रिगुणातीत हो, तिन्ही गुणांच्या पलीकडे जा, असा
गीतेचा संदेश आहे. ज्ञानाची परिपूर्णावस्था म्हणजे निखिगुणता. ती आगीं
बाणली '' कीं सर्वेद्रियांच्या आगणी । विवेक करी रावणी '' ( २०६) आणि

वासना एकवटें । प्रवृत्त वोहटे ।

मानस किटे । विषयांवरी ।। २१३
प्रवृत्ति ओहोटणे याचा अर्थ फलहेतुरहित कर्म करणं. आपणांला, परमेश्वराला,
सर्वा ख्यी पहाणे म्हणजेच अव्यभिचारी भक्ति हे ओवी ३८१ मध्ये स्पष्ट केलेले
आहे. ज्ञानयुक्त जो सेवा करतो त्याच्या मस्तकावर ब्रह्मतेचा मुकुट स्थिर होतो.

यथा व्रह्मत्वासीच पार्था । सायुज्य ऐशी व्यवस्था ।

याचि नांवें चौथा । पुरुषार्धु गा ।। १४-४०१
चौथा पुरुथार्थ म्हणजे मोक्ष. मोक्ष मिळण्यासाठी मरण्याची जरूरी नाहीं.
तो '' याचि देही याचि बोळा '' पहावयास मिळतो; कारण ती मनाची व
आचरणाची स्थिति आहे. पंधराव्या अध्यायांत असत्य वृक्षाचे रूपक करून
पुनश्च विश्वप्रपंच आणि परमेश्वर यांचे विवरण केले आहे. ज्ञानदेव सुरवातीला
पुनः एकदा महत्त्वाचा सिद्धांत सांगतात.

तरी विरक्तीवांचोनि कांहीं । ज्ञानासि तगणेंचि नाहीं ।

हें विचारूनि ठाई । ठेविले इव ।। १५-३६
अनुरक्तीचा पंथ काढणाऱ्यांनीं हें लक्षांत ठेवावे; व ब्राम्ही स्थितीच्या नांवाखाली
शारीरिक उपभोगाचे किंबहुना व्यभिचाराचे समर्थन करूं नये; आणि केलें
तर तें सुज्ञानीं सत्य मानू नये. या गोष्टी बाह्यांगाच्या नाहींत, तांत्रिक नाहींत,
सोंगाढोंगाच्या नाहींत.

तैसा चित्तीं अहंते ठावो । आणि जिभे सकलशास्त्रांचा सरावो ।

ऐसेनि कोडी एक जन्म जावो । परि न पविजे मातें ।। १५-३९६
आणि ज्ञान प्रास होते तें अनुभवाने, कर्माचरणाणॅ, कर्मसंन्यासानें नव्हे, तर
कर्मफलत्यागानें; आणि कर्मफलत्याग होण्यासाठी कर्म ''शृंगारोनि'' केलें पाहिजे.
पुढील तीन ओव्या:--
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'' '' '' '..' .-...--,--तैसी गीता हे जाणितलीया । काय विस्मयो मोह जावया ।

परी आत्मज्ञानें आपणपयां । मिळिजे येथ ।। १५-५८५
जया आत्मज्ञानाच्या ठायीं । कर्म आपुलेया जीवितापार्या ।

होऊनीया उतराई । लया जाय ।। १५-५८६
हरपले दावूनि जैसा । माय सरे वीरविलासा ।

ज्ञानाच कळस वळघे तैसा । कर्मप्रासादाचा ।। १५-५८७
ज्ञान हा कर्मप्रासादाचा कळस आहे हें गीतेतील महातत्त्व म्हणून ज्ञानदेवांनी

सांगितलेले आहे. म्हणजे या '' गीतारहस्याचा '' शोध तेराव्या शतकांतच
लागलेला होता हें स्पष्ट दिसते. असो. सोळाव्या अध्यायांत देवी व आसुरी
संपत्तीचें विवरण आहे. संपत्ति शब्दाची व्याख्या पहा:-

जेथ एक एकातें पोस्त्री । ऐसे बहुत पदार्थ येकी ।

संपाजिती, ते लोकी । संपत्ति म्हणिजे ।। १६-६६
या अध्यायांत चातुर्वर्ण्यांची कर्तव्यें व गुण यांचेही विस्तृत वर्णन आहे.
अपैशुन्य या गुणाचे वर्णन करतांना पुढील ओवी येते तीवरून ज्ञानदेवांची
सामाजिक शिकवण स्पष्ट होतें.

ना ना बुडतयातें सकरुगु । न पुसे अंत्यजु कीं ब्राह्मणु ।

काहनि राखे प्राणु । हेंचि जाणिजे ।। १६-१४३
आध्यात्मिक तेजाची व्याख्या पुढीलप्रमाणे दिलेली आहे.

न ठाके निषेधु आड । न पडे विधीची भीड ।

नुपजेचि जीवी कोड । महासिद्धीचें ।। १६-१८९
ऐसें ईश्वराकडे निज । धांवे आपसया सहज ।

तया नांव तेज । आध्यात्मिक ते ।। १६-१९०
शारीरीक सुखाबद्दल लिहितांना ज्ञानदेव म्हणतात:-

येथ उर्वशिया इंद्र सुखी । जैसा कां स्वर्गलोकी ।

तैसाचि कृमिही नरकीं । लोळतु लाथे ।। १६-३०८
जो आनंद उर्वशीसारख्या अप्परेचा उपभोग घेतांना इंद्राला होतो तोच आनंद
नरकांत लोळणाच्या किड्याला होतो. केवळ कामोपभोगरतांच्यासाठीं हा आहेर
आहे. असो. तेव्हा यासाठीं सर्व आचरण ज्ञानयुक्त असावें. भाचरणासंबंधीं
ज्ञानयुक्त नियम घालणारे तें शास्त्र.
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कार्यकार्यविवेकी । शास्त्रेंचि करावी पारखी ।

अकृत्य तें कुडे लोकीं । वाळावें गा ।। १६-४६६
आणि अशा तऱ्हेने वागले कीं लोकसंग्रह म्हणजे लोकरक्षण, म्हणजे
समाजरक्षण, राष्ट्ररक्षा होतें.

सतराव्या अध्यायांत श्रद्धा, तप, आहार, यज्ञ, ही गुणांप्रमाणें त्रिविध कशी
होतात ते सांगून पुनः त्यांचें कायिक, वाचिक, मानसिक हे भेद कसे पडतात
याचे सुंदर स्पष्टीकरण केलेले आहे. हठयोग करून किंवा तसले प्रकार करून
शरीराला त्रास देणाऱ्यांचा स्पष्ट निषेध ज्ञानदेव करतात.

केवळ मूर्खपणाचा वारा । जीवी घेऊनी धनुर्धरा ।

नाम ठेविजे शरीरा । वैरीयाचें ।। १७-२५४
दानही गुणांप्रमाणे त्रिविध असतें हें पुढें सांगितलेले आहे आणि अशा

प्रकारे निषिद्ध गोष्टींचा विचारपूर्वक निर्णय या सतराव्या अध्यायांत केलेला
आहे आणि वर सांगिल्याप्रमाणें अठराव्या अध्यायांत सर्व गीतेचा सारांशच
दिलेला आहे, तिकडे थोडी दृष्टि देऊन आपण या सुंदर विषयाचा निरोप
घेतला पाहिजे.

अठरावा अध्यायाची प्रस्तावना करतांना म्हटलें आहे:-
जी गीतारत्नप्रासादाचा । कळसु अर्थचितामणीचा ।

सर्व गीतादर्शनाचा । पाढाऊ जो ।। १८-३०
आणि गीतेच्या अठरा अध्यायांत सात श्लोक आहेत पण सर्वातून आशय
एकच निघतो असे ज्ञानदेव सांगतात. कर्म तर करावयाचें पण कर्माची बाधा
होणार नाहीं अशा प्रकार तें करावयाचें हा गोताशास्त्राचा विषय आहे. संन्यास
व त्याग यांचे अर्थ पुढील ओवीत स्पष्ट केलेले आहेत.

जें निपटूनि कर्म सांडिजे । तें सांडणें संन्यासु म्हणिजे ।

आणि फलमात्र कां त्यजिजे । तो त्यामु गा ।। १८-९२
या परिभाषेप्रमाणें संन्यास ग्राह्य नाहीं, त्याग ग्राह्य आहे ही मुख्य शिकवण

गीताशास्त्राची अर्थात् ज्ञानेश्वरीची आहे. काम्प कर्मानें बंधने प्रास होतें, तेव्हां
अहेतुकपणानें केलेले कर्म तें उत्तम. पण कर्म हें केलेंच पाहिजे व कर्माकर्मांची
विचारणा करून तें केलें पाहिजे म्हणजे तें ज्ञानपूर्वक केलें पाहिजे. ज्यांना कांहीं
पराक्रमाची आशाच नाहीं ते कर्मत्याग सांगतात.
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तैसें फळकामदुर्वळ । म्हणती कर्मचि किडाळ ।

मग निर्णयो देती केवळ । त्यजावें ऐसा ।। १८-१३७
तेव्हां कर्म त्यजावें या पंथाचे ज्ञानदेव नव्हते, महाराष्ट्रांतील दुसरे संतकविही
नव्हते. सत्कर्मे वेळींच पाहिजेत हें त्यांचें तत्व होतें.

तीर्थे बाह्य मड kz।ळे । कर्मे अन्वंतर उजळे ।

एव तीर्थे जाण निर्मळे । सत्कर्मेची ।। १८-१६०
म्हणोनी फळी लागु । सांडोनि देहसंगु ।

कर्म करावी हा चांगु । निरोपु माझा ।। १८-१७६
शरीराला छेश होतील या भयाने कर्म न करणाऱ्यांचा, उद्योग न करणाऱ्यांचा
स्पष्ट निषेध गीतेत आहे. कर्म तर करावे पण तें हौसेनें, उत्तम प्रकारे करावे
हा ज्ञानदेवांचा संदेश आहे.

तरी स्वाधिकाराचेनि. नांवें । जें वांटिया आलें स्वभावें ।

तें आचरे विधिगौरवें । गुरगारोनि ।। १८-२००
कर्मबंधन म्हणजे काय हेंही ज्ञानदेव स्पष्ट करतात: -तैसा कर्तृत्वाचा मट्ट । आणि कर्मफळाचा आखादु ।

हा दोहींचें नांव बंधु । कर्माचा कीं ।। १८-२०५
तेव्हां अहंता नसावी आणि कर्मफळाची इच्छा म्हणजे स्वार्थ नसावा हाच
ज्ञानदेवांचा संदेश आहे. पुनः पुनः सांगतात कीं शरीर आहे तोपर्यंत कर्म
सत्कर्म, केलेंच पाहिजे.

आणि हां गा सव्यसाची । मूर्ति लाहोनि देहाची ।

दंपती करिती कर्माची । ते गांवढे गा ।। १८-२१८
कर्माचा कंटाळा करणाऱ्यांना ज्ञानदेव गावढे, गांवढळ, असें नांव देतात.

कर्म कसें होतें त्याची शास्त्रीय कारणमीमांसाही जातांजातां या अध्यायांत
केलेली आहे. कर्मयोगाचे रहस्य समजले कीं सर्वा भूतीं समदृष्टि होतें; तिचे
गोड वर्णन पहा:-

तैसा आरवरचें वेष्टिला होये । तो जयाजया दृश्यातें पाहे ।

तें दृश्यपण द्रष्टेपर्णेसी होत जावे । तयाचेंचि रूप ।। १८-४१०
ज्ञानाची श्रेष्ठ स्थिति म्हणजे ज्ञान हें भानही हरपणे. ( याचे विवेचन '' अमृता-
नुभव, या भागांत केलेले आहे.) ज्ञानाचेंहीं गुणाप्रमाणें प्रकार होतात त्यांत
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सात्त्विक गुणाचा आश्रय उत्तम; पण ज्ञानाची परमावधि म्हणजे निखिगुणता.
सर्व सुखांत सात्त्विक सुख उत्तम; पण त्याहीपलीकडे आत्मसुख. आस्तिक्य
या शब्दाची ज्ञानदेवांनीं केलेली व्याख्या फार लस्यांत ठेवण्यासारखी आहे.

पै राजमुद्रा आथिलिया । प्रजा भजे भलतया ।

तेवि शास्त्रे स्वीकारिलिया । मार्गमात्रातें ।। १८ -८४९
आदरें जें कां मानणें । तें आस्तिक्य मी म्हणे । ८५०

वर्णाप्रमाणे निरनिराळे गुण याही अध्यायांत सांगितले आहेत व त्या ज्याच्या
गुणांना अनुसरून कर्मे होतात हें स्पष्ट केलेले आहे; व नंतर आपला जो
स्वधर्म म्हणजे कर्तव्य तें आचरिळेंच पाहिजे हा सिद्धांत पुनः सांगितलेला
आहे. या यथायोग्य कर्माचरणानें फलबुद्धि न धरता असणें यालाच भक्ति हें
नांव दिलेले आहे; केवळ टाळकुटी किंवा बाह्य तंत्र म्हणजे भक्ति नव्हे. सर्व कर्म

(परमेश्वराला अर्पण करावे, म्हणजे त्याचें फळ स्वार्थी न घालता परमार्थी घालावे.
क्रियाजात मी जालेपणें । घडे कांहींचि न करणें ।

तयाचे नांव पूजणें । खुणेचें माझें ।। १८- १७८आणि ज्ञानाची पुनः एकदा व्याख्या करून परमेश्वर म्हणजे काय हेंही सांगतात.
अर्जुनपण न घेता । मी ऐसें जें पांडसुता ।

उठतसे तें तत्त्वत । तयाचें रूप ।। १ ८-१३१५
म्हणोनी तूं आणि आम्ही । हे दिसताहे देहधर्मी ।

मग याच्या विरामीं । मीचि होसी ।। १ ८- १३६७
आणि हें सर्व ऐकून शेवटीं पूर्ण ज्ञानी झालेला अर्जुन म्हणतो:-

आतां मोह असे कीं नाहीं । हें ऐसें जी पुसी काई ।

कृतकृत्य जाहलो पाही । तुझेपणे ।। १ ८- १५६२
गुंतलो होतों अर्जुनगुणें । तो मुक्त झालें तुझेपणें ।

आतां पुसणे सांगणे । दोन्ही नाहीं ।। १ ८-१५६३
जें मज तुम्हा आड । होतें भेदाचे कवाड ।

तें फेडोनि केलें गोड । सेवासुख ।। १९-१५७४
तरी आतां तुझी आज्ञा । सकळ देवाधिदेवराज्ञा ।

करीन देई अनुशा । भलतियेविषयीं ।। १ ८- १५७५
आणि अर्जुनाच्या या आश्चर्यकारक मोहविसुक्तीचा प्रसंग पाहून संजय
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आनंदातिशयानें नाचूंलागला. ये श्रीकृष्ण आणि अर्जुन आहेत तेथें

तयांचिये देशींच्या झाडी । कल्पतरूंतें होडी ।

न जिणावें कां येवढी । मायबापें असतां ।। १८-१६४२
ते पाषाणही आघवें । चिंतारद्दनें कां नोहावें ।

तिये भूमिके कां न यावें । सुवर्णच ।। १८-१६४३
तयांचिया गांवीचिया । नदी अमृते वाहाविया ।

नवल कायि राया । विचारी पां ।। १८-१६४४
तयाचे विसाट शब्द । सुखे म्हणो येती वेद ।

सदेह सचिदानंद । कां नोहावे ते ।। १८-१६४५
पै स्वर्गापवर्ग दोन्हीं । इथें पदे तया अधीनीं ।

श्रीकृष्ण चाप जननी । कमला जया ।। १८-१६४६
अशा प्रकारे हें रसरशीत वर्णन आमच्या कवीश्वराने केले आहे. अर्जुन ज्ञानी
झाला हे पाहून कृष्णाला अत्यानंद झाला.

आणि पुनें मी सर्व गुणी । जिणावा हे बापा शिराणी ।

तरी ते शार्ज्ञपाणी । फळा आली ।। १८-१६५२
आपल्यापेक्षा मुलाने थोर व्हावें ही प्रत्येक पित्याची इच्छा असली पाहिजे;
म्हणजे जुन्या-नव्यांचा तंटा होत नाहीं, तंट्याला कारण उरत नाहीं. तेव्हां
अशा प्रकारे या ग्रंथाचा शेवट झालेला आहे. निवृत्तिनाथाच्या कृपेने हा मराठींत
ग्रंथ केला असें शेवटीं ज्ञानदेव सांगतात.

याकारणें मियां । श्रीगीतार्थ मऱ्हाठिया ।

केला लोका या । दिठीचा विषो ।। १८-१७३५
ज्ञानदेवांच्या विचार्रातील, तरवज्ञानांतील, शिकवणींतीळ ही कांहीं रत्ने हाताला
आली तशी येथें दिलेली आहेत. ज्ञानेश्वरी हा विवेकाचा, तत्त्वज्ञानाचा,
शिक्षणाचा, आनंदाचा महासागर आहे. त्यांत कितीहो डवले तरी पुरे झालेलें
वाटत नाहीं, त्याचा अंत लागणे शक्य नाहीं; तो अंत लावण्याला ज्ञानेश्वरीचे
नित्य विचारयुक्त वाचन हाच उत्तम व इष्ट उपाय आहे.

ग्रंथाच्या शेवटीं ज्ञानदेवांनीं आपला आशीर्वाद आपणा सर्वाना दिलेला
आहे-देवाकडून त्यांनीं मागून घेतलेले आहे. त्यांत ज्यांच्या विचारांचें,
तत्त्वज्ञानाचे शिकवणीचे गृहस्थ सोडले आहे.
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जे खलांची व्यंकटी सांडो । तया सरकमीं रती वाढो ।

ला परस्परें पडो । मैत्र जीवाचे ।। १८-१७९४
दुरिताचें तिमिर जावो । विश्वस्वधर्मसूर्ये पाही ।।

जो जें वांच्छील तो तें लाहो । प्राणिजात ।। १८-१७९५
वर्षते सकळमंगलीं । ईश्वरनिष्ठांची मांदियाळी ।

अनवरत जळी । भेटो तया । १८-१७९६

३१५

ज्ञानदेवाची विचारसंपदा त्यांच्या काव्यसंपदेहूनही भव्य आहे, उज्वल आहे.
त्यांच्या शिकवणींत संदिग्धपणा नाहीं, निश्चय आहे. त्यांची मुख्य शिकवण)
कर्माचरण करून, तपश्चर्या करून, स्वार्थ सोडून, कर्माची फळें परमार्थाला अर्पण

करून, भूतदयेनें प्रेरित होऊन सर्व जीवन उपयोगास लावणे ही आहे. या
शिकवणींत परलोकाचा सबंध नाहीं. ही शिकवण उत्तम पारमार्थिक आणि
उत्तम व्यावहारिक आहे. आमचा हा द्रष्टा ज्ञानदेव व्यवहार व परमार्थ निराळे.
समजत नव्हता. त्यांना निराळे कल्पून व्यवहाराची परमार्थाशीं ताटातूट
करणाऱ्यांनी जगावर संकट आणले आहे. ज्ञानदेवांना बाह्य सोंग नको होतें,
तर ज्ञान पाहिजे होते. '' हिंसेच्या पायावर अहिंसा रचतां येत नाहीं; ''असें तें स्पष्ट सांगतात आणि आपल्या कर्मानें जो कोणी जगण्याला.
नालायख झाला आहे त्याला मारलाच पाहिजे हे तत्व ते स्पष्ट करतात. त्यांच्या
ग्रंथाचे आधुनिक दृष्टीने वाचन आणि मनन आणि तदनुसार आचरण करणे,

हा आमच्या राष्ट्राच्या उद्धाराचा सर्वोत्कृष्ट मार्ग आहे.

ट-
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समारोप
.जो आपण सांडोनि कांहीं । इंद्रियग्रामावरी येणेंचि नाहीं ।

तो विषय न सेवी हें काई । विचित्र येथ ।। ज्ञा. ५-१७५
लहजे स्वसुखाचेनि अपारें । सुरवाडलेनि अंतरे ।
रचिला म्हणऊनि बाहिरें पाऊल न चली ।। ५-१०६
स कुमुददलाचेनि ताटे । जो जेविला चंद्रकिरणें चोखटें ।

तो चकोरु काई वाळवंटे । चुंबितु असे ।। ५-१०७
तैसें आत्मसुख उपाइलें । जयासि आपणपेचि फावले ।

तया विषयो सहज सांडवले । म्हण काई ।। ५-१०८
ज्ञानदेवाची ज्ञानेश्वरी आणि अमृतानुभव हे ग्रंथ वाचल्यानंतर कुमुददलांच्या

ताटांत चोखट चंद्रकिरणांचें भोजन केल्याचा आनंद मिळतो यांत शंका नाहीं
व तो आनंद उपभोगल्यानंतर अधम काव्याच्या '' बाळुवंटां ''त तोंड खुपस-
ण्याची बुद्धि होणें शक्य नाहीं. मराठी वाङ्मयाला तर ज्ञानदेवानें उन्नत पदवीला
पोहोंचविलेंच पण तत्त्वज्ञानाची मराठी परंपराही त्यानेंच घालून दिली. सहाशे
साडेसहाशे वर्षांपूर्वीं होऊन गेलेल्या या महाकवीची भाषा जुनी आहे व तिचा
परिचय करून घ्यावा लागतो. पण तिची मोडणी एकदा समजल्यानंतर ती
अवघड नाहीं. ज्ञानेश्वरींतील दृष्टांतांतून निघणारे व्यवहारज्ञान व त्यावरून
कळून येणारी तेव्हांची सामाजिक स्थिति यासंबंधी बरेच ळिहितां येण्याजोगे
आहे, पण आधींच प्रस्तुत ग्रंथाचा विस्तार पुष्कळ झाला आहे तेव्हां तिकडे
अंगुलिनिर्देश करण्यापलीकडे या ठिकाणीं अधिक कांहीं करणें शक्य नाहीं.
ज्ञानेश्वरींत ठिकठिकाणीं श्रीकृष्णसुखानें ज्ञानदेवच बोलताहेत व त्यांचा
महाराष्ट्राला प्रेमळ संदेश सर्वत्र दिसून येतो. श्रीकृष्णाचे जसे अर्जुनावर प्रेम

होतें तसेंच जानदेवांचें या महाराष्ट्रावर होतें.
हें वाच्य म्हणोनि वोलिजे । कीं श्राव्य मग आविकिजे ।

तैसे नव्हे परी तुझें । भाग्य बरवें ।। १८-१३४२
त्यांनीं जें सांगितलें आहे तें नुसते वाच्य आणि श्राव्य नव्हे-तसें
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लिहिणाऱ्यालाही कवींत गणतात-पण ते विशेष अर्थाने भरलेलें आहे.
धर्माचा खरा अर्थ ज्ञानदेवांनीं मराठीत उघडा केला व कृष्णभक्तीच्या
नांवाखाली शारीर कामोपभोगाकडे वळलेला भक्तिमार्ग ज्ञान आणि सत्कर्म

यांच्या बाजूला आणून ठेवला. ढोंग आणि लबाडी करणाऱ्यांना ज्ञानदेवांनी
थारा बिलकुल दिला नाहीं; आंधळ्या भक्तीचा पुरस्कार त्यांनीं केलेला नाहीं;
बुवाशाहीला, लफंग्या गुरूंना त्यांनीं आपल्या कक्षेत जागा ठेविली नाहीं;
भाबडेपणाचा त्यांनीं कैवार घेतला नाहीं; निर्भयता, तेजस्वीपणा, उज्वलता,
उद्योगतत्परता, सत्यप्रियता आणि सारासार विचार यांचा त्यांनीं आपल्या
सुंदर वाणीने परिपोप केला, पुरस्कार केला. ज्ञानदेवाची वाणी म्हणजे
अमृत आहे; आणि त्या अमृतसेवनानें मरणाचे भय राहणार नाहीं.
खरा धर्म, खेर खान, खरा कर्मा, खरा परोपकार यांची दीक्षा
ज्ञानदेवांनीं महाराष्ट्राला दिली त्यांच्या नांवाचा जयजयकार महाराष्ट्रभर
चाललेला आहे. पण त्यांच्या तत्वाचे आचरण महाराष्ट्रभर झालें पाहिजे.
ज्ञानदेवांना स्वतःच्या जयजयकाराची पर्वा नव्हती. अमानित्व या गुणाचे
त्यांच्या ठिकाणी पूर्ण वास्तव्य होतें. त्यांना देवाचा अवतार म्हणून त्यांची
खरी स्तुति होत नाही. त्यांनीं जें शिकवले आहे तें आचरणांत आणणें
हीच त्यांची खरी स्तुति. हीच त्यांची खरी पूजा. ज्ञानेश्वरीसारखे सुंदर वाङ्मय
ज्या मराठी भाषेच्या मागे उभे आहे तींत अधम वाड्यय निर्माण होणें हें'
देखील दैवदुर्विलासाचे उदाहरण आहे. चंद्रकिरणांचें भोजन मिळतयाचे भाग्य
असतांना '' वाळुवंटे चुंबण्या''ची बुद्धि ही दुर्बुद्धि हें उघड आहे.

ज्ञानदेव कर्मत्याग सांगत नाहींत, '' शृंगारोनी कर्म करावे '' म्हणून
सांगतात; पण इंद्रियदमनाशिवाय ज्ञान नाहीं आणि शानाशिवाय मोक्ष नाहीं
हें त्यांचें सारतत्त्व लटक्याचा अभिमान वाळगगाऱ्या जुन्या नव्या दोघांनींही
लक्षांत ठेविले पाहिजे. शरीरदंड करण्याला ज्ञानदेवांचा विरोध होता; पण
शरीराचे फाजील स्तोम माजविणे, इंद्रियांच्या आहारी आप, हेही त्यांना मान्य
नव्हतें. '' युक्ताहारविहार '' या तत्त्वाचे ते प्रणेते होते. नियतपणा, नियमित-
पणा ( यालाच पुढें रामदासांनीं '' नेमस्त '' हे नांव दिलें) यावर त्यांचा
फार भर होता. तामसी गुणांचा त्यांनीं फार धिःकार केलेला आहे. निद्रा

आल, यांच्या तावडीत सापडू नये म्हणून त्यांचा विशेष कटाक्ष आहे
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------..च्-.----.,'' ''ंं'ं?'??ंंंं??ं?ंंंं'?ं?'?'''??'.अंतःकरण प्रसन्न असावें हा त्यांचा उपदेश आहे. प्रसन्न वृत्ति ही सर्वोत्कृष्ट वृत्ति

होय आणि मनांत कसलेंही किल्मिष ठेवू. नये; मन स्वच्छ ठेवावे. द्वेष दुसऱ्याचा
करावयाचा आणि आपलें मन गहन करावयाचें या गोष्टीला ज्यांनीं दूषण
.दिलेले आहे.

२ हा समारोप लिहितांना जो विशेष विचार मनांत येतो तो हा कीं
.इतकें लिहूनही यांत छानदेवाचे सर्व कांहीं आलेळें नाहीं; पुष्कळ राहिलें आहे
असें वाटतें. त्याला कारणही आहे. हिमालय पर्वतांत एखादा मनुष्य कितीही
.हिंडला तरी सर्व हिमालय हिंडून झाला असे कधींही होत नाहीं, कारण त्या
पर्वतांतील भूमिभाग आणि उच्च शिखरें, वनस्थली आणि नदनद्या, ही इतकी
आहेत कीं. तीं सर्व एका माणसाच्या आटोक्यात येत नाहींत, येणे बहुधा
.शक्य नाहीं. अशा शेकडो ज्ञानदेवी ओव्या आहेत कीं ज्यांचे विवरण करण्या-
साठी मोठें ग्रंथ लिहावे लागतील. ज्ञानदेव हे साधारणपणे दुसऱ्यांच्या मतांची
चर्चा करीत नाहींत; स्वतःचें म्हणणें तेवडे शांतपणे सांगतात. पण तेराव्या
अध्यायांत आहेसेची चर्चा करतांना त्यांनीं कित्येक दुसऱ्या मतांचा उल्लेख
.करून त्यांचा वैव्यर्थकपणा सिद्ध केला आहे. कसल्याही प्रकारच्या हिंसवेर
-उभारलेली ती अहिंसा नव्हे असें त्यांनीं प्रतिपादन करून याज्ञिक म्हणजे
.कर्मठ लोकांवर प्रतिकूल टीकेचा धडाका उडविलेला आहे.

जे अचुरष्टीचेंनि उपद्रवें । गादलें विश्व आघवें ।

म्हणोनि पर्जन्येष्टि करावे । नाना याग ।। १३--२२२
तंव तिचे इष्टीचिया बुडी । पशुहिंसा रोकडी ।

मग अहिंसेची थडी । केंची दिसे ।। १३-२२३
पेरिजे नुसधी हिंसा । तेथ उगवेल काय अहिंसा ।

परी नवल बापा धिंवसा । या याज्ञिकांचा ।। १३-२२४
अहो वसतीं धवळारें । मोडूनि केली देव्हारें ।

नागवूनि वेव्हारें । गवादी घातली ।। १३-२३१
व्यवहारात दुसऱ्याला फसवून द्रव्यसंचय करावयाचा आणि मग अन्नछत्र

.घालावयाचे तशी पुष्कळांची अहिंसा असते; अहिंसा ही अंतःकरणांत असेल
तरच ती आचरणांत इंद्रियद्वारां उमटेल असेंतें सांगतात. अंतःकरण अहिंसामय
झलेच कसा वागतो याचे वर्णन:-
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पुढां स्नेह पाझरे । माघां चालती अक्षरें ।

शब्द पाठी अवतरे । कृपा आधीं ।। 1३-२६३
तैसे साच आणि मवाळ । मितले आणि रसाळ ।

शब्द जैसे कल्लोळ । अमृताचे ।। १३-२७०
ऐसा मनें देहें वाचा । सर्व संन्यासु दंडाचा ।

झाला ठायीं जयाचा । देखशील ।। १३-३११
तो जाण वेल्हाळ । ज्ञानाचे वेलाउळ ।

हें असो निखिल । ज्ञानचि तो ।। १३-३१२
त्याप्रमाणें ज्ञानेश्वरींत पुनः पुनः बुडी मारावी तो नवींनवीं रत्ने हातीं लागतात.
ओवी पुनः पुनः वाचावी तो नवा नवा अर्थ लक्ष्यांत येतो. त्यामुळें या
विषयाचा अभ्यास संपला असें कधीं होणारच नाहीं. तो सतत चालू असणें
हे काव्यानंद मिळविण्याचें आणि ज्ञानानंद मिळविण्याचें मराठीतींळ अद्वितीय
.साधन आहे. म्हणून तर '' एक तरी ओवी अनुभवी '' असें मोड्या कौतुकाने
संतकवि सांगतो.

३ आमच्या राष्ट्रांत बळ आलें पाहिजे व बळ येण्याचा मार्ग म्हणजे
.इंद्रियावर ताबा ठेवून युक्ताहारविधार असणें हा आहे. त्यक्ताहारविहार
कच्छ म्हणून ज्ञानदेव सांगत नाहींत; ते निराहाराचे भोक्ते नाहींत; ते कसल्याही
आग्रहाचे पुरस्कर्ते नाहींत. त्यांचा सर्व उपदेश पुढील एका ओवींत
.साठलेला दिसतो.

दिठी नोहे मिणधी । बोलणे नाहीं सदिग्धा ।।

कवणेसी हीन बुद्धी । राहटीजेना ।। १३-३६५
दृष्टींत मिंधेपणा नाहीं; दृष्टि निर्भय आहे कारण ती दृष्टि निर्लोभ, निःस्वार्थी

माणुसाची आहे. बोलण्यांत संदिग्धपणा नाहीं; कारण ज्याला कोणालाही
फसवौवयाचे नाहीं, कोणालाही खूष करावयाचा. हेतु नाहीं, कोणालाही दुःख
देण्याचा हेतु नाही; सर्वाचें कल्याण व्हावें ही ज्याची बुद्धि तो संदिग्ध,
वकीलासारखे, मुत्सधासारखे बोलत नाहीं. ज्याला कोणाबद्दलही हीन बुद्धि

नाहीं त्याची भूमिका डावपेचाची नसते. त्याची भूमिका फार उब असते.
आजच्या सर्व तरुणांची दृष्टि शिन नुसावी, त्यांचें बोलणे संदिग्ध नसावे, त्यांनीं
कोणालाही हीन लेखू नये, त्यांनी निर्भय असावें, ज्यांनीं '' शंगारूनी ''
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कर्म करावे, त्यांनीं निःस्वार्थ होऊन सर्वस्व परमाग्रर्गला-स्वार्थाविरहित तो सर्व
परमार्थ-अर्पण करावे ( त्याला पाहिजे तर कृष्णार्पण म्हणूं नका; ज्ञानदेव मानव.
रूपासाठीं भांडत नाहींत, वस्तूसाठीं भांडतात) ही ज्ञानदेवांची शिकवण आहे.

ज्ञानदेवांनीं जें सांगितलें तें कृष्णमुखानें लांगितलें आहे. पण त्यांत
पुष्कळ ठिकाणी ज्ञानदेव बोलताहेत हे स्पष्ट कळतें. अर्थात् ज्ञानदेवांना
अकरावा अवतार जे समजतात त्यांना श्रीकृष्ण आणि ज्ञानदेव यांच भेद
मानण्याचे कारण नाहीं. पण त्या भूमिकेवरून जे विचार करीत नाहींत
त्यांनाही ज्ञानदेवाची पुढील ओवी अत्यंत मननीय वाटेल:-

ऐसें सर्वही मियां । सर्वही निर्धारूनिया ।

निकें होय तें धनजश । सांगितलें तुज ।। १८-१३३१
आतां तूं ययावरी । निकें हें निर्धार ।

निर्धाK:नि करी । आवडे तैसें ।। १८-१३३२
हा झगेकृप्णसुरवाने ज्ञानदेवांचा सर्वाना संदेश आहे. यांत आज्ञा नाहीं;

विचारपूर्वक स्वतःच्या निर्णयाप्रमाणें वागण्याची सूचना आहे. यांत जुलूम
जबरदस्ती नाहीं; यांत वैयक्तिक स्वातंन्यआहे. आणि लोकसत्तेळा मान्यता आहे.
आणि हाच विचार मनांत ठेवून महाराष्ट्रधर्माची ध्वजा उभी करणारे, कवींचे
कवि, तत्वज्ञांचे तत्वज्ञ, ओ ज्ञानदेव यांच्याविषयी लिहिलेल्या या ग्रंथाचा
समारोप करणे इष्ट होईल.

दुरिताचे तिमिर जावो । विश्व स्वधर्मसूर्य पाहो ।

:ऽतुररर:रं तो तें लाहो ा?

डलें६-४:)
५,

ईं ?r;इrrईर.४१
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