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विशेष सचना
९हें पुस्तक ज्यास पाहिजे असेल त्यांनीं खालील पस्या.

वर टपालहांशिलासुद्धां पैसे पाठविले असतो पुस्तक
रवाना करण्यांत येईल.

पत्ता.
'' मुंबईत फणसवाडीत पारशाचे चाळींत
रा रा हरि गोविंद बिडकर यांस देणे.''



त्यंख्यम् -)

अलिद्दमीनातग्रग्र!: प्रसन्न.

सूचना
हें पुस्तक वाचू इच्छिणाऱ्याच्या,'किंवा ऐकू इच्छिणा-

ऱ्याच्या सबंधाने माझा विचार असा आहे कीं, हें पुस्तक कोणी
वाचावे, किंवा न वाचावे, ऐकावे, किंवा न ऐकावे, याक-
रिता ती हें केलें नाहीं. तर वेदधारूपुराणादि जे कर्म, ड-
पासना, ज्ञान, सबंधाने ग्रंथ आहेत; त्यांतील वास्तविक ड-
देशाविषयी श्रीलक्ष्मीनारायणाच्या कृपेने जी माझी सम-
जून झाली आहे, ती लिहिलेली आहे, अशी त्याच्याच
प्रेरणेने माझे ठिकाणी इच्छा प्रगट झाल्यावरून केलें आहे.
त्या इच्छेत आणखी एक इतकाच भाग आहेर' तो हा कीं,
ज्याला न्याय सोडून केवळ कुचेष्टा करावयाच्यी आहे, किंवा
वाईट ह्मणावयाचें आहे, त्यानें हें पुस्तक वाचण्याविषयीं
श्रम न घ्यारे. कारण असले श्रम सुखदायक असें विवेकांत
मानले नाही

गणेश व्यंकटेश काणे,
पुस्तककर्ता



या ग्रंथास '' माझी समजूत'' हे नांव मीं दिलें आहे. याचे
कारण असें आहे. जगांत अनेक ग्रंथकार झाले, होताहेत,
होतील. त्यांतील कितिएकांचा मनोदय जग सुधारणा
करावी, कितिएकाचा आपल्याला जो विचार सम-
जला आहेर' तो आपण लिहिला, खणणे अधिक दृढ
होईल; व लिहिण्याच्यी जुळणी साधेल. कितिएकांचा ही
संधि वरी आहे. अमुक ग्रंथ केला असतां द्रव्य मिळेल. कि.
तिएकाचा आपल्या बुद्धींत ने विचार स्फुरतात; त्यांचें
स्मरण राहावें, याकरिता ते जसजसे स्फुरतील; तसतसे
लिहून ठेवावे; इत्यादि अनेकांच्ये अनेक मनोदय होत
त्याप्रमाणें माझी जी समजूत कर्म, उपासना, ज्ञान, यांवि-
षयीं झाली आहे; ती आपल्याजवळ लिहिलेली असावी;'
असा एका प्रकारचा माझा मनोदय होऊन हा ग्रंथ मी
लिहिला. यांत ती माझी समजूत आहे.

सदर ग्रंथांत मीं जे विचार दाखविले आहेत; त्यांवि.
षयी यथांतरांतील प्रमाण वचने मीं लिहिली नाहींत. याच्ये

कारण ज्याला वाचव्याचा अर्थ व त्यांतील निर्णय जाण-
ण्याची शक्ति आहे, त्याला त्या वचनांची अवश्यकता
आहेच असें मला वाटत नाहीं. ज्याला ती शक्ति नाहीं
त्याला तरी त्या वचनानी ह्मणजे समजून पडते असेही
नाहीं. इतकेंच होतें कीं, '' बावा वाक्यं ममाण '' खणणे हा
मूड चांगला कशावरून तर वाया चांगला झणतात या-
वरून.. किंवा अमुक असे झणतो, है खरें कशावरून तर अ-
मुक ग्रंथांत याज्ञवल्क्यांनी असेच खटले आहे यावरून.



पण बादाचे व याज्ञवव्क्यांचे नांव सांगणारांस त्या चांग-
लेपणाचा व खरेपणाचा स्वानुभव तीं नार्वे सांगितल्यानें
येतो, असें निखालस होत नाहीं. तर जेव्हां ते स्वता वि-
-यार करून पाहतील, तेव्हांच येईल. एरव्ही नाहीं येणार.
तथापि ज्याला वचने हवी असतील, त्यांनीं 'प्रीमद्वागवत,
देवीभागवत, मार्कंडेपपुराण, अध्यात्मरामायण, वाल्मीकि-
रामायण, वाराहपुराण, स्कंदपुराण, योगवासिष्ठ, महाभारत,
हरिश, गणेशपुराण शिवपुराण, भागवतमाहात्म्य, वायु-
राण, गरुडपुराण, पंचदशी, इत्यादि संस्कृत ग्रंथ, व शु,जह्मविदा, आनंदवली, वस्त्रशुचि, ही उपनिषदे; पुरुषसूक्त,
रूद्र, पवमान, हे वेदभाग; रामविजय, हरिविजय, पांडव-
प्रताप, दासबोध, मनाच्ये -ठोक, ज्ञानसागर, आनंदसागर,
त्रोधसागर, विवेकसिंधू, वेदोक्तधर्मप्रकाश, इत्यादि प्राकृत
यंदे हे ग्रंथ पहावे, ह्मणजे मिळतील. वरील ग्रंथांपैकी मीं
काही सई तचले आहेत. कांहीं अर्धेमुर्धे. कांहींतील कांहीं
भाग पाहिले आहेत. कांहींतील कांहीं थोडेसे लोक वाचले
आहेत. कांहीं फक्त दुसऱ्याच्ये तोंडाने ऐकले आहेत कांहीं
ऐकले असून वाचलेही आहेत. काहीतील एखाददुसरं व-
चनच पाहिले आहे. काहीकायेया अशीतून जे भाग आले
आहेत, ते तात्पर्यार्थ थोडथोडे ध्यानांत आहेत अशा प्रक'-
रानें माझी समजून स्वानुभवाशी ऐक्य पावली आहे

ग्रंथकर्ता.



श्री लक्ष्मीनारायणप्रसन.
श्रीप्रयोज्यप्रयोजकरूपिणे लदमीनारायणपरब्रह्मणेनय:

माझी समजूत.

२.व२एकंदर ह्या जगांत प्रपंच आणि परमार्थ असे दोन
प्रकार आहेत. जग हें पंचमहाभुतांची रचना आहे. तीं
पंचमहाभूते खालीं लिहिल्यापमाणें होत.

१ आकाश, २ वायु, २ तेज, ४ आप, ५ पृथ्वी
पंचमहाभूतांचे गुण, खालीं त्ठिहिल्याप्रमाणे होत.

.१ शब्द, २ स्पर्श, ३ रूप, ४ रस, ५ गंध.
वरील पांच गुण तेच पांच विषय समजावे. प्रकर्षे-

करून पचविषय ज्यात आहेत, तो प्रपंच. व परम खणले
उत्कृष्ट जें ब्रह्म, त्याची स्फर्क्यार्त ज्यात आहे, तो परमार्थ.
खापमाणे प्रपंच आणि परमार्थ यांच्ये भेद व अर्थ समजावे.
स्त्रिया, पुरूष, मुले, इडमित्र, घर, इस्टेट, इत्यादि ह्यांत
केवळ माझी खी, माझा सतार, माझे पुत्र, माझ्या कन्या,
माझी माता, माझा पिता, माझे इष्ट, माशे मित्र माझें
इस्टेट, शरीरच मी, तीं रूयादि जी त्यांचा मी, त्यांच्या
यथास्थितपणाने मला, आणि माझ्या यथास्थितपणानें
त्यांना सुख, नाहीं तर दुःख, धाडून दुसरें काहीं नाही



असा जो मनाचा मुख्यार्थ, त्यानें युक्त जो मनुष्य, तो
प्रापंचिक मनुष्य. व वरील समजुतीच्या उलट समजून
ह्मणगे, सर्व जग परमात्म्याच्यी माया, खणून तें मिथ्या,
एक अद्वैत ब्रह्म सत्य, यास्तव तीं ख्यादि माझी कोण?
आणि मी त्यांच्या कोण? कोणी नाहीं. जगही नाहीं,
शून्यही नाहीं. तर सबिदानंद शून्यसाक्षी जो परमात्मा;
तोच एक अद्वैत आहे. व तो आहे, असें खणणारा मी-
ही, त्याशिवाय नाहीं मग काम, क्रोध, लोप, मोह, मद,
मत्सरादि, कसचे? व कशासाठी? आणि कोणी ते धा-
रण करावे? त्यांचें कांहींच कारण नाहीं. असा जो मना-
चा मुख्यार्थ, त्याणें युक्त जो मनुष्य, तोपारमार्थिक मनुष्य,

०८अस समजाव

भाग २ रा.
कर्मकांड.

पहिल्या भागांत प्रपंचाचे लक्षण सांगितलें आहे. त्या-

माणें ज्यांच्ये मनाचा कळ, त्या मनुष्यांचा तसा कल,
पर्यंत आहे, तोपर्यंत त्यांनीं कसें वागामें? आगि आप-
णांस मुखनापि कशी करून घ्यावी? व ती मामे करून
घेतली नाहीं, ह्मणजे तें सुख. पास होण्याच्या साधनांचे
काया, वाच्या, मने, करून आचरण नाहीं केलें तर, दुःख.
प्रामि होते. इत्यानि- निर्णय श्रुति, स्मृति, पुराणादिकांत जे-
थपर्यंत केला आहे, तेथपर्यतच्या भागास कर्मकांड असें
छाटले आहे प्रापंचिक मनुष्यांचे प्रकार, पुढें लिहिल्या-
प्रमाणें समजावे



१ ला, जगाच्या कर्ता कोणी नाहीं. तें आपोआप झाले
आहे. खावे, त्याचें, चैन करावी. या जगांत जन्मास आब्या-
व दुसरें कांहींच सार्थक नाहीं. खाणे, पिणे, चैन, प्रतिष्ठा,

इतक्यापुरतेच उद्योग करावे आणि द्रव्यादिक मिळवावी.
इत्यादि समजुतीच्ये मनुष्य.

२ रा, जगस्कर्ता ईश्वर झण-न कोणी एक आहे, असें
मानतात व पहिल्या पकाल्या मनुष्यापक्षों विशेष उद्यी-
गी, नानाप्रकारच्या व्यावहारिक विद्या, कला, व कुशलता,
इत्यादि संपादन करण्यांत श्रेष्ठत्व मानतात, व झटतात.
कित्येक पूर्वापार चात्तीपमाणे धर्मसंबंधीं कृत्ये करण्यांत

५.

अभिमान बाळगितात व कित्येक श्रुति, स्मृति, पुराण,
यांस कांहीं अशी धरून, व कांहीं अशी सोडून, अथवा मुळीं-
च सोडून, नव्या नव्या कल्पना कान, वरील कृत्ये कर-
त्यांत -भिमान धरतात. परंतु त्या दोघांतही धर्माचे
वास्तविक विचारांची बहुतकरून शून्यता असते, यास्तव
ते परस्परांस नार्वे ठेवितात, असे मनुष्य.

३ रा, परब्रह्म परमात्मा ईश्वर आहे, त्याची आराधना
निष्कामबुद्वीनें केली असतां, मोक्षपाति होते; यास्तव
विषयांकडे गुंतू नये. काम, क्रोधादि रिपु आवरवि. अशी
श्रद्धा धरून, तदनुसार श्रुति, स्मृति, पुराण, यांत सांगि-
तल्याप्रमाणें, कर्म, उपासना, आणि ज्ञान, ही साधण्यास
झटतात. परंतु त्यांचे मनांत भेद ह्मणने मी, तूं, तो
इत्यादि द्वैत प्रपंच सत्य आहे, असा विश्वास असतो.
काकी, ते प्रपंच्यांतून सुटावे, आणि मोक्षास जावे, असें
इच्छित असतात. असे मनुष्य

वर प्रापंचिक मनव्यांचे तीन प्रकार सांगितले. त्यांती-



ल तिसऱ्या प्रकारचे लोक पारमार्थिक मक्युपांतही मोड--
तात. खणून त्यांस उभयविध खणण्यास चिंता नाहीं
एकूण प्रापंचिक मनुष्यांचे तीन प्रकार वरप्रमाणें समजावे

वरील या भागाच्ये पहिले विवेचनात सांगितले कर्म--

कांड, व त्या शिवाय दुसरी उपासना, आणि ज्ञान, अशीं-
दोन काडे मिळून, तीन काडे श्रुति, स्मृति, पुराण यांच्यी
होत. पहिल्या व दुसऱ्या प्रकारच्या लोकांस कर्म व उपा-
सना ही मुख्य व तिसऱ्या प्रकारच्या लोकांस उपासना अ
ज्ञान ही मुख्य असें आहे.

प्राण्यास जन्मास आल्यावर चार अवस्था प्राप्त होतात
त्यांची नावेंः-र बाल्य, २ यौवन, ३ वार्धक्य ४ मरण
त्यांत मरण या अवस्थेंत शेवटी तो या देही राहत नाहीं;
परंतु मी आतां वाचेन, असें मला वाटत नाहीं, असें वोलूं
लागती व तत्संबंधी कांहीं प्रकार त्याचे लक्षांत येऊ ला-
गालात, व कित्येकांस भानही नसतें इत्यादि अनेक प्रकार
घडतात. जन्म हीही एक अवस्थाच होय. ती सुद्धा एकं-
-दर पांच अवस्था झाल्या. ह्या पाचही अवस्था जागृतीच्या
अंतर्गत समजाव्या. मुख्यावस्था तीन त्यांची नावे.
१ जागृति, २ सम, २ सुषुमि. त्यांत द्वैतप्रपंच जो आ-
हे, तो जागृतींत व स्वप्नांत अनुभवास येतो सुषुधीत
त्याचें भान नसतें इतकेंच नव्हे तर आपलेपणाचेंही
भान नसतें. स्वमांत जरी पपंचानुभव आहे तरी तो ज्या..
च्या त्यालाच बहुतकरून आहे. आपण स्वप्नांत कांहीं म-
नुष्ये पाहिली, तेथे त्यांनीं आपल्यालाही पाहिले पण
जागृतीतील तींच मनुटये त्यांस तें पाहणे माहीत नसतें.
च्याता राहिली जान, ती परस्परांची परस्परांस कळत.
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त्या जागृतीचे प्रकार खालीं लिहिच्याप्रमाणें समजावे.

उठणे, बसणे, बोलण्ये, चालणें, नानातऱ्हांचे उद्योग
करणें, परस्परांचें मनोगत जाणणे, मारणे अथवा दुःख
देणे, सुख देणे, ईश्वर आहे अथवा नाहीं खणणे, अनेक
मते काढणें, सिदांत करणें, ईश्वरआराधना करणें, अथ-
वा न करणें, मत खंडन करणें, सन्मार्ग किंवा असत्यार्ग
धारण करणें, चिंताग्रस्त असणें, स्वस्थ असणें, विवाहादि
संस्कार करणें, परस्पराशी कलह किंव प्रीति करणें, रा-.
-चय करणें, श्रीमंती व गरिबी अनुभवणे, परोपकार करणें,
इत्यादि.

यावरून श्रुति, त्यात, पुराणे, यांच्या मनुष्यांशीं जो सै-
चेक तोही जागृति खेरीज नाहीं. जागृतींत तरी पांचवे
वर्षापासून ह्मणने समजू लागल्यापासून, लागू होतो. ४-
त ( वेद १, स्मृति, आणि पुराणे, इतिहास, व यांच्याशी
लागून असणार शाखे, या सर्वाच्ये अर्थतात्पर्य एकच असू-
न, अधिकाराप्रमाणें रचना गूढ व स्वल्प होत गेली. वे-
दावरून कळण्याचा अधिकार नाहीं, तेव्हां स्मृतीवरून.
तविरूनही नाहीं, तेव्हां पुराणावरून. त्यांतही ज्यास क-
ळत नाहीं, त्यांच्या सबंधाने देशभाषांतूनही ग्रंथ होत गे-
ले. कोणी खायेऊ कीं, मनुष्यांस त्या ग्रंथांचा अभ्यास
कशाकरिता पाहिजे १ तर त्याचें कारण असें आहे कीं,
खपवतच कोणी शहाणी नसतो. कोणी अति तीद्रबुद्धि,
कोणी तीयबुद्धि, कोणी मध्यम बुद्धि, कोणी कनिष्ट बुद्धि,

व कोणी तर अति मदबुद्धि-र असे असतात. कोणी कसा-
ही बुद्धिमानू असो, त्याला थोडाबहुत तरी ग्रंथाम्यास पा-
दिजेच. त्या ग्रंथांच्या अभ्यासानें आपण कर काय? न



करावे काप? सुष्टि कशी झाली? तिच्या कर्ता ईश्वर आहे,
त्याला शरण जावं. त्या शिवाय मंकडापासून कोणी सो-
डविणारा नाहीं. त्याचे आज्ञेप्रमाणें वर्तावें, कामक्रोधादि
जे वेग आहेत, ते आवरावे कां? व कसे? त्यांची योना
ववहारात कशी करावी? थोरांशी कसें वर्तावें? बरोबरी-
कपाशी कसें वर्तार्ये? व कनिष्ठांशीं कसें वती;? परब्रह्म बॅ
काय आहे? आपण ब्रह्माच आलें, नगत्मिथ्या कसें? को-
णालाही दुःख देऊं नपे, सर्वाशी मैत्राने वागावे, प्रपंच
कसा करावा? परमार्थ कसा साधावा? सुख कशाने होतें?
दुःख कशाने होत. आत्मवत्सर्प भूते पहावी, जीव काय
आहे? ईश्वर काय आहे? साकार तें कोणतें? निराकार
निर्गुण तें काय? आत्म्याच्या शरीराशी संबंध आहे किंवा
नाहीं! आहे तर तो कसा? नाहीं तो कसा? माया ती
काय! सृष्टि अनंत आहे, तींतील सर्व पदार्थीचे ज्ञान

आपल्यास अवश्यक, किंवा कांहीं प्रतेपर्यंत अवश्यक. बंध
तो काप? मोक्ष कसा? इत्यादि विचार समजून, मनुक्या
ला शांति पास होते, व शांति हेंच परम सुख समनार्वे.
एकूण जागृहि ही कर्म, उपासना व ज्ञान पास करून वे-
ण्याची जागा, परंतु ती मात आणि तें ज्ञान पास करू-
न घेणे, ही दोन्ही सुवर्ण कुंडलापमाणें एका आहेत. न-
सा सुवर्ण आणि कुंडल यांचा सुथरुरपणा होणें नाहीं, तसा
त्यांचाही होणें नाहीं. मनुष्याचे मनांत प्रापंचिकपणा जो-
पर्यत आहे, तोपर्यंत शरीरसंबंध ( अहंत्व) व स्त्री, पुत्र,

गृह, व;;gk(दि संबंध (ममत्व) ही त्याला आहेतच. आ-
णि त्या संबंगनीच तो सुरच मानितो एवंच प्रापंचिक
सुख जें आहे, तें द्वैत पदार्थाशिवाय नाहीं. कारण आपण
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व आपल्याहून दुसरे मनुष्यादि यांच्या परस्पर यथायोग्य
योग झाल्याशिवाय, तें सुख घडत नाहीं, हा सर्वांस अनु-
भव आहेच सारांश, द्रव्यादि व मनुटयें यांची अनुकूलता
झाली पाहिजे लणजे प्रपंचांत सुख घडते. ती अनुकूल-
वा होण्यास ज्ञान पाहिने, व ज्ञान होण्यास कर्म, उपासना,
ज्ञान, या त्रिकांडांचा विचार फगत आहे, असे ने श्रुति, स्मृ-
'ति, पुराने, इत्यादि ग्रंथ त्यांचा अभ्यास झाला पाहिले. तो
अभ्यास पांचवे वर्षापासून खणने, समजू लागल्यापासून क-
.रावा. प्रथम लेखन, वाचन, गणित, यांचा अभ्यास जरूर
तितका मौजीबंधनापर्यंत संपादन करून, नंतर वेद,
.शास्त्र, पुराण, यांचा अभ्यास सार्थ व्हावा. ज्यास वेदाच्या
अधिकार नाहीं, त्यांनीं स्मृतीवरून व तोही नाहीं, त्यांनीं:
पुराणोक्त विचार पहावा. तोल अधिकार नाहीं, त्यांनीं
प्राकृत अथवा श्रवणहारा विचार पहावा. कोणीकडून तरी
ज्ञान घ्यावे, हेंच मुख्य आहे. बालपण, क्षत्रिय, वैश्य, श्रा
हे मुख्य चार वर्ण. यांच्या परस्पर संकराने अवांतर वर्ण

झाले. पूर्व युगांत ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, या त्रिवणीस

वेदाचा अधिकार होता. प्रस्तुन कलियुगांत क्षत्रिय, वैश्य,
या दोन वर्णाचे निवळ भेद कोठे नाहींत; आहेत ते झरा-
सरी-, याधुळे केवळ ब्राह्मणांसच वेदाचा अधिकार राहिला
कोणी खणेत कीं, प्रस्तुत ब्राह्मण तरी शुद्ध कोठे आहेत?
तर त्याचे जठर असें आहे कीं, ब्राह्मण खणून जितके
आजकाळ आहेत, त्यांच्यांत प्रवरसंबंध अव्याहत चाकू
आहे. तसाच तदंतर्गत गोत्रसंबंधही चालू आहे. व पदर
खणने मुळचे जे वेदनिड व परबह्मनिष्ठ श्रेष्ठ ब्राह्मण,
'रपाणी युक्त परंपरा व गोत्र ह्मणजे त्या प्रवरांतन कोणी
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तरी एक, कीं त्याच्या परंपरेत झालेला जो तो आपल्या
त्या परपरेस त्या एकाचे नांव सांगतो, अशी ती त्या
नांवानें युक्त परंपरा. असू. हा जो प्रवर व गोत्र यांच्या
वरप्रमाणें संबंध त्याप्रमाणें अमुक एक प्रकारचा संबंध,
आपणांस क्षत्रिय, वैश्य, ह्मणावेणारांच्यांत नाहीं, लणून
त्यांस निवळ असें ह्मणवत नाहीं व वरपमाणे ब्राह्मणांत

२.ता आह, खगून त्यांस शुद्ध खणउपास हरकत दिसत
नाहीं. तथापि त्यांच्यांत कर्माप्रमाणें क्षत्रिय, वैश्य शद्र्रा-

दि संता देण्यायोग्य ने ब्राह्मण असतील, त्यांस ती ती
संज्ञा देण्यास, व वेदवहिष्कृत करण्यायोग्य जे असतील,
त्यांस वेदवहिष्कृत करण्यात हरकत नसून, फायदाही
आहे. परंतु तसें करणें सताधीशावाचून होणें नाहीं. किती-
एक अन्य जातीचे लोक आली ब्राह्मण आहो, किंवा आह्यांस

०.वदाकाचा अधिकार आहे, असे दाखविण्याकरितां ब्राह्मण
जातींतील एखाद्यास बव्पादि देऊन त्या लोभिष्टाच्या स-
दाटपाने आपल्या मतास अनुकूल असा ग्रंथ तयार करून
'तसें दारवार लागतात, पण असें आहे कीं; पूर्व युगांत सत्य

पं वास्तविक्र विचार यांची प्रीति विशेष होती आणि
लोभ, मत्सर, ममकथिक विचाराच्या स्वाधीन होतीं या-
मुळें कितीएक क्षत्रिय बाग्रगधर्मात अनुसरले परंतु बहुतक-
रून क्षत्रिपादिकांस आपण ब्राह्मणांत शिरा असें वाटत नसे
व तसेकरतही नसे. प्रस्तुत तर कलियुऽगाच्या धम्म:ठ आहे.
मग एखादा कोणी ब्राह्म:गादि वरिष्ट वर्णांत जर शिरू पहातो
आणि क्षजभर तो त्यांच्यांत शिल्प। योग्य आहे असें जरी
वानरे, तरी शिरागारा-द्ययाने आपले माता पितर बांधवादि
ज्ञातिसंबंधी, यांचा त्याग करवेल काय? किंवा -प्पांमद्धा



जर तो शिरू पहातो, तर त्याच्यासारखे ते सगळे त्या ए-
कव्यामुळे शिरण्या योग्य होतील काय! व तो एकटाच-
शिरला तर, त्याच्या वियोग त्यांना सहन होईल काय?
तर वरील पैकी कोणताही प्रकार घडणार नाहीं. आणि
जो एखादा खरोखर शिरण्यायोग्य असेल, तो शिरण्याची.
इच्छा करणारही नाहीं. ज्यांच्यांत योग्यता नसत्ये, तो
बाह्यात्कारी मोठेपणा मिळवावा, लणून वरिष्ठांत शिरू
पहातो; पण तसें करणें चांगले असें विचाराअंती सिद्ध

होत नाहीं. याकरिताच तुकारामबोवांसारखे योग्य असूनही
वरिष्ठांत शिरले नाहींत, तथापि सतोषवृत्तीत होते. सारांश,
आपले स्वधर्माप्रमाणे सर्वांनी असून, आपला जो धंदा
असेल, त्याप्रसाणें उद्योग करून, निर्वाह करावा, हेच
योग्य. पुराणोक्त क्रिया केल्या ह्मणजे स्वर्गादि फळें मि.
ळत नाहींत, आणि वदौक्त केल्या ह्मणजे ती फळें मिळ--
ताल, असें अगदीं समजू नये. ईश्वराला सर्व लोक सारखेच
आहेत. इतकेंच कीं, जातीप्रमाणें क्रिया व धंदे करावे
आणि त्याला स्मरावे हेंच उत्तम होय. ह्या लोकी व पर--
लोकी श्रेष्ठांत गणना होण्यास वदे, पुराण किंवा प्राकृत
मंत्र व क्रिया केवळ कारण नाहींत, तर सत्य, शौच,
दया, ईश्वरभाव, अहिंसा, शाम, दमादि ही मुख्य कारण
होत. अस्तु. आतां थोडासा अधिकाराविषयीं विचार क-
रिती. ब्राह्मण ह्मणजे-शम दम, तप, शौच, शांति, आ-
र्ज. ( सरळपणा,) ज्ञान, विज्ञान, आस्तिक्य, व आपल्या
खेरीज विणीची लक्षणें मनांत समजणे, अशा या दहा
लक्षणांनी युक्त जो तो. क्षत्रिय ह्मणजे-शौर्य, तेज, धृतिक

दारू, युद्धी न पळणे, दान, ईश्वरभाव, व आपल्या खेरीज
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त्रिवर्णांचीं लक्षणें मनांत समजणे, अशा या आठ लक्षणा-
नी युक्त जो तो. वैश्य झणजे-कृषि, गोरक्षण, वाणिज्य,
व आपल्याखेरीज विणीची लक्षणे मनांत समजणें, अशा
या चार लक्षणानी युक्त जो तो. शबू झणजे-परिचर्या
(वरील त्रिपर्णाची सेवा,) व आपल्याखेरीज त्रिवर्णाची
लक्षणें मनांत समजणे, अशा या दोन लक्षणानी युक्त

जो तो. वैश्य व शूद्र यांच्या लक्षणांत दान आणि ई--
श्वरभाव जरी सांगितले नाहींत, तरी सर्व वर्णास जे साधा-
रण अवश्यक नियम-अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, दा-
न, दया, ईश्वरभाव, संतोष, शौच्यादिक, सांगितले आहेत.
त्या दृष्टीने पाहिले असतां, ते आहेतच, असें सिद्ध होतें.

हा प्रत्येक वर्णाच्या विशेष व साधारण कर्माविषयी
विचार झाला. वेदाचा पूर्ण अधिकार ह्मणजे अध्ययन व
अध्यापन करणें, दान देणे, व घेणे, यजन व याजन कर-
णे हा होय. तो ब्राह्मणांतच आहे. व क्षत्रिय वैश्यांस
त्रिकर्माचा लणजे, अध्ययन करणें, दान देणे व यजन
करणें, हा अधिकार; कारण क्षत्रियांस जर प्रजापालन सं.
बंधीं कामें करणें आहेत, तर वर सांगितल्या विकमीहून
अधिक अधिकार उपयोगाच्या नाहीं तसाच वैश्यांसही क-
ओष, गोरख, वाणिज्य, ही कामे करणें आहेत, तर त्यांना-
ही अधिक अधिकार उपयोगाचा नाहीं. विकमीचा तरी
त्यांची इनर का उत्तम रीतीनें होऊन जितका अवकाश
मिळण्यासारखा तितक्याच येताच्या आणखी असें आहे
कीं, शिकविणारास विद्या व आचार जास्ती पाहिजेत.
कां कीं, एकपट जर शिकवावयाचें आहे तर त्याच्या ति-
प्पट किंवा अधिक विद्या व आचार आगी पाहिजेत बा-
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समजण्यासारखी ज्यांच्यी बुद्धि; व दुसऱ्यांच्यी हलकी चाक-
री करून निर्वाह करण्याची ज्यांना बहुतकरून अवश्यक-
ता, असे जे शूद्र, त्यांना आपलें स्वताचे काम जी चाकरी
ती उत्तम रीतीनें बजावून, अवकाश मिळेल त्यांत आपले
युद्धीप्रमाणे सार्थकाच्या विचार बवगे आहे; तेव्हां वदोसार-
खे खोल विचाराचे जे ग्रंथ त्यांचें अध्ययन त्यांना काय
उपयोगी? त्यांनीं श्रवणथरा, फार झाले तर प्राकृत ग्रंथ
द्वारा, विचार पहावा हेंच ठीक दिसते. कोणी अशी शंका
काढील कीं, तुझीं खणता तो अधिकार खरा; परंतु त्या
त्या विशेष कर्मात जो पडेल. त्याला तो असावा, त्याविषयी
जातिनियम कशाकरिता पाहिजेत? तर त्याचें असें उत्तर
आहे कीं; धंद्यावरून जाति, अथवा प्रत्येक जातीस भिन्न भि-
न धंदा असें झाल्याने, त्या त्या जातींत तो तो धंदा
वंशपरंपरा चालत असल्यानें, त्याची जशी सुधारणा होते
तशी कांहीं दिवस हा केला, कांहीं दिवस तो केला, तर
होत नाहीं. आणखी असें कोणी खणेक कीं, सर्व मनुष्पा-
ची एकच कामांत बुद्धि चालते कीं काप? तर असें आहे
कीं, त्या त्या जातींत जो जो धर्म व धंदा आहे, त्याचें
उत्तम रीतीनें त्या त्या नातीकडून आचरण घडले ह्मण-
जे त्यांतील निपनकेल्या मजूराची बहुशः तशीच वृत्ति व
बुद्धि होते. ह्मण आहे कीं '' खाण तशी माती '' आणि
'' बीन तसा अंकुर ' ५. शाळेतील मुलांच्ये जसे वर्गीकरण
असे जगांतील लोकांचेही वर्गीकरण राजाने बंदोबस्तानें
चालवावे. आणि असें होईल तरच तें चाल. नाहीं तर
संकर होईल. प्रजेच्या धर्माकडे राजाने लस दिलें सण-
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जे ते यथास्थित चालतात, नाहीं तरनाहीं. कोणी खणेक
की राजा कां नको खणतो थापे? ज्याच्या त्यानें धर्म
चालवावा. तर बाबारे, तसें नव्हे. राजा कां नको खणतो
याहे? ज्याच्या त्यानें आपल्या जमिनीच्या धारा त्याला द्या-
वा, तर अशा व्यवस्थेने नियमित वेळीं अवश्य जें सरका-
रास येजा प्रजा देते, तें दहशतीशिवाय ती कसें देईल?
नाहींच देणार. तसाच, धर्मही आचरण करणार नाहीं
हें उघड आहे. राजनीतीत अत्रे- आहे कीं, राजाने ज्या-
च्या जसा धर्म असेल, तसा त्यांचा नीट चालवावा. वर
ब्राह्मणादिकांच्या विशेष धर्मात असें खटरटे आहे कीं, आ-
पल-या खेरीज त्रिवर्णाची लक्षणें मनांत समजणे. त्यावर
अशी शंका येईल कीं, जर लक्षणें मनांत समजली, तर
समजणारांकडून बाह्यात्कारी .तसें आचरण घडण्यास का-

.५.

य हरकत आहे? याबद्दल निवारण असें आहे कीं, जार-
कर्माच्यी जिला प्रीति अशी जी जारिणी स्त्री, तिने प्रसंग-

वार् पतिवतेचा प्रभाव पाहिला खणले, तें पतिव्रतेचें ल-
क्षण व त्याचा चांगुलपणा तिच्या मनांत भरून, कांहीं वे-
ळ तिलाही चांगलं वाटतें. पण तितक्यांतच जर सुंदर,
तरुण व -मुक पुरूष दृष्टीस पडला, तर वृत्ति चम-
-स्कारिक होऊन जाऊन, इद्रियांची धांदल उडते. पहा,
पतिब्रतेचे गुण ती मनांत समजली, परंतु स्वतांचे विशेष
जारत्वपुणामुळें वृत्ति बहकली. या दृष्टांताच्या एक उदेश
घेऊन पाहिपठे, द्यावे समजेल कीं, क्षत्रिय, वेद, शूद्र

इत्यादि वर्णास आपल्यापेक्षां जे छटेनट त्यांच्या गुणाचा प्र

भाव मनात समजतो, परंतु वृति स्वतांच्या विशेष गुणांप-
माणें फाकते. जो विशेष गग तो अधिकार. हा अधिका-



रं अर्जुनाचे व शंकराचे युद्ध ज्या कारणानें झालें त्यावरून
.व विश्वामित्र आणि वसिष्ठ यांच्या प्रसंग येन्रुहरण संबंधी जो
झाला, त्यावरून चांगला ध्यानांत येईल. अस प्रकृतीस
अनुसरतो. सारांश, ज्ञान (प्रपंच परमार्थ या दोहोंच्ये किंवा
-नुसतें प्रपंचाचे मग पुढें दुसरें) प्रास झालें खणणे सुखपासि.
उपनयन संस्कार होत्यापूर्वी लेखन, वाचन, व्यवहाराहुरुर-
जें गणित, इतका अभ्यास झाला ह्मणजे तें काम पुढें रा-
ढत नाहीं. उपनयनानंतर वेदशास्त्राध्ययन. तें असें:
शयम,?: निदयफर्मसंबंधी अध्ययन व तत्संबंधी शास्त्रार्थ

यांच्यी चांगली माहिती, पुढें संहिता, ब्राह्मण, पदं, क्रम,
इत्यादि अध्ययन उपग्रथांमुद्वा. मौंजी पूर्व रूपावळी, धा-
लुरूपावळी., समासचक्र, व अमरकोश हे ग्रंथ पाठ करवावे,
व डपग्रंप्रयांचेबरोवर तीन चार सर्ग काव्य व एखादा चं-
पुसारखा ग्रंथ, पुढें कोमुदी ( व्याकरण १, धर्मशास्त्र, न्याय,
मीमांसा, आणि पुराण यासंबंधी अवश्यक विषय यांचें ज्ञान,
याप्रमाणे अभ्यास करवावा. आठवे वर्ष मौंजीबंधन झा-
.'खेपापास्रुन एकसारखा आठ वर्षें व पूर्वींचीं तीन वर्षें चिंटूच
एकदर अकरा बारा वर्षें अभ्यास ह्मणजे सोळावे वर्षापर्यंत

वरील अभ्यास होण्यास कांहीं हरकत नाही. जर रोगादि
निरुपायिक अडथळे आले तर पुढें आणर्खा तीन चार वर्धे

अस केला ह्मणजे झालें. पुढें गुरूचे संतोषानें विवाह
करपून, संसार करावा. त्यांत नित्यनैमित्तिक, पंचमहाय-
ज्ञादि कर्म करावी. संतति ( पुत्र कन्या) झाव्यावर तिलइ
विद्यासंपन्न करून, तिची व्यवस्था ह्मणजे मोजी, लमें,
इत्यादि करून देऊन उपजीविकेची सोय करूक
ठेवावी. संसारांत असतां मनष्टयाचे नित्याचे जें कृत्य ईच
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राचा मान राखणे, त्याला न विसरणे, त्याच्या कृपेनें आ-
-रमविचार जाणणे, आणि परोपकार करणें, यांत कसाही
प्रसंग आला तरी शक्तिप्रमाणेंच पण हयगय अगदीं होऊं
देऊं नये. संसारकृल्याला जितक्या जिनसा अवश्यक तित.
क्या प्रयत्न करून आपल्या करून ठेवाव्या. नाइलाज
होईल तर दुसऱ्याकडून आणाव्या, आणि कार्य होतांच
किंवा मुदत भरताच परत कराच्या. आपल्यास कर्ज होऊं
देऊं नपे, व टकरांवर कर्जाचे असें ठेवूं नये. त्यांचे पुढें
कलह न होतील अशी योजनाकरून ठेवावी, परंतु संसार-
कृत्यस जें द्रव्य लागेल तें अन्यायाने संपादन करूं नये.
न्यायाने संपादन करावे. कोणी खणेल कीं संसारांत खोटे
केल्याशिवाय चालत नाहीं, तर असें समजू नये. ज्याची
इंश्यिर्ये स्वाधीन, व ज्याजवळ उत्तम विचार अशा मनुटयास खोटे
केल्याशिवाय संसार करितां येतो. तो कसेही ऊब, नीच,
खाणे, पिणे, वस्त्र, पात्र, व स्थपळ असले तरी सुखदु : स्वांत
निमय होत नाही. पण ज्याच्यी इंद्रिये स्वाधीन नाहींत, आणि
उत्तम विचाराची ज्याजवळ कमताई आहे, अशा मनुष्याच्यी
आळस डामडौल, उत्तम प्रतीचे खाणे पिणे, वखपात्र, भूषण,
स्थळ, इकडे विशेष प्रीति असते, व तोच खोटसाळपणा कर-
चण्यांत तत्पर होतो. वास्तविक पाहिले तरअगदीं कनिष्ट पतीच्ये
अन्नादिकांनीं सुद्धा निर्वाह होतो, मग खोटसाळपणा करून
डामडौल करण्यांत व बसमिती दाखवण्यांत काय हाशीररू
आहे? कांहींच नाहीं. सर्व सुखदुख, बरें वाईट, श्रीमंती
गरी पी र ही ईश्वरी सत्तेने पास होणारी आहेत. न्यायाने
वर्तल-पाने ह्मणजे श्रीमंती येत नाहींच, असें नाहीं.
व अन्यायानं वर्तल्पाने ती येतेच, असेही नाहीं. मग
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न्याय सोडून अन्यायाने कशाकरिता द्रव्य मिळवावे? मि-
लई नये हेंच योग्य आहे. व अशी ज्याच्यी समजूत आहे,
तोच खरा समजूतदार. अस्तु. संसारी मनुष्याकडेसच या-
चकजन बहुतकरून येणारे आहेत, यास्तव त्यांच्याशी
त्या संसारी मनुष्याने कठोरपणा न करितां, नसतेने वागा-
४. शक्ति असेल त्याप्रमाणें मूठ, चिमूट किंवा अधिक द्या-

३. नसेल तर दुरवविख-पाशिवाय जितके होईल, तितके क-
रून, नाहीं खणून सांगा. व्यवहारनीतीत, नीतिमाना-
शी नीति, अनीतिमानाशीं अर्नाति करावी असें आहे. पण
केव्हा? आपल्याशी त्याशीं प्रसंग येऊन, तो जर आपल्या-
शी नीतीने वागतो ओह तर, किंवा अनीतीने वागतो
आहे तर. एरव्ही नाहीं. मुख्य पक्ष ला तर, सर्वींशी

नीतीनेच वागावे. नाइलाजास्तव अनीतिमानाशीं अणीति
करण्याच्या प्रसंग येईल, तेव्हां तो अनीति सोडील, अथवा
श्रेष्ठांस आपलें करणें पसंत वाटेल, अशा तजीवजीने करा-
वी. जगीच पाहिला अनीतीच्या मान कीं वाग त्याच्यार्शा

अनीती, असें करूं नये. अधिकारावांचून वरचढपणाचें
बोलणे, चाल, करणें, इत्यादि व्यवहार करूं नये. का-
रणावाचून कोणाकडे जाऊं नये. आपण होऊन गेलें अ-
सतां मानापमानाकडे लक्ष २ नये. आणि एरव्ही तरी
त्यात निमय होऊन रहावे, असेही करूं नये. आपले एथें
कोणी आला असतां, त्याच्या अनादर कदापि करूं नये.
योग्यतेप्रमाणें मान करावा. सन्मार्गाचे श्रवण, मनन, नि-
दिध्यासन, निरंतर करावे. हलकटपणा सोडावा. संपत्ति

ही अनित्य आहे, आणून गर्वाने वागू नये. मादक पदार्थ
सेवन करूं नयेत. आपल्याकडे अधिकार आहे ह्मणन को-



णास उगीच दुःख देऊं नय. फार तर काय, पण आप-
ला कोणाशी द्वेष असेल, तो अधिकाराचे नात्यांत मनांत
सुद्धा जाणूं नये. व द्वेष एरव्ही सुद्धा उपयोगी नाहीं. ख-
बौशीं घेमानें वागावे. दोन किंवा चार घटका रात्र राहि-
ली आहे तो निजून उठावे. कारण पांहटे स पांघरूण
घेऊन निजले असतां बरें वाटतें, पण पूर्वरात्रीस घेतले-
ली झोंप खरोखर सुखदायक होते. निजून उठव्यावर हं.
तरूणावर असतोच बसून, भ्रमीस-नमस्कार करून, मग खा-
ली उतरून, शुचि होऊन ईश्वराचे व पुण्यरूप स्त्रिया आ?-

णि पुरुष यांचें प्रातःस्मरणांत सांगितल्याप्रमाणें स्मरण
करा. स्मरणाच्या मुख्य हेतु असा आहे कीं, आपला क.
लादिकांचा अहंकार जावा. कर्ता ईश्वर आहे, त्याचे क-
पेशिवाय कधींही हित होणार नाहीं, व त्याच्या कोपाने
शिक्षा होईलच, हें नेहमी लक्षांत रहावे; आणि तो कोप
न होई व ती कृपा होई असें वागावे. वसिष्ठ, धर्मराज, गजे-
द्र, द्रौपदी, अहल्या, रामचंद्र, परशुराम, पुण्य क्षेत्रे, पुण्य

तीं, इत्यादिकांचे स्मरणाने त्यांच्ये जे गुण-सत्य, शौच,
-दया, ज्ञान, परोपकार, ईश्वरभाव, अनुकूलतेनुरूप नित्य-
नैमित्तिक धर्मविधि, निराळस, व निष्कपटपणानें आच-
राणें, परस्त्री आणि परपुरुष यांकडे चित्त न ठेवणे, स्वपलि
व सखी यांच्याशी प्रमोने शास्त्रमर्यादा न सोडून वाग,
मातापितरांची अवज्ञा न करणें, सर्वांशी सद्वर्माने व पेमाने
वागणे, आणि सर्वीचे कल्याण चिंतणें, इत्यादि संपादन
करण्यास झटावे. प्रातःस्मरण करण्याचा हेतु असा आहे
कीं, निजून उडल्यावर पुढें रात्रीस फिरून निजेपर्यंत,
सर्व उद्योग करावयाचे तेव्हां तत्पूर्वी तें स्मरण योग्यच
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होय. तेणेकरून त्या उद्योगांत अविचार सहसा घडाव-
याच्या नाहीं. एखादा गृहस्थ अनीतीचे वागतो ओह,
त्याला दुसरा -क्षक्यतातो, अरे! तूं असें काय करतोस?
आपल्या वडिलांचे स्मरण कर. त्याच्या ह्मणण्यांत इतकाच
अभिप्राय असतो कीं, तुझे वडील जसे नीती वारात होते.,
तसा तू वाग. सारांश, ज्यांचे स्मरण करावयाचें त्यो-
च्या सद्रणाचें अनकरण स्मरण करणाराने करावे हेंच

'यस्मरण आहे. व प्रातःस्मरण सांगितलें अणुरन उ]ष्कय-

वेळीं स्मरण करूं नये, असें नाही. इतकेच कीं मुख्य वळे
ती. केवळ लोक, भूपाच्या ललकारीने खटल्या, तर
प्रातःस्मरण घडत नाहीं. असूर. नंतर शीतोदकादिकांनीं
सविधि भगवत्स्मरणाने खान करावे व लघू? शौच-
विधि मुखमार्जन, करावे. खानानंतर अधिकाराप्रमाणे
संख्या, देवपूनादि करून कुटुंब निर्वाहाचा उद्योग करावा.
माध्यान्हकाली खानादि उक्त क्रिया करून भोजन करावे.
पडे तांबल भक्षण व शतपावली झाली खणवे अंमळ वि-
७सांवा घेऊन, इडमित्र याचपाशी चांगल्या व कर्मणुकीच्या
गोष्टी बोलून पुनः निर्वाहाचे उद्योगास जावे. पुढें घटका-
भर व्यायाम करणें, त्यांतच ठावकाशानुरूप देव व साधु-
संत यांचे दर्शनास जाण्याची योजना असावी. मग घट-
काभर दिवस आहे तो घरीं यावें. नंतर शुरचि होऊन,
सध्यात्रि उक्त किया कराव्या. सायंकार्ळां ग्ऱहस्था;त्रम्यास
खान सांगितलें नाहीं. त्याचें तात्पर्य इतकेंच कीं, दोन-
प्रहरच्या भोजनानंतर, फिरून निर्वाहाच्या उद्योग, दुसऱ्या
दिवसाच्या त्या उद्योगाच्या वेळेखेरीन करावयाच्या नाहीं.
त्या उद्योगानंतर फिरून सायंकाळापर्यंत तसा उद्योग



घडेल, आणि शुरद्दस्पर्शादि मळीणपणा पास होईल, तर
खान झालें पाहिजे. असो. पुढें भोजनोत्तर तांबूल, शतपाव-
ली झाल्यावर पुराणादिकांतल्या उत्तम भगवत्कथा ऐका-
व्या, किंवा वाचाव्या. यापमाणें प्रहर दहा घटिका रात्र
गेल्यावर सर्वीनी एकमेकांस विचारून, शुचि व स्वस्थप-
णानें भगवल्हमरणपूर्वक' निद्रा घ्यावी. हा वरप्रमाणें नित्य-
क्रम करावा. त्यांतील कांहीं गोष्टींच्ये विवरण खालीं लि-
-५.इहव्यापमाण समजाव.

१ प्रातःस्मरण आटोपल्यावर, आज रात्रीं निजेपर्यंत
कोणकोणती कृत्ये करावयाची, त्यांचा विचार करून
त्याप्रमाणें तीं कृत्ये जेव्हांचीं तेव्हांच करावी. निरुपाय हो-
ईल तर त्यांपैकीं दुसरे दिवसाला शिलक राहिलीं तरी
चिंता नाहीं. परंतु शिलक बहुश; राहणार नाहींत, व पुढें
तरी फार तुंबणार नाहींत, असें लक्ष ठेवावे.

२ शौचविवि प्रकार तो असा. शौच दोन प्रकारचा.
बाह्य व अंतर. बाध्य ह्मणजे स्थूल शरीरशुद्धि, व अंतर झ-
णजे लिंगदेह शुद्धि. बाह्य शुहि मृत्तिका जलादिकेंकरू-
न, व अंतरशुद्वि काम, क्रोदादि रिपु आवरून, इंद्रिये स-
च्मार्गाकडे लावून, निष्कपट व निरहंकारानें मन ईश्वरभ-
क्तीत तत्पर करून शांत करणें. शौच प्रकाराविषयी शा-
खात पुष्कळ प्रकार सांगितला आहे. पण त्यांतले तात्पर्य
इतकेंच कीं, मल व दुर्गध दूर होईल, खाणे, पिणे, व
विषय यांत अनियमित व धसद्प्रवृत्ति न होईल, अशी
सावधगिरी राखावी. मल व दुर्गधयुक्त हस्तपादादि अव.
यव, पीक, पृत्तिकादिकांनीं क्षालित झाल्याशिवाय शरी-
राचे अन्य शुद्ध भाग, व वस्त्रपात्रादिकांस त्यांच्या स्पर्श
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होऊ नये. शौच खणने परसाकडणें, असें न समजता
वरपमाणें समजावे; व वस्त्र, पात्र, लाल, ही शुद्ध राखणे,
हेंही शौच या कदाने समजावे; आणि अवकाश व शक्ति
यांप्रमाणें तो करण्यास झटावें. वर दोन प्रकारच्या शौच
.सांगितला, तो तितक्या प्रकारच्या केलाच पाहिजे. पण त्यो-
स अंतर शौच श्रेष्ठ होय. भगवद्वक्ति व भगवत्तामस्म-
रणासारखे शुद्धिकर तर दुसरें कांहींच नाहीं. खणून बा-
.ज साधेल तितका करावाच; परंतु अंतर आणि भक्ति व
नामस्मरण यावाचून तो बाह्य निरर्थक जाणावा.

३ आचार, स्वपरग्रामी व आपत्काळीं साधेल त्या री-
तीने, पण कपटरहित करावा.

४ गृह, सभोवारच्या जाग्यासुद्धां. त्याच्ये विभाग ह्मणजे,
स्वयंपाकघर, मध्यघर, देववर, ओटी, मागील दारच्यी ओ-
टी, पाण्याच्या व वखपात्रादि ठेवण्याच्या जागा, गृहाराम,
( फलपुष्प, तुलसी, भाजीपाला इत्यादींच्यी जागा,) तुलसी
अंगण, वाळवणाची जागा, मलमूत्र विसर्गांच्या जागा, इ-
त्यादि योजना त्यांत असावी, ती सोयीपमाणें. वस्त्रपात्र प-
दार्थ जेथचे तेथें असावे. अस्ताव्यस्त नसावे.

५ घरांतील मनु, यांकडे मालकासुद्धां कामे वाटलेली
असावी. खरोखर अडचणीवांचून आपलें काम दुसऱ्यावर
पडूं देऊं नये. भलत्याच गोष्टीविषयी कोणी हसू फुगेर नये.
अनुकूलतेवर लस देऊन, शास्त्रमर्यादा न उलघिता अधि-
काराप्रमाणे मनाच्यी हौस पुरविण्याकडे लक्ष द्यावे. अधि-
काराप्रमाणें बसणें व पोषाक खेरीजकरून, बाकी भोज-
नादि प्रकार समान रीतीनें असावे. विद्वान, सम्य कोणी
.आहे तर, तो उबस्थानीं बसण्यास व शाल इत्यादि उब
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वस्त्र धारण करण्यास योग्य आहे. परंतु बाकीच्यांना सरा-
सरी अन्न, आणि मालकास किंवा मिळवि'गारास श्रेष्ठ प्रतीचे
अन्न, हें अयोग्यहीग्. वितन, मतिडित मालक, मिळविता,
वडील, असे लोक भोजनाविषयी कनिष्ठांशी समान समजावे.
आपत्रे एथे देव किंवा पितर या उदेशाने ब्राम्हण बोला-
वtjएं आहेत, व्हिवा पुटपरूप, वितान, साधुसंत, असे आले
आहेत तर त्.वांपुढा सगळ्यांना समान अन्न वाएटउपाच्यें
सामर्थ्य नसेल तर, त्यांना मात्र उच्च अन्न वासून वाकी--
-ऱ्य्यांनी साधे सेवन केलें असतां दोष नाही; तथापि त्यासुहा
सर्वास शकीपमाणे समान अन्न वाढले तर चांगले. जसे
अन्नावयीं तसेंच भोजनपात्रांविषयी समजावे एखादा शू-
रळीने विशेष आहे, किंवा त्याला तसदी अधिक पडते, तर
त्याचा अधिक अन्न वाढावे हें योग्य पान अरूर्वाईचा पदार्थ
सर्गस समान घातला पाहिजे. देवतोदेणने बाह्मणसमारा-
धनी घातली तर त्यांत दिशेने, प्रतिष्ठेने किंवा द्रव्याने
कोणी कमी अधिक असर तरी, त्यांचा मान समान राख-
के पाहिजे. लहान मुलांस कामकाजाची तसदी बहुलकर
रून नसावी. पाचरे वर्षीपर्यंत क्रीडा, नंतर सोळावे वर्षापा-
वेतो फिश विसावे वर्षापर्यत विद्याटपास हेंच मुख्य काम
त्यांना असावं. त्यांना शुचिर्भूतपगाची वहिवाट लावीत ला-
वीत लावावी. त्यांनीं पोषनापुरते व लहान आहेत तोपर्यंत
निवण्यापुरते मात्र घरीं यावें. बाकी अभ्यास करणे व कं-
टाळी न यावा व थांगांत चपळपणा राहावा, याकरिता
कांहीं वेळ क्रीडा करणें इत्यादि उपयुक प्रकार शिक्षकाचे
मार्ढतीने असावे. मुलावर, शंभर अंक, वीस पाडे यगटबोध
बाराखड्या, इतका अभ्यास सवड असेल तर घरींच होईल



२ १

तितका बरा; परंतु सर्वच अभ्यास घरीं होण्याची सवड अ-
सेल तर शाळेत जावयास हवेंच असें नाहीं एकंदर अहो-
रात्र दिवस मिळून चोवीस तास, त्यांची वाटणी याममाणे
समजावी: स्वतांकडे आठ तास, निद्रा आठ तास धंदा
आठ तास, एकूण तीन भाग झाले. त्यांतील प्रत्येक भा-
गात दोन दोन तास विसावा किंवा कांहीं तरी चांगली
स्वेच्छेप्रमाणें कर्मणूक असावी. खर्च शक्तीप्रमाणें करावा ए-
कुंदर उत्पन्नाचे चार भाग करावे: त्यांतून दोन भाग
कुटुंब खर्चाकडे, एक भाग संचय, व राहिला एक भाग
त्याचे दोन व करावे, आणि त्यांतील एका वांट्यानें
इष्टसंतोष, व बाकीच्या एका वांद्याचे पांच भाग करावे, ते
असे: धर्मदान, दयादान, भयदान, अर्थदान, व त्याखेरीज
याचकांस दान. धर्मदानह्मणजे एखादी पर्वणीइत्यादि कांहीं
प्राप्त होईल, त्यासंबंधानें तदेवतापीत्यर्थ ब्राह्मणांस देणे
दयादान ह्मणजे दीन, अंध, पंगू, इत्यादिकांस देणे भय
दान लणजे कोणी एखादा खावयास मिळत नाहीं तें
मिळेल इत्यादि आशेनें धर्मधष्ट होणार, त्यानें तसें न
व्हावें याकरिता त्यास देणे. अर्थदान खणले शेजारीपा-
जारी किंवा मित्र आपल्या हरवक्त उपयोगी पडणार, त्यांस
लसादि समारंभाच्ये संधीस सर्वांदेखत गौरव करून देणे व
खेरीज दान ह्मणजे वर सांगिल्या प्रकारांखेरीज कोणी
मुंज किंवा विद्या संपादन किंवा यात्रा किंवा विवाह इत्यादि.
कांकरितां येणारे ब्राह्मणादि यांस देणे. याप्रमाणे उल
द्याचे भाग सांगितले. परंतु असे भाग पाडण्याची सवड
नसेल तर, साधेल त्याप्रमाणें कुटुंब निर्वाह होऊन बाकी
उरेल तो अजमास बघून कमीजास्ती लगा वर प्रमाणें
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भाग प्रभाग पाडावे, आणि खर्च करावा. व्याज, इष्ट व'
याचक व पर्वणी या कामी दान देण्याकरिता गुदलावर
घ्यार्वे. त्याचा उपयोग आपत्कालारेवरीन आपल्याकडे करूं
नये. सणवार, लय, मुंज, इत्यादि संबंधाने खर्च करणें तो,
कर्ज न होई, कुटुंब उपाशी न मरे, व शास्त्रपयोगाविरुद्ध
न होई, असा करावा. त्यांत लग्नासारखे व यात्रेसारखे मो-
ठाले खर्च संचांतून करावे. कुटुंबांतील मनुष्यांची मुख्य
कामे खालीं लिहिल्याप्रमाणें समजावी.

झाड, सारवणें, पाणी आणणें, वस्त्रे धुणे, स्वयंपाक
करणें, भोजन, उष्टी काढून शेण लावणे, दानधर्म करणें,
स्नान करणे, मुलांची व्यवस्था राखणे, गुरांची व्यवस्था
राखणं, घराच्यी डजूतवाजू करणें, गृहारामाची व्यवस्था
पाहणे, जमाखर्च लिहिणें, ईश्वराराधना करणें, संपत्ति
विपत्तिकाळीं कसें वर्तावें, कसा खर्च करावा, हा विचार
करणें, उत्तम व्यावहारिक व पारमार्थिक गोष्टी बोलणे,
ऐकणं, मनन करणें, इष्ट, मित्र, दीन, यांच्या समाचार
घेणे, निर्वाहाचा धंदा योग्य रीतीनें करणें, विद्वान साधु-
संत यांचा समाचार घेणे, इत्यादि.

आपले घरीं अन्य लोक कामे करण्याकरिता जे ठेवणे,
ते घरांतील मनुष्याच्यांनी कामेंउरकत नाहींत तितक्या-
पुरते ठेवावे. स्नान, संध्या, देवपूना, इत्यादि कामे ज्याच्यी-

त्यानेंच केली पाहिजेत. अनुकूलता व पतिकूलता यांकडे
लक्ष देऊन, घरांतील सर्व कृत्ये योजलेली असावी. दुस-
---याचा ऐषआराम पाहून आपल्याला तसा असावा, ही-
हाव धरणे निरर्थक आहे, पण त्याचे उत्तम गुण व या.
चार पाहून, तसे संपादन करण्याची हौस असणें निर-



र्थक नाहीं. कोणताही पदार्थ न बाधे अशा येतानं त्याच्या
उपभोग करीत जावा. कोणी खणेल कीं, तुली संसार-
संबंधी विचार दाखविलेत हें बरें आहे; पण ईश्वर आराध-
ना जी सांगितलीत ती कशाला? व ईश्वर कोत्ये आहे १
दुसरा असें ह्मणेल कीं, ईश्वर आहे; परंतु त्याची आराधना
रोज रोज कशाकरिता करावी? ओत्या पंधरा दिवशीं
थोडा वेळ केली ह्मणजे झालें. तिसरा ह्मणेल, हे सर्व पदा-
थें व त्यांच्या कर्तेभोक्तेपणा व्हावा, याकरिता शरीर ही
सर्व ईश्वराने जर उत्पन्न केली आहेत, तर त्याच्या इच्छे-
प्रमाणें त्या पदार्थांचा त्या शरीरद्वारा उपभोग आह्मी घे-
जो, ही- त्याची सेवा घडव्यावर आणखी त्याची वेगळी
आराधना ती कोणती? चौथा लणेल कीं, ईश्वर आहे अ-
.थवा नाहीं ही चौकशी करण्याची गरजच नाहीं; कार-
ण तो असता तर कधीं तरी दिसता. ज्यापेक्षां दिस-
त नाहीं, त्यापेक्षां तो नाहींच. खावे, त्याचें, चैन करावी,
ईश्वर कसला घेऊन बसला? पांचवा ह्मणेल, सृष्टी ही
ईश्वराने उत्पन्न केली आहे. तीतील पदार्थाचे ज्ञान संपा-
दन करण्याकडे आपला काळ घालवावा. ज्ञानाचा पार
अद्यापि कोणाला लागला नाहीं; परंतु आपल्याच्याने
होईल तितके तें संपादन करून, त्याचा जगाला व आ-
पस्वेपाला उपयोग करून घ्यावा. इत्यादि ईश्वरा-
विषयीं अनेक समजुतीचे लोक आहेत. यास्तव ई-राणे अस्तित्वाविषयी, व ईश्वराची नित्य आराधना क-
रण्याविषर्या, इत्यादि विचार ईश्वर शब्दाच्या अर्थ श-
किमानू असा आहे. ह्मणुरन अनंतकोटी ब्रह्मांडांची
उत्पत्ति, स्थिति, लाय, एतद्रप जी शक्ति ओतणे यक जो
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सो ईश्वर असें झालें. करणें योजनेशिवाय नाहीं. योजना
ज्ञानाशिवाय नाहीं. जर तो वरील सृष्टिसंबंधी तिन्ही
कार्य करतो, तर तो ज्ञानी आहेच, असें ठरले. जातो
एवढी मोठी आपल्या शरीरासुद्धां सर्व सृष्टि ही उत्पन्न झा-
ली आहे, कांहीं काळ ती टिकत्ये, आणि क्रमाने नाश
पावत जात्ये, तर तिच्ये तसे प्रकार होण्याला वरपमाणे ई-
चर लागून कोणीएक असलाच पाहिजे. मी कर्ता असें
जर मनुष्याने मानानें, तर त्यानें इतकेच सांगावे कीं, उषा
शरीराने तूं कार्य करतोस आणि कर्तेपणा आपल्याकडे
मानतोस, तें शरीरच अगोदर कोणी केलें! तूं केलेस
असें तर होणारच नाहीं. मग त्या शरीराने होणारी कार्य
शारीराचा कर्ता, तोच त्रिगुणात्मक शक्तीचा कर्ता. त्याच्ये

प्रयोजक व प्रयोज्यरूपी कर्तृत्वाबाहेर नाहींत, हें सहज
सिद्ध झालें. कदाचित्असें वाढेल कीं, सृष्टि आपाप झा-
एटी, तर असें पहा कीं, पंचभुतात्मक सर्व पदार्थ जड आहे-
त, त्यांना कोणी चलित केल्याशिवाय ते चलन पावत
नाहींत व चलन पावल्यावर अन्य प्रतिबंधाशिवाय स्वता थो-
चापाचे नाहींत. असें जर आहे तर त्या पदार्थानी झालेली
सुझी आपाप झाली असें होये नाहीं. व ती चेतनात्मक
दिसते, तेव्हां न्सयेतविणारायांचकन ती सचेतन कशी झाली ई
यास्तव चेतविणारा चित्र दृव्रणजे ज्ञान तेणेंकरून युक्त

असा ईश्वर सर्व सृष्टीच्या अंतर्बाह्य आहेच, असें समनार्वे?
दुसऱ्याचें उत्तर-जो प्रकार नित्य अवलोकनांत आहे, तो
लक्षांत चांगला राहतो व तोच हितकारक असून, आ-
पल-यास अति प्रिय आहे, तर त्याची आपली गांठ आठ
किंवा पंधरा दिवसांनीं पडन जसे नित्याच्या सहवासान्हें



-समाधान होणारे आहे, तसें समग्धान होईल काय? खचित
नाही होणार. या दृष्टांतानें असें समनावें कीं, जो सर्वास
उत्पन्न करणारा, रक्षणारा, संहारणारा, त्याच्यी आवड स-
वीस असलीच पाहिजे. तो जर आवडता आहे, व त्या-
च्या कृपेशिवाय. कोणाचे हित व्हावयाचें नाहीं, यावरून
.ईहतकारीही आहे, तर मग त्याच्यी आराधना रोज कर-
याविषयी ज्याला कंटाळा येतो, त्याला त्याची आवड
आहे अहे घडणे नाहीं. भक्तिमार जो आहे, तो रोज
रीत त्याला भजतोच; आणि तसें भजणें उत्तम समजावे.
तिसऱ्याचे उत्तर,-शरीर व त्याचे उपभोगाकरितां सर्व

पदार्थ ही ईश्वरानें उत्पन्न केली आहेत खरी, परंतु असा
विचार करावा कीं, एका अतिसमर्थ गृहस्थाने आपल्यास
घर व त्याची उजूतवाजू राखण्याकरिता माती, चुना,
विटा, लाकडे, इत्यादि सामान आणि सुतार, गंवडी,
-मजूर, इत्यादि लोक दिले आहेत. आतां असें
मनांत आणले कीं, त्या देणाऱ्या गृहस्थाच्या इच्छेप्रमाणे
आपण त्या पदार्थाचा उपयोग त्या घराकडे करीत आहो,
मग याखेरीज त्याचें वेगळे गौरव कशाला करायास
पाहिजे? नकोच. तर अशा समजुतीप्रमाणें वागल्याने
ज्याचा कोप होऊन, पुन्हा ते पदार्थ व घर आपणास
.मिळेल काय? तर नाहीं मिळणार. यास्तव त्याचे इच्छे-
प्रमाणें वागून, खेरीज तो आपल्या दृष्टीस पडला किंवा
आपल्याकडे कांहीं निमित्तानें आला, तर त्याच्या मान
( उत्थापन देणे, नमतेने भाषण, आपल्या कृपेशिवाय
आमच्यासारख्यांचे कल्याण व्हावयाचें नाहीं असें ह्मणणे,
इत्यादि) राख अवश्य आहे, त्याप्रमाणे शरीरद्वारा पदा-

ए
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थांचा उपभोग सुख होईल, तशा रीतीनें घ्यावा; व अना-
थांसही द्यावा; परंतु या खेरीज नित्य त्या ईश्वराच्ये स्वर-
ण, पूजन, प्रार्थना, आणि स्तुति करीत जावी, हेच योग्य
समजावे. चौथ्याचे उत्तर-बाबा, सृष्टीचा कर्ता आहे किंवा
नाहीं, ही चौकशी करणें अवश्य आहे पहा, आपल्या ड-
पयोगाचे पदार्थ आपल्याजवळच्ये सरले, व आणखी पाहि-
जे आहेत तर, ते ज्याकडे मिळतील तो कोण, व कोने
असतो, इत्यादि चौकशी करणें खरोखर अगत्याचें
आहे. मग ते पदार्थ आपल्याजवळचे संपले' नाहींत, व
पुष्कळ आहेत, तोच झणा, अथवा संपत आब्यावर
खणा, किंवा अगदीं सपल्यावर लणा, ती चौकशी जन
करतातच. पशु करीत नाहींत, व त्यांनवळ तिकी बुद्धि-
ही नाहीं, जपून त्यांकडे न करण्याच्या दोषही नाहीं.
जनांला करणें अगत्याचे आहे, यास्तव त्यांनीं करावा.
त्यातही पहिल्या प्रतीचा करणारा उत्तम समजावा. त्या-
प्रमाणें शरीर व त्याकरिता सर्प पदार्थ यांच्या करणारा,
झणूनच त्याजवळ ते मिळावनाचे, असा जो ईश्वर
त्याची चौकशी करणें, योग्य व अवश्य आहे. तो दिस-
तोही. कसा तो पहा. आपल्या समोर कोणी प्राणी उभा
आहे, त्याच्या शरीरांत शरीरद्वारा उठ, बसन, बोल,
चालणें, इत्यादि क्रिया करणारा चालक जीवाला आहे;
पण तो आहे हॅ कशावरून आपण ठरीवता? तर त्या
शरीरसंबंधीं कियांवरून. एरव्ही शरीरा खेरीज केवळ
जीवात्मा दिसतो का नाहीं, म्हणून तो त्या शरीरांत
नाहीं का? तर आहे. त्याप्रमाणें हें सुडिली कोणी-
एक शरीर, यापासून अनेक क्रिया घडतात, व त्या
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क्रियांचा संबंध सर्व माण्यांशी आहे. अशा क्रिया
करणारा, चालक परमात्मा ईश्वर, सुष्टिखेरीज केवळ
जरी दिसला नाहीं, तरी तो आहेच. यास्तव त्याला
ओळखून व नित्य स्मरून योग्य रीतीनें पदार्थ सेवन करावे.
दिनदुनया खातरेंत नाहीं, असें असे नये. पांचव्याचें
उत्तर-ईश्वराचें नित्य स्मरण, पूजन, व नित्य निर्वाहाचें
कृत्य करून, अवकाशानुसार पदार्थांच्ये ज्ञान, व त्या
ज्ञानाने त्या पदार्थाच्या उपयोग, आपणास व लोकांस
करून घ्यावा, हें योग्य आहे. परंतु वास्तविक पाहिले
तर, आपला सर्व काळ ईश्वराकडेसच घालवावा. कारण
सृष्टि अनंत आहे, तेव्हां तींतील पदार्थ व चमत्कारही
अनंत आहेत. ते पाहण्याकडेसच जर आपण काळ घाल-
वैर लागलो, तर ईश्वरमार्गाकडे केद्धा घालवावा? न
घालविला तर त्याच्यी कृपा व पालि कशी होईल? डाव-
याची नाहीं. व पुष्कळ पदार्थीचे' ज्ञान जरी झालें, तरी
तें शरीरनिर्वाह व ईश्वरस्वरूप विचार या दोहो ज्ञाना-
च्--या पोटांतच आलें. पहा, आगगाडी आणि तारायंत्र
इत्यादि चमत्कारिक ज्ञानांची प्रवृत्ति जेव्हा नव्हती, तेव्हां
का लोक उपाशीं मरत होते? मग आतां अधिक तें काय
झालें? डलटे ते लोक हलींच्यापेक्षा जास्ती सुखी
होते, झटले तस चालेल. तथापि शरीरनिर्वाह व ईश्वरी
विचार इत्यादि नित्य क्रिया करून, अवकाशानुसार
उत्तम कला शोधून काढणें, व त्या कामी झटणें, हें वाई-
ट असें माझें मत नाहीं.

६ वरील विवरणांत दाखविलेले जितके प्रकार आहेत,
यापैकी शरीरनिर्वाहाशीं ज्यांचा संबंध ते सर्व व्यवहारांत



मोडतात. व ईश्वरप्रीत्यर्थ आणि तत्प्राध्यर्थ जितके आहे-
त, तितके धर्माकडे मोडतात. मिळून सर्व कर्मकांड
समजावे. परंतु ते सर्व कर्तव्य ( निष्काम) कर्म होय. '

आणि नानाप्रकारची ' मला संतति असावी, द्रव्य मिळावे,.
रोग जावे, आरोग्य असावें, राज्य मिळावे, प्रतिष्ठा मिळावी,.
आयुष्यवृद्धि व्हावी, इत्यादि) इच्छा धरून, जी कर्मे

केली जातात, तीं सर्व काव्य होत. कर्ममार्गात अनेक-
प्रकारची कर्म, व ब्रह्मा, विष्णू, महेश, इंद्र, चंद्र, वायु
वरूण, कुबेर, अग्नि, यम, गणपत, देवी, नाग, यक्ष,.

गंधर्वादि, मुख्य व उपदेवता आहेत. तथापि सर्वज्ञ, सर्व-

शक्तिमार, अनंतकोटी ब्रह्मांडनायक असा ईश्वर एक आहे.
पण तो सर्व सम आहे. वरील देवता आणि मनुष्यादि
सर्व प्राणी त्याच्या अंगभूत समजावे. आतां अशी शंका ये-
ईल कीं, मुख्य जो सर्वज्ञादि लक्षणानी युक्त ईश्वर सांगित-'
ला, तो आहे असें विचारा अंती सिद्ध होतें, व मनुष्यादि
प्राणी हे प्रत्यक्षानें अनुभवास येतात, तशा त्या विष्ण्वादि मु-
रूप व उपदेवता आहेत, अशी खातरी होत नाहीं. तर याचें
उत्तर असें आहे की, सर्वसम जो ईश्वर तो जगाच्यी उत्पत्ति,
स्थिति व लयरूप कार्य करितो, पण प्रेरक व प्रेर्यरूपानें
करिती, असें समजावे. त्यांत प्रेरकरूपानें स्वता, व येर्यरूपा-
ने उब नीच ने सर्व प्राणिमात्र त्यांच्या कातून करतो. प-
हा, राजा प्रजेचे पालन आपण स्वतांही करितो, व आपले '

प्रधानादि जे कारभारी त्यांच्या हातूनही करवितो, याचा
असा अर्थ समजावा कीं, राजा आपले जे राज्य चालवि-.
ण्याचे विचार आहेत, ते आपल्याजवळचे जे प्रधानादिक
त्यांच्या मनीत भरतील असें करितो. मग ते प्रधानाकि



आपआपरग अधिकार चालवितात. या एकदेशीय दृष्टांता-
प्रमाणें विचार केला झणजे, प्ररेक व येथें हे दोन्ही प्रकार
चांगले लक्षांत येतील. ईश्वर प्रेरकरूपानें त्रिगुण, पंचम-
हाभूतें, इंद्रिये, इंद्रियदेवता, अंतःकरणे, व त्या अंतःक-
रणात प्रवेश, इतकी कार्य, व प्रवेशरूपी जो जीव त्याच्या
मनांत अनेक विचारांची प्रेरणा प्रगटविणे, ही कार्य करतो.
व प्रेर्यरूपानें खणले जीवांकडून सूक्ष्म, स्कूल देव्हारा क-
रवितो. जीवांमध्यें जे सर्वज्ञादि ईश्वरगुणांनीं युक्त आहेत,
ते ईश्वरकोटींत; व त्या गुणानी युक्त जे नाहींत ते जी-
बकोटींत मोडतात. ईश्वरकोटींत ने आहेत, त्यांतही
उब नीच पायऱ्या आहेत, व जीवकोटींत ने आहेत,
त्यांतही तशा पायऱ्या आहेत. जीवकोटींतले जे पाणी
.आहेत, ते पृथ्वीसारख्या गोलांवर आहेत, आणि ईश्वर को-
.टीतले ने ते सूर्य, चंद्र, इंद्र, वरूण, यम, सत्य, मुंच,
सार्थ, नासच, वैकुंट, कैलास, गोलोक, इत्यादि जेअनेक
गोत्र व अंतरिक्ष ( भूक) या स्थानी आहेत. जसा
पृथ्वीवर रामा व मजा हा प्रकार आहे, त्याप्रमाणें वेगळ्या
वेगळ्या तऱ्हेचा लणा, प्रकार वरील स्थानांतून आहे. ने
प्रकाशमान गोल आहेत, त्यावरील अधिकारी व प्रजा प्र-

काशज्ञानादि लक्षणांनी युक्त आहेतच. जसे वैकुंठावर
विष्णु, सत्यलोकावर ब्रह्मदेव, कैलासावर शिव, इंद्रगत्येक-

वर इंद्र, यमावर यम, गोलोकावर श्रीकृष्ण, इत्यादि. व
विद्याधर, यक्ष, गंधर्व, अप्परा, पिशाचादि अंतरिक्षांत वा-
स करितात. विद्याधरादि जे उपदेवतागण त्याहून इंद्रादि
देवता श्रेष्ठ; व इंदादहिप्पन वह्या, विष्णु महेश, देवी इत्यादि
श्रेष्ठ समजाव्या. पहा, सूर्यगोल सूर्यच, व त्यावरील अ-
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धिकारी बारा रूपानी सूर्यच. भूमीवरील राजा अनियमित,
तसे ते अधिकारी त्या लोकांवर अनियमित नाहींत; तर
नियमित काल पावेतो होत. ह्मणजे कोणी कलपपर्यंत,
कोणी. मध्यंतरपर्यंत, कोणी अनेक कल्पपयैत, कोणी तर
याहीपेक्षा विशेष कालपावेतो. वरील सर्व देवतांच्या अधि-
कार त्यांच्याहून कमी कमी, पायरीचे देव, उपदेव, आणि
पृथ्वीसारख्या गोलांवरील मनुष्यादि यांच्यावर आहे. त्याप्र-

माणें ते आपत्ती सत्ता चालवितात. त्यांचे ने लोक तेच
स्वर्ग होत. हें आकाश स्वर्ग समजावे. त्या ठिकाणच्या
स्थानैश्वर्याप्रमाणे तेथें पुण्यवान् जे जातात, त्यांस त्यांच्या
कर्मापमाणें अनेक प्रकारचे सुखभोग पास होतात; व पा-
पी जे आहेत, त्यांना त्यांच्या कर्माप्रमाणें अनेक टुःरवभोग
भोगावे लागतात. पापी व पुरवारयांस यमदूत व वि-
कुद-रत अथवा देवदूत कर्माप्रमाणें भोग देण्याकरिता घेऊ-
न जातात, इत्यादि जो त्या लोकांच्या भूलोकासारख्या
लोकाशी व्यवहाररूप संबंध, तो चालण्यास ऐछिक गति
व रूपे धारण करणें, विमानादिकाबून संचार, अशा प-
कारच्या योजना असल्याच पाहिजेत. त्या, ते जर ईश्वर-

कोटीतले व देवयोनी आहेत, तर त्यांजवळ असाव्याच.
असे जे वर सांगितले देवादि त्यांची कामे खरी आराध-
ना करणारावर प्रसन्न होऊन इच्छित वर देणे, किंवा कप-
ली, दुराचारी, सारात, यांस त्यांच्या वागणकीप्रमाणें फळें
देणे, उष्णता, थंडी इत्यादिडत्पन्न करणें -था नाहीं सा-रखी करणें, पर्जन्य पाड, अवर्षण करणें अनेक प्रकार-
च्ये उत्पात किंवा स्वास्टये उडूविणें उत्पत्ति करणें पालन
करणें, संहार करणें इत्यादि समजावी जसा राजा प्रजेचे
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पालन करतो, आई मुलाचे पालन कर, किंवा कोणी
जें कांहीं करितात; तें सर्व करणें, त्यांच्या रूपाने ७६.
रूपाने) ईश्वरच करतो. त्याप्रमाणेंच वरील देवतांची कामें
.त्यांच्या रूपाने ( प्रेर्यरूपानें) तोच ईश्वर करितो, असें
समजावे बलदेवाचे मुख्य काम जत्पत्ति करणें. विष्णूचें
.मुख्य काम पालन. शिवाचे मुख्य काम संहार. इंद्राचे मु-
खय काम त्रैलोक्याचें राज्य करणें. हाच मुख्य काम
ग्रकाशादि करणें. चंद्राचें मुख्य काम शांत प्रकाश, वन-
स्पति इत्यादिकांस उपयोगी पडणें. अमीचे मुख्य का-
म पाक करणें देवादिकांस उपासकानी होमरूपानें
अर्पण केलेले पदार्थ पोंचविणें. पितराचे काम जे ने म-
नुष्य मरतात, त्यांच्या पुत्र, नातू, बंधु, स्त्री, इत्यादिकां-
नी श्राद्वरूपानें त्या प्रीत्यर्थ अर्पण केले पदार्थ
ते मेले ज्या च्या योनीत जन्मास गेले असतील, तेथें
तेजू त्यांस त्यांच्या भोत्यवस्तुरूपाने प्राप्त करून हे.एथें अशी दीर्घ कल्पना कोणी काढतील कीं, आमच्ये
अझपापर्ये किंवा दुसरें कसलें तरी झाड नुकतेच लावले
आहे, त्यास पाणी घालण्यास आखी दूरदेशी असल्या-

कारण आह्यांस सवड नाहीं. तर ह्या ?त्राद्वरूप युक्तीने
त्या झाडाच्या नांवानें पाणी अर्पण केले असतां, त्यास
पचावं. तर या कल्पनेवरउत्तर. बाबांनो, तुमच्यी कल्पना
दीर्घच खरी. अहो, सरकाराने कागदपत्र इत्यादि जिकडले
तिकडे पचते व्हावे याकरिता पोष्टखाते आणि त्यावर का-
मदार नेमले आहेत. ते कायद्याच्या नियमाप्रमाणे ते काग-
दपवादि पोचते करतील, त्या नियमाबाहेर कदापि पीच-
विणार नाहींत. त्याचप्रमाणे मेलेल्या प्रीत्यर्थ' योग्य श्राद्ध-
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रूपाने अर्पण केले पदार्थ, त्यांकडे पोचविणे इत्यादि जो-
नियम ईश्वराने बांधलेला आहे, त्याबाहेर त्या पितृदेवता
कशा वागतील? नाहींच वागणार. असू. यमाचे काम
मेलेले प्राण्यास धरून नेणें; त्यांच्या पुण्यपापाचा निवाडा
करणें; व योग्यतेनुरूप स्वर्ग किंवा नरक देणे. इत्यादि
मुखप देवतांची कामे समजावी. आतां उपदेवतांचीं कामे
हीच कीं, त्यांनीं वरील ज्या मुख्य देवता सांगितल्या त्यो-
च्या आज्ञेक्रमाणे वर्तन करावे. पृTv-पादि पंचमहाभूतें चैतन्य-
युक्त व ज्ञानी आहेत; त्याचप्रमाणे पूर्ण, चंद्र, नक्षत्र, ग्रह,
वैकुंब कैलासादि गोलही चैतन्ययुक व ज्ञानी आहेत. अभि
जो आपल्याला डोळ्यांनी दिसतो तें अंग होय, व त्यात
त्या अंगाचा अभिमान धरणारा जो देवतारूपी आत्मा आहे
न्तो हा अग्नि या शब्दाने वर्णित आहे. पहा, अभि अमुका-
-कडे गेला, अमुकाकडून आत्ता, अमीची स्तुति वेदारिकांत
केलेली आहे, हे सर्व प्रकार वर सांगितलेला जो अग्त्रिरू-
पाभिमानी देवतारूपी आत्मा, तत्पर समजावे. ह्याचपमाणें
स्पर्शरूप अंग, व त्याच्यांत अभिमानी देवतारूप आत्मा,
यालाही वायु ही संज्ञा आहे वरील अग्नि व वायु यांच्यपा

सांगितल्या प्रकारापमाणेंच अवशिष्ट पृथ्वी, आपू ही भूते व
सूर्यादि गोल जे आहेत, तीं अंगें समजावी व त्यांच्यांत
तत्तदंगाभिमानी देवतारूपी आत्मे, त्या त्या विशेष नावांनी
-वार्र्णेत समजावे. चुपकादिकाकर्षणशक्तीहुन मित्र व
मुख्य जी गुरुत्वाकर्षण शक्ति, ती जर वरील गोलांतून आहे,
तर त्यांच्यांत ज्ञानतत्व असलेच पाहिजे. कारण गुरुत्व?-
कर्षगरुनक्तिरूप कार्याचें कारण ज्ञानतत्व आहे. पृथ्वी
ब्रह्मदेवाकडे गोरूप धरून गेली, ती कोण तर पृथ्वीगो-
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लांत तदभिमानी देवतारूप जो आत्मा, तो गो रूप धरूच-
गेला, असें समजावे. याचप्रमाणे सर्व गोलादिकांविषयीं स-
मजा. वरील विचारापमाणें सर्व गोलांतून आत्मे असन
तेच अंशरूपांनीं आपल्या गोल रूपांवर देवतादिरूपांनीं
मागें सांगितल्याप्रमाणें वास करताहेत, बाह्य जडरूपी जी
पंचमहाभूतें, तीं आतील चैतन्याखेरीज न्यूनाधिक्यादि.--
प्रकारांप्रत कशी पावतील? नाहींच पावणार. एखादे वर्षी
उन्हाळा विशेष झालेला नसून, पुढें पर्जन्य त्या मानापेक्षा
अधिक पडतो. इत्यादि कालांत जो फेरफार होतो, तो
होण्यास चैतन्य पाहिजे. उपदेवतागण जे विद्याधर, अप्सरा,
भूत, प्रेत, पिशाचादि आहेत, ते दृष्टिगोचर जरी झाले
नाहींत, तरी आहेत. कारण,गावांतून, घरांतून, कधीं कधीं -
अतर्क्य गोष्टी घडलेल्या अनुभवास येतात. पिशाचादिक
दाखवा, असें कोणी खणेल तर, त्याविषयी असा विचार आहे
कीं, ते मुख्य देवतांचे ताबेदार असून, मनुष्याहून कांहीं
विलक्षण त्यांची शक्ति पडली, यामुळे कोणी दाखविण्यास
तयार जरी झाला, तरी ते दृष्टीस पड, किंवा नको पडू,
चमत्कार कर, किंवा नको करूं, असें ह्मटल्यानें तसे क-
हीत वागणारेनव्हत. जे नेहमी उद्योगी,भगवडूक्तींत तत्पर,
शुचि, धैर्ययुक्त, परोपकारी, यांच्या वाटेस ते कधीं जाव-
याचे नाहींत. जारण, मारण, उच्चाटन, वशीकरणादि
कांहीं प्रकार आहेत, त्या प्रकारांनीं उपदेवतागणांपैकीं
कांहीं मंत्रतंत्रादिकांनीं प्रसन्न होणारे आहेत, परंतु प्रस्तुत-
कार्ळा ते प्रकार बहुतकरून नाहींतच, असें समजले पाहिजे.
कितीएक लोक मंत्र, तंत्र, छाछू करण्याच्या नादांत आहेत,
पण त्यांच्यांत बहुतांशी ठकवाठकवीच असते कितीएक



पिशाचादि मुळीच नाहींत, असें- खणतात; पण त्यांच्या:
अस्तित्वाविषयीं कितीएक लोकांस अनुभव आलेले आहेत.
पण लोकांच्यी गोष्ट कशाला पाहिजे? मीआपलीचसागतो.
माझा जन्म सचिवांच्या हद्दींत पडघवली गांवीं असून, मीं.
लहानाचा मोठा मुंबई इलाख्यांतील ठाणे जिथ्याचे ठाणे
गावी झाल. व लहानपणी' विनायक पंतोजी यांच्या गावठी
शाळेत जात असें. त्यांची तीशाळा एदलजी पारशी याची
रिकामी दोन घरे जवळ जवळ अशीं, एक मोटे व एक
लहान? खाटीक आळीच्या पुढें जवळच होतीं, त्यांत असे.
एकेदिवशी' संध्याकाळीं परवाच्याच्या वेळेस लहान घरांत
बसणारे सर्व मुलगे, नित्यापमाणें मोड्या घरांत परवाचा
झणण्याकरितां गेले, त्यांत मीही गेलों. परत्राच्या आटो-
पल्पावर आपले रूमाल व पाय्या घेण्याकरिता पुन्हा लहान
घराकडे बाही सर्व आलें; तो त्याच्यी दोन्ही दारे ती-ल कड्या लागल्यामुळें बंद झाली होतीं. दोन दारं ह्मणजे
च्या घराला दोन खण त्यांच्यामध्यें भिंत, तिला त्या
दोन खणात इकडून तिकडे जातां यावें, याकरिता एक
दार होतें. त्यांच्या मागच्या आगास भिंत, व बाहेरून
आत येण्याकरितां वर सांगितलेलीं दोन दारे, मिळून
दर काय तीं तीन. त्यांशिवाय चौथा मार्ग त्यांत नव्हता.
असो. तीं दोन दारं बंद झाल्यामुळे आमच्या रूमाल
पाड्या त्यांत अडकव्या. मोठाले मलगे व पंतोजी यांणीं

७आतील कड्या कशा लागल्या असाव्या, हा तपास लाग-
ण्याकरिता पुष्कळ यत्न करून, शेवटीं त्या दारांच्या
बाहेरच्या कड्या लावून, कलपें टोकन, ते व आद्या सर्व

मुळे आपआपल्या घरीं निघून गेले. मग दुसरे दिवशीं
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-सकाळी मालकास बोलावून आणिलें, व त्यानें- येऊन दारं
हलकीच होतीं, पैकी एक दार लाथ मारून हात आत
शिरेसें केले, आणि श्रांत हात घालून कडी कान, मय
आत जाऊन दुसऱ्या दाराच्यी कडी काडली. आत पाहि-
के तो कोणीही नव्हतें. अशी ही माझी स्वानुभवाच्यी
गोष्ट आहे. तीवरून असें खास होतें कीं, या अंतरिक्षांत
मनुरूयादिकत्यया दृष्टीस अगोचर असे सुलभ देवयोनि
प्राणी असावेत. त्याशिवाय वरील गोष्टीसारख्या गोष्टी
कशा घडाव्या? नाहीच घडणार. वरील पकार घडला.
तेव्हां माझें वय सुमारें दहा, अकरा वर्षाच्ये होतें, व ह्यी
पंचेचाळिसावें चालले आहे. जारण, मारणादिक साधनें
जी आहेत, तीं मोह्या महत्वाची आहेत, असें नाहीं. याक-
रिता त्यांत पडणें, प्रतिधितपणा नव्हे. ईश्वराची
आराधना करून, त्याच्या आज्ञेपमाणें कायावाचा-
मनाने बागले खणले, त्यांत सर्व उत्तम प्राति आहे, असें
समजाव. वर सांगितलेल्या देवता व उपदेवता इत्यादि
सर्व ईश्वराची अंगें होत. खणून उत्तम कर्ममार्गेकरून
त्यांची आराधना केली असता, तीत त्या ईश्वराचा
संतोष आहे; एरव्ही नाहीं. पहा, आपली अंगें अस्वस्थ
आहेत, आणि आपल्यापुढे कोणी एखादी डोळे मिटून,
हात वर करून, उभा राहून, आपली प्रार्थना करील तर
आपला संतोष होईल काय? कधीं होणार नाहीं. त्या-
प्रमाणेंच अंगदेवता व ईश्वर यांविषयी समजावे. व
मनुष्यादि सर्व पाणीही त्याचीच अंगें होत. यास्तव त्या
अंगदेवतांनीं पर्जन्यादिकेंकरून त्यांस संतुष्ट कराव;
यांतही त्या ईश्वराच्या संतोष आहे. याप्रमाणे परस्परांनीं
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एकमेकांचा संतोष केल्याने, ईश्वरप्रीति होते. ४ अशी
शंका येईल कीं, केवळ ईश्वराच्यी आराधना केली हणके
झालें, अन्य देवांच्यी कशाला हवी? तर असें आहे. राजा
व राजाचे कारभारी, आणि विद्वान्, श्रीमंत लगाईकांची

- जशी आपण मानमान्यता, गौरवरूप आराधना जशी
केली पाहिजे, तशी शकत्यनुसार करितो, ती तरी काक
खंगून करावी? फक्त ईश्वराच्यी केली खणने झालें. बर
असें ह्मटल्यानें व तसें वागव्यानें, राजादि जी ईश्वराच
असें, त्यांस कोप येऊन, आपलें अफलयाण होईल. त्या
प्रमाणेंच देवतारूपी जी त्याच ईश्वराची देर्थरूपें, त्यासही
कोप येऊन तो कोप आपल्या' अफल्याशास कारण होईल.
यास्तव शरीराचा अहंकार आहे, व त्या शरीरासह सर्व जग
-सत्य आहे, असें जोपर्यत आपण समजती, व कामक्रोधा-
दि रिपूंचा उदय आपल्या अंतःकरणांत जोंपर्यत आहे,
तोपर्यंत, कर्ममार्गात सांगितल्यापमाणे वागलेंच पाहिजे.
आसू. कर्म दोन प्रकारचे. पुरूष व पापरूप. पुरूषकर्म खें हे. वेदशास्त्रांत सांगितल्यापमाणें आपल्या अधिका-
'रासुरूप नित्य ( खान, संध्या, पंचमहायज्ञादि, देवपूजा,
भंगवाहूरचाराचें श्रवण, मनन, निदिध्यासन, इत्यादि १,
नैमित्तिक (मौंजीबंधन, विवाह, गर्भाधान, जातकर्मादि रे,
परोपकार करणें, तीर्थयात्रा, ईश्वरध्यान, सत्समागम, काम-
क्रोधादि रिपु आपले, वृक्षारोपण, लाव, विहिरी, धर्म-
शाळा बांधणे, विद्या, इमि, जल, अचदानादि दाने स-
टपत्रि'? दे, नास्तिकादि दुष्ट मतांचे रवडनकरणेर' आस्ति-
क जो श्रुति, स्मृति, पुराणोक्त सिद्धांत, त्याचें स्थापन
करणें, ज्या पदार्थीच्या सेवनाने आपल्या सद्रद्धीचे टिका-



- ची असत्कल्पनेचा प्रवेश होतो, शरीरात अस्वस्थता होते
.-मनाचे ठिकाणी अति चंचलता प्रास होते, आणि अप्रति-
-वडतपणा का होतो, त्या पदार्थ सन्मार्गास्तव वर्जन
-करणें, ईश्वर व तदंग देवता यां मीत्यर्थ होमहवनादि
अहिंसायुक्त अनुष्ठानें करणें, इत्यादि-. पापरूप कर्म तें हें
वर सांगितल्याच्या उलट वागणे. ज्यांच्या समागमाने
बुद्धीत असत्कल्पचेचा प्रवेश, शरीरांत अस्वस्थता, मनाचे
.टिकाणी अति चंचलता, आणि अमतिष्ठितपणाची पति,
ही घडतात, त्या मनुष्यांच्या समागम करणें, इत्यादि. अ-
शी ही वर सांगितल्याप्रमाणे पुरून व पापरूप कर्म सम-
जावी'. पुण्यफर्माने ब्रह्मज्ञानात योग्य अशी अंतःकरणशुद्धि,
मोक्षपासीचा अधिकार येईपर्यंत उत्तम स्वर्गप्रासि, उत्तम
'पुनर्जन्म, व ब्रह्मज्ञान प्राप्त झाव्यावर, मोक्षाधिकार, इतकें
यास होतें. व पापकर्मानें त्याच्या उलट होतें. पुनर्जन्मावर
(षयी असे आहे कीं; स्वस्वरूप जें सबिदानंद बळ, त्याचें ज्ञान

-होऊन वृत्तींची तन्मयता झाली नाहीं, आणि अज्ञानजन्य

मी शरीर, स्त्रीपुत्रादि माझी, अशी भावना जोपर्यंत आहे,
तोपर्यत वारंवार अनेक जन्म व त्या जन्मांत सुख किंवा
दुख किंवा दोन्ही-स्वर्ग व नरक- ही प्राधि आहेच. पहा,
.कोणी एखादा मनुष्यादि पाणी जन्मताच किंवा अन्याय
किंवा सदाचरण यावाचून दुःखेकरून, किंवा सुखेकरून,
किंवा दुःखमुखेकरून युक्त दिसतो. तर पापपुण्याखेरीज
तसें कसें होईल? नाहींच होणार. जर पापपुण्याने तसे
खचित होतें, तर मागील जन्मीचे पापपुरण्य असलेंच पा-
(हिने. कारण प्रस्तुतच्या जन्मांत पापपुण्य नाहीं, ईग्रहराचे

अस्तित्व व उत्पत्ति, स्थिति, लय त्यणूच स्वाधीन. -हे- लपू
४



सिद्ध आहे, तर पापपुण्यावांचूनवाईट किंवा चांगली स्थिति
तो कशी करील? कारण तो न्यायी आहे. यावरून मागील
जन्म सिद्ध झाला. त्याचप्रमाणें पापपुण्याच्ये फळ भोगल्या-
शिवाय जर तो मरतो, तर तें भोगण्याकरितां पुनर्जन्म
आलाच असें समजाव. कर्म करणें तीं अशी करावी कीं
तत्संबंधी देवता, ब्राह्मण, सुवासिनी, यांच्यापेक्षां आपला वर-
चडपणा कोणत्याही प्रकाराने होतां कामास नये. स्थल,
द्रव्यादि पदार्थ व आपण व क्रस्विजादि शुचि असले पाहि-
नेत. जें जें साहित्य लागेल, त्याच्यी त्याची तयारी वळे-
च्यावेळी ठेविली पाहिजे. नवता असावी. धैर्य, इंद्रियमनो-
निग्रह, आणि मनाचे ठिकाणीं शांति, इतके प्रकार असावे.
न्यायार्जित द्रव्यापासून कार्यसिद्धि होईलच. अशी
कर्मावर श्रद्धा, देवब्राह्मणांचे ठिकाणी भक्ति, दीनांवर
दया, असे हे शेवटले चार प्रकार इतके मुख्य आहेत कीं,
त्यांशिवाय कर्म निष्फळ होतें, असें समजाव. ज्या कामने
आपण या प्रपंच घोटाळ्यांत वारंवार पडतो, त्या कामने
युक्त जें कर्म तें सकाम व ज्या कामनेनें आपण निष्पाप हो-
ऊन, त्या घोटाळ्यांतून सुटत, त्या कामनेनें युक्त जें कर्म

तें निष्काम असें जाणा. काव्य कर्म न केली, आणि के
वळ निष्काम कर्म केली, तरी दुःख दूर होऊन सरवप्राति

??ं-हात. परतु अविचारी व अधिरे जे वाहेत, त्यांना काम्य
कर्मे केल्याशिवाय राहवत नाहीं वर कर्म करण्याच्या जो
प्रकार सांगितला, त्याप्रमाणें केलेली, व निष्काम जी कर्मे
तीं सात्विक, बाकीची राजस तामस समजावी.

विशेच विचार
एवढा वेळपर्पत, कर्मकांडाचे विवेचन केले पण



त्यांत, ब्राह्मणादि वर्णांच्या गुणांच्ये विवेचनांत
राजाने बंदोबस्त वेविला, तर वर्णव्यवस्थेचे प्रकार नीट
चालतील; एरव्ही नाहीं चालावयाचे, असें दर्शविले आहे.
त्याचें मुख्य कारण असें आहे कीं, अनेक प्रकारच्ये लोक
व त्यांच्या प्रकृतीही सत्व, रन, तम या त्रिगुणांप्रमाणें अ-
नेक प्रकारच्या; यामुळे, त्या सर्व लोकांचे ऐक्य होऊन,
परस्परांशीं उत्तम वर्तन झालेंपाहिजे. तें होण्याला नियमन
पाहिजे. तें नियमन जो करणारा, तो त्यांचा नियामक
समजावा. परस्परांशीं उत्तम वर्तन घडल्याने परस्परांस सुख
प्रास होतें. तें जर, त्या नियामकाच्या योगाने होतें, एरव्ही
होत नाहीं, तर तो नियामक, त्या लोकांचा राजा होय.
कारण प्रजेचे रंजन त्याच्या हातून होतें, आणि प्रजेच्या
रंजनाशिवाय राजा हा शब्द लागू होणें नाहीं. अज्ञान जो
पर्यत आहे, तोपर्यत, शरीरादि नानात्वाच्या योगाने अ.
ज्ञान्याला सुख वाटतेत्याशिवाय, त्याला सुरववाटतच नाहीं
तें त्या नानाल्यांत, परस्पराचा परस्परांशीं काल, देश वर्त-

मानाप्रमाणे यथायोग्य योग झाल्याशिवाय नाहीं. यास्तव
नाटकांतील सूत्रधारापमाणें, वर सांगितलेला जो राजा
तो अवश्य असला पाहिजे. राजाचे प्रकार इतके समजावे
सुख देणारा तो राजा, '' असें खटले झणजे, '' रे प्रत्येक
मनुष्य आपले देहाच्यी व्यवस्था नीट ठेवून, आपल्याला
सुख करणारा. २ कुटुंबाच्यी अनुकूलतेप्रमाणें व्यवस्था नीट
देवून, त्यांतील मनुष्यांस सुख देणारा. ३ गावातील सर्व

लोकांची व्यवस्था नीट चालवून, त्यांस सुख देणारा ४
देशास सुख देणारा. ५ अनेक देशांना सुख देणारा ६
सर्व पृथ्वीला सुख देणारा ( सार्वभौम) इत्यादि हे सर्व
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राजे होत. जेवढ्या प्रदेशावर राजाची सत्ता, त्या बेताने,
द्रव्य व मनुष्थादिकांची साला, त्याला आपल्या प्रदेशाची-
व्यवस्था राखण्याला, असली पाहिजे. व त्याचे आगी इंद्रिय-
निग्रह, मनोनिग्रह, दया, उत्तमविद्या, सद्विचार,इश्वरभक्ति,
आत्मानात्मविचार, इत्यादिउत्कृष्ट गुण असलेच पाहिजेत.
तसेंच त्याचे प्रधानादि जे मुख्य अधिकारी, त्यांच्याही.
आगी ते गुण असले. पाहिजेत.. ते जर नसले, तर
त्यांच्ये हातून जी व्यवस्था व प्रजेला जें सुख व्हा-
वयाचे, तें नीट होत नाहीं; इतकेंच नव्हे, तर त्या-
ची स्वतांची सुद्धा सुखरूपता राहत नाहीं. याक-.
रिता वरील सर्व अधिकाऱ्यांनी, अगोदर ते उत्कृष्ट.
गुण संपादन करून, मग अधिकारांवर आरूढ व्हा;
ह्मणजे ठीक. आपले ताब्यातील पजा व लहान मोठे
कारभारी हे सर्व; आपण चांगले वागल्याशिवाय चांगले
वागणार नाहींत; असें राजांनी समजावें. प्रजेची व्यवस्था
राजाने ठेवणे ती अशी. प्रजेने सद्वर्माने ईश्वरास भजावे.
कोणाला लुई नये, फसवू नये. स्वच्छता राखावी. खाणे,,
पिणे, उठणे, बसणे, बोलणे, इत्यादि व्यवहार शुद्ध व
बेताचे राखावे. निर्वाहाचे व परोपकाराच्ये उद्योग योग्य.
रीतीनें करावे. आपल्या वर्णाश्रमधर्माप्रमाणें वागावे. आ-
पल्याहुन जे श्रेष्ठ त्यांचा अपमान करूं नये, तर मान-
राखावा. बरोवरीच्याशी खेहानें व कनिष्ठ, दीन, दुर्बल,
यांच्याशी प्रेमाने व दयेने; आणि सर्वाशी निष्कपटपणानें,
सद्धर्माचें व प्रेमाने वागावे इत्यादि. राजा पजेपासून,
जमिनीवर व अन्य पकाराने धारा, कर, इत्यादि घेणे घ्या--
वयाचे तें, वरील व्यवस्था ठेवण्यास आणि शत्रु पास झा-
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-ण्यास, त्याच्या निवारणाकारता अवश्य तिक सैन्य त-
यार ठेवण्यास व विद्वान्, तपस्वी, साकु, आत्मनिष्ठ, दीन,
'दुर्बल, इत्यादि ने निराश्रित, त्यांच्या योग्यनेनुरूप पाठ.
नास व प्रसंगोपात अधिक गरज लागल्यास अडचण पडूं
नये, याकरिता भांडारांत शिलक राखण्यास आणि आपला
व आपले नेमलेले अधिकारी- यांचा मानमरातब राखण्यास
'पुरेल, इतकें घ्यावं. राज्यांत पाण्याच्या व धान्य, वस्त्रपात्रा-

.दिकांचा पुरावा, जाण्या येण्यास चांगले मार्ग, रोगांपासून
व चोरादिकांपासून लोकांच्या शरीरांचे आणि मालमत्तेचें
संरक्षण, काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर, भय, चिं-
ता, आळस, इत्यादि शत्रूंपासून, त्यांच्या अंतःकरणाचे सैर-
क्षण होण्याकरिता, सत्कथा श्रवण, मनन, निदिध्यासन,
याचे क्रम चालू ठेवणे, इत्यादि प्रकारांविषयीं राजाने हय-
जय अगदीं होऊं देऊं नये. रानाने दुसऱ्या राजाचे राज्य
-घेणे तें, तो राजा, राजा या पदीपासून धष्ट झाला आहे
म्हणजे, आपण कामादि रिपूंच्च स्वाधीन होऊन, प्रजेच्या
मालनाकडे लक्ष पुरवीत नाहीं व एक दोन वेळां त्याला
सूचना दिली असताही ऐकत नाहीं, तर त्याचें, एरव्ही
आपली भर करण्याकरिता घेऊं नये. परंतु तो जर प्या-
त्तापानें सन्मार्गवर्ती होईल तर, अथवा त्याचा मुलगा किं.
या अन्य कोणी वंशातला, राज्यास योग्य असा असेल, तर
.'त्याचे हवाली करावे. आपले हाताखाली राज्याचा बंदी-
त्रस्त करण्याकरिता प्रधान नेमावे ते असे: १ आपच्या
वतीने राज्याची सर्व व्यवस्था पाहणारा. २ सर्व प्रकार-
च्या वसुलाची व्यवस्था पाहणारा. ३ युद्धसंबंधी फौजेच्या
अधिकारी. ४ राज्यांत चोरादिकांचा उपद्रव न व्हावा या-
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करितां ठेवलेल्या फौजेचा अधिकारी. ५ देणे, घेणे, मा-
रामारी, शिवीगाळ, चोरी, इत्यादिकांचा न्याय व
बंदोबस्त करणारा. ६ कलाकुशलता, विद्या, यांची बुद्धि

करून, राज्याला उपयोग करणारा. ७ धर्माच्या विचार
करणारा, वेदशास्त्रसंपन्न, स्वानुभत्री विद्वान. ८ पररा-
ज्यांशीं अनेक प्रकारचा संबंध, त्याविषयी व्यवस्था पाह-
भारा, ९ गुप बातम्या व विचार आणि राज्यसंबंधीं
मसलती, एतद्रूप व्यवस्था बघणारा. १० मागील दाखले,
कागदपत्र, इत्यादि व्यवस्था पाहणारा. याममाणे काम-
दार नेमून, उत्तम बंदोबस्त ठेवावा. व त्या कामदारांच्या
शाखा, देश, प्रांत, शहर, गांव, खेडी, पाडी, इत्यादि
ठिकाणी गरनेप्रमाणें वाढवाव्या. राजाचे आश्रमधर्म,
वर्णधर्म, व साधु, संत, बैरागी, गोसावी, इत्यादिकांवर
चांगली नजर ठेवावी. कारण, वरील रूपानी, चोर, टक,
शत्रूंचे गुप्त हेर, असले लोक; राजा व मजा यांस उपद्रव
देऊं पाहतात. वर्णधर्म पूर्वी थोडक्यांत सांगितले आहेत.
आतां आश्रमादि धर्म सांगत. आश्रम चार आहेत त्याची
नाव; ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ आणि संन्यास. गुरू-
गुही विद्या संपादन होईपर्यंत वास, भिक्षान्न सेवन, स्त्री,

छानळुकी, मघा, इत्यादि मनमोहक व बुद्धिनाशक
पकारांचा त्याग, गुरुसेवा, देयाची आज्ञा न मोडणे, खान,
संध्या, इतके धर्म ब्रह्मचाऱ्याचे. विद्या मास झाल्यावर
गुरूची आज्ञा ग्रहण करून, आपल्या योग्य, कुलीन,
सदाचारी, स्त्री वरावी (विवाह करावा १, पंचमहायज्ञ
चरावे. खान, संध्या, भगवद्रक्ति सुविचार, परोपकार

आणि निर्वाहाचा उद्योग न्यायाने करणें इतके धर्म
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.गृहस्थाश्रम्याचे. धरण्यांत किंवा एकांतांत वास, दुःख
सोसाची सवय होण्याकरिता, पचाग्रिसाधन, थंडीच्या
दिवशीं पाण्यांत उभे राह, खान, संध्या, ईश्वरमक्ति,
सुविचार, स्त्रीस्पर्श त्याग, कंद, मूल, फले किंवा अल्प-
स्वल्प जें कांहीं योग्य अन्न मिळेल, त्यांत संतोष मानणे,
इत्यादि वानप्रस्थाचे धर्म. आपलें अमिहीत्र आपल्या
जऊसमीत स्थापून, सर्वसंगपरित्याग करावा. वेदाताचे
श्रवण, मनन, निदिध्यासन, सर्व विश्व नारायणरूप आहे
अशी ब्रह्माकारांत करणवृत्ति धारण करणें, इतके सन्या-
शांच धर्म. त्यांत, शिखासूत्र, दंडयुक्त-र कुटीचक, बहू-
दक, हंस, हे तीन भेद. शिखासूत्ररहित, दंडयुक्त,
विविदिषु परमहंस आणि दंडरहित, विझलरमहस, असे
चार भेद आहेत. फिरून गृहस्थाश्रमांत प्रवेश करतील,
इत्यादि कारणांनी, पहिले तीन भेद, कलियुगांत वर्ज.

चौथा दोन्ही प्रकारचा ग्राह्य. विविदिषूत, कर्म, श्रवण,
मनन, निदिध्यासन, करणारे चार भेद. विद्वतांत, परम-
हंस, अवधूत, अत्याश्रमी आणि महापरमहंस, हे चार
भेद. कुटीचक्र खणले अशक्त खणून पुत्रबांधवादि-
कानी दिलेल्या जाग्यांत राहून, पूर्वग्रह भोजन अथवा
त्या पुत्रबांधवांनी आणून दिले भोजन करणें; आणि
ब्रह्मविचार करणें. बहुदक झणजे, भिक्षा मागून निर्वाह
करणें; तीर्थयात्रा व ब्रह्मविचार करणें. हंस ह्मणजे भिक्षा
मागणे, वेदांत श्रवण, मनन, निदिध्यासन करणें. हंसा-
प्रमाणेंच विविदिषुपरमहस एकदंडी, परंतु शिखा-
सूत्ररहित; त्यांत कर्मी झणजे, संध्या, देवपूजा, तर्पणादि
करणारा. श्रवण करणारा ह्मणजे, वेदांत श्रवण करणारा.
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मनन करणारा, (मुनी) श्रवणाचे मनन करणारा. निदि-
ध्यासन करणारा ह्मणने, श्रवणमननांत, निचित झा-
च्याचे ध्यान करणारा. विद्वतांत परमहंस ह्मणने, साधा-
कार झालेला. अवधूत ह्मणजे, साक्षात्कारास न सोडतो,
जसा कोणी भेटेल, त्याच्याशी, तसा निगर्वीपणानें व
प्रेमाने वागणारा. अत्याश्रमी ह्मणजे, आश्रमचिन्ह सोडून,
बालोन्मत्त पिशाचादि वृत्तींतून, एखादीचे अवलंबन
करून, स्वरूपी सावध राहणारा. महापरमहंस खणजे,
अत्याश्रमीच, पण जगावर परोपकार करण्याच्या संबं-
धाने, जशी वेळ येईल तशी वृत्ति धरून, ब्रह्मरूपतेंत स्थीर
राहणारा. ही शेवटली पायरी, कृष्ण, कषभदेव, शंकर,
दत्तात्रय, यांच्यासारख्यांसच योग्य. ख्ययाशाने, उपाधी न
लागेल, स्वस्वरूपानुसधान न सुटेल, अशा बेतानें;
मोटे शहर, गांव, खेडे, पाडे, यातून वास करावा-
त्याच्ये मुख्य धर्म चार ते: खान (शरीरशुद्धि ते, शौच
( अंतःकरण शुद्धि १, भिक्षा, आणि एकांत ( अहेच
ब्रह्मसैवन, हे होत. यापमाणें सन्याशाचे धर्म समजावे.
साधु झणजे, कोणीही मनुष्य वाईट मार्ग सोडून, चांगल्या
मार्गास प्रवृत्त झाला, व मुख्यत्वे ईटघरभक्तीत काळ
घालवितो तो. संत ह्मणजे, संन्यास घेण्याच्या पूर्वीच
ज्याला ब्रह्मज्ञानाची मासि झाली आहे, यास्तव संन्यास
घेण्याची गरज उरली नाहीं तो. बैरागी झणजे, नाना..
प्रकारच्या विषयोपभोगांची इच्छा सोडून, निःसंग
झालेला. गोसावी ( गोस्वामी) ह्मणजे, इंद्रियांच्या मालक
झालेला, याचा स्पष्टार्थ; इंद्रिये स्वाधीन ठेवून त्यांना
कुमार्गाकडे न जाऊं देणारा. हे वरील साध्वादि प्रकार



सांगितले, ते, चार आश्रमांच्या अंतर्गत समजावे. ज्ञान
प्राप्त झाल्यावर सन्यास येन न घेणे मर्जीवर आहे.
ब्रह्मचारी आश्रमाचे कारण. ब्रह्म दोन प्रकारच्ये, एक शब्द-
बह्म आणि दुसरें परब्रह्म. शब्दब्रह्मांत निष्णात झाल्या--
शिवाय परब्रह्मास पावत नाहीं; ह्मणनू शब्दब्रह्म जे
श्रुति, स्मृति, पुराणादि, यांची प्राप्त प्रथम झाली पाहिजे;
यास्तव तें शब्दरूपी जें ब्रह्म, त्याचें अम्यासरूप आचरण-
सांगितल्या नियमांप्रमाणें ज्यात घडते, त्या ब्रह्मचारी
आश्रमाखेरीज अन्यांत घडत नाहीं. गृहस्थाश्रमाचे
कारण, मनुष्याच्या अंतःकरणांत अनेक विषयवासना.
असतात, त्या एकदम जुलूम जबरी करून घालविणे
दुर्घट; यासाठीं, सांगितल्या नियमापमाणें त्या वासना अ-
नुकूलतेप्रमाणे पुरवून, करीत करीत कमी कराव्या आणि
ज्यात गर्क न होतां, सांगितल्या नियमाप्रमाणें ईश्वर-
भक्त, ज्ञान, यांकडे लक्ष लावावे. असें करणें गृहस्थाश्र--
मारेवरीन अन्यांत घडणे नाहीं हें. गृहस्थाश्रमात मुख्य
विषयवासना स्त्रीसंबंधी होय, याकरिता विवाहित स्त्री

खेरीज गृहस्थ नाहीं, असें समजावे. वासना पुरविण्याकरितां
व धर्माचरण करण्याकरितां सुयत्न करून, द्रव्य संपादन
करून, पंचमहायज्ञादि धर्माचरण व वासना पुरविणे ही
कल्पे करावी. त्यांत पंचमहायज्ञरूपाने परब्रह्म प्राति,
सत्कर्माचरण आणि परोपकार करीत असावे. पंचमहा-
यज्ञ ते हे. वेदशास्त्रादिकांचें अध्ययन, होम, अतिथि
संतोष, तर्पण, बत्ती. यांत वास्तविक पाहिले तर, अध्य-
थनेंकरून, प्रपंचपरमार्थरूप ज्ञान संपादन केलेले; त्याची
लक्षपूर्वक ईश्वरपीत्यर्थ आवृत नित्य करून प्रपंचपर-
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माथीत बिनचूक सावध राह, हा ब्रह्मयज्ञ. देवरूपी जें
प्राणी त्या प्रीत्यर्थ अग्रींत अन्नादि शुद्ध पदार्थांच्या आहुती
देणे, हा होम. आपलेकडे भोजनादि समयी, जे कोणी
ब्राह्मणादि, भुकेले, ताले, अमले, येतील; त्यांचा श--
क्त्यनुसार संतोष करणें, हा अतिथि यज्ञ. पितरादि ने
पाणी त्यांच्या जलाहुतीनी संतोष कर, तसें तत्प्रीत्यर्थ

श्राद्धादि करणें, हा पितृयज्ञ. आणि देवादि, भूतप्रेतादि,
पशु पक्षी कीटकादि, या सर्वास अचाहुती देणे हा बली-
यज्ञ. वरील यज्ञांच्या विचार केला तर, प्रपंचपरमार्थरूप
ज्ञान संपादन करून, त-कारा सर्व सृष्टि ब्रह्मरूप समजून,
सर्व प्राणिमात्रांच्या शक्त्यनुरूप संतोष करून, परमात्म्याच्यी
कृपा संपादन करून, त्याचे स्वरूपी अनन्य व्हावें हाच
मुख्यार्थ आहे. या पंच्यमहायज्ञांरवेरीन नानाप्रकारची प्रा-
यश्चित्ते, उपोषणे, द्रते, नियम, यज्ञ, दा, इत्यादि प्रकार
गृहस्थाश्रमांत सांगितले आहेत; ते सर्व न्यूनाधिक्य पुण्य
पापयुक्ततारूप अधिकाराप्रमाणें वाह्यात्ययतर शुसुयर्थ आणि
ईश्वरप्रीत्यर्थ होत. परंतु मुख्य मार्ग खटला तर पंच-
महायज्ञ होय; त्यांत सर्व उत्तम लाभ आहेत. वानपस्था-
श्रमाचे कारण पुढें सन्यासाश्रमांत सरवदःखाची बाधा
होऊं नये याकरिता, दुःख सोसण्याची सवय; व स्त्रीपुत्र,

गृहबांधव, संपत्त्यादिकांचा त्याग, हे दोन्ही प्रकार घडावे
हे सैन्यासाश्रमाचें कारण. जन्मास आल्याचे सार्थक जें
कीं, स्वस्वरूप सविदानद परब्रद्य प्राग्नि, ती होण्याकरितां
श्रवण, मनन, निदिध्यासनरूप, ज्ञानाम्यास निर्वेधपणे
व्हावा हें. वास्तविक धर्म खणून जो कांहीं तो वर नुक-
लाच सन्यासाश्रमानें दाखविलेला समजावा बाकीच्ये धर्म,
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जड होऊं नये व ईश्वरास विसरू नये अशा वेताने विष-
.यांचें सेवन करावे; अशा रीतीचे, वैराग्य नाहीं झाले त-
पर्यंत या मनुष्यास लावलेले आहेत. विषयीत जी
आहे ती ब्रह्मचारी आश्रमापासून, तो वानप्रस्थापर्यंत, कमी
.करीत करीत अगदी कमी होईसें करून, मग च्चयासा-
श्रम सांगितला. सारांश, कडकडीत वैराग्य झालें कीं स-
ज्यास घ्यावा, खणले सर्व कर्मांचा त्याग करून, केवळ
ब्रह्माम्यासांत निम व्हावें. आश्रम खुणा व वर्णखुणा ज्या
आहेत त्या व अन्य खुणा या सर्व, कोण मनुष्य कोणत्या
पद्धतीचा, जातीच्या, इत्यादि जनभेद कळण्याकरितां होत.
यज्ञ जणजे कर्म तेणेंकरून, सोपाधिक अथवा निरुपाधिक
जें परमात्मरूप त्याचा संतोष करणें आहे. सोपाधिकांत
त्याचे अवयवरूपी ज्या देवता त्यांचा संतोष करणें आहे.
त्या योगाने परमात्मा संतुष्ट होतो; यास दृष्टांत: कोणीही
मनुष्य अथवा दुसरा पाणी, त्याचा हात, अथवा पाय
किंवा अन्य अवयव, याच्ये आपण गौरव केलें तर, त्या
प्राण्याला संतोष होतो. तर, इंद्रादि देवता ज्या, त्या
परमात्म्याच्ये अवयवरूपी, त्यांचें योग्य रीतीनें गौरव केलें
असतां, तो परमात्मा संतुष्ट होतो. लोकांत यज्ञ लणजे,
ज्योतिष्टोम, सौत्रामणि, वाजपेय, इत्यादि समजतात; परंतु
तितकाच अर्थ नव्हे, तर वर यज्ञाच्या विचार मी सांगि.
तला त्याप्रमाणें समजावे. यज्ञ पुष्कळ प्रकारचे आहेत. ते:
द्रव्ययत तपोयज्ञ, योगयज्ञ स्वाध्यायसत आणि ज्ञान
यज्ञ हे होत. देवता, मंत्र, क्रत्विज, यजमानादि मि-
हून, द्रव्ययज्ञ. इंद्रियनिग्रह, मनोनिग्रह करून उत्तम

रीतीनें शक्यपनसार स्वधर्माचरण केल्याशिवाय न राह,



.तपोयज्ञ. अष्टांगयोगकेरून, वृत्ति स्वरूपी लीन क-

र, योगयज्ञ. वेदशास्त्रादिकाचें अध्ययन त्यातील
अभिपायाकडे लक्ष देऊन, तो समजत नसेल तर,
.नुसतेच, ईश्वरप्रीत्यर्थ करणें, स्वाध्याययज्ञ आप-
णासुद्धा सर्व विश्व रज्जुसर्पन्यायेंकरून परमात्मरूप
आहे, अशी मनाच्यी समजूत होऊन शम, दम,
वैराग्यानं असणें, हा ज्ञानयज्ञ याप्रमाणे मुख्यत्रे
यज्ञषकरण समजावे. आतां हिंसायज्ञ ह्मणजे पशु-
यश त्याविषयी विचार. हिंसा करणें ह्मणजे प्राण घेणें
अथवा दुःख देणे असा अर्थ आहे मग तसें कर्म ज्यात
आहे असा यज्ञ ईश्वर प्रीत्यर्थ कसा लागू होईल! आणि प-
शुपज्ञ तर्र वेदांत सांगितला आहे हे कसें? याचे उत्तर.
क्षत्रियांनीं राज्य करावे असें आहे, तेव्हां क्षत्रियास (राजा-
स) हिंसायज्ञ करण्याच्या अधिकार, कारण, त्यानें मजेड
तिच्या अपराधानुरूप शिक्षा केली तरी तिला अखच
०.हाते; व दुष्टांनी त्याच प्रकाराने तिला दुःख दिलें तरी,
तिला दुःखच होतें; पण दुष्टांनी दिलेल्या दुःखास शिक्षा
खणणे नाहीं, व तसाच प्रकार अन्यायावरून, अन्याय क-.
रणाराला राजाने केला, तर त्याचें नांव शिक्षा. ती कर-
ण्याचा अधिकार क्षत्रियास ह्मणजे राजासच आहे प्रजेचे
पालन या सबंधाने दुसऱ्याचा प्राण घेणारा अथवा त्या
प्रतीच्या मोठा अन्याय करणारा, अथक तशा अन्यायास
कारण, मनुष्य, घोडा, इत्यादि प्राणी ( सम ठगम्यपशंरपेकी,
अथवा स अरण्य पशूपैकी) यांस राजाने सर्वांदेखत
सहति प्रास होईल अशी यज्ञरूप शिक्षां करण्याचा पकार
हा तक यज्ञ प्रकार. दुसरा कोणी देवादि शापेंकरून प-
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शुयोनीस आले; त्यांना युरिनीची स्मृति तीमुळें ही यो-
नी वाईट वाहून, ते राजास किंवा ब्राह्मणांस आमचा यश
करा खणून शरण येत, त्यावरून त्यांच्या यज्ञ ते करीत.
तिसरा प्रकार. आपत्कालाचे योगेंकरून, कितीएकांस मां-
सादि भक्षणाची चढा लागली, ती त्यांच्यी सुटावी, पण
एकदम कशी सुटेल? नाहीं सुटणार. यास्तव, त्यांना कांहीं
नियम, संस्कार, लावून दिले तोच मुख्य धर्म समजून,
ते तसे वागू लागले. चौथा प्रकार. मांसमद्याहारी लोकां-
ची संगत लागल्याने ज्यांना तें खावेंसें वाटूं लागलें, ते
लोक यज्ञ करण्याचा शास्त्रार्थ दाखवून, व शब्दांचे हौसे-
प्रमाणें अर्थ करून, तसेंच, कलियुगांत यज्ञ करणारा क्षत्रि-

य कोणी नाहीं, तेव्हां आखी ब्राह्मणांनी यज्ञ न करावा
तर कसें करावे, अशीं चमत्कारिक मते लढवून, आपलें
शेपूट तुटले तें साजरे करून दाखवून, आपल्या मालिकेत
पुष्कळ कोल्हे जाणूं इच्छिणाऱ्या कोल्ह्याप्रमाणें, आपण
एकदा त्यांत पडलो आतां तें साजरें करून दाखवून,
कांहीं लोक आपल्या मालिकेत दसऱ्यांना आण लागले
व ते दसरे लोक त्यांच्यांत शिरू लांगले. अस्त. मख्यत्वे-

-करून, पशुयज्ञ करण्याच्या अधिकार पहिल्या व दुसऱ्या
प्रकारांप्रमाणें क्षत्रियांसच व दुसऱ्या प्रकाराप्रमाणें कचित्र
ब्राह्मणांस आहे, मुख्यत्वे ब्राह्मणांस पशु यज्ञ नाहीं. देवसाळी.
च्या भातास पशु ही संज्ञा दिलेली आहे, ष्याने, 'त्यावरची
कुसें तेच लोम, सालपट तें चर्चे. इत्यादि; त्यांवरून पिट-
पशुही करूं नये असें झालें. धान्यादि शुद्ध पदार्थांचा
होम करावा. मद्यमांसादि निषिद्ध पदार्थ भक्षणाची ज्या-
च्या कुळांत चाल आहे त्यांनीं ती सोडावी हे उत्तम मा-

५
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निले आहे; मग ज्यांच्ये कुळांत ती चाल नाहीं, त्यांनीं
नवीन चालू करणें हें सहजच नीच ठरलें. कांदा उळी-
च्या मासाशी मिलाफ पावणारा व मांस खाणारांस तो ला-
गतोच. तसेच दुसरे कांहीं पदार्थ असून, मुखास टुर्गंधी
उत्पन करणारे इत्यादि, हे अगदीं बर्न केले आहेत. मद्य,

मांस, खाण्याच्यी व पशु यज्ञ करण्याच्यी ज्याला चटक त्या-
मनुष्यास दुसऱ्याला वाईट शब्द बोलण्यास व त्याचा प्राण
घेण्यास अथवा त्याला दुःख देण्यास कांहीं कठीण नाहीं.
अन ह्मणजे., वनस्पति व ब्रीहि किंवा बीजे आणि आल.
मन ष्याने स्पर्श. वेदशास्त्रांत कांहीं विधि अवश्यक असून
अज्ञानामुळे जनाच्या ध्यानांत येत नाहींत असे आहेत,
जशी संध्या, अथवा वर्णाश्रमाप्रमाणें संध्येसारखे दुसरे
पकार. कांहीं विधि, जनाला कांहीं प्रकार पहिच्यापासन
खणा, अथवा संगतीने ह्मणा, त्यांत बहुशः संगतीने प्रिय-
कर, ते त्याच्ये कमी होऊन, ज्ञानेवेराग्याकडे त्याचें लक्ष

लागावे याकरिता, परंतु, तो संगदोष एकाएकी उडवू
लागलें तर, श्रम व्यर्थ होऊन, फापदा होणार नाहीं या-
करितां, बांधले आहेत; हा अर्थ मनांत न घेऊन शास्त्रानें में
लिहिले आहे तें करण्याकरितांच असा अर्थ घेऊन, खेळ,
स्त्रीविषय, मांस, मद्य, शृंगार करणें, यांत तत्पर होतात.
कांहीं विधि, जन्मतः ज्या गोष्टी घडणाऱ्याच, जशी,
निद्रा, बसणे, उठणे, बोल, खाणे, पिणे, इत्यादि; त्या
करण्यांत जेणेकरून, सुख होईल तसे बांधले ओहत.
अस. वरील विधींप्रमाणें विचार केला तर, धुति, स्मृति,
पुराणांत, जे विधि आहेत, ते बरोबर आहेत; त्याप्रमाणें
पाहिले ह्मणमे, चोरून फुले आगूनही, देवपूजा करावी



व शिमग्यांत विचकट इत्यद बोलणे व काल चोरी करणें,
करा असे जे शास्त्रार्थ आहेत, तेही बरोबर आहेत; परंतु
नित्य फुलें वाहण्याच्या नियम आहे आणि जर एखादेवेळेस
कोणाजवळ मागून सुद्धा ती मिळत नाहींत तर, देयापुरती
चोरून आणून वाहावी. यापमाणें थोडी फुले आणल्याने
मालकाच्ये अहित होत नाहीं. असा हा आपकालचा नि-
यम समजावा. ज्यांना विचकट शब्द बोलण्याची हौस
त्यांनी शिमग्यांत बोलावे, पण त्या बोलण्यांत कोणाला
इजा होऊं नये, व काढ चोरी वरील फुलांप्रमाणे ह्मणजे
काष्टे न मिळाल्या होळी लानायाची राहत्ये व मागित-
खेंयानेही मिळत नाहींत तर, चोरावीं; असे जाणावे. हा
शिमग्याचा विधि, बालिश, किंवा, विषयप्रांति ज्यास आहे,
त्यांस समजावा. हा विधि, विचकट शब्द बोलणारांची
हौस व एक लुबानामक राक्षसी तिला झालेला शाप, असे
दोन्ही पकार धरून, योजिला आहे. धर्माच्या मुख्य अभि-
प्राय इतकाच कीं, कोणास इजा होऊं नये, ईचरसंतोष व
ईश्वरमासि व्हावी, अर्मगलता नष्ट व्हावी, परोपकार घडावे,
इत्यादि, तो धरून पाहिले असतां, शाखांतील सर्व विधि-
बरोबर आहेत. ज्यात दुसऱ्यास इजा आणि अमंगलता थ-
सून, ईश्वरप्रीति नाहीं व त्याची प्राप्त नाहीं, तो विधि ब-

० रोबर नव्हे; असें समजावे. मौंजी संस्कार हा द्विजस्व पाय
होण्याच्या आहे. संस्कार हा, जसा मणी संस्कारानें शोभा-
पावतो तशी शोभा देणारा आहे. तसाच गर्भाधार संस्कार
स्त्रियांस लागू असून, सर्व संस्कारांचे अगोदरच्या; कारण
गर्भाधान झाल्याशिवाय, पुत्र, कन्या यांच्यी जत्पत्ति होत
नाही, ती झाली ह्मणजे, पुढे, जातकर्म) नामकर्म चौल
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द्विजत्वादि अंत्येष्टिपर्यंत, सर्व संस्कार होणारे, अगोदर
नाहीं. सर्व संस्कार तरी, वेदाधिकार व वर्णाश्रम विभागा-
प्रमाणें, कोणास सर्व, कोणास थोडे, असे योजले आहेत,
ते बरोबर आहेत. राजाने सर्व मजेत वर्णाश्रमधर्मीप्रमाणें
शास्त्राला धरून, त्या त्या वर्णाश्रमांचे मनुष्यांची ओळख
हा अमुक वर्णांचा, अमुक आश्रमाच्या, इत्यादि चटकन
होईल, अशा खुणा सर्वास कराव्या. उदाहरण ब्राह्मण

खटला खणणे, सत्यगुणविशिष्ट इत्यादि लक्षणें धरून
शुव गंध, शुध यज्ञोपवीत. इत्यादि त्यास खुणा कोणा-
ला लाल गंध कोणा- काषाय वस्त्र. कोणाला दुहेरी वस्त्र

टुहेरी वस्त्राने, अग्नि सबंधाने व अन्य कांहीं प्रकारांनीं धंदा
करणारांच्या शरीरास इजा होऊं नये, अशा सोयी धरून,
तशा तशा, त्या त्या वर्णाश्रमाच्या मनुष्यास, त्याच्या धंदा
किंवा स्वधर्माप्रमाणें सोयीवार, अधिकारानुरूप, उब नीच
खुणा समजाव्या. इरी वस्त्रवाव्यानें खिन्न होणें व एकेरी
वस्त्रवाल्यानें त्यास कमी मान इत्यादि, यांत कांहीं हशी-
ल नाही. सर्व सकारू अधिकाराप्रमाणे व शक्तिप्रमाणें, लो.
भ सोडून व कर्ज किंवा हल्लींच्या खर्चाने पुडे ताणाताण
न होई, असे करावेविवाह संस्काराचे पुष्कळ पकार आहे.
त, परंतू, मुख्य प्रकार खटला तर, चांगला, सुस्वभाव,
सहुणी, इत्यादि श्रेष्ठ गुणानी युक्त जो स्यास त्यापासून
काही न घेता? आपली कन्या सालंकृत करून, विधियुक्त
अर्पण करावी. व कन्या वरणारानेंही, ती, सुस्त्रभावादि
चांगल्या गुणानी युक्त अशी पाहून, वरावी. दुसरा प्रकार.
उभय पक्षांचे जमल्यावरून, त्यांनीं आपआपल्या मांडवाचा
खर्च करून, (श्वाह करावा, वरपक्षानें, शक्यपनरूप, वधूस
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वेस्त्रालंकारादि यावें व वधुपक्षानेंही शक्त्यनुरूप वरास वखा-
लंकारादि द्यावे. कन्याविक्रय करणें हा प्रकार वाईट
होय. विवाहांत वधूवरांची जाती एक असावी हें उत्तम अ-
सून, कलियुगांत तोच पकार गृह्य समजावा. बाग्दानाचे.
वेळीं वरपक्षाकडून मिळाले द्रव्य आणि विवाहोत्तर, मु-
लीस भेटीस आल्यावेळीं, तिच्ये सासू, अथवा सासरा, मा.
मा, इत्यादिकांनीं दिले द्रव्य, किंवा कुळातील चालीप-
माणें, विवाहापूर्वी वरपक्षाकडून घेतले द्रव्य, इत्यादिकांवर
त्या मुलीचाच वारसा. दुसऱ्या कोणाचा नाहीं. तथापि,
तिनें, आपला पति, सासू, सासरा, किंवा मातापितरादि,
अथवा अन्य कोणी, आपत्कालांत सापडल्यास, त्याप्रसंगीं
योग्य खर्च त्यांतून करावा; काक करूं नये. करील 'तर
अधर्मपाग्नि खचित होईल. भर्त्यानेही, धर्म, अर्थ, काम,
या तिहीत स्वशक्तिप्रमागे तिला साह्य करून, संतुष्ट
करावेच. तिणेंही, त्याची अमर्यादा कदापि करूं नये, त-
रचत्याचें अर्थ पुण्य पास होईल. फक्त बायको मिळाली,
पगडी फिरवली, किंवा नवरा मनाजोगता मिळाला आणि'
अमर्याद वागले, तर सहधर्माचें गृहस्थाश्रमाचे) उत्तम
फळ मिळणार नाहीं. कितीएक ठिकाणी सांगतेबदत्त, शं-
भर, दोनशे, अशी संख्या त्ठिहून, मग शक्तिप्रमागें, असें
ग्रंथांन असल्यामुळें मुंजीबद्दल शंभर ब्राह्मण जेवलेच पा-
हिजेत, असा बहुतेकांचा समज आहे, तो बरोबर नाहीं.
पहा कीं, ज्याला शक्ति नाहीं, त्यानेर्हा शंभर ब्राह्मण घटू
लावे, असें जर शास्त्रकार ह्मणतो, तर त्याला विचार नाहीं
असें होईल, पण शास्त्रकार तसा अविचारी नव्हे, तर, पू-
वी शक्तिममाणें असे शब्द यावयाचे ते पाठीमागन बाले
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इतकेंच, व ते तसे आल्पामुळें, ज्याला शक्ति नाहीं तोच
कमी वालील. एरव्ही कोणी कमी घालणार नाहीं. लो-
काचा समज खरा मानावा तर, आपल्या मुलाबरोबर, ध.
मर्प्रर्य, गरीब मुलाच्यी मुंज केली असतां, दोघांचेही शंभर
शंभर ब्राह्मण घातले पाहिजेत; ते बहुतकरून कोणी धा.
लीत नाहींत, यावरून व दोनशाचे पुढें अधिक घालणे,
ते, शक्तिप्रमाणें, असें माना तर शंभर, दोन, घाल-
ण्यास लोकाना शक्ति आहेच, असें त्या शास्त्रकाराचें खणणे
झालें, परंतु, इतक्या शक्तीचे सर्व आढळत नाहींत;
तेव्हां तो अंध असें ह्मणावें लागतें, पण तो, त-
सा नव्हे, असें त्याच्या सर्व विचारांवरून ठरतें,
यावरून तो लोकांच्या समज बरोबर नव्हे. एकापा-
हून कोस्त्रावधिपर्यंत, किंवा, जितके सामर्थ्य असेल तित-
की शक्ति समजावी. द्विजकन्येचा पुनर्विवाह युगातरी
होत असे, परंतु, त्याकार्ला, सत्य, शौच, दया, ईश्वरभाव,
हे धर्म लोकांच्ये ठिकाणी कडकडीत असत, खणून, इच्छा
असल्यास करावा, असें शास्त्र लागू होतें. पांडव द्रौपदी-
सारख्यांच्या ठिकाणी तर, ते सत्यादि धर्म फारच कडक-
स्त्रीत हाते; यास्तव पांचांची एक वायको, एकीला दहा
नवरे, असे शास्त्रार्थ कारणप्रसंगीं लागू केले होते. काल
युगात ते धर्म जनांचे ठिकाणी बहुतकरून नाहींत झटले
तरी चाल; यास्तव ते शास्त्रार्थ बंद केले आहेत. युगा-
तरी तरी विवाहहोम झाल्याच्या पूर्व मख्यत्वे होत असे.

७श्रयाबिकात तो होमप्रकार नाही खणून, त्याकालीं व ह-
लींही होत आहेत. प्रस्तुतकाली ते शास्त्रार्थ बंद केले
नसते तर, स्त्रिया दुसऱ्या चांगल्या पुरूषाशी संधान बापू-
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न, विषादि प्रयोगानी भर्त्यांना मीरत्यी, इत्यादि अनर्थे

घडले असते. पहा, बंदोबस्त आहे तरी, किती घोर कृत्ये
घडत आहेत. कोणी कल्पना करितात कीं, पुनर्विवाह
बंदी आहे जणून बालहत्या, गर्भपात, इत्यादि अनर्थ होत
आहेत; नाहीं तर न होते. तर त्यांनीं इतकाच विचार
करावी कीं, ज्यांच्यांत बंदी नाही, त्यांच्यांत अनर्थाची ज-
णीव कितपत आहे. असू. विधवांनी कसें वर्तापे याविष.
यी जे नियम आहेत त्यांपमाणें राजानें व त्यांचे बांधवांनी
त्यांस वर्तविले ह्मणने, अधर्म घडणार नाहींत, तसें न व-
तीवले तर; हल्ली ज्यांचे भत्ते आहेत, त्यांच्या हातून जसे
छुपीने अन्याय घडतात, तसे पुनर्विवाह ज्यांचा झाला,
त्यांच्ये भत्ते असताही, अन्य सुंदर पुरूषांकडे त्यांचें लक्ष

जात नाहीं असें होणे नाहीं;, तेव्हां त्यांच्याही हातून, ८.
पीनें अन्याय घडतीलच. एवंच अनर्थाचे मूळ उरलेच
केवळ विषयसौख्यवियोगाचें दुःख पाहून, जर कितीएकास
विधवांच्या कळवळा येतो तर, जिचा भर्ती क्रीबासारखा
आहे, तिचा कळवळा त्यांना कां येत नाहीं? आणि असे
कळवळे वारंवार सर्वांना येऊ लागले तर, परिणाम काय
होईल तें सांगवत नाहीं. ज्यांना कळवळे येतात, त्यांच्यां-
त खऱ्या कळवळ्याचे क्वचितच; बहुतेक बाह्यात्कारी मा.
व कळवळा आणि अंतर्यामी बाल विधवा, मध्यम विधवा,
चांगल्या गुटगुदित, रूपवान्, इत्यादि प्रकारच्या बघून
पुर्नार्ववाहाचा शास्त्रार्थ असता तर बरें झालें असतें, अशा
हेतूनें झुरणारे होत. एका कालींही एका स्त्रियेस बहुत पति
नसावे, कारण, ते सर्वच मुक्त्यार पडले यामुळे अनर्थच.
पुरुषानेंही एक स्त्री मृत झाली, पण तिला संतति आहे तर



९१
दुसरी करण्यांत आणि पहिली जिवंत असून तिला पुत्र

कन्या होत आहेत, व ती दुष्ट, हाड, नाहीं तर करण्यांत
'शाल नाहीं. आतां पहिली चांगली आहे पण तिला सं.
सति होत नाहीं, अथवा, ती मृत झाली असून, तिची मुले
लहान आहेत त्यांचें रक्षण करण्याच्यी दुसरी. तोड नाहीं,
व गृहस्थाश्रमाच्या आपला हेतु पुरला नाहीं तर, दुसरी के-
ली असतां चिंता नाहीं. एक असतांना हौस पुरी होत
नाहीं खणून, आणखी करणें तें फार विचाराने करावे, व
हल्लींच्या काळांत तर एकाला एककाली एकीपेक्षां अधिक,
अथवा एक मृत झाल्यावर दुसरी, अशा रीतीनें पुष्कळ क.
रण्याची मोठीच पंचाईत; कारण द्रव्यादि आणि शरीर.
सामर्थ्य, यांच्यी बहुतांचे ठिधणी उणीव आहे. स्त्रिया ती-
न प्रकारच्या त्या ह्या. खी, परस्त्री, व साधारण स्त्री.

स्वखी उत्तम, परंतु तिच्याशी तरी शास्त्रनियमानीं वागळे
पाहिजे. साधारण स्त्री (पतिविरहित स्वच्छंद वर्तणारी
शूद्र जातीच्यी) मध्यम, ही स्त्री आपल्या निर्वाहार्थ दुसऱ्या-
च्या कामधंदा करणारी किंवा नृत्य गायन करणारी
असून, मैथुनार्थ दररोज एक वेगळा, किंवा एक
मृत झाल्यावर मग दुसरा, अशा रीतीनें पुरुषसहवास
करणारी, व त्यापासूनही निर्वाहार्थ द्रव्य घेणारी
समजावी. ही सुद्धा उत्तम विचारांनी वागणारी समजावी.
तशी नसेल व बट (निघून गेलेली) असेल तर, तिचें
तोंड बवणें व नत्य गायनार्थ तिला बोलावणे बरोबर न-
व्हे. परस्त्री सर्वर्थवे वर्न समजावी. मध्यम स्त्रीकडे जाणें
तें प्रवास आहे, किंवा स्त्री मृत झाली आहे अथना अशक्त
आहे आणि काम आवरत नाहीं, तर जावे; व प्रायश्चित्ता-
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नं शुद्ध व्हावे, परंतु त्या जाण्यातही शास्त्रनियम न सुटतो-
ल अशी योजना बहुतकरून असावी. राजाने प्रनेस अ.
न्यायाबद्दल शिक्षा करावी ते अन्याय हे होत. दुसऱ्याचा
जीव वजे, त्याला ठकविणें, शिव्या देणे, त्याच्यी वस्त त्या.
च्ये इच्छेवांचून जुलुमानें किंवा नकळत हरण करणें, पर
स्त्रीस भुलथापीच्या गोष्टी सांगून वश करणें, एकादी स्त्री

दुसरीचे नवऱ्याला तिच्यी नालस्ती सांगून, आपण त्याचें
मन ओढून केल्ये असें करणें, दुसऱ्यास इजा होईल असें
करणें, प्रजेस व राजास उपद्रव होईल असा जमाव जमवि.
व, कांहीं आधार आहे त्या बळावर दुसऱ्याच्ये घेतलेले द्र.
व्यादि पदार्थ, त्याबदत्न नाकबूल जाणें, अथवा नाहीं
देत जा हागून जबरीनं सांगणे, योग्य कारणावां-
चून व त्याचे इच्छेवाचून दुसऱ्याच्ये घरीं जाणें,
शक्तिपेक्षा अधिक (वर्च करणें, आपली वदेशास्त्र-
पुराणोक्त स्वकर्म न करणें, मद्यमास सेवन, दुसऱ्याला
पारवडपथास लागो व आपण लागणे, खोटा कागद क.
रणें, खोटी साक्ष देणे, असत्य भाषण करणें, रिकामटवळें
गांवांतड, ईश्वरास न भजणें, श्रेष्ठांची अमर्यादा क,
राणें, चाहाडी करणें, कुंटणपणा करणें इत्यादि, त्यांचे
बलाबलाचा व उद्भव हेतूचा आणि तदनुसार लहानमोठे.
पणाचा विचार करून, त्याप्रमाणें शिक्षा योजावी. क्षमा

करण्यास पात्र आहे, तर एक दोन वार क्षमा करावी. कि.
तीएक लोकांची चाल अशी असत्ये कीं, अधिकारावांचून
दुसऱ्याच्या कारभारांत पडावे, याच्ये कारण, आपण स्वता
उद्योग करायाचा नाहीं, सकाळी उठले ह्मणजे गप्पा मा-
रीत बसावे; याला चांगले क्या, त्याला वाईट सण, हा
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धंदा- मौजा कराव्या. असें करितां करितां द्रव्य संपले
खणजे, मग दुसव्यत्यपावर डोळा, तेव्हां त्याच्या कारभा-
रात हात घालून ढवळाढवळ करणें आलेंच. अरजू. अशा
प्रतीचे लोक अन्यायी व मजेस क्ययायमार्गास लावणारे
समजून, त्यांच्या चांगला बंदोबस्त करावा. स्थावर जंगम
मिळकतीच्या वांटणीबद्दल नियम व न्याय करण्यांत, मजे-
ला अन्नान्नगत न होई व खरा वारसदार चरमरे खात न
घसे, अशी सुरू नजर ठेवाची. ज्या विधवेला मुलगा नाहीं
तिला वाटा नाही; परंतु दत्तक घेण्याच्या अधिकार आहे,
तो घेतल्यावर वाटा मिटेलच. तिचा पति जिवंत असता
वेगळेपणा झालेला आहे तर, तो वांदा, तो मृत झाव्यावर
तिच्याजवळ असावयाचा, किवा त्यानें मृत्युपत्रासारखे पत्र

केलें असेल, त्याप्रमाणें त्याची व्यवस्था व्हावयाची, अथवा
ती मृत. झाडावर तिच्या मुलीस तो हिस्सा मिळावा, मुल-
गी नसेल जर राजाने त्याची योग्य वयवसग करावी. पूर्वी

विभाग झालेला नाहीं व मुलगा नाहीं व दत्तकही घेत
नाहीं आणि सत्कालांत तत्पर आहे तर तिला, अन्नवस्त्र,

राहण्यास जागा, आणि यात्रा करण्यास आश्रय, तिच्यापासून
आपला कामधंदा करून घेतल्याशिवाय दायादानी दिलाच
पाहिजे, जोपर्यंत बाप जिवत्त आहेव सन्मार्गवर्ति आहे तोपर्यंत
मुलांस विभाग मिळू नये. त्यांनीं सोळा वर्षांच्या पुढें स्वकJ
मार्डने निर्वाह करावा, किंवा ती कमाई बापाजवळ देऊन
एकत्र रहावे. बापाच्या मागें, त्यानें केलेल्या व्यवस्थेपमाणें 'विभाग करून सर्वास सारखे द्यावे. बाप मुल्याबद्दल खर्च करो
अथवा न करो, तो आणि मुलगा वेगळे होणें अनुचित होय.
जापाजवळ आणून दिलेली मुलांच्यी कमाई वाटणीचे



वेळेस ज्याची जितकी शिल्लक असेल, तितकी त्याच्यी

- त्याला मिळावी आणि वडिलोपार्जित संपत्ति समविभागानें
मिळावी. प्रजेचे देण्याघेण्याच्यी वहिवाट राजकागदोपत्री
दाखल असावी असें माझ्या युढीनें वाटतें. आणि तसें
झालें तर, साक्षीपुराव्याचे कारणच नाहीं. मग, केवळ,
जीव वर्ण, शिव्या देणे, चोरी करणें इत्यादि, अशा-
प्रकारच्या न्यायांत साक्षीपुराव्याचें कारण उरले, तथापि,
त्यांत सुद्धा मूल नजर ठेविली पाहिजे. कां कीं असे गुन्हे
करणारे बहुधा दुसऱ्याच्या देखत गुन्हे करीत नाहींत
व या सवडीमुळे एखाद्यावर निरपराध कोणी एखादा
फिर्यादही करील. अस्तु. गांव, मोठे शहर, खेडे, पाडे,
यांतून पाण्याना पुरावा, रोग निवारणार्थ वैद्याची योजना,
राजनीति, लोकव्यवहार, धर्म आणि भगवद्विचार यांत

- पारंगत, निरभिमानी आणि देवाचे ठिकाणी उत्तम भक्ति-
मानू असून निस्पृह असले विद्वानांचें वास्तव्य, राजबंदो-
वरून, उतारूचे मानानें धर्मशाळा, देवगजयें, लोकाची
दुराचरणें बंद होऊन ते सदाचरणी होण्याकरितां उत्साह-
निमित्तानें अथवा अन्य नियमित वेळ बाधून देवालयांतून
किंवा दुसऱ्या योजलेल्या ठिकाणी कथापुराणें, व्याख्यानें,
द्रव्याचा पुरावा, इतके प्रकार अवश्य असावे. कथा, पुराणे,

.६ व्याख्याने त्यांच्ये वक्ते व श्रोते उत्तम रीतीनें वर्ततात,
किंवा नाहीं, ही चौकशी होत जावी. त्याचप्रमाणे श्रेष्ठ,

प्रतिष्ठित, विद्वान झागविणारे, यांचीही चौकशी होत जावी.
'' सारांश, प्रजा कुबुद्धि सोडून, परस्परांशीं प्रेमाने वागेल,
ईश्वरास न विसरेल, शरीरेकरून व मनेंकरून सुखी
हाईल, अशा तजविजी असल्या पाहिजेत. राज्याचे
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प्रकार तीन. ते असे, १ ला-सर्व मनुष्यें सदाचरण
संपन्न, परस्परांशीं प्रीति करणारी, ईश्वरभाव व ब्रह्मज्ञान.

युक्त, मिळेल त्यांत संतुष्ट, निराळशी, इंद्रियनिग्रह व
मनोनियहसंपच, अशीं असली ह्मणजे त्यांना वेगळा
नियामक जो पूर्व सांगितला त्याच्यी गरज नसून, ते
स्वताच आपआपले नियामक. याप्रमाणे सर्वाची सर्व.

दा स्थिति, २ रा-एवगळा नियामक असून सर्व प्रजा
त्याचें एक कुटुंब. प्रजेला जवळ द्रव्य बाळगण्याचे, किंवा
मिळकियाचे कारण नसून, जें जें लागेल ते तें अधिका-
आशीकडून घेऊन येत जावे, नको असेल तें तें त्यांकडे
परत करीत जावे, कामधंदा, उद्योग कसा मिळेल, काय
करूं, अशी चिंता करण्याची गरज नाहीं; राजाने सत्रौस
गणधर्मांप्रमाणें, विद्या, कला, कुशलाना, यांत तरबेज
होण्याच्यी तजवीज करून, योग्यतेनुरूप धंद्यांत त्यांना यो-
जावे. पे रा ज्यांनीं त्यांनीं आपआपली व्यवस्था बघावी.
राजाने त्यांच्यांत अव्यवस्था, तंटे बखेडे होतील, त्यांचा
बंदोबस्त करून, स्वस्थता राखीत जावी. हा तिसरा एका-
र प्रस्तुत पण फार काल चालत आहे. शास्त्रापेक्षा रूढी
बलवत्तर याचा अर्थ असा समजावा कीं, शास्त्रांत जो मका-
.८ दाखविलेला असतो तोच रूढींत असतो. परंतु येथें
अमक प्रसंगीं कसें वर्तावें हे शास्त्राच्या सामान्य नियमांवरू-
न, किंवा संक्षिप्त लेखावरून, ध्यानांत येत नाहीं, त्याप्रसं-

गीं शिष्टाचार पाहून, त्याप्रमाणें चालावे शिष्टाचार रूढी
समजावी. गणिताच्ये पुस्तकांत क्षेत्र मोजणी कशी करावी,
ती रीति दाखविलेली असून, बहुत प्रकारची उदाहरणेही
दिलेली असतात; पण प्रसंगोपात बुद्धि कमी असल्यामुळें
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त्या उदाहरणांहून वेगळीच तन्या एखाद्या मोजणीच्या
प्रसंगीं वाटते आणि कशी मोजणी करावी तें समजेनासे
होत अशा वेळीं, ज्याच्या हातून कैक मोजणीची कामे
होऊन गेली आहेत, त्याच्या स्वानुमवाने त्याच निराळे
तऱ्हेच्ये ठिकाणी युकि बसलेली असते, पण ती सूक्षमदू-

शीने पाहता गणित पुस्तकातील रीतीस अनुसरूनच अस-
ते, अशी जी युक्ति, ती गणितसंबंधानें रूडि होप. या ग-
(ण्णताच्या दृष्टांतानें शिष्टाचार (रूडि) शास्त्राला सोडून
नसते. जी रूढि शास्त्राला सोडून असते, ती असमनदारां-
च्या योगानें चुकून चालत आलेली असते. यास इ.
ष्ट्रांत वैप्रवदेव कर्मीत अमीचे आवाहन असून, बहुतेक
लोक त्याचें विसर्जन करीत नाहींत, अशी प-डि बहुन
दिवस चाललेली आहे पण न्यायाने ती खरी ठरत नस्र-

न अशी रीति स्थापन करण्यांत शिष्टांना कांहीं कारणही
नाहीं आणि चाललेली तर आहे, ती चुकीने असें समजा-
व व खरी रूडि कोणती आणि खोटी रूडि कोणती या-
च्या विचार वरप्रमाणें करीत जावा. व जेव्हां रूढि वहे-
वाट) वावगी वाटेल आणि करावे काय व न करा काय हा
विचार पडेल, तेव्हां शास्त्र प्रमाण धरून, त्याचा विचार
करून तसें वर्तन करावें हेच मुख्य. असू. एवढावेळपर्य-
न कर्मकांडाच्या विचार दाखविला. त्याप्रमाणें मनुष्यांक-
डून आचरण घडले ह्मणजे, त्यांच्या अंतःकरणाच्यी शुद्धि
होऊन त्या अंतःकरणांतील दृष्ट भाव दूर होऊन, ते स्वच्छ
होतें तसे झाल्यावर, त्यांतील परमात्म्याचे प्रतिबिंब जो
जीवात्मा त्याचा बिंवभाव लक्षांत येतो आणि त्याकडे ते'
जीव विषयसंग सोडून सप्रेम तन्मय होऊं इच्छितो. की-
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णी झणेल, कर्माने अंतःकरणशुद्धि कशी १ तर असें आ-
हे कीं, एखाद्याला नुसते कोसभर जाऊन ये खणून सौ-
गितले, तर तो कंटाळेल. पण त्यांतच अशी योजना
केजी कीं, अमुक ठिकाणी अमुक गृहस्थ परम दयाळू व
समर्थ आहे, त्याची भेट घेऊन, अलीकडे बाग आहे
त्याची चौकशी करून, अमक्याला अमुक निरोप सांगून
ये, तर तो तितका न कंटाळता, तो कोस त्या कार्यामु-
ळे सहन निधन जाईल या दृष्टांतांतील कांहीं देशांपमा-

७.५

णे संध्या, देवपूजा, उपवास, दान, तीर्थयात्रा, इत्यादि कर;
पण तीं करतांना क्रोध, कपट, मत्सर, चिंता, काम, इ.
त्यादीकडे लक्ष देऊं नको. असें करशील तरच तीं कर्म
सिद्ध होतील, असें सांगितलें असतें. कर्माखेरीन नुसते
क्रोधादि आवरण्याला व सर्वभूतीं एक परमात्मा आहे असा
भाव बसून, त्या भूतांचे ( प्राणिमात्रांच्ये) ठिकाणी प्रेम व-
साला कठीण. मुलांस औषधाचे वेळीं जशी गूळ, साखर
इत्यादिकांची सोना, तशी, ज्यांचे मन कर्माकडे लागत
नाहीं, त्यांचें तें लागावे खणून, स्वर्गादि फलप्राप्ति सांगि-
तली आहे.

भाग ३ रा
उपासनाकांड.

पर्वचकांडात कर्मधर्मसंबंधी विचार केला. त्यांत क-
मीने अंतःकरणशुद्धि होऊन, जीवास स्वस्वरूप जो पर-
माझ्या त्याच्या रूपी तन्मय होण्याची इच्छा होते, असें
सांगितलें आहे. त्याप्रमाणें तो मनुष्यरूपी जीव त्या पर-
माल्यांच्या सेवेविषयी उत्सुक होतो. त्याकरिता परमात्म-
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प्रातीस्तव जो आराधनेचा प्रकार त्याचें विवेचन ज्यात
आहे, त्या भागास जपासनाकाड अशी संज्ञा आहे. जपा-
सना दोन प्रकारच्यी. एक सगुण, व दुसरी निर्गुण. सगुण
उपासना ह्मणजे गुणरूप जी सृष्टि तिचे सामिप्ययुक्त
जी त्याच परमात्म्याविषयी उपासकाचे वृत्तीच्यी भावना, जी
अनेक प्रकारची तद्रूप क्रिया. निर्गुण उपासना ल्लाने गुण-
रूप जी सृष्टि तिचे सामिप्य जिच्यांत नसून, सत्य निर्विकार
निर्गुण परमात्म्याचेच अनुसंधान केवळ बुद्धिवृत्तीचे टि-
काणी ज्या उपासकाचे असतें; त्या उपासकाची ती वृत्ति-

रूप क्रिया. आतां दोहो तऱ्हाक्तपा उपासना करणारे ते

दो तऱ्हाचे उपासक होत. पण तसतशी उपासना कर-
ण्यमण तसतसें ज्ञान पाहिजे. त्याशिवाय त्या होणें नाहींत.
तें होण्याला गुरू पाहिजे. तद्वारा तें ज्ञान होऊन मग उपास.
ना घडावयाची. गुरूंच्या पकार असा आहे कीं, जितकाअधि-
कार शिष्याचा तितक्या बेताने गुरूने उपदेश करावा. ख-
णजे ज्याला मुळींच कांहीं मार्ग ठाऊक नाहीं, व समजूत-
ही कमी, त्याला पंचायतनांतून इष्टदैवतेची सगुण रूपा-
ने बाह्य उपासना सःगावयाची. ती ज्याच्यी. झाल्यासारखी
आहे, त्याला सगुणच पण मानसिक (अंतरूपासना) सांगा-
वयाच्यी. ती ज्याची झाल्यासारखी आहे त्याला सगुणच पण
साक्षीज्ञानरूप उपासना ( केवलातर) सांगावयाची. ती ज्या-
ची झाल्यासारखी आहे, त्याला एक अहेत सोबदानंद
मकृतीहून पर निर्गुण जें ब्रह्म ( अंतर्वाद्यरहित) तेंच त
आहेस अशी '' अहंब्रह्मास्मि '' ज्ञानरूप उपासना सांगावया-
च्यी. अशा रीतीने अधिकारी शिष्यास तहदुपदेशाधिकारी
ग्रह आपल्यास ज्ञान कमी यास्तव आपल्यास बोध करून
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तडीस नेणारा जो आपल्याहून अन्य तो आपला गुरू
किंवा आपले ठिकार्णा संशय उत्पन्न होतात, ते ज्या बि--
चाराने खंडन पावून आपले समाधान होतें, तो विचार
गुरू. जसे मंकीने स्वविचारानें श्रेष्ठ पद मिळविले. दत्तानी
आपण होऊन चोवीस गुरू केले. व लक्ष्मण अर्जुनादिकां-
च्यी रामकृथ्यादिकास शरण जाऊन, त्यांनीं केलेल्या बो--
धाचें मनन करून आपण समाधान पावले. व्यवहारज्ञान
व परमात्मप्रातिज्ञान अशीं दोन प्रकारची ज्ञाने समजावी..
व व्यवहारज्ञानाच्या बोधक तो गुरु, व परमात्मप्रासिज्ञा-
नाच्या बोधक तो. सद्ररू समजावा. कारण परमात्मप्रासिज्ञा-

७न सर्व ज्ञानांत श्रेष्ठ होय. अशासाठी कीं, अनेक प्रकारची
व्यावहारिकज्ञानें त्यांचा आदिकारण जो परमात्मा तो जर
त्याहून श्रेष्ठ तर, त्याला जाणण्याचे जें ज्ञान तें त्या ज्ञा-,

नान श्रेष्ठ. गरू हा शब्द कधीं कधीं सद्ररू या शब्दाचे
०.ठिकाणीही लोक लावितात. सब्ररू भेटणे, किंवा आपल्या-

-च ठिकाणी तनुल्य विचार उत्पन्न होणें, हें ईश्वरी कृपेने
घडणारे आहे. पण वास्तविक जेगुरु आहेत, ते, हर्ला लो-
कांत बद्दल गुरु आहेत तसे नव्हत. हल्लींचे गुरूंचे प्रकार
आहेत, त्यांचें मुख्य लक्षण आपल्या नादी लोकांना लावून
त्यापासून द्रव्य काढण्याकडे नजर ठेवणे व अशा युक्तीच्या.
डावपेचांत न येणारा त्याच्याशी जितक्यास तितके वागा-
वयाच्ये, हें होय. तें लक्षण धरून ते गुरूच्ये प्रकार पहा
कोणी रेशीमकाठी धोतरे, चकचकीत लाव्या, भुकुटिस्था- ५

नी शेंदराची छानदार आडवी रेषा लावलेली घोटा पि-
ऊन किंवा गांजा ओढून डोळे लाल झालेले कधीं ज-
टाधारण, कधीं नुसती शेंडी, जवळ त्रिशूळ उभा केलेला,
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जगदंब, २३ असा उदार, इकडे जेवणीच्या दोहो या-'
जूच्या न-मधून- विडा तंबाखूच्या प्रवाहाच्यी लिकीर.
असे कोणी गणपतिभक्त, कोणी शिवमक्त, भस्म लावणा-
रे, घोटा बिटा आहेच; कोणी वाममार्गी, मद्यमांस, जारकर्म,
इत्यादिकांची लैलूट, कोणी मांगांत वारे आणणारे, को
शी भारलेल्या ताईच्या, भूर्नपवें, पेट्या, वनस्पति, गोरेधुपारे देऊन पारे देण्याच्या, भुते घालविण्याच्या, द्रव्य

काढण्याच्या कामी झटणारे, असे. इत्यादि गुरुरूप धारण
करून त्यासारखे शोभले पाहिजे, लणून थोडेसे पचीकरण
माहीत करून ठेवितात. कोणी कांहीं वेदांतसंबंधी वाक्पें व
लोक पाठ करितात. सारांश, आपले मताला जेणेकरून
बळकटी येईल, अशी तयारी थोडीबहुत ते सर्व गुरू
राखितातच. ध्यावी वस्त्रे कुबडी, तसमुद्राधारण कर-
णारे वैष्णवादि त्यातलेच समजावे. अशा प्रकारचे गुरू
यांच्या डामडौल सत्यशील वास्तविक विचारी मनुष्याशी
गांठ पडली नाही, तेथपर्यंतच. तशाशीं गांठ पडली कीं,
ते क्रोध, मौन, अपीति धारण करणारे. असल्या गुरूंपा-
सून समाधान तर व्हावयाचें नाहीं, उलटे संताप उत्पन्न
करणारे असें सहन लक्षांत येईल. मी जणतो ते गुरू कसे
असतात ते पहा. वरील कपरगुरूंप्रमाणें त्यांचा डामडौ-
ल कांहीं नसून, सत्यशील, श्रीमंत गरीब, आपल्याला दे-
णारा न देणारा, कठोर बोलणारा, सौम्य बोलणारा, अ
पमान करणारा, मान करणारा, इत्यादि सर्व समान मान-
णारे, पंचायतनातून कोणाची तरी एकाची एकनिष्ठपणें
आराधना करणारे, पण बाकीच्यांशीं द्वेष न करितां स्वेट-
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देवताच ते आहेत असें पहाणारे, ही आराधना तरी जगास
भक्तिमार्ग लावण्याकरिता करणारे, एरव्ही एक अद्वैत पर-
बम परमात्मा तदाकारवृत्तीने सर्व जग अवलोकन करणारे;
स्वता उद्योग करून अथवा याचना करून निर्वाह करणारे; -

परंतु चवीकडे व छानीकडे ज्यांच्यी नजर अगदीं नसत्ये;
केवळ निर्वाह मात्र मिळविण्याकडे नजर ठेवणारे; शिष्यादि
जे काणी सद्विचार संपादन करण्याच्या संबधाने जवळ
असतात त्यांन्याशी मात्र वानवी कारणानें अथवा लोक
संमहास्तव लोकांना चांगला मार्ग लागावा खणून, क्रो-

थादिकांचें अवलंबन करणारे; परम दयाळू पण दये-
च्या. डौल घालून भपात्रीं दया करणारे, असे नव्हत.
इत्यादि जी' ही लक्षणें सांगितली, तिहींकरून युक्त
असे होत. मुख्यत्वेकरून शिध्याची तळमळ घालवू-
न त्याला शांति उत्पन्न करणारे, त्यापासून द्रव्यादि
हरण करणारे नव्हत अशा सद्रुरूस शरण जाऊन देव
जो परमात्मा त्याची उपासना करावयाची. परंतु देव को.
णता तो विचार असा. कितीएक देव पुष्कळ आहेत, असें
समजतात. कितीएक मुख्य देव तो एक आहे, असे मान-
तात. कोणी तो निराकार ह्मणतात. कोणी निराकारही
आहेर' आणि साकारही आहे, अशी कल्पना करितात.
कोणी पाणी ज्या रंगांत मिळुन जातें त्या रंगाने भासते,
लावू देव निर्गुण, निराकार असून, देव, मनुष्य तिर्थ-

गादि डच, नीच प्रकृतीत भरला आहे, ह्मणून तत्तद्रूप

भासतो; यास्तव सम आहे असें समजतात. कोणी सर्व

विश्व. देवरूप आहे, परंतु त्यांत देव प्रकृतींत शिव, विष्णु,
गगपति, सुर्च, देवी, या पाचातून आपल्या आवडीपमाणें
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प्रत्येकास किंवा सर्वास श्रेष्ठ मानितात. कोणी- तर आणखी
जोगाई, मल्हारी, मारुती,. चेडोबा, बाबदेव, इत्यादि
ज्याला जसे समजले, व आवडले त्याला त्याला धरून
बसले आहेत. आतां देव अथवा देवी या शव्दाने द्योतन
करणारा अथवा करणारी, असा जो वास्तविक अर्थ तो
धरून पाहिले ह्मणजे, आपआपल्या अधिकारानुरूप कार्य-
कारणाचे द्योतन करतात. खणून राजाही देव ब्राह्मणही
देव. राजखी, ब्राह्मण स्त्री, श्रेष्ठ स्त्री, देवी, इंद्रादि, विष्णू-
वाशि देव, शचि, लक्ष्मी, पार्वती, सावित्री, इत्यादि देवी.
असे हे उच्च नीच सर्व अधिकारांप्रमाणें देव होत. तेव्हा
देव पुष्कळ खरे. परंतु सर्वनियामक, सर्वज्ञ, सविदानद-
स्वरूप, असा जो प्रकृति अधिष्ठाता पण प्रकीत आपल्या
कार्यासह ज्याचे ठिकाणी रज्जुसर्पन्यायेंकरून किया.
प्रकृति सत्य मानली तर, प्रकृतिनियामक, सर्वज्ञ, सर्व-
.साक्षी, त्यालाच शैव, विष्णु, देवी, गणपति, सौर इत्यादि
'पुराणात शिव, विष्णु, देवी, गणपति, तुर्य अशीं नावे
आहेत. खणून कोणालाही अमुक श्रेष्ठ, अमुक कमी, असें
खणण्याला जागा नाहीं. आतां, वदेशास्त्र पुराणांत, त्या
.पाचांपैकी अमुक अमक्यापेक्षां श्रेष्ठ, अमुक अमक्याला
शरण गेला, असे कमी जास्तीपणाचे भाग आले आहेत.
ह्मणजे शिवपुराणांत विष्णु शिवाला भजतात. रामायणांत
शिवानी रामाच्यी स्तुति केली. गणपतिपुराणांत, व देवी-
पुराणांत, ब्रह्मा, विष्णू. महेशादि गणपति व देवी यांस
शरण गेले. विष्णु व शिवपुराणांत लक्ष्मी, पार्वती, या
विष्णु व शिव यांच्या चरणांची सेवाकरताहेत. सौरपुराणात,
सूर्य सर्वांत श्रेष्ठ, इत्यादि प्रकार कमी अधिक मानण्याला
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आहेत. तें असें आहे. प्रकृतिनियामक, सर्वज्ञ, सर्वशीक्त-

मार, मायाशवल, सविशेषब्रह्म तूपrs?ग् जो ईश्वर, तो त्या
त्या पुराणांत शिव, विष्णु, गणात, देवी, सूर्य या नावांनी
समजावा. व त्याला शरण जाणारे ह्मणजे, रामायणांत
रामाची स्तुति करणारा शिव, तमोगुणाच्यी देवता.
व शिवपुराणांत शिवाला भजणारा राम, किंवा विष्णू
स्वमावस्थात्मक मिश्र सत्वगणाची- देवता. वर जो ईश्वर

-सांगितला, तोच रामायणांत राम, व शिवपुराणांत शिव,
गणेशपुराणांत गणपति, देवीपुराणांत देवी, सौरपुराणात
सं, आणि विषयुपुराणात विष्णु. यापमाणें पुराणातला
व्यासांचा अभिप्राय आहे. याप्रमाणें त्या त्या पुराणांत,
सूर्यस्थ ईश्वर जर राम शिवादि नावांनी आहे, तर तूर्या-
वस्त्रेहून कनिष्ट ज्या सुषुख, रुम, जागृति अवस्था, तत्स-
बंदी ज्या राम शिवादि देवता त्या भजक आणि तूर्यस्थ

राम शिवादि भज्य, हे अर्थात सिद्ध झाले. याकरिताच
रामायणातला राम, तूर्यस्थ खणून भज्य; व त्याची स्तुति
करणारा शिव मध्यवस्न्यात्मक खणून भजक. याचप्रमाणे
बाकीची इतिहास पुराणे यांचे अभिप्राय समजावे आणि
वाद सोडून स्वस्थ व्हार्ये, व पांचांतून कोणत्या तरी एका
नामरूपानें ईश्वरास भजावें. पण पाचही एक आहेत, ही
समजूत दृढ असं द्यावी. एथे अशी शंका येईल कीं,
एकाशालीच कमी शिव, भेल शिव, कमी विष्णू, भेट
विष्णु, कमी राम, श्रेष्ठ राम, इत्यादि प्रकार कसा संभवे-
ल? तर याचे उत्तर असें आहे कीं, ज्या कालांत ईश्वराने
शिव या नामरूपानें सूटीचा डत्पत्तिस्थितित्रुपरूपी
खेळ केला, त्याहून भिन्न काली विष्णु या नामरूपाने
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तसा खेळ केला. व आणखी अन्यकाली तो जो ईश्वर.

त्याचा पूर्णावतार राम हा झाला. सारांश, भजक ने राम
शिवादि ते अंशावतार, किंवा अंशांशावतार, अथवा कला-
वतार, किंवा कलांशावतार, असें समजावे. व जे भज्य
ते पूर्णरूप समजावे. असू. वर जो प्रकृतिनियाम.
कादि विशेषणानी युक्त ईश्वर सांगितला, तो विद्यामायो-
पाधि होय. व तोच अविद्योपाधि, समष्टि व्यष्टि जीव-
रूपी समजावा. निराकार ईश्वर याविषयी असें आहे
कीं, अगोदर निराकार ह्मणजे आकाररहित. कोणी
शून्यालाही निराकार खणतात, पण शून्य ह्मणजे वस्तू-
चा अभाव. जर वसूच नाहीं, तर निराकार विशेष.
ण विशेष्य वस्तूखेरीज कसें लागू ' होईल? यास्तव
ईश्वर शून्य नव्हे. ही पंचमहाभौतिक सृष्टि हिचा नि'-
यामक, अर्थात् नियय्याहून नियामक वेगळा असून निय'
ज्याकडे जडत्व, अज्ञानत्व, असलें पाहिजे, व नियामक
चैतन्य ज्ञानवान् असला पाहिजे, तरच नियम्य नियाम-
कपणा लागू होतो. आतां तो ईश्वर जर ज्ञानवानु, चैत-
न्य असा आहे, तर ज्ञानाला आकार काय? कांहीं नाहीं.
ह्मणून निराकार खटला आहे. फिरून साकार कसा तो
पहा. साकार अधाने आकारासहवर्तमान. यास्तव जेथे
नियम्य आकार तेथेंच नियामक ज्ञानवान् चैतन्य, असा
परस्परांच्या योग आहे, खणून ईश्वर साकारही समजावा
वरील विचाराने जीवही निराकारच, पण शरीरास धरून
लोक त्याला साकार मानतात; परंतु तो निराकार नाहीं
असें जें त्यांचें समज ही भोंपळ्याएवढी चूक होय.
आपण जे जीव, त्या आपल्याला केवळ साकार मान
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ईश्वरास मात्र निराकार समजतात. त्या समजणारांचें नि-
राकाराविषयी ज्ञान विलक्षण समजले पाहिजे. निराकार,.
साकार, आणि आकार असे तीन पकार झाले. त्यांत
निराकार ह्मणजे निर्भेद्य, अपरिमेय, सविदानंद वद्य,.
(द्दैताड्यैद्धतातीत ज्ञान.) साकार खणने ज्ञानशक्तियुक्त आकार
सूक्ष्म, स्थूल, दोन्ही देह मिळून, या साकारांत ईश्वर,

आणि जीव हे दोन्ही प्रकार समजावे. आकार खणणे
केवळ अचेतन पदार्थ. हे वर सांगितल्या प्रकाराप्रमाणें नि-
राकारादि तीन प्रकार समजावे. रऊनुसर्पन्यायेंकरून, आ-.
कार व साकार हे दोन मिथ्या आणि निराकार सत्य.
पण हा निराकार रस्त्यांतील विलक्षण दगड व प्राण्या-

व मन इत्यादिकांसारखा नव्हे. तो दगड व तें मन
इत्यादिकांस परिमेयत्व आहे; अर्थात् आकार आहे. इतकें-
च कीं, तो आकार कोणत्या प्रतीच्या आहे हें सांगतां
येत नाहीं, यास्तव त्यांनाही निराकार मानले आहे. पण
खरोखर निराकार अपरिमेपच. सुष्टीची उत्याचे, स्थिति,,
लयकर्ता ईश्वर, व तदर्धीन जीव, हे दोन्ही साकार
होत. कारण त्यांच्या विद्यारूप मन, व अविद्यारूप मन,
या ज्या जपाधि, त्या आकार आहेत व ते आकार ज्ञान-
शक्तियुक्त आहेत. आतां ते आकार कोणत्या पतीच्ये आहे
त, हे सांगतां येत नाहीं; खणूनच त्या आकारानी युक्त

ज्या ज्ञानशक्ति, ह्मणजे ईश्वर व जीव यांस निराकार
खटले तरी शोभते. तथापि सत्य निराकार तो त्याहून
वेगळा. या आद्य निराकाराला. धरूनच ईश्वराच्ये वर्ण-

व जीवास बोध अंक निर्गुण निर्विकार सविदानद,
परिपूर्ण ब्रह्म आहेस, असा श्रेछ पुरुष करितात हॅ
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करणें यथार्थ होय. यासाठीं कीं, अधिष्ठान रज्जुच सर्परूर
भासला आहे, याकरिता त्या सर्पाला तूं र- आहेस
असें झटले, तर विलग होत नाहीं. नसा कोळी हा किडा
आपल्या पोटांतून सुतेरा बाहेर काडिती व गिळितो,
तसा ईश्वर आपल्या विद्यारूप पकृतिपासून उब नीच
सुष्टि उत्पन्न करितो, आणि ती क्रमाने गिळितो. या कर-
ण्याचेंच नांव उत्पत्ति व प्रलय असें समजावे. स्वस्वरूप
निराकार अधिष्ठानानें साकारातील ज्ञानशक्ति, व प्रकृति
अधिष्ठानानें आकार मिळून जड चैतन्यरूप. सृष्टि, ईश्वर

आपणच झाला आहे. तेव्हां सर्व सृष्टीच देव आहे. पण
तीत ब्रह्मा, विष्णू, शिव, इंद्र, चंद्र, वरुणादि जे आहेत, ते
भज्य; व मनुष्यापर्यंत ने कमी पायरीचे ते भजक, असा
प्रकार झाला आहे. भज्य जे आहेत त्यांच्यांत ज्ञान, किया,
आणि प्राण, यांच्या शक्ति विशेष आहेत. तितक्या कमी
पायरीचे ने त्यांच्यांत नाहींत. स्थावरातही तुलसी, वट,
पिंपळादि पूज्य आहेत; याचे कारण श्रेष्ठ देवता कांहीं
कारणांनी तदाकार झाल्या व त्या आकारांजवळ त्या
मुख्यरूपानें वास करून योग्य असेल तर भजकाच कार्य-
ही करितात. सर्व सृष्टीतीत्रू उब, नांच, साकार, जर
ईश्वर त्रिगुणात्मक, प्रकृत्यनुरूप झाला आहे, तर तो समही
होय. असू. याच कांडांत पूर्वी सांगितल्याप्रमाणें बहरू-
पासून शिष्य उपदेश चढण करितात. त्याप्रमाणें ज्याच्यी
जशी समजून पडते, व जसा विश्वास बसतो, त्याप्रमाणे
लणजे प्रकृति जगत्कार्यासह मिथ्या जर आहे, तर तिचा
नियामक ईश्वर सेव्य व मी सेवक, आणि सेवा, ही त्रिपुटी
मुळींच सत्य नाहीं. एक अद्वैत सविदानंद परत्र सत्य



७२
आहे पण तें आहे किंवा नाहीं हे खणणे, आणि ह्मणणा-
राही त्या वेगळे सत्य नाहींत. अशा वृत्तीने निरंतर राह-
णारा हर्षशोकरीअस्वत जो तो श्रेछ उपासक समजावा.
दुसरा स्त्रकार्यासह प्रकृति व तिचा नियामक सेव्य ईश्वर,
मी सेवक व त्या ईश्वराची सेवा निरंतर करणें, हेच उचित
सेवा ह्मणजे शांति धारण करणें, देव, भक्त, शत्रुमित्र, दीन,
इत्यादि ईश्वरच नटला आहे यास्तव भेदबुद्वि मुळींच
न बाळगणें, हर्षशोकरहित असणें ही जी सेवा तीच
पेयाची पुष्पधूपदीपादि पुनेची द्रव्ये असा तिसरा
अनंतकोटीब्रह्मांडात्मक जें विश्व, तेंच ज्याचे
रूप, ज्याच्ये सूर्य, चंद्र, पृथ्वी, अंतरिक्षादि नेत्र, मन, पाड,
नाभी, इत्यादि अवयव होत. जो एक असून नानारूपी
नटला आहे, व नानाप्रकारचे कारभार, शत्रु, मित्र, आस,
ज्ञानी, अज्ञानी, राव, रंक, या भेदानी करितो आहे; अशी
त्याची लीला समजून, आपण स्वता प्रसंगाप्रमाणें वर्तन

करणारा असून, शातवृत्ति असा चोथा प्रकृतिनियामक
जो ईश्वर त्यानेंच जीवप्रकृति उत्पन्न करून, तीत जीव-
रूपाने आपण प्रविष्ट आहे. तेव्हां सर्व जीवांपमाणें मीही
या देहामध्ये तोच जीव आहें, असें लक्ष ठेवून, होतील
तितके परोपकार व स्वता पदार्थांचा शुद्धरीतीनें उपभोग
आणि मर्यादेनें वागणे, हें तत्पीत्यर्थ करणारा असा. पां-
चक त्या ईश्वराच्यी निरवयव अथवा सावयव शिव, विष्णू,
देवी, गणपत, पूर्ण, यांच्यासारखी किंवा त्यांच्या अवतार-
रूपांसारखी पाषाण, मृत्तिका, काष्ठ, धातू, स्फटिकादिकां-
च्यी किंवा वस्त्राची, अथवा भिंतीवर किंवा कागदावर काढ-
लेली आकृति किंवा आये, सूर्य, नर्मदेतील व गंडकी गो-



मती इत्यादिकांतील पाषाण, किंवा तशी मनाने कल्पिले-
ली भूत, तिची पूजा शक्तिप्रमाणें, शुद्धरीतीनें, मनोभाव-
ने, खान, वस्त्र, अलंकार, गंध, अक्षता, पुष्प, धूप, दीप,
नैवेद्यादिकेंकरून षोडशोपचारे निष्कपटपणें करणारा, व
माइपासद्वा सर्व सुष्टीत जो व्यापक ईश्वर तीच या मूर्तींत
आहे, अशी भावना ठेवणारा, आणि शाखमर्यादेचे उल-
घन न करणारा, सद्वृत्ति असा. कोणी शंका काढतील कीं,
मूर्तीत कोर्डे देव असतो काय? जर आहे तर आह्मी
अर्पण केलेके अन्नादि पदार्थ स्वीकारीत कां नाहीं? ह्मणजे
अन्न खात नाहीं, फुलें हुंगीत नाहीं, इत्यादि असें कां?
भूतींला दिसते कोटें? सगळे लटुपटीसारखे तिच्ये अवयव.
तिच्यावर कावळे, चिमण्या इत्यादि पक्षी बसतात, हागतात,
तीत देव असता तर तो त्यांना आपल्यावर बसू हा! देता
काय? आपल्यादेखत लोकांना विचकट शब्द बोलू देता
काय? तो निराकार ह्मटला आहे तर, त्याची भूतं निर-
र्थक समजली पाहिजे, इत्यादि याचे उत्तर असें आहे कीं,
सर्व सुष्टींत ईश्वर व्यापक जर आहे, तर बाबांनो, मूर्तीत त्या-

ची व्यापि आलीच. कान, नाक, डोळे, इत्यादि अवयव-
वाचून तो ऐकतो, वास घेतो, पाहतो, इत्यादि कारभार क-
रती, असा सिद्धांत आहे. तर मग त्याला अर्पण केलेले
पदार्थ खणजे, मूर्तिव्यापकाचेपुढे अपिले पदार्थ तो व-
वण करितो, हुंगत, खातो, इत्यादि सिद्ध आहे. पण आ-
णरवी असें वाटेल कीं, श्रवण करणें, गर्गे, ही राहू
द्या; अर्पण केलेली फळें, अन्न ही जशीच्या तशींच अस-
तात, तेव्हां खातो हें कसें सिद्ध होतें? तर ऐका खाल
ह्मणजे पोटांत गेलेले अन्न जठरामीनें पचन होऊन
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त्याचा रस होऊन तो शरीरांत भिजून तें शरीर सतेज
सशक्त होणें असें समजावे. देवाची मूर्ति पाषाणादिकांची
असते, आणि ती नेहमी जशीच्यातशीच राखलेली असते,
यास्तव अर्पण केलेल्या अचादिकांनीं तिच्या पुष्टीची जरूर
नाहीं. आतां भक्तांनी अर्पण केले ते पदार्थ खाल्ये पा-
हिजेत, आणून देव ते नुसते हुंगतो. विधीत हुंगणें, हे भ-
क्षणादाखल मानले आहे यामुळे ते जसेच्यातसेच प्रसादार्थ
असतात. पाखरानी तिजवर बसणे, हागणें, मुतणें, तिन-
पुढे पूर्णीनी विचकट शब्द बोलणे, इत्यादि प्रकार दे.
वाची शर्त करा, अथवा न करा, सर्वव्यापक या सिद्वा.
ताने त्याचा लागून आहेतच. कार्यकारणभावाच्या पक्का

विचार केला ह्मणजे विवर्तडपादानकारण कार्याच्या
आदि,मध्य,थेत या तिहीत असतेंच. त्याप्रमाणें (ववर्तडपा-
दान परमात्मा स्वकार्य जें जगत् तद्रृपी आहेच. जगनू
हा आकार आहे. त्यांत आणखी जगस्कल्याणार्थ त्याचे
आवतार प्रगट झाले आहेत. ल्यांच्या प्रतिमा करून लोक
पूजितात. आणि त्या अवताररूपांनीं केलेली कार्य तत्पर
अनेक भाषांनी ह्मणजे वेदोक्त, पुराणोक्त, प्रारूरतादिकांनी
त्यांची स्तुति करितात, त्या कार्यीचा विचार करितात,
व दुसऱ्यांनाही सांगतात. मृष्टीच जर नसती, तर
ईश्वर आहे, अथवा नाहीं, असें ह्मणणारा तरी
कोग? त्यानें सृष्टिरूपात अवतार प्रगट केर्न,
याचे कारण, तसें जर न केज, तर लोकांनंांं मला स्मरावे
कसें? माझी स्तुति कशी करावी? व तसें करतां आम्हे

नाही तर, त्यांनीं तरावें कसें! हा विचार मनांत आणला.
सर्व विशाचत्रुद्धि नसतात. मंद बहत. असें समजन उब
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नीच असे भजनाचे- अनेक विधि बांधले. मूर्तीवर पक्षानी
असणें, हागणें, मुतणें, इत्यादि प्रकार अज्ञांच्या अलक्ष्याने
घडतात. ह्मणून किंवा अन्य प्रकारांनीं देवाची मूर्ति करणें,
वाईट अशा खणण्यांत काही जीव नहि?. जशी एखाद्या
नामांकित मनुष्याची तसबीर करून ठेवलेली असते-. त्या-
प्रमाच ईन्टरी अवतारांच्या मूर्ति करण्याची रीति आहे.
ईश्वर सर्कस पूज्य खणून त्याची अवतार प्रति-
.माही पुन समजशि. भूर्तीचे अवयव लटुरपटीसारखे असोत,
अथवा खरे असोत, तीत व्यापक जो देव तो अंवयवांनीं किंवा
अवपवांत्रांचून सर्व -करण्यास समर्थ आहे. त्याला प्रसंगानुसार
लटुपटीचे अवयव खरेखुरे करण्यास कांहीं अवघड नाहीं.
तसबिरीकडे पाहून, त्या नामांकित पुरुषाचे गुण जर तो
पाहणात वर्णन करतो आहे, व त्याला स्मरून त्या तसबिरीचे
गौरव करती आहे, तर तें करणें पाहून, त्या नामांकित
त्रुरुषास कोप कधींही येणारनाहीं. त्याचप्रमाणे जगत्कार्यार्थ
सप्रकृति (साकार) जो ईश्वर त्यालाही मूर्तीचे सबंधाने कोप
येत नाहीं. आनंदच होतो. असो. वर उपासनाकांडाविषयीं
.विचार सांगितला. आतां तद्विषयीं विशेष विचार. पहिली
सांगितलेली उपासना श्रेष्ठ व पुढील चारी एकीपेक्षां एक
पायरीने कमी कमी समजाव्या. व अधिकाराप्रमाणें खणले
समजून किंवा विश्वइसापमाणे त्यांतील एकीचे सेवन करावे.
अशा रीतीनें वरिष्ठ पायरीला पोंचावे. पझेपतेवाचून जर
वरिष्ट पायरींला हात घातला, तर फळ कांहीं नसून, दंभ
व हानि मात्र आहे. उपासना करणाराला इंद्रियनिग्रह
मनोनिअह ईश्वराचे ठिकाणी प्रेमळ भाव, व तदाकार म-
नाच्यी एकाग्रता, ती न साधेल तर पावगायामादि प्रकार-
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चा अभ्यास करून ती साधणे, कोणाशी कठोरपणा न
करणें, दंभ, मत्सर, काम, क्रोधादि रिपु आवरणे, इत्यादि
उत्तम प्रकार संपादन केलेच पाहिजेत. उपासना या श.
हद्दाने नेहमी ईश्वराजवळ तन्मय व तत्यूज्य मनोवृत्तीने
असणें, असें समजावे. सगळ्या दिवसांतून किंग कर्धामधी
एखादवेळ थोडेसे स्मरण झालें, आणि दंभार्थ मोड्याने
नारायण. नारायण, गजानन, गजानन, शिव, शिव, शि-
व, शिव, इत्यादि खटल्याने खणजे उपासक होतो, असें
समजू नये. आराधनेंत मद्यमांसाची मुळींच जरूर नसून
उलटे ते पदार्थ देवाचा कोप होण्यास कारण होत. बाम.
मार्गादि मार्ग कर्मकांडांत देवी इत्यादिकांचे आराधनेंत
आहेत. ते वेदशास्त्र पुराणांविरुद्ध असून, ते आचरण कर-.
णारांस जातीपावनता नाहीं. बहिदुकृतता आहे. व वेदा-
दिकांस धरून जेथे मद्यमांसादि पदार्थ देवी इत्यादिकांस
अर्पण करण्याविषयीं कर्मकांडांत आहे, तेथें देखील वा.
ह्मणारवेरीन जे कोणी ते पदार्थ खाणारे असतील, त्या
लोकांस धरून आहे. तथापि हा प्रकार देखील वरील
वाममार्गादिक जे मार्ग ल्यांसारखा नव्हे. कारण ते मार्ग
विपरीत आहेत. असू. भक्ति खणले देवाची आवड.
तिचे लक्षण कसाही प्रसंग असो, व कोणताही
कारभार असो, त्या ईश्वराचे स्मरण व त्यामुळें क-
लँपणाचा अभिमान न बाळगणे, व दुसऱ्याला कुछ न'

करणें, अवश्य जो व्यवहार तो त्याच्यी प्रार्थना करून'
करणें, व ह्या सांगितलेल्या प्रकारांत किंचित्र सुद्धा हयगय'
होऊं न देणे. कदाचित् विसर झाला, तर मनाला भय
व वाईट वाटून लगेच त्याला शरण जाणें. व पुन्हा तसें
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न होण्याविषयी प्रार्थना करणें. आत्मवत् सर्वभूतीं अव.
लोकन करणें, खणणे आपल्याला जसे दुःख होतें, तसेंच
दुसऱ्याला होतें. व आपल्याला जसे सुख पाहिजे, तसेंच
दुसऱ्याला पाहिजे, असें जाणणे आणि सर्वभूती ईश्वर

समान व्यापक आहे असें समजून, सर्वांशी पेमानें व निष्कप-
टेपणानें वागणें, ईश्वराच्ये गुणानुवाद सप्रेम ऐकणे व वर्णन
करणें, त्याचें नामस्मरण व नामोखार करणें, आणि यथाश-
फि त्याला प्रिय अशी त्याची पूजा उत्सवादि करणें, हें
होय. हाच भक्तीच्या जिव्हाळा जाणावा. अशा भक्तीने युक्त

असून, नव व गुरूचे ठिकाणी ईश्वरतुल्य भाव ठेवणारा,
-प्यालाच शरण आल्यास अधिकाराप्रमाणे गुरूने उपदेश
करावा. वर उपासनेचे प्रकार सांगितले आहेत, परंतु ई-राये ठिकाणी सप्रेम भक्ति ह्यणून जी नुकतीच वर सा-
गितली, तिच्यापरती अन्य उपासनाच नाहीं, असें सम-
जावे. कारण वरील उपासनांत ती भक्तीच मुख्य आहे.
त्यांतही भगवलामस्मरण व नामोबार पराकाष्ठेचीच श्रेष्ठ

समजली पाहिजेत. पहा नामस्मरण व नामोबार यावाचून
व्यवहारच नाहीं. त्याप्रमाणेंच ईश्वरप्रातीरूप जो व्यवहार तो-
ही नामस्मरण वनामोबारावाचूनहोणे नाहीं. कोणाचेंहीनाम
घेऊन हक्क मारिलीअसतां, तोनामाधिपति तीहाक ऐकून,
मला कोण हाक मारितो,इत्पादि आपले ठिकाणी विचार क-
रितो व योग्य असेल तर हांक मारणाराचे कार्य करण्यास
शक्तिप्रमाणें झटतो. थट्टा किंवा कपटाने हाक मारितो,
असें वाटल्यास न ऐकल्यासारखे करितो. तसाच ईश्वर

आपलें नांव घेणाराविषयीं तत्पर आहे. तो सर्वीचे अंतर्बाह्य
व्यापक आहे, ह्मणन हळू किंवा मोठ्याने अथवा अगदीं
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हळू मनांत त्याचें नांव घेतले' असत त्याला तत्काळे
ऐकूर जातें. एखादा मनुष्य दुसऱ्याला कांहीं कार्यार्थ हाक
मारितो आहे, व ज्याला तो हाक मारितो, त्याचें नांव तेंच
आपलें नांव: जर आहे तर,. त्यी हाफेने: आपल्यालाही वाटते
कीं, आपल्याला कोणी हाक: मारितो? आहे. विचाराअंती
त्या हाक मारणाराचे कॉर्प आपण करण्यासारखे असून,,
-ज्याला तो हाक मारितो, तोही त्याला भेटत नाहीं, असें
आहे तर आपण त्याचें करितो: तसाच. ईश्वरही अन्य नि.
मिसाने खणणे मुलगा, बांधव, स्त्री, दास ईर्त्याविठाचे उदे-
शानें हाका मारव्या असतां ली नार्वे आपली घेतो आहे?
असें समजून' त्या घेणारावर कर्धाना: कधीं तरी कृपा करि-
तोच. आतां मुदाम ईश्वरोदेशानें प्रेमयुक्त नामे घेणारस
त्याची कृपा सुलभ आहें. कसेंही असो, नाय घेणार से-
त्य, दशा, ईश्वरभाव परस्त्री मीतेसमान, इत्यादि पध्यें अन्य
साधने करणारांप्रमाणें सभाळली पाहिजेत. तथापि नामांत
व अन्यकर्मांत भेद आहे, तो असा कीं, शुचित्र असो, अशुचि
असो, किंवा कसाही असो, नाम घेण्यास मोकळीक आहे; वे
नागाशिवाय कोणतेंही पूजा यज्ञादि कर्म घडणे नाही आ-
ाइ'ग नामाने मला कोणी हाक मारितो आहे, अशी: ईश्वराचे
ठिकाणी पेरणा होते, व तिच्या योगाने तो ना घेणारा-
पिणी लगेच विचार करितो. कलियुगात अन्य सकृग्ने
करण्यास कठीण यास्तव पोलिने तेव्हां व कोणत्याही
कार्ळा घेण्यास योग्य असें ईश्वराचें नामच मुख्य समजावे, बं
अन्य युगातही नाममहिमी नाहीं असें समजू नये. वपायीश्व-
त्तांतही नामस्मरणासारखे व नामोबारासारखे श्रेष्ठ प्रायश्चित्त

दुसरें नाहीं. अस्त. वर सांगितलेल्या भक्तियुक्त उपासनेच्या
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योगानें ईश्वर कृपा करून, त्या उपासकाला आपल्या स्वरू-.
पाचे ज्ञान प्रास होऊन शांति ( मोक्ष) प्रांत होई, अशी ३डि देतो. हां सिद्धांत समजावा. व कर्धा कधीं अशा यो-
येतेचा उपासक संसारसवधींनें धैर्य कमी असल्यामुळें का-
म्यडपासना जरी करिती, तरी त्याच्यी कामना परिपूर्ण क-
रून, त्याला तो शांति देतो, हेंही समजावें. कोणी दुरा-
चारी असून त्याला आपलें कर्म वाईट वाहून जर तो ई-
श्वरभजन अनन्यभावेंकरून करू लागला; व सवयीमुळे
त्याचें वाईट कर्म लगेच जरी सुटले नाहीं, तरीही तो ल-
वकर त्या इगसेसि पावतो, असें समजावॅ. खराखुरा मात्र प-
आताप झाला पाहिजे ह्मणजे झालें. वाईट कर्म एकदम
खरी सुटले नाहीं, तरी पश्चात्ताप झाला असव्याकारणाने
त्यात कांद्या येऊन, कमी होत होत, अगदीं कमी होऊन
त्वरित तो त्यापासून मोकळा होतो. पश्चात्तापाशिवाय प्रा-
यश्चित्त व्यर्थ होय. अनन्यभाव ह्यणजे ईश्वरापेक्षा अन्य
कांहीं श्रेष्ठ व सुखदायक नारी, असा भाव. किंवा
सर्व विश्व तोच आहे, असा भाव. असें समजवि. कितीएक
सठरू. लोक शरण नाहीं आले तरी, त्यांना बोध
करीत असतात. पण ह्या करण्यांत चतुराई व निरभिमान
जबरदस्तारिजे. कारण शरण आलेला शिष्या बहुतक.
रून बोधाविषयीं भक्तिमानू असून, त्यास प्रसंगीं राणें म-
रलें असतां तो सोशितोही.



भासू-; या
???

- ज्ञानकांड.
एवढावेळपर्यतकर्मवउपासना या दोनकाडाचे विवेचन

केलें. त्यांत कर्मानें'अंतःकरणशुद्धि होऊन भगवल्गप्तीची
इच्छा उत्पन्न होते. ती झाल्यावर उपासने व सदुरुसेवेने मोक्ष
माप्रि होई, अशी त्युद्ध भगवान् १ ईश्वर) देतो, असे सांगित.
ह. मोक्ष प्रास होण्याच्यी बुद्धि म्हणजे जीव, ईश्वर, शुद्ध चि.
लवरूप, त्यांचा भेद, अविद्या, त्या चित्स्वरूपाचा योग,हे स-
हा अनादि होत. त्यांत चिढ्यरूपारवेरीज बाकीची पांचं
अनादि म्हणजे त्यांचा प्रारंभ कधीचा हें कळत नाहीं. व चि
स्स्वरूप अनादि म्हणजे त्याला प्रारंभच नाहीं. तें नित्य
आहेच. यास्तव त्या चिस्स्वरूपारवेरीज तीं पांच मिथ्या,
आणि तें चित्स्वरूप सत्य म्हणून, भड, भजक, भजन
ही त्रिपुटी मुळींच नसून, त्याहून ( विसरूनाहून) वि-
चार करणारा, मीही दुसरा कोणी नाहीं, इत्यादि समजूत
अपरोक्ष होणें, या बुद्धीलाच ज्ञान असें म्हटलें आहे. त्या-
व विवरण ज्योत केलें आहे त्याला ज्ञानकोड अशी संज्ञा

आहे. जीवाला ईश्वरकृपेने मोक्ष ( पुनर्जन्म न होणें) होणें
असला म्हणजे, त्याला असें वाटूं लागतें कीश्वरे! अरे!
धरे! मी आजपर्यंत या संसारांत किती गर्क झाल. ज्यापा- '

सून वास्तविक पाहिले असतां, सुख नाहीं, त्यांना सुख दा-
यक मानिलें. आणि त्या हेतूनें जें न करायाचे तें केलें.
अगोदर मी देहाहून वेगळा असतां, त्या वेगळेपणाचें सा-
रण सुद्धा माझ्या गुलहौसीपणाने मला झालें नाहीं. व तें
झालें नाहीं तर नाहीं, पण आणखी मी गोरा, मी विद्वान,
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मी देखणा, मला सर्व लोक चाहतात, मीअशीसंपाने दि-
ळविली, प्रस्तुत मिळवितो आहें, आणखी मिळवीन,- मजपुढें
कोण गडबड करणार आहे पाहूं? अशा गर्वात: दिन दुन-
या खातरेंत नाहीं, अशी माझी दशा झाली. मग सर्वांतर्या-

मी, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमानू ज्ञानकन् जो परमात्मा, तोच
जविरूपी, किंचिज्ञादि लक्षणेंकरून युक्त आहे. सर्वज्ञादि

व किंचिज्ञादि लक्षणे ही माया म्हणजे मिथ्या होत. एक
द्वैताद्वैतातीत परमात्मा सत्य हा विचार नाहीं झाला,
यांत काय नवल? गर्भवास, बाळपण यांत किती
दुःखे? एक तर अत्यंत परतंत्रपणा. आपली इच्छा
दुसऱ्याला दाखविण्याची तजवीज करणें, चांगले साधत
नाहीं. तारुण्यपणांत तरी संपत्ति मिळविण्याचें काम,
रोग, हेसुखांत अडथळा करितातच. वृढावस्था तर फारच
कठीण. कोणी पुसत नाहीं. जवळ पैसा असला तर तो
निघेपर्यंत जवळची जी जी करीत असतात. व एकीकडे
हसून, थट्टाही करितात. या वरील सर्व प्रकारांनीं मनाला
किती अस्वस्थता होते? असू. प्रस्तुत मला परमात्म्याच्या
दयेने संसारांत सुख नाहीं, ज्ञानाशिवाय सहति नाहीं, हे
ज्यापेक्षां समजले त्यापेक्षा त्याच्या मनांत मला मोक्ष द्याच-

याचा आहे; यांत संशय नाहीं. असें वाटूं लागलें झणजे, तो,
मी कोण? ब्रह्म तें काय? अद्वैतता कशी? हे समजून वे-
ऊन, ह्या अज्ञानरूपी सारांतून सुटण्याची इच्छा करितो.
व तें समजले नाहीं, तोपर्यत, त्याला चैन पडत नाही.
असें झालें ह्मणजे, त्याला मुमुक्षुत्व आलें, असें जाणावे.
मग तो कोर्ट कथा, कोठे पुराणे, कोठे सत्पुरुषाची भाषणे
चालवास, तेथें लक्षपूर्वक श्रवण करण्यास टपत असतो.
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कोणी ब्रह्मसंबंधी कांहीं बोलतो आहे, असें जर वाटलें तर,
होईल तितके करून, -तें ऐकण्यांत तत्पर होतो. ही जी.त्याची आवड तीत गृहकृत्ये नसती तर, बरें झालें असते,
असें मानू लागती. गृहकत्ये (संसारखटला) व त्यांतच
चानातन्हेच्या चवी, डामडौल, इत्यादि यांचा कंटाळा
येन, याचेच नांव वैराग्य. त्यानें युक्त होतो. मानापमान,
द्वषेमत्सरादिशत्रु, यांचे नादी मी लागलो तर, माझ्या वद्य-

विचारांत अडचण होईल, असे समजून त्यांकडे अलक्ष
करितो. अमुकाचे भाषण त्या दिवशी मीं ऐकिले. काल
एकजण कथा करीत होता. परवा एकाने योगवासिष्ठाचा
अध्याय वाचून, त्याचा अर्थ सांगितला. परंतु अमक्याच्यी
सांगण्याची धाटणी मनांत भरण्याजोगी निःसंशयपणाची
अशी टेहेल, दुसऱ्यास दूषण देण्याकरिता नव्हे, तर आ-
पल्पाला त्यापासून सद्विचार कळावे, याकरिता ठेवितो.
आराध्यदैवत जो नारायण, शिव, गणपति, देवी, सूर्य, यां-
तून कोणत्याही नामरूपानें परमात्मा त्याच्यी उपासना
पूर्वीप्रमाणेच, पण आपल्या विचारास मिळती, अशी त्या-

ची पायर्ना करून, करतो. जेथें त्याच्या मनाचे समाधान
होऊन, शांति मिळण्यासारखी, तेथेंच नेहमी जाणें येणें
त्येवितो. इकडे कितीएकांस असें वाटत असतें कीं, आला-
कडे कांहीं समजून घेण्याकरिता किंवा बसण्याकरितां तो
गृहस्य येत नाहीं. जिकडे जात असतो, तिकडे कितपत
विद्या आहे, तें समजले. पण तो त्यांच्या बोत्ठण्याला
न मानिता, व त्यांना न दुखवितां, आपलें समाधानाचें
स्थळ सोडीत नाहीं. व आपल्या आवडत्या विचाराने सून
समाशाखेरीज समाजांत जाणें, उठणे, बस'गें, बाल,
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इत्यादिकांत तत्पर होत नाहीं. अशा साधनानी युक्त तो
मुमुक्षु असतो. त्याचें मुख्य कर्म, श्रवण, मनन, निदिध्यास.
नादि, समजावें. प्रथम सारांतून सुटावें, असें वाटणे, ही
मुगुनारची कनिष्ठ पायरी.दुसरी, तिच्याहून श्रेष्ठ स्वरूप
जो परमात्मा त्याविषयी विचार, श्रवण करणें. तिसरी, त्या
दोहाह्रेंन श्रेष्ठ, श्रवणाचे मनन करणें. चौथी, सर्वात श्रेष्ठ

निकिद्धपासन करणें. भु जो आहे, तो कधीं कधीं
व्यापाहून आपल्याला सद्विचार संपादन करणें आहे,
त्याच्यी काम, क्रोध, लोभादि शत्रुवशता, कितपत आहे
याची चाचणी पहात असतो. पण त्याच्या स्वानुभवशरि
भाषणाने समाधान जर होत आहे, तर मग त्याच्या त्या
शत्रुस्कूर्तीकडे तादृश लक्ष पुरवीत नाहीं. तद्विषयी तो
असें समजतो कीं, स्वानुभवशीर, व समाधानकारक ज्याचें
भाषण, त्याचे आलेले काम, क्रोध, लोभादि, केवळ नि-
कारण नव्हत. माझ्या ध्यानांत आलें नाहीं म्हणून, तो
मला कामादि रिपुयुक्त वाटला. आणि ही गोड खरीच
आहे कीं, जो केवळ त्या रिपूटया स्वाधीन असतो, त्याला
आत्मानुभव असणे कठीण. ज्याला तो अनुभव आहे, त्या-
च्या अंकित, ते मित्ररूपानें असतात. तो व्यवहारार्थ वा-
जवी कारणानें त्यांचें अवलंबन कधीं कधीं करतो काठी
किंवा चाबूक इत्यादिकावाचून घोडा, बैल, इत्यादि जसे
सदोदित चालावयाचे कठीण, त्याप्रमाणें व्यवहारकामा-
दिकावाचून सदोदित चालणें कठीण. योग्य कारणा-
वाचून त्यांचें अवलंबन करणें, हेंच अविचार किंवा त्यांच्या
स्वाधीन होणें समजाव. ही वर सांगितलेली चाचणी पाड-
णें ह्मणजे, ती पाहणारा ए७ निदान बुहिमान व न्याय
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जाणारा पाहिजे. याप्रमाणे मुमुक्षु सत्समागम करितो ते-
व्हा, नम्रपणाने शरण जाऊन प्रश्न करितो; हे गुरो, मीं
काणे? ब्रह्म तें काय? संसार मिथ्यी कसा? त्यांतून सुटा.
वे कसें? इत्यादि विचार मला कृपाकरून सांगावे. आप-
ण समर्थ आहां. तेव्हां तो गुरू त्याच्यी ती भक्ति व बि-
श्वास पाहून त्याला पुढीलप्रमाणें बोध करितो. बाबारे!
तूं मी कोण आहें? हें मला विचारितोस तर ऐक. या
सुष्टांत दोन पदार्थ तुझ्या दृष्टीस पडतातना? दोन कोण-
चे ते पहा. एक जड, व दुसरा चैतन्य. जडाचे लक्षण
स्वता मी कोणीएक आहें, व मधून दुसरें कोणी आहे, अ-
सें न समजणे. व चैतन्याचे लक्षण, मी कोणीएक आहें,
व मजहून अन्य देहादि पदार्थ आहेत, असें समजणे. या
दोन पदार्थांच्या लक्षणांप्रमाणें पाहता, तूं जड ननहस,चैत-
न्य आहेस. नुसता वर वर विचार केला तर, जडचैतन्या-
रु मिश्रण तूं आहेस, असें वाटेल. परंतु तूं देहाहून वेग-
ला आहेस. कसा तो पहा. अगोदर हे ध्यानांत ठेव कीं,
ज्ञाता ज्ञेयाहून भिन्न असतो. जर तूं देहाला व अन्य पदा-
यांना जाणतोस, तर वरील निर्णयांनं त्या देहादिकाहून
तूं भिन्न. झालास. अर्थात् ते तुझ्याहून भिन्न ठरले.
आतां ज्या देहाहून तूं भिन्न, तो दृश्य देह स्थूल
समज. फिरून तुला असें वाटेल कीं, या एलदेशाच्या आत मी आहें, तो मी आत जे पंचप्राण वा-
यु, मन इंद्रियादि आहेत, ज्यांच्या योगाने हें शरीर चाल.
तेर, त्यांच्या समुदायच होय. तर तो समुदाय लिंग ( सू-
भूम) देह समजावा. तूं त्याला जाणतोस, तो जाणणारा
त त्याहून वेगळा, व तो तुजहून वेगळा. याउपर तुला



मी कोण हे कळण्यास विचार पडेल. कारण, प्रथम स्थू-
लदेह दृश्य, त्याशीं मिळून मी अमुक म्हणज्याला तुला
जागा होती. तो देह मी नव्हे, असें समजल्यावर त्याच्या
औत वायु, मन, इंद्रिये, यांच्या समुदाय तो मी म्हणज्याला
तुला जागा झाली. आतां त्या समुदायाहूनही तूं जाण-
णारा वेगळा आहेस. तेव्ही त्या समुदायाखेरीज दुसरा
भाग तो मी खणतपास जागा लक्षांत येण्यास कठीण आहे.
पण पहा. प्रस्तुत तुला मी कोण हें कळत नाहीं, तें न
कळणे, अविद्या, तीच कारणदेह, अशासाठी कीं, मी को-
ण हें तुझे स्वरूप तुझ्या लक्षांत येत नाहीं. हें न योगेच,
सूदम व स्थूल देहांला मी. मानण्यास कारण. व त्या दोन्ही
देशांहून वेगळा मी कोण, हा शोध लागत नाहीं, जण्रृन
प्रयप्नोत्तर शोध लागण्यास कारण. असू. त्या दोन्ही
देहांहून मी अन्य अमुक असें कळल्याखेरीज जी मी मी
अशी स्'रूरर्ति होते, तीच त्या अविद्येचे अहकाररूपी कार्य
समजाव. व हें कार्यच देहाचा अभिमान धरून, मी अ-
मुक असें अविचाराने मानते सपूलदेहाची जागून अव-
स्था, सुक्ष्मदेहाची स्वप्नावस्था व कारणदेहाची सुषुध्पत्ररूप?
समजावी. त्यांत सुषुध्यवस्थेत तूं गेलास, ह्मणजे तुला मी
एक आहें व अन्य कांहीं आहे, हें भान सुद्धा नसतें. अशी अ-
ज्ञानव्यासि असते. आणि त्या वेळेस तुझी केवळ आनंद-
रूपता असते. कशावरून तर पहा. तूं जेव्हां जागा हो-
तोस, तेव्हां असें समजतोस किंवा ह्मणतोस कीं, मला आ-
ता दोन घटका काय छान झोप लागली होती, तेव्हां म-
ला काहीएक सुद्धा भान नव्हतें. केवळ सुखमय होतों. ज-
र त्या अवस्थेंत आनंद व अज्ञान नसतें तर, तला जागा



झाल्यावर तें कसें स्मरते? जी वस्तु बापपा अनुभक्तिठी ना-
ही तिच्ये स्मरण कदापि होणें नाहीं. असो. यांत इतकें
ठरले की, तें अज्ञान व तो आनंद यांहून तूं वेगळा. का-
रण त्यांना जाणतोस. एवंच स्थूल, सूक्ष्म, कारण, या ति-
न्यी देहांहून तूं वेगळा होस. तो तूं कोण? तें फिरून
चांगले लक्ष देऊन ऐक. जागृत, स्वप्न, सुषुसि, या व-
यावस्थांचें साक्षित्व करणारा, त्यांच्या आदि, मध्य, अंताचे
ठिकाणी तूं आहेस. कसा तो पहा. जागृति अवस्थेंत तूं
असून, ती गेल्यावरही तू असतोस. स्वमावस्थेंत तू असून
ती गेल्यावरही तूं असतोस, व सुस्पवस्थेत तू असुन, ती
गेल्यावरही तूं असतोस, त्या अवस्थांच्या ना; नं तुझी
नष्टता नाहीं. अवस्था नाशिवंत आणि तूं अविनाश हास.
अविनाशास सत्र ही संज्ञा आहे. खणून तूं सत्र आहेस. व
स्पा अवस्थास जाणणाऱ्या मनोवृत्ति तुझ्या ठिकाणी र-सर्पन्यायानें उत्पन्न होऊन, तूं जो मूळ चिर् ( शान)
त्या तुझा त्यांत प्रवेश होतो. आणि तूंच चैतन्य जीवात्मा
बनून, इंद्रियद्वारा जागृर्तातील नानाप्रकार जाणतोस. व
स्वमांतील नानाप्रकारही जाणतोस. सुध्यवस्थेचेंही पथार्
साक्षित्व करतोस. तो तूं मनोवृत्तींत प्रवेश होण्याच्या पूर्वी,

के मूळ अधिष्ठान चित्र तें होस. चितूस्वरूपाचा आकार
चित्तच लपून, चिदाकार ही संज्ञा व त्याशिवाय अन्य आ-
कार नाहीं, यास्तव निराकार ही संज्ञा. आतां अविनाशि-
ल चिल येथें आहेत, तेथेंच आनंद कसा तो पहा. नाशा-
मुळें जर दुःख, तर अविनाशामुळे सुख. व अज्ञानामुळे ज-
र दुःख, तर ज्ञानामुळे सुख. कोणी अशी कल्पना करील
कीं, आपलें कोणी गेले, अगर कांहीं गेलें, तर मेले गेलें



हें ज्ञान आपल्याला होतें, खणून त्याबद्दल कुरव होतें.
मग ज्ञानापासून सुख कसें? तर ऐका. गेलें गेलें एवढेच
ज्ञान झालें, पण ज्ञाता ज्ञेय वस्तुहून वेगळा. तेव्हां आपला
त्याचा काय संबंध? व तें नाशिवंतच, किंवा जाणारेच झ-
एन, येत; गेलें इत्यादि वास्तविक ज्ञान झालें नाहीं. अणू-
न, दुःख झले. खरोखर ज्ञानापासून आनंदच. एवंच स-
चित्रजेथे तेथें आनंदता. यावरून तूंजर सचित्रआहेस,
तर आनंदीही आहेस. याकरिता तूं सत्रिदानंदरूप मी
आहें, असें आपल्याला समज. मी कोण हें स्वरूप तुझें तुला
समजले, तेव्हां कारणशरीराहून तू वेगळा झालास. सचि-
दानंदरूप जें तेंच ब्रह्म. तेव्हा तूं वद्य होम. पण मी ब्र-

ख अशी वृत्ति जी तुझ्या ठिकाणी उठते, -र्तात राहून, मी
ब्रह्म अशी कल्पना तूं करतोस. मी झणणाराच जर जज
आहे तर, त्याचे ठिकाणी मी ब्रह्म हे भिन्न शब्द कसे ज-
ठले? यास्तव मी ब्रह्म अशी जी वृत्ति उठली, ती तूं जा-
णतोस. आणून तूं तीहून वेगळा. ती उतीच महाकारणदेहु
त्याची अवस्था तूर्या. महाकारण ह्मणण्याचा हेतू असा
आहे कीं, अज्ञान जो कारणदेह, त्यांतून सुटलास. पण
मी ब्रह्म या वेगळेपणाचे वृनीने राहिलास. ही वृत्तीच व-
कम होण्यास महा ( मोठे) कारण आहे. ती नष्ट झाल्या-
शिवाय मोक्ष ( विदेहमुक्ति) नाहीं. जगिऋात, स्वप सुषुति,
आणि तया, या चारी अवस्थांचे टिकाणी आत्म्यार्चा स्?ब्यानेऐ

अनुक्रमाने इंद्रिये, कंठ, (इंद्रियांत प्रवेश होण्यापूर्वीचे ठिकाण
अथवा सर्वेद्रिय मध्य) हृदय (लीन मन १, पूर्ण! ( ब्रह्मरंभ १,
ही होत, तेव्ही तुर्यात तूं बह्मरंधसपानी असतोस. जें
ब्रह्म त्याचे ठिकाणी अहं अशी वृत्ति प्रथम उखला. -द्यी ब्रह्म-



८
रंश्रस्थानी. त्या वृत्तींत त्या ब्रह्माचा प्रवेश झाला तोच त्या
वृत्तीसह विद्यात्मक. मायाशबल, सविशेष ब्रह्म, व प्रवेश होण्या-
पूर्वी ब्रह्मरंवासुद्व। सर्व देहाच्या बाह्मानंतर उपाधीसंबंधानें
भरलेला असें ह्मणावयाचे. उपाधी जर मिथ्या तर तिच्या
वाह्याम्यंतरहेंह्मणणे नाहीं, असा निविशेष मायातीत शबत्ठन्न-

लाटून पर ह्मणून, परब्रह्म अशी संज्ञा, व ही संज्ञा सुद्धी वृत्ति:

धरून, एरवी नाहीं. असा तूं हौस. जसा तुझा प्रवेश या दे-
हात ब्रह्मरंवस्थानाकडून होऊन, चारी अवस्थांनीं त्यांत
वागतोस, तसा अन्य जे उच्च नीच सर्व प्राणी त्यांच्या शरी-
रांतही त्यांच्या ब्रह्मरप्रस्थानाकडून प्रविष्ट होऊन, त्यांच्या
शरीरांत वागतोस. सर्व ब्रह्मा, त्यांच्यांतील स्थावर जंगम
प्राण्या सुद्धा, तीं. त्यांच्या बाह्याम्यतर भरलेला असून, त्या
सर्वांच्या बह्मरंधादि रेवहतरा खंडरहित हौस, खणून अखंड.
तीं अनंत वह्याखेच विश्व. तूं जर देहाच्या अभिमान धर-
णार तर, त्या विश्वरूपी देहाचा अभिमान धरला पाहिजे.
कारण सर्व विश्वांत तशा प्रवेश तेव्ही त्यांतील हजार प्रा-

-ण्याचे शिर, कान, नाक, डोळे, हात, पाय, इत्यादि जे अ.
वयव ते तुझेच होत. तेव्हां तू सहखशीर्ष, सहखाक्ष, सहख.
याद, इत्यादि संज्ञायुक्त झालास. मग त्या पाण्यांकडून ज्या.
च्या गोष्टी घडतात, ने जे उपभोग ते घेतात, त्या त्या
सर्व गोष्टी वडणे, व ते ते उपभोग घेणे, तुजकडूनच
होते, असें तुला समजले पाहिजे. जर अभिमान सोडतोस
तर, तें तुझें करणें वास्तविक होय. कहे तें पहा. निर्भेद्य-

ता खणून एक धर्म आहे त्याचें लक्षण हें कीं, च्या टि-
कसी एक वस्तु भरली आहे त्या ठिकाणी दुसरी वस्तु, ती
पहिली तेथून गेल्याशिवाय राह शकत नाहीं. या धर्माप्र-



४६.
माणें तूं सचिदानंद सर्व ठिकाणरूपी असा जिकडे तिक-
डे आहेस. त्या तुटूया सत्तेत तें विश्व कसें राहिलें? तूं सत्
( अविनाश, जाणेंयेणें रहित) त्या तुझ्या अस्तित्वांत जड
व नाशिवंत विश्वलें) अस्तित्त्व कसें संभवेल? नाहीं संभवणार?
आतां कोणी असें लणेल कीं, विश्व जर नाहीं तर अनुभवास
येतें तें. तर त्याचेंउत्तर असें आहे कीं, मनइंद्रियद्वारा पंचवि-
षयरूपी पदार्थास जाणतें. पण तें ज्ञाता ज्ञान शेंयरूपी मन,
इंद्रिये व विषय मायिक होत. तेव्हां मायाताती, मायाज्ञान,
आणि मायाविषय, असें झालें. परंतु माया ष्याने मिथ्या.
यावरून तें ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेयरूपी विश्व मिथ्या. जसा रूचलु
अधिष्टानी सर्पभास तसा तू जो परब्रह्म त्या अघिष्ठानीं दि-
अभास होय. रस्त एक पदार्थ, तिचे ठिकाणी भासलेला
सर्प दुसरा पदार्थ, व या आकृतीस सर्प हे नांव देण्यास का-
रण त्या पूर्वी पाहिलेला सत्य सर्प तिसरा पदार्थ, आणि पा-
हाणारा चौथा पदार्थ. असे चार पदार्थ झाले तसे त्या
दृष्टांताने. परब्रह्म, विश्व भास, तो भास होण्यास कारण
त्या पूर्वी पाहिले सत्यविश्व व पाहाणारा हे चार रज्या-
दि स्थानापन्न दृष्टातापैकीं होत. पण परब्रह्माखेरीज ना-
कीचे तीन पदार्थ लणजे विश्वभास, सत्य विश्व, व पाटणा-
रा, हे विश्वभासापैकीच होत. जर ते त्या पैकीच, तर
दृष्टांतापमाणे ते तीन वेगळाले कसे मानिले? तर असें
आहे कीं, जोपर्यट या जिवास ज्ञान नसतें, तोपर्यंत, तो
भासमान विश्व, तेंच खरें विश्व. परब्रह्म हाणून एक मुख्य
तत्त्व आहे, असें साधुसंत ह्मणत असतात. इत्यादि समजू-
तीने असतो. पुढें ईश्वरी कृपेने सद्रुरू भेटून त्यानें त्याची
चांगली समजूत घालून दिली लणजे, त्याला ज्ञानकालीं
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तेंच विश्व परब्रह्म जे आपण त्या स्थानी भास आहे, असें
वाटूं लागतें. तेव्हा हा विश्वभास, तो होण्यास कारण,
सत्य विश्व समजूत होण्यापृब्रीचे व भासमान विश्वपिंकींच
मी वृत्तिरूप, असें समजण्यापूत्रीचा मी वेगळा पाहणारा,
असे प्रत्रापमाणें तीन पदार्थ जुळले. असू. ज्ञाता, ज्ञान,

ज्ञेयरूपी माया ह्मटली. पण माया ह्मणजे अज्ञान व जड.
मग तिच्यांत ज्ञाता, ज्ञान, द्दोपपणा कसा आला? कारण
ज्ञातृत्व चैतन्यधर्म आहे. तर एक मायेची दोन रूपे. ए-
क विद्या, दुसरें अविद्या. प्रथम परब्रह्माच्ये ठिकाणी विद्यारू-
प अहंकार प्रगट झाला. विद्या ह्मणण्याचें कारण त्यांत स्व-

स्वरूप ह्मणजे परब्रह्म त्याचें ज्ञान असते. त्या ज्ञानासह ती
जो अहंकार तोच मायाशबल, सविशेष ब्रह्म, गुणसाम्याव-
सधात्मक सईबादि लक्षणानी युक्त ईश्वर, खटला आहे.
त्याचा ताया, शिव, विष्णु, गणपति, सूर्य ही नावे आहेत.
माया या स्त्रीप्ठिंगी शब्दावरून, तो बायको. किंवा शिवादि

-लि शब्दावरून तो पुरुष. व ब्रह्म या नपुंसक शब्दावरून,
तो नपुंसक असें समजणे निरर्थक होय. तथापि त्याणें अ-
नेक प्रकारची स्त्रीपुरुषरूपे धारण करून, अनेकवेळा जग-
इपी अनेक खेळ केले, व हतीही करीत आहे, व पुढेही
करीन हां सर्वीला किंवा जगदात्मा परम प्रेमकेंरून,
याला जो भक्ती, त्याचे मनोरथ तो तत्काळ पुरविती,
हाच तुरर्ग्स्प्रग्. जीव जरी तूर्यावस्थेबत पावतो, तरी यांतच
मिळून जाती. आतां जीवस्वरूप तरी तोच झाला, कसा
तो पहा. जसा पहिल्याने परब्रह्माच्ये ठिकाणी अहंकार
उठला, त्यांत स्वस्वरूपअधिष्ठानसचिधानाने ज्ञानशक्तीचा
प्रवेश लोहाच्ये ठिकाणी आकर्षणशक्तीच्या प्रवेशाप्रमाणे



झाला. तसा स्वस्वरूप ( परब्रह्म) विस्मृतिरूप जी अविद्या,
तिचे ठिकाणी अहंकार उठला, तोच अंतःकरण किंवा
बुद्धि किंवा मन किंवा चित या शव्हांनी वाच्य होय. त्याचे
ठिकाणी प्रवेश झाला, त्या ज्ञानशक्तिप्रवेशासह तो अहं-
कार जीव होय. हाच चिदाभास, यास्तव कोणी असे स-
मजेल कीं, जीव हा वायु आहे, तर भसे समजू नये. तर
ज्ञानशक्तिप्रवेशयुक्त अज्ञान व्या-, वायुसारखे एक अहंकार-
रूप द्रव्य आहे, असें समजार्वे. पहा; त्याला सुझ्यवस्था प्रास

झाली ल्लाने, मीतूपणाचे कांहींभान नसतें. आणि शरीराचे
जागृतीस्वप्ररूपीकारभार नष्ट होतात. पुन्हा स्वम आकृति
उठल्या कीं, मीतूपणाचे भान, व ते कारभार चालू हो-
तात. यावरून असें एक वायूसारखे अति सूक्ष्म द्रव्य अ-
सलेंच पाहिजे कीं, त्याचा एकापकारचा बदल झाला
ह्मणजे, सुसि व्हावी; व दुसऱ्या एकाप्रकारचा बदल झाला
कामे, स्वम व्हावें, व आणखी एकाप्रकारचा बदल झाला
ह्मणजे जागृती व्हावी. असू. त्या द्रव्याचे लीन स्वरूपांत
(सुध्यवस्था स्वरूपांत) जेव्हां पूर्वी सांगितल्याप्रमाणे ज्ञान.

शक्तीचा प्रवेश होतो, तेव्हांच स्वम किंवा जागूति उभी
राहते, या बदलाचचे नांव विज्ञानमय कोश ( बुद्धि) हो
य. व यालाच कधीं कधीं अंतःकरण, मन, अहंकार, चि-
ल, ही नावे दिली जातात. हा जीव व तो ईश्वर या दो-
व्ही माया होत. त्यांच्यांत जर ज्ञानशक्तीचा प्रवेश आहे,
तर ज्ञातृत्व जो चैतन्यधर्म, तो आहेच. मायिक जो जीव
त्याला विश्वानुभव आला तरी, विश्व सत्य होणें नाहीं. अ-
सो. विश्वच जर नाहीं, तर विश्व नाहीं वद्य मात्र आहे,
असें खणणारा तरी कोण? कोणी नाहीं. तेव्हां कोणाचा



अभिमान कोणी धरावा? एवंच, द्वैताद्वैतातीत सविदानदं
परब्रह्म परमात्मा वृत्तिरहित विचाराअंती सिद्ध होय. हीच
खरी परमार्थता. याउपर जन्म, मरण, बंध, बूक, साधक,

भु, आणि मुक्त, हे प्रकार कांहींच नाहींत. अशा या
समजापुढें वेद लणजे समजणे समाप्त झालें, किंवा हा सम-
न वेदांच्या अती आहे ह्मणून, यास वेदांत ही संज्ञा आहे.
कोणी कल्पना काढील कीं, चारी देशरमक सकल विश्वांत
योजना व तीपमाणे योज्य कार्य घडतात, त्यापेक्षा पोज-
नाधिष्ठान ज्ञानशक्तियुक्त अहंकार, ज्याच्याखेरीज योजना
घडावयाचीच नाहीं, तो अहंकार त्या विश्वांत असलाच
पाहिजे व आहे हे उघड दिसतें. त्याप्रमाणें तो अहंकार
व तें विश्व यांच्या अतीत अद्वैतचित्तस्वरूप (परब्रह्म) आ-
हे हें लक्षांत येत नाहीं हे कसें? तर याचे उत्तर असें
आहे कीं, रात्रीस (काळोखांत) प्रकाइत्ययाधि जिकडे चि-
कडे आहे. तिच्यांत मार्जारादि पाणी चोहींकडे आहेत.
त्याच्या नेत्रांत स्पा प्रकाइत्ययासीच्पा किरणांचा प्रवेश

होऊन, त्यापासून मूषकादिकां३र पारधरूप कार्य घडतें.
फिरून असें मनांत आणावे कीं, मार्गारादि नेत्रांखेरीज ती
प्रकाशव्याग्नि आपल्या लक्षांत येत नाहीं. आणि नेत्रपवेश-
सिद्ध पारधरूप कार्य लक्षांत येतें, तेव्हां त्यांच्या नेत्रांत
प्रकाशकिरण प्रविष्ट आहेत ही स्पष्ट होतें. नेत्राखेरीज
प्रकाश्रूयामि असल्याशिवाय, नेत्रांत मवेश व पारधरूप का-
सिहि कशी घडेल? कारण तो केवळ नेत्रांचा धर्म नव्हे.
नेत्रांचाच जर धर्म असता तर घुबडास दिवसास मुळींच
दिसत नाहीं, आणि मनुष्यादिकांस रात्रीस (काळोखांत)
दिसत नाहीं, हें कां? एथें इतकेंच समजावे कीं, यांच्या ने-
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कंची रचना दिवसाचे प्रकाशकिरण व रात्रीच्ये प्रकाशकि-
रण प्रविष्ट होण्यासारखी नाहीं. असू. या दृष्टांताप्रमाणें
प्रकाशव्यापिसगनापत्र चिद्रूपव्याप्ति असल्याशिवाय, नेत्रस्था-
नापच अहकाराचेठायी किरण प्रवेशस्थानापन्न ज्ञानशक्तिप्रवे-

श, व त्यापासून मूषकादिस्थानापन्न देहादिकांवर पारधरूप
कार्यस्थानापन जवणे, बसणे, बोलणे, पहाणे, चाल, भी-
गणे, इत्यादि धर्म कसे सिद्ध होतील? कारण, ज्ञानशक्ति-
मुक्तता केवळ अहंकाराच्या व विश्वाचा धर्म नव्हे, यासाठीं
कीं, त्यांचा अवस्थांतरांनीं बदल होतो. दुसरें नेत्र जिकडे
जिकडे जातील तिकडे तिकडे प्रकाशकिरणव्याप्ति आहेच.
प्रवेश मात्र होत जातो. याप्रमाणे अहंकारयुक्त लिंगशरीर
जिकडे जिकडे जाईल, तिकडे तिकडे चिद्रूपव्यासि आहे-
च. प्रवेश मात्र लक्षांत न येऊ देता होत जातो, इकडचा
तिकडे जात नाहीं. याकरिताच सुपाचे ठिकाणी मणी,
त्याप्रमाणें चित्सूत्राचे ठिकाणी सूक्ष्म स्थूल शरीरे फिरताहे-
त. अस्तु. हा जो वर ज्ञानकांडसंबंधीं विचार दाखविला,
त्याप्रमाणें सविदानंद परब्रह्म ज्याचे वृत्तींत उदय पावेल,
तोच कृतकृत्य, तोच धन्य. त्याचें वर्णन करावे तितके
थोडेच त्याला कोठे जाणें येणे नाहीं. कारण त्याखेरीज
अन्य स्थल, पदार्थ, व काल नाहींतच. स्वर्गास किंवा वि.
टणवादि लोकांस जाणे ही क्रममुक्ति असून, सोपाधिक व
नाशिवंत होय. तीत तरी शेवटीं वरीलप्रमाणें परब्रह्मोदय
झाल्याशिवाय गति नाहीं. परब्रह्मोदय वृत्तींत असला खूण.
जे, जीवन्मुक्ति व अशा अवस्थेंत वृत्तिलय, अथवा चारी दे-
हाचा नाश झाला खणणे विदेह कैवव्यमुक्ति समजावी
असो. वरील कांडाविषयीं विशेष विचार. आत्मा चारी
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देहातीत असून, त्याचे ठिकाणी विश्व, रज्युसर्पन्यायाने
मिथ्या आहे, असा वरील ज्ञानकांडांत विचार दाखविला,
पण तोच आत्मा पंचकोशातीत आहे अशी व्याख्या करून
कितीएक ज्ञाते शिष्यात बोध करितात पण जे चार देह
सांगितले तेच पंचकोश समजावे. ह्मणजे स्थूलदेह तो
अन्नमय कोश, लिंगदेह तोच प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय

(बुद्धि)हे तीन कोश मिळूनसमनावा. कारण व महाकारण
हे दोन देह मिळून आनंदमय कोश समजावा. आनंद हे
ब्रह्माचे स्वरूप आहे, परंतु आनंदमय कोशांतील जो आनंद
तो वृत्तिजन्य खणून त्याच्यी कोशांत गणना केली. नाहीं
तर कोश चारच. हा बोध करतांना ज्याचेठायी हे सर्व
प्राणी उत्पत्ति, स्थिति, संहार, ह्या तिन्ही रूपांनी भासतात
असें अधिष्ठानरूप सबिदानंद ब्रह्म पंचकोशातीत समजावे,
असें सांगितलें जातें. तेंच ब्रह्म त्रिगुणातीत होय, असाही
वोधकितीएक करितात. शांति सत्त्वगुण,घोर (रजोगुण),
मूडत्व (तमोगुण), ह्या तिन्ही वृत्तिरूप गुणांहून तें ब्रह्म अ-
तीत खणून, त्रिगुणातीत समजावे. कसें तें पहा. शांत,
बोर, पूड, ह्या तिन्ही वृत्ति जागृति व स्वप ह्या दोन्ही
अवस्थांत असतात. पण सुमि व तूर्या ह्यांत त्या मुळींच
अभावातें पावतात. कां कीं, त्यांत निर्विकल्पता असते, व
वृत्तसि विकव्पतेंतच होत. आत्मप्राप्तीचे उपाय, आत्मवि-
चार, वासनाजय, मनोजय, प्राणनिरोध हे मुख्य समजवे.
त्यांत आत्मविचार मुख्य पायरी तेथपासून प्राणनिरोधा-
पर्यत कनिष्ट कनिष्ट समजाच्या. आत्मविचारांत आत्मा, त्याचें
स्वरूप असें आहे, व सर्व जगद्रूप अमुक प्रकाराने मिथ्या
इत्यादि विचार असतो. वासनाजय हाणजे ज्या ज्या वा-
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सना उठतील, त्या त्या आवरणे. मनोजय खणले, इंद्रिय-
द्वारा मन विषयाकडे जातें तें न जाऊं, व त्याचे सं-
कल्प विकल्प न होऊं देणे. माणनिरोध झणजे, अष्टांग- ५

योगसाधन. त्यांत प्राणायाम मुख्य समजावा. आत्मवि-

चार जाणण्याची ज्याच्यी शक्ति आहे, व तीप्रमाणें त्या
विचारांत जो तत्पर, त्याला खालच्या तिन्ही पारूयाचे.
श्रेय प्राप्त झालेंच समजावे. वासनाजय करणारास स्कल-
च्या दत्येहीपायऱ्यांच्यें,व मनोजय करणारास प्राणनिरोधाचें
श्रेय प्राप्त झालें, समजावे. वर वरच्या पायरीवर जाणारास
यासि त्वरित त्वरित समजावी. ह्मणजे प्रथमच आत्मविचार
जाणण्यायोग्य बुद्धि असून त्यांत तत्पर होतो त्याला
खालचे तीन प्रकार नाहीं केले तरी, त्यांचें तात्पर्य मि-
ळाल्यासारखेच समजावे. कारण प्राणनिरोध करून मनी-
जय करून, आणि वासना जिंकून, जें कर्तव्य खणले,
वृत्ति आत्मस्वरूपाकडे बिनहरकत एका लागावी, तशी
त्याच्यी लागते, व याचप्रमाणे- खालच्या पायऱ्यांविषयीं
समजावे. खाल खालची पायरी सेवन करणारास एकदम
वरचे पायरीवर जाण्याची योग्यता नसते. व एकदम वरचे
पायरीवर जाण्याची ज्याच्यी योग्यता झाली, त्याच्या त्या

खालच्या पायऱ्या मागील जन्मांत झाल्या, असेही समजा.
वे. कितीएक ज्ञानसिद्ध झाल्यावरही पारव्यवशेकरून,
परोपकारार्थ चूडालेप्रमाणें, योगाने वायु साध्य करून,
आकाशगमन, हवें तें रूप धर, हवें तें करणें, इत्यादि
सिद्धि संपादन करतात. पण ज्ञानसिद्ध झाल्यावर तसें
करूं इच्छिणारे विरळा. कितीएक ज्ञान परिपक होण्यापूर्वी-

च, आपली मानप्रतिष्ठा व्हावी, या इच्छेने सिद्धींच्या नादी



६लागतात, ते फसतात. अशासाठी कीं, सर्वत्र एक परिपूर्ण
आपण आत्मा आहों, त्या ठिकाणी कोणी कोणाचा मान
करावा, व प्रतिष्ठा कोणाची व्हावी, स्वस्वरूपारपेरिज कोण-
त्या पदार्थात गर्क व्हावें, इत्यादि विचार ते जागत नाहीं-
त. जे ते जाणतात, ते वरील सिद्धींच्या नादी लागायाचेच
नाहींत. व परोपकारसंबंधानें जरी लागले तरी, त्या क-
(पास सत्य मानून, त्यांत दिस व्हावयाच्ये नाहींत. वर
सांगितलेल्या प्रागनिरोधाच्या नवाजडेपाही अनेक साधन-
रूपी पायऱ्या आहेत. त्या कर्म व उपासना ह्या दोन
काडांत आल्या आहेत. आत्मविचारांत मृगजळ, रऊतु-
सर्प, शुकिकारजत, इत्यादि दृष्टांत आले आहेत, त्यांच्या
ब्रह्म व जगत् या द्राष्टांताकडे असा उपयोग करावयाच्या
कीं, प्रखर सुरर्यकिरणयुक्त वातावरणाविषयीं जें मनामध्ये
अज्ञान, तेंच नेत्रेद्रिय वृत्तीला जल वाटण्यास कारण. त्या-
चपमाणे ब्रह्माविषयीं जें मनाचेठायी- अज्ञान, तेंच पचज्ञा-
नेंद्रिय वृत्तीत जगत् वाटण्यास कारण. रज्-नुसर्प, शुकिका-
रजत हे दृष्टांत तसेच समजावे. जल, सर्प, रजत, ही
खोदी असें जरी समजत्के, तरी नेत्रांस तीं बरक्,।णि-; दि--
सत असतात, अशा च्यायानेच जगत् जरी दिसलें तरी;
जलादि दिसत असून, त्यांस मन ज्ञानाने खरें मानीत
नाहीं, तसेंच तें मन ज्ञानानं त्या जगतास खरें मानीत नाहीं.
येथें जगत् ह्मणजे स्वदेहासुद्वा असें समजारें. बस ही
संज्ञा तरी सोपाधिक आहे. कारण ब्रह्म श्रणजे मोर्डे. पाम
लहानाशिवाय मोठे संभवतच नाहीं. यास्तव कीं, वद्य
संज्ञा ज्याला आहे त्यारवेरिन अन्य पदार्थच नाही को-
णी असें ह्मणेल कीं, त्याखेरिन अन्य कोणी नाहीं, तर
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तें आहे तरी कशावरून? मला नाहींच वाटतें. तर याचे

न: उत्तर असे आहे कीं, जर कांहीं नसतें, खणले शून्य अस.
तें, तर निरधिष्ठान श्रम मुळींच नाहीं. यावरून शून्य
अधिष्ठानीं जगत् श्रम होणे नाहीं. ज्यापेक्षा तो आहे,
ल्यापेक्षां कांहीं एक अधिष्ठान असलेंच पाहिजे, व तें
अधिष्ठान विरुद्ध श्रम. अर्थात् श्रम विरुद्ध अधिष्ठान, या
न्यायानें जगत्, श्रम विरुद्ध होय. तें ज्ञानाज्ञानातीत असे
सिद्ध होतें. कां कीं, जगत् ज्ञान अज्ञानरूप आहे, आणि
तें जगत् नामरूपात्मक आहे, झणून तें अधिष्ठान नामरूप-
रहित असेही समजावे. जगत् असर, अचित्र, दुःखरूप आहे
यावरूनअपिष्ठान सत्राचित, आनंदरूप होय. असें तें स्वरूप
ज्याचे अंतरांत दृढतर होऊन, जगत् स्वदेहासुद्धा मिथ्या,

हें पक्के जाणले, तोच मुक्ति या लौकिकी पदवीस योग्य
२ झाला. लौकिकी ह्मणण्याचें कारण ज्याला वरप्रमाणें

विचार प्राप्त झाला त्याला एक अद्वैत सत्य अधिष्ठान
सविदानंद ब्रह्मारवेरिज अन्य कल्पनाच नाहीं. त्याला
जन्म, मरण, बंध, मुख, साधक आणि मुक्त असा भावच
नाहीं. एवंच मुक्ति ही पदवी लौकिकीक ह्मणजे लोकस-
मजुतीलाच. ती मुक्ति दोन प्रकारची; एक जिवन्मुक्ति, व
दुसरी विदेहकैवल्यमुक्ति. यांचें लक्षण पूर्वी आलेंच आ-

.व हे. बहुतेक लोकांची अशी समजूत आहे की, जो मुक्त

झाला त्याचे हातून चमत्कार घडावे, लोकाची इच्छित
कार्य सिद्ध व्हा, त्याला कोणी मारले, भाजले इत्यादि
प्रकारांनीं दुःख दिलें, तरी त्यानें तें सोसावे. कोणी झू-
णतो, आमचे येथें एक आळा होता, खोलींत बसत असे,
आणि घागरभर पाणी नाहीसे करीत असे. तो मोठायोगी.
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कोणी खणतो, अमक्या इतका हरताळ गिळला. एक
खणतो, अमुक ठिकाणी एक बोवा होता, तो नित्य काशी-
स खानाला जात असे. अमुक तीन तीन दिवस खोलींत
असतो, श्रांत काय करितो, तें कोण जाणे. कोणी ह्मणतो,
अमुक बोवा ज्ञानी असेल, पण तो पाहिजे त्याचे हातचे
खातो, तो बाटला. अमुक पाहिजे त्याचे हातचे खातो खरें,
पण तो चमत्कार करतो, ह्मणून त्याला तसें करण्या-
च्या दोष नाहीं. एखादा ह्मणतो, विदेहकैवल्पमुक्ति ब्र.

देवासारख्या कोणाला होत असेल ती होवो, ती मोठी
दुरापास्त आहे. जिवन्मुक्तीच बरी; तीत राहावें, खांब,
त्याचें, चैन करावी, यांतच मौन. कोणी ह्मणतो, तसा
झाला तो गांवांत कशाला येईल? कांहीचे ह्मणणे, तसा जो
आहे रेपाने कर्म सोडले तरी चिंता नाहीं. पण अमुक तसा
आहे का? अशीं अनेकांची अनेक झणणी आहेत. परंतु
उगीच कांहीं तरी बोलून बकवा करण्यात काय हशील?
विचार करून पहा कीं, चमत्काराचा आणि ज्ञानाचा काय
संबंध? त्यांना तमाशा करून, गारोड्याप्रमाणे लोक गुल-
वून, पैसे किंवा प्रतिष्ठा मिळवायाची आहे ?ई गारोडी इल्या-
दि कितीएक लोक चमत्कार करतात खणून, ते ज्ञानी

झाले काय? ज्ञानी आपल्या स्वस्वरूपारवेरिज अन्य पाहतच
नाहीं. ह्मणजे सर्व जगमरूपी माया, ने मिथ्या समजून राहि-
के, त्यांना त्या मायेच्या पोटातील जे चमस्कार, लोक,
पैसा, पतिला, व अप्रतिष्ठा ही कशी सत्य वाटतील? त्या-
च्यापासून लोकांची इच्छित कार्ये होणें, हा प्रकार विश्वा-
साच्या व कर्धा कधीं बोलाकुलास गाऊ पडावी, तसा ईश्व-

राचे मर्र्जानुरूप आहे. खणून कितीएकांस प्रत्यय येतो,र्कि-
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तीएकांस येत नाहीं. (कतीएकांची तद्विषयीं बोलणी गप्पाच
ठरतात. इत्यादि सर्वास अनुभव आहेच. पाणी नाहीस क-
गो, हरतालादि गिळणें, यांत कांहीं मोठा योग झाला
असें नाहीं. तशी अल्प योगांगे पुष्कळच आहेत. पहा,
पहा, नारदक्षणमात्रेकरूनहवे तिकडेजात येतअसत. व्या-
सानी धूतराष्ट्रादिकांकरितां गंगेत दुर्योधनादि मृत झाले.
ली, सर्व फौज दाखविली. अगस्तीनी खोलांत वसल्याखे-
रिक् उघड एका आचमनाने समुद्र प्राशन केला. विश्वा-
मित्रानी प्रतिसृष्टीत आरंभ केला. इत्यादि हे योग पुराण-
प्रसिद्ध कसे आहेत, तें पहा. ह्मणजे हत्यी फडकी गिळणे,
इत्यादि योग यांत आणि त्यांत जमीन असमानाचे अंतर
आहे, तें सहज ध्यानांत येण्यासारखे ओह. चमत्कार क-
रणत्यया ज्ञाच्यानें, पाहिजे त्याच्या हातचे खाल्ये तरी, दोष
नाहीं, व एरवीच्याने रवालेतर त्याला दोष असा लेखकोठे
आढळत नाहीं. हा लेख मनसोक्त ग्रंथांत असेल. ज्ञाता दोघा-
चरण कसें करील? ब्रह्मज्ञानी अभेदवृसीनें असून, केवळ
शरीरनिर्वाहापुरते खाणे, पिणे, वस्त्रपावरणादि स्वीकार-
तो. पण त्यांतइष्ट अनिष्टबुद्वीने सक्त होत नाहीं. व
कोणाच्यांत मिसळत नाहीं. बाटला लणजे, कोणा एखा-
द्याचा किंवा एखादे जातीचा आचार चांगला मानून
तसा वागू लागून, त्या जातींचा आपल्यास ह्मणवू लागून,
आपला पूर्वींचा सद्धर्माचार सोडतो, असें समजावे. विदेह-
कैवल्य व जीवन्मुक्ति हे शब्द तोडाने नुसते बोलून
कांहीं उपयोग नाहीं. अर्थाने व स्वानुभवानेंच समजले
पाहिजेत. जो खणतो कीं, जीवनमुक्ति वरी, तीत राहून
रचावे, त्याचें, ऐषआराम करावे, हेंच चांगले. तर त्या -अ--
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णणारास मुक्ति ह्मणजे काय? हे समजलेच नाहीं, असें
समजा. एखाद्यास पारकर्धेकरून विलास करावे अशी
इच्छा होईल, पण तें जीवटमुक्तीचें लक्षण नव्हे. मुख्य-

करून मुक्तलक्षण, हर्षशोक नसणें, इष्टानिष्टाचे टि-
काणी सम ष्याने संगरहित असतें, व स्वस्वरूपवृत्तीत
जागृत असणें, हें होय. व अशा वृत्तींत -च्यारी देहांच्या
लय झाला ह्मणजे, विदेहकैवल्यमुक्ति समजावी. तसा
झाला तो गांवांत कशालायेईल? व तसा जो आहे त्यानें कर्म

झोडले, तरी चिंता नाहीं. पण तसा ह्मणजे कसा? आतां
तसा ह्मणजे ब्रह्मवेत्ता असें जर लणाल तर, त्याला गांव
कां खातो? अमुक ठिकाण चांगले, अमुक वाईट, असें
तो मानतो काय? जर मानील, तर देश, काल, वस्तु,
परिच्छेदरहित ब्रह्म त्या स्थानी, अमुक वाईट, चांगलें असें
जर तो देश, काल, वस्तु, संबंधानें सत्य मानील, तर
त्याला ब्रह्मवेत्ता ही संज्ञा योग्य होईल काय? व ब्रह्मवेत्त्या-

ला ज्या प्राझीकरिता साधनरूप कर्म करावयाची,
ती प्राप्ती जर आहे तर, ब्रह्मवृत्तीस अडथळा करणारी
कर्मे हवीत काय? पहा, पहा, रोगनिवारण होऊन, स्वस्थता
ग्राम करूं इच्छिणाऱ्यास औषधादिउपचार करणें आहे. ती
स्वस्थता परिपूर्ण झाल्यावर मग ते उपचार हवेत काय?
उलटे रोग नसून औषध घेतलें तर हान करील. झाल्या-
च्या देहाला समजून उमजून कोणी इजा देणार नाहीं,
पण एखाद्या मूर्खाने दिली तर तो खरोखर ज्ञानी आहे
जर, तर सोसणे, न सोसणे, याचा संबंध देहाकडे, त्याचे-
कडे काय? तथापि देणारावर कृपा करावी, यास्तव देह-
झारा सोशील, अथवा न सोशीक. अस्त. वास्तविक स्वानु-
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भवी. ज्ञाता जो आहे, त्याचें लक्षण, इष्ट, अनिष्ट, मान, अ-
पमान, सुख, दुरवादि ई यांत समानवृत्तीने राहणारा.
झणजे सुषमी अवस्थेत जर आत्म्याला देहाचे भान नाहीं,
अर्थात् तत्संबंधी सुखदुःखाचेही भान नाहीं. तेंच स्वप्र जा-
गृतींत असतें-, तसें असते.. लणून त्या आत्म्याला तें चिक-
टले आहे असें समजू नये. कां की,चिकटलेलेच असतें, तर
भुप्तीत कळतें, तें तीत कळत नाहीं, यावरून आल्यास
सुखदुःख स्पर्श नाहीं. आतां नाहीं तर, स्वग्न जागृतींत तरी
कसा स्पर्श? तर असें आहे. सुपूर्तीत अहंकार नसतो खणून
वेदना नाहीं. व स्वप्न जागृतींत तो असतो, ह्मुणुरन त्यांत
दिना आहेत. वेदना ह्मणजे कळणे. लोकं वेदना जणजे
तिडका असें समजतात, पण खरोखर कळणे असाच अर्थ

समजावा. कारण गळवाच्या ठणका, तापाच्या दाहा, इत्यादि
प्रकार मनोद्वारा जीवाला कळलेच नाहींत, तर ठणका,
दाहा होताहेत असें कोणी झणार्वे? यास्तव वेदना लागली
आहे, असें खणणे, ह्मणजे दुःख कळणे असें समजा. तें
अहंकाररूप उपाधीच्या योगाने, एरवी नाहीं. व सुख तरी
कळतेंच, पण त्याला वदेना कोणी ह्मणत नाहीं. इत्यादि
विचार पक्के होऊन, अहंकाराहून वेगळे भान, भावरहित
निर्विकक्तेपमीआहे असें समजणारा, होय. तो देव्हारा कर्मे

करितो, तीं इच्छा, अनिच्छा व पेरेच्या, या तीन प्रकार-
च्या प्रारब्धाने करितो इच्छापारव्य ह्मणजे, स्वताहांचे टि.
काणी अमुक करावे, किंवा न करावे, अशी इच्छा होणें.
मातापितरादि जे दुसरे, त्यांच्या आग्रहास्तव जी तशीच
इच्छा होणें, तें पेरक्तछापारडध. व स्वत: व दुसरे यांशिवाय
जी तशी इच्छा होणें, तें अनिच्छापारब्ध समजाव. जरी
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प्रारव्यवशातू तो कर्म करितो, तरी कोणत्याही पकारांत
असें असावें, किंवी नसावे। असा आग्रह धरीत नाहीं असा
जो तो ब्रह्मवेत्ता समजावा. त्याची तऱ्हा परोपकारार्थ, स-
न्मार्गदर्शक किंवा बालोन्मत्त पिशाच यातून कोणत्या तरी
प्रकाराने असते. ब्रह्मवृत्ति धरून अवस्थांत राहाणे, याचे
नांव अन्वय. व अवस्थेचे साक्षित्व सोडून केवळ ब्रह्मवृत्तीत

तलीन होणें, हा व्यतिरेक. '' तत्वमसी '' यांत, तत्, ८,
आणि असी, ही तीन पदे आहेत. त्यांत तत्त्वं पदाच्ये दोन
अर्थ. वाच्प आणि लक्ष. वाच्य लणजे सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्
असा विद्योपाधि परमात्मा. व किंचिब, किंचिच्छक्तिमान्,
अविद्योपाधि जीवात्मा. तच्छकदेंकरून परमात्मा, व त्वं श-
'देकरून जीवात्मा, असें समजायें. लक्ष ह्मणजे परमात्मा व
जीवाला या दोघांच्या वरील जपाधिरवेरीज त्यांत जें चैतन्य
आहे तें. जावाने आपल्या उपाधीचा, व परमात्म्याच्या ड-
पाधीचा त्याग करून, आपल्यांतील चैतन्य व त्याच्यांतील
चैतन्य एक अखंड अद्वैत जें आहे, तें मीच आहें अशी,
भावना धरावी. आणि जीवत्व व परमात्माच सोडून अखंड
सबिदानंदवृत्तीनें असावें. याकरिता सतरु त्यास असि, या
क्रियापदाने उपाधिव्ययरहित जें अखंड अद्वय चैतन्य तें
तूं आहेस, असें समज, असा बले करितो. त्यांत दोही
उपाधीचा जहतू ह्मणजे त्याग कर, व या उपाधीत साक्षि-
स्वरूपाने अलिप्त जें अखंड अद्वय चैतन्य तेंच मी, अशा
समजतीने त्याचा अजहत ह्मणजे अत्याग कर, असा जहे-
- ५दाजहर्लक्षणेचा ह्मणजे भागलक्षणेचा बोधांत आहे. असो.

हा शानकाडाचा विशेष विचार झाला. वरील तीन्ही कां-
डीच्या विचार भीलक्ष्मीनारायणचरणारविंर्दा अर्पण असो.

श्रमात.




