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प्रस्तावना

वेदांतविषयाचा परिचय करून देणारी जो अनेक उपनिषदं आजपर्यंत
उपलब्ध झाली आहेत, त्यांत ईश, कट, केन, इत्यादि दहा उपनिषदे प्रधान-
भूत आहेत असें म्हणण्याचा परिपाठ आहे. या दहा उपनिषदांची एक.
वाक्यता करून आचार्यानी प्रत्येकावर स्वतंत असें भाष्य लिहिले आहे. ही
दशोपनिषदे व त्यावरील भाष्ये संस्कृत भाषेतच असल्यामुळें संस्कृत न जाण-
णाऱ्या साधकास अगर भुईच हो विचार आपल्या संग्रही असून उप-
योगएयत्वामुळें नसल्यासारखीच झालीं आहेत! ही उणीव नाहींशी व्हावी व

थाप देशांत सापडणारी रत्ने सर्वाच्या नजरेस पडून त्यांची खरी किंमत
व्हावी आणि शेवटीं या ज्ञानरत्नप्रदीपाल्या साहाय्याने अज्ञानांधकाररूपी सं-
सारचक्रातून सुटण्याची सोय सर्वास प्रात व्हावी एतदर्थ क्रमाक्रमाने या सर्व

उपनिषदांस मराठी भाषेचें कोंदण बसविण्याचा मीं संकल्प केला आहे. हा
संकल्प सिद्धिस जाणें न जाणें सर्हथैव त्यो सर्वज्ञ आणि सर्वदृष्टी महाणे-
जंकाच्या इच्छेवर अवलंबून आहे.

ताठे क. ईशावास्य उपनिषदास मराठी पोषाख चढवितांना मला

वे: शा० बाळकृष्णशास्त्री उपासनी यांनी पुष्कळ साहाय्य केलें त्याबद्दल मी
त्यांचा कणी आहें.

-. चिं ० गं भान.७
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असा मनाचा निग्रह झाल्यावर सत्कर्म अगर समाजोन्नति इकडे या तत्त्वज्ञांचे

दुर्लक्ष्म झालें अगर ज्ञानाच्या दरबारांत या विषयसुख वाढविणाऱ्या अगर
विषयदुख कमी करणाऱ्या सहुणांची दाद लागली नाहीं यांत आश्चर्य तें
काय? पुनःज्याचा अहंकार नष्ट झाला, स्वतः म्हणून आपण कांहीं कराव-
याचे नाही असें ज्याचे मत ठरलें, सुख येवो वा दुःख येवो आपल्या चित्ताच्या
समतेचा भंग होऊं द्यावयाचा नाहीं अशी कायमची बुद्धि .व कापमचें
निग्रहसामर्थ्य ज्यास प्राप्त झालें, त्यानें उन्मत्तवृत्ति स्वीकारली अगर
त्याच्या हातून तो निमित्तमात्र असल्यामुळें कधींकाळीं कांहीं नीतिविपरीत
अगर समाजोन्नतिविपरीत आचरण घडले तर त्या निरभिमानी पुरुषास
आपण जबाबदार धरू काय? बरें जबाबदार धरून त्याला शिक्षा केली तरी
ती त्याच्या आत्म्याला होत नसल्यामुळे तो त्या शारीरिक अगर मानसिक
शिक्षेबद्दल उदासीनच राहील! सारांश, ऐहिक अगर स्वर्गस्थ सुखदुःखांच्या
पलीकडे जाऊन तत्त्वज्ञानाच्या दृष्टीने आत्मस्वरूपाचे चिंतन करणाराला
पापपुण्याचा प्रश्नच येत नाहीं आणि.म्हणून तो त्याचा विचारही करीत नाहीं.

आत्मा कर्ता आहे, भोक्ता आहे, असें ज्यांचे मत असतें ते पापण्याचा
व सुखदुःखाचा विचार करितात व आपल्यास स्वर्ग मिळावा, नरक मिळू नये
अशी भावना धरून धर्मविहित कर्मे करितात. इतर धर्मात जसा पापपु.
ण्याचा विचार आहे, तसाच हिंदु धर्माच्या कर्मकांडांत व उपाससाकाडात
त्यांचा विचार केला आहे. एतावता हिंदु लोकानी पापपुण्याचा विचार
केला नाहीं, हें म्हणणें सत्यास सोडून आहे. जेथे हा विचार करण्याची
जरूरच नव्हती तेथें तो केला नाहीं. अज्ञानाने हा विचार केला नाही
असें नव्हे, तर ज्ञानमार्गाला पापपुण्याची, स्वर्गनरकाची जरूर नाहीं म्हणून
हा विचार केला नाहीं, हे हिंदुतत्त्वज्ञानाच्या आक्षेपकांस व अनुकंपकांस
कळावे; पण कळत नाहीं हा हिंदूंचा दोष नव्हे. आतां वेदांतानेंच आमची
अवनति झाली कीं काय वगैरे गूढ आणि गहन प्रश्नांचा स्थलाभावामुळें
सद्यःप्रसंगी विचार करीत नाहीं.
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देशोपनिषेती
। शांकरभहयोपेता

मुंढे तत्सद्रह्मणे नमः ।

ध्यै सद्वस्तुस्वरूपाने असणाऱ्या त्या ब्रह्माला नमस्कार असो.

आचार्यांची प्रस्तावना

ईशा वास्यमित्यादयो कत्रा: कर्मस्वविनियुक्तास्तेपामकर्म-

शेषस्याऽऽत्मनोयाथात्म्यमकाशकत्वातू। याथात्म्यंचाऽऽत्मन:
धद्धत्वापापविद्धत्वैकत्वनित्यत्वाशरीरत्वसर्वगतत्वादि वश्य-
माणमू । तब कर्मणा विरुध्येतेति युक्त एवैषां कर्मस्वविनि
योग.: । न ह्येवंलक्षणमात्मनो यापालपदयत्पाद्यं विकार्यमापयं
संस्कार्य कर्तुभोक्तूरूपं वा येन कर्मशेषता स्पाइ । सर्वासामुप-
निषदामात्मयाथात्म्यनिरूपणेनैवोपक्षयातू । गीताना मोक्षध-

माणा चैयंपरत्वातू । तस्मादात्मनोऽनेकत्वकर्तृत्वभोक्तृत्वादि
चाशुद्धत्वपापविद्धत्वादि चोपादाय लोकबुद्धिसिद्धं कर्माणि
बिहितानि । यो हि कर्मफलेनार्थी दृष्टेन ब्रह्मवर्चसादिनाऽदृ-
ऐन स्वर्गादिना च द्विजातिरहं न काणकुव्यत्वाद्यनधिकार-
मयोजकधर्मवानित्यात्मानं मन्यते सोऽधिक्रियते कर्मस्विति
हधिकारविदो पदजित । तस्मादेते मला आत्मनो याथा.
लपयुवापूनेनाःरए स्वाभाविक्रमशनं निवर्तयनः



विषयप्रवेश
या शुक्लयजुर्वेद वाजसनेयसंहितेमधील ईशावास्थ उपनिषदांत प्रथमतः पर्ण

जें परब्रह्म त्यापासूनच हें दृश्यविप्रश् उत्पन्न झालें व त्यांतच पुनः लय पाव-
णार असें प्रस्तावना रूपाने सांगून नंतर विश्व उत्पन्न झालें काय किंवा
विश्वाचा लय ब्रह्मांत झाला काय, ब्रह्माच्या पूर्ण स्वरूपांत कमीजास्ती कांहीं
न होतां त्याचें पूर्ण स्वरूप निरंतर कायमच राहते असें ध्वनित केलें आहे.
नंतर पहिल्या,'मंत्रात हे विश्व निर्माण करून त्याचें नियमनही ईश्वर कसें
करितो हा ' विषय आणून ब्रह्मवेत्ता जो आहे त्याला कर्मसंन्यास .करणें
अवश्य आहे असें स्पष्टपणानें सांगितलें आहे. दुसऱ्या आणि तिसऱ्या
मंत्रांत फर्म कोणीं करावें हें सांगून कर्माच्या झपाट्यांत कसें सापडू नये, 'सापड.
हेंच तर सर्वस्वी कसा नाश होतो या विषयांचे प्रतिपादन केलें आहे. नंतर
चवथ्या मंत्रापासून ते आठव्या मंत्रापर्यंत आत्मा म्हणजे काय, आत्मज्ञ म्हणजे
काय, आत्मज्ञाला त्रिविधताप कां होत नाहींत यांचें खासें व सुंदर वर्णन

आलें आहे. पुढें नवव्या तें चौदाव्या मंत्रांत कर्म व उपासना यांची निर-
निराळी व समुचित फले काय होतात, कर्मी व उपासक यांचा. संसार
कसा सुटत नाहीं वगैरे विषयांचे दिग्दर्शन केलें आहे. शेवटीं पंधराव्या
ते अठराव्या मंत्रांत चित्तशुद्धि झालेला मनुष्य मरतांना कशी प्रार्थना करितो
व आत्मचिंतनाविषयीं कसा लोलुप असतो इत्यादि मनोहर विषयांची दिशा
दाखवून आत्मज्ञानीच श्रेष्ठ कां हें सांगितलें आहे व विषयाची परिसमाति
केली आहे. हा या लहानग्या उपनिषदांतील आठरा मंत्राचा सारांश
आहे. ज्ञानानेच मोक्ष मिळतो, कर्माने अगर उपासने, किंवा कर्म आणि
उपासना मिळून मोक्ष मिळत नाहीं हें या उपनिषदांत ठरविलें आहे.

आतां उपनिषदांविरुद्ध, वेदांताविरुद्ध अथवा हिंदुलोकांच्या सांख्य आणि
वेदांताविरुद्ध म्हणजे हिंदुतत्त्वज्ञानाविरुद, असा एक आक्षेप खिस्ती लोकांकडून
घेण्यांत येतो '' कीं हिंद लोकांच्या तात्त्विक धर्मात व धार्मिक तत्त्वांत ' मन.
ष्पानें सद्रुणी असावें, मनुष्य काहीसा स्वतंत्र आहे व तो आपल्या कृत्यांब-



( २)
दल जबाबदार आहे, तो प्राणी सामाजिक असल्यामुळें सामाजिक नीतीला
वश असणाराही असला पाहिजे ' वगैरे अति महत्वाच्या विषयांचा विचार
मुळींच केलेला नसतो व यावरून असें दिसते कीं, त्यांच्या तात्त्विक दर-
बारांत सद्रुण, प्रेम, वगैरे मानवी प्राण्यांत आढळणाऱ्या उल्हष्ट व अत्युन्नत
मनोवृत्तीची मुळींच किमत नाहीं! यांवरून त्यांचें तत्त्वज्ञान अत्यंत रानटी
स्थितींत तरी उत्पन्न झालें असावें अगर सद्रुणानें वागण्याची व या मृत्यु-
लोकांत ईश्वराचे महत्त्व वाढवून पुढें त्याच्या येथें सन्माननीयत्वाने राहण्याची
त्यांची इच्छा तरी नसावी. सारांश हिंदु लोकांस जी अवनति प्रात झाली आहे,
ती त्यांच्या वेडगळ तत्त्वविचाराचें फळ आहे! '' हा आमच्याविरुद्ध येणाऱ्या
आक्षेपांचा सारांश होय. ह्या विद्वज्जत्त्य आणि म्हणून अत्यंत महत्त्वाच्या
आक्षेपास समग्र उत्तर देणे ह्मणजे वेदांतांत येणाऱ्या सर्व विषयांचा ऊहापोह
यथासांग करणें होय. असें करणें प्रस्तुत प्रसंगीं अप्रयोजक होय आणि
म्हणून व्ररील अवजड आक्षेपाच्या निरसनार्थ हिंदुतत्त्वज्ञानाच्या उत्तराचे केवळ
दिग्दर्शन मात्र करितो. आमच्या सौख्य, योग, वेदांत इत्यादि तत्त्वज्ञान-

पद्धतींत जन्म होणे, जिवंत राहणे, ही स्थितीच मुख्यतः दुःखदायक मान-
लेली आहे. जन्म प्रात होणें म्हणजे' नित्य आणि निरंजन अशा शुद्ध

स्वरूपापासन अष्ट होणें असा ' समज आहे. जन्मच दुखदायक तर
त्यांतील कर्म मग तें सत्कर्म असो वा दुष्कर्म असो, व कर्मफल-मग तें सुख-
दायक असो या दुःखदायक असो,- हीं दो म्हणजे कर्म आणि कर्मफल हींही
दुःखदच आहेत. आईबापाचे घर सोडतांना व सोडल्यावर मुलांस जें अनिवार
दुखहोते, स्वदेश सोडतांना पुरुषमातास जी अपरिहार्य हानी वाटते, तें दुःख व

ती हानी आपली झाली असें जन्मास आलेल्या प्रत्येक हिंदुतत्त्ववेत्त्याला भासण्यास
आरंभ होतो. बुद्धि,अहकार,मन,प्राण,इद्रिये व दृश्य जग ही आपलीं कोणी नव्हत,
आपण अगदीं परक्यांच्या समाजांत येऊन पडलो आहों, आपलें व यांचें कधींही
पटणार नाहीं, असें समजल्यावर आपल्या माहेरची म्हणजे मूळ स्वरूपाची तळम.
ळ लागते व नंतरहे तत्वज्ञानी आपल्या मूल स्वरूपास आपापल्या मार्गींनी
शोधून काढून तेथेंच रममाण होतात, म्हणजे स्वस्वरूपाच्या चिंतनांत नि-
मग्न होतात, अगर समाधिस्थ होतात. अशी स्थिति झाल्यावर, विषयांचा
कंटाळा आत्यावर, व ज्ञान आणि चिंतन यांच्याच योगानें मोक्ष मिळणार



( २)
दयन्ति । इत्येवमुक्ताधिकार्यभिधेयसंवन्धमयोजनान्मन्त्रान्सं.
क्षेपतो व्याख्यास्यामः ।

भाष्यार्थ-' परमेन्धराने आच्छादित केले. इत्यादि जे-हे अठरा-मंत
आहेत त्यांचा कर्मकांडाशी कोणत्याही प्रकारचा संबंध नाही. कारण
कर्मांशी ज्याचा कोणत्याही प्रकारचा संबंध नाहीं अशा आत्म्याचे यथार्थ-
स्वरूप वर्णन करण्यासाठीं ह्या मंत्रांची उत्पत्ति आहे.

पणूर्व०-आत्म्याचे यथार्थ स्वरूप तें कसें असतें?
सिद्धांतींच्या स्वरूपाचे सविस्तर वर्णन पुढें यावयाचेच आहे. पुढे असें

सांगतील कीं ' आत्मा शुद्ध आहे, तो कोणत्याही, यत्किंचितही, पातकानें
दूषित होत नाहीं, तो एक आहे,. नित्य आहे, आकाशाप्रमाणें अशरीर
आहे आणि सर्वव्यापी म्हणजे सर्वेत भरलेला आहे ' हें स्वरूप पुढील मंत्र

स्पष्ट करणार आहेत, ह्मणून या मंत्राचा उपयोग कर्माविरुद्ध जें ज्ञान तिकडेच
करणे योग्य आहे. कर्मकांडांत मात्र कर्माची अपेक्षा असते. पहा कीं पुरोडाश
ज्याप्रमाणें आपण उत्पन्न करितो ह्मणजे कर्म केल्यावर व उत्पत्ति झाल्यावर
त्याला पूर्णता येते, किंवा सोमादि रस ज्याप्रमाणें उत्पन्न झाल्यावर विकार
पावतात किंवा बिघडतात, मंत्र जसे शिकल्यावर येऊ लागतात, तांदुळाला
ज्याप्रमाणें अग्निसंस्कार दिल्यावर ते शुद्ध होतात, ज्याप्रमाणें ' हें माझें उत्तम
साधन आहे,' ' आतां असें काम करीन, असे भोग भोगीन ' इत्यादि अहं-
कारी जीव बोलत असतो, त्याप्रमाणें आत्म्यास कांहींच नाहीं; कारण तो
उत्पन्न होतनाहीं, बिघडत नाहीं, नाश पावत नाही, त्याला संस्कार नको, त्याला
कार्य नाहीं, भोग नाहीं, ह्मणजे तो शुद्ध, अविकारी, एक, नित्य, अशरीर आणि
सर्वव्यापी आहे. अर्थातच त्याला कोणताही विकार होत नाही ह्मणून त्याचें
ठायीं कर्मशेषताही नाहीं-येथेंही कर्म सांगितलें नाहीं खणून हें उपनिषद
कर्मपर नव्हे-ह्याचप्रमाणे इतर सर्व जी उपनिषदं आहेत त्या सर्वांची परि-
समाति, पर्यवसान, आत्मस्वरूपाचें स्पष्टीकरण करण्यामध्येच होतें. उपनिष-
दांचाच अर्थ स्पष्ट करण्यासाठी भगवतानी गायिलेली गीता आणि इतर मोक्ष-
शास्त्रे अगर भारतातील मोक्षधर्म ही सर्व आत्मस्वरूपाचें ऐक्यच सिद्ध

करणारी आहेत.



( ३)
पर्व०-मग या मतास संहितेमध्यें कां घातले?
०५

' र्मकांडांत घातले याचा उद्देश कर्म करण्यास अधिकारी कोणसिद्धांर-क,ज्ञानी पुरुषास कर्म करण्याची आवश्यकता कां नाहीं, हें सांगण्याकरितां
या मंत्रांची योजना येथें केली, व ज्ञानी पुरुषास कर्म नको असें सांगितलें.

पूर्व ०-गुरुजी! तर मग तुमच्या या म्हणण्यावरून यज्ञयागादि व इतर
कर्मे निरुपयोगीच ठरतात. आणि हें तर सर्व वेदशाखांस विरुद्ध आहे.

' समजला नाहीस. आत्मे अनेक आहते, ते कर्ते व भोक्तेसिद्धां० -तू१ आहेत ह्मणजे सुख मिळविण्यासाठी व दुःखाचा परिहार करण्यासाठीं त्या
त्यांनीं कर्म केलें पाहिजे व कर्मफल भोगिलें पाहिजे, तसेंच आत्मे पाप-
९ आहेत ह्मणजे स्वभावतःच त्यांची पापाकडे प्रवृत्ति आहे अशी ज्याची

बुद्धि आहे; सारांश आत्म्याचे स्वरूप अपूर्ण आहे, असें ज्या अविद्वान लोकांस
वाटतें त्यांच्यासाठी कर्मकांड, उपासना, नीतिनियम, समाजशासन वगैरे शास्त्रे

केली आहेत सारांश, जैमिन्यादि कर्मकांडप्रतिपादकांच्या मताप्रमाणें असा
सि त आहे कीं ' इहलोर्की केलेल्या कर्माचे फल येथेंच मिळावे अशी जो

इच्छा करितो किंवा मग! ६ ह्मणजे स्वर्गलोकी सुख मिळेल
अशी जो इच्छा करितो, त्याचप्राराण मा ब्राम्हण आहे, काणा व कुज्ज

.की नसल्यामुळे मला सर्व कर्मे करण्याचा अधिकार आहे असें ज्या पुरुषाला
१० त्याच पुरुषांला ह्मणजे अंकाना -पूर अस्रणाया अज्ञानी

ला कर्म करण्याचा अधिकार आह. ' हा जामानप्रहात मीमांसकांचा
विशात आहे परंतु ह्या वेदांतव्‌षिय्रांत अभिमाऽनरहित पुरुषाचा विचार कर्तव्य

हि म्हणून हे जे मंत्र आहेत त आखाच कार स्वरूप प्रकट करून
त्याविषयी जें स्वाभाविक अज्ञान अस्त्रकाव-वार् करितात. सारांश
सारांत पडलेल्या प्राण्यास उत्पन्न हाणार ज शाक माह ( संताप आणि

१२.,५ नय!rाrcईं २ याई इ., पर्न्नं?ा९३ ' आत्मा एकच

९४ हे मंत्र वाचण्यास अधिकारी कोण, या मंत्रांचा अगर उपनिष-

य ग्रंथाचा विषयाशी संबंध काय आणि हा ग्रंथ लिहि.
११: :। हे सांगितले म्हणजे निरभिमानी व विरक्त पुरुष मात्रत्त्वद्दा



( ४)
ग्रंथ वाचण्याचा अधिकारी, 'ईशादास्य' हें या उपनिषदाचे नांव व ज्ञान आणि
कर्म यांचा समुमय होणें शक्य नाहीं हा विषय, आत्मस्वरूपाचें विवेचन इसंबंध आणि संसाराचा ( जन्ममरणाचा) नाश हें फळ, असें सांगितलु
या चार गोष्टीसच ' अनुवन्धचतुष्टय ' म्हणतात.-असो आतां ह्या मंत्रांचे

संक्षेपतः व्याख्यान करण्यास आरंभ करित.

उपनिषदारम्भशान्तिमन्त्रः १

पूर्णमद. पर्णमिदं पर्णात्पर्णमुदच्यते । ' १

'' 'र्म' वर्गवैविधवैशिळते ।।
पूणस्य पण्णादापे ९

ध्यै शान्ति: शान्ति: शान्ति: ।

ते पूर्ण आहे, हें पूर्ण आहे. पूर्णापासूनच २८०५ ५४५पूर्णातून २ काढून घेतलें असतां बाकी पूर्णच रहित! ब्रम्ह तू - पब
आणि ह्या दृश्यजगाचें मूळस्वरूपही पूर्णच आहे. पूर्णवणूष्ट्रर जा
दृश्यजगाची उत्पत्ति झाली आहे. आणि पर्ण ब्रम्हांतून पणू दृश्यजग वण

काढून टाकिलें तरी शिलक बाकी पूर्णबरधूचे राहते! आधुनिक वरम!.ताच्या भून्यलब्धी व अनंतलब्धींचा ज्यास पूर्ण परिचय झाला आहे, '''अनंतांतून अनंत काढून घेतलें तरी पुनः अनंतच शिलक कसें राह याचा
परिचय आहेच! --बृहदारण्यकोपनिषदांत हा मंत्र आहे. याचा अर्थ आचार्यानी स्पष्ट८सांगितला आहे त्याचें तात्पर्य सांगतो. ' हें ब्रम्ह आकाशाप्रमाणें सर्व''
असून निरंतर ( सर्वत्र घनदाट पसरले) व उपाधिराजय आहे. हॅ' स 'व्यापी ब्रह्माने नामरूपामुळें दृश्य होणाऱ्या सृष्टीसही स्वस्वरूपाने व्यापून
पूर्णत्व दिलें आहे, म्हणजे नामरूपात्मक सृष्टिसुद्धा ब्रम्हमयच आहे. नामक्षॅपं मात्र

मायेने उत्पन्न होतात अधून असत्य आहेत. नामरूपाचें असत्यरव स्थापन५
३

' मी व ही अखिल सुष्टि ब्रम्हच आहोंत, आम्ही भिन्न नाहीं ' असें अनुभवरले?
ज्ञान झालें म्हणजे आपल्यासही पूर्णच येऊन सर्वत्र ब्रम्ह मात्र शिलक राह

शांति असो असा त्रिवार उच्चार करून मंगलाचरण करितात.



( ९)
या उपनिषदावर इंसराजस्वामी नामक महावेदांती यांची ओवीबद्ध प्राकृत

टीका आहे. ही टीका प्रायशः सुबोध असून महावाक्यांचे सिद्धांत उत्कृष्ट

तऱ्हेने समजावून देणारी आहे. ही टीका समग्र देणे अशक्यच होय; तथापि
दिग्दर्शनार्थ कांहीं वेचे मात्र घेणार आहे. या तत्त्ववेत्त्याची प्रतिज्ञा पहा:-मुख्य संज्ञा ते इतुकी । जे मत्यगात्मा ब्रह्म एकी । सारांशता ऐसी
हे निकी । सर्व वेदांताची ।! ... उपनिषद । ' ईशावास्थ '
नामाचे प्रसिद्ध । बोलत असे हेचि, आज्ञा शुद्ध । मुम्रुक्षसी होतसे ।। हेंचि
पूर्ण हेंचि परिपूर्ण । ऐसें दोनि वेळा जें उच्चारण । तेंचि एक ब्रह्म परि.
पूर्ण । दुजे प्रत्यगात्मत्व ।। हें ( ब्रह्म) सृष्टीचे आदीअंतीं । परिपूर्ण अनंत
सविन्मूर्ती । जेथे त्रिविध भेदाची समासि । आणि तिही परिच्छेदांची ।।

दुजे ( प्रत्यगात्मा) आदिअंति स्मृतींचे । जें किमपि विकारलें न वचे ।

तेंचि प्रत्यगात्मत्वसाचें । कफठरथ नामे ।।अज्ञानधमें जे भाविती (भिन्न
अशी कल्पना करितात) । तेहि पूर्णाइरनि भिन्न नसती । परी वाऊगे
कल्पूनिया मती । मरती जन्मोनि ।।ःमुळीचा ब्रह्मात्मा जो पूर्ण । तया
ज्ञानद्वारा निश्चयें करून । पूर्णत्वचि अखंड देऊन । ऐक्ये अभिन्न होय ।।

संशय विपर्ययरहित । देह असतांची पूर्ण उरत । जेथूनि मागुती न

५?rंर्ब्रंर्ह्म?ँ८१ व असा पूर्ण आहे दोन्ही एकच आहेत.

१ a*aाँनानें प्रलगारमा ब्रह्मापासून निराळासा भासतो, पण तो वेगळा नाही;
व पन: तो अद्वैतज्ञान झाल्यावर एकस्वरूपी होतो अगर स्वरूपास जाऊन
किमळॅतोसा वाटतो; पण तसेही नाहीं. सारांश, ब्रम्ह हें नित्य एकच आहे
म्हणजे वस्तुत: बेरीजही नाही आणि पचारील २६, अथवा त्यांत दसरे
बाहेरचे कांही मिळत नाही व त्यांतून दुसरीकडे काहा जातही नाहीं.

आनंदतीर्थ नांवाचे एक द्वैतवादी टीकाकार आहेत त्यांनीं या उपनिष-
दाचा असा इतिहास दिला आहे. ' स्वायमूरमन-ने आपला यज्ञ नामक
दौहिल ( मुलांचा मुलगा) याची यार मत्रान राक्षसविझनिवारणार्थ स्मृति
केली यज्ञ हा आशीचा मुलगा व वणूचा अवतार होय. त्यानें त्या

विधकारी राक्षसांचा सहार केला वगैरे.' हा इतिहास बह्मांडपुराणांत आहे
असें हे टीकाकार म्हणतात.



हरि असू ।

ईशा वास्पमिदर सर्व यत्किंच जगत्यां जगत) ।।

तेन त्पक्तेन भजुजजीथा मा गधू' कस्पस्विळूनसू।। १ ।।

पदान्वयार्थ-यत्किंच ( जें सर्व कांहीं हें) जगत् ( जग, विश्व)
-आहे,-इण्दं ( हें) जगत्यां ( जगांतील, दृश्य जगांतील) सर्व ( सर्व,

सगळे) इशा ( सर्वाचे नियमन करणारा जो परमेश्वर त्यानें) वास्यं
( राहण्याची जागा केली आहे, किंवा आच्छादन करून टाकिलें आहे.)
तेन त्यक्तेन ( तें सर्व ठासून देऊन, त्याचा त्याग करून) भुळजीपा:
( उपभोग करीत रहा, स्वस्वरूपाचे ठायीं रममाण हो;) कस्पस्वितू
( कोणाचेही) धनं ( द्रव्य, पैसा, संपत्ति, वस्तु) मा गृध: ( घेण्यावि-
षयीं इच्छा करूं नकोस- जें सर्व दिसते आहे, इंद्रियगोचर आहे, त्या
सर्व जगताचा स्वामी जो परमेश्वर त्यानें हें सर्व जग भरून गेलें आहे. सर्वत्र

परमेश्वरस्वरूपी ब्रह्म भरले आहे. परंतु ' हें माझें ' अशा ममत्वाने हें जग
बचावून गेलें आहे, खणून हा अभिमान सोडणूनदे व या दृश्य जगाचा,
नामरूपात्मक जगाचा, त्याग कर आणि या विश्वाच्या मूळाशी असणारे
परमार्थरूपीं जें ब्रह्म तेंच मी आहें असें स्वस्वरूप समजून घेऊन अत्यंत
सुखामध्ये निमग्न हो. दुसऱ्या कोणत्याही' वस्तूचा अभिलाष धरू नको.
अथवा धरशील तरी कसा? कारण स्वस्वरूपाशिवाय या विश्वांत दुसरें
असें कांहींच नाहीं

शां. भा. -ईशा वास्यमित्यादि । ईशा ईट इतीट् तेनेशा ।

ईशिता परमेश्वर; परमात्मा सर्वस्य । स हि सर्वमीष्टे सर्वज-

न्तूनामात्मा सन्मत्यगात्मतया तेन स्वेन रूपेणाऽऽत्मनेशा
वास्पमाच्छादनीयद । किर । इदं सर्व यत्किच यत्किचिज्ज-
गर्त्या पृथिव्यां जगत्तत्सर्व स्वेनाऽऽत्मना ईशेन मत्यगात्मत-
याऽडमेवेद सर्वांगात परमार्थसत्यरूपेणानृतमिदं सर्व चरा-
चरमाच्छादूनीयं स्वेन परमात्मना । यथा चन्दनागर्वादेरुदका-
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दिसंवन्धजक्केटादिजमौपाधिकंदौर्गत्कयं तत्स्वरूपनिषर्घणेनाऽऽ-
च्छाद्यते स्वेन पारमाथिकेन गन्धेन । तद्वदेव हि स्वात्मन्यध्य-
स्तं स्वाभाविकं कर्तूत्वभोक्हत्वादिलक्षणं जगद्रद्वैतरूप जगत्यां
पृथिव्या जगत्यामित्युपलक्षणार्थत्वात्सर्वमेव नामरूपकर्मारव्यं
विकारजातं परमार्थसत्यात्यभावनया त्यक्तं स्यातू । एवमी-
धरात्मभावनया युक्तस्य पुत्राद्येषणात्रयसंन्यास एवाधिकारो
न कर्मस्यु । तेन त्यक्तेन त्यागेनेत्यर्थ: । नहि त्यक्तो मृत: पुत्रो

वा भूत्यो वाऽप्रत्मसंवन्धिताया अभावादात्मानं पालयत्यत-
स्त्यागेनेत्ययमेव वेदार्थः । मुखीथा: पालथा; । एव त्यक्तै-
षणस्त्वं मा एस. गृधिमाकाउरक्षा मा कार्षीर्धनविषयार ।

कस्यस्विद्धनं कस्यचित्परस्य स्वस्थ वा धन मा काउरक्षीरि-
-पयर्थ: । स्विदित्यनर्थको निपात: । अथवा मा भूम! । कस्मात् ।

कस्यस्विद्धनमित्याक्षेपार्थो न कस्यस्विद्धनमस्ति यद्रगृD;येत ।

आत्मैवेदं सर्वमितीश्वरभावनया सर्व त्यक्तमत आत्मन एवेदं
सर्वमात्मैवच सर्वमतो मिथ्याविषयां गृधिं मा काषींरित्यर्थ:।।१।।
शांकरभाष्यार्थ--जो सर्वीचे नियमन करितो तो ईश. त्यानें म्हणजे

परमेश्वगनें अथवा सर्वाच्या व सर्व प्राण्यांच्या अंतर्यामी राहणारा जो व्ये
आत्मा त्यानें, हे सर्व आच्छादन करून टाकिलें आहे.

शिष्य-महाराज !. हें म्हणजे काय? आणि परमात्म्यानें तें कसें
आच्छादन केले आहे?
गरु-अरे! हें म्हणजे या सर्व पृथ्वीवरजे कांहीं दिसत आहे तें. हें सर्व

परमेश्वॅराने आपल्या स्वरूपाने आच्छादन करून टाकिलें आहे.
शिष्य-महाराज! तर मग अत्यंत श्रेष्ठ जो परमात्मा त्यालाच आपण

ईश्वर म्हटलें. आणि आतां त्यानें हें सर्व धाडातून टाकिलें आहे .असें म्हणता,
तेव्हां परमेश्वराकडे म्हणजे परहााकडे कर्तुत्व येते. नाहीं काय?

गुरु--अरे! तूं सर्व शब्द लक्ष्यात ठेवीत नाहीस आणि उगीच शंका
काढितोस. सर्वीच्या अंतर्यामी राहून तो आच्छादन करितो असें मी सांगि-
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तलेंना? पुनः, आपण अज्ञानी आहो, मायेला वश आहो तोपर्यत माया-
रूपी जें हें जग त्याला कोणी नियंता पाहिजेच कीं नाहीं? अज्ञान स्थितीतील
मनुष्यास सन्मार्ग दाखविण्याच्या हेतूने परमेश्वरही मायावी होऊन सर्वाचे
नियमन करितोसा दिसतो. समजलास? वस्तुतः जगही नाहीं आणि नियम-
नही नाहीं. आरशांत पडलेल्या प्रतिबिंबांचा नियंता आरशांत पाह-
णारा मनुष्य असतो; आरसा काढून घेतला म्हणजे जसे प्रतिबिंब व नियाम.

' ०कत्व हें सव नाहीसे होतें, तसाच हा प्रकार होय. वस्तुतः भेद नाहीं. मायेनें
भेद उत्पन्न होतो, व नियामकत्वही उत्पन्न होतें. पण आपण अज्ञान-

वश असतो, म्हणून हें सर्व जगत आपल्यास ब्रम्हमय नाहीं असें
वाटतें. पण सर्वत्र परमात्माच आत्मरूपानें भरला आहे आणि मीही तोच
परमात्मा आहे आणि हें सर्व स्थावरजंगम मला भिन्नसें दिसते तें दिसणे
खोटे आहे असें ज्ञान झालें आणि सतत विचार करून हें ज्ञान दृढ
केलें म्हणजे सर्वत्र परब्रम्हच आहे असा सिद्धांत होतो व आपण मुक्‌त होतों.
पहा कीं एखादा मैलागिरीवरील उत्तमp.चंदन स्वभावत: अति सुगंधी असतो,
पण त्यास पाण्याचा संसर्ग झाला तर तो कुजतो व त्यास घाण येऊ लागते.
पुढें तो कुजलेला भाग घासून घासून अबूच टाकिला म्हणजे जसें चंदनाचे
पूर्व स्वरूप प्रकट होऊन घाण नाहीशी होत, त्याचप्रमाणे निर्विकारी आत्म्या-
वर ' तो कर्ता आहे, भोक्ता आहे ' इत्यादि जे खोटे आरोप केले जातात,
व नाम आणि रूप यांच्या योगाने विकारवश झाल्यासारखें भासणारे
सर्व विश्व, द्वैतरूपी आहे म्हणजे परब्रम्हाहून निराळें आहे असें जें खोटे
ज्ञान होतें, त्या सर्वांचा नाश होतो. हा नाश संस्कृत; सत्य असणाऱ्या
केवळ ब्रम्हज्ञानाच्या अनुभवाने होतो समजले?

असें ज्याला ज्ञान झालें व एकच ब्रम्ह आहे अशी ओळख स्वानुभवाने
पटली म्हणजे मात्र ' पुत्र असावा, धन असावें, कीर्ति मिळावी किंवा स्वर्ग

लोक असावा. ' अशा तीन्ही प्रकारच्या वासनांचा नाश होतो, व तो पुरुष
संन्यासाला योग्य होतो. अशा पुरुषाला सकाम कर्म नाहीं. मग त्यानें सर्व

कमीचा फलत्यगि करावा. कारण टाकलेला किंवा मेलेला मुलगा किंवा सेवक
यांचा व आपला संबंध नाहीसा झाल्यावर ते जसे आपलें पालनपोषण करीत
माहींत, तसेंच वासनारहित केले कर्म ही आपल्यास फल देत नाही.
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म्हणून त्याचा, अर्थांत सर्व कमीचा फलत्याग करणें इष्ट आहे, असाच
मंत्राचा अर्थ आहे.

सर्व कर्मीचा फलत्याग केल्यावर मग तूं आत्मस्वरूपाच्या आनंदामध्येच
रममाण होऊन रहा. आत्मस्वरूपी तल्लीन झाल्यावर अर्थीतच तुला धनाची
वासना ठेवण्याचे कारण राहणार नाही. कारण आत्मसुखाची प्राप्त

झाल्यावर विषयसुखाची अगर दुसऱ्याच्या धनाची वासना नष्टच झाली
पाहिजे शिवाय दुसरा पदार्थच नाहीसा झाल्यावर वासना तरी
राहणार कशी? आपणच हें सर्व आहो, सर्वत्र ईश्वरच आत्मस्वरूपाने

ा? भरला आहे असा परिचय झाल्यावर दृश्यजात खोटे भासते आणि वास-
नेचा उद्भवही होत नाहीं. तथापि एखादे वेळीं तरी जीव मायेला वश
होईल म्हणून तूं वासनाच ठेवू नको, तिला उत्पन्न होऊं 'देऊ नको,
असा उपदेश केला आहे. सारांश सर्वत्र ईश्वर आत्मस्वरूपाने भरला आहे,
असें ज्ञान करून घे, मिथ्या विषयाचा त्याग कर आणि मिथ्याविषयांबद्दल
जी वासना उत्पन्न होते तिचाही त्याग कर असा उपदेश प्रथम

मंत्रांत केला आहे.
आनंदभट्टोपाध्यायांनी व अनाचार्यांनी श्रीशंकराचार्याच्या

भाष्यानुरोधानेंच विशेष स्पष्ट करणारी मनाष्यें लिहिली आहेत त्यांत प्रथमतःच
असें सांगितलें आहे कीं प्रस्तुतच्या उपनिषदांत आत्मस्वरूपाचें याथात्म्य वशिले
असून कर्माचा त्याग करावयास सांगितला आहे. येथें कितीयेकांचे असें
म्हणणें आहे की हा उपदेश प्रत्यक्ष कोणी एखाद्या शिष्यास केला असें नाहीं,
तर श्रुताच्या शब्दांवरून मात्र ती उपदेश करिते असा भास होतो !.

झणने श्रुतीच उपदेशरूपानें वर्णन करिते- पण उपाध्याय तर म्हणतात की
हे उपनिषद एका क्रषीने कोणा एका भु शिष्यास सांगितलें आहे.

' आस्मलाभाज पर विद्यते '
आत्मलाभाशिवाय दसरा श्रेष्ठ लाभ नाहीं अशी यांची प्रतिज्ञा आहे.

अनंताचार्य कांहीं अनेकात देतात:-
' स एवाधस्तात् । स एवोपरिष्टात् '
अन्तर्बहिश्र तत्सर्व व्याष्य नारायण: स्थित:'

'तोच ( आप) खालीं आहे. तोच वर आहे, ' ( छादोग्य -२ ९; १)
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' औत बाहेर सर्वास त्यातून नारायण राहिला आहे ' ( महानारायण
१११ ). तसेंच ' वास्यचा अर्थ ' उत्पन्न केलें, स्थापित केलें व नियमित केलें;
असा करितात.

' यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवति '
यमयप्रेय त आत्माऽन्तर्याम्यमृत इत्यादि भूते. '

ज्यापासून ही सर्व भूते उत्पन्न होतात, व जिवंत राहतात.' ' सर्व भूते
ज्याच्यामुळे नियमित होतात, तो आत्मा अंतर्यामी असून अमृत आहे. ' असें
तैत्तिरियोपनिषद सांगते. याचप्रमाणे ' आत्मा सर्वांचा स्वामी व नियामक
आहे ' अशा अर्थाची एक दुसरी श्रुति देतात.

उदटाचार्य-' अविद्या ' ह्मणजे ' स्वस्त्रामिसबंध ' ( हें माझें असें
जिच्यामुळें वाटतें ती अविद्या) असा अर्थ करितात.
रामचंद्रपंडित---

'' किं करोमि क गच्छामि किं सण्हामि त्यजामि किन् ।।
आमना पूरित सर्वे महास्तूपाम्बुना यथा '१

मीकायकरूं? जाऊंकोठें? घेऊंकाय? टाकू काय? सर्वत्रआत्माभरलेलाआहे;
कल्पांताचे वेळीं जसे सर्वच जलमय होतें, तसा सर्वत्र आत्मा भरला आहे. तेव्हां
टाक काय, घेऊं काय, जाऊं कोठे आणि करूं काय हे प्रश्न सहजच आहेत. सारांश
सर्वच आत्मा आहे तेव्हां कांहींच घ्यावयाचे नाहीं व कांहीं टाकावयाचेंही नाहीं!

महीधर-' इदं ' ब्र खोटे, असत्य. ' मीच परमात्मा आहें, असें चिंतन
करावे.' सर्व वैषयिक द्रव्यें एकापासून दुसऱ्याकडे जात असतात म्हणून आपलें
म्हणून कांहींच नाहीं असें समजावे ' असा अर्थ करितात.

हंसराज-मुळी प्रत्यगमगा ब्रम्ह अभिन्न । मायातीत शुद्ध निरंजन । येथें
जाहली स्फूर्ति न होऊन! ' अहं ब्रह्मास्मिरूपे ।। असें सांगून सृष्टीची स्थावर
जंगमात्मक उत्पत्ति हंसराजांनीं सांगितली. त्यांत हिरण्यगर्भापासून ती कीट-
कापत व तृणापर्यंत सर्व दृश्यपदार्थ मायावश आहेत असें ठरविलें व ईशच
स्वतः प्रेरक आहे व सर्वाभूती ब्रम्ह आहे असें सांगून बाह्यविषयाचें सुख दुःख
आपलें नव्हे, पंचमहाभूताचे आहे, म्हणून तें टाकून देऊन ब्रम्हचितन करावे
अशी आज्ञा केली.

.कानंदुतीर्थ:-' वास्य '? ईश्वरा राहण्यास योग्य असें विश्व. ' त्यक्तेन '



(११)
याचा अर्थ ' परमेश्वराने दिलेले ' असा करून जें परमेश्वर देईल त्यांत संतुष्ट

राहावें, त्याशिवाय इतराजवळ याचा करूं नये असा दुसऱ्या पंक्तीचा अर्थ

करितात. ब्रम्हपुराणांत अशाच अर्थाचा लोक आहे. सारांश ' वैराग्यपर
हा मंत्र नसून भक्तिपर आहे असें यांचें मत आहे. ।। १ ।।

एवमात्मविद: पुत्राद्येषणात्रयसंन्यासेनाऽऽत्मज्ञाननि-
ष्ठतयाऽऽत्मा रक्षितव्य इलेच वेदार्थ: । अथेतरस्यानात्यज्ञ-
तयाऽऽत्मप्रहणायाशक्तस्वेदमुपदिशति मन्त्रः -याप्रमाणें शास्त्रोक्त आत्मज्ञान ज्याला झालें आहे त्यानें पुत्र वगैरेंचा सर्व

प्रथमतःच त्याग करून आत्मज्ञानाची जी निष्ठा ( जें सदोदित चिंतन)
त्याच्या योगाने आत्म्याचे रक्षण करावे असा पहिल्या मंत्राचा. अर्थ झाला.
आतां ज्या मनुष्याला आम्याचे तत्त्व समजत नाही आणि झणऊन आत्मज्ञान
ग्रहण करण्याचें सामर्थ्य नाहीं, त्यांच्यासाठी हा दुसरा मंत्र सांगतात-कर्वन्नेवेह कर्माणि' जिजीविषेच्छतषद सला ।

ऐवं प्रवीय नान्यथेतोऽस्ति न कर्म लिप्यते नरे ।र । ।

पदान्वयार्थ--इह ( येथें) कर्माणि ( कर्मे) कुर्वन् एव ( करीत
असतांनाही) शत (शंभर) समा: ( वर्षे) जिजीविषेतू ( जिवंत रहाण्या-
ची इच्छा करितो ). एवं ( याप्रमाणे) नरे ( मनुष्यत्वाचा अभिमान धर-
णाऱ्या) -पवयि ( जगण्याची इच्छा करणारा जा- त्या तुला) इतः ( या
पासून कर्मे केल्यांपासून) अन्यथा ( दुसरा प्रकार) न अस्ति (नसतो.-
ही सांगितलेली कर्मे जन्मभर केली असतां कोणताही दोषाचा प्रकार होत
नाहीं-) कर्म ( कर्म ही) न लिप्यते ( लिप्त होत नाहीं. अंगाला लागत
नाहीं.) सारांश, ज्या पुरुषाला आत्मज्ञान झालें नाहीं त्यानें निष्काम बुद्धीनें
शास्त्रोक्त कर्म जन्मभर आचरण करावे त्यापासून पाप होत नाहीं आणि
कर्मापासून उत्पन्न होणारे सुखदुःखही त्यास भोगावे लागत नाहीं.

शां. भा.--कुर्वन्नेवेति । कुर्ववेव इह निर्वर्तयन्नेव कर्म.
(प्रहोतार्दानि जिजीविषेलजीवितुमिच्ळ्येछतं शतसंख्याका
समा संवत्सरानं । तावद्धि पुरुपस्प परपायुनिरूपितर ।
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तथा च मातानुवादेन यज्जिजीविषेच्छतं वषाणि तत्कुर्वन्नेद
कर्माणीस्वेताईपीयते । एवमेवं मकारेण त्वयि जिजीविषति नरे
नरमात्राभिमानिनीत एतस्मादप्रिहोत्रादीनि कर्माणि कुर्वतो
वर्तमानात्मकारादन्यथा मकारान्तरं नास्ति येन मकारेणाशुभं
कर्म न लिरंयते कर्मणा न लिप्यत इत्यर्थ: । अत: शास्त्रविहि-
तानि कर्माण्पग्निहोत्रादीनि कुर्वन्नेव जिजीविषेतू । कथे पुनरि-
दमवगम्यते पूर्वेण मन्त्रेण संन्यासिनो ज्ञाननिष्ठोक्ता,
द्वितीयेन तदशक्तस्य कर्मनिष्ठेने । ज्ञानकर्मणोर्विरोधं
पर्वतवदकम्प्यं थो न अरसि किर । इइाघ्युक्तं यो हि
जिजीविषेतू, स कर्म कुर्वर । ईशा वास्यमिदं सर्व, तेन त्यक्तेन

मुखीथा मा गाई कस्थखिद्धनमिति च । न जीविते मरणे वा
पूर्व कुवीतारण्यमियादिति च पददु । तो न पुनरियादिवि
संन्यासशासनातू । उभयो: फलभेद च वश्यति । इमौ इपधवेव

पन्थानावनु निष्कान्ततरौ भवत: क्रियापथत्रैव पुरस्तात्तं-
न्यासथोत्तरेण निवृत्तिमार्गेण एषणात्रयस्थ त्याग: । तयो:
संन्यासपथ एकतिरेचयति '' न्यास एवात्यरेचयत् '' इति
च तैचिरीयके । '' द्वाविमावथ पन्यानौ यत्र वेदा: मतिष्ठिता:।
मढचिलुक्ष्रणो धर्म निवृत्तथ विभावितः '' इत्यादि पुत्राय
विचाचे निश्चितमुळे व्यासेन वेदाचार्येण भगवता । विभार्ग
चानयोर्दर्शयिष्याम: । । २ ।।

शांकरभाष्यार्थ-येथे अग्निहोतादि-वेदविहित कर्मे करीत असतांनाच
शंभर वर्षे जगण्याची इच्छा करावी. पुरुषाचे आयुष्य तितकेच शंभर वर्षेच आहे
असें सांगितलें आहे. त्याचप्रमाणे मागचा पुढचा संबंध लक्ष्यांत ठेवून अनुवाद
केला असतां असें ठरतें कीं शंभर वर्षे जी जगण्याची इच्छा करावयाची ती
कर्म करण्यासाठींच इच्छा असावी. येणेंप्रमाणें जगण्याची इच्छा करणारा
नराभिमानी जो तूं त्या त्वां अग्निहोत्रादि विहित कर्मे केली असतां सार'' खशास्त्रोक्त आचरण ठेविले असतां, पुण्यमार्गापासून अष्ट होऊन अन्य प्रका.
राला म्हणजे अन्यमार्गाला-पापमार्गाला जाशील असें होणार नाही ( पहा भर.
वद्रीता अ०२ लोक ४७, अ० ३ लोक १९, अ० ५ श्नोत्त १० व
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णार नाहीं. लणून अहंकाराला वश होऊन तूं जगण्याची इच्छा जर करीत
असशील तर व चित्तशुद्धीसाठीही तुला अग्निहोत्रादि विहित कर्मेच केली
पाहिजेत; आणि ही कर्मे निष्काम वुद्धीनेच केली पाहिजेत.

शिष्य--भगवन! आपण असें कसें ह्मणतां? मला असें वाटतें कीं
ज्या पुरुषाला पूर्व मंत्रामध्यें ज्ञानाचा उपदेश केला, त्याच पुरुषानें कर्म

करावे असें दुसऱ्या मंत्राने सांगितलें आहे. आपण हा भेद काढीत आहां व
ज्ञान आणि कर्म एका पुरुषाला सांगितले नाहीं असें ह्मणतां हे कशावरून?
पहिल्या मंत्रामध्ये पुत्रादिकांचा त्याग करणाऱ्या संन्याशालाच ज्ञाननिष्ठा

सांगितली आणि दुसऱ्या मंत्रामध्यें सन्यास करण्याला अशक्त असणाऱ्या
मनुष्याला कर्मनिष्ठ सांगितली असा भेद मुळांत तर नाहीं. आपण
कोठून रकाढिता हा भेद शोवन?

गुरुजी--अरे! तूं इतका विसराळू कधीं झालास? ' मी कर्ता आहें,
मी भोक्ता आहें ' हें ज्ञान नव्हे. अज्ञान आहे. हा ज्ञानाभास कर्म करण्याचे
वेळीं असतो आणि ' आत्मा शुद्ध आहे, अविकारी आहे, अकर्ता आहे, '
वगैरे आत्मज्ञानाचेवेळीं ' हा मी, हें माझें ' हें अज्ञान नाहींसें होतें; सारांश
ज्ञान आणि कर्म यांच्यामध्ये जो विरोध आहे, तो पर्वतामारखा न हालणारा
आहे, हें मागें तुला सांगितले होतें; ज्ञान व कर्म एकत्र राहू शकत नाहींत
हेंही सांगितलें होतें, तें तूं विसरलास वाटतें? या उपनिषदांत व याच
मंत्रांत सांगितलें आहे कीं ज्याला जगण्याची इच्छा आहे त्यानेंच कर्म करावे
म्हणून. तसेंच परमेश्वराने हें सर्व दृश्य जग आपल्या मायेच्या आवरणानें
आच्छाटून टाकिलें आहे, तें टाकून देऊन कोणत्याही प्रकारच्या विषयाविषयी
अभिलाष धरू नयेअसे पहिल्याच मंत्रांत आत्मज्ञाला सांगितलें आहेना? जिवंत
राहिलास किवा मेलास तरी आशा करूं नये याचा अर्थ, कर्म करूं नये,
अरण्यांत जावे, सर्व संग सोडावा, या शिवाय मुक्ति मिळविण्याला दुसरा
मार्गच नाहीं, असाच नव्हे काय? त्याचप्रमाणे आयुष्याची आशा सोडन
दिलेला पुरुष पुनः कर्मामध्यें प्रवृत्त होत नाहीं व होऊं देऊं नये, हेंच ' सोन
कर, या मंत्रशब्दानें सांगितलेना? मग असें भांतिष्ठासारखे काय विचारतोस?
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तसेंच ज्ञानाचे फल निराळें आहे, कर्माचे फल निराळें आहे, हें याच उपनि.
षदांत ठरणार आहे. ' हे दोनच पंथ एका पाठीमागून एक असे उत्पन्न

झालेले आहेत; प्रथम कर्ममार्ग अगर प्रवृत्तिमार्ग आणि दुसरा ज्ञानमार्ग अगर
निवृत्तिमार्ग हे, हे दोन मार्ग आहेत. भगवत्पादाचार्याचे मते प्रथम वेदोक्त
कर्मे करून मग पुल, धन, मित्रांचा सर्वस्वाचा त्याग केला असतां निवृत्तिमार्ग
सिद्ध होतो. ' असें नारायण उपनिषदांतही सांगितलें आहे. या दोन मा-
गपैकीं संन्यासमार्गच श्रेष्ठ आहे. ' त्याग करणे हा श्रेष्ठ पंथ आहे ' असें
तैत्तिरियक उपनिषदामध्यें सांगितलें आहे. महाकवी वेदाचार्य भगवान व्यास

हे सुद्धा पूर्ण विचार करून निश्चयानें असेंच आपल्या मुरलास सांगतात:
' वेदांनी सांगितलेले हे दोन मार्ग आहेत. एक प्रवृत्ति आणि दुसरा निवृत्ति
प्रवृत्ति म्हणजे कर्म करणें हें आहे लक्षण 'ज्याचें तें वेदोक्त धर्म-
कर्म होय. त्याचप्रमाणे आत्मप्रातीस अत्यंत सुलभ असा निवृत्ति
मार्ग आहे. ' आम्हीही हा विभाग पुढें याच उपनिषदांत दाखवू
सारांश ज्याला सन्यास साधत नाहीं त्यानेंच कर्म करावे ज्ञानमार्ग

आणि कर्ममार्ग हे दोन्ही मार्ग एका पुरुषाला एकाच काळीं अनुसरतां
येणार नाहींत.

आनंदु०-उपासनामार्ग हा कर्म आणि ज्ञान मिळून होतो अज्ञानावस्थे-
मध्यें याचा उपयोग आहे. कर्म आणि ज्ञान भिन्न आहेत हें सिद्ध करण्या-
साठी श्रीमदूभगवद्रीतेंतील तिसऱ्या अध्यायाचा तिसऱ्याखोकाचा आधार देतात.

हंसराज-या मंत्राचा अर्थ असा करितात कीं येथें सांगितलेली सर्व कर्मे

निलम मनाने केली असतां कमर्बंध प्राप्त होत नाहा आचार्वानीं केलेल्या
अर्थापेक्षां हा थोडा भिन्न आहे हें सांगावयास नकोच

आनंदतीर्थ-कर्म केलेंच नाहीं तर कर्मवध प्रात होत नाहीं असें नाहीं.
कारण- ' अशस्थ कर्म लिच्येत कृष्णोपास्तिमकुर्वत: ।

ज्ञानिनोपुपि यतो हास आन'दस्य भवेदण्धुवद ।

अतोदुलेपेपुपि लेप: स्यादत: कार्येव सा सदा ।।

श्रीकृष्णाची जो अज्ञानी उपासना करीत नाही त्याचे कमर्च त्याला बाधक
होते. उपासना केली नाहीं तरे कर्म न करणाऱ्या संन्याशाच्या आनंदाचाही
नाश. निश्चयानें होतो; सारांश कर्म केलें नाहीं तर कर्माचा बंध प्रास होतो



बंध म्हणून श्रीकृष्णाची उपासना.. मात्र कर्मापासून उत्पन्न होणारा

बंध बाधक हाते नाहीं. हे नारदीयांतील वाक्य आहे. तात्पर्य हें आहे कीं
द्वैताभिमानी तत्त्वज्ञांस भगवदुपासनेशिवाय मोक्ष मिळविण्याला अन्य मार्ग
दिसत नाहीं. अद्वैतवादी म्हणतो कीं, उपासनेच्या काळींही ' मीपणा ' चा
अभिमान असतो. तो अभिमान नष्ट झाला, ब्रह्मज्ञानानें मीपणाच सरला
ह्मणजे ज्ञानी पुरुष आनंदस्वरूपच होतो. मग त्याचा आनंद कमी किंवा
जास्ती होण्याची वार्ता कशाला?

अथेदानीमविइन्निन्दार्थोऽपं मन आरम्यते-
यानंतर हा तिसरा मत आत्मज्ञानशून्य म्हणून अविद्वान लोक त्यांची

निंदा करण्यासाठी योजिला आहे.-
असदर्या नाम ते लोका

अन्धेन तसाठता; ।

तारफस्ते पेत्याभिगच्छंन्ति
ये के चाऽऽत्महनो जना; । । ३ । ।

पदान्वयार्थ--अन्धेन तमसा ( न दिसणाऱ्या अशा अंधकारानें, अ-
ज्ञानाने) आहताः ( गुरफटून गेलेले, झाकून गेलेले, मंद दृष्टि झालेले) ते
(ते) लोकाः (जन्म) अर्धा नाम ( राक्षसीच, केवळ प्राणपोषकच,
ज्ञानहीनच) होत. ये के ( जे कोणी) आत्महनो जनाः ( आत्मघात कर.
णारे लोक) तान् ( त्यालोकांना; त्या जन्मांला) मेत्य ( मरणानंतर)
अभि गच्छन्ति ( आपआपल्या कर्मानुसार जातात.) तात्पर्य हें आहे के?
आत्म्याचा विचार न करितां केवळ अज्ञानामध्यें आयुष्य कंठणारे व विषयासक्त
आत्मघाती लोक आपआपली शरीरें नष्ट झाल्यावर अंधकाराने व अज्ञानाने
पूर्ण अशा राक्षसी जन्माला जातात म्हणजे आत्मज्ञान न झालेले लोक
जन्ममरणाच्या चक्रांत सांपडतात.

शां. भा-अमुर्या: परमात्मभावमइयमपेस्य देवादयोउ
प्रयमुरास्तेर्षा च स्वधूरता लोका असूर्थ नाम । नाम



( १).शब्दोदुनर्थको निपात: । ते लोकाः कर्मफलानि लोक्यन्ते
दृश्यन्ते धुज्यन्त इति जन्मानि । अन्धेनादर्शनात्मकेनाज्ञानेन
तमसाऽऽवृता आच्छादितास्तान्यथावरान्तान्मेत्य त्यक्त्वेमं देह-
मभिगच्छन्ति यथा कर्म यथाश्रुतम् । ये के चारहून ।

आत्मानं प्रन्तीलात्महनः । के ते जनाः । येऽविद्दारग्: ।

कथे त आत्मानं नित्यं हिंसन्ति । अविद्यादोषेण विद्यमा-
नस्याऽऽत्मनस्तिरस्करणातू । विद्यमानस्याऽऽत्मनो यत्कार्य
फलमजरामरत्वादिभंवेदनलक्षणं तद्धतस्येव तिरोभूतं
भवतीति प्राकृतादुविद्वासो जना आत्महन उच्यन्ते तेन
ह्यात्महननदोषेण संसरन्ति ते ।। ३ ।।

शांकरभाष्यार्थ-खरें जें आत्मज्ञान, अद्वैतज्ञान, तें ज्यांना नाहीं ते सर्व

लोक-देवकोटीतले असले तरी-असुर म्हणजे राक्षसच होत. हे राक्षस राह-
०ण्याच्या ज्या जागा, जी भुवनें, जे लोक, त्यांस असुय लोक असें म्हणतात.

ह्या लोकांत केलेल्या कर्मीची फळें भोगली जातात म्हणून त्यांस जन्म म्हणावे.
जेथे कांहीं दिसत नाहीं, बुद्धि चालत नाहीं अशा अज्ञानरूपी अंधकारामध्यें
गडप होऊनगेलेले जे दगड, धोंडे इत्यादि पर्यंतचे जे जड जन्म तेथपर्यंत सुद्धा
हें मानव शरीर चार. दिल्यानंतर ज्या ज्या प्रमाणें कर्म केलें असेल त्या त्या

मानानें व ज्याने जस ज्ञान मिळविले असेल त्याप्रमाणें, जशी ज्याची समज
झाली असेल याप्रमाणे,-कर्मभूमीवर अज्ञानी लोक पुनः जन्म घेतात-मुंडको-
पनिषदांत हेंच सांगितलें आहे-?. पहा भगवर्द्वाता अ. १५ लोक १ ०).

शिष्य-भगवतू! जन्ममरणाचे चक्र कोणाच्या पाठीमागे लागलें आहे?
गुरु-अरे! जे लोक आत्म्याचा घात करितात त्या आत्मज्ञानशून्य

अज्ञानी लोकांच्या पाठीमागे जन्ममरणाचें चक्र लागले आहे! आत्मे अनेक
आहेत असें मानणाऱ्या लोकांच्या मागे जन्मरणाची साडेसाती असावयाचीच.

शिष्य-गुरुजी! नित्य आणि अविनाशी अशा आत्म्याचा घात
कैसा होतो?

गुरु-अरे वा! हा घात म्हणजेप्रत्यक्ष नाश करणें किवा मारणे
नव्हे आल्याचा घात होत नाहीं हें सिद्धच आहे. पण अविद्या, अज्ञान

किंवा माया; जी असते तिला वश झाल्यामुळें दुष्टबुद्धि झालेले लोक नित्य जो



( १७)
आत्मा त्याचा तिरस्कार करितात; म्हणजे आत्मस्वरूपाचा विचारच करीत
नाहींत म्हणून त्या पापी लोकांस लक्षणेने आत्मघाती असें म्हटलें आहे.
नेहमी राहणारी जी सह, जो आत्मा, तो कळला असतां ' मी अज आहें,
मी अमर आहें ' हीं फळें वरील दुदैवी मायावश मनुष्यास मिळत नाहींत म्ह-

णूनही या अज्ञ आणि प्राकृत लोकांस आत्मघाती असें म्हटलें आहे. अर्थातच
या दोषाने ते लोक अज्ञानजन्य संसारांत, जन्ममरणाच्या फेऱ्यांत, सांपडतात.

आनंदभट्ट-' अधुरा: ' याचा अर्थ असु ह्मणजे प्राण त्यांमध्यें रमणारे,
भोग भोगण्यासाठी जिवंत राहू इच्छिणारे दवोदि, असा करितात.

ब्रह्मानंदस्वामीही भोगलंपट देवास असुर ह्मणतात; 'व जो आपल्यास
एक असतां भलतेच समजतो तो कोणतें पातक करणार नाहीं ?' असेंविचारतात.

शंकरानंद-' असेन तमसा ' याचा अर्थ चार प्रकारचे केश आणि
' मी, हें माझें ' असा जो अभिमान त्यानें, असा करितात.

ईपुराज-' असुर्या ' यावें ' असूर्या ' असें स्वरूप करून ' जेथे सूर्य
नाहीं असें लोक ' असा अर्थ करितात; येथेंच अहंकार धरणारे लोक जातात.

६

आनंदतीर्थ:-' असुर्यध्यजेथे चांगले भोग मिळत नाहीं दुःखकारकच
मिळतात, व जेथे राक्षसांची वसति असते ते लोक. असताची, नाशवंताची
अगर शून्याची उपासना केली असतां चांगले व पुण्यशील भोग मिळाव-
याचेच नाहीत! महादुःएएकहेतु५त्वात्माप्यत्वादमुरस्एएंतथा । असुर्या नाम ते
लोकास्तान्यन्ति विमुखा हरो ।। ( हरि विन्मुख जे झाले ते असर्य लोकांस
जातात.... ....असुर्याचा अर्थ वर केलाच आहे.) ' ये के ' ( जे कोणी, या
शब्दानी सर्व साधारण नियम सांगितला.) हरीची उपासना न करणारा
प्राणी दुःखकारी लोकाप्रत जातो असें सांगण्याचा या द्वैतमतानुयायी स्वामींचा
उद्देश आहे. अज्ञानदशेत, ममत्वाचा अभिमान. समुळ सुटला नाहीं, तोवर
उपासनामार्ग उपयोगी आहेच. पुढें उपासनेच्या दृढ संसर्गाने ईश्वरमय व पुढें
ब्रह्ममयच आपण झालो झणजे उपासना संपते व सर्व ब्रह्मकार झाल्यामुळे
' असुर्य ' लोकही राहत नाहीं, मग जाण्यायेण्याची गोष्ट कां बोलावी? १२

यरयाऽऽपमना हननादविद्वांसः संसरन्ति? तद्विपययेण
विद्वांसो जना मुह्ययन्ते ते नाइन. । तत्कीदृशमात्मतत्त्व.

मिरे.



शिष्य-ज्या आल्याचा,. अविद्वान लोक जन्ममरणात

सांपडतात, व ज्याच्या, आत्म्याच्या, स्वानुभवाने विद्वान लोक मुक्त होतात व
आत्मघाती होत नाहींत, तो आत्मा व तें आत्मतत्त्व काय हें मला समजून
सांगाल भगवन्!

गुरु--ऐक मी काय सांगतो तें :--
अनेजदेकं मनसो जवीयो

नेनदेवा आप्नवन्पर्वमर्षत
तदावतोऽन्यानरयेति तिष्ठत्त-

- ५ - -स्मिन्नपा मातारश्वा दधाात ।। ४ ।।

पदान्वयार्थ--अनेजतू ( कंप होणें, हालचाल होणें, विकार फावणे, हें
नाही ज्याला अस) एकं ( अद्वितीय,) मनसः ( मनापेक्षा) जवीयः
अत्यंत चपल) एतत् (ह्या अमृतत्वाला) देवा: ( प्रकाशणारीं नेत्रे इत्यादि
इंद्रिये) न आप्रुवम् (मिळवूं शकली नाहतिं-इद्रियांस हे आत्मतत्त्व गोचर
होत नाही.) कारण पूर्व पूर्वीच! अर्पतू शळ आहे असें हे,-तत्त्व आहे.-).
झणजे इंद्रिये ही मनाशिवाय आपआपली कामे करूं शकत नाहीत. आत्मतत्त्व

हे मनापेक्षांही चपल आहे. तेव्हां इंद्रियांचा आत्मतत्त्वावर व्यापार सुरू हो-
पण्यापूर्वीच तें त्यांस अदृश्य होते-तद्द ( ते-आत्मतत्त्व-) धावत: ( लवकर
लवकर चालू लागलें ह्मणजे) अन्यान् ( आत्म्याशिवाय बुद्धि, मन, इंद्रिये

यांस) अति ( पाठीमागे टाकितें ). तिष्ठतू ( अविक्रिय स्थितीमध्यें राह-
णारें, अविकारी, जें आत्मतत्त्व अविकारी आहे.) तस्मिन् ( त्या आत्मतत्वा-
मध्ये) मातरिचा ( अंतरिक्षामध्ये गमन करणारा वायु) अप: (आपलें
कर्म) दधाति ( धारण करितो.) आत्मा इंद्रिये, मन, बुद्धि यांस अगोचरच
आहे आणि या आत्म्यामध्यें वायु आपलें काम म्हणजे प्राणीमात्रांकडून हाल.
चोल करण्याचें काम करितो -शां० भा-अनेजदिति । अनेजतू न एजदू । एजू करु ।कम्पनं चलन स्वावस्थामच्युतिस्तर्द्वीजतं सवदैकरूपमित्यथं: ।



( १९)
तबकं सर्वधूतेषु मनसर संकल्पादिलक्षणाज्जवीयो जववत्तरद ।

कथे विरुद्धग्रुच्यते धुर्व निश्चलमिदं मनसो जवीय इति च ।

वैध दोष: । निरुपाध्युपाधिमत्त्वेनोपपते: । तत्र निरुपाधिकेन
स्वेन रूपेणोच्पतेऽनेजदेकमिति । मनसोऽन्तःकरणस्य संकल्प-
विकल्पलक्षणस्योपाधेरनुवर्तनादिह देहस्थस्य मनसो ब्रह्मलो-
कादिदूरगमन. सकल्पेन क्षणमात्राद्धवतीत्यतो मनसो जविष्ठत्व
लोके प्रसिद्धर । तस्मिन्मनसि ब्रह्मलोकादीन्द्रुत गच्छति
सति प्रथमं मात इवाऽऽत्मचैतन्यावभासो गृहतेऽतो मनसो
जवीय इत्याइ नैनदेवा द्योतनाद्देवात्रखुरादीनीद्रियाण्येतरमकृ-
तमात्मतरवं नाडरच यातवरूर: । तेम्पो मनोजवीयो मनो-
व्यापारव्यवहितत्वातू । आपासमात्रमध्यात्मनो जैव देवाना
विषयी भवति । यस्माडजवनान्मनसोऽपि पूर्वमर्षत्पूर्वमेवगतर ।

व्योमवबापित्वातू । सर्वव्यापि तदात्मतरवं सर्वसंसारधर्मवीजत
स्वेन निरुपाधिकेन स्वरूपेणाविक्रियमेव सदुपाधिकृता: सर्वा:
संसारविकिया अनुभवतीवाविवेकिनां मूढानामनेकमिवच प्रति-

देई मत्यवभासत इत्येत दाह । तद्धावतो दुतं गच्छतोऽन्याना.
त्मविलक्षणान्मनोवागिन्द्रियप्रभूतीनत्येति, अतीत्य गच्छतीव ।

इवार्थ स्वयमेव दर्शयति तिष्ठदिति । स्वयमविक्रियमेव सदि-
त्यर्थ । तलिन्नात्महरवे सति नित्यचैतन्यस्वभावे मातरिचा
मातर्यन्तरिक्षे 'वयति गच्छतीति मातरिचा वायु: सर्वमाणमु-
रिक्रयारमको यदाश्रयाणि कार्यकरणनातानि यस्त्रिन्नोतानि
मोतानि च यत्सूत्रसज्ञक सर्वस्य जगतो विधारयितू स मात-
रिद्या । अप: कर्माणि माणिना चष्टोलक्षणानि । अज्यादित्य-
पर्ज्यनादीना ज्वलनदहनमकाशाभिवर्षणादिलक्षणानि दधा-
ति विभजतीत्यर्थ: । धारयतीति या । '' भीपाउस्माद्वात: पवते''
इत्यादिश्रुतिम्प: । सर्व! हि कार्यकारणादिविकिया नित्यचै-
तन्यात्मस्वरूपे सवास्पदभूते सत्येव भवन्तीत्यर्थ: ।। ४ ।।



( २०
शांकरभाष्यार्थ--एजतूम्हणजे कांपणें, हलणें, चळणें, आपल्या अवस्थे-

पासून अष्ट होणें होय. तें अष्ट होणें ज्याला नाहीं, सर्वदा जें एकच स्त्ररूपाने
राहतें तें आत्मतत्त्व होय. तें आत्मतत्त्व सर्व भूतांमध्ये एकच आहे. सारांश
एकच आमतत्त्व सर्वदा स्थिर राहणारे आहे; आणखी तें त-रव असें आहे कीं
संकल्प करणारे जें मन त्याच्यापेक्षा अत्यंत चपल आहे. मनापेक्षा हें आत्म-
तत्त्व चपल आहे

शिष्य-कषी महाराज! आपण ही लक्षणें सांगितली ही मला समजली
नाहींत. आत्मतत्त्व स्थिर अधून मनापेक्षा चपल आहे असें आपण म्हणतां.
ही परस्पर विरोधी लक्षणें एका ठिकाणी संभवतील कशी? आत्मा ध्रुव निश्चल
आहे असे खणून लागलीच तो मनापेक्षा चपल आहे असें सांगतां. हें कसें?
उपनिषदकाराची येथें कांहीं तरी चूक झाली आहे. किंवा या शब्दाचा अर्थ

तरी निराळा आहे
गुरु-अरे वत्सा! शब्दांचा अर्थ जो आम्ही सांगितला तोच आहे व

मंत्रकारही चुकले नाहीत. तुला जो विरोध दिसतो तो स्वरा नाहीं तुला
मन्नद्रष्ट्यांचा सूक्ष्म अभिप्राय कळला नाहीं. अरे! असें पहा. ज्याला उपाधि
नाहीं असें जें आत्मतत्त्व आहे, तें उपाधिरहित साशा स्वरूपी एकच असल्यामुळें
स्थिर आहे हें तुला कळलेच आहे. आतां त्या निरुपाधि आल्याला आपण
सोपाधिक मनाने पहातो म्हणून आत्मा चपल आहेअसाज्ञानाभास होतो. सगजलें?

शिष्य--नाहीं, मला कांहीं समजले नाहीं.
गुरु--अरे! स्वरूपापासून चळणें हें ज्याला कधींच शक्य नाहीं

असा आत्मा आहे हें तरी तुला समजलेंना? बरें. आतां मनाचें धर्म काय
आहेत ते तुला अवगतच आहेत. कांहीं तरी संकल्प, संकेत, इच्छा, निश्चय,

करावा, पुनः संशय घ्यावा हा मनाचा व्यापार सारखा चाललेला असतो.
सारांश विकार पावणे ही उपाधि मनाच्या पाठीमागे नेहमी आहे म्हणन हें
मन देहांत राहूनच बाहेर नेहमीं भटकत असतें..

शिष्य-? कसें? देहांत राहून तें वाहेर जातें कसें व चपलत्व तरी
त्याला कसें येतें?

गुरु--अरें! तें संकल्पात्मक आहेना? त्याला कल्पनाशक्ति आहे म्हणून
तें देहांत राहूनच कल्पनेच्या साहाययाने एका क्षणमात्रांत ब्रम्हलोकापर्यत



(२१)
दर जातें. तू काशी पाहिलीसच आहेस. बरें, आतां मनांत आल्याबरोबर तूं
कल्पनेने काशीस जाऊन परत एका क्षणांत' येतोसच कीं नाही? हीच
मनाची गति आहे. अर्थातच त्याच्या इतकें जलद कोणासच चालवत नाहीं.
म्हणून त्याची गति अति चपल असें म्हणतात. आतां हें अत्यंत शीघ गमन
करणारे मन ब्रम्हलोकाला एका क्षणाधार्त जातें आणि पाहते तो तेथें चैतन्य
आपल्या आधीच तेथें असले त्यास समजते! ( पहा श्वेताश्वतर ३। १९)
म्हणजे आत्म्याला प्रथम एका ठिकाणीं पाडून नंतर मन ब्रम्हलोकाइतकें दूर
एका निमिषांत जातें तरी त्या लोकी आत्मदर्शन त्यास होतेंच! म्हणून मना-
पेक्षां आत्मा चपल आहे असें कां म्हणतां येणार नाहीं?

शिष्य-हा वेगवान आत्मा, तर मग आपल्या इंद्रियास गोचर झालाच
पाहिजे; कारण जलद चालणें हें कोणी तरी पाहिलेच पाहिजे की नको?

गुरु -छे: रे! ह्या ज्ञानाचा प्रकाश पाडणाऱ्या इंद्रियापैकी कोणाला.
ही आत्मदर्शन होण्याचे सामर्थ्य नाहीं; कारण इंद्रियांचे सर्व व्यापार मनाच्या
साहाय्यानें चालतात. मन नसलें कीं इंद्रिये व्यापाररन्य होतील.
आतां मनालाही ज्याची गति अगोचर तो आत्मा मनाच्या जोरावर
चालणाऱ्या इंद्रियांस कसा सापडणार? म्हणून अर्थांतच आत्म्याचा
आभाससुद्धा इंद्रियांचा विषय होऊं शकत नाही. सारांश इंद्रियांस
आल्याचे आकलन होत नाहीं. तात्पर्य आत्मतत्त्व सर्वत्र घनदाट.
भरलेलें आहे आकाशासारखे तें सर्वव्यापी असल्यामुळें तें मना-
पेक्षां चपळ आहे असें म्हटलें, आणि झणून इंद्रियांस त्याचा अंशमात्र सुद्धा

कळत नाहीं! पहा केनोपनिषतू ४) असो, तेव्हा हें सर्वव्यापी आत्मतत्त्व

ससारधमार्पासून, जन्ममरणादि सर्व विक्रियांपासून अलिप्त आहे. कारण
त्याला कोणताच उपाधि नाहीं. अतएव तें स्वस्वरूपाप्रमाणेच नित्य असतें.
तथापि अविवेकी म्हणजे विचारभून्य मून असतात त्या बेड्यांना मात्र वाटत
असतें कीं ह्या एक व निरुपाधिक आल्यालाच जन्ममरणादिक सर्व संसाराचे
विकार होतात आणि तो प्रत्येक शरीरामध्यें एक एक असल्यामुळें अनेक
आहेत! ह्यांच्या समाधानासाठी ह्मणतातः आत्म्याची लक्षणें अगर चिन्हे
ज्यास नाहींत अशीं आपलीं ज्ञानेंद्रिये, वाणी, मन अगर बुद्धि या सर्वापेक्षा

आत्मा अतीशय लवकर धावतो असा दिसतो.



( २२)
शिष्प-भगवन! धांवतोसा असा कोठे बरें अर्थ आहे? नुसता धावतो

ऽ५.असाच अर्थ आहे, आणि त्यावरून आत्मा क्रिया करणारा आहे असेंच
मंतकाराचें झणणें असलें पाहिजे; नाही बरें?

गुरु-हा वेड्या! व्याकरणाच्या जोरावर तूंभलता अर्थ करीत आहेस,
झालें! अरे ' तिष्ठत ' जेलल्या तेथेंच असून असा पुढचा शब्द आहे, मत्याचा

संबंध घेऊन नको का अर्थ करावयाला? अरे स्वत: अविक्रिय असूनही;
कोणतीही क्रिया, न करिताही, तो पळतो असें झटले आहे, त्यावरून तो
' पळतोसा दिसतो ' असा नको का अर्थ करायाला? असो, तेव्हां हा आत्मा
अत्यंत अविकृत असतो. याला विकार होत नाही. नंतर पुढें सांगतात कीं हा
नित्यचैतन्य आहे. पहा अंतरिक्षामध्यें अमण करणारा जो वायु आहे तो कसा
आहे? तो सर्व प्राणिमात्रांस क्रिया करण्याचें सामर्थ्य देतो, म्हणजे त्याच्याच
सत्तेने सर्व व्यवहारचालतात; तसेंच त्याच्याच आश्रनाने कारणत्रस्तु व कार्यवस्तु
सर्वत्रओतप्रोत भरल्या असूनआपआपदेव्यापारचालवितात आणि जो सर्व जगाचे
अथवा विश्वाचें आधारसूत्र आहे. तो हा मातरिश्वा अगर वायु होय. ह्यालाच
सूत्रात्म। अगर हिरण्यगर्भ ही ह्मणावें. असो; तेव्हां हा वायु, हा सूजाला, हा
हिरण्यगर्भ किंवा परमेश्वरच, ज्याच्या सत्तेनेंझर्व प्राणिमात्रांस चलन वलन शक्ति
उत्पन्न होते व अग्नि, सूर्य, पर्जन्य इत्यादिकांस जळ, दहन करणें, प्रकाश
देणे, दृष्टि करणें वगैरे क्रिया विभागून देऊन त्यांच्या करवी त्या त्यी क्रिया
करवितो. ' याच्या भीतीनेंच वायु वाहतो ' वगैरे श्रुतींवरून हाच अर्थ दृढ
होतो. तेव्हां सारांश काय की हा वायु अगर हिरण्यगर्भ परमेश्वरच वर
सांगितलेला नित्यचैतन्यस्वरूपी आत्मा असतांनाही ह्या सर्व कर्माचा
अधिपति होतो. ह्मणजे कार्यकारणरूपी जे यच्यावतू विकार आहेत त्या

सर्वास आधार जो आत्मा त्याच्याच आश्रयानें सर्व क्रिया होतात सर्वव्यापी,
चैतन्यस्वरूपी, विकारभूप आत्मा दृश्यवस्तूंच्या आधाराशी आहे आणून
व्यवहारांतील सर्व क्रिया चालतात असे आपल्यास दिसतें

आनंद०-वाय्रु हा समष्टिव्यष्टिरूप आहे, झणजे सर्व दृष्टि व्यापून पुनः
प्रत्येक वस्तूस व्यापितो.

शंकरानंद-' मातरिश्वा ' याचा अर्थ ' आकाशामध्यें ज्याला सत्ता



आहे असा सूत्राना ' असा.ऽ. योगाने ज्ञान आणि क्रिया.

शक्ति प्रात होतात.
इंसराजांचा-दृष्टांत पहा-मन धावतसे एकीकडे । स्वरूप (आत्मा)ओत-

प्रोत चहूंकडे! । कष्टष्यनि वेडावले बापुडें । घाणवटीचें ढोर जेवीं! ।। कर्म,

उपासना, योग वगैरेनी ब्रह्मज्ञान होत नाहीं कारण -त्रिपुटी ( ज्ञाता, ज्ञेय

आणि ज्ञान) असतां जेथे ज्ञाते । पावतीना अभिन्नयाते । तेथें येरबापुडें
समस्त । भिन्न झणावें सांगावे न लगती!! ।। ४ ।।

न मन्त्राणां जामिताध्स्तीति पणूर्वमन्त्रोक्तमप्यर्थ पुनराह--
मत्रांचा अर्थ पुनः पुनः मनाच्या दृढीकरणासाठीं ( श्रुतीचे मनुष्यावर माते.

सारखे प्रेम आहे!) सांगितला तरी दोष नाहीं म्हणून मागील मंत्रातीलच
अर्थ पुन! सांगतात:-
५ ५ -५तरजुति तन्नैजति बडूर तद्वान्तक । ।

तदन्तरस्य सर्वस्य बहू सर्वस्यास्य बाह्यतः ।। १९ ।।

पदान्वयअर्थ- - तत् ( तें-आत्मतच.) एजति ( चलन पावते) तत्
( तें) न एजति ( चलन पावत नाहीं, स्थिर असतें) तत् ( तें) ले ( दर
आहे )? तह (तें) उ अनिके ( जवळ आहे.) तद् (तें) अस्य ( ह्या)
सस्या ( सर्वाच्या) अन्तः (अंतर्यार्मी आहे); तत् ( तें) उ अस्य
सर्वस्य ( ह्या सर्वीच्या) वासत: ( बाह्य प्रदेशीही आहे. )ः सारांश
आत्मा विकार पावतो आणि पावत नाहीं! तो दर असून अत्यंत जवळ आहे
तो सर्व विश्वाच्या अंतर्भागी असून बाह्यभागींही ओतप्रोत भरलेला आहे.

शां. भा.-तदेजतीति । तदात्मतत्त्व यत्मृकृतं तदेजति चलति,
तदेव च नैजति स्वतो जैव चलति, स्वतोऽचलमेव सवलती
वेत्यर्थ । किंच तारे वर्षकोटिशतैरप्यविदुषाममापयत्वाइर
इव । तद् उ अनिके इति खेद, तइन्हिके समीपेदुत्पन्तमेवै
विटुषामात्मत्वान्न केवलं दूरेऽन्हिके च । तदन्तरम्यन्तरेऽस्य
सर्वस्य '' व आत्या सर्वान्दर: '' इति थकतो । अस्य सर्वस्व



९? २४)
जगता नामरूपाक्रयात्मकस्य । तरु अपि सवस्यास्य वाढतो
व्यापकत्वादाकाशवन्निरतिशयसूइमत्वादन्त: पज्ञानघन एवेति
च शासनान्निरन्तरं च ।। ५ ।।

शांकरभाष्यार्थ-आपण ज्याच्याविषयीं बोलत आहोत,तें आत्मतत्त्व चपल
आहे पण स्वतः चपल नाहीं! ह्मणने स्वत: अचल. असूनही चपल असल्या-
सारखे दिसते, अविकारी असून विकारी वाहे, असे अज्ञ मनुष्यास भासते
हा अर्थ होय. आणखी अविद्वान लोकांस-कर्मठ, उपासक, योगी लोकांस-
हे आत्मतत्त्व इतकें दूर आहे कीं त्यांनीं शेकडोंकोट वर्षे खटपट केली तरी
त्यास प्रात व्हावयाचें नाहीं! (पहा भगवद्रीता आ० १२ लोक १ ३। १४) पण
जे विद्वान आहेत, ज्यांनीं आत्मतत्त्वाची ओळख करून घेतली आहे त्यांस तें
दूर आहे असें नाहीं तर त्यांच्या तें अत्यंत निकट आहे. म्हणजे विद्वानच
तें आत्मतत्त्व होय! याचप्रमाणें तें आत्मतत्त्व सर्वांच्या ( नाम आणि रूप
ज्यास आहे अशा सर्व जगाच्या, विश्वाच्या) अंतर्यामी आहे. ' आत्मा
सर्वांच्या अम्यंतरी आहे. ' अशी ' श्रुतिच आहे. तसेंच तें आत्मतत्त्व सर्व

वस्तूस बाहेरूनही आपछाटून राहिलें आहे. आकाश जसे सर्वास अंतर्बाह्य
व्यापणून टाकितें तसेंच आत्मतरवही सर्वास व्यापिते. सारांश तें आकारा
प्रमाणेंच अत्यंत व्यापक आहे व तें आत्मतत्त्व अतीशय सूक्ष्म असल्यामुळें
सर्व विश्वाच्या अत्यंत सूक्ष्मपदार्थापासून तो ब्रह्मांडापर्यंत सर्व पदार्थाच्या-
अंतर्यामातही आहे. आणि ' आत्मा प्रज्ञानघन आहे ' ' सर्वत्र ज्ञान.

स्वरूपाने ओतप्रोत भरला आहे ' अशी श्रुति आहे असून तो आत्मा निर-
'तर घनदाट पसरलेला आहे. आत्मा नाहीं असा एक अत्यंत सूक्ष्म बिंदु
सुद्धा सापडणार नाहीं हें तात्पर्य आहे.

शिष्य-तर मग आत्मा एकरूपरूपी नाही?
गुरु-कां? ' तो एकस्वरूपानें, सामरस्याने घनदाट भरलेला आहे ' ही

श्रुति विसरलास वाटतें? तो निरंतर ह्मणजे एक अणूलाही न सोडता सर्वत

एक स्वरूपाने भरलेला आहे. सारांश आत्मा हा अविकारी असून विकारीसा
दिसतो, अतीशय जवळ असून फार लांब 'आहेसा वाटतो, आणि तो सर्व

विश्वाच्या आत बाहेर घनदाट भरून राहिला आहे.
आनंताचायीनी ' एजति ' याचा मितो असाही एक अर्थ केला आहे.
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तसाच संरक्षितो, असा अर्थ करून सुष्टाचे रक्षण आणि दुष्टांचें पालन करितो,
असा मथितार्थ काढला आहे. (पहा भगवद्रीता अ० ४ लोक ८. ' तदेजति '
चलरूपानें, प्राणीरूपानें चालते व स्थावररूपानें राहतें असाही अर्थ केला आहे.

आनंदतीर्थ व राघवेंद्रयति हे उभयता मध्वानुयायी आहेत. त्यांनीं
चवथ्या व पांचव्या मंत्राचा अर्थ निराळा केला आहे तो असा: ' हें परमा-
रमतत्व भयरहित आहे लागून कंप पावत नाहीं: हें मनापेज्ञाही अधिक वेग-
वार आहे ब्रह्मदेव, शंकर प्रभूति देवांना सुद्धा परब्रह्माचे सकल ज्ञान झालें
नाही हें सर्वगामी आहे व अचिंत्य आहे आणून सर्व उत्पन्न झालेल्या देवा-
दिकस अगम्य आहे. सर्वीकडून क्रिया करविणारा वायु हा सर्व कर्मे परमे-
श्वराचे चरणीं, ब्रम्हचरणीं, विष्णुचरणी, -ऱर्पण करितो. ब्रह्मांडपुराणांत
असाच अभिप्राय सांगितला आहे, ब्रह्म म्हणजे श्रीविष्णू, हे अनादि असल्यामुळें
ते सर्वज्ञ आहेत. त्या विष्णूला सर्व जगातून भिते. पण स्वत: ते स्त्रतत अस-
ल्यामुळें.कोणासही भीत नाहींत. ते सर्वगामी आहेत अधून सर्वांच्या औत
बाहेर गच्च भरून शिलक उरले आहेत. तत्त्वसंहिताही असेंच खणते.

हंसराजांचा कर्मावरील कटाक्षपहाः-कमियासी तो अति दूर । अप्रातचि
शिणतां अपार । शेखी ( शेवटीं) कर्माच माननिया थोर । कर्मे करिती! ।। ५ ।।

यस्त सर्वाणि भतान्यात्मन्येवानपश्यति ।।

- - ५.५ - ५सर्वभतष चादुदुप-मानं तता न ावजगप्सत ।। ६ । ।

९७ -७०पदान्वयाथ ः-तु ( पण) आत्मान एव ( आत्म्यामध्यच, परब्रम्हस्व-
रूपामध्येंच) सर्वाणि ( सर्व) धूतानि ( शरीरधारण करणारे वन्यावर
पदार्थ-आहेत असें) च ( आणि) सर्वभूतेषु ( सर्व भूतांमध्ये) आत्मानं
(आत्म्याला, आत्मा, -ब्रम्ह-आहे, असें) य: ( जो) अनुपश्यति ( विचार-
दृष्टीने पाहतो) -तो-ततः ( असें ज्ञान झाल्यावर) न विठ्ठगुप्तते (-कधींही
शोकभोहादिकांनी-लजायुक्त अगर कृपायुक्त होत नाहीं.) सारांश सर्व विश्वा-
मध्ये परब्रम्ह आहे आणि ब्रम्हामध्ये सर्व विश्व आहे, म्हणजे एकच ब्रम्ह

आहे असें ज्याला विवेकदृष्टीनें समजले त्या जीव-मुक्ताला-अज्ञान नसल्यामुळे-
शोकमोहादिकाचें कारणच उरत नाहीं.-

भू भा-यस्तु य: परिवाण्श्ग्र्रुसू: सर्वांग धुरतान्यव्यक्ता-
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दीनि स्थावरान्तान्यात्मध्येवानुपश्यद्यात्मव्यतिरिलानि न
पइपतीत्यर्थ: । सर्वभूतेपु च तेष्वेक् चाडानं तेपामपि भूतानास्वमात्मानमात्मत्वेनयथाऽस्य देहस्य कार्यकारणसंघातस्याऽऽ-
त्माDइऐ सर्वमत्ययसाक्षीणणूतश्चेतयिता केवलो निर्गुणोध्नेनैव
स्वरूपेणाव्यक्तादीनां स्थावराजतानामहमेवाऽध्त्मेति सर्वभूतेषु

चाडानं निर्विशेष यस्त्वनुपइयति स ततस्तस्मादेव दर्शनाच
विजुगुऽधसते विजुगुपर्सा वृणां न करोति । मापुस्यैवानुवादोऽयर ।

सर्क हि इणाऊलनोअन्यइ पश्यतो भवत्यात्मानमेवात्यन्त-
विशुद्ध निरन्तरं पश्यतो न वृणानिमित्तमर्थान्तरमस्तीति
माझमेव । तो न विजुगुप्सत इति ।। ६ ।।

भाष्षार्थ-ज्याप्रमाणें या माझ्या देहाचा, कार्य आणि कारण ही एकत्र

होऊन दृश्यमान झालेल्या या माझ्या देहाचा, मी आत्मा आहे, त्या मत, बुद्धि,

व इंद्रियांसहित असणाऱ्या देहाला जें जे ज्ञान होतें अगर अनुभव येतो त्याचा
मी आत्माच साक्षी आहे, चेतना उत्पन्न करणारा आत्माच आहे, तो उपादि-
शून्य आहे व निर्गुण आहे, असें मला समजते; त्याचप्रमाणें अगदीं मूळच्या
अव्यक्त पडतेपासून तो स्थावर ( दगड घोडे) येथपर्यंत सर्व पदार्थमात्र

आत्मस्वरूपांतच आहेत, आल्यावाचून वेगळे नाहींत, असें ज्या परमहंस मुख-
क्ष५ला विचारपूर्वक ज्ञान स्वानुभवाने होते, व त्याचप्रमाणे आत्मा हाही त्या

सव पदार्थमात्रामध्यें भरलेला आहे, पदार्थाशिवाय आत्मा निराळा नाही
व तो ही मीच आहे माझ्या शिवाय अन्य कोणी नाहीं, असें -ज्याला
स्वानुभवपूर्वक ज्ञान होतें; सारांश ' ब्रह्मच आहे ' ' त्याशिवाय कांहीं
नाहीं ' असें स्वानुभवाने ज्याला समजते त्याला संताप, शोक अगर दया
उत्पन्न होण्याचे कारणच राहात नाहीं. हेतु उघडच आहे की जो आत्म-
व्यतिरिक्त दुसरें कांहीं अनिल आहे, असें पाहतो त्याला शोक अगर दया
उत्पन्न होणार. पण सर्वत्र एकसारखे आत्मतत्त्व भरलेलें आहे.-मी आनंद-
स्वरूपी, चित्तत्त्व आहे-असें जो पाहतो, त्याला शोकमोह उत्पन्न करील
असलें दुसरे कारणच राहत नाहीं हें सिद्धच झालें. (पहा बृहदा०, केवल्यश्रीत
व मुण्डकश्रुति.) म्हणून जीवन्मुक्ताला निदास्तुति यांचा खेद वगैरे उत्पन
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होत नाही हें नीटच आहे. उघडरीतीनें जो सिद्धात प्रात झाला त्याचा हा
अनुवाद आहे आत्म्याशिवाय दुसरें कांहीं आहे व तें मलिन आहे असे जो
पाहतो त्याला लज्जा अगर द्वेष उत्पन्न होईल. पण नेहमी अत्यंत निर्मळ

अशा घनदाट पसरलेल्या आल्यालाच जो सर्वत्र पाहतो त्याला लज्जा उत्पन्न

करणारा दुसरा पदार्थच नसतो असून लज्जा उत्पन्न होत नाहीं.
अनंतभट्ट हे समानार्थक भगवद्वीता अध्याय ५ लोक २८,२९ देतात.
हंसराज पूर्ण ज्ञान्याचे विश्वव्यापकत्व पाडणून ह्मणतातः-तो ( ब्रम्हज्ञानी)

काय एकले देहासी । मी खणून घेईल जागृतीशी? । सर्वा? भरित (सर्वव्यापी) जो
अविनाशी । सर्वी सर्वीला ।। देहायेव्हढें पण । हेंचि आत्मयासी मरण! । या
लाजे परती कोण । जगी जुगुप्सा असे? ( यापेक्षा आणखी दुसरी लज्जास्पद

गोष्ट कोणती असावी?) ।। दे ।।

इममेवार्थमन्पोऽपि मन आह--
हाच-. अर्थ पुढील मंतांत सांगतात:--

यस्मिन्सर्वाणि भूताऱ्यावैवासुहिजानत । ।

तत्र को मोह; क. शोक एकलमनुपर्यंत! १९
पदाजवयार्थ:--यस्मिन् ( ज्याकालीं, जेव्हां, किंवा ज्या आत्म्यामध्ये)

विजानत: ( विद्वान पुरुषाचा, विद्वान् पुरुषाला) सर्वाणि धूतानिवावरसर्वपदार्थमात्र हे) आत्मा एव ( आत्मा हाच) अधूत् (झाला) म्हणजे ज्या
विद्वान पुरुषाला सर्व पदार्थ आत्ममयच दि? लागले. तत्र ( या काळी, तेव्हां,
किंवा त्या स्वस्वरूपामध्ये) एकत्वं ( एकपणा आहेअसें) अनुपश्यतः ( दि-
चारपर्वक पाहणाऱ्याला) को मोडा (मोह कोठील? )-अगर-क: शोक:
( शोके तरी कसला? )-वझमय पाहणाऱ्याला अर्थीतच शोक नाही आणि
मोहही नाहीं-

शांभग-यस्मिमिति । यस्मिजसर्वादि। दानि । यस्मिन्काले
यथोक्तात्मनि वा तान्येव इतानि सर्वाणि परमार्थात्मदर्शनादा-
त्मैवाधूदात्मैव संधू-! परमार्थवस्तु विजानतस्तत्र तस्मिन्काले
तत्राइप्रत्मनि या को मोह: क: शोक: । शोकच मोइथ काम.-
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कर्मवीनमजानतो भवति । न लाईक विशुद्ध गगनोपमं
पश्यतः । को मोह: क: शोक इति शोकमोहयोरकिगकार्य-
योराक्षेपेणासंभवमदर्शनातू । सकारणस्य संसारस्यात्पन्तमेवो-
च्छेद: मदशितो भवति ।। ७ ।।

भाष्यार्थ-- सर्व चराचरपदार्थीचें खरें आणि मूळस्वरूप समजल्यामुळें
सर्व पदार्थ आत्मस्वरूपीच आहेत अशा रीतीनें अहमचे जेव्हां ज्ञान झालें
तेव्हां त्या पुरुषाला शोक मोह कोठून प्राप्त होणार? ' यस्मिन् ' आणि 'तत्र'
या शब्दांचा दुसरा अर्थ आचार्यीनी ' ज्या पर्वोक्त आत्मस्वरूपामध्ये ' व ' त्या.
आत्म्यामध्ये ' असा केला ओह. तात्पर्य एकच आहे. सर्व लग्न

आमस्त्ररूपीच आहेत असें जेव्हां, किंवा ज्या आत्म्याचे, ज्ञान होतें, तेव्हां,
किंवा त्या आत्म्यासंबंधानें, शोकमोह उत्पन्नच होणे शक्य नाहीं. आत्मा

हा शुद्ध आनंदस्वरूपी आहे व त्याला दुःखाचा स्पर्शसुद्धा होत नाहीं असें
ज्याला समजले नाहीं, त्याचप्रमाणे काम व कर्म यांचें जें बीज अविद्या

( अज्ञान) हें निवृत्त न झाल्यामुळे इच्छा, आशा, ठेवून कर्म केले असता
शोक मोह उत्पन्नःहोतात हें ज्याला समजले नाहीं, अशा अज्ञानी मनुष्याला
' अमुक गोष्ट साध्य झाली नाहीं म्हणून शोक होतो ' व-' आतां काय करूं?'
असें- झालें म्हणजे-मोह होतो. पाम ज्याला कांहीं साध्यच करून घ्याव-
याचे नाहीं व आला आकाशासारखा निर्मळ असून एकच आहे, येथे दुसरें
कांहींच नाहीं, जसें ज्याला समजले त्याला शोक तरी कसला होईल अगर
मोह तरी कोठून प्रात होईल? शोक मोह हें दोन्हीं अविद्येची, अज्ञानाची,
मायेची, कार्य आहेत. ज्ञानी मनुष्याला अज्ञान कसें बाधणार? अर्थात.
बावण्याचा बिलकुल संभवच नाहीं. यावरून या मंत्रांत सकारण जो सं-
सार किंवा अनित्य असें पण सदैव अज्ञानाचे पाठीमार्गे लागले जन्ममरण,
त्याचा अत्यंत उच्छेद केला आहे, संसार नार्हीसा केला आहे, संसाराचे
कारण जी आशा तिचा समूळ नाश विद्वानाने केला आहे, असें सांगावयाचे आहे.

अनंतभट्ट-भगवद्रीता अ. ९ लोक २९ ते ३२ ह्या मंत्राचा अर्थ समर्थन
??करण्यासाठा दतात.

डंसराज.-जो देहासी मीं म्हणेना । विषयमात्रा सत्यत्व भावीना । तेथ



६, हे.; :
२ह्याचाच अनुवाद सातव्या ट्यँत'र्कैरताला: सौकरापणश्रुति

एव सर्वत्र यो विष्णू पश्येच तु विजानतः
२९:व को थवा३ सब विष्णू८. ।। '

आहेत : ज्याला २२१दिकळस्पष्ट
सै ' : २२७५'७ २ पिप्प्तलुरवादहूशाखष्ट्रभतत म्हटॅलम २.

व असें७ यास तूस्त्रैहीका -व- १२ओढाताण करावी लागते. ।! ७ ।।. फ
योऽयमूतीतैर्मन्त्रैरुक्तआत्मासस्वेनरूपेणकिलक्षणइत्याहाय मल्या-

शिष्प-मागील मंत्रांत आत्मा म्हणून जो हा सांगितला आहे त्याचें
स्वस्वरूपाचे लक्षण काय आहे बरें? आल्याचे लक्षण काय आहे ते
करून सांगा
गुरू- उत्तम प्रश्न विचारलास. सांगतो. ऐकरूरीरइस्टुडरमुरएरब??एर?ऊ

स पर्यगाच्छुक्रमकायमवण- ' ०८८-. अ९.२
५

मस्नगवरदय श्पाथमपापविद्यम) ५८. '४७.. :८!कविर्मनीशी परि स्वयंमकर्याण- एइऱ्येंंंप्न-ई-rई?ंं-?ं-ः.-ं?एएं?

तथ्यतोऽर्थान्सरदधाच्जश्वतीम्यृ' समान्य; ।।



( ३०)
पदान्वयार्थ-स: ( तो) पर्यगातू ( सभोंवर सर्वह गेलेला, आका-

शाप्रमाणें सर्वव्यापी, सर्वत्र विद्यमान असणारा,. आहे; तशींच आणखी लक्षणे

सांगतात-) - तो-सुक्रं ( शुद्ध आहे) अकायं ( त्याला लिंगशरीरं
नाहीं) असतं ( त्याला कधींही क्षत पडत नाहीं) अस्नाविरं
(किंवा त्याला शिरा, सना, असें कांहीं नाहीं) शुद्ध (शुद्ध,
निर्मळ) अपापविदं ( कोणत्याही पापानें तो लित झाला नाही)
कवि: ( शहाणा) मनीषी (मनावर सत्ता चालविणारा) परिवू:
(सर्वत्र असणारा) स्वयंपूः ( स्वतःसिद्ध )-असा असून त्यानें-शाच-
तीकप: ( नित्य असणारे जे) समाम्य: ( संवत्सर, त्यांस) याथातथ्यतः
( ज्यांची जशी योग्यता आहे तशीं) अर्थात् ( कर्तव्यकमे) व्यदधातू
( विभागून टाकिलीं आहेत. -सारांश आत्मा हा सर्वव्यापी, शुद्ध, शरीर-
शून्य, निर्मळ, पापशून्य, सर्वद्रष्टा, सर्वगामी, स्वयंभू असा असून त्याच्याच
सत्तेनें हे सर्व चराचर विश्व आपआपली कामे नियमितपणे करित आहे.-

शां. भा०-स पर्यगादित्यादि। सयथोक्त आत्मापर्यगा-
रपरि समन्तादगाद्रतवानाकाशवद्व्यापीत्यर्थ: । शुक्रं शुद्ध
ज्योतिष्मद्दीष्ट्रिमानित्यर्थ: । अकायमशरीरो लिकुशरीरवर्जित
इत्यर्थ: । अवणमसतर । अस्नाविरं स्नावा: शिरा यस्थिन्न

विद्यजन इत्यस्नाविरघू । अवणमस्नाविरमित्याम्यां स्थूलशरी-
रमतिषेध: । शुद्ध निर्मलमविद्यामलरहितमिति कारणशरी
रमनिषेध: । अपापविदं धर्माधर्मादिपापवर्जितद । शुक्रमि.
त्यादीनि वचांसि पुंलिइत्वेन परिणेयानि । स पर्यगादि-
त्युपकम्य कविर्मनीषीत्यादिना पुंलिश्त्वेनोपसंहारातू । कवि:
क्रान्तदर्शी सर्वडकू । ''नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा'' इत्यादिश्रुतेः ।

???अ प्राणीमात्रांस तीन री? असतात. एक स्थूलण्रीर, दुसरें लिंगशरीर आणि
तिसरे कारणहरीर, अशीं ही तीन शरीरे होत; स्थूलहरीर हें तर सर्कस दिसतेंच आहे,
लिंगण्रीर अंगुष्ठमात्र असून मनुष्याच्या मनोवृत्ती, आण यांनी बनले आहे, व हा
देश्यात झाला तरी कांहीं काळपर्यंत हें ओलगहरीर वियमान असते, कारणहरार हे
मनुष्याच्या ख्याने बनले आहे. ह्यालाच जीव रूणतात' याला कर्माप्रमाणॅ पुन-
जन्महत असतें असे शाखकारांचें मत आहे.



( १)मनीषी मनस दिला सर्वज्ञ ईश्वर इत्यर्थ: । परि सर्वेर्षां

पर्युपरि भवतीति परि. । स्वयंभू: स्वयमेव भवतीति येघापु-
परि भवति यथोपरि भवति स सर्व: स्वयमेव भवतीत
स्वयंभू: । स नित्यमुक्त ईभरोश्वयायातकचत: सर्वज्ञत्वाद्यथा-

तथा भावो याथातथ्यं तस्माद्ययाभूतकर्मफलसाधनतोऽर्था-
न्कर्तव्यपदार्थान्व्षदधाद्विहितवान्यथामुरूपं व्यभजदित्यर्थ: ।

शाश्वतीम्यो नित्याम्यः समाम्य: संवत्सरारटयेपूत्र: मजाप-
ओतम्य इत्यर्थ: १८१
भाष्यार्थ-याप्रमाणें मागील मंत्रांत सांगितलेला आत्मा हा सर्वत्र

विद्यमान असल्यामुळें सर्वगामी आकाशाप्रमाणे सर्वव्यापी आहे. तो शुद्धम्हणजे
प्रकाशवंत आहे. ( पहा कठ ५८, श्वेताश्वतर व मुंडकी पहा) तो
अशरीर आहे, त्याला लिंगशरीर नाहीं, त्याला कोणत्याही प्रकारचे क्षत

पडत नाहीं व त्याला शिरा, स्नायु, मजा, अस्थी वगैरे कांहीं नाही; यावरून
ह्मणजे क्षत न पडणे व शिरा नसणे यांवरून त्याला भूलशरीर नाहीं,
असें सुचविले. तसेच तो निर्मल, आहे कारण अविद्येचा अगर सनद, रज,
आणि तम अशा गुणत्रयात्मक मायेचा स्पर्शच त्याला नाहीं म्हणून मायेचा
मळही त्याला नाहीं; यावरून आत्म्याला कारणशरीरही नाही. अंनता-
चार्य लिंगशरीर नाहीं असे ह्मणतात-धर्म न केल्यामुळें व अधर्म
केल्यामुळें लागणारी पापें हीही त्यालास्पर्श करीत नाहींत, कारण धर्माधर्माचा
त्याला संपहर्वच नाहीं ( भगवद्रीता अन्न १३ खोक ३१, ३२ ). पहिल्या-
पासून शेवटपर्यंत पुल्लिंगीच प्रयोग आत्म्याचा असल्यामुळें मध्ये कांहीं
नपुंसकलिंगी विशेषणे आहेत, तीं पुलिगीच आहेत असे समजावे. तो कवि
म्हणजे २९४६ सर्वद्रष्टा आहे. ' याच्याशिवाय दुसरा द्रष्टा नाहीं ' अशी
श्रुतिच आहे ( भगत्रद्रीता अ० ७ लोक २९ पहा ). प्राणीमात्रांच्या मनांत
काय आहे तें त्याला समजते व सर्वांच्या मनांवर तो स्वामित्व चालवितो म्हणून
तो सर्वज्ञ आहे, व म्हणूनच तो सर्वांवर सत्ता चालविणारा ईश्वर आहे. सर्वीवर
त्याची सत्ता आहे. तो सर्वापेक्षा श्रेष्ठ आहे. तो कोणापासून उत्पन्न झाला नाही
म्हणून स्वयंभूआहेकिंवा ज्यांच्यावर तो सत्ता चालवितो ते सर्व पदार्थ व तो सत्ता



( ३२)
चालविणारा, हेंसगळें तोच आहे ह्मणजे सर्व विश्व तोच आहे, तोच? सर्वझाला
आहे, असें समजून त्या आक्याला स्वयंभू म्हणा. शेवटीं तो सदैव मुक्त,

निर्लेप, असणारा सत्ताधारी ईश्वर सर्वज्ञ आहे आणून चिरंजीव असणारे जे
संवत्सरनावाचे प्रजापति त्यांस त्यांची, जसजशी कर्मफले असतील त्या त्या

साधनाने त्या त्या प्रजापतींस तसतशी कर्तव्यकमें सांगून देतो; अथवा
ज्याच्या त्याच्या कर्माप्रमाणें तो सर्कस सुखदुःख देतो हा भावार्थ होय. सारांश

' ०काणग्राही प्रकारचे शरीर नसणारा हा आत्मा सवगामी, सर्वव्यापी, सर्वज्ञ,

सर्वेश्वर, सर्वशक्तिमान आणि स्वयंभू आहे असा या मताने सिद्धांत केला.
अनंत०-' पर्यगातू ' याचा अर्थ ' ज्यास सर्व समजते ' व जो ' सर्व

व्यापून टाकितो ' असा करितात.
शंकरानंद-' परिभू ' अविद्येचा पराभव करणारा असा एक अर्थ देतात.
हंसराज ' गुक्रं ' ब्र तें बम्हात्म किती शुद्ध । ?वेतवर्णाचाही नसे संबंध ।

वर्ण हीन केवळ शुद्धबुद्ध । जेथे अंध .जीवेश ( जीव आणि शिव हे उभयता-
ही मायेचेच अंशी आहेत!) ।। ' परिभू ' ध्यगुरुमखानें ज्ञानी झालेला. स्त्रयंभू

गुरुव्यतिरिक्तच ज्ञानी झालेला असे अर्थ करत ह्या सर्व मंत्राचा अर्थ ऐ
वेदांती स्वामी ब्रह्मात्मपर लावितात..

आनंदतीर्थ व प्रायश त्यांचे अनुयायी राघवेंद्रयति यांचा अर्थ वर
सांगितलेल्या अद्वैतपर अर्थाहून फारसा भिन्न नाहीं भेद येवढाच कीं अद्वैत

मताने ज्ञानीपुरुषास सायुज्यमुक्ति मिळते व द्वैतमताने सारूदयमुक्ति मिळते.
स पर्यगातू ' याचा अर्थ तो ज्ञानी ( भक्त सरूपता नामक मुक्ति पावला

खणून तो शोकमोहटूत्यय होतो. शुक्रशोकरहित, अवणत्यनित्य व पूर्ण

वगैरे गुणानी विशिष्ट असा जो विष्णू त्याप्रत ज्ञानीभक्त जातो स्कूल, सूक्ष्म

व कारण शरीर ज्याला नाहीं असा विष्टा जगत कसें उत्पन्न करील या
शंकेचे निरसन कवी वगैरे ज्ञानदर्शक गुणेला केले आहे आनंदतीर्थ वराह
पुराणांतील लोक देतात ते पहा

शुक्र तच्छोकराहित्यादत्रण नित्यपूर्णस: ।;पावनत्वात्सद। शुद्ध-

५६शुद्धट;:दृष्टई८५२रूल



( ३३)
सदानन्याधयत्वाख स्वयंभू परिकीतित : । स सत्यं जगदेताडगि-
त्थमेकप्रवाहत ।। अनाद्यनन्तकालेधु प्रवाहैकप्रकारत: । नियमेनैव
सखजे भगवान्पुरुषोत्तम । सफज्ञानानन्दशीबोदुसौ सज्शानानन्द-
पादवार । एवंभूतो महाविष्टयथार्थ जगदीडशद । अनाद्यनन्तका.
लीन ससर्जाऽऽप्मेच्छया प्रभु. ।।

मूळमंत्राचा अर्थच येथें स्पष्टतर केला आहे म्हणून पुनः भाषांतर देत
बसत नाहीं. उतारा देण्याचा हेतु इतकाच आहे कीं हिंदुपुराणांस श्रुतींचा
केवढा आधार असतो, हें स्पष्ट व्हावें. पुराणकाळांत सगुणब्रह्माचे माहात्म्य
जास्त वाढलें म्हणून जगत् वगैरे सर्व दृश्य यासही सत्यत्व येऊन ईश्वर, सृष्टि

आणि मनुष्य ( एव, १४भाल, धूत १८७) अशी त्रिपुटी उत्पन्न झाली.
या त्रिपुटीस धरून चालणारे ते द्वैतवादी व त्रिपुटीचा एकांतच लय कर-
णारे अद्वैतवादी होत. ।। ८ ।।

असो याप्रमाणे वरील मंत्राचा अर्थ सांगून झालेल्या मंत्रातील प्रकरणांचे
अर्थदृष्टीनें होणारे विभाग दाखविण्याच्या हेतू पूर्वप्रतिपादित सिद्धांतांचा

अनुवाद आचार्य करितात:--
शा. भग-अत्राध्ध्द्येन मन्त्रेण सवैषणापरित्यागेन ज्ञाननि-

धोका मथमो वेदार्थ: । ईशा वास्पमिर्द सर्व, मा सूप; कस्यीस्पद-
नमित्यज्ञानां ४जजीविषूर्णा ज्ञाननिष्ठासभवे इर्वन्नेदेह कर्माणि
जिजीविषेदिति कर्मनिष्ठोक्ता द्वितीयो वेदाथ: । अनयोथ
निष्ठयोर्विभागो मजत्रपदर्शितयोर्वृहदारण्यकेऽपि मदर्शितः

'' सोऽकामयत जाया मे राबू '' इत्यादिना । अज्ञस्य कामिनः
कर्माणीति '' मन एवास्यादुदुत्मा वाग्जाया '' इत्यादिवचनातू ।
अज्ञत्वं कामित्वं च कर्मनिष्ठस्य निश्चितमवगम्यते । तथा च तपफलं
सतान्नसर्गस्तेष्वात्मभावेनाऽऽत्मस्वरूपावस्थान जायाद्येषणात्र-
संजयासेन चाऽऽत्मविदा कमनिष्ठामातिकूल्येनाऽऽत्मस्वरूप

दिनष्ठैव दर्शिता '' किं एका करणार् येषांनोध्यमात्माउसं
तेंक: '' इत्यादिना । य तु ज्ञानानष्ठा: सन्यासिनस्तेम्योध्सुर्पा

इत्यदिनधिवडून्निन्दाद्वारेणाऽध्त्मनो याथालपं स
नाम त
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पर्यगादित्येतटून्तैर्मन्त्रैरुपदिष्टर । ते ह्यत्राध्यिकृता न कामिन
इति । तया च खेताप्रवतराणां मन्त्रोपनिषदि-'' अत्याश्र-
मिश्र. परमं पवित्र गोवाच सम्यगृषिसंघजुष्टघू '' इत्यादि
विभज्योक्तम ।

ऽ५.सर्व प्रकारच्या वासनांचा परित्याग करण्यास सांगणारा व ' परमेश्वरानें

हें सर्व दृश्य विश्व आच्छाढुरन टाकिलें आहे, तूं कोणत्याही प्रकारच्या धनाची
अपेक्षा करूं नको ' असें प्रतिपादन करणारा जो या उपनिषदांतील पहिला
मंत्र त्यामध्ये ज्ञाननिष्ठा ज्ञानाच्या साहाठयाने ब्रम्हप्राति) सांगितली आहे.
परंतु जिवंत राहण्याची इच्छा करणारे अज्ञानी लोकांस ज्ञाननिष्ठा साध्य
होणें कठिण असें जाणून दुसऱ्या मंत्रामध्यें ' येथें कर्म करावे आणि जिवंत
राहण्याची इच्छा करावी ' असें सांगुन कर्मनिष्ठा ( कर्म करून चित्तशुद्धि
करावयाची अशी भक्ति) प्रतिपादन केली आहे. अशा प्रकारे दोन्ही
प्रकारच्या निष्ठांचा या मंत्रद्वयामध्ये दिसणारा विभाग बृहदारण्यक उपनिषदा-
मध्येंही दाखविला आहे. ' मला जाया असावी अशी त्यानें इच्छा केली '
फलाची आकांक्षा धरणारा जो अज्ञानी पुरुष असतो त्याच्यासाठी कर्म

सांगितलें आहे; या अज्ञ पुरुषाचा मन हाच आत्मा असतो व प्रत्यक्ष पुत्र कलत्र,
वित्त, वगैरे मिळाले नाहीं तर तोंडाने अगर मनाने तो आपली इच्छा प्रकट

करून ' मला जाया हवी १ अशी मनांतून इच्छा करितो व तसेंच बोलतो !'
यावरून अज्ञानी असणारे व इच्छा नष्ट न झालेले मनुष्यांसच कसनिष्ठा सांगि-
तली आहे व कर्मनिष्ठ असतो तोच अज्ञानी व फलाविषयीं उत्सुक असतो असा
सिद्धांत या वाक्यांवरून होतो. व ह्या कर्माचे फलही त्यांस संसाररूपानें
( सतान्नसर्ग रूपाने) मिळतें म्हणजे ते ममत्वाभिमानास वश होऊन जन्म-
मरणाच्या फेऱ्यात सांपडतात. असो; आतां या सर्व दृश्यवस्तंणूचे ठायीं ' सर्वच
आत्मा आहे ' अशा भावने सर्वत्र ब्रह्मस्वरूप दिसूं लागलें आणि म्हणून
ज्यांनीं पुल, मित्र, कलत्रादिकांचा त्याग केला व ' आम्ही पुत्रादिकांस घेऊन
काय करावे, कारण त्यांच्या योगाने आत्मस्वरूपाचे ज्ञान होत नाहीं ' असें
म्हणणारे त्या विद्वान 'पुरुवास कर्मनिष्ठा असंभवनीय आहे म्हणून त्यास आत्म-
निष्ठाच सांगितली. सारांश जे ज्ञाननिष्ठ आहेत, ज्यांनीं सर्व संन्यास केला,
ज्यांच्या साठीच '' राक्षसी ते लोक आहेत ' इत्यादि मंत्राच्या द्वार अज्ञानी
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लोकांची निंदा केली, त्या विद्वान पुरुषांस आत्मस्वरूपाचें यथार्थ ज्ञान व्हावें
म्हणून 'तो सर्वव्यापी आहे ' वगैरे मतांनी उपदेश केला. यावरून ज्ञाननिष्ठा

साध्य करून घेण्याला विद्वानासच अधिकार आहे, कभी मनुष्यास नाहीं,
असें सिद्ध होतें. श्वेताश्वतर उपनिषदामध्येंही म्हटलें आहे. ' अत्यंत
उत्कृष्ट असा जो संन्यासाश्रम त्या आश्रमांत असणाऱ्या विद्वानांस हें परम
पवित्र आणि वामदेवादि अतिश्रेष्ठ कावींनी सेवन केलेले हें ब्रह्मतत्व-वरील
विद्वानांस सांगितलें., यावरूनही कर्मनिष्ठा व ज्ञाननिष्ठा यांच्यामध्ये विभाग
केला आहे हें स्पष्ट दिसते. सारांश संसारी लोकांस कर्म आणि विरक्त

लोकांस आत्मज्ञान असा या उपनिषदांत भेद केला आहे, असें निश्चयानें
सांगण्याचा आचार्यीचा हेतु आहे.

ये तु कर्मिणः कर्मनिष्ठाः कर्म कुर्वन्त एव जिजीविषव-
स्तेम्य इदग्रुच्यते-
पणंजे केवळ कर्म, करणारे, कर्म करूनच जिवंत राहण्याची इच्छा

करणारे आहेत त्यांच्यासाठी सांगतात-
अन्धं तमः प्रविशनि येऽविद्यामचपासते । ।

तो भूप इव ते तमो य उ विद्याया-- रता; । । ९ ।।

पदान्वयार्थ-ये (जे लोक) अविद्यां ( माया, अज्ञान किंवा विद्ये-

हून निराळे जें अज्ञानजन्य कर्म-त्याची) उपासते (उपासना करितात ते)
अत्यं तम: ( अत्यंत गाढ असा अंधकार त्यामध्ये) प्रविशन्ति ( प्रवेश

करितात.) तत: ( यापेक्षाही) भूय इव तम: (जास्त-गाढ-अधकारात)
ते ( ते लोक शिरतात )-कीं-ये (जे) उ (पण) विद्यायां ( विद्येमध्ये,
देवतांच्या ज्ञानामध्ये मात्र) रताः ( रममाण झाले.) सारांश जे कर्ममार्गा-
मध्ये शिरतात ते गाढ अंधकारामध्ये जाऊन पडतात. पण जे लोक-पूर्णज्ञान
झाल्याविना-कर्म सोडून देऊन, केवळ ज्ञान माल ( शब्दज्ञान मात्र संपादन
करितात, किंवा देवतांचे नुसते ज्ञान मात) करून घेतात, ते कर्ममार्गांतील
लोकांपेक्षांही जास्त अंधकारांत शिरतात; तात्पर्य ते जास्त अज्ञानामध्यें व
म्हणन संसारामध्ये जाऊन पडतात.-
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शां. भा.-अत्यं तम इत्यादि । कथं पुनरेवमवगम्यते न

तु सर्वेषामित्युच्यते । अकामिनः साध्यसाधनभेदोपमर्देन
'' यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यारमैवाभूहिजानत: । तत्र को मोह:
क: शोक एकत्वमनुपश्यतः '' इति । यदात्मैकत्वविज्ञान तन
केनचित्कर्मणा ज्ञानान्तरेण वा झमूद: सपुच्चिबीषति । इह
तु सपुच्चिचीषयाऽविइदादिनिन्दा क्रियते । तत्र च यस्य येन
सकुचय: संभवति न्यायतः शास्त्रतो वा तदिहोच्यते । येई
वित्त देवताविपर्य ज्ञानं कर्मसंवन्धित्वेनोपन्यस्त न परमात्म-
ज्ञान? । विद्यया देव लोक इति पृथक्फलश्रवणात्र । तयोर्ज्ञा-

नकर्मणोरिहैकैकानुष्ठाननिन्दा ससुच्चिचीषया न निन्दापरै-
वैकैकस्य पृथक्फलश्रवणातू । विद्यया त्रदारोहन्ति । विद्य्या
देवलोक: । न तत्र दक्षिणायन्ति । कमेणा पितृलोक ईण १

न हि शास्त्रविहितं किंचिदकर्तव्यग्तामियातू । तत्रान्धंतमोऽदर्श-
नात्या तम: मविशन्ति । कं । यदुविद्यां विद्याया अन्यधिवडग
ता कर्मेत्यर्थ: । कर्मणो विद्याविरोधित्वातू । तामविद्याममिही-
त्रादिलक्षणामेव केवलामुपामते तत्परा: सन्तोऽनुतिष्ठन्तीत्य-
भिप्राय: । ततस्तस्मादन्धात्मकाचमसो धूप इव वहुतरमेवते
तम: मविशन्ति । के । कर्म हित्वा ये ड ये तु विद्यायामेव
देवताज्ञान एव रता अभिरताः ।। ९ ।।

गुरु--याप्रमाणे कर्मनिष्ठ अज्ञानी लोकांस मात्र कर्म सांगितलें आहे.
शिष्य-भगवन्! आपण हें कशावरून म्हणतां? सर्वानाही कर्म करण

अवश्य नाहीं असें आपण कशाहरून म्हणतां?

गुरु--अरे! जेव्हां ज्ञानी पुरुषाला सर्व भूते आत्मवत् होतात, तेव्हां
त्या ' एकच आहे. ' असें पाहणाऱ्याला मोह उत्पन्न होत नाही, शोकही
नसतो, हे तनय आतांच सांगितलें ना? यावरूनच त्याला कांहीं साधावयाचे
नसतें व साधनही नको असतें,साध्य जें आत्मतत्त्व तें आत्मतत्त्वाच्या ज्ञानाशी
एकरूप आहे म्हणून साध्य -साधनांचा भेद नाहींसा होतो हें सिद्ध होते
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नाहीं काय? तेव्हां ज्या पुरुषाला आत्मा एकच आहे असें अनुभवपूर्वक ज्ञान

झालें तो विद्वान मनुण्य हे ज्ञान झाल्यावर श्रीत अगर स्मार्त कर्मे किंवा इतर
दृश्यज्ञान यांचा व आत्मज्ञानाचा एकत्र समुचय करावा, किंवाबह्मज्ञान झालेल्या
पुरुषाने स्वर्गासाठी अगर पुत्रमित्रासाही कर्म करावे अशी इच्छाच करीत
नाही. खरेंच आहे; आत्मा एकच आहे, नित्य आहे, अविकारी आहे, असें
ज्ञान झालेला पुरुष ' मला स्वर्ग मिळू दे, मला सुरच मिळू दे ' अशी इच्छा
धारण करून कर्म करण्याच्या भानगडींत कशाला पडेल? किंवा ज्ञान

आणि कर्म हो एकाच काही आपण करावी अशी त्याला इच्छा तरी कशाला
उत्पन्न होईल? म्हणून प्रस्तुतच्या मंत्रामध्ये अविद्वान वगैरे जे लोक आहेत,
त्यांची निंदा केली आहे, कारण ते ज्ञान आणि कर्म यांचा समुच्चय

करूं इच्छितात
शिष्य-तर मग ज्ञानकर्माचा कधींच समुबय होणें शक्य नाहीं काय?
गुरु-सांगतो, ऐक. युक्तीने धाण शास्त्रमतानें ज्या ज्ञानाशी कर्माचा

समुजय होतो तें ज्ञान कसें आहे पहा: ज्याला दैवी वित्त म्हणजे देवता-
विषयक ज्ञान म्हणतात तें नेहमी कर्माशी संबद्ध असतें असें सांगितलें आहे,
असा उपन्यास केला आहे. पण तें परमात्मज्ञान नव्हे. कारण परमात्मज्ञानाचा
फर्माशी कधीही कसलाच संबंध असत नाहीं. कर्माशी संबद्ध असणारे ज्ञान

म्हणजे ' ब्राह्मण यज्ञाच्या संबधाने वादविवाद करितात ' वगैरे प्रकारचे फल
उत्पन्न करणारे ज्ञान होय विथेने देवलोक मिळतो ' असें ह्या विद्येचे निराळें
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कशी केली आहे, तें स्पष्ट करून सांगतो जे लोक विथेहून, आत्मज्ञानाहून
भिन्न जी अविद्या अथवा ज्ञानाशी नित्य विरोधाने असणारे कर्मच यामध्येच
निमग्न झालेले असतास, जे केवळ अग्निहात्रोदि कर्माचीच उपासना करितात,
ते लोक गाढ आणि निबिड अंधकारामध्ये म्हणजे संसारामध्ये प्रवेश करि-
तात; म्हणजे त्यांच्यामागे जन्ममरणाचें चक्र लागतें. परंतु जें लोक हें शास्त्र-
विहित कर्मही टाकून देतात आणि आत्मज्ञानाचें साधन न करतां किंवा
आत्मसाक्षात्कार न होतां केवळ देवतेच्या ज्ञानामध्येच अशाळभूतपणानें रम-
माण होतात ते तर अभिमानजन्य संसारापक्षोही अतिकष्टमय दुखामध्ये
जाऊन पडतात! '

आनंदभट्ट-
अनन्या नाम ते लोका अन तमसापुऽवृता: ।

ता-दस्ते प्रेत्याभिगकछन्त्यविद्धांसोऽबुधो जनाः ' ।।

१३. त्राप। ११)
??

अत्यन्त अंधकाराने व्यापनू टाकलेल्या लोकांस ' अनन्द ' म्हणतात.
मेल्यावर अविद्वान् लोक ह्या अनंदलोकास जातात.

अनंता०-वेदोक्तकर्मानें चित्तशुद्धि. केल्याशिवाय ज्ञान, सद्वस्तुज्ञान
उत्पन्न होत नाहीं असें म्हणतात.

१उवटाचाय
न हि विज्ञानात्मा कश्चिदनुचिछत्तिधर्माऽस्ति यो यमनियमैः संबध्यते ।

एव येध्ध्वानमुपासते तेपुज्ञानलक्षण तम: प्रविशन्ति ' ।।

विज्ञानाल्याला यमनियम नाहींत. आत्म्याला कर्म आहे असें समजून
जे उपासना करितात ते अज्ञानरूपी अंधकारांत जाऊन पडतात. '' हा
आधार देतात, ब्रह्मानंद ' असंभूति ' म्हणजे मायातर-व असें म्हणतात.

हंसराज कर्मठांसबधे म्हणतात-आपण जड, देवही जडे । अग्नीत

आहेती टाकितो कोर्डे । तेही कर्म यथासांग घडे । ऐसें कदा नाहीं ।।

कांही तरी पडता व्यंग । तो धाक बेसे मनीं अभंग । तेन पुण्यभोगाचा
राहिला (नाहींसा झाला) स्वर्ग । परी नरका जाणें घडे!! ।। याप्रमाणेंच
यांनी उपासकांचीही निंदा केली आहे ।। ७ ।।



( ३९)
तलावान्तरभेदं विद्याकर्मणो: सग्रुच्चयकारणमाह ।

अन्यथा फलवदफलवतोः संनिहितयोरशीश्तैव स्यादित्यर्थ: ।

शि०-भगवश्! यावरून तर मग उपासना ही कर्मामध्येंच अंतर्मूत
असून त्याचें एक अवयवच आहे म्हणानात आपण? कारण उपासना हें
एक कर्मच आहे आणि कर्माशिवाय तिला .स्वातव्य नाहीं!

गुरु०-मला वाटलेंच तूं कांहीं तरी अशी वेडी वाकडी समजूत करून
घेशील म्हणून! अरे! आतांच उपासना व कर्म यांची फले निराळी होतात
म्हणून सांगितलें ना? शिवाय समुचय होण्यास उपयोगी पडणारा असा
आणखी एक पोटभेद विद्या व कर्म या मध्ये आहे तो या मंत्रांत सांगतात
तो ऐकलास म्हणजे दोन्ही एकमार्गाचे परंतु स्वतंत्र आहेत असें तुला समजेल.

अन्यदेवापहीर्वद्ययाऽन्यदाहदरविद्यया । ।

इति शश्रम धीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे ।। १० ।।

७७पदान्वयार्थ-विद्यया ( विद्येच्या, देवताज्ञानाच्या योगाने) अन्यतू
( दुसरें-फल) आहे ( सांगितलें आहे) अविद्यया ( अज्ञानाच्या,
कर्माच्या योगाने) अन्यत्र ( निराळेंच फैल) आड! ( सांगितलें आहे)
इति ( याप्रमाणे) धीराणां ( बुद्धिवंताचे बुद्धिमान पुरुषाकडून) शुश्रुम
( आम्हा स्थळ आहे ). ये ( जे) न: ( आम्हांला) विचचक्षिरे ( सांगते
झाले) सारांश विद्येचे व कर्माचे फल निरनिराळें असतें असें आम्हांस ज्या
आचार्यानी पूर्व वाक्यांवरून स्पष्ट करून सांगितलें आहे, त्याकडणून आम्ही
हेंच अनेक वेळ ऐकले आहे.

शा. भग-धन्यदेवेत्यादि । अन्यत्पृथगेव विद्यया क्रियते
फलमित्याहुर्वदजित विद्यया देवलोको, विद्यया तदारोहन्तीति
श्रुते: । अन्यदाहुरविद्यया कर्मणा क्रियते, कर्मणा पिहलोक
इति श्रुते: । इत्येवं शुश्रुम श्रुतवन्तो वयं धीराणां धीमतां
वचनद । आवार्या नोप्रस्मम्य तत्कर्म च ज्ञानं च विचचक्षिरे
व्याख्यातवन्तस्तेषामयमागम: पारंपर्यगत इत्यर्थ: ।। १० ।।

शांकरभाष्यार्थ-विद्येने देवलोक मिळतो,' विथेने त्याचें संपादन तते,



४०)
असें विथेने निराळें फळ मिळतें असें व ' कर्माच्या योगाने पितृलोक मिळतो '
असें आम्ही बुद्धिमान ब श्रुतीमध्यें पारंगत असणाऱ्या ज्ञानी पुरुषांकडून
( पहा बुहदारण्यक उपनिषद ११९ । १५) ऐकिलें आहे. ज्यांनी आम्हांस ज्ञान

आणि कर्म यांचा तारतम्यभाव स्पृष्ट समजून सांगितला त्यांचा हें असें
सांगण्याचा परंपरागत प्रपाठच आहे.

शंकरानंद-' विद्या ' देवताज्ञान अगर कोमल ब्रह्मज्ञान असा अर्थ करितात.
हंसराज भक्तीनेंच मुक्ति आहे, ज्ञानाने नाहीं असें म्हणणाऱ्या भक्तांवि-

प्रथी म्हणतातः-असो तयाची भावना तया । तरती किंवा जाती वाया ।

कोण जाणे वास्तविक प्रत्यया । जेथे अभाव! ।। आतां कर्मठांवरील कडाका
पहाः-यज्ञनारायण हाचि प्रसिद्ध । ब्रह्मकर्म ब्रह्मच हा शब्द । आम्ही
ब्राह्मण उत्तम प्रसिद्ध । साडेतीन हाताचे! ।। ....असो या मुढांचा प्रकार ।

बोलतां मुख्यार्था पंडिले अंतर ।. ।। १० ।।

यत एवमतः-
असें आहे म्हणून

विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभय-)सह ।।

अविद्यया मऱ्त्यंध्य तीप्रर्वा विद्यपादुमडतमअपते ।।११ ।।

पदान्वयार्थ-? जो) विद्यां ( बिद्येप्रत) च ( आणि) अविद्या
( अविद्येप्रत) उभयं सह ( एकत्र दोन्हीही, समुबयानें दोन्हीही) वेद
( जाणतो )-तो-अविद्यया ( अविद्येच्या योगाने, कर्मज्ञानाच्या योगाने)
मृत्युं ( मृत्युप्रत) तील्या ( तरून जाऊन) विद्यया ( विद्येच्या सहाव्याने)
असतं ( अमृताच्या-देवाच्यास्थितीचा-) अश्रुते ( उपभोग घेतो. ).

शा. भग-विद्या चाविद्यां च देवताज्ञानं कर्मे चेत्यर्थ: ।

यस्तदेतदुभयं सहैकेन पुरुषेणानुष्टेयवेद तस्यैव सयुवयकारिण
एव एकपुरुषार्थसंबन्धः कमेण स्यादित्युच्यते । अविद्यया कर्म-

णाप्रदिहोत्रादिना मृत्युं स्वाभाविकं कर्म ज्ञानं च मृत्युशब्दवा-
च्यग्रुभय तीर्त्वाप्रतिक्रम्य विद्यया देवताज्ञानेनामृतं देवतात्म-
भावमसुते मामोति । तळूचपतपुच्यते यदेवतात्मगमनद ।। ११ ।।
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०शांकरभाष्याथ-विद्या म्हणजे देवताज्ञान आणि अविद्या म्हणजे कर्म

हीं दोन्हीं एकाच मनुष्याने साध्य करून घ्यावयाची अशा प्रकारचे ज्ञानज्यास
प्रात झालेत्या पुरुवाला-कर्माचे व देवताज्ञानाचें साहचर्य ठेवून त्याप्रमाणें वाग-
णाऱ्या थुरुत्राला-असे फळ मिळतें कीं अविधेच्या म्हणजे अग्निहोत्रादिक कर्मांच्या
योगाने तो पुरुष मृत्यु या शव्दाने ओळखले जाणारें-नाशवंत-असें इह-
लोकचें सकाम,लोभाने केलेले व आत्मज्ञानाच्या आड येणारे जें कर्म व इहलोकचें
ज्ञान, यादोन्हीच्या पलीकडेजाऊन, दोर्हीचेहीआक्रमण करून,पुनः देवताज्ञाना-
च्या साहाठयानें अमृताची, देवत्वाची, योग्यता प्रात करून घेतो. देवतात प्रात

करून घेणे यालाच अमृतत्वाची स्थिति म्हणतात. सारांश ज्ञान आणि कर्म

एकाच पुरुषाने साध्य करून घ्यावे असें ज्यास समजले त्यानें अग्निहोत्रादि
कर्मे केल्यामुळें ऐहिक म्हणून नाशवंत ज्ञान आणि कर्मफल प्रात होऊन तो
मृत्यूचे अतिक्रमण करितो आणि दैविक ज्ञान झाल्यामुळें अमरलोकीं उपभो-
गासाठीं जाऊन राहतो.

अनताचार्य याच्या विरुद्ध अर्थ करितात ईधरापण बुद्धीने वेदोक्त कर्म

केलें तर मृत्यू चुकतो व विद्येच्या, आत्मज्ञानाच्या, योगाने मोक्ष मिळतो असा
समुत्रयदशी हा अर्थ एकंदर प्रकरणास व आचार्यांच्या सरणीस विरुद्ध आहे,
हें वाचकांस सांगावयास नकोच. हंमराजांचाही हाच अभिप्राय आहे.

येथे' म्हणजे या उपनिषदांत ' विद्या ' हा शब्द ( देवताज्ञान) अशा
अर्थी योजिला आहे हें भान न राहून कित्येक टीकाकार ' विद्या ' म्हणजे
ब्रह्मज्ञान आणि ' अमृत ' म्हणजे मोक्ष असे, प्रकरणास विपरीत अर्थ

करितात. कर्म आणि ज्ञाने यांचा समुबय होणें शक्य नाहीं. असें सर्व उप-
निषदे, गीता व ब्रह्मसुरत्रेंऽ अत्यंत आग्रहाने सांगत आहेत, आणि त्यांचें म्हणणें
सयुक्तिकही आहे. हा सर्व भाग आमचे अनेक भाविक टीकाकार पिस-
रले कीं काय? ।। ११ ।।

अधुना व्याकृताव्याकुतोपासनयो: सग्रुखिचीपया
म-रपेकं निन्दोच्यते-
या मंतामध्यें व्याकृत, स्पष्ट झालेले, जें दृश्य जग म्हणजे कार्यब्रह्म, हिर.

त्या, त्याची व अव्याहत, अस्पष्ट असणारी जीमूळ प्रकृति ( कारण )' या
६



दोहींच्या उपासनांचा समुखय.८, प्रत्येकीची निंदा करितात:-

अत्यं तमः पुरविरान्ति येपुसंभतिमपासते ।।

०. ७तो भूय इव ते तमो य उ संभळत्या)- रता!१०९ ।।

पदाजवयार्थ-ये (जे-लोक) असंभूत ( जिला जन्मच नाही अशी कारण
रूपी व अविद्या नांवाची मूळ प्रकृति,- तिची-) उपासते ( उपासना करितात)
-ते लोक-अन्धं तम: ( अत्यंत गाढ अशा अंधकारांत) मविशन्ति ( प्रवेश
करितात. ते लोक जेथे कांहीं दिसत नाहीं अशा अंधकारांत अगर अज्ञानांत
जाऊन पडतात.) ये उ ( पण जे) संभ)त्या ( ज्याला जन्म आहे अशा दृश्य
विश्वावरच) रताः ( प्रेम करितात, दृश्य विश्वाचीच आराधना करितात) ते
( ते-लोक-) तो भूप इव तम: ( त्यापेक्षांही जास्ती, वर अज्ञान सांगितलें
त्यापेक्षाही जास्त, घनांधकारांत, निबिड अंधकारांत -प्रवेश करितात-
सारांश अज्ञानरूपी प्रकृति, जी सर्क दृश्यजाताचें कारण आहे, त्या प्रकृतीचे
मात्र आराधन करणारे लोक अज्ञानांत बुडतात; पण त्या प्रकृतीचे कार्य जें हें
दृश्य विश्व त्याचेंच मात्र जे लोक आराधन करितात ते लोक तर वरील अंधकारा-
पेक्षाही जास्त निबिड अंधकारांत-अज्ञानांत-जाऊन पडतात. नुसत्या कारणाची
उपासना हा अंधेर तर त्या कारणाच्या कार्याचीच तेवढी उपासना ही
अधिकच अंधारमय पाहिजे-शा. भा -अन्य तम इत्यादि । ये संभूति संभवनं संभुरहि: सा

यस्य कार्यस्य सा संभनूतस्तस्या अन्याऽसमृत्ति: पकृति : कार-
जमविद्याप्रव्याकूरताख्या तामसंभूतिंमव्याकृताख्यां मकृति
कारणमविद्यां कामकर्मवीजभूतामदर्शनात्मकामुपासते ये, ते
तदसुरूपमेवाजधं तमोऽदर्शनात्मक मविशन्ति । ततस्तस्मादपि
मुरयो बडूरानेच तम : मविशन्ति य उ सभ्रृरयां कार्यब्रह्मणि
हिरण्यगभीरव्ये रता : !। १२ । ।

ज्याला ज्याला म्हणून जन्म आहे ते जन्मवत होय. त्याच्या उलट म्हणजे जन्म

नसणारी, अनादि असणारी, प्रकृति-मूळप्रकृति-सर्वाचे कारण असणारी-
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जिव्यापासून सर्व कार्य होतात अशी-व विकार नसणारी म्हणजे नामरूपा-
प्रत न पावलेली, ' ही मुळ प्रकृति ?ं नामक अविद्या होय. इच्छा उत्पन्न

होणें व कर्म करणे हें सर्व या स्पष्ट न झालेल्या अविद्येचे कार्य होय. तेव्हां
असल्या अविद्येचीच जे लोक उपासना करितात, ते लोक जेथे कांहीं दिसत
नाहीं, समजत नाहीं, अशा अंधकारांत, अज्ञानांत, प्रवेश करितात. परंतु
जे लोक हिरण्यगर्भ नावाचे कार्यबझ अगर नाशवंत असे दृश्य विश्व,

त्याची मात्र आराधना करितात ते लोक तर जास्तच अज्ञानांत जाऊन
पडतात-सांगावयाचे तात्पय हें आहे कीं, सांख्यांच्या प्रकृतीचे व कर्मठांच्या
इंद्रचंद्रादि देवातांचें आराधन करणारे लोक अज्ञानामध्येंच असतात; त्यांना
मोक्ष नाहीं. कारण ते चैतन्य नसणाऱ्या प्रकृतीची व नाशवंत असणाऱ्या
देवतांची आराधना करितात. अर्थातच जड किंवा अनित्य यांची सेवा
केल्यामुळें त्यांस फलही तसलेच मिळतें. पहा भगवद्गीता २० १५

२६१ धार ० नाशवंताची आराधना सकामबुद्धीनें केली म्हणजे नाश.
वत फलच मिळणार किंवा जडाची सेवा केल्यास अज्ञान प्रात होणार; एतावता
प्रकृतीच्या आराधनेपेक्षाही नाशवंताची आराधना जास्त अज्ञानमय व

०५दुःखमय आह.
हंसराज ' असंभूति ' याचा अर्थ शून्य असा करून शून्योपासक योग्यांची

निंदा करितात. ' संभूति ' चा अर्थ ' आनंदमय, किंवा विज्ञानमय, किंवा
मनोमय किंवा प्राणमय, किंवा अन्नमय, कोश यांपैकी एकाची अगर जीवेशांची
उपासना असा करून त्या त्या उपासकांचीही निंदा करितात.

महीधर:-मंत्रातील ' असंभूत ' वे ' संभूति ' यांच्या ऐवजी ' अविद्या '
व ' विद्या ' असे अनुक्रमे पाठ घेऊन अविद्या च्च ज्ञानशून्य कर्म आणि विद्या

र चित्तशुद्धि करणाऱ्या कर्माच्या व्यतिरिक्त ज्ञान अथवा उपासना असे अर्थ

करितात. ज्ञानाच्या पुरुषार्थाशिवाय कर्म व्यर्थ व चित्तशुद्धीशिवाय शब्द-
ज्ञान व्यर्थ, आहे असा यांचा अभिप्राय आहे.

द्वैतवाद्यांचा अभिप्राय १४ व्या मंत्राच्या शेवटीं देतो ।। १२ ।।

अधुनोभयोरुपासनयो: रग्मुव्हयकारणमवयवफलभेदमाह--
आतां या दोन्ही उपासनांच्या समुबयाचें कारण, त्या प्रत्येकाचे फल भिन्न

असणें हें होय; म्हणून तें प्रत्येकींचे अवयवद्वारा असणारे भिन्न फल सांगतात-



अन्यदेवाहऋ कसाररोकमा ।।

एंई ५इति रष्ट्राभचम धीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे ।।१३ ।।

पटान्वयार्थः-संभवातू ( जें उत्पन्न झालें आहे अशा कार्यरूपी हिर-
ण्यगर्भाच्या उपासनेपास-न) अन्यदेव ( निराळेंच-फळ आहे असें) आहे.
( सांगतात) असंभवात ( जी अनादि आहे, अशा प्रकृतीच्या उपासने-
पासून) अन्यद ( भिन्न-फळ आहे असें-) आहे; ( म्हणतात.) इति
( याप्रमाणे) ये ( जे-बुद्धिमानू कपी) न: ( आह्यांस) विचचक्षिरे
( स्पष्ट करून सांगते झाले )-अशा-धीराणा ( धीर बुद्धिवंतलोकांची-वचने)
शुश्रुम ( आम्हीं-ऐकिलीं-आहेत. -सारांश प्रकृतीच्या उपासनेचे फळ व
दृश्य विश्वाच्या उपासनेचे फळ ही दोन्हीं भिन्न आहेत असें श्रुतिवेत्ते सांगतात.-

शां. भा-अन्यदेवेति । अन्यदेव पृथगेवाऽऽहु: फले संभवा-
-रसंभ्रतेऽः कार्यवझोपासनादणिमीद्यैचर्य-लक्षण व्याख्यातबद्धत
इत्यर्थ: । तथा चान्यदादुरसंभवादसंभूतेरच्याकृतादव्यातो-
पासनाथटुक्तमर्न तम: मविशन्तीति मकृतिलय इति च पौरा-
णिकै-रफरयत इत्येवं शुश्रुम धीराणां वचनं ये नस्तीइचचक्षिरे
व्याकृताव्याकृतोपासनफलं व्याख्यातत्रन्त इत्यर्थ: ।। १०९ ऑ।

शाकरभाष्पार्थ--ब्रह्माच्याच इच्छेने मात्र अडतीपासून उत्पन्न झालेल्या
कार्यब्रह्माची उपासना केली असतां अणिमा, लघिमा, इत्यादि ऐश्वर्य देणाऱ्या
व्या अष्टसिद्धि योगशास्त्रांत सांगितल्या आहेत त्यांची प्राति म्हणजे ऐश्वर्यप्राति
होते असें फल सांगितलें आहे. त्याचप्रमाणे अव्यक्त अशी जी अज्ञानकारण
मूलप्रकृति, तिची उपासना केली असतां अंधकारामध्ये, अज्ञानामध्यें बुडार्वे
लागतें व झोपेमध्ये जसा सर्व दृश्याचा लय होतो तसाच-येथेंही प्रकृतीमध्यें

लय होतो असें पुराणमुनीर्नी, श्रेष्ठमुनींनीं, सांगितलें आहे. हा फलभेद जो
आम्ही ऐकिला आहे तो व्यक्त आणि अव्यक्त यांची उपासना केली असतां
काय फलप्राति होते हें ज्यास उत्कृष्ट तऱ्हेने समजले आहे त्या त्या बुद्धिमान

पुरुषांकडून ऐकिला आहे. अव्यक्ताची उपासना केली असतो अज्ञान आणि
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व्यक्ताची, दृश्याची, उपासना केली असतां अज्ञान आणि सुखदुःख ही प्रात

होतात. हू पहा भगवद्रीता अ० १२ लोक ५)अनंताचार्य आपल्या भाष्यांत सौख्य आणि बौद्ध मतांचें खंडन करितात
महीधरांच्या पाठांत हा १० वा मंत्र आहे. अभिप्राय आचार्योक्तच

आहे. ।। १३ ।।

यत एवमतः समुबयः संधूत्यसंधूत्युपासनयोर्युक्त एवैकपुरु-
पार्थत्वाबेत्याह-
असें आहे म्हणून आणि हिरण्यगर्भाची व अव्यक्ताची अशा दोन्ही

उपासना एका पुरुषाने- संपादन करणें इष्ट आहे म्हणून सांगतात-.
संभकीत च विनाशं च यस्तद्वेदोभयदं सह ।।

विनाशेन मृत्यू तत्विाऋr संभकत्याऽमऱ्तमश्रुचते ।। १ ऽश१

पदान्वयार्थ-य: ( जो कोणी) अ संशरी ( जन्म नाहीं जिला
अशी अव्यक्त मूळ प्रकृति) च ( आणि) विनाश च ( ज्याचा नाश
होतो तें हिरण्यगर्भरूपी सगुणब्रह्म,) तदुभयं सह (तीं दोन्ही एककालचि)
वेद ( जाणता झाला, ज्याला फूटतीची व हिरण्यगर्भाची अनुभवसहित
ओळख पटली -तो मनुष्य-विनाशेन ( नार्हीसे होणें हा ज्याचा धर्म

आहे, त्या सगुण ब्रह्माच्या उपासनेने) मृत्युं तीला ( मृत्यूच्या पलीकडे
जाऊन) असंभव्यत्या ( प्रकृतीच्या उपासनेने) अमतहै अश्रुते ( अमरत्वाप्रत
प्रकृतिलयाप्रत जातो) सारांश मूळप्रकृति आणि हिरण्यगर्भ यांची
उपासना केली असतं मृत्यु चुकतो व पुढें दृश्यप्रकृतीचा नाश होऊन
जो उपासक आहे तो मूळप्रकृततिं जाऊन मिसळतो.

शां. भा-संधूति च विनाश च यस्तद्देदोभयद सह । विना-
शेन विनाशो धर्मो यस्य कार्यस्य स तेन धर्मिणाऽभेदेनोच्यते
विनाश इति, तेन तदुपासनेनानैत्रवर्यमधर्मकामादिदोषजातं च
मृत्युं तील्या हिरण्यगर्भोपासनेन हणिमादिमाहि: फलर ।

तेनानैचर्यादिमृत्युमतीत्यासंधूत्याऽव्याकृनोपासनाऽफंद यक--
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तिलयलक्षणमच-मते । संधीत च विनाश चेत्यत्रावर्णलोपेन
निर्देशो इष्ट-. । मकृतिलयफलश्रुत्यनुरोधातू ।। १४ ।।

भाष्यार्थ-ज्या पुरुषाला मूळप्रकृतीचे व हिरण्यगर्भीचे खरें ज्ञान होऊन
जो दोहोंचीही एककालचि उपासना करू लागला त्याला कसें फल मिळतें
तें पहाः-ज्याच्या कार्याचा धर्म नाशरूपी आहे त्याला विनाश असें म्हणतात.
अशा प्रकारच्या विनाशी हिरण्यगर्भाच्या आराधनेचें फल मिळतें तें हें कीं,
अधर्माच्या योगाने व कामक्रोधादिक पापांच्या योगाने उत्पन्न झालेला
चित्ताचे ऐकाध्य नाहींसे करणारा व सत्ताशून्य करणारा जो मृत्यू तो ह्या

उपासनेने तरतां येतो; आणि अणिमा वगैरे ज्या अष्टसिद्धि आहेत त्यांची
प्रासीही होते. सारांश या उपासनेने शक्तिशन्य करणाऱ्या मृत्यसागरांतन
प्राणी तरून जातो; पुढें अनादि व अव्यक्त अशा मूलप्रकृतीची उर्पोसनाकेलीई
असतां प्रकृतीमध्येंच त्या पुरुषाचा लय होतो --सारांश महाकल्पापर्यंत
त्याला जन्ममरण येत नाहीं; तथापि पुन सृष्टीचा उदय झाल्यावर तो जन्म-

मरणाच्या चक्रांत सांपडतोच -पहिल्या ओळींत ' अ' चा लोप आहे असें
समजावें. कारण प्रकृतीमध्यें लय होऊन जातो असें- प्रकृतीच्या उपासनेचे
दुसऱ्या ओळींत फल सांगितलें आहे

अनंताचार्यानी व महीधर यांनी या मंत्राचा अर्थ अन्यप्रकारें स्पष्टतर

केला आहे. नित्य आत्मा आणि अनित्य शरीर यांचा विवेक करून तारतम्य
पाहून, मी देहभिन्न आहें असें जो समजतो व विनाशी जें शरीर त्याच्या-

वाटून सानिवक निष्कामकमें करवून तीं सर्व जो परमेश्वरार्पण करितो व मृत्यूस
पलीकडे टाकितो, तो विद्वान पुरुष आत्मज्ञानाच्या लाभाने ससारसा-
गर तरून जाऊन मोक्ष मिळवितो. महीधराच्या पाठांत. हा ११ वा मंत्र आहे.

हंसराजांनी याही मंत्राचा अर्थ ' दृश्य जात नाशवंत आहे असें कळून
ज्याला ब्रह्म व आत्मा यांच्या ऐकत्याचे पूर्ण ज्ञान झालें तो जीवन्मुक्त होतो
व मृत्यूचे भय न बाळगता मोक्षाप्रत जातो ' असा केला आहे.

द्वैतवादी रामवेंद्रयति व आनंदूतीःर्थे याचा ९ व्या पासून ते १४ व्या
पर्यंत सर्व मंत्रांचा अर्थ पहाः-परमेश्वराचें यथार्थ ज्ञान झालें म्हणजेच ]र्रीक्त

मिळते असे नाहीं, तर मिथ्या जें ज्ञान त्या ज्ञानाची खरपूस निंदा करून
जर यथार्थ ज्ञान झालें तर मात्र मुक्ति आहे! अन्यथाज्ञान झालें असतां
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असुर्य लोकांस जावे लागतें हें मागें सांगितलेंच आहे. पण अन्यथाज्ञा-

नाची जर आपण निंदा केली नाहीं तर आपल्यास खरें ज्ञान झालें असलें
तरी अंधकारी प्रदेशांत जाऊन पडावे लागते! असो; ९ व्या मं-
क्रांत अविद्या म्हणजे मिथ्याज्ञान असें समजावे तेव्हां मिथ्याज्ञानाला जे
वश होतात, ते अंधकारांत प्रवेश करितात हें ठीकच आहे. पण विद्येत
म्हणजे परमेश्वराचे यथार्थ ज्ञानांत जे निमग्न झाले, आणि ज्यांनी मिथ्याज्ञा-

नाची निंदा केली नाहीं ते लोक वरील मिथ्याज्ञानी लोकांस प्राप्त होणाऱ्या
दुःखद प्रदेशापेक्षां जास्त कष्टप्रद प्रदेशांत प्रवेश करितात! इतकेंच नव्हे
तर विद्येच्या, यथार्थ ज्ञानाच्या, योगाने मोक्षाच्या एकदेशी रूपाचे मात्र फळ
मिळतें व अविद्येच्या अयथार्थ-ज्ञान-निदेच्या योगाने मोक्षाच्या एकदेशी लक्ष-

णाचें मात्र फळ मिळतें; असें आमच्या बुद्धिमान गुरुजींनी आम्हांस सांगितलें
आहे. अत एव विद्या व अविद्या या उभयतांची आवश्यकता आहे. विद्या
म्हणजे 'विष्णुज्ञान आणि अविद्या म्हणजे मिथ्याज्ञानाची निंदा ही दोन्ही
ज्यास साध्य झाली तो अविद्येच्या योगाने अज्ञान आणि कष्ट देणाऱ्या २त्यचा पराभव करून विद्येच्या साहाय्यानें अमृताचा म्हणजे परमानंदाचा अनु-
०.भव घेतो. आतां जो पुरुष असंभूतीच्री म्हणजे जगत्कर्ता नव्हे अशा भावनेने

परमेश्वराची, उपासना करितो तो नरकास जातो. पण जो. संभूतीची म्हणजे
जगत्खष्ट्या भगवंताची, उपासना करितो तो अधिक कष्टप्रद नरकास जातो!
कारण तो ईश्वर हा जगत्कर्ता मात्र आहे, संहारकर्ता नव्हे, अशा भावने उपा-
सना करीत असतो. आपल्यास परमेश्वरानें उत्पन्न केलें नाहीं असें पहिला
म्हणतो, व आपल्यास त्यानें उत्पन्न केलें पण तो आपला नाशकर्ता नव्हे असें
दुसरा म्हणतो. म्हणून पहिल्यापेक्षा दुसऱ्याची गति अधिक दुःखप्रद आहे
जर मोक्ष पाहिजे असेल तर भगवान विष्णु हे वृष्टीचे उत्पादक व संहारकर्ते
आहेत अशा भावने उपासना केली पाहिजे. सृष्टीचे उत्पादक अशी
भावना असली म्हणजे परमेश्वराचे अनंत गुणांचा अनुभव येऊन निरतिशय
आनंद होतो व ते संहारकर्ते आहेत असें ज्ञान असलें म्हणजे सकल दुःखाची
निवृत्त होते. आनंदतीर्थ हे वरील अर्थास योग्य असा एक उतारा कूर्मपुराणातून
देतात या अवरणांतील शेवटचा भाग मौजेचा आहे एणून तो येथें घेते

'' सर्वदोषविनिर्मुक्त गुणरूपं जनार्दनमू । जानीयान्न गुणानी च भोग.
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हान प्रकल्पयेलू ।। न मुक्तानामपि हरे साम्य विष्णोरभिन्नताग्र । जैव
प्रचिणक्तऱ्येत्तस्माद्रखादे: साम्यमेव या ।। मानुषादि विरत्रयान्त तारतम्य
विमुक्तिगम । तो विधणो: परोत्कर्ष सम्यग्ज्ञांत्वा विमुच्यते '' ।।

' ज्यामध्ये दोष नाहींत, जो गुणरूपच आहे त्या जनार्दनाला जाणावे
परमेश्वराच्या गुणामध्ये भरती ओहोटी असते अशी कल्पना करूं नये. मुक्त

झालेले पुरुष सुद्धा तुलनेत येत नाहीत. विपगध्यर्शी आपण एकरूप
आहोंत असें आपण कधींही समजू नये. इतकेंच काय पण बह्यादि देवा.
बरोबरचे आपण आहोंत असेसुद्धा समजू नये. कारण मनुष्यापासून ती
ब्रह्मदेवापर्यंत प्रत्येकाची मुक्ति भिन्न प्रकारची आहे! विष्णू सर्वांपेक्षा अत्यंत
श्रेष्ट आहे असें ज्ञान झाल्यावर मुक्ति मिळते.

वरील मूळ मंत्राच्या अर्थात शब्दांची ओढाताण फार झाली आहे हें तज्ज्ञांस

समजेलच आणि शेवटच्या उताऱ्यावरून घरीं मुक्तीचा कसा पंक्ति-प्रपंच

केला आहे तोही मयमुक्षृंस् सांगावयास (नकोच! ।। १४ ।।

शां. भा.-मानुषदैवविचसाध्टयं फल शाखलक्षण मकृति-
लयाजतद । एतावती सरगरगति:- । अत: परं पर्वोक्तमात्मैवा-
भूद्विजानत इति सर्वात्मभाव एव सर्वेपणासंन्यासज्ञाननिष्ठा-
फलद । एव द्दिमकार: मवृत्तिनिष्टत्तिलक्षणो वेदार्थोऽत्र
मकाशितः । तत्र मवृत्तिलक्षणस्य वेदार्थस्थ विधिमतिषेधलक्ष-
णस्थ कृत्स्त्रस्थ प्रकाशने मवर्ग्यान्त ब्राह्मणग्रुपयुक्तद् । निघू-
त्तिलक्षणस्य वेदार्थस्थ प्रकाशनेऽत ऊर्ध्व वृइदारण्यकग्रुपयुक्त
तत्र निपेकादिश्मशानान्त कर्म कुर्वझिजीविषेथो विद्यया स-
हापरब्रह्मविपयया । तदुक्तं विद्या चाविद्यां च यस्तद्देदोभयर
सह । अविद्यया मृत्युं तील्या विद्ययाऽमृतमश्रुत इति, तत्र केन
मार्गेणापुतत्वमश्रुत इत्युच्यते-
मानवी वित्ताच्या ( धन, वगैरेच्या) व दैवी वित्ताच्या (यज्ञयागादिक वगै-

रेच्या) योगाने साध्य होणाऱ्या व शास्त्रानें सांगितलेल्या फलाची परमावधी
म्हणजे प्रकृतीमध्यें लीन होऊन जाणें हें होय. ह्या हिरण्यगर्भाच्या व मळप्रकृ-
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तीच्या उपासनांनीं फार फार झालें तर महाकल्पापर्यत जन्ममरण येत नाहीं,
पण सृष्टीचा व्यापार पुनः सुरू झालं म्हणजे पुनः जन्ममरणाची पाळी
येते असें हें फल आहे. याप्रमाणे ही संसाराची किंवा जन्ममरणार्चा गीते
आहे. असो; यानंतर पूर्वी सांगितले म्हणजे ' ज्या विद्वान पुरुषाचा सर्वत्र

आत्मभाव झाला, सर्वच ब्रह्म आहे सें ज्यास कळले, त्याला,-पुत्र, मित्रे,
वित्त, कलत्र इत्यादिकांचा त्याग करून केवळ आत्मज्ञानच संपादन कर-
णाऱ्या पुररुषाला-,आत्मस्वरूप प्रात होतें व जन्ममरणाचा त्रास सदैव चुकतो, '

असें पुरवी सांगितले फल ध्यानांत आणावे. सारांश ह्या उपनिपदामध्यें
प्रवृत्तिधर्म म्हणजे कर्म आणि उपासना यांनी सांगितलेला धर्म पाळला
असतां जन्ममरण चुकत नाहीं, आणि निवृत्तिधर्म म्हणजे सर्व क-
मांचा संन्यास करून आत्मज्ञान..) संपादन केलें असतां जन्ममरण
चुकते व आत्मस्वरूपीं एकतानता होते, असा दोन प्रकारचा धर्म, सांगि-
तला आहे. त्यांतही ' अमुक कर, अमुक करूं नये ' असें सांग-
णाऱ्या प्रवृत्तिधर्माचें पूर्णत्वाने उद्‌घाटने करण्याला प्रवर्ग्या पर्यतच्या वाझ-
णाचा उपयोग आहे; म्हणजे प्रवृत्तिधर्माचें स्पष्टीकरण ब्राह्मण करिते. नंतर
त्याच्यापुढे जें ' बृहदारण्यक ' आहे तें निवृत्तीचा अगर ज्ञानमार्गाचा उप-
देश करण्यास अत्यंत उपयोगी आहे-येथें सुद्धा ' प्राणादि विषयांची ' उपासना
सांगितली आहे ती वेगळी काढली पाहिजे.-आतां गर्भाधानसंस्कारापासून
तो श्मशानातील अन्त्यविधीपावेतो कर्म करून जो मनुष्य सगुण ब्रह्माच्या

उपासनेने जिवंत राहण्याची इच्छा धारण करितो, त्याला,-म्हणजे कर्मरूपी
अविद्या आणि उपासनारूपी विद्या अशीं. दोन्ही एकाच पुरुषाने करावी असें
समजले आहे त्याला,-कर्मविद्येनें मुरत्युसागर तरतां येऊन उपासनेच्या योगाने
दैवीगति प्रात होते, असें सांगितलें आहे तर आतां ही दैवीगति किंवा त्याच्या
पुढची स्थिति कशी प्रात होते याविपयीं पुढील मंत्रांत सांगतात-

शां. भा-तद्यत्तत्सत्यमसौ स आदित्यो य एष एत-
लिन्मण्डले पुरुषो यथायं दक्षिणेऽक्षन्पुरुष एतटुभयं सत्य
घझोपरिगनो ययोक्तकर्मकूरबे य: रगेऽन्तकाले माते सत्या-
रमानमात्मन: मासिद्वारं याचते हिरण्मयेन पात्रेण ।
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' तेंच सत्य आहे, हाच तो सूर्य आहे कीं जो या मंडलामध्यें व दक्षिण-

नेत्रामध्यें पुरुषरूपानें वास करीत आहे, हें दोन्हीही सत्यच आहेत ' अशी
सगुण ब्रह्माची उपासना करणारी व शास्त्राने सांगितले कर्म करणारा पुरुष
अंतकाळ प्रात झाला असतां आत्मप्राप्ति व्हावी म्हणून प्रार्थना करितो-
हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मदरवम् ।।
तत्त्वं पषन्नपाहण सyy-षधर्माय उष्टये ।। १७३ । ।

९७ ८
पदान्वयार्थ:-हिरण्मयेन सुवर्णीच्या पात्रेण(पात्रानें) सत्यस्य (आत्म-

स्वरूपाचे, वह्याचे) मुखं तोंड अपिहित (झाकले आहे) तत् ( तें) पूषन्
( हे सूर्या!) सत्यधर्माय ( सत्य हाच आहे धर्म ज्या माझा त्याला)
डष्टये' ( दिसावे म्हणून) अपावृणु ( उघड.- सूर्यीच्या प्रकाशापलीकडे

२.हे आत्मस्वरूप तें मला पाहूं दे ' अशी सूर्याची प्रार्थना हा मुमुक्ष

शां. भाम्-हिरण्मयमिव हिरण्मय ज्योतिर्मयमित्येततू ।

तेन पात्रेणेवापिधानभूतेन सत्यस्यैवाऽऽदित्यमण्डलस्थस्य
ब्रह्मणोऽपिहितमाच्छादितं मुखं दारं ' तत्त्वं हे. दूषन्नपाडण्वप-
सारय सत्यधर्माय तव सत्यस्योपासनात्सत्यं धर्म यस्य म.
सोड सत्यधर्मा तस्मै मह्‌य । अथवा यथाभूतस्य धर्मस्यानुष्ठात्रे
दृष्टये तव सत्यात्मन उपलब्धये ।। १५ ।।

भाष्यार्थ-हे सूर्या! सुवर्णाप्रमाणे प्रकाशवंत अशा आच्छादनरूपी
पात्राने, आपल्या चकचकत विंबानें, त्वां सूर्यमंडलामध्यें राहणाऱ्या
सत्यस्वरूपी ब्रह्माचे द्वार ( ब्रह्मस्वरूपाचें ज्ञान) झाक्रृन टाकिलें आहेस,
तें द्वार आपण माझ्यासाठी उघडावें. मी सत्यधर्मा आहें म्हणजे सत्रूपरू-
पाची उपासना करीत असल्यामुळें माझा धर्मच सत्यस्वरूपी झाला आहे.
म्हणून हे पात्रन् ( पूर्णस्वरूपी सूर्या!) मला आपण द्वार उघडून बह्मस्वरूप
दिसेल असें करावे. किंवा सत्यस्वरूपीं जे आपण त्या आपली प्राप्ति धर्मा-

प्रमाणें आचरण करणाऱ्या मला व्हावी एतदर्थ आपण हें हार खुले करावे
पहा तैत्तिरीय २ । ८ । १.
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अनंताचार्य म्हणतात कीं ही प्रार्थना करण्याचा हेतु भगवंताचा अनु

ग्रह होऊन मोक्ष मिळावा एतदर्थ आहे. वेदांत श्रवण करून किंवा साक्षा-
त्कारानेंही मोक्ष मिळत नाहीं. भगवंताची कृपाच पाहिजे; ती कृपा व्हावी
म्हणून हा मंत्र योजिला आहे. ाऊइं पहा कठोपनिषद २ । २३.)

हा मंत्र साधकास सांगितला आहे' असें धरून हंसराजांनीं या व पुढील
मंत्रांचा अर्थ केला आहे त्याचें तात्पर्य:-सांगणे इतुकेंची जें जें दिसेल । तें
तें साडी नामरूप फोल । या रीती सांडितां उघडे होईल । आच्छादन जातां,
ब्रह्म ।। दृश्य नव्हेसीं ( असतूआहे असें) त्वां देखिले । तुझे शरीरही त्यांतचि
आलें । आतां या शरीरांत तुज जें आढळले । तें मी नव्हे म्हणूनि साडी ।।

.आणि शेवटीं.... तोचि तूं गा अविनाशी । बलाला सत्य ।।

महीधरांचा हाच अर्थ आहे. ह्यांचा हा १७ वा मंत्र आहे, व दुसऱ्या
चरणाचे ठिकाणी १६ व्या मंत्रातील ' बोडस. हे शब्द आहेत.

राघवें०-या उपनिषदांतील पहिल्या दोन मंत्रांत अधिकार सांगून पु.
ढील तीन मंत्रांत भगवत्स्वरूप वर्णिले आहे. पुढें साक्षात्काराची स्थिति
सांगितली. हा साक्षात्कार भगवत्कृपेविना होत नाहीं. म्हणून ह्या व पुढील
मंत्रांत प्रार्थना सांगितली आहे. याचा अर्थ आचार्यासारखाच आहे. मात
सत्यधर्माय झ ' सत्य जो भगवातू त्यास हृदयांत धारण करणाऱ्या मला, तुझ्या
भक्ताला ' हा विशेष आहे. आनंदतीर्थांनीं या मंत्राशी समानार्थक,
किंबहुना समानशब्दक असा बह्मांडपुराणांतील उतारा दिला आहे. ।। १५ ।।

पषन्नेकर्षे यम सर्प प्राजा.
०. -पश्य व्यह रहमीन्समह ।।

०५ ९तेजो यत्ते रूपं कल्याणतमं तते
पश्यामि योऽसावसौ पुरुष; सोऽहमस्मि।। १ ६।।

पदान्वयार्थ-पूपतू ( हे जगाचे पोषण करणाऱ्या गं) एकर्षे ( एक-
बाने प्रवास करणाऱ्या!) यम ( सर्वींचे नियमन करणाऱ्या!) माजापत्य
( ब्रह्मदेवाचे अपत्या!) पूर्ण ( सभ्यर्या!) रश्मीर ( आपलें किरण) चमू.
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( विसकटून टाक) -आणि-तेजः ( तुझा प्रकाश) समूह ( एकवट कर)
यतू ( जें) ते (तुझें) कल्याणतमं ( अत्यंत कल्याण करणारे, अति सुंदर
रूपं ( स्वरूप) तत् ( तें स्वरूप) पकदामि ( पाहतों-पाहीन) बोडस
पुरुष: ( जो तो पुरुष) असो सोऽहमस्मि ( तोच मी आहें ओ-साराश
हे पूर्वा आपलें किरण विसकटुरन टाक आणि आपले तेज एकत्र कर; म्हणजे

हिरण्यगर्भनामक पुरुपरूपी जो मी, तो मी तुझे मगलदायक स्वरूप पाहीन.
शां० भार-भूपक्षिति । हे पूषन, जगत: पोषणात्पप्रा

रवि: । तबक एव कपति गच्छतीत्येकपिंः, हे एकर्षे । तथा
सर्वस्य संयमनाद्यम:, हे यम । तथा रश्मीनां माणानां रसार्ना
च स्वीकरणात्स्युच्यर्य:, हे सूर्य । मजापतेरपत्यं प्राजापत्य,
हे माजापत्य । व्यूह विगमय रश्मीन्स्वान् । असू एकीकुरु
उपसंहर ते तेजस्तापकं ज्योतिः । यत्ते तव रुपं कल्याणतम- ०

मत्यन्तशोभनं तत्ते तवाऽऽत्मन: मसादात्पश्यामि । किंचाई
न तु त्वां भूत्यवद्याचे योऽरगवादित्यमण्डलस्थो व्याहत्यवयव:
पुरुष: पुरुपाकारत्वात्पूर्णू वाऽनेन माणबुड्यात्मना जगत्सम-
स्तमिति पुरुष. पुरि शयनाट्रा पुरुष: रगेऽइमस्मि भवामि ।। १६ ।।

भाष्यार्थ--सर्व जगाचे पोपण करणाऱ्या, जगाची बुद्धि करणाऱ्या
सूर्या! त्याचप्रमाणें सर्व जगास प्रकाश देण्यासाठीं एक्यानेच हिंडणाऱ्या
-कथे! ज्ञानमया - व सर्वाचे नियमन करणाऱ्या यमस्वरूपी सूर्या! आणि
सर्वांच्या प्राणांचें व सर्व रसाचे आकर्षण करणाऱ्या देवा! तसेंच प्रथम प्रजा-
पति जो ब्रह्मा त्याचे चिरंजीवा सूर्या! ( येथें सूर्यास अनेक नावे दिली
आहेत, त्यांतच सर्व रसांचे आकर्षण करणारा असें एक नांव आहे आली-
कडील शोधा-वये वाफेच्या रूपानें पाणी सर्यमंडलांत जातें असें ठरलें
आहे हे बहुश्रुत लोकांस तरी सांगावयास नको १-२ सूर्या! आपले तेजोरूपी
किरण पसरून टाकून ताप देणाऱ्या तेजाचाही उपसंहार कर म्हणजे मला तुझ्या
दृश्यस्वरूपापलीकडे असणाऱ्या वह्यस्वरूपाचें आकलन करितां येईल अथवा
सटूस्तूच्या अनुग्रहाने तुझ्या सत्य, सुंदर आणि मंगल स्वरूपाचे दर्शन होईल.
देवा! १२वा तुझी चाकरासारखीयाज्या करीत नाही बरें! तझें स्वरूप बघण्याचा
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मला अधिकारच आहे. कारण सूर्यमंडलामध्यें राहणारा-व ' घूमी ज्याचे
शिर आहे, अंतराल ज्याचा हस्त आहे, स्वर्ग ज्याचे पाय आहेत,' असा
ब्रह्मस्वरूपाने पूर्ण असणारा,-असा पुरुष मी आहें. किंवा प्राण, बुद्धि यांच्या
योगाने सर्व जगत् नटून राहिलेला पुरुपूही मीच आहें. अथवा देहामध्ये
वनगी राहणारा पुरुष तोही मीच आहें. सारांश तुझ्या

२? अगर ब्रह्माचे दर्शन घेण्यास मी सर्वथा योग्य आहें, म्हणून

-७-- सूर्य ' याची व्युत्पत्ति 'ए ईरणातू मर्यू: ' चांगल्या

रीतीनें जो गमन करितो तो सूर्य अशी करितात. ' लूरिभिर्ज्ञेयत्वात्त सूर्य: '
चांगल्या लोकांनी जाणलेला तो सूर्य असें अनंताचार्य म्हणतात.

राघवें०--अर्थ सारखाच आहे. मात्र एकात्री च् सर्व विषयांचे प्रधानज्ञान

असणारा कषि प्राजापत्य च् हिरण्यगर्भाला अस्तित्वांत आणणाऱ्या! रश्मीच
माझें स्वरूप्रज्ञान. तेज: छ बाह्यज्ञान. असें अर्थ करून हा मत मरळे
लावितात असी ध्य प्रसिद्ध. असी -मुख्यच प्राणांत राहणारा. अहं घ्य न टाकून
देण्यासारखा! अस्मि च् सदा असणारा, परंतु सात असा जो मी तो. ।। १९ ।।

वापयरनिलममटतमथेदं
भस्मानं- शरीरम् ।।

ध्यै क्रतो स्पर कृतत्यय स्०र क्रतो

स्वर कृतव) स्मर । । १७ । ।

पदान्वयार्थ-अथ ( आतां -भाशा-वायु; ( प्राण )-हा-अनिलं
( सर्व ठायीं असणारा असा. अमृतं (अमृतरूपी सूत्रगमा )-होवो-तसेंच-
इदं ( हें-माझें) शरीर ( पंचभूतात्मक शरीर) भस्मानं ( भस्म आहे
अंत ज्याचा असें -होवो. क्रतो ( हे संकल्प करणाऱ्या प्राण्या!) अ
( अग्निस्वरूपी जें ब्रह्म त्याचें) सार ( स्मरण कर) कृतं ( आजपर्यंत जें
काय केलें आहे त्या कर्माचे) स्मर ( स्मरण कर.) कतो स्वर । ऊरतं स्वर
( ब्रह्माचे स्मरण कर व आपल्या. कृप्याचे स्मरण करे.) -सारांश मुमूर्ध

म्हणतो--माझ्या शरीराचे भस्म होवो, माझे प्राण सूत्रात्म्यामध्यें हिरण्यगर्र्भो
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मध्ये जाऊन मिळोत मला सर्व कर्माचे स्मरण होऊं दे, व मला बह्यस्वरूपाचें

चिंतन करूं दे.
शां० भा०-वाय्रुरिति । अथेदानीं मम मरिष्षतो वायु:

माणोऽध्यात्मपरिच्छेदं हित्वाठधिदैवतात्मानं सर्वात्मकमनिल-
मसूतं सूत्रात्मानं मतिपथतामिति वाक्यशेष: । लिज- चेट ज्ञान-
कर्मसंस्कृतमुत्क्रामरिवति द्रष्टव्यमू । मार्गयाचनसामर्थ्यातू ।

अथेदं ठाररिमग्रौ हुतं भस्मानं भुरपाद । ओमिति यथोपासन-
मोंमतीकात्मकत्वात्सत्यात्मकमग्न्याख्यं ब्रह्माभेदेनोच्यते हे । ाइं
क्रतो संकल्पात्मक स्मर यन्मम स्मर्तव्यं तस्य कालोऽयं
प्रत्युपस्थितोऽतः स्मर । एतावन्तं कालं भावितं कृतमप्रे स्मर
यन्मया बाल्यमभदत्यनुष्ठितं कर्म तब स्मर । क्रतो स्वर कुठं रुम-
रेति पुनर्वचनमादरार्थघू ।। १७ ।।

भाष्यार्थ-आता या वेळीं म्हणजे माझे मरणकाळीं, माझ्या प्राणाने हें
व्यक्तिभूत ( माझ्या) शरीराचे आवरण, आच्छादन टाकून देऊन सर्व अदृष्टा-
मध्ये, देव, स्वर्गलोक इत्यादिमध्यें, प्रवेश करावा अथवा सर्वत्र संचार करणारा
सूनाला नामक जो विश्वप्राण आहे त्या हिरण्यगर्भाचे स्वरूप धारण करावे,
त्यांत जाऊन मिळावे. तें स्वरूप त्यास मिळेल; हिरण्यगर्भनामकू जो सर्व

विश्वाचा सूत्राला ( पाणंरु८७७धा ००) त्याचें स्वरूप माझ्या प्राणास मिळूदे.
शिष्य-प्रार्थना करणाराचा प्राण हिरण्यगर्भीत कां जाईल ?'

सि० --कारण यथार्थ ज्ञान आणि वेदविहित कर्म यांच्या योगानें उत्तम
संस्कार झालेला असा हा प्रकृत प्राण आहे असें ' ह्या ' या शब्दावरून सम-
जावे संस्कृत झाला आहे हें कशावरून? तर पुढें ' मला चांगल्या मार्गाने
जाऊदे ' असें म्हटलें आहे त्यावरून सिद्ध होतें. असो; हें माझें शरीर
अग्नीमध्यें शेवटची आहुति म्हणून भस्म होऊन जाऊं दे. त्याचें असण्याचे?
कारण संपले आतां हा मरणारा मनुष्य असें या स्वरूपाची उपासना करितो,
कात्रण ' ध्यै ' हें परबाचे प्रतीक ( स्मरण देणारे, स्मारक,) आहे. वसा;
सत्यस्वरूपी जें ' अग्नि, नावाचे ब्रह्म तें हेंच होय. म्हणून ' अ ' स्वK:पानें
ममूर्पुउपासना करितो:-' हें संकल्प धारण करणाऱ्या मना! मला ज्याचें सारण
५०
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करावयाचें आहे त्याची वेळ आतां प्रास झाली आहे म्हणून ' ३४ ' याचे
स्मरण कर. त्याचप्रमाणें आजपर्यंत जें काय मनांत आणिलें, बालपणापासून
आतापर्यंत जें काय केलें त्याचेही स्मरण हे अग्नि! तुला असूदे यांचें स्मरण

तूं कर.' आदरासाठी, अगत्य वाटावे म्हणून ही प्रार्थना दोनदा .केली आहे.

आनंद- असें ' चा उच्चार अंतकालीं उत्तारक होतो असें सांगुन
त्याचें माहात्म्य सांगतात.

रामचंद्रपंडीत-' अवीत ' मिळविते, रक्षण करिते, प्रकाशक होतें
अशी त्येंची व्युत्पत्ति देतात.

पंधराव्या मंत्रापासून पुढील मंत्र प्रार्थनापर आहेत, असें धरून आचा-
यांनीं भाष्य लिहिले आहे. हंसराजांनी या मंत्रांतूनच आत्मानात्मविचार
निष्कर्ष करून काढिला आहे. हंसराजस्वामींच्या सर्व ओव्यादेणें शक्य नाहीं
व थोड्या, एकदोन, ओव्या घेऊन समजूत पडणार नाही. एतदर्थ वाचकांनी
हा ग्रंथ समग्रच वाचावा हें बरें. विद्या व अविद्या यासंबंधानें स्वामी
म्हणतातः-अविद्या स्वस्वरूप (ब्रह्माचे स्वरूप) आच्छादी । विद्या हे नाम-
रूपा प्रतिपादी । इतुकेनेची जग हे झालें अनादी । आणि बंधनही
जीवा .येथें साधलें एक करावे । दोहींचें समूळरूप जाणावे । ज्ञानशक्ति-
योगे अधिष्ठान लक्षावें । जें चिन्नात आहेत ।। दृढ अपरोक्षाची ( स्वस्त्रेरू-
पाच्या प्रत्यक्ष ज्ञानाची) हेचि खत ।। कीं नामरूपाचें नव्हेची उद्धवन ।

जरी दृश्य दिसे कीं क्रिया होय संपूर्ण । परी भेदभान नव्हे ।। ... मूळमाया-
स्पदर्ति ( मी ब्रह्म आहें; मी पुष्कळ होईन अशी स्फूर्ति) पहिली । तेथून
प्राणांत भासकता झाली । आकाशादिकां दृश्याकारतां आली । शरीरापर्यंत ।।

हें इतुकेंही नामरूपसमस्त । मायेपासून शरीरापर्यंत .-तूं मी जीव ईश्वर
सर्व । उरोंचि नेदी रूप नांव । एकला ब्रह्मात्मा स्वयमेव । ब्रह्मात्मत्वीं सधन ।।

ऐसा हा यज्ञाचा महायज्ञ । साधील तोची अतितर प्राज्ञ । येर ज्योतिष्टोमादि
अज्ञ । करिती ते निकृष्ट! ।। वगैरे-

राघवेंद्र:-अःऱ्ब्रह्मैव, निलआश्रयो यस्य ( ब्रह्म हेंच आश्रयस्थान

आहे ज्याचे असा वायु) हा अमृत स्वरूपी आहे; कारण तो नित्य ज्ञानी

आहे. '' अतिरोटितविज्ञानाद्वायुरपयसत: स्मृत: '' ह्या अवतरणाचाही अर्थ

वायु न्रिरयज्ञानी असा आहे. तेव्हां वायु जरे नित्य आहे तर शरीर दग्ध



( ९१)
झाल्यानंतरही जीव जगतो असें म्हणावे लागतें. कारण जीव हा ब्रह्माचा

अंश आहे. वाय हा ब्रह्माचा आश्रित होय. तेव्हां तो जर नित्य तर ब्रह्म

नित्य झालें व त्याचा अंश जो जीव हाही नित्यच झाला. क्रतोब्दज्ञानरूपी

हरे! ( ज्ञानरूपी विष्णो!) आपण माझें स्मरण करा, आपण माझ्यावर अनु-
ग्रह करा.

महीधरः-पहा वृहदारण्यक अध्याय ३, ५, १. ' हिवे स्मर ' हा जास्त
पाठ आहे. ' ज्यामध्ये भोग मिळतात त्या लोकाचें स्मरण कर, हा त्याचा
अर्थ आहे. ।। १७ ।।

पुनरन्येन मचेण याचते-
पुन दुसरा मंत्र म्हणून प्रार्थना करितो-
असे नय सद्यपथा राये अस्मान्वि-

श्वानि देव वयुनानि विद्वान् । ।

?ंयचपोध्यस्मज्जहराणमेनो
७७भकपिष्ठा ते नमउक्ति विधेम । । १८ । ।

इत्यदपनिषतत्या।डुति वाजसनेयसंहितोपनिषत्सैंपळणी। ।

अ प-र्णमद' ० शिष्यते । ।

८अ त्यादै:: शदनि ?ं हा।

वी ऽ८) ४ऽ ( धनासाठी,५जे : ऽ हे '
साठी) सुपथा ( चांगल्या मार्गीनं देवमार्गानें) नथ ( ने) त विक( सर्व, मल्यावर) वयुनानि ( कर्मे, आमची कर्मे) बिहार ( जाणणारा
आहेस. )' अस्मात् ( आमचे) जुहुराणं ( चंद्रासारखे वक्र असें) एन.
रे पाप) युयोकिं ( नाहींसे करून टाक ). ते ( तुला) मयिष्ठा ( पुष्कळ :



( ९७)
नमडक्तिं ( नमस्काराची उक्ति) विधेम ( करितो ). सारांश हे अग्नि

आम्हांला चांगल्या लोकी ने. तुला आमची सर्व कर्मे ठाऊक आहेत.
आमचें सर्व पाप नाहींसें करून टाक. आतां फार सांगत नाहीं. केवळ
पुष्कळ नमस्कार मात तुला करितो आम्हांला सद्रती दे.

याप्रमाणे वाजसनेयसंहितेंतील ईशावास्य उपनिषदाचे मूळ संपले.
शां. भा.-अग्रे नयेति । हे असे नय गमय सुपथा शोभ-

तेन मार्गेण । सुपथेति विशेषणं दक्षिणमार्गनिडरयर्थघू । नि-
विणण्योडं दक्षिणेन मार्गेण गतागतलक्षणेनातो याचे त्वां
पुन: पुनर्गमनागमनवर्जितेन शोभनेन पथा नय । राये धनाय
कर्मफलभोगायेत्यर्थ: । अस्मान्यथोक्तधर्मफलविशिष्टान्विचा-
नि सर्वाणि हे देव वयुनानि कर्माणि मज्ञानानि वा विद्वा-

आनन् । किंच युयोधि वियोजय विनाशयास्पदस्मत्तो सुट्टे-
सर्ण कुटिलं वंचनात्मकमेन: परपद । तो वयं विशुद्धा: सक्त

इष्टं प्रापस्वाम इत्यभियायः । किंतु वयमिदानी ते न शक्रुम
परिचर्या कर्वे भूयिष्टा वहुतराग्रू । ते तुम्यं नमडक्ति नम-
स्कारवचनं विधेम नमस्कारेण परिचरेमेत्यर्थ: ।

भाष्यार्थ-हे अग्नि! मला चांगल्या मार्गानें घेऊन जा, दक्षिणमार्गानें,
वाईट व यातनामय मार्गाने, घेऊन जाऊं नको, पुन. पुनः जाण्याये-
ण्यास लावणारा जो जन्ममरणदायक दक्षिणमार्ग त्या मार्गाने मला
नेऊ नको त्याचा, जन्ममरणाचा आतां मला कंटाळा आला आहे, म्हणून
मला चांगल्या मार्गाने ने. मी जी काय आजपर्यंत कर्मे केली आहेत, वे
ज्ञान जोडिलें आहे तें सर्व तुला विदितच आहे म्हणून फर्माचे फल भोगण्या-

एऽसाठी मला चांगल्या मागाने घेऊन जा. तसेंच आजपर्यंत मीं जी कपटाची
पापाच केली आहेत तीं सर्व नाहीशी करून टाक. याप्रमाणे मी निष्पाप
झालो म्हणजे मला जें प्रिय आहे त्याचीच प्राति होईल. आतां या पुढें हे
देवा! तुझी उपासना पुष्कळशी करण्याचें मला अशक्ततेमुळें शरीरसामर्थ्य

ही केवळ ' तुला नमस्कार असो!' येवढी मात्र प्रार्थना पुन पुनः करितो'.
रांश या प्रार्थनेला तुष्ट होऊन मला चांगल्या मार्गाने घेऊन जा.,



अनंताचार्य-हा मंत्र मोक्षपर लाविता ०.
??? ?? ' अविद्यया मृत्युं तील्या विद्ययाऽमृतमखुते । विनाशेन मटत्युं

तील्या समूत्याऽमृतमजुते '' इति मुरवा केचित्संशयं कुर्वन्ति ।

अतस्तन्निराकरणार्थ संक्षेपतो विचारणा करिष्यामः । तत्र

तावत्कि निमित्त: संशय इत्युच्यते । विद्याशब्देन मुख्या
परमात्मविद्येव कस्मान्न गृहतेऽधृतरवं च ।

नमूक्ताया: परमात्मविद्याया: कर्मणथ विरोधात्सघुब-
यानुपपत्ति: । सत्यद । विरोधस्तु नावगम्यते विरोधाविरो-
वयो: शाखममाणकत्वातू । यथादुविद्यामंचष्टानं विद्योपासनं
च शाखममाणक तथा तद्विरौदूगविरोधावपि । यथा च न
हिंस्यात्सर्वा भूतानीति शास्त्राश्वगत पुनः शाखेणैव वाटण-
तेप्रठवरे पडूं हिंस्यादिति । एव विद्याविद्ययोरपि स्यातू ।

विद्याकर्मणोथ समुबयो न-' ' दूरमेते विपरीते विषूची
अविद्या या च विद्या '' इतिकुलूनते: ।

'' विद्या चाविद्यां च '' इतिवचनादविरोध इति चेतू । न ।

हेतुस्वरूपफलविरोधातू ।

विद्याविद्याविरोधाविरोधयोर्विकल्पासंभवात्सग्रुवयविधा-
नादविरोध एवेति चेतू । न । सहसंभवानुपपत्ते: । क्रमेणैका-
श्रये स्वाता विद्याविद्ये इति चेतू । न । विद्योत्पत्तावविद्याया
खस्तत्वात्तदाश्रयेप्रविद्यानुपपत्ते: । न डप्रिरुष्ण: मकाशवेति
विज्ञानोत्पचौ यस्मिन्नाश्रये तदुत्पन्नं तस्मिन्नेवाऽऽश्रये शीतोऽ-
मिरमकाशो वेत्यविद्याया उत्पत्तिर्नापि संशयोऽज्ञानं वा ।

'' यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यात्मैवाभक्यीइजानत: । तत्र को मोह:
क: शोक एकत्वमतुपश्यतः '' इति शोकरोहायसंभवश्रुते: ।

अविद्यासंभवाचदुपादानस्य कर्मणोऽप्यनुपपरि मवोचाप । ' 'अ.
मटतमश्रुते '' इऽत्यापेक्षिकमपुत विद्याशब्देन परम 'त्मविद्याप्रहणे



( ५९)
हिरण्मयेनेत्यादिना द्दारमार्गादियाचनमनुपपन्नं स्यात्तदुपारक-

पासनया सधुचयो न परमात्मविज्ञानेनेति यथाऽस्माभिव्यकृँळ
ख्यात एव मन्त्राणामथ इत्युप:त्म्यत ।। १८ ।।

इति श्रीगोविन्दभगवरप-ज्यागूदशिष्यस्य परमहसपरिवाज-
काचार्यस्थ श्रीशंकरभगवतः कृती वाजसनेयसंहितोपनि-
घडा संपूर्णघू ।। अ तत्सत् ।।

' अविद्येच्या, कर्माच्या योगाने मृत्युपासून सुटून विद्येच्या, दैवी उपास-
नेच्या द्वाराने उत्तम गति प्राप्त होते, ' हा मंत्र व त्याच अर्थी दुसरा १४ वा
मंत्र ऐकून कांहीं लोकांच्या मनांत संशय उत्पन्न होतो, त्या संशयाचे अगर
शंकेचे निवारण करण्यासाठीं थोडासा विचार करूं. संशय तरी काय आहे?
तो ऐका:-

पूर्व ० -.वरील मंत्रांत जो ' विद्या ' शब्द घातला आहे त्याचा अर्थ
परमात्मविद्या, ब्रह्मविद्या, मोक्षविद्या असा कां करूं नये?

सिद्धांच्या ब्रह्मविद्येचा आणि कर्माचा विरोध असल्यामुळें तीं दोन्ही
एकत्र असणें संभवत नाहीं. ' आत्मा एकच आहे व तो कर्ता, भोक्ता नाही '
असें ब्रह्मविद्या शिकविते आणि ' आले अनेक आहेत, व ते कर्ते, भोक्ते आहेत '
असें कर्मविद्येचें, धर्मशास्त्रांचे म्हणणें आहे. म्हणून या दोहोचा परस्पर विरोध
आहे तीं दोन्हीं एका ठिकार्णी कधींही असावयाची नाहींत.

-ते खरें; पण तर्काने मात्र सिद्ध होणारा हा विरोध आहे. आतां
धर्मशास्त्रामध्यें विरोधी दोन गोष्टींचेंही साहचर्य होतें हें प्रसिद्धच आहे. पहा
अविद्यारूपी कर्म करावे, व विद्येचे,ब्रह्म ब्रह्मविद्येचे,अर्जन करावे हें शास्त्राला प्रमा-
णच आहेना? दोन्ही करावयास शास्त्रच सांगते त्याचप्रमाणे तुमच्या ह्या विरोधी
गोष्टी समजा. आणखी पहा: ' कोणतीही हिंसा ( करूं नये ' असें जें) शास्त्र

सांगते अगर ज्या शास्त्रानें हें ज्ञान प्रात होतें, त्याच शास्त्रावरून असें
समजते कीं ' यज्ञामध्ये पशू मारावे '! याप्रमाणेंच विद्या व अविद्या

यांचें आहे असें समजा.
सिद्धांच्यी विद्या व अविद्या ( ब्रह्मज्ञान आणि कर्म) याचा समुबयच

हात नाही असें कठोपनिषद २७ या मंत्रांत ' अविद्या ( कर्म) आणि



( १०)
विद्या ( ब्रह्मज्ञान) ही दोन्ही परस्परांहून भिन्न आहेत, एकमेकांस अत्यंत
विरुह-झेभाहेते ' सांगितलें आहे.

२-० विरोध असेल पण ' विद्या व अविद्या या उभथतांसही '
वगैरे जो १ वा मंत्र याच उपनिषदांत आहे त्यांत उभयतांचा समुचय
सांगितला आहे त्यावरून विरोध दिसतं नाहीं

सिद्धां-सं नाहीं. कारण उभतांचा हेतु, त्यांचे स्वरूप व फल यांतच
विरोध आहे, विद्येचा हेतु मोक्ष, स्वरूप निष्कर्म आणि फल वझैक्यता
असें आहे. अविद्येचा हेतु स्वर्गप्राति, स्वरूप कर्म आणि फल जन्ममरण

हें आहे अर्थात त्यांचा विरोधच असला पाहिजे

२३--व, ११ व्या मैलांत सांगितल्याप्रमाणे विद्या व अविद्या
धर्मशास्त्रांत सागितलेला विरोध व अविरोध हे एकत्र कधीं असतात धों
नसतात असें सिद्ध होतें. येथें तर दोघांचा ( विद्येचा व अविद्येचा) समवय
स्पष्ट सांगितला आहे म्हणून अविरोधच आहे कीं नाहीं? 'सिद्धां०-नाहीं. समुचय होणें -णक्य नाहीं. एखादा कि पडला
असतां ' तो शिंपला आहे ' हें खरें ज्ञान व. ' तें रुपे आहे ' हें खौं हाहीं जशी दोन्हीं एकदम एककाळी संभवत नाहींत त्याचप्रमाणे ब्रश हे
हें ज्ञान २७२खरें आहे हें कर्मज्ञान किंवा अविद्या ही दोन्हीं एकत्र

उडू अवि५३
पर्व? व याप्रमाणे एका पुरुषामध्ये वाढतचेने -४ऽन२:सिद्धां०--नाहीं?र तसेही नाहीं. कारण एकदा ब्रह्मविद्येचे ज्ञान : '
सहस्तु समजली म्हणजे अविद्येचा अंतच होतो. ती जिवंतच राहत :आणि म्हणून तो मनुष्य विद्वान झाल्यावर त्याच्या ठिकाणी अवि
लेशही रहात नाहीं. अर्थातच विद्येचा व अविद्येचा समुचय होतनाही
अथवा ज्या मनुष्यास पूर्ण ज्ञान झालें त्याच्या ठिकाणी अज्ञान सांपडत १सांपडावयाचेंही नाहीं. पहा अग्नि उष्ण आहे व प्रकाश देणारा आहेअसे
स्वानुभवावरून ज्ञान झालें असतां पण्या पुरुषास तें ज्ञान होतें त्याच पश्
' अग्नि हा थंड आहे व अंधकार देणारा आहे ' असें अविदेच्या वनईऽल
अगर संशय कालवयींही होणार नाहीं. ' जेथें अर्थपूर्ण आत्मवतू आहेत



( ६१)
विद्वानास ज्ञान झालें, तेथें सर्वच ब्रह्ममय पाहणाराला शोक कसली २:कसला ' असें याच उपनिषदाच्या सातव्या मंत्रांत सांगितलें आहे'ज्ञान
झाल्यावर शोक मोह नसतात, हेतूही राहत नाहीं आणि म्हणन कर्म अगर
उपासना याचेही अस्तित्व नसतें.

पूर्व- -अविद्या नष्ट होते हें ठीक आहे. पण कर्म तर राहील? ब्रह्म-

विद्या लोकांस सांगणे, भिक्षेसार्ठी फिरावें लागणे हें तर राहील?
सिद्धां० -.नाहीं. कर्मही राहत नाहीं. अविद्याच नष्ट झाल्यावर, मी

ाr ओ ५कर्ता आहे, भोक्ता आहे, जीव कत ह, भोक्ता आहे, ह अज्ञान नष्ट

झाल्यावर कर्मही शिलक राहत नाहीं हें मागें सांगितलेंच आहे. विद्वान
पुरुष निष्काम झाल्यावर त्याच्या हातून जें कांही होते तें त्याच्या अंतःकरण-
प्रेरणेनें होत नाही; कारण अंतःकरणाचा व्यापारचबंद होतो. तेव्हां जें कर्म होतेसें
दिसते तें तो पुरुष करीत नसून देहप्रारब्धामुळें कांहीं गोष्टी घडतात इत-
केचकायते. असो; तेव्हां ब्रह्मविद्या आणि कर्मयोग यांचें साहचर्य कधींही असं
शकत नाहीं हें सिद्ध झालें. हा असा -री प्रकार आहे म्हणून विद्या याचा

??अर्थ ब्रह्मविद्या, ' अमृत ' याचा अथ मोक्ष, न घेता त्या शब्दाचे अर्थ अनुक्रमे
देवाविद्या ( उपासना) व स्थिति असें घेतलें आहेत. पहिले अर्थ घेतले
असते तर ' सुवर्णाप्रमाणें वगैरे असा जो १९ वा मंत्र आहे व मार्गयाच-
नाचा १८ वा मंत्र आहे ते दोन्हीही निरर्थक झाले असते व संगीत
जुळतीना सारांश येथें विद्येचा व अविद्येचा समुचय सांगितला आहे त्यांत
बिचवा अर्थ उपासना आहे असें समजूनच सांगितला आहे. परमात्मज्ञान,
स्वस्वरूपाचा अनुभव आणि कर्म यांचा समुचय सांगितला नाहीं. मंत्रद्र-

ह्याचा अभिप्राय आम्ही अर्थ केला तसाच अहे. इतकें सांगून आम्ही
आपलें व्याख्यान पुरे करितो.

याप्रमाणे श्रीभगवानगोविंदपूज्यपादाचे शिष्य व परमहंस परिनाजकाचार्य
श्रीशंकराचार्य यांनी वाजसनेयसंहितेतील उपनिषदावर भाष्य लिहिले तें
येथें संपूर्ण झालें. ।। अ तत्सत् ।।

हंसराज-' अग्नि ' म्हणजे ज्ञानाग्नि समजतात. ' मनु ' म्हणजे मायेची
आहुती देऊन सर्व दृश्याचा केलेला होय. ' देव: ' असें नसतेंच रूप
आणून ( मंत्रांत देव शब्द संबोधकार्धिं! आहे) त्याचा इंदादिक व



( १२)
विद्ध- ' अ?चा' अर्थ सनकादिक असा केला आहे! ' नम उक्ति विधेम '

हा नमरहाराचा शब्दविधि सहुरूसाठीं आहे असें हे .स्वामी म्हणतात!
तात्पर्य आपला इष्ट अर्थ साध्य करण्यासाठीं वरील महावेदांत्यास शब्दांचा
मूळ अर्थ सोडून द्यावा लागला आहे व शब्दांतून आणि वाक्यांतून निराळाच
अर्थ घुसळून काढण्यासाठी फारच ओढाताण करावी लागली आहे. ही
मौज ज्याची त्यानें मुळांतून पाहावी हें उत्तम होय! ह्या इंसराजस्वामीकृत
सदर टीकेचे ' वैदाज्ञा ' हें नांव असून ही ही इंदिरा छापखाना, पुर्ण

येथें छापली आहे.
राघवेंद्रः-अर्थ आचार्याप्रमाणेंच आहे. वयुनानि-ज्ञानें-तसेंच अग्नि

ह्या शब्दाची व्युत्पत्ति अमळ चमत्कारिक दिसली ती येथें घेतली आहे.
अडू देई गुणभूत जगद्वा नयति प्रेरयतीति अभिर्विश्. ( देहाला किंवा
गुणयुक्त जें जगत त्याला प्रेरणा करणारा तो अग्नि म्हणजे विष्णु होय!)
हे मैल उपासनापर आहेत हे सर्वासच सुंमत असल्यामुळें येथें द्वैताद्वैताचार्या.
मध्ये विरोध असण्याचे कारण नाहीं. इंसराजस्वामी मात्र अपवादक आहेत.

महीघर-आम्ही पापी आहोंत म्हणून आपली सेवा आम्हांस करितां
येत नाही सबब नमस्कार करितो. देव ब्द दानकर्मकुशल, दान देणारा. पापी
मनुष्याचा उद्धार करावयाचा म्हणजे दानाची पाळी आलीच!

६


