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अपरोशानुभूति
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त्याचें मराठी भाषांतर करून हा ग्रंथ

व्यंकटराव रामचंद्र

ह्यांनी तयार केला आहे
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'' जगदितेलदग् '' छापखान्यांत छापिला

शके १८१७

किंमत एक रुपया

( ग्रंथसंबंधीं सव हक्क राखून ठेविले आहेत,)



उपोदात.
आपल्या वर्णाश्रमास योग्य अशा धर्मीचे आचरण केल्याने वैर-

य, शमादिषटूसंपत्ति, नित्यानित्यविवेक आणि मुमुघुत्व ही मोक्षाची
चार साधने प्रास होतात. वैराग्य प्रास होण्याला विचार लागतो आ-
त्मा खरा व त्याशिवाय सर्व खोटे अशी मनाची पक्की खात्री होणें
ह्यास विचार ह्मणतात. वैराग्यापासून शम, दम, उपरति, तितिक्षा,
समाधान व श्रद्धा ही प्राप्त होतात. शम म्हणजे वासना अगदीं
सोडून देणे. दम म्हणजे श्रोत्र, वधू, जिव्हा, घाण व त्वचा री पांच
ज्ञानेंद्रिथें व हस्त, पाद, वाणी, पाडू, व उपस्थ ही पांच कमेंद्रिर्ये

अशीं दहा इंद्रिये आपल्या स्वाधीन ठेवणे. उपरति म्हणजे मोक्षाला
प्रतिक्रृळ असलेल्या शब्दादिकविषयांकडे मनाला न जाऊं देणे ति-
तिक्षा ह्मणजे दुःख सहन करणें. श्रद्धा ह्मणने वेद व गुरु ह्यांच्या
वाक्यांवर भरवसा ठेवणे समाधान ह्मणजे ब्रह्माकडेसच चित्त लावणे.
शम, दम इत्यादिकांच्या योगाने बुमुधुता उत्पन्न होते. मुयुसुता
ह्मणजे मी जन्ममरणापासून कधीं व कैसा मोकळा होईन अशी इच्छा.
वर सांगितलेली वैराग्य इत्यादि चार साधने प्रास झाल्यावर जीवब्र-
ह्याच्या ऐक्याविषयी विचार करावा.

ब्रह्माचे ज्ञान होण्यास्तव ज्या गोष्टींचा विचार केला पाहिजे त्या

ह्या-मी कोण आहें? हें जग कसें उत्पन्न झालें? त्याचा कर्ती
कोण आहें? जगाचे उपादान कारण काय आहे?

ज्यास '' मी '' असें ह्मणतो तो पंचभूतात्मक देह नव्हे. तो इंद्रि-

यांचा समुदायही नव्हे. तर त्याहून मी निराळा आहे.
हें सर्व नामरूपात्मक जग अज्ञानापासून उत्पन्न झाले आहे, आ-

णि तें ज्ञानाने नाही होतें. नानाप्रकारच्या संकल्पापासून जग उ-
त्पन्नहोते.'
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असें मडके, रांजण इत्यादिकांचे मूळ कारण माती आहे, तसें ज-
गाचें मूळ कारण ब्रह्म आहे. तें ब्रह्म एक, अविनाशी व इंद्रियांनी न
समजणारे असें आहे. मी ते ब्रह्म आहें.

आतां आत्म्याविषयीं लोकाचे अज्ञान किती व कसें आहे ह्याचा

विचार करूं.
आत्मा हा एक असून अवयवरहित आहे व देह हा बहुत असून

अवयवसहित आहे. आत्मा हा हुकूम करणारा असून देह हा हुकू-
मात राहणारा आहे. आत्या हा ज्ञानरूप असल्यामुळें पवित्र आहे,
आणि देह हा मांसादिकांनीं झालेला असल्यामुळें अपवित्र आहे. आ-
त्या हा प्रकाशरूपच आहे आणि देह हा आत्य्याने प्रकाशित होणा-
रा असल्यामुळें जड आहे. आत्मा हा नेहेमी असणारा आहे आणि
देह हा नेहेमी असणारा नाहीं. असें असतां आत्मा व देह हे एक
आहेत असें जें नैय्यायिक इत्यादिक ह्मणतात तें बरोबर नाहीं.

आत्मा हा स्वयंप्रकाश ह्मणजे दुसऱ्याच्या सहाय्याशिवाय प्रका-

शणारा आहे. जसा घटाला पाहणारा हा घटाडणून निराळा आहे, तसा
देहाला पाहणारा ह्मणजे आत्मा हा देहाहून निराळा आहे.

मी देह नसून ब्रह्मच आहें. कारण मी हर्षशोकरहित, सर्व उप।-
श्रीपासून निराळा, व सचिदानदरूप आहें. मला जन्मादिक विकार
नाहींत. मी मनुष्य इत्यादि आहें असें जें वाटतें तो श्रम आहे. मी
रोगरहित, चैतन्यरूप, विकल्परहित व सर्वव्यापी आहे. मी सत्वा-
दिगुणरहित, कर्म न करणारा, व नाश न पावणारा असा आहें. मी
अज्ञानरूप मलानें रहित व निश्चल आहे.

जर कोणी असें ह्मणेल कीं, प्रत्यक्ष जो देह दिसतो तो. जर आत्मा
नव्हे तर आत्मा मुळींच नाहीं असें होतें; तर असें ह्मणणे बरोबर
नाही कारण देशाला जो जाणतो तो देहाहून निराळा असलाच पा-
हिजे ह्यावर जर कोणी असें ह्मणेल कीं, आत्मा आहे असें जरी घे-
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तले तरी देह हाच आत्मा आहे; तर हें खणणे वरोवर नाहीं. कारण
'मं तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयात अन्योंतर आत्मा '' इत्यादि श्रुतीमध्ये
असें सांगितलें आहे कीं, ज्या पंचकोशांनीं देह बनला आहे त्याहून
आत्मा निराळा आहे. आणखी कर्म व कर्मकरणारा ही भिन्न अ-
सतात, खगृन् देहाला पहाणारा हा देहाहून निराळा असलाच पाहिजे.

वर लिहिल्याप्रमाणे श्रुतीमध्यें ज्ञानकांडांतच देह व आत्मा हे नि-
राळे असल्याचें सांगितलें आहे एवढेच नाहीं, तर '' यावजीवमग्नि-
होत्रं जुहुयातू '' ( ह्मणजे जीव आहे तोपर्यंत अग्निहोत्रकर्म करावे)
ह्या कर्मकांड प्रतिपादक श्रुतींतही आत्मा हा देहाहून निराळा आहे
असें सांगितलें आहे. कारण, आत्मा ज्या देहांत असून कर्म करितो
तो देह नाहीसा झाला तरी त्या कर्माचे फळ तो आत्मा दुसरा देह
घेऊन भोगतो.

जर कोणी असें ह्मणेल कीं, एका देहातील कर्माचे फळ त्या देहा-
चा नाश झाल्यावर आत्मा दुसरा देह घेऊन भोगतो, आत्म्याला फ-
ळाचा भोग लिंगशरीराशिवाय होत नाहीं, आणि तें लिंगशरीर सू-
लशरीराप्रमाणें दृश्य नाहीं; लपून लिंगदेह हाच आत्मा आहे, आणि
जर लिंगदेहास आत्मा खटला तर वेदल्तसिद्धांत खोटा होतो; तर असें
ह्मणणें बरोबर नाहीं. कारण, जसा आत्म्याली स्थृलुदेह हा उपाधि
आहे, आणि त्यामुळें '' मी लट्ट, '' '' मी रोड '' असें आत्मा ह्मणतो,
तसा लिंगदेह हाही आत्म्याला उपाधि असल्यामुळें '' मी कर्ता ''
'' मी भोक्ता, '' असें आत्मा ह्मणतो. वास्तविक पहाता स्थूलशरीर
व लिंगशरीर ही दोन्हीही आत्म्याच्या उपाधी आहेत. ह्यगृऽन् लिंग-
शरीर हें आत्मा नव्हे, असें ठरल्यास वेदातसिद्धात बिघडत नाहीं.

आत्मा हा सर्वांच्या शरीरांत राहून नियमन करणारा, सत्यरूप,
सर्वांहून विलक्षण, अहशव्दवाच्य व अविनाशी असा आहे.

आत्मा व देह हे दोन निराळे आहेत असें सांगितल्यावरून प्रपंच
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सत्य आहे असें होत नाहीं. कारण आत्म्याशिवाय प्रपंच उत्पन्न होत
नाहीं. ज्ञानस्वरूप ब्रह्मालाएकरूपताअसल्यामुळें त्याच्याहूनप्रपंच नि-
राळा असूशकत नाहीं. जीव हाही मिथ्या आहे. जशी दोरी पाहून
साप आहे अशी आति होते तशी ब्रह्मावर जीवाची वाति होते. ८-
एन आकाशापासून देहापर्यंत जें सर्व जग आहे त्याचें मूळ कारण व-
ह्यच असल्यामुळें सर्व जगच ब्रह्म आहे. ह्यावरून जग व ब्रह्म ह्यांम-

ध्ये जो व्यक्तयव्यापक संबंध भासतो तोही खोटा आहे. आणखी
' नेह नानास्तिकिंचन '' ह्या श्रुतींत असें सांगितलें आहे कीं, ह्या ज-
गात नाना प्रकारचे कांहींनाहीं, सणजेसएकबस आहे. असें असता
जो ब्रह्माहून जग निराळें आहे असें मानितो तो मुक्त न होतां भवच-
क्रांतच रहातो. ह्मणून नुमुक्षूनें जग हें ब्रह्मरूपच आहे असें जाणावे

जरी जगांत दगड, लाकूड इ. निरनिराळी नामे; वाटोळा, चौकोनी
३० निरनिराळे आकार; व बोलणे, चालणें इ० निरनिराळी कर्मे ऑ-
हेत; तरी ही सर्व ब्रह्मापासून उत्पन्न झाली असल्यामुळें ब्रह्मच आ-
हेत. जसा सोन्याच्या निरनिराळ्या दागिन्याला सोनेपणा नेहेमी अस-
णारा आहे, तसा ब्रह्मापासून उत्पन्न झालेल्या निरनिराळ्या प-
दार्थांना ब्रह्मपणा नेहेमी असणारा आहे, ब्रह्माचे अज्ञानअसेंतोपर्यंत
द्वैत भासते, आणि ब्रह्माचे ज्ञान झालें म्हणजे द्वैत नाहींसे होऊन एकें
ब्रह्मच राहतें. ब्रह्माचे ज्ञान झालें असतां भय प्रास न होतां नेहमी
सुख होतें.

जागर, लग्न, सुपुसि, ह्या तीन अवस्थांपैकीं प्रत्येक अवस्थेत
बाकींच्या दोन अवस्था नसतात. ह्मणृनू त्या तिन्हीही अवस्था खोड्या
आहेत. त्या तिन्ही अवस्थांना जाणणारा आत्मा हा मात्र खरा, नेहमी
असणारा व ज्ञानस्वरूप असा आहे. जीव हा चिदाभास असून तो-
ही खोटा आहे. वह्याच्या ठिकाणी जीव हें जगाप्रमाणें नुसते नांव
आहे. जशी मातीचे ठिकाणी मडक्याची श्रांति होते शिपीच्या ८.
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काणी रुप्याची याति होते, तशी ब्रह्माच्या ठिकाणी जीव ही श्रांति
आहे. विचाराने ही धाति जाते. जसे, मातीला मडके म्हणतो, सो-
त्याला दागिना म्हणतो, शिंपीला रुपे म्हणतो, तसें आपण ब्रह्माला

जीव म्हणतो. आकाशाच्या ठिकाणी निळा रंग, मृगजलाच्या टि-
काणीं पाणी, झाडाच्या सोटाच्या ठिकाणी मनुष्य, ओसाड ठिकाणीं
पिशाच, आकाशांत गंधर्वनगरी, आकाशांत एका चंद्राच्या ठिका-
णी दोन चंद्र, ही सर्व जशी खोटी आहेत, तशी ब्रह्माचे ठिकाणी ज-
गाची स्थिति खोटी आहे. जसे, पाण्याच्या लाटानी पाणीच व गडवे,
पंचपात्रे इत्यादि भांड्यांनीं तांबेच दिसते, तसें ब्रह्मांडाच्या समुदाया-
नी ब्रह्म दिसते. जशी मडक्याच्या नांवानें माती दिसते, आणि वसा-
च्या नांवानें तंतू दिसतात, तसें जगल्या नांवानें ब्रह्म दिसते. ह्याप्र-

माणें जगवजीव ह्यांच्या खोटेपणाची खाती झाली म्हणजे ब्रह्माचे ज्ञान

होते. सर्व लोक ब्रह्माच्याच योगाने सर्व व्यवहार करितात, परंतु त्या

व्यवहाराला मूळ कारण ब्रह्म आहे हें जाणत नाहींत. हें अज्ञान ना-
हीसे होऊन जें व्यवहार करणें तीच जीवन्युक्ति आहे.

जसा घट व माती ह्यांमधील कार्यकारणसंबंध नित्य आहे तसा
जग व ब्रह्म ह्यांमधील कार्यकारणसंबंध नित्य आहे. कार्यव कारण ही
निराळी नाहींत. लणून जशी घटाविषयीं विचार केला असतां मातीची
कल्पना मनांत येते, तशी जगाविषयीं विचार?केला असतां ब्रह्माची
कल्पना मनांत येते. जशी अज्ञानी मनुष्याला दोरी सापाप्रमाणें भासते
व ज्ञानी मनुष्याला दोरीची दोरीच दिसते, तसें अज्ञानावस्थेत ब्रह्मावर

जगभासतें व ज्ञानावस्थेत केवळब्रह्मचदिसतेसारांश,प्रकाश हा स्वत:

प्रकाशरूप असला, तथापि तो जसा डोळसाला उपयोगी पडतो, अंध-
कल्याला उपयोगी पडत नाहीं, तसें जरी ब्रह्म स्वतः प्रकाशरूप असलें,
तरी तें ज्ञान्याला मोक्षाच्या उपयोगी पडते, अज्ञान्याला उपयोगी प-
डत नाहीं. ज्ञान्याला आत्मा प्रपंचरहित भासतो, तथापि देह व आत्मा
ह्यांमधील भेद अज्ञानी लोकांकरितां सांगितला आहे. जसे सोन्याला
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दागिने, मातीला मडके, झाडाच्या सोटाला मनुष्य, लाकडाला घर,
लोखंडाला हत्यार, ६९ असें समजतात; तसें ते देहालाच आत्मा असें
समजतात. जशी अज्ञान्यालापल्याच्या योगाने सुलटी झाडे उलटी दि-
सतात, नावेत बसून जाणाऱ्याला तीरावरचे पदार्थ हलतात असेंदिसतें,
कावीळ झाल्याने पांढरे पदार्थ पिवळे दिसतात, श्रमिष्टाला सर्व श्रमा-

लक दिसते, मोठा पार्थ पुष्कळ अंतराच्या योगाने लहान दिसतो,
कोलित फिरविल्यानें प्रकाशाचे कडे दिसते, लहान पदार्थ उपनेत्राच्या
योगाने मोठा दिसतो, कांचेची जमीन पाण्यासारखी भासते, व पाण्या-
ची सपाटी कांचेसारखी भासते, विस्तवाच्या ठिकाणी रत्न दिसते ने
रत्नाच्या ठिकाणी विस्तव दिसतो, ढग चालला असतां चंद्र चालल्या-
प्रमाणें भासते श्रमाच्या योगाने दिशाभूल होते, पाण्याच्या योगाने
चंद्र इत्यादि हालल्यासारखे दिसतात, तसा अज्ञानाच्या योगाने अलयाच्या ठिकाणी देह दिसतो. देह हाच आत्मा आहे हें अज्ञान आर
त्याच्या ज्ञानाने नाहीसे होतें, मग जीव हा ब्रह्मरूपानें असतो, का-
रण आत्घ्याचें ज्ञान झाल्यानेच अज्ञानरूप कारणासुद्धां देहावरील मी-
पणाची बुद्धि हें कार्य नाहीसे होतें. सर्व स्थावरजंगमरूप जग हें ब्र-

खच आहे असें ज्ञान झाल्यावर देह हा निराळा राहात नाहीं. ह्यास्तव
अज्ञान्यानें कामक्रोधादिकांना जिंकून, वेदांतवाक्यांचा विचार करून
आत्मज्ञान मिळवावे.

आल्याचे ज्ञान झालें असताही प्रारूधकर्म भोगल्याशिवाय नाहींसे
होत नाहीं असें जें वेदांत शास्त्रांत सांगितलें आहे तें बरोबर नाहीं.
जगाविपर्याचे ज्ञान तीन प्रकारचे आहे-? लौकिक, २ शास्त्रीय व
३ आनुभविक. लोकातील व्यवहाराने हत्ती, घोडे ३० जें ज्ञान होतें
तें लौकिक. नुसते वेदांतशास्त्र वाचून ब्रह्म आहे असें जें समजणे तें
शास्त्रीय. मीच बल आहें असें जें आपणप्रत्यक्ष जाणेंणें तेआनुभविक.
लौकिकज्ञान व्यवहारापुरतें खरें असतें. शास्त्रीय ज्ञान हें केवळ शास्त
पाहिल्यानें समजते. आनुभविक ज्ञान हैं प्रत्यक्ष अनुभवानें झले
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असतें. ही तिन्ही ज्ञाने आत्म्याच्या साक्षात्कारानें नाहीशी होतात,
कारण जसे जाणें झाल्यावर स्वप्न नाहीसे होतें, तसें सर्वच ब्रह्म आहे
असें ज्ञान मधल्यावर देहादिक नसल्यामुळें प्रारब्धकर्म मुळीच नाहींसे
होतें. आणखी. कर्म तीन प्रकारचे आहे-१ मारब्ध, २ संचित,
आणि ३ क्रियमाण. हल्ली असलेल्या देहाला उत्पन्न करणारे जें कर्म

तें प्रारव्धकर्म आहे. पुढील देहाला उत्पन्न करणारे कर्म संचित आहे.
हछी असलेल्या देहापासून उत्पन्न होणारे कर्म क्रियमाण आहे. ब्रह्म-

ज्ञान्याला पुढील जन्म नसल्यामुळें त्याला संचितकर्म नाहीं. खणून
त्याला प्रारव्धकर्म व क्रियमाणकर्म ही मुळींच नाहींत.

जरी जग सत्यवह्यापासून उत्पन्न झालेलें आहे तरी तें खोटे आहे.
ते असें. कारण दोन प्रकारचे आहे-१ निमित्त व २ उपादान.
नुसत्या उत्पत्तीस जें कारण तें निमित्त कारण; जसे, मडक्याचे निमित्त
कारण कुंभार. उत्पात, स्थिति व नाश ह्या तिहीचे जें कारण तें उ-
पादान कारण; जसे मडके, रांजण, डेरा इत्यादिकांचें उपादान कारण
माती आहे; गोठ, पाटल्या, सरी, ठुशी, चंद्रहार इत्यादि दागिन्याचे
उपादान कारण सोने आहे इ०. ब्रह्म हें निर्विकार असल्यामुळे तें ए-
करेंच जगाचे कारण होऊं शकत नाहीं-; आणि अज्ञान हें जड अस-
त्यामुळें तेही एकच जगाचे कारण होऊं शकत नाहीं. आणून जगाचे
कारण ब्रह्म व अज्ञान ( माया) ही दोन्हीं मिळून आहेत. ह्यास उ-
दाहरण, मडक्याचे कारण माती व पाणी ही दोन्ही मिळून आहेत.
जसे माती ही मडक्याचे उपादान कारण आहे, तसें जगाचे उपादान
कारण अज्ञान आहे, आणि जसे पाण्यामध्यें मातींपासून चिखलाचा
गोळा उत्पन्न करण्याची शक्ति असल्यामुळें तें निमित्त कारण आहे,
तसें वह्यामध्यें अज्ञानापामून जग उत्पन्न करण्याची शक्ति असल्यामु-
छे तें निमित्त कारण आहे. ब्रह्म व अज्ञान ही दोन्ही मिळून जी ज-
गाचीं कारणें आहेत, त्यांपैकीं ब्रह्माच्या ज्ञानाने अज्ञान नाहीसे होऊन
शेवटीं ब्रह्मच राहाते. खास उदाहरण, जी दोरी साप आहे असें वा-
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ई ती दोरी, दोरी आहे असें समजल्यावर साप असल्याचा श्रम

नाहीसा होतो, आणि शेवटीं दीरीचे ज्ञान कायम राहाते. ह्याप्रमाणे
ब्रह्मज्ञान झालें असतां जगाचा भाग देह हाही नाहीसा होतो. देह
नाहीसाझाला असताप्रारव्धकर्म हेंहीनाहीसेहोतें. परंतुब्रह्मज्ञान होऊन
जोपुढे वाचतो त्याला अज्ञानी लोकांच्या दृष्टीनेंदेह वव्यवहार आहे.
ह्मणून अशा अज्ञानी लोकांच्या समजुतीकरितां ज्ञान झाल्यावरही प्रा-

रद्द असतें असें श्रुतींत सांगितलें आहे. परंतु खरोखर श्रुतीचा अभि-
प्राय पाहिला असतां ब्रह्मज्ञान झाल्यावर त्या ज्ञान्याची संचित, क्रिय-
माण व प्रारब्ध ही तिन्ही कर्मे नाहींशी होतात. त्याविषयी मुंडकोप-
निपदांत अशी श्रुति आहे कीं,

भिद्यते हदयप्रंथिच्छिद्यते सर्वसंशया: ।।

क्षीयंते चाउस्य कर्माणि तस्मिन्हे परावरे ।।

अर्थ-ब्रह्मसाक्षात्कार झाला असतां जीवाच्या हदयातील अ-
ज्ञानाची गांठ तुटते, सर्व संशय नाहींसे होतात, व त्याची कर्मे नाश
पावतात.

ह्या श्रुतींत '' कर्माणि '' हे बहुवचन असल्यामुळें ज्ञान्यालाप्रारब्ध
कर्म नाहीं असे सिद्ध होतें. तसें नसतें तर श्रुतींत कर्म शब्दाचे द्वि-

वचन असत.
आणखी ज्ञानोत्तर कालींही प्रारब्ध कर्म असतें असेंलटल्यास दाने

दोष येतात. एक असा कीं मोक्षच नाहीसा होतो, आणि दुसरा असा
कीं ज्ञान मिळविण्याच्या संप्रदायाचा नाश होतो. येवढेंच नाहीं, तर
द्वैत खरें ठरल्याने अद्वैत सिद्धांतच बिघडतो.

वैराग्यादि साधन चतुष्टय संपन्न असून वेदांत वाक्यांच्या विचाराने
ब्रह्मज्ञान मिळविण्यास जो योग्य आहे त्याच्या सबंधाने वर सांगितलें.
आतां जो मंदबुद्धीचा असेल किंवा विषयासक्त असेल किंवा ज्याला
ब्रह्मज्ञान मिळविण्याला अशी दुसरी काही हरकत असेल त्यानें ब्रह्म-
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ज्ञान होण्याविषयी नेहेमी निर्गुण ब्रह्माची उपासना करावी. त्या उपा-
सनेची साधने पंधरा आहेत. तीं खालीं लिहिल्याप्रमाणे आहेत-

१ यम, ह्मणजे सर्व ब्रह्म आहे असें जाणून इंद्रियांना जिंकणे.

२. नियम, ध्यावे, आपण ब्रह्मच आहो अशी नेहमी भावना

करण.
३. त्याग, ह्मणजे सर्व प्रपंच ब्रह्मरूप आहे असे जाणून ब्रह्म

व्यतिरिक्त पदार्थ सोडणे.
४. मौन, ह्मणजे जें वाणीला व मनाला समजत नाहीं तें ब्रह्म

मी आहें अशी नेहमी भावना करणें.
५. देश, ह्मणजे, जेथें कधीं कोणी नसतें व ज्याने सर्व व्यापिले

आहे,तें एकांत ठिकाण ब्रह्मआहेअशी नेहमीभावनाकरावी.
६. काल, ह्मणजे डोळ्याची पापणी लकयास जो काल ला-

गतो त्या कालापासून प्रलयकालापर्यंत जो सर्वांस आधार
असतो तो काल ब्रह्म आहे अशी नेहमी भावना करावी.

७. आसन, ह्मणजे, ज्याठिकाणी बसले असतां नेहमी ब्रह्माचे

ध्यान सुखानें होतें तें.
८. हलूर्वध, ह्मणजे सर्व प्राण्यांच्या चित्ताचे मूल कारण जें

अज्ञान त्याचा आधार ब्रह्म आहे असे नेहमी समजणे.
९. देहसाम्य, ह्मणजे, जरी आपल्या देहाचे सर्व अवयव पर-

स्पर विरुद्ध असले तरी तेब्रह्मरूप आहेत असें नेहमी पाहणे.
१०. दृकूस्थिति, ह्मणजे अंतःकरणाची वृत्ति नेहमी ब्रह्माकार क-

रून बाहेर जगही ब्रह्मरूप आहे असे नेहमी पाहणे. अथवा
द्रष्टा, दर्शन आणि दृश्य ही त्रिपुटी जेथे नाहीशी होते तेथें
नेहमी दृष्टि नेणें

११. माणायाम, ह्मणजे नेहमी ब्रह्माची भावना करून चित्ताच्या
वृत्तींचा निरोध करणें. हा प्राणायाम तीन प्रकारचा आहे-
( १) जग मिथ्या आहे असें समजणे हा रेचक आहे.
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( २) मी ब्रह्म आहें अशी मनाची स्थिति असणें. हा पू-
रक आहे.

( ३) अंतःकरणाची वृत्ति जह्याच्या ठिकाणी स्थिर ठेवणे
हा कुंभक आहे

हा प्राणायाम ब्रह्मज्ञान्यानीच करण्यास योग्य आहे.
१२. प्रत्याहार, ह्मणजे, घटादिक पदार्थ व शव्दादि विषय ह्या-

च्या ठिकाणी ब्रह्मभावना करून केवळ त्याच्याचकडे चि-
स लावणे.

१३. धारणा, ह्मणजे हरएक पदार्थाचे नामरूप इत्यादि टाकून
देऊन केवळ वह्याच्या ठिकाणी मन नेहमी स्थिर ठेवणे

१४. ध्यान, खणणे, मी ब्रह्मच आहें अशी नेहमी अवाधित वृत्ति

असणें.
१५. समाधि, ह्मणजे,ध्यान करणाराने मी ब्रह्म आहें ही वृत्ति

विसरणे.
ह्या पंधरा साधनांनी ब्रह्माचे निदिध्यासन केल्याने जीवाला ब्रह्मा-

नंद प्राप्त होतो. ह्याप्रमाणे सिद्ध झालेला मनुष्य योग्यांचा राजा होतो.
व त्याला ज्या ब्रह्माचा साक्षात्कार होतो त्या बह्माचें स्वरूप त्याला
सांगतां येत नाहीं, व त्याच्या मनाला जाणता येत नाहीं.

समाधि लावितांना ज्या अडचणी येतात त्या ह्या-
१ लय, ह्मणजे, समाधि लावितांना झोप ३.तम, ह्मणजे, समाधि लावित असतां कर्त्तव्याकर्त्तव्याचा वि-

चार नसणे.
३ विक्षेप, ह्मणजे, समाधि लावित असतां विषयाकडे लक्ष जाणें.
४ रसास्वाद, ह्मणजे, समाधि लावित असतां मी धन्य आहें

असा आनंदकारक अभिमान होणें.
मनाची. वृत्ति दुसरीकडे न फांकतां केवळ वह्माकडेसच गेली अ-

सतां २ होते.. अशी वृत्ति होण्याविपयी नेहेमी अभ्यास करावा.



उपोद्घात

जे कोणी असें करीत नाहींत ते पशू आहेत व त्यांचें जिणे- व्यर्थ

आहे; आणि जे त्याविषयी नेहेमी अभ्यास करितात ते मोठे साधु हो-
ऊन जगांत वंद्य होतात. अशा अभ्यासानेंब्रह्म प्रास होऊन मोक्ष मि-
ळतो. जे वेदांती नुसते वडवडकरणारेअसतात,ते ब्रह्मज्ञानी होतनसून
ते जन्ममरणरूप संसारांतून मुक्त होत नाहींत. ज्ञानीलोक ब्रह्मवृत्ति

सोडून डोळ्याचे पाते लवे इतका वेळसुद्धा रहात नाहींत. ह्याप्रमाणें

बलदेवापासून शुकादिकांपर्यंत जे ज्ञानी आहेत ते ह्या वृत्तींत रा-
हत आले.

आतां वेदांतशास्त्रानें जो विचार करावयाचा तो असा. कार्यात
नेहेमी कारण असतें; जसे मडक्यांत नेहेमी माती असते. कारणांत
कार्य नसतें; जसे मातींत मडके नसतें. ह्मणून कार्य नसल्यास कार-
णही नसतें; असें, मडके नसल्यास मातीही नसते. ह्याप्रमाणें आका-
शादिक कार्याचें ब्रह्म हें कारण असल्यामुळें आकाशादिक कार्य मि-
थ्या ठरल्यास ब्रह्माचा कारणपणाही मिथ्या ठरतो. असें झाल्यास जें
वाणीने सांगतां येत नाहीं व जें मनाने जाणता येत नाहीं अशा
ब्रह्माचे ज्ञान होतें. हें ज्ञान ढ होण्यासाठी येथें सांगितल्याप्रमाणे
वारंवार विचार करित जावा. अशा विचाराने केवळ वह्याचे ज्ञान

होतें येवढेंच नाहीं, तर वृत्ति नेहेमी ब्रह्माकादू होते. कोणी विजातीय
पदार्थीचे ध्यान केलें असतां तो तो पदार्थ बनतो. ह्यास उदाहरण, कु-
भारीण जीवंत आळीस आपल्या घरांत आणून ठेविते. मग ती आळी
कुंभारणीच्या भयाने तिचेकडे लक्ष लाविल्यानें कुंभारीणच होते. मग
कोणी सजातीय पदार्थीचे ध्यान केलें असतां तो तो पदार्थ बनेल हें
काय सांगावे! ह्याप्रमाणें जीव व ब्रह्म ही एकजातीची असल्यामुळे
जीव हा ब्रह्माच्या तीव्र ध्यानाने ब्रह्मच होतो. खणून ब्रह्मज्ञानेचने
द्रष्टा, दृश्य व दर्शन ही त्रिपुटी ब्रह्मच आहे असें जाणून नेहेमी व-
त्याचें ध्यान करावे घट पट इत्यादि पदार्थांची नामे रूपे इत्यादि टा-



१२ उपोद्घात

इन देऊन त्यांचें सर्वव्यापक अशा ब्रह्मरूपानें चिंतन करावे, व नेहेमी
ब्रह्मानंदांत असावें.

ज्यांचे रागादिक दोष अगदीं गेले नाहींत त्यांनीं हा वर सांगित-
लेला राजयोग हठयोगासह करावा; आणि ज्यांचे रागादिक दोष अ-
गदी गेले आहेत त्यांनीं नुसता हा राजयोग केला असतां व त्यांना मो-
क्ष मिळतो. ह्या दोन साधनापेक्षा जे गुरूची व देवाची भक्ति करणारे
असतील त्यांना हठयोग व राजयोग न करितां मोक्ष सुलभतेनें मिळतो.
ह्यास्तव गुरु व देव ह्यांचें भजनच आपल्या धर्माला विरुद्ध न होईल
असें सर्वांनी करावे.
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अपरोक्षानुभूतिः

श्रीहरिंपरमानंद मुपदेष्टारमीश्वरं ।।

व्यापक सर्वलोकानां कारणं तं नमाम्यहं ।। १ ।।

टीका-आचार्या: निविप्रग्रंथसमासय इष्टदेवतामंगलं निवझंति ।।

श्रीहरिमिति ।। अहं श्रीहरिं श्रिय जीवत्वोपाधिभूताविद्या हरति आ-
त्मज्ञानप्रदानेन नाशयतीति श्रीहरि; तं परमानंद उत्कृष्टानदरूप उ-
पदेष्टारं आचार्यद्वाराऽऽक्युखोपदेशक चिद्रृप्रमित्यर्थ: ईश्वरं ईष्टेसा-
वीश्वरः तं सर्वसमर्थमित्यर्थ: व्यापक अनंत सर्वलोकानां कारणं अ-
भिन्ननिमित्तोपादान' तं नमामि नमस्करोमि ।। १ ।।

अर्थ-! शंकराचार्य अडथळा न येता ग्रंथ शेवटास जावा म्हणून

आपल्या आवडत्या देवतेला नमस्काररूप मंगल करितात. आत्म्या-
संबंधी ज्ञान देऊन जीवाची अज्ञान ही उपाधि नाहीशी करणारा, उ-
त्कृष्ट आनंदरूप, गुरूच्या द्वाराने आत्मतत्त्वाचा उपदेश करणारा,
सर्वशक्तिमार, सर्वव्यापक, सर्व लोकांचे उपादान व निमित्त कारण,
अशा परमात्म्याला मी नमस्कार करितो ।। १ ।।

अपरोक्षानभतिवै प्रोच्यते मोक्षसिद्धये ।।

५७००.सजिरेव प्रयत्नेन वीक्षणीया महर्मह: ।। २ ।।

'८'टीका-इदानी स्वचिकीषितं प्रतिजानीते ।। अपरोक्षेति ।। असा-
भि: अपरोलानुभूति': अक्षाणामिद्रियाणा पराध्तीता न भवतीत्यपरो-

१ सत्यं ज्ञानमनंत वह्मेति । आत्मनात्मानमभिसंविवेशेतिश्रुतेश्च ।

२ अनेन नित्यापरोक्षब्रह्मात्मतत्व विषयो दर्शित: ।



२ अपरोक्षानुभूति:

शा सा चासावनस्थभूतिश्चेत्यपरोक्षानुभूतिर्व्रह्मसाक्षात्कारस्तत्साधनग्रंथोघ्य-

परोक्षानुभूतिशव्देनोपचर्यते मोक्षसिद्धये' मोक्ष(ए नाम स्वाविद्याकल्पि-

तानात्मदेहाद्यात्मत्वाभिमानरूपवंधनिवृत्तिद्वारा स्वखरूपावस्थानं तत्त्व सि-
दि. प्राप्तिस्तदर्थ मत्येयते कश्-यते वै । सा सर्बि: मुमुद्यभि: एव मय-

लेन मुहुः खुद्द. वारंवार वीक्षणीया गुरुमुखादवगत्य विचारणीया ाा९ए ।।

अर्थ- आतां आपल्या मनांत काय कण्याचे आहे तें ग्रंथका-

र सांगतो. ज्याच्या योगाने वह्याचे प्रत्यक्ष ज्ञान होतें असा हा अ-
परोक्षानुभूति नांवाचा ग्रंथ मोक्ष मिव्ययास्तव आली करितो. मोक्षाची

इच्छा करणाऱ्यांनी झटून वारंवार हा ग्रंथ गुरूच्या तोंडाने ऐकून त्या-

चा विचार करावा ।। २ ।।

स्ववर्णाश्रमधर्मेण तपसा हरितोषणातू ।।

साधनं प्रभवेत्पसा वैराग्यादिचतष्टय ।। ३ ।।

७ 'टीका-मोक्षसाधनवैराग्यादिचतुष्टथप्रास्युपायमाह ।। स्वर्कोति।।

पुसा स्ववर्णाश्रमधर्मेण ब्राह्मणादिवर्णब्रह्मचर्याद्याश्रमप्रद्युक्तब्रह्मार्पणकृ-

तकर्मानुष्ठानक्रयपुण्यशव्दवाच्येन तपसा कृछ्रचांद्रायणादिप्रायश्चित्तेन

कृत्वा इरितोषणातू होरे; तोषणे तस्मातवैराग्यादिचतुष्टयं साधनं
मोक्षसाधको धर्मविशेषः मभवेतू ।। ३ ।।

अर्थ- वैराग्य इत्यादि जी मोक्षाचीं चार साधने आहेत तीं
प्रास होण्याचे उपाय सांगतो. मनुष्यांना आपली ब्राह्मणादि जाति
व ब्रह्मचर्यादि आश्रम ह्यास योग्य अशा धर्माने व कृछ्रचाद्रायण इ-
त्यादि तपानें जो हरीचा संतोष होतो गौ करून वैराग्य इत्यादि चार
मोक्ष सावने प्रास होतात ।। ३ ।।

रे अनेन सर्वानर्थनिवृत्तिद्वारा परमानंदावाप्तिरूपं प्रयोजन दर्शित ।

२ अनेन सुमुक्षुरधिकारी दर्शित:। एतेनैवार्थातार्वूकांडोत्तरकाडयो: साध्यसाध-
नभावर संबंध दकित: ।



केरोलढंर्शहू. ढ्य?? -चे९
घेतेपु वैराग्यहसं१सुरु' वैराग्य तद्धि निर्मले!यथैव००२८१टीका-कीदृशं ग्यादिचतुष्टयमित्याह ।। वसारा; ।। व-

ह्मादिस्थावरांतेषु सत्यrjईाळ्ययइr५क्तॅंlउउइrइाएळ्युइrइr-इrम्ह?स्कृाध-
नेपु अनु कर्मजन्यत्वेनानित्यत्व लक्षीकृत्य यथा एव काकविष्ठायां
वैराग्य तथा वर वैराग्य तत् निर्मले हि निश्चयेन ।। ४ ।।

अर्थ-! वैराग्य इत्यादि चार साधने कशी असावीत हें सांग-
तो. ब्रह्मलोकापासून मनुष्यलोकापर्यंत जी भोगाची साधने आहेत
तीं कर्मांपासून उत्पन्न झाली असल्यामुळें नाशवंत आहेत असें लक्षांत

आणून असें कावळ्याची विष्ठा नको असें वाटून तिजविषयीं वैराग्य
उत्पन्न होतें तसें त्या भोगसाधनाविषयीं जें वैराग्य तें शुद्ध वै-
राग्य समजावे ।। ४ ।।

नित्यमात्यस्वरूप हि दृश्यं तद्विपरीतगं ।।

एव यो निश्चय: सग्यक् विवेको वस्तुनः सवे ।।५।।
टीका-इदांनीं वैराग्यकारणविवेकं लक्षयति ।। नित्यमिति आ-

त्मस्वरूप नित्य' अविनाशि हि इति प्रसिद्ध । दृश्यं अनात्मस्वरूपं
तद्विपरीतगं तस्मादात्मस्वरूपाद्विपरीतत्वेन गच्छति व्यवहारभूमिं प्रा-
मोति त विनाशीत्यर्थ: एवं य: सम्यकू संशयादिसून. निश्चय:
स: वरून? पदार्थस्य विवेक: ।। ५ ।।

अर्थ- वैराग्य मिळण्याला जो विवेक लागतो त्याचें लक्षण

सांगतो. आत्म्याचे स्वरूप अविनाशी आहे हें सर्व विद्वानांना मा-
१ अविनाशी वा अरे खयमात्मेति धुते; । अत्रेदमनुमानं आत्मस्वरूपं नित्य

द्रकृवाद्यन्न नित्य तच द्र? यथा घटादीति केवलव्यतिरेकीहेतु: तथा दुनात्मस्वरूप-
मनित्यं दृश्यत्वाद्यन्नानित्य तच दृश्यं यथा आत्मस्वरूपमित्ययमपि केवलव्यीतोकी
हेतु: ।



अपरोक्षानदयव्यति:

हीत आहे. आल्याहून जे घटादिपदार्थ ते नाशवंत आहेत. संशय न
राहता अशी जी मनाची खात्री होणें तीस पदार्थाचा विवेक असे
खणतात ।। ५ ।।

सदैव वासनात्यागः शमोपुयमिति शब्दितः ।।

निग्रहो बाह्यवृत्तीनां दम इत्यभिधीयते ।। ६ ।।

टीका-वैरहूयकार्य शमादिषटू लक्षयति ।। सदेत्यादिचतुभि:
छोकै: ।। सदा एव सर्वस्मिन्नपि काले वासनात्यागः पूर्वसंस्कारोपे-
सा अर्थ शमः इति शब्दित: अंतःकरणनिग्रह: शमशब्दार्थ इत्यर्थ: ।

वाझवृत्तीना श्रोत्रवागादीना निग्रह: निपिद्धप्रवृत्तितिरस्कार: दम;
इति अभिधीयते उच्यते ।। ई ।।

अर्थ- येरण्यापासून उत्पन्न होणारे शम दम इत्यादि साहा
परिणाम सांगतो.) नेहमी वासनेचा त्याग करणें ह्यास शम खणतात.
बाहेरील इंडिये स्वाधीन ठेवणे ह्यास दम खणतात ।। ६ ।।

विषयेग्यः परावृचिः परमोपरतिर्हि सा १ ।

सहन सर्वदुःखानां तितिक्षा सा शुभा मता १५
टीका-उपरतेर्लक्षणमाह ।। विषयेभ्य इति ।। या विषयेम्य:

बंधकेम्यः शब्दादिम्यः परावृत्ति: निवृत्तिः सा परमा उत्कृष्टा खें-
परतिः हि । सर्वदुःरवानां सर्वदुःखसाधनाना शीतोष्णादिद्वंद्वाना यतू
सहन प्रतीकारानिच्छा सा शुभा सुखरूपा तितिक्षाविदुषांमता।धि''

अर्थ- ( उपरति ह्मणजे काय हें सांगतो. मोक्षाला अडथळा
करणाऱ्या अशा शव्दादिक विषयापासून जें परतणे त्यास उपरति
असें ह्मणतात. दुःख नाहीसे कस्याचा उपाय न करितां तें सोसणे
ह्यास उत्कृष्ट तितिक्षा कातात ।। ७ ।।

निगमाचार्यवाक्येषु भक्ति: श्रद्धेति विश्रुता ।।

चित्तैकाग्रद्यं तु सळये समाधानमिति स्मृत हा
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टीका-अद्धाया ला ।। वर्गात ।। निगमाचार्यवा-

ज्येष्ठ वेदगुरुवचनेषु भक्ति: विश्वास: श्रद्धा इति विमुता वेदांतप्रसि-
व्हा । तु पुनः सल्लश्ये सदेव!सौम्येदमग्र आसीदित्यादिश्रुतिलस्थे ब्रह्म-

णियतू चित्तैकावूयं तदेकनिहासानरसमाधानंशनेरिरीर ।।

अर्थ- श्रद्धेचे लक्षण सांगतो.) वेद व गुरु ह्यांच्या वचनांवर
भरवसा ठेवणे ह्यास श्रद्धा असें ज्यातात हें वेदांतांत प्रसिद्ध आहे.
आणखी ( छादागे उपनिषदाच्या साहाव्या प्रपाठकांत) सदेव सौ-
म्येदमग्रआसीतू ' इत्यादिखुतींनी दर्शविलेल्याजह्माच्या ठिकाणी चित्त

एकाग्र होणें ह्यास समाधान ह्मणतात ।। ८ ।।

संसारबंधनिर्मक्तिः कथं स्यान्मे कदा विधे ।।

७इति या सुद्धा बुद्धिर्वक्तव्या सा मुमुक्षुता ।। ९।।
टीका--शमादिकार्यभूता मुमुक्षणतामाह ।। संसारेति ।। मो विधे

हे ब्रह्मन् मे मम संसारवैधनिर्मुक्ति: नानायोनिसवधनिवृत्ति कदा
कस्मिन् काले कथं केन प्रकारेण भवेतू इति एव या सुटला बुद्धि:

सा मुदप्रमुरता वक्तव्या ।। ९ ।।

अर्थ-! शमादिकापासून जी मोक्षाची इच्छा उत्पन्न होते तिचे
लक्षण सांगतो. हे परमेश्वरा, संसाराच्या यंत्रापासून मी केव्हा व
कोणत्या प्रकारे मोकळा होईन अशी जी बळकट इच्छा तिला मु-
धुता अस ह्मणतात ।। ९ ।।

उक्तसाधनयुक्तेन विचार: पुरुषेण हि ।।

कर्तव्य ज्ञानसिध्यर्थमात्मनः शभमिच्छता।।१ ०।।
७टीका-वैराग्यादिसाधनचतुष्टयसपन्नेन किं कार्य तदाह ।। उ-

क्तेति ।। उक्तसाधनयुक्तेन उक्तवैराग्यादिज्ञानोपकरणयुत्त्हेन शुभं मो-
क्षसुखं इच्छता पुरुषेण 'अधिकारिणा मनुष्योत्तमेन ज्ञानसिध्यर्थ ब.
झात्मैक्यवोधोबवनाग विचारविवेककर्त्तव्य आवर्तयितसुयाई।। १ ०।।
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- अर्थ- वैराग्यादिक चार साधने प्राप्त झाल्यावर मनुष्यानेकाय
करावे हें सांगतो. पूर्वी सांगितलेलीं वैराग्य इत्यादि चार साधनं
ज्याला प्रास झाली आहेत व ज्याला मोक्षसुखाची इच्छा आहे अशा
उत्तम मनुष्याने जीवब्रह्माच्या ऐक्याचे ज्ञान होण्याकरितां वारंवार
विचार करावा ।। १० ।।

नोत्पद्यते विना ज्ञानं विचारेणान्यसाधनै ।।

यथा पदार्थभानं हि प्रकाशेन विना कचितू।।पृ १।।

टीका-ननु विवेकस्यैवावश्यकता कुत इति सदृष्टातमाह १

नोत्पद्यत इति ।। यथा मकाशेन विना पदार्थभानं कचित्र नोत्पद्य-

ते तथा विचारेण विना अन्यसाधनैः कर्मोपासनालक्षणैः ज्ञानं न
उत्पद्यते हि ।। ११ १

अर्थ-! जर अशी शंका येईल कीं विचाराचीच जरूरी काय
आहे, तर उदाहरण देऊन उत्तर सांगतो.) जसा उजेडाशिवाय क-
धींही पदार्थ दिसत नाहीं, तसें विचाराशिवाय कर्म इत्यादि साधनांनी
ज्ञान उत्पन्न होत नाहीं ।। ११ ।।

कोहे कथमिदं जातं को वा कर्त्तादुस्व विद्यते १

उपादानं किमस्तीह विचार: सोपुयमीडश:१ २।।

टीका-स विचार: कीदृश इत्यत आह ।। कोहमिति ।। अहं
कर्ता सुखीत्यादिव्यवव्हियमाण क: किलरूप: । इदं स्थावरजगममणे-
कं जगत् कथं कस्मातू जातं । वा अथवाअस्यजगतः कर्ता उत्पाद-
क: क: विद्यते । इह जगीत उपादानं उपादानकारणं किं अस्ति!
स: अर्थ ईदृश: विचार: ज्ञानसाधनमस्ति ।। १२ ।।

अर्थ--! तो विचार कसा हें सांगतो. मी करित, मी सुखी,
इत्यादि व्यवहारांत ज्यास '' मी '' ह्मणतो तो कोण आहे? स्थावर
केम जगतूकशापासून उत्पन्न झाले? अथवा जगाला उत्पन्न करणारी
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कोण आहे? जगाचे उपादान कारण काय आहे? अशा प्रकारचा वि-
चार ज्ञानाचे साधन आहे ।। १२ ।।

नाहे भूतगणो देहो नाहे चाक्षगणस्तथा ।।

एतद्विलक्षण: कश्चिद्विचारः सोयमीदृश: ।। १३ ।।

टीका-ननु देहात्यवादिचार्वाकमतप्रसिद्धौ सत्यामात्यविषयो वि-
चारो न स्यादित्यत आह ।। नाहमिति ।। अहं धूतगण: पंच कूस-
मुदायरूपः देह: न । तथा च अहं अक्षगणः श्रोत्रादींद्रियसंघातः
न । क्यु देहद्रयं यदि त्वं नासि तर्हि शून्य एव स्यादित्याशक्याह ।।

एतदिति ।। एतद्विलक्षणः एताम्यां सूलसूक्ष्मदेहाम्या विलक्षण:
भिले: कवित्र अतींद्रिय: अहं अस्थि । स: अयं इर्दृशः विचार:
अस्ति ।। १३ ।।

अर्थ- देह हाच आत्या आहे असें चार्वाकाचे मत लोकांना
माहीत असतां आत्न्याविषर्या कोणी विचार करणार नाहीं अशी शंका
आल्यास तिचे उत्तर सांगतो. ज्यास ' मी ' म्हणतो तो पंचमहा-
भूतात्यक देह नव्हे. तसेंच तो ' मी ' इंद्रियांचा समुदायही नव्हे.
( जर कोणी असें म्हणेल कीं जर तूंभूल देह व सूक्ष्म देह ही दोन्ही
नाहीस, तर तूं शून्य असला पाहिजेस, तर ह्यांचें उत्तर सांगतो.
स्पूलसफुमदेहाल्यच्य भिन्न व इंद्रियांना न समजण्याजनो असा कोणी
' मी ' आहे. अशा प्रकारचा विचार ज्ञानाचे साधन आहे ।। १३ ।।

अज्ञानप्रभवं सर्व ज्ञानेन प्रविलीयते ।।

संकल्पो विविध: कत्ती विचार: सोयमीडश:।।१४।।
टीका-कोहमित्युक्त्वेदानी कथमिदमित्यस्योत्तरमाह ।। अ-

ज्ञानेत ।। इदं परमाणुम्योजायत इति तार्किकाः कर्मणो जायत इति मी-
मांसका: प्रधानादिति सांख्यावदंति । तदेतन्निराकरोति ।। अज्ञानेति ।।

-.,१ अस्धूलमनण्वऱ्हस्वमिति भुते. ।
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सर्व इदं नामरूपात्यक जगतू अज्ञानमभवं । अत एव ज्ञानेन स्वस्वरू-
पस्फुरणेन पविलीयते । को वा कर्त्तेत्यस्य निर्णयमाह ।। संकल्प इति ।।

विविध: नानाप्रकारः संकल्प: इदं करिष्यामीत्यादि लक्षणोंतःकरणप-
रिणामः कर्त्ताकारणानुकूलव्यापारवातू । स: अयईदृश: विचार: ।। १ ४।।

अर्थ-! ' मी कोण? ' ह्याचे उत्तर पूर्वी सांगितलें. आतां ' हे
जग कशापासून झालें? ' ह्याचे उत्तर सांगतो. हें जग परमाणूपासून
झाले असे तार्किक ह्मणतात, कर्मापासून झालें असें मीमांसक क्षण.

तात, प्रधान ( ह्मणजे प्रकृति) ह्यापासून झालें असें सौख्य ह्मणतात.
( ह्या तीन मतांचे निराकरणसागतो.) हें सर्व नामरूपात्मकजग अज्ञा-

नापासून उत्पन्न झालें आहे, आणि तें ज्ञानाने नाहीसे होतें. ( जगा-
चा कर्ती कोण ह्याचा निर्णय सांगतो. मी अमुक करीन इत्यादि

हा अंतःकरणाचा परिणाम आहे. असानानाप्रकारचा संकल्प जगाचा
कर्ती आहे. अशा प्रकारचा विचार ज्ञानाचे साधन आहे ।। १४ औ।

एतयोर्यदुपादानमेकं स-धर्म सदव्ययं ।।

यथैव मृद्घटादीनां विचार: सोयमीडशः १५
टीका-अथोपादानं किमस्तीत्यस्य निर्णयमाह ।। एतयोरिति ।।

यथा एव घटादीनां उपादानं मृतू तथा एतयोः अज्ञानसकल्पयो
यतू उपादानं स्थितिनाशकारणं तत् अव्ययं षडतावविकारेरहित
अतएव एकं सजातीयादिभेदशूय अतएव मूश्म मनोवागादींद्रिया-
गोचरं सत्. कालक्याबाध्य ब्रह्म नान्यतू । स: अयं ईदृश: विचा-
र: ।। १५ ।।

अर्थ-! आतां जगाचे मुख्य कारण काय हें सांगतो जसे
मातीची घागर इत्यादिकांचें मुख्य कारण माती आहे, तसें अज्ञान व
संकल्प ह्या दोहोंच्या स्थितिनाशास जें मुख्य कारण तें ज्याचा क-
धींही नाश होत नाहीं, ज्याचेसारखे दुसरें नाहीं, ज्याचे ज्ञान इंद्रि-

१ -तेदुक्ति वर्षते विपरिणमतेध्पक्षीयते नश्यतीति षडूविकारा: ।
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यांना होत नाहीं, जें नेहेमी असतें अशा प्रकारचे ब्रह्म आहे, त्या-

शिवाय दुसरें कांहीं कारण नाहीं. अशा प्रकारचा विचार ज्ञानाचे

साधन आहे ।। १५ ।।

अहमेकोपि सूक्ष्मच ज्ञाता साक्षी सदव्ययः ।।

तदहं नात्रसंदेहो विचार: सोयमीदृशः ।। १६।।

टीका-ननु यद्यपि कार्यकारणभेदो वाचारंभणमात्रस्तथापि जी-
वब्रह्मणोर्भेदो वास्तव: स्यादित्याशक्याह ।। अहमिति ।। यत: अहं
एक अपि च पुनः सुट्ट्या इंद्रियागाचेर: ज्ञाता अहंकारादिप्रका-
शक: साक्षी इंद्रियार्थसंनिकर्षे विनैव पश्यति प्रकाशयतीति अतएव
सदव्यय: सर्वविकाररहित: ततू तस्मात् अहं अहप्रत्ययवेद्य: स-
त्यज्ञानादिलक्षणं ब्रह्म अस्थि । अन्न संदेह: न । स: अयं ईदृश:
विचार: ।। ११ ।।

अर्थ-! जरी कार्यकारण भेद केवळबोलण्यापुरता असून खरा
नाहीं, तरी ब्रह्माहून जीव निराळा आहे, अशी शंका मनांत आणून
उत्तर सांगतो. मी एक असूनही इंद्रियांनी जाणण्याजोगा नाहीं.
मी अहंकार इत्यादिकांना जाक्तयाजोगा आहें. मी इंद्रियांचा विष-
याशी संयोग झाल्याशिवाय पाहणारा आहे. ह्मणून मी सर्वविकार-
रहित आहे. मी असा अनुभव ज्यास येतो तें सत्य ज्ञान इत्यादि
लक्षण ब्रह्म मी आहें. ह्याविषयी संशय नाहीं. अशा प्रकारचा वि-
चार ज्ञानाचे साधन आहे ।। १९ ।।

आत्मा विनिष्कलो ह्येको देहो बहुभिरावृत्त ।।

तयोरैक्य प्रपश्यति किमज्ञानमतः पर ।। १७ ।।

टीका-एतदेव जीवब्रह्मैक्यमज्ञानप्रदर्शनेन द्रव्यात ।। आत्मेति ।।

यत: आत्मा अतति सततभावेन जाग्रदादिसर्वावस्थास्वनुवत्तर्त इति
विनिष्कलः विशेषण निर्गतकलः निरवयवइत्यर्थ: । हि यस्मातू एक:।

२



जपरोक्षातकृत:

ननु तथा लिंगदेहोध्यस्तीति चेच ।। देहात ।। देह: झमशरीर बहु'
भि! ससदशकलाभि': आवृत: आच्ळादित: । एव अतिवैलक्षण्ये स'
त्यपि तयो: आत्मदेहयो प्रकाशतमसोरिव ऐक ऐकात्म्य तार्किक?
दयः मपरुयति । अत: विपरीतदर्शनातू पर अन्यत्र अज्ञानं किं जें.

सि एतदेवालानमित्यर्थ: ।। १७ ।।

अर्थ- हेंच जीव व ब्रह्म ह्यांचें ऐक्यअज्ञान दा
वून दृढ करितो.) जाग्रदादि सर्व अवस्थेला जाणणारा असा
आत्मा एक असल्यामुळें अवयवरहित आहे. लिंगदेहही
तसाच आहे अशी शंका घेऊन उत्तर सांगतो. लिंगदेहाला
सतरा कला आहेत. ह्याप्रमाणें देह व आत्मा हे भिन्न असून नैय्या-
यिक इत्यादिक ते दोन्ही एक आहेत असें समजतात. झाडून दुसरे
अज्ञान कोणतें? तर हेंच अज्ञान आहे ।। १७ ।।

आत्मा नियामकश्चातर्देहो बाह्यो नियम्यकः ।।

तयोरैक्य प्रपश्यति किमज्ञानमतः पर ।। १८ ।।

टीका-पचनवैलक्षण्यमाह ।। आत्मेति ।। आत्मा नियामक?
नियंता च पुनः अंतर्देइ: पंचकोशांतरः वाढ: देह: नियम्यकः मि

कं योग्य: । तयोः आत्मदेहयो: ऐक्य मपरुपति । अत: पर अ
ज्ञानं किं अस्ति ।। १ रं ।।

अर्थ-! देह व आत्मा ह्या दोहोंमधील आणखी भेद सांगतो.'
वहा७२ ७: कौळं७२ ७.:८९यआसवतांसटू स्तव९.१ ८



न सुणेररेराजे उउ, १2
आत्या १ पुण्यो देही मांसमयो?'''???rं'ाध्दूाचि: ।।

रंटे ' किमज्ञानमतः पर ११९ ।।

मय: प्रकाशक्य?ऋ-क्कक्यइrंए?rईऋऋ?उ?r?-ण्य?ाल्व्हू?उऊक्य???आत्ग्राइरान-

प त मौसमच: मास्तवकार
वाद अतएव अशुचिः । एतेन स्थूलदेहस्यापि वैलक्षण्यमुत्तं' भवति ।

तयो: ऐक मपश्यति । अत: पर अज्ञानं किं अस्ति ।। १९ ।।

अर्थ-! देह व आत्या ह्या दोहोमधील आणखी भेद सांगतो.)
आत्मा हा ज्ञानरूप आहे आणून पुण्यरूप आहे; आणि देह हा मांस
रक्त इत्यादिकांनीं बनलेला आहे, झण? अपवित्र आहे. ह्यावरून
स्थूल देही आल्याहून निराळा आहे असें सांगितलें असें होतें. असें
असतां देह व आत्मा हे दोन्ही एकच आहेत असें नैय्यायिक इत्यादि
समजतात. ह्याहून दुसरें अज्ञान कोणतें? ।। १९ ।।

आत्मा प्रकाशक: स्वच्छो देहस्तामस उच्यते ।।

तयोरैक्यं प्रपश्यति किमज्ञानमतः पर ।। २० ।।

टीका-वैलक्षण्यातरमाह ।। आत्मेति ।। आत्मा स्वयंप्रकाश
सत्र प्रकाशक? तूर्यादिवकयत्तर्वप्रकाशक: अतएव स्वच्छ: ' प्रकाश्य-

गुणदोषसंबंधरन्य: । देह: तु तामस: घटादिवत्प्रकाश्यत्वनेजड उच्च-
ते । तयोः ऐक मपश्यति । अत: परं किं अज्ञानं अस्ति ाा९ई ०।।

अर्थ-! देह व आत्मा ह्या दोहोंमधील आणखी भेद सांगतो. ई

आत्मा हा स्वत: प्रकाशरूप असून सूर्याप्रमाणे दुसऱ्यास प्रकाशित
करितो, झणून तो स्वच्छ आहे; आणि देह हा घटादिकाप्रमाणें दुस-
ऱ्याकडून प्रकाशित होणारा असल्यामुळें जड आहे. असें असतां
देह व आत्या हे दोन्ही एकच आहेत असें नैय्यायिक इत्यादि सम-
जतात. ह्याहून दुसरें अज्ञान कोणतें? ।। २० ।।

१ असंगोह्ययं पुरुष इति धुते:
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आत्मा नित्यो हि सद्रूपो देहोदुनित्यो ह्यसन्मयः ।।

तयोरैक्य प्रपश्यति किमज्ञानमतः पर ।। २१ ।।

टीका-पुनवैलत्ययमाह ।। आत्मेति ।। आत्मा नित्य: ध्चंसा-

प्रतियोगी । हि यस्मातू सट्ट्या अवाध्यस्वरूपः । देद्द: अनित्य:
ध्वसानुयोगी । हि यस्मात् असन्मयः विकारित्वेन वाधयोग्यः । तयो'
आत्मदेहयो: ऐक्य तार्किकादय: मपश्यति । अत: पर अज्ञानं किं
अस्ति ।। २१ ।।

अर्थ- आणखी देह व आत्मा ह्यांमधील भेद सांगतो. आ
त्या हा नेहमी असणारा आहे, कारण तो सद्रूप आहे. देह हा५असणारा नाहीं, कारण तो असा आहे. असे असतां ते दजा
एक आहेत असें नैय्यायिक इत्यादिक समजतात. ह्याहून दुसरें अ
ज्ञान कोणतें? औ। २१ ।।

आत्मनस्तत्प्रकाशत्व यत्पदार्थावभासनं ।।

नाग्न्यादिदीसिवद्दीसिर्भवत्याध्य यतो निशि ।। २२१
टीका-आत्मनः स्वप्रकाशत्वमाह । । आत्मन इति ।। यत् प.

दार्थावभासनं घटादिविषयदर्शनं तत्मकाशत्वं आत्मनः अस्ति १

अग्न्यादिदीतिवतू आत्मनः दीति: न । यत: निशि रात्रौ अ-
ग्न्यादिदीप्त्या एकत्मिन्देशे लोकत्य अत्यंव्यं रूपग्रहाक्षमत्व भवति ा?

तस्मादप्रयादिदीसीनामपि दीपिकाऽन्यसाधननिरपेक्षा या दीसिः स आत्म-
प्रकाश इति भाव: ।। २२ ।।

अर्थ- आल्याचे स्वप्रकाशत्व सांगतो. घटादिक पदार्थांना
प्रकाशित करणारे जें तेज त्याला प्रकाशित करणारा असा आत्मा आहे.
आत्म्याचा प्रकाश अग्नि इत्यादिकांच्या प्रकाशासारखा नाहीं, कारण रा
चीं अग्नि इत्यादिकांचा प्रकाश असूनही एकाद्या जागी अंधार असतो'
ह्यावरून अग्नि इत्यादि प्रकाशित पदार्थांनाही प्रकाशित करणारा व



अपरोधानुधूतिः १३
दुसऱ्या साधनांची गरज न बाळगणारा असा जो प्रकाश तो आल्य्या-
चा प्रकाश आहे असें तात्पर्य जाणावे ।। २२ ।।

देहोऽहमित्यय मूढो धुत्या तिष्ठत्यहो जन: ।।

ममायमित्यपि ज्ञात्वा घटद्रष्टेव सर्वदा ।। २३ ।।

० टीका-दानीमालानालाभेदर्शिनमुपल्ससझुभयोर्भदं स्पष्टयति।।

देह इति ।। अहो इत्याश्चर्ये अयं देह: मम इति सर्वदा घटद्रष्टा इव
ज्ञात्वा अपि अहं अहंशब्दप्रत्ययालंबनः अयं प्रत्यक्षतया दृश्यमा-
न: देह: इति उभयोरैक्य सुरक गू: जन: तिष्ठति ।। २३ ।।

अर्थ- आतां देह व आत्मा हे दोन्ही एक आहेत असें सम-
जणाऱ्यांची निंदा करून त्या दोहोंचा भेद स्पष्ट दाखवितो. पहा ही
किती आश्चर्याची गोष्ट आहे कीं, जसे नेहमी घटाला पाहणारा घट
( हाच मी आहें असें न खणता) माझा आहे असें ह्मणतो, तसें हा
देह माझा आहे असें समजूनही ज्यास '' मी '' खणतो तो व देह हे
दोन्ही एक आहेत असें समजून पूर्ण लोक स्वस्थ असतात ।। २३ ।।

ब्रह्मैवाह सम: शांत: सच्चिदानंदलक्षण ।।

नाहे देहो ह्मसंद्रूपो ज्ञानमित्युच्यते बुध! ।। २४ ।।

टीका-एवमज्ञानं निरूप्य तन्निवर्त्तक आत्मज्ञानमाह ।। ब्रह्मे-

त्यादिपंचभिः ।। अहं सम: हर्षविषादशून्य: शांत: निरस्तसमस्तोपाधिः
सचिदानंदलक्षण: सचिदानदैरनृतजडदुःखप्रतियोगिभि: लक्ष्मते भा-
गलक्षणया ज्ञायतेऽसौ ब्रह्म एव अस्मि । अहं असहप: देह; न हि
इति बुध; आत्मतत्त्वज्ञैः ज्ञानं अहं ब्रह्मात्मीति महावाक्यनन्यबह्य-
साक्षात्कारवती बुद्धि. उच्यते ।। २४ ।।

अर्थ- ह्याप्रमाणे अज्ञान सांगून त्यास नाहीसे करणारे आत्म-
ज्ञान सांगतो. मी हर्षशोकरहित, सर्व उपाधीपासून? निराळा, स-
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त्यज्ञानानंदरूप, असें ब्रह्मच आहे. मी मिथ्यारूपदेह नाहीं. ह्यात

विद्वान लोक ज्ञान असें ह्मणतात ।। ९४ ।।

निविकारो निराकारो निरवद्योःहमव्यय: ।।

नाहं देहो ह्यसद्रूपो ज्ञानमित्थुच्यते बुधै: ।। २५ ।।

टीका-नन्वहं जातो मृत इत्याद्यनेकविकारिणः मम कथब्रह्मत्वं-

मित्यत आह ।। निर्विकार इति ।। अहं निर्विकार: अतएव निराका-
र: निर्गताः जन्मादिविकाराः यस्य देहाद्याकाररहितः अत एव निरव
द्य: तापत्रयरहितः अत एव अव्यय: अपक्षयादिदूर । अहं मनुष्य
इत्यादिप्रतीते: कथं निर्विकारत्वमिति चेन सा प्रतीतिः शुक्तिरजता-
दिवद्वाध्यत्वाद्व्रातेत्याह ।। नाहमिति !। अहं असडूप! देह: न हि ा?

इति बुध: आत्मतत्त्व; ज्ञानं उच्यते ।। २५ ।।

अर्थ- जर अशी शंका येईल कीं मी जन्मलो, मेल, इत्यादि
अनेक विकार मला होत असतां मी ब्रह्म कसा? तर त्याचें उत्तर सी-
गतो. मला जन्मादिक विकार नाहींत. म्हणून मला देहादिक विकार
नाहींत. ह्मणून मला आध्यात्मिक इत्यादिक ताप नाहींत. खणून मी

नाशरहित आहें. ५ मी मनुष्य आहें इत्यादि मला अनुभव असतां
मी निर्विकार कसा? असें कोणी कोल, तर असें शिंपीच्या ठि.
काणी जें रुपे भासते तें खोटे आहे असें ठरतें, तसा तो अनुभव खोटा
आहे असें सांगतो. मी मिथ्यारूप देह नाहीं. ह्यास विद्वान लोक
ज्ञान असें कातात ।। २५ औ।

निरामयो निराभासो निर्विकल्पोदुहमातत: ।।

नाहे देहो खसद्रूपो ज्ञानमित्युच्यते बुध. २६
टीका-पुनः किं लक्षणं ज्ञानमित्यतआह ।। निरामय इति ।।

कं निरामय: सर्वरगेरहित: निराभासः वृत्तिव्याप्यत्वेपि फलव्या-
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ष्यत्वशून्यँः निर्विकल्प: कल्पनारहितः आत? व्यापक: । अहं अ-
सद्रूप: हेर न हि इति उधधै: ज्ञानं उच्यते ।। २६ ।।

अथ- ज्ञानाचे लक्षण काय हें आणखी सांगतो मी रोगर-
हित आहें, बुद्धीने व्यास असून चिदाभासानें व्यास नाहीं, कल्पनार-
हित आहें व सर्वव्यापी आहे. मी मिथ्यारूप देह नाहीं. ह्यास तत्त्व-

वसंते ज्ञान असें म्हणतात ।। ९९ ।।

निर्गणो निष्कियो नित्यो नित्यमुक्तोहमच्युत: ।।

नाहे देहो ह्यसडूपो ज्ञानमित्युच्यते बुधे: १२७ ।।

टीका-पुनंः किं लक्षणं ज्ञानमित्यतआह ।। निर्गुण इति ।। अहं
निर्गुण: सत्वादिमायागुणरहितः अत एव निष्क्रिय: क्रियारहितः
नित्य: विनाशरहितः अत एव नित्यमुक्त: कालत्रयेपि बंधभून्य: अत
एव अच्युत: अप्रच्युतसचिदानंदस्वभाव । अहं असडूप: देह: न
हि इति बुधै: ज्ञानं उच्यते ।। २७ ।।

अर्थ- ज्ञानाचे लक्षण काय हें आणखी सांगतो. मी माये-
च्या सत्वादि गुणाने रहित आहें. ह्मणून मी क्रियारहित आहें. मी
नाशरहित आहें, ह्यणून कोणत्याही काळी मला बंधन नाहीं, लणून
मी नेहमी सचिदानंदरूप आहें. मी मिथ्यारूप देह नाहीं. ह्यास तत्त्व-

देस ज्ञान असें म्हणतात ।। २७ ।।

निर्मलो निश्चलो पुनंत: शुद्धो पुहमजरो पुमर: ।।

नाहे देहो ह्यसद्रूपो ज्ञानमित्युच्यते बुधे: ।। २८ ।।

टीका-चपनरपि ज्ञानलक्षणमाह ।। निर्मल इति ।। अहं निर्मल:
अविद्यातत्कार्यलक्षणमलरहितः अत एव निश्चल: व्यापकत्वादाकाशव-
निश्चल; अत एव अनंत: देशकालवस्तुपरिच्छेदशून्य शुद्ध: अजरः
जरारहितः अमर: मरणरहितः । अहं असद्रूप: देह: न हि इति
धववै: ज्ञानं उच्यते ।। २८ ।।

१ आम्ही केलेल्या वेदांतसाराचें पृष्ठ १०३ व १०४ पाहा.
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अर्थ- आणखी ज्ञानाचे लक्षण काय हें सांगतो. मी अज्ञान

व त्याचें कार्य जगतू एतद्रप मलानें रहित आहें. लणून मी सर्वव्यापी

असल्यामुळें आकाशाप्रमाणे निश्चल आहें. असून देश, काल व वस्तु

ह्या तिन्हीनी मी मर्यादित होत नाहीं. मला म्हातारपण व मृत्यु ना-

हीत. मी मिथ्यारूपदेह नाहीह्यास तत्त्ववेत्ते ज्ञान असें म्हणतातारली
स्वदेहे शोभनं संत पुरुषाख्य च संमत ।।

किं मूर्ख शून्यमात्मानं देहातीनं करोषि भो: रेशी
टीका-कवात्मा प्रत्यक्षदेहो न भवति तहि शून्यत्वमात्मन

स्यादित्याशक्याह ।। स्वदेह इति ।। भो पूर्व हे शून्यवादिर त्वं स्व.

देहे संतं शोभनं मंगल संमतं महावाक्यनिर्णीत च पुरुषाख्यं पूर्ण म-

नुष्यशरीरे उषति अहमाकारेण वसतीति पुरुष: इति आख्या नाम य
स्व तं देशातीनं घटादिवद्देहद्रष्टृत्वेन देहातीत आत्मानं सर्वव्यवहारा
धिष्ठानं किं कथे शून्य खपुष्पादिवदत्यंताभावरूपं करोपि मन्यसे । मी-

मन्यथा इति भाव: ।। २९ ।।

अर्थणाजर अशी शंका येईल कीं आत्मा हा प्रत्यक्ष देह नसल्या
तो शून्य होईल, तर ह्याचे समाधान सांगतो. हे मूर्खा शूटाची
आपल्या शरीरांत असलेला, मंगलकारक, तत्त्वमस्थाल्पिहावाक्यस्ती '

ज्याचा निश्चय केला आहे असा, आणि शरीरांत मी खक्तुम् असल्या!
मुळें ज्यास पुरुष असें म्हणतात असा, घटाप्रमाणें देहाला पाहाणारी '

असल्यामुळे देहाहून निराळा, अशा आत्म्याला तूं आकाशपुष्पाप्रमाणे ।

अगदीं नाहीं असें कसें मानितोस? तर मानू नकोस ।। २९ ।।

स्वात्यानं शु मूर्ख त्वं भुत्या युक्त्या च पूरुष ।।

देहातीत सदाकारं सुदुर्दर्श भवाडशैः ।। हू ० ।।

टीका-ग रूरयवादिन एवाभावापत्तेः शून्य मास्तु परंत्वात्मनी
देहतीतत्त्वे प्रमाणाभावाद्देह एवात्मा स्यादित्याशक्याह ।। स्वात्मर्ळ्यि'
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ति ।। भो मूर्ख देहात्मवादिर चार्वाक त्वं स्वात्मानं पूरुष मुत्यो च
युक्त्या एकस्मिन् कर्तृकर्मविरोध इत्यादिरूपयानिर्णीतंदेहातीतं देहा-
तिरिक्त सदाकारं अस्तीत्येतन्मात्रव्यवहारकारणभताकारो यस्य तं
भवादृशैः श्रुत्याचार्यश्रद्धाशून्यैः मदलूत्यनर्दर्शै सर्वथा दर्शनायोग्य तस्य द्र-

ष्टृरूपत्वादेवेत्यर्थ: ए अवधारय ।। ३० ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, आत्या शून्य आहें
..असे ह्मणणाराच नाहीसा होत असल्यामुळें आत्माशून्य नसो, परंतु
आत्या देहाहून निराळा असल्याविषयीं प्रमाण नसल्यामुळे देहच आ-
त्या आहे, तर ह्या शंकेचे समाधान सांगतो. हे पूर्णा देहाला आत्मा
ह्मणणाऱ्या चार्वाका, तूं आपल्या देहांतीलआत्म्याला, तस्माद्वा इत्यादि
श्रुतीच्या आधारावरून आणि एकाच ठिकाणी कर्म वकर्म करणाराही
नसतातह्यायुक्तीनें सिद्ध केलेला, देहाहून निराळा, ''आहे'' एवढेंह्मण-
ण्यालाच ज्याचा आकार कारण आहे असा, वेद व गुरु ह्यांचे ठिका-
णीं भक्ति नसलेल्या तुझ्यासारख्या मनुष्यांनी अगदीं पाहण्यास योग्य
नाही असा, आहे असें खात्रीने समज ।। ३० ।।

अहंशरूदेन विख्यात एक एव स्थित: पर: ।।

स्थूलस्त्वनेकता प्रात: कथं स्यादेहक: पुमातू ।।-२ १।।

टीका-तदेवाहाहमित्यादिससभि: ।। अहमिति ।। पर: देहादन्य
आत्मा अहं शब्देन विख्यात: प्रसिद्ध: एक: एव स्थित: अस्ति ।

स्थूल: देहकंः तुँअनेकतामास: सतूकथपुमाजू आत्या स्यातू १२१ ।।

अर्थ- तेंच सात लोकानी सांगतो. देहाहून निराळा आत्मा

हा मी ह्या शब्दाने समजणारा व एकच असणारा असा आहे. स्थूल
असलेलादेह तर अनेक प्रकारचा असून तो आत्मा कसा होईल? ३१

१ तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयातू अन्योंतर आत्मेत्यादिकया
२ स्वार्थ कप्रत्ययः ।

३ हु शब्द:पूर्वोक्तबैलक्षण्यद्योतक: ।

३
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अहं द्रष्टृतया सिद्धो देहो दृश्यतया स्थित: ।।

ममायमिति निर्देशात्कथं स्यादेहक: पुमान् ।। ३२ ।।

टीका-तदेवातिवैलक्षण्य दर्शयति ।। अहमिति ।। अहं अहशब्द-
प्रत्ययालंबनः आत्मा हया शब्दादिविषयप्रकाशतया सिद्ध: श
ळ कोमीत्यादिव्यवहारेण प्रसिद्ध: अस्ति । देह: तु दृश्यतया शब्दा-
दिवत्प्रकाश्यतया स्थित: अस्ति । तत्र हेतु: मम अयं देह: इति
निर्देशातू घटादिवतू स्वीयसंबंधितया व्यवहारातू । एवमुभयोर्वैलक्षण्ये

सति देइक: पथमातू कथे स्यातू ।। ३२ ।।

अर्थ-! देहाहून आत्मा अगदीं निराळा आहे हेंच दाखवितो.)
मी ह्या शब्दाने अनुभवास येणारा आत्मा हा, मी शब्द ऐकितों हत्या-
दि व्यवहारानें शब्दादिक प्रकाशित करीत असल्यामुळें प्रसिद्ध आहे.
देह हा तर शब्दादिकाप्रमाणें प्रकाशित होणारा असा आहे, त्याचें
कारण असें कीं, घटादिकाप्रमाणें हा देह माझा आहे अशी बोलण्याची
रीति आहे. ह्याप्रमाणें देह व आत्मा ह्या दोघांमध्यें भेद असतां देह
हा आत्मा कसा होईल? ।। ३२ ।।

अहं विकारहीनस्तु देहो नित्ये विकारवान् ।।

इति प्रतीयते साइमात्कथं स्थादेहकः पुमातू ।। ३३ ।।

टीका-पुनर्वेलक्षण्यातरमाह ।। अहमिति ।। अहं आत्मा दि-
कारहीनः जायते दुस्तीत्यादिषकिजारेरहित: अस्ति । देह: तु नित्य
सर्वकालं विकारवान् अस्ति । इति साक्षात् प्रत्यक्षप्रमाणेन मतीयते
अनुभूयते । एव सति देहकः पुमातू कथं स्थातू ।। २३ ।।

अर्थ-! देह व आत्मा ह्या दोघांमधीलदुसरा भेद सांगतो. आ-
त्याला उत्पन्न होणें, असणें इत्यादि साहा विकार नाहींत, देहाला तर
नेहमी हे विकार आहेत, ह्याप्रमाणें प्रत्यक्ष अनुभव येतो. असें असता
देह हा आत्मा कसा होईल? ।। ३३ ।।

१ जत्यते अस्ति क्ये विपरिणमते अपक्षीयते नश्यतीति षइविकारा: ।
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यस्मात्परमिति अत्या तया परुषलक्षण ।।

७७विनिर्णीतं विमूढेन कथं त्यादेहक: पुमान् ३४!
टीका-एव युक्तया देहात्मनोवैलक्षण्यमुक्त्वा ष्ट्यचण्याह ।। य-

स्मादिति ।। विमूढेन विगतमूढभावेन अतिचतुरेण श्रयर्थविवेचनकुशले-
नेत्यर्थः । यस्मार्त्परं इति तया धुत्या पुरुषलक्षणं पुरुषात्मनो ल-
क्षण विनिर्णीत विचार्य स्थापित । तस्मात् देहक: पुमातू कथे
स्यातू ।। ३४ ।।

अर्थ- ह्याप्रमले देह व आत्मा ह्यांमधील भेद युक्तीने सांगून
श्रुतीच्या आधाराने सांगतो. वेदाचा अर्थ करण्याविषयी कुशल अ-
सलेल्या मनुष्याने ''यस्मात परमिति'' ह्यिणजे ज्याहून श्रेष्ठ व कनिष्ठ

असें कांहीं नाही, ज्वलन लहान व मोठे असें कांहीं नाहीं, जो झा-
डाप्रमाणें आकाशांत एकटाच स्तब्ध राहतो, त्या आत्त्र्याने हें सर्व

जग व्यापिले आहे ह्या श्रुतीच्या आधाराने आल्याचे लक्षण ठरवि-
ले आहे. खणून देह हा आत्मा कसा होईल? ।। ३४ ।।

सर्व पुरुष एवेति मुले पुरुषसंक्षिते ।।

अत्युच्यते यत: झुला कथं स्यादेहक: पुमानू२५टीका-न केवलमनयैकयैव धुत्या निणींतकिंत्वन्ययापीत्याह ।।

सर्वमिति ।। यत: हेतो: धुत्या वेदाख्यपरदेवतया सर्व पुरुष एव पुरू.
ष एबेदं इति पुरुषसंज्ञिते सूक्ते पुरुषसूक्ते अपि पुरुषलक्षणं उच्यते ।

अत: देहकः पुमान् आत्या कथे स्यातू ।। ३५ ।।

अर्थ-! देहाहून आत्मा निराळा आहे हें केवळ '' यस्मात्पर ''
एवढ्याच भूतीवरून ठरविलें आहे असें नाहीं, तरदुसऱ्या श्वतीवरून-
ही ठरविलें आहे असें सांगतो. ज्यापेक्षां वेददेवतेनें पुरुषमूक्तांतही

१ यस्मात्परं नापरमस्ति किंचिद्यस्मान्नाणीयो न ज्यायोस्ति कश्चित्र । वृक्ष

इव स्त-कशे दिवि तिष्ठत्येकस्तेनेद पूर्ण पुरुषेण सर्वमिति नारायणोपनिषदि ।
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'' पुरुष एवेदं सर्व '' ह्मणजे ( हें सर्व जग परमात्माच आहे) ह्या

श्रुतीने आत्म्याचे लक्षण सांगितलें आहे,त्यापेक्षा देह हा आत्मा कसा
होईल? ।। ३५ ।।

असंग: पुरुष: प्रोक्तो वृहदारण्यके अपि च ।।

अनंतमलसंक्षिष्ट: कथं स्यादेहक: पुमानू ।। ३६१
टीका-अपरयापि श्रुत्यैवमेव निर्णीतमित्याह ।। असंग इति ''

च असंगो ह्यय पुरुष इति धुत्या वृहदारण्यके अपि वाजसनेयोपनि
षद्यपि पुरुष: असंग: शोक! । अनंतमलसश्निष्ट: देहक: तु पुनी
तू कथं स्यातू ।। ३९ ।।

अर्थ-! दुसऱ्या खुतीनेही असेंच ठरविलें आहे असे ७५आणखी बृहदारण्यक उपनिषदांतही '' असंगोह्ययं पुरुष: '' ( ३
हा परमात्मा संगरहित आहे) ह्या सुतीने आत्मा संगरहित आ
असें सांगितलें आहे. ज्यात असंख्य दोष आहेत असा देह तर अ
त्या कसा होईल? ।। ३९ ।।

तत्रैव च समाख्यातः स्वयंज्योतिर्हि प-रुष: ।।

जड: परप्रकाश्योदुसौ कथे त्यादेहक: पुमार -पूखी
टीका-तत्रैवान्यप्रकारेणापि देहात्मनोवैलक्षण्य निरूपितमित्श'

ह ।। तत्रेति ।। च तत्र एव वृहदारण्यक एव अत्रायं पुरुष: स्वयंज्यॅ।'
तिर्भवतीति धुत्या रूप: आत्मा स्वयंज्योतिः स्वयंप्रकाश: सभा
रुपात; हि । असी घटादिवदृश्य: अत एव परमकाश्य तत एर्व

जड: देहकः पुमार कथं स्यातू ।। ३७ ।।

अर्थ-(त्याचउपनिषदांत दुसऱ्याप्रकारानेंहीदेहवआत्मा ह्यांची
भेट सांगितला आहे असें सांगतो.) आणखी वृहदारण्यक उपात्रषदा'
तच ''अलाय पुरुष: स्वयंज्योतिर्भवति ( ह्मणजे येथें हा आत्या स्वत
प्रकाशरूप आहे) ह्या श्वतीनें आत्मा स्वतः प्रकाशवातू आहे असें
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निश्चयानें सांगितलें आहे. हा घटादिकाप्रमाणे दुसऱ्याला दिसण्यास
योग्य आहे ह्यपून दुसऱ्याच्या योगानें प्रकाशित होणारा आहे व
असा असल्यामुळें जड असा देह हा आत्मा कसा होईल? ।। ३७ ।।

प्रोक्तोपि कर्मकांडेन ह्याला देहाद्विलक्षण: ।।

नित्यश्च तत्फल भुंक्ते देहपातादनंतरं ।। ३८ ।।

टीका-अथास्तामिदं ज्ञानकांडं कर्मकांडे ऽपि देहात्मनोर्भेद एव
वणिंत इत्याह ।। प्रोक्त इति ।। हि यत्यात कर्मकाडेन अपि यावजी-
वमग्निहोत्र जुहुयादित्यादिरूपेण चित्तशोधककर्मप्रतिपादकेन वेदभागेने-
त्यर्थ आत्मा देहातू विलक्षण: मोक्तः तस्मादात्मा देहाब्रिन्न ।

नित्य: यतःदेहपातातूअनंतरंतत्फलंअनित्यकर्मफलघुक्तेचारेअर्थ- आतां हें ज्ञानकांड असो. परंतु कर्मकांडांतही देह व
आत्मा ह्यांचा भेद सांगितला आहे असें सांगतो. ज्यापेक्षां जीव आहे
तोपर्यंत अग्निहोत्र करावे इत्यादिक चित्तशुद्धि करणाऱ्या कर्मांचे प्र-

तिपादन करणाऱ्या वेदभागानेंही आत्या देहाहून निराळा आहे असें
सांगितलें आहे, त्यापेक्षा देहाहून आत्मा भिन्न आहे. आणखी तो नित्य
आहे, कारण देहपडानंतरअनित्यअसेंकर्माचेंफळतोभोगतो।।३रं।।

लिग चानेकसंयुक्तं चल दृश्यं विकारि च ।।

अव्यापकमसडूपं तत्कथं स्यात्पुमानय ।। ३९ ।।

टीका--नन्वेवं सति वेदांतिनामपसिद्धांतः स्यादित्यत आह ।।

लिंगीमति ।। लिंगं परोक्षादिधर्मविशिष्ट चे लिंगशरीरं अनेकसंयुक्त
देवमनुष्यादिनानास्थूलशरीरसबद्धयद्वा श्रोत्रादिबुध्यंतससदशकलासंयुक्त
चलं चंचल मनःप्रधानत्वादित्यर्थ दृश्यं मेदे श्रोत्रं ममेदं मन इ-
त्यादिममतास्पदत्वेनात्मन उपसर्जनपूत च विकारि उपचयादिमतू अ-

१ चकारान्न्यायसाख्यादावप्येवमेव देहात्मनोर्भेदो वर्णित इति दर्शित ।

३ चकारात्कारणशरीरमपि निराकृतं ।



२२ अपरोक्षानुधूतिः

व्यापकं परिच्छिन्न असडूपं आत्यज्ञानैकवत्यय तद् पूर्वोक्तधर्मविविशि.

हुं लिंगशरीरं अयं पुमातू आत्मा कथं स्यातू । अत्रेदमाकूतं । यद्यपि

लिंगशरीराध्यासेनात्मनः कर्त्तृत्वभोक्तृत्वादिभावस्तथाप्यात्यन: खतस्त

दभावात्तद्ययासनिवृत्तावकर्त्तृभोक्तृत्यादिभावसिद्धिरिति वेदांतिनां न किं.

चिदप्रापसिद्धात इति ।। ३९ ।।

अर्थ-! जर अशी शंका येईल कीं, असें झालें असतां वेदांला-
चा सिद्धांत खोटा होईल, तर ह्याचे समाधान सांगतो. प्रत्यक्ष न दि-

सणारें इत्यादि धर्म असलेलें लिंगशरीर हें, देव मनुष्य इत्यादि अने
क स्थूल शरीरांनी युक्त ( अथवा पंचज्ञानेंद्रिये, पंचकर्मेद्रिये, पंचप्राण!

व मन आणि बुद्धि ह्या सतरा कलानी युक्त) ज्यात मन क्युय असे-

त्यामुळें चंचळ; माझा कान, माझें मन, इत्यादि ममत्वबुद्धि असें
त्यामुळे आत्म्याची उपाधी असलेलें; आणिवाढणें, कमी होणे, इत्यारि
सहा विकार असलेलें; मर्यादित असलेलें; आत्म्याच्या ज्ञानाने हर्ट

ठरणारे; असें आहे. असें लिंगशरीर हें आत्मा कसें होईल? हापे-
रून तात्पर्य असें जाणावे कीं, जरी लिंगशरीराच्या सबंधाने आ'

त्याला कर्तृत्व व भोक्तृत्व इत्यादि येते, तरी आत्म्याला स्वतःकर्त्तृल

व भोक्तृत्व इत्यादि नसल्याकारणाने लिंगदेहाचा संबंध नाहीसा झा
ल्यावरोवर आत्म्याला कर्त्तृत्व भोक्तृत्व इत्यादि नाहीशी होतात, म्ह

इन वेदांत्यांच्या सिद्धांताला खोटेपणा येत नाहीं ।। ३९ ।।

एव देहद्वयादन्य आत्मा पुरुष ईश्वर: ।।

सर्वाला सर्वरूपश्च सर्वातीतोदुहमव्यय ।। ४० ।।

टीका-इदानीं पृर्वेक्तमर्थमुपसहरति ।। एवमिति ।। एव पूर्वोक्त

प्रकारेण देहद्दयाद स्पूलहूधमलक्षणातू अन्य: भिन्न: आत्मा पुरुपॅर
शरीराधिष्ठाता ईश्वराले नियंता अस्ति । कुत: सर्वाला तथापि हं!
न त्यात । कुत: सर्वरूपः तथापि विकारी न । कुत: सर्वातीत: अहे
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अहशब्दप्रत्ययालवनत्वेन सर्वदोपलब्धिस्वरूप: च अव्यय: अपक्षया-
दिविकारशून्यः अहंकारसाक्षीति भाव: ।। ४० ।।

अर्थ- आतां पूर्वी सांगितले संपवितो. पूर्वी सांगितल्याप्र-
माणें स्थल व सधम ह्मा दोन देहांहून निराळा असलेला आत्मा हा,
शरीरांत राहणारा व सर्वांचा नियामक असा आहे. कारण तो सर्वी-
च्या अंतर्यामी आहे. तथापि द्वैतहोत नाही,कारणर्क्यरूपआहे तथा-
पि विकारी नाहीं, कारण सर्वांहून विलक्षण आहे. मी ह्या शब्दाच्या
अनुभवाचा आधार असल्यामुळें नेहेमी त्याचें स्वरूप समजण्यासारखे
आहे. तथापि अहंकाररूप नाही, कारणत्याला नाश होणें इत्यादि वि-
कार नाहींत, ह्मणजे तो अहंकाराला पाहणारा आहे ।। ४० ।।

इत्यात्मदेहभागेन प्रपचस्थैव सत्यता ।।

यथोनध तर्कशाखेण तत: किं परुषार्थता ।। ४१ ।।

-टीका-नन्वात्मनो देहद्वयातिरिक्तत्वप्रतिपादनमनर्थकमिति शं-
कते ।। इतीति ।। यथा तर्कशाखेण प्रपंचस्थ सत्यता उक्ता तथा
इति पूर्वोक्तप्रकारेण आत्मदेहभागेन मपंचस्य एव सत्यता उक्ता
तत: किं पुरुषार्थता भयनिवृत्यभावादित्यर्थ ।। ४१ ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, स्थूलदेह व लिंग-
देह ह्मा दोहोंहून आत्मी निराळा आहे असें खणणे व्यर्थ आहे, तर
ह्याचे समाधान सांगतो. जसे प्रपंच सत्य असल्याचें न्यायशास्त्रांत
सांगितले आहे, तसें आत्या व देह हे निराळे आहेत असें पूर्वी सौ-
गितल्यानें प्रपंच सत्य असल्याचें सांगितलें असें होतें. ह्यापासून काय
यदा आहे १ कारण प्रपंचाचे भय नाहीसे होत नाहीं ।। ४१ ।।

इत्यात्मदेहभेदेन देहात्मत्वं निवारितं ।।

इदानीं देहभेदस्य ह्यसत्व स्फुटमच्यते ।। ४२ ।।

टीका-भेदज्ञानस्याभेदज्ञानंप्रति कारणत्वादात्मदेहविभागकथनं
१ द्वितीयाद्वै भय भवतीति मुक्ते ।
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नानर्थकीमत्याह ।। इतीति ।। इति पूर्वोक्तेन आत्मदेहभेदेन आत्मनो
देहात्पृथक्करणेन देहात्करच देहस्यैव चार्वाकमतेन प्रास आत्मत्वं निवा-
रितं । इदानीं उत्तरग्रंथेन तस्य देहभेदस्य असचं आत्मसत्ताति-
रिक्तसत्ताराहित्य स्फुट स्पष्ट यथा स्यात्तथा उच्यते हि ।। ४२ ।।

अथ-हू जीव व ब्रह्म ह्या दोहोंमध्यें भेद नाहीं हें समजण्याला
देह व आत्मा ह्या दोहोंक्रयें भेद आहे असें समजणे अवश्य आहे,
ह्यणून आत्मा व देह हे भिन्न आहेत हें सांगणे व्यर्थ नाहीं असें सा-
गतो. आत्मा व देह हे निराळे असल्याचें पूर्वी सांगितल्यानें देह व
आत्या हे एक आहेत असें जें चार्वाकाचे मत आहे त्याचें निवारण
केलें. आतां आत्मा व देह ह्यांमधील भेद आल्याशिवाय उत्पन्न होत
नसल्यामुळें तो खोटा आहे असें पुढीलग्रंथानेंस्पष्टपणे सांगतो १९चैतन्यस्वैकरूपरवाडेदो युउक्तो न कर्हिचितू ।।

जीवरव च भूषा ज्ञेय रखी सर्पग्रहो यथा ।। ४३ ।।

टीका-तदेवाह ।। चैतन्यस्पेति।। चैतन्यस्य सर्वभूतभौतिकप्रपं-

चाधिष्ठानप्रकाशकस्थ एकरूपत्वातू घट: प्रकाशते पट: प्रकाशतेइत्या-
दिद्धेकरूपत्यातू एकाकारत्वाद्धेतो: कर्हिचितू कस्याचिदवस्थायाम-
पि भेद: न युक्त: न यथार्थइत्यर्थः । तर्हि जीवभेदः सत्य: त्यादि-
त्यत आह ।। जीवत्व यात ।। जीवत्वं च अपि सुधा मिय्या ज्ञेय ।

तदुपाधेरेवातकरणादेर्मायामयत्वादित्यर्थ । अधिष्ठानसत्यत्वेन कल्पित
मिथ्यात्वबोधे दृष्टांतमाह ।। रजाविति ।। यथा रत्नी तदज्ञानाद्वक्रता-
दिसादृश्येन मंदांधकारे सर्पग्रहः सर्पग्रहणाबुद्धिरव्युत्पन्नत्ययथा भवति
तथैव आत्मन्यात्या ज्ञानात्प्रकाशसादृश्यादविशेषप्रकाशे चिज्नडग्रथिरूप
चिदाभासत्रमोभवतीति वेदांतरहस्य ।। ४३ ।।

अर्थ- तेंच सांगतो.) पंचमहाभूते व त्यापासून उत्पन्न झाले- !?

ली दृष्टि ह्या दोहोंना आधार पे त्याना प्रकाशित करणारे अशा चैत '

त्याला, घथकाशतो पटप्रकाशतो इत्यादि ठिकाणी एकाकारता अस-
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त्यामुळें कोणत्याही अवस्थेंत भेद मानणे बरोबर नाहीं. ( ह्यावरूनजर
कोणी असे ह्मणेल कीं, ब्रह्माहून जीव निराळा आहे, तर त्याचें उत्तर
सांगतो. जीवपणा हाही खोटा आहे असें जाणावे, कारणजीवाची नी
अंतःकरण इत्यादि उपाधि आहे ती खोटी आहे. ( जीवभेदाला आ-
धारभूत असलेले ब्रह्म खरें असल्यामुळें त्याच्यावर जें भासते तें खोटे
असतें हें समकयाकरिता दृष्टांत सांगतो. जसे दोरी न समजता ति-
चा वांकडेपणा इत्यादि धर्म मनांत येऊन अंधारांत ती दोरीसाप आ-
हे असें अडाण्याला वाटतें, तसें आत्म्याच्या अज्ञानामुळे त्याच्या टि-
काणीं असलेल्या प्रकाशासारखा प्रकाश जीवावर भासल्याश्रुळेंचैतन्या-
चा आभास जीव हाच खरा वाटतो. ह्याप्रमाणे वेदांताचे मुख्य त-
स्व आहे ।। ४३ ।।

रळवज्ञानात्क्षणेनैव बद्दडहिं सर्पिणी ।।

भाति तद्वच्चितिः साक्षाद्धिश्वाकारेण केवला १८१
टीका-इदानीं पूर्वोक्तमेव दृष्टात विवृषन् सर्वस्यापि प्रपंचस्य

ब्रह्मरूपतामाह ।। रत ।। बडूर र-! रक्तवज्ञानातू क्षणेन एव
सर्पिणी भाति तद्वतू साभार केवलो चितिः विचाकारेण भाति
।। ४४ ।।

अर्थ-! आतां पूर्वी सांगितलेल्या दृष्टांताचेंच विवरण करून स-
वै प्रपंच ब्रह्मरूप आहे असे सांगतो. जसे दोरी ही दोरी नाहीं असें
वाटतेवेळीं साप आहे असे वाटतें, तसे प्रत्यक्ष अनुभवास येणारे व
शुद्ध असे ब्रह्म हें जगाच्या आकाराने भासते ।। ४४ ।।

उपादानं प्रपंचस्य ब्रह्मणोदुन्यन्न विद्यते ।।

तस्मात्सर्वप्रपंचोऽय ब्रह्मैवास्ति न चेतरतू ।। ४५ ।।

टीका-अत्र हेतू. दर्शयन् पूर्वोक्तमुपसहरति ।। उपादानमिति।।

-१ केवलेति विशेषणेन पूर्वावस्थामपरिलज्यावस्थांतरप्रसिलक्षणविनी-
प'शनत्वमवेक्के गरंभत्योदगत्व न'पि परिणासोपाहनस्वमिति बल्हेर '



२६ अपरोसत्यिक:

यलातू मपंचस्य आकाशादिदेहांतस्थ जगद्विस्तारस्व मायाशवलातू
ब्रह्मणः चैतन्यात अन्यत् परमाणवः प्रकृतिर्वा उपादानं कारणविशे-
ष: न विद्येते । तस्मात् अयं सर्वमपंचः बझ एव अस्ति । इतर
न च ।। ४५ ।।

अर्थ- ह्याविषयींचीं कारणें दाखवून पूर्वी सांगितलेले संपवि-
तो. आकाशापासून देहापर्यंत जें जग आहे त्याचें मूल कारण, मा-
योपाधिब्रह्माशिवाय दुसरें, परमाणू किंवा प्रकृति, ही नाहींत. खणून
हा सर्व जगाचा विस्तार ब्रह्मच आहे, दुसरें कांहीं नाहीं ।। ४५ ।।

व्याप्यव्यापकता मिथ्या सर्वमात्येति शासनातू ।।
इति ज्ञाते परे तत्त्वे भेदस्थावसर: कुत: ।। ४६ ।।'

टीका-ननु व्याप्यव्यापकतारूपे ४६१ जाग्रति सति कथं प्रपंच-
स्य ब्रह्मतेत्याशंक्याह ।। व्याप्येति ।। सर्व आत्मा इति शासa*aाँतू
व्याप्यव्यापकता व्याध्यमंतरं व्यापक बाह्य तयोर्भावस्तत्ता मिथ्या
घटाकाशादिवतू कल्पितत्वादसत्य इत्यर्थ: इति परे तरवे ज्ञाते सति थे-
दस्य अवसर: कुत: ।। ४१ ।।

अर्थ-! जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, व्याप्यव्यापकरूप
भेद असतां प्रपंचाला ब्रह्मपणा कसा येतो, तर ह्याचे उत्तर सांगतो.)
'' सवर्मात्मा '' ( ह्मणने सर्व ब्रह्म आहे) ह्या श्वतीवरून व्यत्यय ख-
णजे औत असणारे व व्यापक ह्मणजे बाहेर असणारें हा भेद, जसा घ-
टांतील आकाश कल्पित आहे, तसा कल्पित असल्यामुळें खोटा आहे.
ह्याप्रमाणें उत्कृष्ट तत्त्व जें ब्रह्म तें जाणलें असतां मग भेद कोढून अ-
सणार? ।। ४९ ।।

श्रुत्त्या निवारितं नून नानात्वं स्वमुखेन हि ।।

'कथे भासो भवेदन्यः स्थिते चाद्वयकारणे ।। ४७ ।।

१ तस्माद्व' एतस्मादात्मन आकाश संधू इत्यादिपुते: ।

२ तत्सव नदयमात्मेति धुते: ।
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टीका-ननु प्रत्यक्षेण भासमानो व्याप्यव्यापकभाव कथे मिथ्ये-

त्याशंक्याह ।। धुत्येति ।। च स्टदत्या नेह नानास्ति किचनेत्यादिश्वत्या
स्वमुखेन नानात्वं तून निवारितं हि । तेन नानात्वनिवारणेन अ-
इयकारणे अभिन्नोपादाने ब्रह्मणि स्थिते सति भास: कार्यभूतो व्या-
घ्यव्यापकतादिप्रतिभास: अन्य: स्वकारणातिरिक्तः कथे भवेतू । न
कथचिदित्यर्थः ।। ४७ ।।

अर्थ- ( आकाश) व्यापक व ( घट) व्यत्यय ह्या दोहोंचा
संबंध प्रत्यक्ष दिसत असून तो खोटा कसा अशी शंकाघेऊन सांगतो.
'' नेहनानास्तिकिंचन '' ( म्हणजे ह्या जगांत नानाप्रकारचे कांहीं
नाहीं ( ह्मणजे सर्व एक ब्रह्म आहे)) ह्या श्रुतीने आपल्या मुखाने
बहुतपणा नाहीं असें ठरविलें आहे. असे ठरविलें असल्यामुळें ब्रह्म हें
एकच उपादानकारणे असतां व्यापणारा व व्यापून घेणार ह्या दोहोंचा
कार्यकारणरूपसंबंधब्रह्याहूननिराळा कसा होईल? तरहोणार नाहीं९दोषोपि विहित: भुसा मृत्योर्मृत्यु स गच्छति ।।

इह पश्यति नानात्व माया वंचितो नर: ।। ४८ ।।

टीका-किंच भेददृष्टेर्दोषश्रवणादपि कारणान्नभिन्नमेव कार्य-

मित्याह ।। दोष इति ।। य इह नाव पश्यति स: मृत्योः मृत्यु ग-
च्छति इति मुर्त्यां दोष: अपि विहित: अस्ति । माया वंचित:
नर: इह नानात्व पश्यति ।। ४८ ।।

अर्थ- आणखी भेद पाहाणे हा दोष आहे असे श्रुतीत अ-
सल्याकारणानेंही कार्य हें ( ब्रह्माहून) निराळें नाहीं असे सांगतो.

-१ जसे सोन्याच्या दागिन्यांचे उपादान कारण सो, मडक्यांचें उपादान
कारण माती, इ०

२ उदाहरण, आकाशांत मडके असतें, ह्मणफन आकाश हा मडक्यास
( व्यापक) ह्मणजे व्यापणारा आहे, व मडके हें ( व्यत्यय) म्हणजे आकाशाक-
इन च्यापून घेणारे आहे.

३ मृत्यो: स मृत्युमामेति य इह नानेव पश्यतीति श्रुति: ।
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जो ह्या जगांत नानाप्रकार ( ह्मणजे ब्रह्म व जग त्यांमध्यें) भेद पाहा-
तो तो वरचेवर जन्मतो व मरतो असा श्रुतीने दोषही दिला आहे. मा-
येथें फसलेला मनुष्य ह्या जगांत भेद पाहतो ।। ४८ ।।

ब्रह्मणः सर्वभत्रानि जायंते परमात्मनः ।।

तस्मादेतानि ब्रह्मैव भवतीत्यवधारयेतू ।। ४९ ।।

टीका-र्तीह किं कुर्यादित्याह ।। बड्या इति ।। सर्वधूतानि ब्र-

सण: परमात्मन: सकाशातू जायंते इति उत्पत्ति स्थितिप्रलययोरुप-
लक्षणं यतोवेत्यादिश्रवते: ' । यस्मादेव तस्मात् एतानि भूतानि ब्रह्म

एव सन्मात्रव्रह्मरूपाणि भवति इति अवधारयेतू निश्चिनुयातू ।। ४ ९।।

अर्थ-! तर काय करावे हे सांगतो. सर्व प्राणी सर्वव्यापी
परमात्म्यापासून उत्पन्न होतात. ( ह्यावरून प्राण्यांची स्थिति व नाश
हींही परमालयापासून उत्पन्न होतात असे जाणावे.) असें आहे
आणून प्राणी हे ब्रह्मरूपच आहेत असें पक्के जाणावे ।। ४९ ।।

ब्रह्मैव सर्वनामानि रूपाणि विविधानि च ।।

कर्माण्यपि समग्राणि बिभर्त्तीति अतिर्जगौ ।। ५० ।।

७टीका-ननु नानानामरूपकर्मभेदेन विचित्राणि भतानि कथमेक-
ब्रह्मात्मकानि इत्याशंक्याह ।। वह्मैनेपि ।। ब्रह्म एव सर्वनामानि
आकाशादिदेहांतानूसंज्ञाविशेषातू च विविधानि रूपार्णि अवकाशादि
द्विपदांतान् नानाकारविशषोतू अपि समप्राणि कर्माणि अवकाशप्रदा-
नादिखानशौचातातू क्रियाविशेषान् विभर्त्ति रज्वादिकमिव सर्पादिप्रति-
भास दधाति अधिष्ठानदर्शनशून्याच्या प्रतिदर्शयतीत्यर्थ; इति श्रुति.

१ यतो बा इमानि मणतानि जायंते येन जातानि जीवंति यत्प्रयंत्यभिसवि-
शंतीति श्रुते: ।

२ रूपग्रहणं गंधादिग्रहणस्वाप्युपलक्षणसू ।

उ अपि शब्दार्थ ।

४ त्र्यं वा.इदं नामरूपं कर्मेति वृहदारण्यके ।
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जगी गायति खाधिकारिणः श्रावयामासेत्यर्थ: ।। ५० ।।

अर्थ--नानाप्रकारची नामे, रूपे, कर्मे, ह्यांच्या भेदाने निरनिरा-
छे असलेले प्राणी ब्रह्मरूप कसे होतील? अशी शंका घेऊन समाधान
सांगतो. जशी दोरी अज्ञान्याला सापाचा श्रम उत्पन्न करिते तसें
.१ख हेंच, आकाशापासून देहापर्यंत असलेली नामे; आकाशापासूनदाने
पायांच्या प्राण्यापर्यंत असलेले आकार; आणि अवकाश देणें इत्यादि
कर्मापासून स्नान करणें, शुद्ध होणे इत्यादिकमापर्यंत असलेली सर्व

कर्मे; ही अशान्याला भासवितें. ह्याप्रमाणें श्रुति ज्ञानाधिकाऱ्यांना सांगते
।। ६० ।।

सुवर्णाज्जायमानस्य सवर्णत्व च शाश्वत ।।

'ब्रह्मणो जायमानस्य ब्रह्मत्वं च तथा भवेतू ११५ १।।

टीका-अत्र लोकप्रसिद्धदृष्टांतमाह ।। सुनींत ।। यथा सुद-
शार जायमानस्य वस्तुनः सुवर्णत्व च शाश्वतंभवेतू तथा असणा
जायमानस्य जगत: ब्रह्मत्व च शाश्वत भवेतू ।। ५१ ।।

अर्थ- ह्याविषयी लोकांत प्रसिद्ध असलेला दृष्टांत सांगतो.)
जसा सोन्यापासून झालेल्या दागिन्याला सोनेपणाच नेहमी आहे, तसा
ब्रह्मापासून उत्पन्न झालेल्या जगाला नेहमी ब्रह्मपणाच आहे ।। ५१ ।।

स्वल्पमप्यंतर कृत्वा जीवात्मपरमात्मनोः ।।

य: संतिष्ठति मूढात्मा भय तस्यापि भाषित ।। ५२ ।।

टीका-एवं कर्त्तृकर्मादिकारकषटूकस्थाप्येकाधिष्ठानरूपत्वे सिद्धे

ऽपि भेदशनो भयमाह ।। स्वल्पमिति ।। य: ग्रूढात्मा जीवात्मपर-
मात्मनो: स्वल्पं अपि अंतरं उपास्थोपासकरूपं भेद कृत्वा कल्पयि-
त्वा संतिष्ठति तस्य अपि भयं भाषिर्ते ।। ५२ ।।

अर्थ- ह्याप्रमाणे कर्ती कर्म इत्यादि साहा कर्मसाधनांनाही ए-

??१ यद्दा ह्येवैष एतस्मिच्छन्नदरमतर कुरुते अथ तस्य भय भवतीलदिधुते: ।
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कच आधार असून ज्याला तीं निरनिराळी आहेत असे वाटतें त्याला
भय आहे असे सांगतो. ( जो मूर्ख मनुष्य जीवात्मा व परमात्म
ह्या दोहोंमध्ये थोडासाही सेव्यसेवकरूप भेद मानील त्याला भय सौ.
गितले आहे ।। ५२ ।।

यत्राज्ञानाजवेद्वैतमितरस्तत्र पश्यति ।।

आत्मत्वेन यदा सर्व नेतरस्तत्र चाण्वपि ।। ५३ ।।

टीका-ननु प्रकाशतमसोरिव परस्परविरुद्धस्वभावयोद्वैताद्वैतयो
कुत एकाधिकरणत्वमित्याशंक्यावस्थाभेदादित्याह ।। यत्रेति ।। पचू
यस्यामज्ञानावस्थाया अज्ञानातू द्वैत भवेतू तत्र तस्थामज्ञानावस्थाया

इतर: अन्य: अन्यत्. पश्यात । यदा यस्मिन् ज्ञानकाले च सर्व आ-
त्यत्वेन भवेतू तत्र तस्मिन् ज्ञानकाले इतर: असू अपि किंचिदपि
अन्यत् न पश्यात । सकार्याज्ञाननिवृत्तेरिति भाव: ।। ५३ ।।

अथ-५ उजेड व अंधार ह्यांच्याप्रमाणें परस्पर विरुद्ध असले
द्वैत व अद्वैत ही दोन्हीं एका ठिकाणी कशी राहतील अशी शंकी
घेऊन तीं अवस्थांच्या भेदाने एका ठिकाणी असतात असें सांगतो.)
ज्या अज्ञानअवस्थेमध्ये अज्ञानाच्या योगाने द्वैत होते त्या अज्ञान

अवस्थेंत एक मनुष्य दुसऱ्याला पहातो. आणखी ज्या ज्ञानकाली
सर्वजग आत्मरूप होते त्या ज्ञानकालीं एक मनुष्य दुसरें असें काही
ही पहात नाहीं. तात्पर्य अज्ञान व त्याचें कार्य ही दोन्ही नाही
शी होतात ।। ५३ ।।

यस्मिन् सर्वाणि भूतान ह्यात्मत्वेन विजानतः १ '

न वै तस्य भवेन्मोहो न च शोको दुद्वितीयत:।!र्ष ा?

टीका-ननु द्वैवादर्शने क: पुरुषार्थ इत्याशंक्य श्रुतिमर्थतः पर्स

ति ।। असिनिति ।। यस्मिन् अवस्थाविशेषे सर्वाणि धूतानि अ!
स्पस्वेन आन्मभावेन विजानतः अपरोक्षेण सासालवतोशविकारि;



अपरोशहशत:
पुरुषत्य तस्य तस्मिन्नवस्थाविशेषे वै निश्चयेन मोह: श्रम: न भवेतू
च पुनः शोक: व्याकुलतापि न भवेतू । कुत: । अद्वितीयतः तत्कार-
णाभावादित्यर्थः ।। ५४ ।।

अर्थ- ब्रह्म व जग ही निराळी नाहींत असें जाणाऱ्याला
काय फायदा आहे? अशी शंका घेऊन त्यासंबंधी श्रुतीचा अर्थ सौ-
गतो. ज्या अवस्थेमध्यें सर्व प्राणी आत्मस्वरूप आहेत असें जो को-
शी जाणतो त्यास त्या अवस्थेमध्ये श्रम होत नाहीं व दुःखही होत
नाहीं. कारण श्रम व दुःख ह्यांचें जें कारण द्वैत ते नाहींसेंहोतें।।५४।।

अयमात्मा हि ब्रह्मैव सर्वात्मकतया स्थित: ।।

इति निर्डारितं भुला बूहदारण्यसंस्थया ।। ५५ ।।

टीका-शोककारणाभावे प्रमाणमाह ।। अयमिति ।। सर्वात्मकत-

या स्थित: अयं प्रत्यक्षत्वेनानुपूयमान: आत्मा ब्रह्मे एव हि इति
वृद्ददारण्यसंस्थया खुल्या निर्द्धारित ।। ५५ ।।

अर्थ- शोकाला कारण नसल्याविषयीं प्रमाण सांगतो. स-
वमध्यें आत्मरूपानें असलेला व प्रत्यक्षपणानें अनुभवास येणारा आ-
त्या हा ब्रह्मच आहे, असे वृहदारण्यात असलेल्या वृतीने ठरविलें
आहे ।। ५५ ।।

अनुभूतोग्ययं लोको व्यवहारक्षमोपि सन ।।

असद्रूपो यथा स्वप्न उत्तरक्षणबाधतः ।। ५६ ।।

टीका-नन्वस्मिन् लोक एव तत्कारणे सति कथं शोकाद्यभाव
उच्यत इत्याशंक्य सहष्टांतमाहा! अनुभूत इति ।। यथा स्वप्न! उत्तर-
क्षणवाधत: असद्रूप: तथा व्यवहारक्षमः अपि अयं लोक: अनु-
धूत: सन् अपि असद्रूप अस्ति ।। ५१ ।।

अर्थ-! हा लोकच शोकाचे कारण असतां शोक नाहीं .असे
कसें म्हणता? अशी कोणी शंका घेईल तर तेचे उत्तर सांगतो.

???१ स वा अयमात्मा बझविज्ञानमय इति मुते: ।



अपरीक्षामुद्येत:

जसे स्वप्न पुढल्या क्षणी नाहींसे झाल्याकारणानें खोटे असते, तसे व्यव-
हार करण्यास योग्य असलेला असाही हा लोक अनुभवास येत असून-
ही खोटा आहे ।। ५९ ।।

स्वप्रो जागरणेदुलीक: स्वप्रेपि जागर न हि ।।

दृयमेव लये नास्ति लयोपि ह्युमयोर्न च ।। ५७ ।।

टीका-ढष्टांतं विकृवन्नुक्तन्यायमन्यत्रत्ययतिदिशति ।। स्वप्न

इति ।। स्वमः जागरणे अलीकः मिथ्या । जागर: स्वग्ने अपि न
हि । इय स्वप्रजागरणे एव लये सुट्टी न अस्ति । च लय: अपि
उभयो: न हि ।। ५७ ।।

अर्थ- दृष्टांताचें विवरण करून पूर्वी सांगितलेला जगाचा खो-
टेपणा दुसऱ्या ठिकाणीही असल्याचें दाखवितो.) स्वप्न हें जागेपणी
खोटे असते. जागेपणा हाही स्वप्रावस्थेंत खोटा असतो. स्वप्न व जा-
गेपणा ही दोन्हीही सुपुति अवस्थेंत नसतात. आणखी सुपुसि अवस्था
हीही जागेपणी व स्वप्नाचे वेळीं नसते ।। ५७ ।।

त्रयमेवं भवेन्मिथ्या गणत्रयविनिमितं ।।

७अस्य द्रष्टा गुणातीतो निला ह्येकश्चिदात्मक: ाा५८ाां
टीका-उक्तमुपसहार्य फलितमाह ।। त्रयमिति ।। त्रयं जाऊ

दाद्यवस्थात्रय एवं उक्तपरस्परव्यभिचारेण मिथ्या भवेतू । कुत: मु-
णत्रयविनिमित मायाकल्पितं । तहि किं सत्यमत आह ।। अस्येति ।।

अस्य अवस्थातयस्थ द्रष्टा गुणातीत: नित्य: एक: चिदात्मकं'
अस्ति हि ।। ५८ ।।

अर्थ- पूर्वी सांगितलेले संपवून शेवटीं काय ठरलें तेंसांगतो.)
जागेपणा इत्यादि तीन अवस्था पूर्वी सांगितल्याप्रमाणे एक असतांना
बाकीच्या नसतात, म्हणून त्या खोट्या आहेत. कारण त्या मायेपासून

'१ यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत्तत्केन कं पश्येत्तत्केन कं श्रयणदयादितिमृते: । यह
वा -दिवस्यात्तत्रल्योन्यत्पश्येरूयोन्यल्लिघेदन्यलेयद्रमयेदिलादिब्रुत्यृंतरात- '



अपरोक्षानुधूति ३३
उत्पन्न झाल्या आहेत. ाऊइं तर मग सत्य काय आहे हें सांगतो. ह्या

तीन अवस्थांना पाहाणारा आत्मा हा गुणरहित, नेहमी असणारा,
एक व ज्ञानस्वरूप असा आहे ।। ५८ ।।

यहन्यृदि घटखांति: शुक्तौ वा रजतस्थितिः ।।

तद्वदूब्रह्मणि जीवत्व वीषयमाणे न पश्यीत ५९१
टीका-नन्यवस्थात्रयं मिथ्या भवतु जीवस्तु सत्य इत्यतः सह-

ष्टांतमाह ।। यद्वदिति ।। मार मृदि घटश्वांतिः वा शुक्तौ रजत-
स्थिति: तद्वतू म्हब्रणि जीवत्व त्राति: अस्ति । तस्मिन् वीश्यमाणे
जीत्मचन साक्षात्कृते सति तत् न पश्यति ।। ५९ ।।

अर्थ- तीन अवस्था खोड्या असल्या तथापि जीव खरा आहे
अशी कोणी शंका घेईल, तर समाधान सांगतो. जशी मातीच्या
ठिकाणी घटाची आति होते, अथवा शिंपीच्या ठिकाणी रूपे आहे अ-
से भासते, तसा ब्रह्माचे ठिकाणी जीवपणा भासतो. तें ब्रह्म आत्म-

रूपाने प्रत्यक्ष पाहिले असतां जीवपणाची झाति राहत नाहीं १९यथा मृदि घटो नाम कनके कुंडलाभिधा ।।

शुक्तौहिरजतख्यातिर्जीवशब्दस्तथा परे ।। ६० ।।

टीका-अज्ञानावस्थायां प्रतीयमानो यो जीवब्रह्मभेद: स नाम-
मात इति बहुदृष्टातैराह ।। यथेति ।। यथा मृदि घट: नाम । यथा
कनके कुंडलाभिधा । यथा युक्ती रजतरद्ययाति: रजतस्य रव्याति-

राख्यानामेतियावतू । तया परे ब्रह्मणि जीवशब्द: हि ।। ई ० ।।

अर्थ-(अज्ञान अवस्थेमध्ये जीव व ब्रह्म ह्यांमध्यें जो भेद आहे-
केक तो केवळ नांवाचा आहे असें पुष्कळ उदाहरणे देऊन दाखवि-
तो.) जसा मातींत घट नांवाचा पदार्थ आहे, जसा सोन्यामध्यें कुंड-
के नांवाचा दागिना आहे, जशी शिंपीमध्ये रुपे नांवाची धातु दिसते,
तसें ब्रह्माचे ठिकाणी जीव हें नुसते नांव आहे ।। ७० ।।

५



३४ अपरोक्षानुभूतिः

यथैव v_yaाएाइइम्न नीलत्वं यथा व! मरुस्थले ।।

ए.२२,२:२१.ऽ
ब्रह्मणि नाममात्रमित्यनकेदृष्टातैराह ।। यथेति ।। यथा एव व्योधि
नीलत्वं । यथा मरुस्थले नीरं । यथा स्थाणौ पुरुषत्व । हदूर
चिदात्मनि विष भाति ।। ९१ ।।

अर्थ- केवळ जीव हाच नाममात्र आहे अस नाहीं, तर सर्व

जगही ब्रह्माचे ठिकाणी नाममात्र आहे, हें पुष्कळ उदाहरणे देऊन
सांगतो. जसा आकाशामध्यें निळेपणा भासतो, वर्से मृगजलाचे ठिका-
णी पाणी भासते जसा वठलेल्या झाडाच्या लेटाच्या ठिकाणी मनुष्य
भासतो, तसें ज्ञानरूप आत्य्याच्या ठिकाणी जग भासते ।। ई १ ।।

यथैव शून्ये वेतालो गंधर्वाणां पुरं यथा
यथाकाशे द्विचंद्रत्वं तद्वत्सत्ये जगस्थिति: ।। ६२ ।।

टीका-नाममात्रप्रपंचस्य मिथ्यात्ववासनादार्ढ्यायेममेवार्थ बहु-
भिर्लोकडष्टातै: प्रपंचयति ।। यथेति ।। यथा एव शृरजये निजेने देशे
घेताला अकस्वादाभासमानो भूतविशेष: । यथा गंधर्वाणां पुरं ' गं-
धर्वपुरस्यापि शून्याधिष्ठानत्व ज्ञेय । यथा आकाशे द्रिचंद्रत्वं । तह-
तू सत्ये जगत्स्थिति: ।। ९२ ।।

अर्श-! नाममात्र प्रपंचाला खोटेपणा असल्याचें मनांत पक्के ठ-
सण्यासाठीं जगांतील पुष्कळ उदाहरणे देतो. जसे रिकाम्या जाग्यांत
अकलातू भूत दिसते, जशी आभाळांत गंधर्वनगरी दिसते, जसे आ-
काशांत दोन चंद्र दिसतात, तसेंआत्म्याच्या ठिकाणीं जग आहे १२ ।।

यथा तरगकष्ठौलैजर्लमेव स्फुरत्यलभू ।।

पात्ररूपेण ताझं हि वकहांडौघैस्तथात्मता ।। ६३ ।।

'९ गंधर्व- नाम र'-शक'रे' नीलपीतादिमेघरचनाविशेष: ।



अपरोक्षानुभूति: ३५
टीका-अपि च यथा तरंगकछोलै: जल एव । यथा च पात्र-

रूपेण तात्रं हि । तथा ब्रह्मांडींचे! आत्मता अल स्फुरति १६ ३।।

अथ-आणखी लहान मोठ्या लाटा पाहिल्याने जसे पाणीच द.
सहे, आणि भांडी पाहिल्याने जसे तावेच दिस, तसा जगांतील अनेक
रूपे पाहिल्यानं आत्या दिसतो ।। ९३ ।।

घटनाग्ना यथा पृथ्वी पटनाकना हि तंतवः ।।

जगन्नाकना चिदाभाति ज्ञेय तत्तदभावतः ।। ६४ ।।

टीका-यथा पृथ्वी घटनाचा । यथा तंतवः पटनास्त्रा हि ।

तथा चित्र जगन्नास्त्रा आभाति । ननु किमनेन मिथ्यात्ववासनादा-

नातआह ।। ज्ञेयमिति ।। तदभावत: नानाभावतः तत्ब्रह्म ज्ञेयं '१४ ।!

अर्थ-जशी घट नांवानें जें दिसते तें पृथ्वी आहे, व वस्त्र नां-
मोने जें दिसते तें दोरे आहेत, तसें जग नांवानें जें दिसते तें ब्रह्म

आहे. ( जर कोणी अशी शंका घेईल कीं जगाच्या खोटेपणाचा नि-
जय करून काय उपयोग आहे, तर ह्या शंकेचे समाधान सांगतो.)
जगातील नानारूपें टाकून देऊन ब्रह्म जाणा ।। ई ४ ।।

सर्वोपुपि व्यवहारस्तु ब्रह्मणा क्रियते जने: ।।

अज्ञानान्न विजानति मृदेव हि घटादिकं ।। ६५ ।।

टीका-ननु यत्र हि द्वैतमिव भवतात्यादिश्वत्यर्थदर्शनावस्थात्र-
यविदेहमोक्षाबुक्तौ न तु जीवन्मोक्ष इत्याशंक्याह ।। सर्वोपीति ।। जनै:
सर्व: लौकिको वैदिक: अपि व्यवहार: तु ब्रह्मणा क्रियते । परंतुते ज-
ना : अज्ञानातू न विजानंति । तथा हि तदेवोपपादयति । हून. मृत्तिका
एव घटादिकं अस्ति । अत्रायं भाव: अज्ञाननिवृत्तिरेव जीवमुक्तिर्न
तु द्वैतादर्शनमिति ।। ई ५ ।।

अर्थ- जर अशी कोणी शंका घेईल कीं, '' यत्र हि द्वैतमिव
१ वाचारंभणं विकारी नामधेय मृत्तिकेलेव सलमिखादिहुते: ।



३६ अपरोक्षानुभूति:

भवति '' इत्यादि धूतीने जागेपणा इत्यादि तीन अवस्था व मरणानंतर
मोक्ष ही सांगितली, आणि जीवंत असून मुक्त होण्याविषयी सांगितले
नाहीं, तर ह्या शंकेचे समाधान सांगतो. लोक प्रापचिक व पारमा-
र्थिक सर्व व्यवहार ब्रह्माच्या योगाने करितात, तथापि ते अज्ञानामुळे
ब्रह्माला जाणत नाहींत. तेंच स्पष्ट करून सांगतो. मातीहीच घट हत्या-
दि पदार्थ आहे. ह्याचे तात्पर्य असें कीं, अज्ञान नाहीसे होणें हीच
जीवंत असतांना मुक्ति आहे, तिन पहाणे हीजीवम्युक्तिनाही १६ ५।।

कार्यकारणता नित्यमास्ते घटमृदोर्यथा ।।

तथैव श्रुतियुक्तिम्यां प्रपंचब्रह्मणोरिह ।। ६६ ।।

' -टीका-तत्र हेतु सदृष्टांतमाह ।। कार्येति ।। यथा घटवृदो:
कार्यकारणता नित्य आस्ते तथा एव इह मपंचब्रह्मणोः कार्य-

कारणता श्रुतियेर्क्तिम्या नित्य आस्ते ।। ११ ।।

अर्थ- त्याचें कारण उदाहरण देऊन सांगतो. जसा घट व
माती ह्यांच्यामधील कार्यकारणसंबंध नेहमी राहणारा आहे. तसा
ह्या जगांत जग व ब्रह्म ह्यांच्यामधील कार्यकारणसंबंध श्रुति व
युक्ति ह्यांच्या प्रमाणावरून नेहमी राहाणारा आहे ।। ११ ।।

२.गृह्यमाणे घटे यद्वन्यृत्तिकायाति वे बलातू ।।
वीधयमाणे प्रांचे पुपि ब्रह्मैवाभाति भासरं ।। ६७ ।।

७टीका-कार्यकारणताऽनन्यत्यमेव स्पष्टते ।। गृह्यमाण इति ।।

घटून. घटे गृह्यमाणे सति वलातू मृत्तिका आयाति वै । लढवू मपंचे
वीत्यमाणे सति अपि भासुंरं ब्रह्म एव आभाति ।। १७ ।।

अर्थ- कार्य व कारण ही निरनिराळीं नाहींत हेंच स्पष्ट दा-
१ यथा सोम्यैकेन मृर्त्पिडेन सर्व मृण्मय विज्ञात स्यादितिश्रुति: ।

२ युक्तिस्तु कार्यकारणयोरन्यले एककारणतानात्सर्वकार्यज्ञान न स्यादिति ।

बु प्रमाणनिरपेक्षतयेव भासनशीलं ।
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खवितो. घटाविषयीं विचार केला असतां मनांत जशी मातीची
कल्पना आल्याशिवाय राहात नाहीं, तशी जगाविषयीं विचार केला
असतां ब्रह्माची कल्पना मनांत आल्याशिवाय राहात नाही ।। १७ ।।

सदैवाला विशुद्धो सि ह्यशुद्धो भाति वै सदा ।।

यथैव द्विविधा रक्तर्जानिनोदुज्ञानिनोदुनिश ६८
टीका-ननच ब्रह्मणि भासमाने प्रपंची न भासेदित्याशंक्याऽवस्था-

भेदेनोभयमपि भासत इति सदृष्टांतमाह ।। सदैवेत ।। ज्ञानिनः सदा
एव आत्मा विशुद्ध: अज्ञानतत्कायर्मलरहितत्वाक्तिप्रपंच: अस्ति ।

अज्ञानिनस्तु सदा वै आत्मा अशुद्ध: भाति हि । उभयतापि दृष्टांत:
!। यथेति !। यथा रज्जुः ज्ञानिन: निविषयत्वेनाभयकरी अज्ञानिन: तु
विपरीतत्वेन सर्परूपिणीतिद्विविधाएव अनिश अस्ति ।अत्राय भाव: ।

ब्रह्म यद्यपि स्वयंप्रकाशत्वेन भात्येव तथापि वृत्त्यारूढत्वेन पुरुषार्थ-
पयोगीति ज्ञानिनं प्रति नाज्ञानिनं सूर्यदीपादिरिव चलमदधाविति
दिकू ।। ६८ ।।

अर्थ-! जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, ब्रह्म भासत असतां
प्रपंच भासणार नाहीं, तर तीं दोन्ही निरनिराळ्या अवस्थेंत भासतात
असें उदाहरण देऊन सांगतो. ज्ञान्याला नेहेमी आत्या हा अज्ञान
व त्याचें कार्य जग ह्यारहित असल्यामुळें तो प्रपंचरहित असतो,
आणि अज्ञान्याला तर तो नेहेमी प्रपंचसहित असतो. ( ह्या दोहोंवि-
षयी उदाहरण सांगतो. ह्यास उदाहरण, दोरी ज्ञान्याला सापाप्रमाणे
दिसत नसल्यामुळे भय न करणारी, आणि ती अज्ञान्याला सापासारखी
दिसत असल्यामुळें भयकरणारी ह्याप्रमाणे दोघांना नेहमी दोन प्रकार-
ची दिसते. ह्याचा सारांश असा आहे कीं, जसे ८ व दिवा हे दो-
न्ही डोळसाच्या उपयोगी पडतात आणि अंधळ्याच्या उपयोगी पडत
नाहीत, तो जरी ब्रह्म सह: प्रकाशरूप असल्यामुळें भासते तरी तें
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बुद्धीला समजले म्हणजे ज्ञान्याला मोक्षाच्या उपयोगी पडते: आणि
अज्ञान्याला उपयोगी पडत नाहीं ।। १८१

यथैव मृण्मय: कुंभरतद्वद्देहोमि चिन्मय: ।।

आत्यानात्मविभागोपुय मुधैव क्रियतेपुडुश्: ।। ६९ ।।

टीका-नन्यात्मा यदि सदैव निष्प्रपंचत्वेन भाति तहिं किमर्थ

देहात्मभेदो वर्णित इत्याशक्याविवेकिनो देहव्यीतरेकबोधार्थ विवेकिन-
खु व्यर्थ एवेति सदृष्टातमाह ।। यथैवेति ।। यथा कुंभ: मृण्मय: एव
बहर देह! अपि चिन्मय: एव । एव सति अबुधे: अयं आत्माना-
त्मविभाग: बुधा एव क्रियते ।। ६९ ।।

अर्थ-! जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, जर आत्मा नेहमी
प्रपंचरहित असा भासतो तर देह व आत्मा ह्यांचा भेद कशासाठी सा-
गितला, तरदेहाहूनआत्मानिरळाआहेहेअविचारीमनुष्याजकळण्या-
करितां सांगितला असून तो विचारीमनुप्याला सांगणेंव्यर्थ आहे, असें
उदाहरण देऊन सांगतो. जशी खापराची घागर मातीच आहे तसा
देही आत्माच आहे. असें असतां ८ लोकांनी देह व आत्मा असे
भाग व्यर्थ केले आहेत ।। १९ ।।

सर्पत्वेन यथा रज्जू रजतत्वेन शुक्तिका ।।

विनिर्णीता विमूढेन देहत्वेन तथात्मता ।। ७० ।।

टीका-यथा विघूढेन रखड: सर्पत्वेन विनिर्णीता । यथा च
झुक्तिका रजतत्वेन विनिर्णीता । तथा विघूढेन आत्मता देहरवेन
विनिर्णीता ।। ७० ।।

अर्थ-जसा पूर्ण मनुष्य दोरीला साप ठरवितो, आणि शिंपीला
रुपे ठरवितो, तसा पूर्ण मक्याने आत्म्याला देह ठरविलाआहे १७०

घटत्वेन यथा पृथ्वी पटत्वेनैव तन्तवः ।।

विनिर्णीता विमूढेन देहत्वेन तथात्मता ।। ७१ ।।
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टीका-यथा विमृभढेन पृथ्वी घटत्वेन विनिर्णीता । यथा च तं-

तव: पटत्वेन एव विनिर्णीतग । तथा विघूढेन आत्मता देहत्वेन
विनिणीता ।। ७१ १

अर्थ-जसा मर्खू मनुष्य मातीला घट ठरवितो, आणि दाऱ्योना
कापड ठरवितो, तसा मूर्ख मलत्यानें आत्म्याला देह ठरविला
आहे ।। ७१ १

कनक कुडलत्वेन तरगत्वेन वै जलम् ।।
विनिर्णीता विमूढेन देहत्वेन तथात्मता ।। ७२ ।।

टीका-था विमम्ढ्रेन कनक कुडलत्वेन विनिर्णीत । यथा च
वसें तरंगत्वेन विनिणीत वै । तथा विमूढेन आत्मता देहत्वेन वि-
निर्णाता ।। ७२१
अर्थ-जसा मूर्ख मनुष्य सोन्याला कुंडले इत्यादि दागिने ठरवि-

तो, आणि पाण्याला लाट ठरवितो, तसा पूर्ण मनुष्याने आत्य्याला देह
ठरविला आहे ।। ७१ औ।

पुरुषत्वेन यथा स्थाणुर्जलत्वेन मरीचिका ।।

विनिर्णीता विमूढेन देहत्वेन तथात्मता ।। ७३ ।।

टीका-था विघूढेन स्थासु: पुरुषत्वेन विनिर्णीत: । यथा च
करींवका जलत्वेन विनिर्णीता । तथा विघूढेन आत्मता देहत्वेन
निणयाना ।। ७३ ।।

अर्थ-जसा मूर्ख मनुष्य झाडाच्या सोटाला मनुष्य ठरवितोआणि
जे कर्ज पाणी ठा।रवितो, तसा मूर्ख मनुष्याने आत्म्याला देह ठराव-

२८ काष्टानि रवड्रृत्वेनैव लोहता ।।

विनिर्णीता विमणूढेन देहत्वेन तथात्मता ।। ७४ ।।

गेवा-उपनिकान गृहत्वेन एवविनिर्णीतानि यथा
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च लोहता रदहत्येन एव विनिर्णीता । तथा विग्रूढेन आत्मतादइ-
स्वेन विनिर्णीता ।। ७४ ।।

अर्थ-जसा मूर्ख मनुष्य लाकडांना घर ठरवितो, आणि लो-
खंडाला हत्यार ठरवितो, तसा मूर्ख मनुष्यानें आत्म्याला देह ठरविला
आहे १७४१

यथा वृक्षविपर्यासो जलाद्धवति कस्यचितू ।।
तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७५ ।।

ठीका-नन्वन्यथा निर्णये किं कारणमिति तदज्ञानमेवेति सदृष्टा-
तमाह ।। यथेति ।। यथा जलातू कस्यचिद्द पुरुषस्य वृक्षविपर्यास:
वृक्षस्य विपरीतदर्शनं भवति । तू मूर्ख: अज्ञानयोगतः आत्मनि
देहत्वं पश्यात ।। ७५ ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, मूर्खाला वर सांगित-
त्याप्रमाणें भलते ज्ञान होण्याचे कारण काय? तर त्याचें अज्ञान हें-
च कारण आहे असे उदाहरणे देऊन सांगतो. जशी कोणा मनुप्या-
ला पाण्याच्या योगाने झाडे उलटी दिसतात, तसा पूर्णाला अज्ञानाच्या
योगाने आत्म्याच्या ठिकाणीं देह दिसतो ।। ७५ ।।

पोतेन गच्छतः पैस: सर्व भातीव चंचल ।।

७तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७६ ।।

टीका-यथा पोतेन गच्छतः पुंस: सर्व चंचलं इव भाति!
तहतू मूर्ख अज्ञानयोगतः आत्माने देहत्वं पश्यति ।। ७१ ।।

अर्थ-जसे नावेत नसून जाणाऱ्या मनुष्याला सर्व जणु काय

-१ भोक ७०-७४ ह्यांचें तात्पर्य असें लक्षांत ठेवावे कीं, मुखं मनुष्य लो-
खंडांतील त्येखंडपणा ह्या धर्माकडे लक्ष न देता लोखंडाला कुऱ्हाड इत्यादि झी
नांवेंमिळालीं असतील तीं नावे रूपें इत्यादिकांकडे लक्ष देतो.

२ '' देह दिसतो '' म्हणजे देहाचे धर्म दिसतात असेसमजावे
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हालते असें दिसते, तसा मूर्खालाअज्ञानाच्या योगाने आल्याच्या टि-
कणी देह दिसतो ।। ७१ ।।

पीतत्व हि यथा शुस्त्रे दोषाडवति कस्यचितू ।।
तद्वदाल्पनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७७ ।।

टीका-यथा कस्यचित्र पुरुषस्य दोषातू मुखे पीतत्व
भवतिहि । तातू मूर्ख: अज्ञानयागेत: आत्मनिदेइत्वंपश्यति।।७७।।

अर्थ-जस कोणा मनुष्याला कावीळ झाल्याने पांढऱ्याचे ठिका-
शी पिवळे दिसते, तसा मूर्खाला अज्ञानाच्या यगोने आत्म्याच्या टि-
काणी देह दिसतो' ।। ७७ ।।

चक्षकर्या खमशीलल्या सर्व भाति श्वमात्मक ।।

तद्वदात्यनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७८ ।।

टीका-यथा खमशीलाम्यां चतुर्भ्यासर्वलमात्मक भाति ।

गर मूर्ख अज्ञानयोगतः आत्मनि देहरवं पश्यात ।। ७८ ।।

अर्थ-जसे भ्रमिष्ट डोळ्यांना सर्व त्रमात्मक दिसते, तसा मूर्खा-

ला अज्ञानाच्या योगाने आत्म्याच्या ठिकाणी देह दिसतो ।। ७८ ।।

श्रमणेनेव वर्चलं भाति ।।अलातं प सूर्यवतू
तहदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७९ ।।

टीका-यथा अलातं भ्रमणेन एवसूर्यवत्र वर्जुलं भारित । त-
दर पूर्ण अज्ञानयोगतः आतानि देहत्व पश्यति ।। ७९ ।।

अर्थ-जसें कोलित फिरविल्यानेतेसूर्यासारखे वाटोळे दिसते, तसा
टॅपीला अज्ञानाच्या योगाने आल्याच्या ठिकाणी देह दिसतो।। ७९।।

महलेचे सर्ववस्तनामणत्व ह्यतिदरतः ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८० ।।

टीका-यथा सर्ववसूना महले अतिदूरत: अणुत्व हि इ-

-१ '' देह दिसतो '' म्हणजे देहाच्या धर्माचें ज्ञान होते असें समजा.
१



४० अपरोक्षानुकूते:
च लोहता रवडूत्वेन एव विनिर्णीता । तथा विग्रूढेन आत्यतादंई.
त्वेन विनिणीता ।। ७४ ।।

अर्थ-जसा मूर्ख मनुष्य लाकडांना घर ठरवितो, आणि हो.
खंडाला हत्यार ठरवितो, तसा मूर्ख मक्याने आत्म्याला देह ठरविला

आहे' ।। ७४ ।।

यथा वृक्षविपर्यासो जलाद्धवति कस्यचित् ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७५ ।।

टीका-नन्क्न्यथा निर्णये किं कारणमिति तदज्ञानमेवेति सहा
तमाह ।। यथेति ।। यथा जलातू कस्यचिद पुरुषस्य तुहविपर्यास'
वृक्षस्य विपरीतदर्शनं भवति । तू. मूर्ख: अज्ञानयोगतः आत्मींत
देहत्वं पश्यात ।। ७५ ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, मूर्खाला वर सांगि
ल्याप्रमाणें भलतें ज्ञान होण्याचे कारण काय? तर त्याचें अज्ञान हे.
च कारण आहे असें उदाहरणे देऊन सांगतो. अशी कोणा महही,
ला पाण्याच्या योगाने झाडे उलटी दिसतात, तसामूर्खाला अज्ञानाच्यी

योगाने आत्म्याच्या ठिकाणी देह दिसतो ।। ७५ ।।

पोतेन गच्छतः पुंसः सर्व भातीव चंचल ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७६ ।।

टीका-यथा पोतेन गच्छन: पुंसः सर्व चंचलं इव भीति
वळू मूर्ख: अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्व पश्यति ।। ७१ ।।

कार्यअर्थ-जसें नावेत बसून जाणाऱ्या मनुष्याला सर्व जण

'?ं१ भोक ७०-७९८ ह्यांचें तात्पर्य असें लक्षांत ठेवावे कीं सुरू मनुष्य है.,
क्लतील ले'खंडच्या ज धर्मांकडे लक्ष न देता लोखंडाला कुऱ्हाड इर्त्यईइ
गवेच्छिलि' असतील तीं नाव रूग्ण इक्यकाकडे लक्ष देतो

२ '' देह णसतो'' म्हणजे देहाचे धर्म दिसतात असेंसमजावें



अपरोक्षामुळूत: ४१
हालते असें दिसते, तसा मूर्खालाअज्ञानाच्या यगोनें आत्म्याच्या टि-
काणी देह दिसतो ।। ७९ ।।

पीतत्व हि यथा शुस्त्रे दोषाडवति कस्यचितू ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७७ ।।

टीका-यथा कस्यचित्र पुरुषस्य दोषातू मुखे पीतत्वं
भवतिहि । बलून मुखं; अज्ञानयागेत: आत्मनिदेहत्वंपश्यति।।७७।।
अर्थ-स कोणा मनुष्याला कावीळ झाल्याने पांढऱ्याचे टिका-

णी पिवळे दिसते, तसा मूर्खाला अज्ञानाच्या योगाने आल्याच्या ठि-
काणी देह दिसतो' ।। ७७ ।।

चक्षर्ग्या श्वमशीलाम्या सर्व भाति श्वमात्यकं ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७८ ।।

टीका-यथा श्वमशीलाम्यां स्थदर्ग्यासर्वश्वमारमक भाति ।

वळवू मूर्ख अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्वं पश्यति ।। ७८ ।।

अर्थ-जसें श्रमिष्ट डोळ्यांना सर्व त्रमात्मक दिसते, तसा मूर्खा-

ला अज्ञानाच्या योगाने आत्म्याच्या ठिकाणी देह दिसतो ।। ७८ ।।

अलातं जमणेनेव व- भाति सूर्यवद ।।

तइदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ७९ ।।

टीका-यथा अलातं खमणेन एवसूर्यवत् वर्तुळे भाति । त-
दर मूर्ख: अज्ञानयोगतः झात्मनि देहत्व पश्यति ।। ७९ ।।

अर्थ-जसें कोलित फिरविल्यानेतेहूर्यासारखे वाटोळे दिसतें,तसा
पूरवीला अज्ञानाच्या योगाने आत्य्याच्या ठिकाणी देह दिसतो।। ७९।।

महरवे सर्ववस्तनामणत्व ह्यतिदरतः ।।

७९तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८० ।।

टीका-यथा सर्ववस्तूनां मारवे अतिदूरत: अनुत्वं हि इ-

-१ '' देह दिसतो '' म्हणजे देहाच्या धर्माचे ज्ञान होतें असें समजावे.
६



अपरीक्षामुधूति:
त्रि सर्वलोकप्रसिद्धी । बहन मूर्ख: अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्व
पश्यात ।। ८० ।।

अर्थ-जसा सर्व वस्तूंच्या मोठेपणाच्या ठिकाणी दूर अंतराच्या
योगाने लहानपणा दिसतो, तसा मूर्खाला अज्ञानाच्या योगानेंआत्म्या-
च्या ठिकाणी देह दिसतो ।। ८० ।।

सुमत्वे सर्वभावाना स्थूलत्व चोपनेत्रतः ।।

तद्वादात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८१ ।।

टीका-यथा च सर्वभावाना सूक्ष्मते उपनेलतः स्कूलत्व ।

बघून मूर्ख अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्व पश्यात ।। ८१ ।।

अर्थ-जसा सर्व वस्तूंच्या लहानपणाच्या ठिकाणी उपनेत्रातून
मोठेपणा दिसतो, तसा पूर्णीला अज्ञानाच्या योगाने आत्म्याच्या टि-
काणी देह दिसतो ।। ८१ ।।

काचभूमौ जलरव वा जलभूमौ हि काचता ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगत ।। ८२ ।।

टीका-यथा काचधूमौ जलत्वं । वा अथवाजलभूमौ काच-
ता अस्ति हि । तद्वत् पूर्ण. अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्व प-
इयति ।। ८२ ।।

अर्थ-जसें कांचेच्या जमिनीच्या ठिकाणी पाणी दिसते अथवा
पाण्याच्या जमीनीचे ठिकाणी कांच दिसते, तसा पूर्णीला अज्ञानाच्या
योगानें आत्म्याच्या ठिकाणी देह दिसतो ।। ८२ ।।

यधूदग्नौ मीणत्व हि मणौ वा वह्रिता पुमातू ।।

२२८५२ ।। ८३ ।।

ण?इ.-०२ ७६१२ल१े



अपरोक्षानुधूतिः ४३
अर्थ-जसे कोणा मनुष्याला विस्तवाच्या ठिकाणी रत्न दिसते,

अथवा रत्नाच्या ठिकाणी विस्तव दिसतो, तसा पूर्णीला अज्ञानाच्या
योगाने आत्म्याच्या ठिकली देह दिसतो ।। ८३ ।।

अस्त्रेषु सत्यू धावत्सु सोमो धावति भाति वै ।।

तद्वदात्यनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८४ ।।

टीका-यथा अखेपु धावलं सलू सोम: धावति इति भा-
हि वै । तटतू मूर्ख: अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्वंपइयति १८४

अर्थ-जसा ढग धांवत चालला असतां चंद्र धावतो असा
रिसतो, तसा मूर्खाला अज्ञानाच्या योगाने आत्म्याच्या ठिकाणी देह
दिसो १८४१

यथैव दिग्विपर्यासो मोहाजवति कस्थचितू ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८५ ।।

टीका-यथा एव कस्यचित्र पुरुषत्व मोहातू दिग्विपर्यास
भवति तद्वतू मूर्ख अज्ञानयोगत आत्मनि देहत्व पश्यात १८९ ।।

अर्थ-जसें कोणा मनुष्याला त्रमामुळे दिशांचा गोंधळ होतो,
त्यी मूर्खाला अज्ञानाच्या योगाने आत्म्याच्या ठिकाणी देह दि-
सुके ।। ८५ ।।

यथा शशी जले भाति चचलत्वेन कस्यचितू ।।

तद्वदात्मनि देहत्व पश्यत्यज्ञानयोगतः ।। ८६ ।।

टीका-एवं द्वादशलोकोक्तमर्थमुपसहरति ।। यथेति ।। यथा शशी
रति तूर्यादीनाक्रयदपलक्षणं कस्यचितू पुरुषस्यजलेचचलत्वेनभाति।
गेदर पूर्ण. अज्ञानयोगतः आत्मनि देहत्व पश्यीत ।। ८१ ।।

अर्थ- ह्याप्रमाणे वारा श्लोकानी सांगितलेला अर्थ संपवितो.)

२:रऽ५७५७५५८७१.



.४४ अपरोक्षानईत:

एवमात्मन्यविद्यातो देहाध्यासो हि जायते ।।

स एकत्मपरिज्ञानालीयते च परात्मनि ।। ८७ ।।

टीका-एव उक्तेन प्रकारेण आत्मनि अविद्यातः आत्माज्ञा-

नातू देहाध्यास: मनुप्योहमित्यादिवचद्धि: जायते भवति हि इति प्र-

सिद्ध । नन्येतस्य निवृत्तिः कुतो भवेदिति चेदात्मज्ञानादेवेत्याह ।। स
इति ।। स: देहाध्यासः एव आत्मपरिज्ञानातू ब्रह्मात्मैक्यसाक्षात्का-

रात परात्मनि आत्मन्यज्ञानतत्कार्यरहिते प्रत्यगभिन्ने ब्रह्मणि लीयते
ब्रह्मस्वरूपेणावतिष्ठते । न ह्यधिष्ठानं विनारोपितस्य स्वरूपमस्ति । च
अध्यासकारणमज्ञानमपि लीयते । अन्यथाध्यासलयाभावात । न का-
गो सति कार्यस्थ लय: संभवात । तलादात्मज्ञानादवे सकारणकार्या
ध्यासनिवृत्तिरित्यलं पल्लवितेन ।। ८७ ।।

अर्थ-१वी सांगितल्याप्रमाणे आत्मा न जाणल्यामफळे देहाच्या
ठिकाणी ''मी मनुष्य आहे'' इत्यादि अशीबुद्धिउत्पन्न होते हें सर्वांना
माहीतच आहे. ( जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, अशी बुद्धि क.

शाने नाहीशी होते? तर ती आत्म्याच्या ज्ञानानेच नाहीशी होते
असें सांगतो. ती देहावरील मीपणाची बुद्धि, जीव व ब्रह्म ही दोन्ही
एक आहेत असें प्रत्यक्ष अनुभवास आल्यावर नाहीशी होऊन ब्रह्म-

रूपाने राहते, कारण ने भासते त्याचे रूप आधाराशिवाय नसतें.
आणखी मीपणाच्या बुद्धीला कारण असलेलें अज्ञानही नाहीसे होते;
कारण जर असें न होईल तर मीपणाची बुद्धि नाहीशी होणार नाही.
कारण, कारण असल्यास कार्याचा नाश संभवत नाहीं. अधून अप

चेत्या ज्ञान झाल्यानेच अज्ञानरूप कारणासुद्धां देहावर मीपणाची
बुद्धि हें कार्य नाहींसे होतें. इतकेंच सांगणें पुरे आहे ।। ८७ ।।

सर्वमात्मतया ज्ञात जगत्त्यावरजगमम् ।।

अभावात्सर्वभावानां देहता चात्मता कत' ।। ८८ ।।

९
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टीका-एतदेव विवृणोति ।। सर्वेमिति ।। सर्व स्थावरजंगमं
जगत् आत्मतया ज्ञानं चेतू ताह सर्वभावाना अभावातू देहता
च आत्मता कुत: ।। ८८ ।।

अर्थ-ाइं हेंच स्पष्ट करून सांगतो. जर कोणी सर्व स्थावर व
जंगम जग आत्माच आहे असें जाणिलें, तर सर्व पदार्थ नाहींसे झा-
त्यामुळें देहपणा व आत्मपणा कोठून राहाणार? ह्मणने सर्व जग ना-
हीसें झाल्यास वाकी आत्मा एकटाच राहातो ।। ८८ ।।

आत्मानं सतत जानन् काल नय महाद्युते ।।

प्रारूधमरिवल भ्रुजन् नोद्वेगं कर्तुमर्हसि ।। ८९ ।।

टीका-ननु ज्ञानिनो निष्यपचात्यतया मम किं त्यात न ह्यन्य-

भोजनेनान्यस्तृण्यतीति चेदत आह ।। आत्मानमिति ।। भो महाद्युते
कामादिपराभवेन स्वहितसाधनोन्मुख त्वं आत्मानं सततं सुसिमृतिपर्य-
तं जान वेदांतवाक्यद्यांवचारथन् काल नय अतिक्रमस्व । विचारसा-
ध्यज्ञानानंतरं अखिल प्रारब्ध चरमदेहारंभकं कर्म भुंजन् सुखदुःखा-
भासानुभवेन क्षपयन् उद्देगं कर्त्तु न अईसि ।। ८९ ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं ज्ञान्याला आत्मा प्र-

पंचरहित आहे असें समजल्याने मला काय होणार आहे? एक जे-
वल्याने दुसऱ्याचे पोट भरत नाहीं. तर ह्या शंकेचे समाधान सौ-
गतो. कामक्रोधादिकांना जिंकून आपल्या हिताकडे लक्ष देणाऱ्या
३ शिष्या, तूं झोयी जाईपर्यंत व मरेपर्यंत वेदांतवाक्यांनीं आत्म्या-
विषयीं विचार करून काळ घालीव. विचाराच्या योगाने जें ज्ञान मि-
जयाचे तें मिळाल्यानंतर, ज्या देहांत असतां ज्ञान झाले तो शेवटला
देह ज्या कर्मांपासून उत्पन्न झाला आहे तें प्रारब्ध कर्म सुखदुःखा-
च्या अनुभवाने नाहीसे करून, त्रास न मानितां स्वस्थ ऐस ।। ८९ ।।

उत्पन्नेप्यात्मविज्ञाने प्रारब्ध नव मुचति ।।

इति कछठभयते शास्त्रे तखिराक्रियते पुपुना ।। ९० ।।
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टीका-वस्तुतस्तु प्रारब्धमेव नास्ति कुतो भोग: कुतस्तराश्रुद्वेग-
कारणं कुतस्तमातन्निषेधोपदेश इति वेदांतसिद्धांतरहस्य वद्य आचार्य.
प्रतिजानते ।। उत्पन्न इति ।। आत्मविज्ञाने उत्पन्ने सति अपि मार-
व्यं पुंचति न एव इति शाखे यद् श्रूयते उतू अपुना निराक्रि-
यते । अत्रेयं प्रक्रिया । जगत्प्रतीतिस्त्रिश लौकिकीशास्त्रीयानुभविकी
चेति । तत्राद्या पारमार्थिकी द्वितीया व्यावहारिकी तृतीया तु प्रातिभा-
सिकी । तासा निवृत्तिस्हु क्रमाद्वेदातश्रवणादित्रयसाक्षात्कारप्रारव्धक्ष-
यैर्भवति नान्यथेति । तत्रेय प्रतिज्ञा त्यक्तप्रतीत्यभिप्रायेणेति ज्ञात-

व्यं ।। ९० ।।

अर्थ-! खरोखर पाहिले असतां प्रारब्ध मुळींच नाहीं. मग भोग
कशाचा होणार? भोग नाहीं तर त्रासाचे कारण काय आहे? असें
आहे तर त्रास करूं नकोस असा उपदेश कशासाठीं पाहिजे? अशी
शंका घेऊन शंकराचार्य वेदांतसिद्धांताचें मुख्य तत्त्व सांगतात.
आत्य्याचे ज्ञान झालें असताही प्रारब्धकर्म भोगल्याशिवाय नाही
होत नाहींच, ह्याप्रमाणे वेदांतशास्त्रांत जें ऐकण्यांत येतें त्याचें आतां
खंडन करितो. ह्याविषयी शास्त्राची रचना अशी आहे कीं, जगावि-
पर्थीचे ज्ञान तीन प्रकारचे आहे-? लौकिक, २ शास्त्रीय, व ३ आ-
नुभविक. ह्यांमध्ये पहिलें ज्ञान व्यवहारापुरतें सत्य असतें, दुसरें ज्ञान

केवळ शास्त्राबरून झालेली माहिती असते, व तिसरे ज्ञान प्रत्यक्ष अ-
नुभवाने झालेलें असतें. ही तिन्ही ज्ञाने क्रमाने वेदांताचे श्रवण, मनन
व निदिध्यास, आत्म्याचा साक्षात्कार व प्रारब्धकर्मांचा नाश ह्यांच्या
योगाने नाहीशी होतात. दुसऱ्या कोणत्या रीतीनें नाहीशी होत
नाहींत ।। ९० ।।

तत्त्वज्ञानोदयादध्यर्ध्व प्रारब्ध नैव विद्यते ।।

देहादीनामसत्वात्तु यथा स्वप्रो विबोधतः ।। ९१!
ाका-तदेवाह ।। तत्त्वीत ।। यथा विवोधत; ऊर्ध्व स्वग्न: जैव
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विद्यते तथा तच्वज्ञानोदयातू ऊर्ध्व देहादीनां असत्वातू तु एव

गारा न एव विद्यते । ज्ञानेन सर्वव्यवहारकारणाज्ञाननिवृत्ते: प्रा-

रव्याभाव इति लोकार्थ ।। ९१ ।।

अर्थ- तेंच सांगतो. जसे जागे झाल्यानंतर लग्न असत ना-
ही, तसें आत्घ्याचे ज्ञान झाल्यावर देहादिक नसल्यामुळे प्रारब्ध कर्म

राहतच नाहीं. तात्पर्य, सर्व व्यवहाराला कारण जें अज्ञान तें ज्ञानाने

नाहीसे झाल्यामुळे प्रारब्ध कर्म नाहीसे होतें .।। ९१ ।।

कर्म जन्मांतरीयं यलू प्रारब्धमिति कीर्त्तित ।।

तत्तु जन्मांतराभावात् सो नैवास्ति कर्तृह ।तू।।९२।।

टीका-इदानी प्रारब्धशब्द व्युत्पादयतू उक्तमुपसहरति ।। क-
स्तूएrाइंइतई ।। तर्त्रकर्म त्रिविध सचितक्रियमाणप्रारब्धभेदातू । तकवे भा-
विदेहारभक सचित । तथावर्त्तमानदेहनिर्वर्त्य क्रियमाण । प्रारब्ध तु वसले.
मान३हारंभकं । तत्र यद्यपि सचित जन्मांतरीयमेव तथापि भाविदेह-
स्पापिप्रारव्धमेव भवति । यत्र जन्मांतरीयं कर्म ततूमारूपइति की-
नि । तत् तु जन्मांतराभावातू पुंसः कर्हिचित् अस्ति न एव ।

गैर सिद्धमात्यन: स्वत: कर्त्तृत्वाभावात्कालतयेपि जन्म नास्तीति सर्व-

पषेंदात ।। ९२ ।।

अर्थ-( आतां प्रारब्ध शब्दाचा शास्त्रीय रीतीनें अर्थ सांगून
१रे सांगितले संपवितो. कर्म तीन प्रकारचे आहे-.! संचित, २क्रि-

पण, आणि ३ प्रारब्ध. ज्ञा?पकौईं जें कर्म पुढील देहाला उत्पन्न करिते

' वितका आहे असें जाणावे जें कर्म ही असलेल्या देहापासून
घेपन ते तें क्रियमाणकर्म आहे असे जाणावे, आणि ज्या क्र-

६८ :पतू?
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त्यास प्रारब्धकर्म असें झटले आहे. तें प्रारब्धकर्म ज्ञानी मनुष्याला

देह नसल्यामुळे कधींही नसतें. ह्यावरून असें सिद्ध होतें कीं, आ-
त्याला स्वतः कर्तृत्व नसल्यामुळें त्याला कधींही जन्म नाही हें
स्पष्ट आहे ।। ९२ ।।

स्वप्रदेहो यथादुध्यस्तस्तथैवाय हि देहक: ।।

अध्यस्तस्य कुतो जन्म जन्माभावे स्थिति: कुत:।।९३।।
टीका-पुर्वोक्त दृष्टांत विक्रवर सकारणजन्माभावे युक्तिमाह ।।

स्वप्रेति ।। यथा स्वग्नदेह: अध्वस्त: अस्ति तथा एव अर्थ देहक;
अस्ति हि । अध्यस्तस्य जन्म कुत: अस्ति जन्माभावे स्थिति
कुत: अस्ति ।। ९३ ।।

अर्थ-! पूर्वी सांगितलेल्या दृष्टांताचे विवरण करून अज्ञानही
कारण व ( त्याचें कार्य) जन्म ही दोन्हीं नसल्याविषयीं युक्ति सांग-
तो.) जसा स्वप्ना मधील देह आरोपित आहे तसा हा ( जागेपणचा)
देही आरोपित आहे. आरोपाला जन्म कोहून येईल? आणि जन्म

नसल्यास आरोपाची स्थिति कोठून राहील? ।। ९३ ।।

उपादानं प्रपंचस्थ मुजाडस्थेव कधुयते ।।

अज्ञानं चेति वेदातैस्तस्मिन्नष्टे क विश्वता ।।९४।।

टीका-ननु देहादिप्रपंचस्थ यतो वेत्यादिश्रुते: सत्यवझवत्या-
त्कथं प्रतिभासत्वमिति चेदुच्यते ।। उपादानमिति ।। अन्न कारणं द्विविध
निमित्तोपादानभेदातू । तत्र निमित्त नाम उत्पत्तिमातकारणं । उपापीन
तु उत्पत्तिस्थितिलयकारणं । तत्र बेदात. माया तु प्रकृतिं विद्यान्मा-

विने तु महेश्वरमित्यादिभिः मपचस्य उपाटानं अज्ञानं च अद्यापि
इति कध्यते पढ्यते । न केवल ब्रह्मैव जगत्कारणं निर्विकारत्वाफं
णइrाईईापई केवलमज्ञानं जडत्वातू । तस्मादुभयं मिलित्वैव जगत्कारणं भ
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वतीति भावे: । तत्र दृष्टांत: । भांडस्य घटकरकादे मृत् इव मृत्पि-
ड इव । तत्र जलस्थाने ब्रह्मा पिडीकरणसामर्थ्यसान्यातू । अज्ञानं तु
मृत्तिकात्याने आवरकसाऱ्यातू । तत्र ब्रह्मणो ऽविनाशित्वाद्रह्मज्ञानेन
तस्मिन् अज्ञाने नसे सति विझवता जीवजगदीश्वरात्मकजगजाव: क ।

न काध्यस्तीत्यर्थ: ।। ९४ औ।

अर्थ- जर अशी कोणी शंका घेईल की, '' यतोवाइमानिभूता-
निजायंते '' ( म्हणजे ज्या त्रह्मापासन हें जग उत्पन्न होतें) ह्या

५.युतीवरून सत्य अशा ब्रह्मापासून जग उत्पन्न झालें असून त्याला
खोटेपणा कसा? तर ह्या शंकेचे उत्तर सांगतो आतां कारण दोन
प्रकारचे असते-? निमित्त व २ उपादान. केवळ उत्पत्तीस जें का-
रण त्यास निमित्त कारण. म्हणतात. उत्पत्ति, स्थिति व नाश ह्या

तिहीसही जें कारण त्यास उपादान कारण म्हणतात. ( असे, माड-
स्वाच्या केवळ उत्पत्तीचे कारण कुंभार असल्यामुळें तो निमित्तकारण
आहे; आणि मडक्याची उत्पत्ति, स्थिति व नाश ह्या तीहींचेंही का-
रण माती असल्यामुळे ती उपादानकारण आहे ). त्यांत वेदांती लोक
'' मायांतु मकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वर '' ( म्हणजे माया ही
प्रकृति आहे व महेश्वर हा मायेचा नियंता आहे असें जाणा; ह्या

श्रुतीवरून जगाचे उपादान कारण अज्ञान आहे व ब्रह्मही आहे असे
म्हणतात. ब्रह्म हे निर्विकार असल्यामुळे तें एकटेच जगाचे कारण
होत नाहीं आणि अज्ञान हें जडअक्यल्यामुउळेंतेंहीएकटेऐचजगाचेऐकारण
होत नाहीं. म्हणून ब्रह्म व अज्ञान ही दोन्हीं मिळून जगाचे कारण
होतात असें तात्पर्य जाणावे. ह्या विषयीं उदाहरण, मडके इत्यादि
खापराच्या भांड्यांचे उपादानकारण मातीचा गोळा आहे. ह्या उदा-
हरणांत जशी मातीचा गोळा बनविण्याची शक्ति पाण्यांत आहे तशी
अज्ञानापासून जग बनविण्याची शक्ति ब्रह्मांत असल्यामुळें ब्रह्म ३
पाण्याच्या ठिकाणी आहे, आणि जशी माती ही मडक्याला व्यापून

??????१ ध्याते दिनी करोतीत्शीइधुते: ।

७
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असते तसें अज्ञान हें जगाला व्यापून असल्यामुळें अज्ञान हें माती-
च्या ठिकाणी आहे. त्यांमध्यें ब्रह्म अविनाशी असल्यामुळें त्याच्या
ज्ञानाने अज्ञानच नाहीसे झालें असतां जीव जग व ईश्वर ही कोडूऽन

असणार? तर मुळींच असणार नाहींत असें तात्पर्य जाणावे १९४
यथा रडूं परित्यज्य सर्प गृण्हाति वै श्वमातू ।।

तद्वत्सत्यमविज्ञाय जगत्पश्यति मूढधीः ।। ९५ ।।

टीका-मिथचनीभावस्वैव जगत्कारणंतां सदृष्टांत प्रपंचयति ।।

।। यथेति ।। यथा मुळी. स्कंद परित्यज्य धमातू सर्प गृण्हाहून वै
तद्वतू सत्यं अविज्ञाय जगत् पश्यति ।। ९५ ।।

अर्थ- ( ब्रह्म व अज्ञान ही) दोन्हीं मिळून जगाला कारण
आहेत असें उदाहरण देऊन सांगत. जसा मूर्ख मनुष्य दोरी पाहून
तिला दोरी न समजता साप आहे असें श्रमाने समजतो, तसा तो
ब्रह्माला न जाणता जग पाहातो ।। ९५ ।।

रज्जुरूपे परिज्ञाते सर्पखंडं न तिष्ठीत।।

अधिष्ठाने तथा ज्ञाते प्रपंच: शून्यता गत: १९६
टीका-इदानी यदुक्त तस्मिन्नष्टे क विश्वतेति तत्प्रपंचयर पूर्व

कं प्रारव्धाभाव सदृष्टातमुपसहरति ।। रज्जिवति ।। यथा रज्जुरूपे परि-
ज्ञाते सति सर्पखंडं न तिष्ठति तथा अधिष्ठाने ब्रह्मणि ज्ञाते सति
प्रपंच! शून्यता गत: भवति ।। ९६ ।।

अर्थ-! आतां '' तें ( प्रारब्धकर्म) नष्ट झालें असतां जगही-
हून '' असें जें पूर्वी सांगितलें आहे त्याचा विस्तारकरून वप्रारठक्यें'
मै नाहीं असें जें पूर्वी सांगितलें तें उदाहरण देऊन संपवितो.) जसा
दोरींचे स्वरूप समजले असतां साप राहत नाहीं, तसें वह्याचे ज्ञान

झालें असतां जग नाहीसे होतें ।। ९६ ।।

देहस्या अपि प्रपंचत्वातू प्रारव्यावस्थिति: कुत: ।।

अज्ञानिजनबोधार्थ प्रारब्ध वक्ति वै अति: १९७
७



मारब्धावस्थिति: कुत: :८२४एव प्रपंचे८ :? ह२े२मधुत इत्यादिखुतिः. किमर्थ वक्तीति चेदुच्यते ऽर्द्वेन ।। अज्ञा-

नेति ।। श्रुति: अज्ञानि?धार्थ मार प्रारव्धकर्म वक्ति वै ।

२ड६८४६. -भाग- श-.८- इ?क्र

घेईल कीं प्रारब्धकर्म नाहीसे झाल्याशिवाय जीवंत मक्याला६मिळण्याचा संभव नाहीं, मग ६' अन्न ब्रह्म समजू, '' ( म्हणन् ह्या
लोकी त्याला ब्रह्म प्राप्त होतें) ही श्रुति प्रारव्धकम आहे अस कां
सांगते? तर ह्या शंकेचे समाधान अर्ध्या कोकाने सांगतो.) २लोकांना समजण्यासाठी प्रारब्ध आहे असें श्रुति म्हणते. ताल, स

व्यवहारासकारण असलेलें अज्ञान ज्ञानाने नाहीसे झालें असतां ज्ञानी

लोक व्यवहार कसा करतील अशी शंका अज्ञानी लोकांनी काढली
असतां ते प्रारव्धकमार्मुळें व्यवहार करितात हें अज्ञानी लोकांना क-
लण्यासाठीं श्रुति प्रारब्धकर्म आहे असें सांगते ।। ९७ ।।

क्षीयंते चापुस्थ कर्माणि तस्मिन् द्वेष्टे परावरे ।।

बहुत्वं तन्निषेधार्थ सुखा गीतं च यत्स्फुटस्।। ९८ ।।

टीका-किं तहि ज्ञानिवोधार्थवक्तिखुतिरिति चेदुच्यते ।। क्षीयं-
तू इति ।। तस्मिन् परावरे ब्रह्मणि हट्टे सति अस्य मुअक्षोः कर्षण
सचितक्रियमाणप्रारव्धाख्यानि क्षीयंते नश्यंति'इति धुत्या वतुत्वंय-
तू स्फुटं गीतं तन्निषेधार्थ प्रारब्धाभावप्रतिपादनार्थ श्रुति: वक्ति ।

अन्यथासंचितक्रियमाणापेक्षया कर्मणी इति द्वित्वमगायतू इत्येतद्रह्मात्न-

१ भिद्यते हदयग्रथिम्छिद्यते सर्वसंशयाः । क्षीयंते चास्य कर्माणि तस्मिन् इथे
परावरे इति मुंडकोपनिषदि ।



५३ अपरोक्षानुभुति:

साक्षात्काराबिज्नडग्रंथिभेदात्संचितक्रियमाणप्रारव्धाख्यत्रिविधकमर्क्ष-

यात परमपुरुषार्थ ज्ञानिवोधार्थमिति जेथे ।। ९८ ।।

अर्थ- तर मग ज्ञानी लोकांना समजण्याकरितां श्रुति काय
सांगते असें जर कोणी झणेल, तर उत्तर सांगतो. वखाला पा-
हिले असतां मोक्षाची इच्छा करणाऱ्याची सचित,क्रियमाण व प्रारव्ध
कर्मे नाहीशी होतात, असें अर्जीने कर्म जें बहुवचन स्पष्ट सांगितले
आहे तें ज्ञान्याला प्रारब्धकर्म नाहीं असें दाखशियाकरिता सांगितले
आहे तसें नसतें तर संचित व क्रियमाण ही दोनच सांगण्याच्या
उद्देशाने कर्म शब्दाचे द्विवचन क्षुद्रींत असतें. कर्मशब्दाचें द्विवचन
नसल्यामुळे जीवाला ब्रह्माचा साक्षात्कार झाल्याने हृदयातील अज्ञाना-

ची गांठ तुटते ह्मणजे अज्ञान नाहीसे होतें, आणि तेणेंकरून संचित,
क्रियमाण व प्रारब्ध ह्मा तिन्हीही कर्मांचानाश होऊन मोक्षरूप परम-
पुरुषार्थ ज्ञान्याला मिळतो. हें ज्ञान्यांनासमजण्यासाठीं श्रुतीने सांगितलें
आहे असें जाणावे ।। ९८ ।।

२५.उच्यते ःज्ञैर्बलह्यचततू तदानर्थद्वयागमः ।।

वेदांतमतहानं च यतो ज्ञानमिति श्रुति: ।। ९९ ।।

टीका-उक्तवैपरीत्ये वाधकमाह ।। उच्यत इति ।। एततू प्रा-
रव्य अज्ञैः श्रुतितात्पर्यानभिज्ञै: वलातू अविवेकसामर्थ्यातू उच्यते
यथार्थतया प्रतिपाद्यते च न नश्यति इति वेलू तदा अनर्थद्वयागम:
दोषद्वयप्रातिः । तत्र अनिर्मोक्षप्रसंग एको दोष: । द्वितीयस्तु ज्ञानसं-
प्रदायत्येच्छेद इति । न केवल दोपद्वयप्रातिः च अपि तु वेदांतमनहानं
द्वैतयापार्थ्यालित्यर्थ: । ताह किंप्रतिपत्तव्यमित्यत आह ।। यत इति ।।

यत: यस्या: सकाशातू ज्ञानं भवति इति तादृशी सा प्रप्रति: ' ग्रा-

सा ।। ९९ ।।

१ तमेव धीरो डिवज्ञाय प्रज्ञा कुठंत ब्राह्मण: । नानुध्यायाद्वहणूग् शब्दानं वाची
कापनं हि तत ।



अपरोक्षानुभूतिः ५३
अर्थ- पूर्वी प्रारब्ध नाहीं असें सांगितलें. आतां प्रारब्ध आ-

हे असें त्याच्या उलट म्हटलें तर दोष आहेत असें सांगतो. वेदा-
चा खरा अर्थ न जाणणाऱ्यांनी प्रारव्धकर्म खरें आहे व त्याचा नाश
नाहीं असें अविचाराने म्हटलें, तर दोन दोष येतात. ते असे कीं, मो-
रीमे नाहीसा होतो हा एक दोष, आणि ज्ञान मिळविण्याच्या रीतीचा
नाश होतो हा दुसरा दोष. येवढेच दाने दोष येतात असें नाहीं, तर
घेत खरें ठरल्याने वेदांताच्या सिद्धांताचा नाश होतो. ( तर ( श्रुतीचा
अर्थ) काय समजावा असें कोणी म्हणेल, तर सांगतो. जिच्यापा-
स्त खरें ज्ञान होतें ती श्रुति समजावी ।। ९९ ।।

त्रिपंचांगान्यथो वधवे पूर्वोक्तस्थ हि लब्धये ।।

तेथे सर्वे; सदा कार्य निदिध्यासनमेव तु १९०
टीका-तदेवमेतावता ग्रंथसंदर्भेण मुख्याधिकारिणो वैराग्यादि-

सोधनचतुष्टयरृर्वक वेदांतवाक्यविचार एव प्रत्यगभिन्नब्रह्मापरोक्षज्ञान-

दरा श्उK_yarं? मोक्षकारणमित्यभिहितं । इदानीमसकृद्विचार्यापि बुद्धिमांद्य-

ओवेषयासक्तचादिप्रतिबंधेनापरोक्षज्ञानं यस्य न जायते तस्य मंदाधिका-
रिणो निर्गुणब्रह्मोपासनमेव मुख्य साधनमित्यभिप्रेत्य साधनं ध्यान-
योग प्रतिजानत आचार्या: ।। लिपचेति ।। अथो' अहं पूर्वोक्तस्य स्व-

द्धपावस्थानलक्षणमोक्षस्य लब्धये सिद्धये त्रिपंच त्रिगुणितानि पचपच-
देशेत्यर्थ: । अनेनाष्टांगयोगप्रतिपादकं पातजलमवैदिकत्वाद्वैशेषिकादि-
वदनादेयमिति ध्वनित । तत्सरव्याकानि अंगानि वध्ये हि । च तै:
सवे: मुं सदा निदिध्यासनं एव कार्ये ।। १०० ।।

अर्थ- ब्रह्मज्ञान मिळविण्यास योग्य असलेल्या मनुष्याला वै-

१ अथो शvn९ाए उंधिकारभेदार्थ: ।

३ तु बाद; पातजलवेलेशमेन मोक्षस्य सिद्धये ।



१४ अपरोक्षानुपूति:

रा इत्यादि चारे साधने अगोदर मिळून मग वेदांतवार्क्याचा वि-
चार करणें हेंच, जीवात्म्याहून निराळें नसलेल्या ब्रह्माचे प्रत्यक्ष ज्ञान

होऊन मोक्ष मिळण्याला मुख्य कारण होते, ह्याप्रमाणें येथपर्यंत झा-
लेल्या ग्रंथाने सांगितलें. आतां वारंवार विचार करूनही ज्या मनु-
ष्याला बुद्धि मंद असल्यामुळें किंवा विषयाची आवड फार असल्या-
मुळें किंवा अशा दुसऱ्या कोणत्याही हरकतीमुळे ब्रह्माचे प्रत्यक्ष

ज्ञान होत नाही, त्यानें ब्रह्माचे ज्ञान होण्याकरिता निर्गुर्ण ब्रह्माची

उपासना करावी हेंच त्याला मुख्य साधन आहे, असें मनांत आणून
शंकराचार्य साधनासुद्धां ब्रह्माचे ध्यान करण्याची रीती सांगतात.
ह्यानंतर शंकराचार्य असें ह्मणतात कीं, आपल्या स्वरूपाच्या वि-
काणी स्वस्थ राहणे अशा स्वरूपाचा मोक्ष प्राप्त होण्यासाठी ब्रह्माचे

ध्यान करण्याची पंधरा साधने मी सांगतो. ह्यावरून जसे न्यायशास्त्र
हें वेदामध्ये सांगितले नसल्यामुळे घेण्यास योग्य नाहीं, तसें ज्यात
आठ साधने सांगितली आहेत असें पातंजलयोगशास्त्रही वेदामध्ये
सांगितलें नसल्यामुळे घेण्यास योग्य नाहीं, असें स्पष्ट होतें. त्या
सर्वही पंधरा साधनांनी नेहमी पुन: पुनः ध्यान करीत जावे ११० ०।।

नित्याम्यासाडते प्रासिर्न भवेत्संविदात्मन: ।।

तस्माद्वह्मात्रदिध्यासेक्तिबासु: श्रेयसे चिरं १३० १।।

टीका-मंदाधिकारिणान्यत्सर्वकमर्सगचणोपासनविचाररूप साधनं
विहाय श्रद्धयाचार्योक्तप्रकारेण निर्गुणवह्यैव निदिध्यासेदित्याह ।। नि-

र साधनें येणेप्रमाणे आहेत- १ ह्या लोकचीं व परलोकची सुख नर

१९४७ळ:क्ष? ?ं २८ऽच्य स ६१ ?ज्ञइं?संई!४८ऽ अशी बळकट इच्छा२क्रग्वेदातील '' '' प्रज्ञान बद्र ', यजुर्वेदातील '' अहं ब्रह्मास्मि, साम.
पतील '' तत्त्वमसि, व अथर्ववेदांतील 'अयमात्माब्रह्म'' हीं चार महावाक्ये.

५ निर्गुणब्रह्म म्हणजे जीव व ईश्वर ह्या उपाधींनीं रहित जें वक्ष तें.



अपरोसानुभूति: ५त्योते ।। संविदात्मनः ब्रह्मणः माझि: नित्याम्यासातू ऋते न
भवेतू । अनसार जिज्ञासु: श्रेयसेब्रह्म चिरं निदिध्यासेतू ।। १०१ ।।

अर्थ-! मंद बुद्धीच्या मनुष्याने इतर सर्व कर्मे टाकून भक्ति-
पूर्वक गत्रूने सांगितलेल्या रीतीनें निर्गुण ब्रह्माचेच ध्यान करावे असें
सांगतो. नेहेमी अभ्यास केल्याशिवाय ब्रह्माची प्रासि होत नाहीं.
ह्या कारणास्तव ब्रह्म जाणण्याची इच्छा ज्यास आहे त्यानें मोक्ष मि-
घेण्यासाठी नेहमी ब्रह्माचे ध्यान करावे ।। १०१ ।।

यमो हि नियमस्त्यागो मौनं देशश्च कालता ।।

आसनं मूलबधश्च देहसाभ्य च डकूस्थिति:१९टीका-ननु कानि तान्यगानि ये. सह निदिध्यासनं कर्त्तव्यमि-

त्येपेक्षाया तान्युहिशति ।। यम इत्यादिद्वाम्यां ।। यम: हि नियम:
त्याग: मौनं देश: च कालता । आसनं च पूलवैध: देहसाम्य
पे हकूस्थितिः ।। १०२१
अर्थ-! जरर्ळेकोणी असें विचारील कीं, ज्या साधनांनी ब्रह्माचे

श्वान करावयाचें तीं साधने कोणती, तर तीं सांगतो. १ यम, २
नियम, ३ त्याग, ४ मौन, ५ देश, ९ कालता, ७ आसन, ८ मूल-
वैध, ९ देहसान्य, १० डकूस्थिति ।। १०२ ।। १

प्रणसंयमन चेव प्रत्याहारच धारणा ।।

आत्मध्यानंसमाधिश्चप्रोक्तान्यगानि वैक्रमातू।।१०३।।

टीका-च माणसंयमन. एव प्रत्याहार च धारणा आ-

९ च समाधिः इति७. क्रमात;१२ वै१.०- ५०८



६६ अपरोधानुभूतिः

सर्व ब्रह्मेति विज्ञानादिंद्रियग्रामसंयमः ।।

यमो पुयमिति सप्रोक्तो पुव्यसनीयो मुहुर्मुहुः।।पृ ०४।
टीका-इदानीमेतेषा प्रत्येकश्वुद्देशक्रमेण स्वाभिमतानि लक्षणा-

न्याह ।। सर्वमित्याद्येकविंशतिभि: ।। सर्व आकाशादिदेहांनं जगत्
ब्रह्म बाधसामानाधिकरण्यद्वारा स्थायुपुरुषादिवदित्यर्थ: इति विज्ञा.

नातू निश्चयाद्धेतो: इंद्रियशमसंयम: इंद्रियाणां श्रोत्रादीनामेकादश-
करणाना ग्राम: समूहस्तस्य संयम: सम्यक शव्दादिविषयाणा विनाशि-
त्वसातिशयत्वादिदोषदर्शनात्सभ्यक्त्वमित्यर्थे यम: विषकेयो निवारण
अर्थ यम: इति संमोक्त: न हु केवलमहिसादिरित्यर्थ । अयं पुरे
कुष्ठ. अभ्यसनीय; ।। १०४ ।।

अर्ध- आतां ह्यांपैकी प्रत्येकाचें लक्षण क्रमाने आपल्या म-
ताप्रमाणें एकवीस शोकांनी सांगतो. आकाशापासून देहापर्यंत अ-
सलेलें सर्व जग हें, जसे झाडाच्या सोटावर भासले मनुष्यपण नाहीं-
सें करून सोट खरा आहे असें जाणावयाचें, तसें ब्रह्मावर भासले जग
मिथ्या आहे. असें जाणून ब्रह्म खरें आहे, असें जाणिले असतां कर्णे-

द्रिय इत्यादि अकरा इंद्रियांच्या समुदायाचे निवारण शब्दादिक वि-
षयात दोष आहेत असें जाणून करणें ह्यास यम असें म्हणतात. के-
वळ हिंसा न करणें हा यम नव्हे. अशा यमाचा वारंवार अभ्यास
करावा ।। १०४ ।।

सजातीयप्रवाहश्च विजातीयतिरस्कृतिः ।।

नियमो हि परानंदो नियमात्क्रियते बुधै: १ ०५।।

टीका-एवं यम लक्षयित्वा नियम लक्षयति ।। सजातीयेति ।।!
सजातीयमवाहः प्रत्यगभिन्नवख तदेकाकारो वृत्तिप्रवाह: च विजा- ५

तीयतिरस्कृतिः ब्रह्मात्मविलक्षणं जगतू पूर्वसंस्काराज्जायमाना तदा-

'' प्र-, श्-च्छ, उ क्यू, ४ जिव्हा, ५ घाण, ६ वाणी, ७ हात, ८ पाय,
५ पा. १० उकथ व ११ मन



अपरोक्षानुभूति: ५७
कारवृत्ति: तस्य विजातीयस्य तिरस्कृतिः दोषस्मृत्याधिक्कार: उपेक्षा अ-
नादर इत्यर्थ: अयं नियम: न तु केवल शौचादिरित्यर्थ । नन्वनयोरु-
पनिषत्प्रसिध्या क: पुरुषार्थ इति चेदाह ।। परानंद इति ।। अयं परा-
नंद: अस्ति हि स: बुध: नियमातू क्रियते ।। १०५ ।।

अर्थ-! ह्याप्रमाणें यमाचे लक्षण सांगून नियमाचे लक्षण सौ-
गतो. जीवाल्याहून निराळें नसले जें ब्रह्म तद्रूप नेहेमी चित्तवृत्ति

असणें, आणि ब्रह्माहून निराळें असलेल्या जगाच्या ठिकाणी पूर्वेस-

स्कारापाडून उत्पन्न झालेल्यातदाकारवृत्तीचादोषदृष्टीनेतिरस्कारकरणे,
डास नियम म्हणतात. केवळ शुद्ध असणें इत्यादि ह्यास नियम म्हणूं
नये. हू जर कोणी अशी शंका घेईल कीं, उपनिषदांत ह्मा यमनियमां-
पासून काय फळ आहे, तर सांगतो. हा नियम ब्रह्मानंद आहे. तो
नियम विद्वान नियमानें करितात ।। १०५ ।।

त्याग: प्रपंचरूपस्य चिदात्यत्वावलोकनातू ।।

त्यागो हि महतां पूज्य सद्यो मोक्षमयोयत:। १०६।

टीका-इदानीं तूतीयं त्याग लक्षयति ।। त्याग इति ।। मपंचरू-
पस्य प्रपंच नामरूपलक्षणो रूप्यते घटोयं पटोयमित्यादिनामरूपतो
निष्ठवते व्यवऱ्हीयते प्रकाशत इत्यर्थ येन तत्प्रपचरूप सर्वाधिष्ठान?-
ते पदार्थस्फुरण तस्य चिदात्मत्वावलोकनातू चितू अजडं स्वत एव
यकाशमान ब्रह्म तदात्मस्वरूपं यस्य तद्धावस्तस्यावलोकनमनुसंधानं त-
झाद्धेतो: य: त्याग: उपेक्षा स एव त्याग: त्यागशब्दवाच्यँः अस्ति

हि' । अर्थ त्याग: महतां पूज्य: । यत: हेतो: अयं त्याग: सद्य: अ-
गेशनकाल एव मोक्षमयः परमानदस्वरूपावस्थानरूप: । अतएवाला
गेत्त्वविदामिष्टत्वादिति प्रसिद्धोयं त्याग इत्यर्थ: । तस्मादयमेव मुमुक्षुणा

१ इशावालमिद्दर सर्वमित्यादिपुते

रे हीति हिएमपप्रादेही ।

८



५८ अपरोक्षानुधूति:
कर्तव्य नान्या केवल स्वकर्माद्यकरणरूप इति भाव: । एवमग्रे-

फ्लूचं ।। १०९ ।।

अर्थ- आतां त्याग हें तिसरे साधन सांगतो. ज्याच्या यो-
गाने हा घट व हा पट इत्यादि नामरूपात्मक प्रपंचाचे ज्ञान होतें तें
सर्वीचे आधार असणारे ब्रह्म चैतन्यरूप आहे असें जाणल्यामुळें जी
(ब्रह्माशिवाय इतर पदार्थांची) उपेक्षा तीस त्याग असें ह्मणतात.

हा त्याग थोरांस मान्य आहे. कारण हा त्याग परमानंदरूप मोक्ष

देतो. म्हणून मोक्षाची इच्छा करणल्याने हाच त्याग करावा. केवळ
क्तआपलली २ न कराणे असा त्याग करूं नये. ह्याप्रमाणें पुढेही अनुमान

-तरऽ निवर्चते अप्राप्य मनसा सह ।।

यन्मौन योगिभिर्गम्य तरूवेत्सर्वदा बुध: ।। १०७१
टीका-र्जेचे मोन लक्षयति ।। यस्मादिति ।। यस्मातू जातिक्रि-

यादिप्रवृत्तिनिमित्ताभावातू वाच: यतू अमान्य मनसा सह निव-

ते मनोवाचामगोचरमिति यावत् । यतू योगिभिः गम्य अस्ति

वरमींनं मौनरूपं ब्रह्म वध: सर्वदा भवेत ।।? ०७१
अर्थ-! आतां वन ह्मणजे काय हें गिरी जें जातिक्रिया

इत्याादकइांच्या प्रवृत्तीला निमित्त होत नसल्यामुळे ज्याच्यापासून वा-
१ त्याच्याकडे न जातां मनासुद्धां परत येतात, ह्मणजे जें वाणी
मन त्यांनीं जाणले जात नाहीं, आणि जें योग्यांना समजण्याजोगें

आहे, असें जें ब्रह्मरूप मौन तें ज्ञान्यानें नेहमी व्हावें १ १०७ ''
वाचो यस्मान्निवर्त्तते तद्वक्तु केन शक्यते ।।

८२२८.२.-द्ध२२ १३० टा

५.२८८स्टेट८ इ



अपरोक्षानुभूतिः ५९
अथ-ज्या ब्रह्मापासून वाणी परतात, झणने ज्या ब्रह्माचे वर्णन

वाणी करूं शकत नाहीं त्या ब्रह्माचे वर्णन कोण करूं शकेल? तर
कोणीही करूं शकणार नाहीं. जर जगाचे वर्णन करितां येते ह्मणावे

तेर जगाचेही शब्दाने वर्णन करितां येत नाहीं. ( जगाला खरें ख-
पावे तर तें नाश पावते, व तें खोटे ह्मणावें तर तें प्रत्यक्ष डोळ्याला
सतें, म्हणून त्याला खरें म्हणतां येत नाहीं '.) ।। १०८ ।।

इति वा तऊवेन्मौन सतां सहजसंक्षित ।।

गिरा मौनं तु बालाना प्रयुक्त ब्रह्मवादिभिः१ ०९।।

टीका-एकप्रकारकं मौनमुक्त्वा प्रकारांतरेण मौनमाह ।। इतीति।।
इति एकप्रकारकं मौनमुक्त । वा अथवा यत्र सतां सहजसंज्ञितं तद्
मौनं भवेतू । गिरा मौनं तु वालाना अस्ति इति ब्रह्मवादिभिः
महक्तं ।। १०९१अर्थ- एक प्रकारचे मौन ( ह्मणजे मुकाट्यानें रहाणे) सौ-
एन दुसऱ्या प्रकारचे मौन सांगतो. त्याप्रमाणें एक प्रकारचे मौन
सांगितलें. किंवा साठ्ये ( स्वाभाविक बोलणे चालणें इत्यादि वर्तन)
सहज नावाचे मौन आहे. न बोलतां मुकाट्याने राह हें तर अ-
कानी लोकाचे मौन आहे असें ब्रह्मज्ञानी ह्मणतात ।। १०९ ।।

आदावंते च मध्ये च जनो यस्मिन्न विद्यते ।।

येनेदं सतत व्यास स देशो विजनः स्मृत: ।। ११० ।।

टीका-इदानीं देश लक्षयति ।। आदाविति ।। यस्मिन् आदी
व मध्ये च अंते जन: न विद्यते अन्न जनस्य त्रैकालिकाभाव: ल-
प्रतीत्या ज्ञेय: न तु लौकिकशास्त्रीयप्रतीतिम्या विरोधादिति भाव: ।

येन इदं सततं व्यास अस्ति स: देश: विजनः रनर ।। ११० ।।

अर्थ- आतां देश ह्मणजे काय हें सांगतो. जेथे आरंभी,

१ पंचदशीत ' चित्रदीप ' प्रकरण ६ पहा.



६० अपरोक्षानुभूतिः

मध्ये आणि शेवटीं लोक नसतात, आणि ज्याने हें सर्व व्यापिले आहे,
तें एकांत ठिकाण असें समजावे ह्याठिकाणीं तिन्ही काळी लोक नस-
त्याचें आपल्या अनुभवाने जाणावे, लौकिक किंवा शास्त्रीय अनुभवाने
जाणूंनये. कारण आपला अनुभव आणि लौकिक किंवा शास्त्रीय अ-

०.नुभव ह एकमकाशा ावरुद्ध आहेत ।। ११० ।।

कलनात्सर्वभूतानां ब्रह्मादीनां निमेषतः ।।

कालशब्देन निर्दिटो ह्यखंडानंद अद्वय: ।। १११ ।।

टीका-अथ काल लक्षयति ।। कलनादिति ।। ब्रह्मादीनां सर्व-
भूताना निमेषतः निमेषत आसय कलनातू सर्गस्थितिप्रलयाधार-
त्वादित्यर्थ: अखंडानंद अद्वय: कालेझव्हेन निर्द्दिष्ट: अस्ति

हि ।। ११ रे ।।

अर्थ-! आतां काल झणजे काय हें सांगतो. ब्रह्मदेव आ-
दिकरून सर्व प्राण्यांच्या डोळ्याच्या पापण्या हालापासून ते त्या
च्या उत्पात, स्थिति व नाश ह्यापर्यंत इतक्या सर्वांस आधार अस-
त्यामुळें नित्यानंदरूप आत्म्यास काल असें खणतात ।। ११,१ ।।

सुखेनैव भवेद्यस्मिय् अजखं ब्रह्मचिंतनं ।।

आसनं तद्विजानीयातू नेतरत्सुखनाशनं ।। ११२ ।।

टीका-आसनं लक्षयति १ सुखइति ।। यस्मिन् सुखे मुखरूपे
ब्रह्मणि चिंतन कर्क्तयाकर्त्तव्यचिता न एव भवेतू तत् अजस्त्र ब्रह्म

आसनं विजानीयातू । इतरत्र मुखनाशनं आसनंन ।। १११ ।।

अर्थ- आसन ह्मणने काय हें सांगतो. ज्या सुखरूप ब्रह्मा-

च्या ठिकाणी कर्तव्य व 'अकर्तव्य ह्यांची चिंताच नसते, तें नित्य ब्रह्म

??१ काल कूर्क्यमिति गातष ।



अपरोक्षानुधूतिः
आसन आहे असें समजावे. सुखाचा नाश करणारे जें दुसरें ते आ-
सन नव्हे' । । ११२ । ।

सिद्ध यत्सर्वभतादिविश्वाधिष्ठानमव्ययं ।।

-यस्मिन् सिख्या: समाविष्टास्तद्वै सिद्धासनं विदुः ।। ११ ३।।

टीका--प्रसंगादासनविशेष लक्षयति ।। सिद्धमिति ।। यद् सर्व-
भूतादिविचाधिष्ठानं अव्ययं सिद्ध यस्मिन् सिद्धा समाविष्टाः
भवति तर सिद्धासनं सिद्ध च तदासनं चाथवा सिद्धानामासनमिति
करुधारयतत्पुरुषाभ्या विग्रह: विदु: वै ।। ११३ ।।

अर्ध-! ओघास आल्यावरून विशेष प्रकारचे आसन सांगतो.)
ने सर्व प्राणी इत्यादि जगताचे राहाण्याचें ठिकाण, नाश न पावणारे,
आपोआप झालेलें, व ज्याच्या ठिकाणी योगी सुखाने वसतात तें, सिद्ध

असें ( किंवा सिद्धाचे) आसन जाणावे ।। ११३ । ।

बनलं सर्वश्रुताना यन्मूल चित्तबंधनं ।।

मूलबंध: सदा सेव्यो योग्यो पुसी राजयोगिनां११४
टीका-अथ मूळचं लक्षयति ।। यमूलमिति ।। यद् सर्वभूता-

नां चित्तवधनं चित्तबंधकारणं मूलं मूलाज्ञानं अस्ति यन्यूलं यदाश्रय-
मृत् एअभूमत्ताशून्यत्वादित्यर्थ. असौ योग्य: मूलवंधः राजयोगिनां
सदा सेव्या । । ११४१
अर्थ- आतां मूलबंध ह्मणजे काय हें सांगतो. जें सर्व प्रा-

ष्यांच्या चित्ताच्या बंधनास मूळ कारण अज्ञान आहे त्या अज्ञानास जें
आधार आहे, हा योग्य मृलूवध राजयोग्यांनीं नेहमी करावा ।। ११४ ।।

अंगाना समता विद्यात समे ब्रह्मणि लीयते ।।

४.नोचेन्नव समानत्व मृजुरव शुष्कवृक्षवतू ।। ११५ ।।

??१ ह्या प्रकारे विद्यारण्यानीं अर्थ केक आहे. दुसऱ्या रीतीनें असा अर्थ होतो
कीं, ज्या आसर्णी ब्रह्माचें ध्यान निरंतर सुखानेच होतें ते ( योग्य) आसन असें
जाणावे आणि सुखाचा नाश करणारे जें दुसरें तें आसन नव्हे.



६२ अपरोक्षातकृत:

टीका-इदानी देहसाभ्य लक्षयति ।। अंगानामिति ।। ब्रह्मण्य-

ध्वस्ताना स्वभावविषमाणां अंगाना अधिष्ठानसमत्वढष्ट्या समता वि-
धातू जानीयातू । तदा अगवैषन्यं समे ब्रह्मणि लीयते । समानत्वं
नो जानीयातू चेतू तर्हि शुष्कवृक्षवत्र अंगाना कजुत्वं न एव
त्यातू ।। ११५ ।।

अर्थ- आतां देहसान्य ह्मणजे काय हे सांगतो. वह्यावर

भासले व परस्पर विरुद्ध स्वभावाचे असलेले असे जे आपल्या शरी-
राचे नाक डोळे इत्यादि अवयव ते ब्रह्म आहेत अशा दृष्टीने पाहणे
ही समता जाणावी. अशी समता जाणल्यावर अवयवांचा जो परस्पर
विरुद्धपणा तो निर्विकार वह्याच्या ठिकाणी नाहीसा होतो. जर अशा
प्रकारे सारखेपणा पहिला नाहीं, तर वाळलेल्या झाडाप्रमाणे अंगाचा
सरळपणा होतो. हासरळपणावह्मध्यानास योग्य होत नाहीं ।। ११ ५।।

दृष्टि ज्ञानमयीं कृत्वा पश्येहह्ममय जगतू ।।

सा दृष्टि: परमोदारा न नासाग्रविलोकिनी १९ १६।।

टीका-इदानीं दृकूस्थिति लक्षयति ।। दृष्टिमिति ।। दृष्टि अंत:-
करणवृत्तिं ज्ञानमयीं अखंडब्रह्माकारा कृत्वा अगर ब्रह्ममयं पश्येट्
सा दृष्टि: परमा उदारा श्रेष्ठा अस्ति । नासाप्रविलोकिनी दृष्टि: न
तथा । फलव्याप्यत्वाभावे अपि वृत्तिव्याप्यत्वादिति भाव: ' ।। ११६ ।।

अर्थ- आतां इकूस्थिति ह्मणजे काय हें सांगतो. अंतःकरृ-
णाची वृत्ति निरंतर ब्रह्माकारकरून जग ब्रह्माने भरले आहे असें पा-
हार्वे. असे पाहाणारी दृष्टि फार श्रेष्ठ आहे. नाकाचा शेंडा पाहाणारी
नी दृष्टि ती तशी नाहीं. सारांश ब्रह्ममय दृष्टि चिदाभासानें व्यापि-
ली नाहीं तरी अंतःकरणवृत्तीने व्यापिली जाते' ।। ११ ई १

??१ अध्ययज्ञाननौशाय वp!त्यातिरपेरयत इति पंचदश्यां ।

२ चिशभास म्हणजे युद्धीमध्ये आल्याचे जें प्रतिबिंब पडते तें जग हे

२८इले.५४२. तथापि अंतःकरणाच्या १एंत्एईांानें जग हें में-!



-४०१२८ ए-इrंऐंर्खपरंाएएएrईक्षैएंानुंएधूा?३एं?एंं

.रद्रष्टदर्शनह???श्यानौ विरामो यत्र वा ।।

दृष्टिइस्तत्रैव?! कर्त्तव्या न नुत्सुउ?इएकइनी ।। १ १७।।

शीका-ननुनथाप मुईंर्निनोमत्ताणावादिद्रिथाविषयनसहपलेन
प्रत्यक्ष जगतो दर्शन कथं स्यादित्यस्वाररया-रपक्षातरेणाह ।। दर्शित ।।

बां अथवा यत्न द्रपूदर्शनदृश्याना विराम: भवर तत्र एव दृष्टि: '
कर्जव्या । नासाप्रविलोकिनी न कर्त्तव्या । वह्मैवेद सर्वमिति मात्रैव
वृत्ति: कार्येति भाव: ।। ११७ ।।

अर्थ- जर कोणी अशी शंका घेईल कीं अंतकरणवृत्तीनें जग
बह्ममय आहे असें पाहिले तथापि व्यवहाराच्या प्रवृत्तीला कांहींच
निमित्त नसल्यामुळे ब्रह्म हें इंद्रियांचा विषय नाहीं असें असल्यास
नग प्रत्यक्ष कसें दिले? असें झाल्याने सर्व व्यवस्था बिघडेल, तर
ह्या शंकेचे समाधान सांगतो. अथवा ज्या ठिकाणी पाहाणारा, पा-
हाणे व पाहायाची वस्तु ही तिन्ही नसतील त्या ठिकाणी अंतःकरण-
वृत्ति लावावी. नाकाच्या शेंड्याकडे लाvंऋ नये. सारांश, हें सर्व ब्रह्म

आहे अशीच वृत्ति अस द्यावी ।। ११७ ।।

चित्तादिसवर्भावैष ब्रह्मत्वेनेव भावनातू ।।

निरोध: सर्ववृत्तीनां प्राणायाम: स उच्यते ।। १८ औ।

टीका-अथ प्राणायाम लक्षयति ।। चित्तादीति ।। चित्तादिस-
वैशानेपु वस्त्रत्वेन एव भावनातू सर्ववृत्तीना य: निरोध: स: या-
णायाम: उच्यते । मनोधीनत्वात्प्राणस्य मनोनिरोधेनैव प्राणनिरोधः ।

न तु प्राणनिरोधेन पातंजलाभिमतेन मनोनिरोधस्तदधीनत्वाभावादिति फ-
हितार्थ: ।। ११८ ।।

१ वा शठद: पक्षांतरे ।

२ दृष्टिरित्यादिश्रोत्रादिसर्वतिपुटीनामुपलक्षण ।

४९ अंतःकरणाची वृत्ति ही इंद्रियांच्या द्वाराने बाहेर येऊन जगाचे क्र
येत. ती वृत्ति ब्रह्माकडेझ गुंतल्या व ब्रह्म हें इंद्रियाचा विषय नसल्याने एं

शान हौणारनाही.'



अपरोसहिख्त:

अर्थ- आतां प्राणायाम ह्मणजे काय हें सांगतो. चित्त इ-

त्यादिकांच्या सर्व विकारांच्या ठिकाणी ब्रह्माची भावना करून सर्व

वृत्तींचा निरोध करणें ह्यास प्राणायाम म्हणतात. प्राण हा मनाच्या
स्वाधीन असल्यामुळें मनाला आवरल्यानचे प्राण आवरला जातो. पा.
तंजलाच्या मताप्रमाणें प्राणाला आवरून मनाला आवरायाचें नाहीं,
कारण प्राणाच्या स्वाधीन मन नाहीं ।। ११ रं ।।

निषेधनं प्रपंचस्य रचेकाख्य समीरण: ।।

ब्रह्मैवास्मीति या वृत्ति पूरको वायुरीरित: १९ १९।।

टीका-अमुं प्राणायाम स्वाभिमतेन रेचकादिविभागत्रयेण लक्ष-

यात साईन ।। निषेधनमिति ।। मपंचस्य यतू निषेधनं स: रेचका-
ख्य: समीरण: भवति । अहं ब्रह्म एव अस्थि इति या तुत्ति;
स: पूरक: वायु: ईरितः ।। ११९ ।।

अर्थ- आपल्या मताप्रमाणें प्राणायामाचे जे रचेक, पूरक व कु-
भक असे तीन भेद आहेत, ते दीडछोकांनीं सांगतो. खोटे आहेअसं
समजून जगाला तुच्छ मानणे ह्यास रेचकवायु म्हणतात. मी ब्रह्मच

आहे अशी जी मनाची वृत्ति तिला पूरकवायु म्हणतात ।। १ १९।।

तत: सदृत्तिनैश्चल्य कुंभकः प्राणसंयमः ।।

अयं चापुपिप्रवुद्धाना अज्ञाना घाणपीडनातू११२ ०!!

टीका-तत: सद्दढत्तिनैबल्य कुंभक: माणसंयमः उच्यते'',
नन्वयं लिविधोपि प्राणायामो न कुत्रापि श्रुतइत्यपेक्षायामत्राधिकारिण'
माहार्द्धेन ।। अयमिति ।। च अप उक्तलक्षणः प्राणायाम: अपि मई
दाना प्रकर्षेणासभावनादिरहितत्वेन वुद्धानामात्मबोधयुक्ताना निःसंखे'

द्र!: योग्य: अस्ति । -०! तु घाणपीटणीर्फ

-न. ।। अ१न२ात्उमोपेक्षात्:मानुसंधानतद्दाड्यानि रेचकादिशब्दॅश्!'



अपरोक्षानुधूति: ६५
अर्थ-पूरकवायूनतर अंतःकरणाची वृत्ति ब्रह्माच्या ठिकाणी

स्थिर ठेवणे ह्यास कुंभक प्राणायाम म्हणतात. ( जर्र कोणी अशीशं-
का घेईल कीं, असा तीन प्रकारचा प्राणायाम कोठेही ऐकण्यांत आला
नाहीं, तर याविपयीं असा प्राणायाम करण्यास कोण योग्य आहेत
हें अर्ध्या लोकाने सांगतो. हा सांगितल्या प्रकारचा प्राणायाम,

ज्यास ब्रह्म नाहीं असें वाटत नाहीं, ज्यास ब्रह्मावर भलतेंभासत नाहीं,
व ज्यास ब्रह्माचे ज्ञान संशयरहित प्रत्यक्ष झालेलें आहे, त्यांनीं कर-
ण्यास योग्य आहे. अज्ञानी लोकांचा प्राणायाम नाक धरल्याने होतो.
तात्पर्य, रेचक, पूरक व कुभक ह्या तीन शब्दानी क्रमाने, ब्रह्मव्यतिरि-

काचा त्याग करणें, ब्रह्माकडे लक्ष लावणे, व तें लक्ष ब्रह्माचे ठिकाणी
बळकट राहू देणे, असा अर्थ जाणावा ।। १२० ।।

विषयेष्वात्मता हरवा मनसश्चितिमज्जनं ।।

प्रत्याहारःसविज्ञेयोप्रयसनीयोममक्षभि: ।। १२१ ।।

ठीका-इदानीं प्रत्याहारं लक्षयति ।। विपयेष्विति ।। विषयेषु
घटादिषु वा शब्दादिषु अन्वयव्यतिरेकाम्यां आत्मतां आत्मभाव स-
त्तास्फुरत्ताप्रियतामात्र दृष्ट्रवा अनुसगय तत्र आत्मभावेन मनसः अंत:-
करणत यत्न चिति ब्रह्मणि मज्जनं नामरूपक्रियानुसंधानराहित्यं स:
वत्याहार: विज्ञेयः! अयं मुमुसदभि: अभ्यसनीय! ।। १२१ ।।

अर्थ-! आतां प्रत्याहार ह्मणजे काय हें सांगतो. घट इत्या-
दि पदार्थ किंवा शब्द इत्यादि विषय हे ब्रह्माशिवाय असत नाहींत,
परंतु ब्रह्म त्यांच्याशिवाय असतें, अशा प्रकारे ब्रह्माचे केवळ सचि-
दानंदस्वरूप पाहून त्या स्वरूपाच्या ठिकाणी, जगांतील पदार्थांचे नाम-

रूप व्यापार ह्यांच्याकडे लक्ष न जाऊं देता, मन बुडणे हा प्रत्याहार

भर्हि असें जाणावे मोक्षाची इच्छा करणाऱ्यांनी ह्याचा अभ्यास क-

रावा. ।। १११ १
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यत्र यत्र मनो याति ब्रह्मणस्तत्र दर्शनातू ।।

मनसो धारण चेव धारणा सा परा मता ।। १२२ ।।

टीका-धारणां लक्षयति ।। यत्रेति ।। यत्र यत्र यस्मिन्पदार्थे मन
याति गच्छति तत्र तत्र नामाहुपेक्षया सत्तादिमात्रस्य वखण: दर्श-

नातू अनुसंधानातू यत्र मनसः पारणं सा धारणा परा मता च
एव । नन्याधारादिषद्दवक्रमध्ये एकत्र मनसो धारण प्रसिद्ध अत: अ-
स्मदभिमतधारणा उत्कृष्टा पातंजलाभिमता तु निकृष्टेति भाव: ११ २२।।

अर्थ-! धारणा ह्मणजे काय हें सांगतो. ज्या ज्या पदार्थीचे

कडे मन जातें त्या त्या पदार्थाच्या ठिकाणी नामरूप इत्यादि टाकून
देऊन केवळ सचिदानंदरूप ब्रह्म पाहिल्यामुळें जी मनाची स्थिरता
होते ती उत्तम धारणा आहे. ( जर कोणी अशी शंका घेईल की,
आधार इत्यादि साही चक्रामध्ये एका ठिकाणी मनाची स्थिरता होते
हे प्रसिद्ध आहे, तर ह्याचे उत्तर सांगतो. आमच्या मते असलेली
धारणा फार उत्कृष्ट आहे, आणि पातंजलमते असलेली धारणा तर
कनिष्ठ आहे असे जाणावे ।। १२२ ।।

ब्रह्मैवास्मीति सद्वृत्या निरालंबतया स्थिति: ।।

ध्यानशब्देन विख्याता परमानददायिनी ।। १२३१
टीका-आत्मध्यानं लक्षयति ।। अवीत ।। अहं ब्रह्म एव

अस्थि इति सइत्या सती प्रमाणातरवाधायगेया वृत्ति तया कृत्वा
निरालवतया देहाद्यनुसधानराहित्येन या स्थिति: सा ध्यानशब्देन
विख्याता । एषा परमानददायिनी अस्ति ।। १२३ ।।

अर्थ- आत्मध्यान म्हणजे काय हे सांगतो.] मी ब्रह्मच आहे
अशा इतर प्रमाणांनीं बाधित न होणाऱ्या वृत्तीने देहादिकांवर लक्ष न

१ शरीरांत गुदद्वारापासून लाटापर्यंत सहा चक्रे आहेत तीं ही-१ आ.
धार, व लिंग ३ नाभि, ४ हृदय, ५ तालुमफल व ६ ललाट
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ठेवता जी स्थिति असते ती ध्यान शब्दानें प्रसिद्ध आहे. ही स्थिति
उत्कृष्ट आनंद देणारी आहे ।। १२३ ।।

निविकारतया वृत्या ब्रह्माकारतया पन: ।।

वृत्तिविस्मरण सग्यक् समाधिर्ज्ञानसज्ञक ।।१२४।।

टीका-अथांत्यं समाधिरूपं पंचदशममंगं लक्षयति ।। निर्वि-

कारतयेति ।। निर्विकारतया विषयानुसंधानरहिततया जुन्या अंतःक-
रणवृत्त्वा पुनः अनंतरमेव ब्रह्माकारतया वृत्त्वायतू सम्यकू संस्कार-
हित ध्याहूध्येयाकारवृत्तिधून्यत्वमित्यर्थ: दृत्तिविस्मरणं द्वैताननुसंधान
स: ब्रह्माकारतया स्फुरणातू ज्ञानसंज्ञेक: समाधिः अस्ति ।। १२४ ।।

अर्थ- आतां शेवटले समाधि नावाचे पंधरावें अंग काय आहे
ते सांगतो. ज्या वृत्तींत विषयाकडे लक्ष नसतें अशा अंतःकरण-
वृत्तीने व नंतर ब्रह्माकारवृत्तीनें ध्यान करणारा व ध्यान कल्याची
वस्तु ह्याकडे लक्ष न जाऊं देत, जें वृत्तीला विसरणे म्हणजे द्वैत न
पाहाणे, हा ज्ञान नांवाचा समाधि .आहे ।। १२४ ।।

इमं चाकृत्रिमानंदं तावत्साघु: समन्यसेतू ।।
वश्यो यावत्क्षणात्पुस प्रयुक्तः सन्मवेत्स्वयसू२९टीका-इदानी यदर्थं सांगमिदं निदिध्यासनमुक्त तदाह ।। इम-

मिति ।। यावत् मयुक्तः सलू पुंसः स्वयं क्षणातू वश्यः भवेतू ता-
वर इर्म अकृत्रिमानंदं स्वरूपभूतानंदाभिव्यंजकनिधिध्यासनमित्यर्थ:

व वेदांतविचारमपि साधु: समम्यसेतू ।। १२५ ।।

अर्थ-! आतां साधनांमुद्धां निदिध्यासन करण्याचें कशासाठी
सांगितले ते सांगतो. ज्यास योग करून क्षणांत आपल्याला वश्य

करून घेता येते अशा शाहण्या मनुष्याने ब्रह्मानंदास प्राप्त करून दे-
१ अस्य समाधे: बह्माकारमात्रतया ठरणार वृत्तिविस्मरणस्य अज्ञानरु-

पामाव: ।
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णारें असें निदिध्यासन व वेदांतशास्त्राचा विचार ह्यांचा उत्तम रीतीने

अभ्यास करावा ।। १२५ ।।

तत: साधननिर्मुक्त: सिद्धो भवति योगिराटू ।।
तत्स्वरूप न चैतस्य विषयो मनसो गिराम१६टीका-एवमम्यस्थतः फलमाह ।। तत इति ।। तत: साधन-

निक; साधनाम्यासरहितः योगिराटू सिद्ध: भवति । च तर वे-
दांतप्रसिद्ध स्वरूप बल एतस्य मनसः गिरा विषय: न
भवात. ।। १२१ ।।

अर्ध- ह्याप्रमाणें अभ्यास करणाऱ्याला काय फळ मिळतें तें
सांगतो. ह्यानंतर ज्यास साधनांचा अभ्यास करण्याची जरूरी
राहिली नाहीं असा तो योग्यांचा राजा सिद्ध होतो; आणि ह्याला ज्या
वह्याचा साक्षात्कार होतो तें वेदांतप्रसिद्ध ब्रह्मस्वरूप त्याला सांगतां
येत नाहीं व त्याच्या मनाला समजत नाहीं ।। १२६१ ।।

समाधी क्रियमाणेतु विघ्नान्यायाति वै बलातू ।।
अनुसंधानराहित्यमालस्य भोगलालसं ।। १२७ ।।

टीका-अयं समाधिपर्यंतो योगो महाफलोपि सुकर इत्यनादरो
न कार्य इत्याह द्वार्या ।। समाधाविति ।। समाधी क्रियमाणे तु व-
लालू विध्नानि आयांति वै । कानि तानीत्याह ।। अन्विति ।। अनु-
संधानराहित्यं आलस्य भोगलालसं ।। १२७ ।।

अर्थ- हा समाधीपर्यंत सांगितलेला योग मोठे फळ देणारा
असूनही करण्यास सुलभ आहे, म्हणून त्यास तुच्छ मानू नये असें
दोन लोकांनी सांगतो. समाधि लावण्यास लागलें असतां हटकून अ-
डचणी येतात. त्या कोणत्या हें सांगतो. ज्याचे ध्यान करावयाचें
त्याकडे लक्ष न राह, आळस व भोगाची अतिशय इच्छा ।। १ २७।!
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लयस्तमश्च विक्षेपो रसास्वाद शून्यता ।।

एव यद्विघ्नबाहुल्य त्याज्य ब्रह्मविदा शनै: १९ २८।
टीका-लयः निद्रा तम: कार्याकार्याविवेक: च विक्षेप: वि-

पवरणं रसास्वाद: धन्योहमित्याद्यानंदाकारवृत्तिः च शून्यता क-
पाय: रागद्वेषादितीववासनया चित्तस्य स्तब्धीभावः क्षुब्धतेत्यर्थ: एव
पत्र विध्नवाहुल्य अस्ति तर वह्मविदा शनैः त्या ।। १९८ ।।

अर्थ- झोप, योग्य कोणतें वु अयोग्य कोणतें ह्याचा विचार
नेसणे, विषयाची वरचेवर आठवण होणें, मी धन्य आहे इत्यादि आ-
पदाकार वृत्ति असणें, आणि राग द्वेष इत्यादिकांच्या बळकट वास-

ने चित्त खवळणें त्याप्रमाणें, जी पुष्कळ विद्ये आहेत ती ब्रह्मज्ञान्याने

हळद हळु टाकावीत ।। १२ रं ।।

भाववृत्याहि भावलं शून्यवृत्या हि शून्यता ।।

ब्रह्मवृत्या हि पूर्णत्व तथा पूर्णत्वमध्यसेतू १.२९
टीका-वृत्तिरेव बंधमोक्षकारणमित्याह ।। भावेति ।। यथा भा-

घेत्या घटाद्याकारवृत्या भावलं तन्मयत्व हि प्रसिद्ध । यथा शून्य-
देत्या अभाववृत्या शून्यता जडता हि। तथा ब्रह्मपुरया ब्रह्माकारवृ-
त्या पूर्णत्वं हि । तव पूर्णत्व आयसेतू ।। १२९ ।।

अर्थ- बंधाला व मोक्षाला मनाची वृत्तीच कारण आहे हें सौ-
कोशे. जशी मनाची वृत्ति घट इत्यादि पदार्थीकडे गेली असतां त्या
पेंदार्थासारखी होते, आणखी जशी मनाची वृत्ति कोणत्याही पदार्थांकडे
भोली नसता शून्य असते, तशी मनाची वृत्ति ब्रह्माकडे गेली असतां
पूर्ण होते. अशा रीतीनें २१ होण्याचा अभ्यास करावा ।। १२९ ।।

ये हि वृत्ति विहायैना ब्रह्माख्यां पावनी पस ।।

वृथैव ते तु जीवंति पशुभिश्च समा नराः ।। १३० ।।

१ आमच्याप्रथा पैकी वेदांतसार पृष्ठ १२१ पाहा
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टीका-तत्र ब्रह्मवृत्ति स्तोतुमितरा वृत्ति निंदति ।। य इति ।।

ये एनां पावनी परां ब्रह्माख्यां वृत्ति विहाय जीवीत ते तु दू-
या एव जीवंति हि । च ते यद्यपि नराः संति तथापि पशुभिः समा;
संति ।। १३० ।।

अर्थ--(पूर्वी ज्या वृत्ती सांगितल्या त्यांमध्यें ब्रह्मवृत्तीची स्तुति

करण्यास्तव दुसऱ्या वृत्तीची निंदा करितो.) जे लोक ह्या पवित्र व
श्रेष्ठ अशा त्सवृत्तीला सोडून असतात त्यांचे कणे व्यर्थ आहे आणि

ते जरी मनुष्य असले तथापि पशूसारखे आहेत ।। १३० ।।

ये हि वृत्ति विजानंति ज्ञात्वापि वर्यांत ये ।।

ते वै सत्पुरुषा धन्या वंद्यास्ते भुवनत्रये ।। १३१ ।।

टीका-इदानीं ब्रह्मवृत्ति स्तौति ।। य इति ।। ये ब्रह्माख्यां कृत्ति

विजानंति हि ये च ता वृत्ति झाला अपि वर्द्धयंति ते सह!पा: धन्याः वै । ते तवनतये बंद्या संति ।। १३१ ।।

अर्थ-! आतां ब्रह्मवृत्तीची स्तुति करितो.) जे लोक असवृत्ती.

ला जाणतात, आणि ती वृत्ति जाणून तीस वाढतितात, ते साधु धन्य
आहेत ह्यांत संशय नाहीं. ते तिन्ही लोकांत नमस्कारास योग्य आ
हेत ।। १३१ ।।

येषां वृत्ति: समा वृद्धा परिपका च सा पन: ।।

ते वै सहह्मतां प्राता नेतरे ब्रह्मवादिनः ऑ। १३२ ।।

टीका-स्तुत्यत्वे हेतुमाह ।। येषामिति ।। येषां वृत्ति सभी

तरइptंईrंrंइंइक्सच पुनः सा११९ती ते सद्वखता माझा: शी६।

अर्थ-क स्तुतीला दोग्य असण्याचे कारण सांगतो.)

ज्यांची वृत्ति एकसारखी राहाणारी, तशीच वाढलेली अणि ती रंशेस आलेली आहे, त्यांना ब्रह्म प्राप्त होते आणि दुसरे जे आह्यांनं
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षयी बडबड करणारे असतात त्यांना ब्रह्म प्राप्त होत नाहीं१कुशला ब्रह्मवार्त्ताया वृत्तिहीनाः सुरागिण: ।।

तेण्यज्ञानतमा नून पुनरायांति याति च ।। १३३ ।।

टीका-तानेव शब्दवादिनो निंदीत ।। कुशला इति ।। यत एव
तलातू ये ब्रह्मवार्त्ताया कुशला: तथापि ष्टीचहीना: ब्रह्माख्यवृत्ति-

रहिता: च सुरागिणः विषयलंपटाः ते अपि अज्ञानतमा: वून पुनः
आयाति च यांति ।। १३३ ।।

अर्थ- त्याच बडबडणारांची निंदा करितो. असें आहे हा-
एन जे लोक ब्रह्माविषयीं बडबड करण्यापुरते शहाणे आहेत, तथापि
ज्यांना ब्रह्मवृत्ति नाहीं व जे विषयलंपट आहेत, ते खरोखर अतिशय
अज्ञानी आहेत, आणि ते पुनः पुनः उपजतात व मरतात ।। १३३ ।।

निमेषार्ख न तिष्ठति वृत्ति ब्रह्ममयीं विना ।।

यथा तिष्ठति ब्रह्माद्याः सनकाद्याः शुकावर १३४
टीका-ज्ञानिन ब्रह्ममयीं मुचि विना निमेषार्द अपि न

तिष्ठति । यथा वखाद्या: तिष्ठंति तथा सनकाद्याः तिष्ठति । यथा
सनकाच्या. तिष्ठति तथा शुकादय: तिष्ठतिँ । एतेन ब्रह्मादिसेव्यत्वा-
दतिश्रेष्ठो ऽय समाधिपर्यंतो राजयोग: सदा मुमुसुभि: सेवनीय इति ७.
निते ।। १२४ ।।

अर्थ-ज्ञानी लोक डोळ्याची पापणी लकबाला जो वेळ लाग-
तो त्याच्या अर्ध्या वेळाइतका सुद्धा वेळ ब्रह्मरूपवृत्तीशिवाय राहा-
ते नाहींत. जसे ब्रह्मदेव इत्यादि ह्या वृत्तींत राहतात तसे सनक इ-
त्यादिक राहातात. आणखी, जसे सनक इत्यादिक ह्या वृत्तीत राहातात
नसे शुक इत्यादिक राहातात ।। १३४ ।।

१ इति एप्रदायो हसित. ।
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कार्य कारणता याता कारणे न हि कार्यता ।।

कारणत्व तती नश्येतू कार्याभावे विचारत:।। १३ ५।।

टीका-तदेव स्वाभिमतं साग योगमभिधाय पूवीपक्रांतसाख्यवे-
दांतविचारमुपसंहरति पंचभिः छोकै: ।। कार्य इति । । कार्ये घटपटा-
दिरूपे विकारे कारणता मृत्तंत्वादिरूपा सर्वविकाराधिष्ठानता याता अ
नुगता कारणे कायेना न अनुगता हि । तत: कारणात कत्याभावे
विचारत: कारणत्व नश्येतू । यथा ध्यै दृष्टांतस्तथा सत्यज्ञानादि
रूपब्रह्मण: कारणता अनुगता बह्मणि तु आकाशादिकार्यता न हीति '

अत: परमार्थतः आकाशाद्यभावे बड्या: कारणतापि न हीति दार्ष्टाति-

को २. ।। १३५।।.अर्थ- ह्याप्रमाणे आपल्या मताने साधनासहित योग सांगून
पूर्वी आरंभिलेला साख्यवेदांतसंबंधी विचार पांच लोकांनी संपवितो.)
घट पट इत्यादि कार्यरूपपदार्थात मत्तिका तंतु इत्यादि कारणरूप
आवार व्यापन असतो. कारणांत कथे नसतें. ह्यास्तव विचार करून
पाहता कार्यनेसल्यास कारणपणा राहत नाहीं. जसा हा दृष्टांत आहे
तसा सचिदानंदरूप ब्रह्माला कारणपणा आला, आणि ब्रह्माचे म्यु
णी तर आकाश इत्यादि कार्यपणा नाहीं. म्हणून खरोखर पाहिले
असतां आकाश इत्यादि नाहीसे झाल्यास ब्रह्माला कागणणाही येत
नाहीं. असा दार्ष्टातिक अर्थ आहे ।। १३५ ।।

अथ शद्ध भवेद्वस्त थट्टे वाचामगोचरम् १

'द्रष्टव्यं मृद्धटेनैव दृष्टांतेन पुनः पुनः ।। १ लू६१
टीका-अथ अनंतरं कारणत्यनिवृत्तौ यत्रवाचा अगोचरं ३

व्हे वस्तु तर भवेतूवै । ननु बुद्धे: क्षणिकत्वेन एकदा विचारिते ऽाrंrं हैइंरन्यथैव भातीत्यत आह ।। द्रष्टव्यमिति ।। तर मृद्धटेन दृष्टांतेन
पुनः पुनः द्रष्टव्यं ।। १३-६ ।।
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अर्थ-कारणपणा नाहीसा झाल्यावर जी बोलूने दाखहूक येत

नाहीं अशी शुद्ध वस्तु राहते. हू जर कोणी अशी शंका घेईल कीं
बुद्धि चंचळ असल्यामुळें एकदा विचार केला तरी पुनः भलतेच भास
पै, तर ह्याचे उत्तर सांगतो. माती व घट ह्या उदाहरणाने पन:
विचार करून ब्रह्म पाहावे । । १३१ । । क्र

अनेनैव प्रकारेण वृत्तिर्ब्रह्मात्मिका भवेतू ।।

उदेति शुद्धचित्तानां वृत्तिज्ञानं तत: परम् ।। १ नू७।।

टीका--न केवलमयं विचारो ज्ञानसाधनमेवापितु ध्यानसाधन
पत्ययाह । । अनेनेति । । अनेन मकारेण एव वृत्ति ब्रह्मात्मिका
३वेतू । तत: परं शुद्धचित्तानां वृत्तिसान उदेति । । १३७ । ।

अर्थ- हा विचार केवळ ज्ञानाचेच साधन आहे असें नाहीं
गैर ध्यानाचेही साधन आहे .असें सांगतो. ह्या प्रकारानेच अंतःकर
भाची वृत्ति ब्रह्मरूप होते. त्यानंतर शुद्धचित्ताच्या लोकांना ब्रह्मरूप
झालेल्या वृत्तीचे ज्ञान होतें । । १३७ । ।

कारणं व्यतिरेकेण पुमानादौ विलोकयेतू । ।

अन्वयेन पुनस्तद्धि कार्ये नित्यं प्रपश्यति ।। १३८ ।।

टीका-तमेव विचार विशदयति द्वार्या ।। कारणमिति । । पु-
धार आदी प्रथम कारणं व्यतिरेकेण कार्यविरहेण विलोकयेतू
विणारयेत । पुन : तर कारणं अन्वयेन अनुवृच्या कार्ये नित्य प-
३७ हि । । १३८ । ।

अर्थ-! तोच विचार दोन सोकानी स्पष्ट करून सांगतो.)
?बिष्टयानें अगोदर कार्याला सोडून कारणाचा विचार करावा; आणखी
शरण हें कार्याबरोबर नेहेमी असतें असें पाहावे । । १३८ । ।

कार्ये हि कारणं पश्येतू पश्चात्कार्य विसर्जयेतू ।।

कारणत्व तो गच्छेदवशिष्ट भवेन्मुनि: ।। १३९ ।।
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६८? :
७२. बदलू निश्चयात्मना ।।

पुमांस्तद्धि भवेच्छीघं ज्ञेय श्वमरकीटवतू ।। १४० ।।

टीका-विचारजन्यापरोक्षज्ञानेनैवान्यथास्थित वस्तू यथास्थित
भवेतू परंतु परोक्षज्ञानमात्रेण कथे भवेदित्याशंक्य सदृष्टांतमाह ।। या-
वितमिति ।। यद्यपि परोक्षज्ञानेन प्रमातृगतावरणनिवृत्तावपि प्रमेयगत-
मावरणं न निवर्तते । तथापि पुरुषेण यतू वस्तु निश्चयात्मना निश्च-

यबुध्या तीव्रवेगेन अहनिश्या तुला भावितं चिंतित तत् वस्तु ज्ञेयं

अपि शीघं ज्ञाता पुमान् भवेतू हि' । तमेव दृष्टांतमाह ।। भ्रमरकीटव-
दिति ।। श्वमरकीटवत् श्रमरेणानीतो जीवन्नेव स्वकुड्या प्रवेशितो व:
कीट: स यथा भयातू त्रमरध्यानेन समर एव भवतितद्वदिति।। १४० ।।

अर्ध- भलत्या प्रकारे भासलेली वस्तु विचाराच्या योगाने उ-
त्पन्न झालेल्या प्रत्यक्ष ज्ञानानेच खऱ्या प्रकारे दिसते, परंतु ती भल-
त्या प्रकारे भासलेली वस्तू नुसत्या शाखीय ज्ञानाने कशी दिसते?
अशी शंका घेऊन तिचे उत्तर उदाहरण देऊन सांगतो. जरी जीवा-
च्याठिकाणीअसलेलें आपल्या विषयीचेंअज्ञानशास्त्रीयज्ञानानेनाहीसें
होते, तरी घटपट इत्यादि पदार्थांच्या सबंधाचे असलेलें अज्ञान नाहीं-
सें होत नाहीं. तथापि मनुष्य ज्या वस्तचें चिंतन रात्रंदिवस दृढनि-

.७१ हीति स्:र्क्कोकप्रसिद्धा ।
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वयाने करितो ती वस्०उ घटपट इत्यादिकांप्रमाणें जाणण्यास योग्य अ-
सूनही तो ध्यान करणारा ती वस्तु होतो. ह्याविषयी उदाहरण
सांगतो. उदाहरण, कुंभारीण ह्या नांवाचा किडा आपल्या घरांत एक
जीवंत आळी आणितो, ती आळी कुंउभारिणीच्या भीतीनें तिचं ध्यान

करून कुंभारीणच होते औ। १४० ।।

अदृश्य भावरूप च सर्वमेव चिदात्मकं ।।

सावधानतया नित्य स्वात्यानं भावयेह्य: ।। १४१ ।।

'टीका-यतो भावनावलातू अन्यदेवान्यद्भवेतू किं पुनस्तदेव तत्त-

त्यातू अदृश्य द्रष्टृरूप भावरूपं दृश्यं च दर्शन एतत् सर्व एव भि-
न्नस्वभावमपि चिदात्मकं निर्विशेष स्फुरणमात्ररूप भावयेतू । तमेव

स्वात्यानं सावधानतया नित्य बुध: भावयेतू ।। १४१ ।।

अर्थ-जर ध्यानाच्या बळाने एका वस्तूचे रूप बदलून दुसरी
वस्तु होते, तर ब्रह्म होण्याला काय अडचण आहे? कांहीं नाही.
म्हणून पहाणारा, पहावयाचा पदार्थ व पहाणे ही सर्व निरनिराळ्या
प्रकारची असून ही केवळ ब्रह्मरूप आहेत असें समजावे, आणि ज्ञा-

न्यानें सावधपणाने नेहेमी ब्रह्माचेच ध्यान करावे ।। १४१ ।।

दृश्यं ह्यदृश्यतां नीला ब्रह्माकारेण चिंतयेतू ।।
विद्वान् नित्यसुखे तिष्ठेडिया चिद्रसपूर्णया ।। १४२ ।।

टीका--एतदेव विवृणोति ।। दृश्यमिति ।। दृश्यं घटपटादिकं
अदृश्यतां अधिष्ठानचिद्रूपता नीत्या ब्रह्माकारेण बह्याद्याकारेण क-
ल्पितपरिच्छिन्ननामादिनिवृत्तौ बुहदाकरणापरिच्छिनलणेत्यर्यं; चिंत-
येत हि । तत: विद्वात्चिद्रसपूर्णया स्फुरत्सुखपूणर्या धिया नित्यसुखे
विषेत ।। १४२१
अर्थ-! हेंच स्पष्ट करून सांगतो. घटपट इत्यादि पदार्थ व-

ह्यरूप आहेत असें जाणून त्याची अमुक अशीं जी नामे रूपे इत्यादि
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असतील तीं टाकून सर्वव्यापक अशा ब्रह्मरूपानें त्यांचें चिंतन क-
रावे नंतर ज्ञान्याने ब्रह्मरसानें भरलेल्या बुद्धीने नेहेमी ब्रह्मसुखांत

असावें ।। १४२ ।।

२एभिरग: समायुक्तो राजयोग उदाहतः ।।

किंचित्पक्वकषायाणां हठयोगेन संयुत: ।। १४३ ।।

टीका-खानीमुक्त स्वाभिमतयोगमुपसंहरति ।। एभिरिति ।।

एभिः असें! समाथुक्तः राजयोग: वेदातोक्तो योग: उदाहत: ।

किंचित् स्वल्प पककपायाणा पक्का: दग्धाः कषायाः रागादयो म-
ला: येषां तेषा पातजलोक्तेन हठयोगेन संयुतः अयं राजयोग: उदा-
हक ।। १४३ ।।

अर्थ-! आतां आपल्या मताप्रमाणें सांगितलेला योग संपवि-
तो. पूर्वी सांगितलेल्या पंधरा साधनानी युक्त असा वेदांतप्रसिद्ध
राजयोग सांगितला. ज्याचे रागादिक दोष थोडेसे नाहींसे झाले आ-
हेत त्यांना हा राजयोग हठयोगसहित सांगितला आहे । । १४३ ।।

परिपक्व मनो येषां केवलोपुय च सिद्धिदा ।।

सल । ४ ।।गुरुदैवतभक्ताना सर्वेषां पभो जवातू । १४
टीका-अयमेव केषां योग्य इत्याकांक्षायां सर्वग्रंथार्थमुपसहर-

न्नाह । । परिपकमिति ।। येपां मन: परिपकं रागादिमलरहितं तेषा जि-
तारेपड्रगण फक्तषपुरंधरणा केवल: पातंजलाभिमतयोगनिरपेक्षः अर्थ

वेदांताभिमतयोगः सिद्धिदा प्रत्यगभिन्नब्रह्मापरोक्षस्वरूपावस्थानलक्षण-
मुक्तिप्रद: च एव । न अन्येषामपरिपकमनसामित्यर्थ: । बनू परिपक-
मनस्त्वतिदुर्लभमित्याकाक्षायामस्यापि साधकत्वादतोप्यतरंगं साधनमाह ।।

गुर्विति ।। सर्वेपां वर्णाश्रमादिनिरपेक्षमनुष्याणा गुरुदैवतभक्ताना ज-
वार अतिशीघं मुलभः । अतएव गुरुदैवतभक्तेरतरंगत्व १ । अयं भाव:

०१ तथा च श्रुति. यस्य देवे परा भक्तिर्यधा देवे तथा गुरौ । तस्यैते कथित

८
।

' 'होम' इति ' स्मृतिथ तद्विद्धि प्रत्यपातन श्रद्धावान लभते ज्ञान-



अपरोक्षानुभूतिः ७७
गुरुदैवतभक्ताना परिपकमनस्त्वादतिदुसाध्यान्यपि साधनानि सुसाध्या-
नि भवंतीति हेतोर्गुरुदैवतभजनमेव स्वधर्माविरोधेन सर्वे: कार्यमिति
परममंगलं ।। १४४ ।। इति श्रीमच्छंकराचार्यविरचिइताऽश्वरइrाक्षामुइतइ:

मासा ।।

अथ- ( हा राजयोग कोणाला करण्याजोगा आहे जशी शंका
घेऊन व समाधान करून ग्रंथ संपवितो. ज्यांचे मनांत राग द्वेष

इत्यादि नाहींत व ज्यांनीं कामक्रोध इत्यादि सहा शत्रूंना जिकिलें आ-
हेत, अशा श्रेष्ठ मनुष्यांना पातंजलाने सांगितलेल्या योगाची जरूर
नसून हा वेदांतांत सांगितलेला राजयोग मोक्ष देणारा आहे.
ज्यांचे मनांत ते दोष आहेत, त्यांना हा योग मोक्ष देणारा नाही ( जर
कोणी अशी शंका घेईल कीं, मन निर्मळ होणे फार कठीण आहे, तर
मनाला निर्मळ करणारे असल्यामुळें राजयोगापेक्षांही मोक्षाला जवळ
असे एक साधन सांगतो.] मनुष्य कोणत्याही जातीचा व आसमा.
क असला तथापि गुरूची व देवाची भक्ति करणाऱ्यांस मोक्ष आयास
न पडता फार लवकर मिळतो. खणून मोक्ष प्रास करून देण्याला १-
ब्रेची व देवाची भक्ति ही राजयोगापेक्षां फार जवळचे साधन आहे'.
तात्पर्य, गुरूच्या व देवाच्या भक्तांची मने निर्मळ असल्यामुळें, जी
साधने प्राप्त होण्यास कठिण आहेत तीं सुलभपणानें प्रास होतात, ह्या

कारणास्तव गुरु व देव ह्यांचें भजनच आपल्या धर्माला विरुद्धन होईल
अशा प्रकारे सर्वांनी करावे, हेंच अतिशयकल्याणकारकआहे।।१ ४ ४।।
झाप्रमाणें श्रीमत शकराचार्यस्वामीनी केलेला अपरोक्षानुभूति नांवाचा
ग्रंथ संपला.



७६ अपरोक्षानुधूति:

असतील तीं टाकून सर्वव्यापक अशा ब्रह्मरूपानें त्यांचें चिंतन क-
रावे. नंतर ज्ञान्याने ब्रह्मरसानें भरलेल्या बुद्धीने नेहेमी ब्रह्मसुखांत

असाव ।। १४२ ।।

२.एभिरग समायुक्तो राजयोग उदाहतः ।।

किंचित्पक्वकषायाणा हठयोगेन संयुत: ।। १४३ ।।

टीका-इदानीक्युं स्वाभिमतयोगमुपसहरति ।। एभिरिति ।।

एभिः अंगैः समान? राजयोग: वेदातोक्तो योग: उदाहत: १

किंचित्र स्वल्प पककषायाणा पक्का दग्या. कषायाः रागादयो म-

ला: येषां तेषा पातंजलोक्तेन हठयोगेन संयत: अर्थ राजयोग: उदा-
हतः ।। १४३ ।।

अर्थ- आता आपल्या मताप्रमाणें सांगितलेला योग संपवि-
तो. पूर्वी सांगितलेल्या पंधरा साधनांनी युक्त असा वेदांतप्रसिद्ध
राजयोग सांगितला. ज्याचे रागादिक दोष थोडेसे नाहींसे झाले आ-
हेत त्यांना हा राजयोग हठयोगसहित सांगितला आहे ।। १४३ ।।

परिपक्व मनो येषां केवलोऽयं च सिद्धिदा ।।

गुरुदैवतभक्तानां सर्वेषां सलभो जवातू ।। १४४ ।।

' 'टीका-अयमेव केषां योग्य इत्याकांक्षायां सर्वग्रंथार्थमुपसंहर-
न्नाह ।। परिपकमिति ।। येपां मन: परिपकं रागादिमलरहितं तेषा जि-
तपिडुगार्णां च्यफषपुरवसणा केवल: पातंजलाभिमतयोगनिरपेक्षः अर्थ

वेदांताभिमतयोगः सिद्धिदः प्रत्यगभिन्नबझापरोक्षस्वरूपावस्थानलक्षण-
मुक्तिप्रदः च एव । न अन्येषामपरिपकमनसामित्यर्थ: । क्यु परिपक्व-
मनस्त्वतिदुर्लभमित्याकांक्षायामत्त्वापि साधकत्वादतोध्यंतरंगं साधनमाह ।।

गुपति !। सर्वेपां वर्णाश्रमादिनिरपेक्षमनुष्याणा गुरुदैवतभक्तानां ज-
वासू अतिशीघं मुलभ: । अतएव गुरुदैवतभक्तेरतरगत्व १ । अर्थ भाव:

१ तथा च श्रुति: यस्य देवे परा भक्तिर्यथा देवे तथा गुरौ । तस्येते कथित
ह्य्या: प्रकाशंते महात्मन इति । स्मृतिच तद्विद्धि प्रत्यपातेन श्रद्धावान लभते ज्ञान-
(मखाद्या: ।
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गुरुदैवतभक्ताना परिपकमनस्त्वादतिदुःसाध्यान्यपि साधनानि सुसाध्या-
नि भवंतीति हेतोर्गुरुदैवतभजनमेव स्वधर्माविरोधेन सर्वे: कार्यमिति
परममंगलं ।। १४४ ।। इति श्रीमच्छकराचार्यविरचिताऽपरोक्षानुइई:

मासा ।।

अथ-! हा राजयोग कोणाला करण्याजोगा आहे अशी शंका
घेऊन तिचे समाधान करून ग्रंथ संपवितो. ज्यांचे मनांत राग द्वेष

इत्यादि नाहींत व ज्यांनीं कामक्रोध इत्यादि सहा शत्रूंना विकिले आ-
हेत, अशा श्रेष्ठ मनुष्यांना पातंजलाने सांगितलेल्या योगाची जरूर
एन हा वेदांतांत सांगितलेला राजयोग मोक्ष देणारा आहे.
ज्यांचे मनांत ते दोष आहेत, त्यांना हा योग मोक्ष देणारा नाहीं ाऊइ जर
फीशॉ अशी शंका घेईल कीं, मन निर्मळ होणें फार कठीण आहे, तर
भेनाला निर्मळ करणारे असल्यामुळें राजयोगापेक्षांही मोक्षाला जवळ
असें एक साधन सांगतो. मनुष्य कोणत्याही जातीचा व आसमा.
के वसला तथापि गुरूची व देवाची भक्ति करणाऱ्यांस मोक्ष आयात
फिणे फार लवकर मिळतो. खणून मोक्ष प्रास करून देण्याला १.

१ची व देवाची भक्ति ही राजयोगापेक्षां फार जवळचे साधन आहे.
तात्पर्य, गुरूच्या व देवाच्या भक्तांची मने निर्मळ असल्यामुळे, बीं
शाने प्राप्त होण्यास कठिण आहेत तीं मुलभपणानें प्रास होतात, ह्या

गाणारतन गुरु व देव ह्यांचें भजनच आपल्या धर्माला विरुद्धन होईल
-शा मकारें सर्वांनी करावे, हेंच अतिशयकल्याणकारकआहे।। १ ४४।।
भीषणाने श्रीमतू शकराचार्यस्वामनी केलेला अपरोक्षानुभूति नांवाचा
१५ संपला.



औरकराचार्यस्तत चरपटपंजरिका स्तोत्रं

।। श्रीगणेशाय नमः ।।

भज गोविंद भज गोविंद भज गोविंदं मूढते ।।

माहे सन्निहिते मरणे नहि न हि रक्षति हुकुत्रू करणासुधारी
अर्थ-गोविंदाला भव, हे पूर्णी गोविंदाला भज, मरण जवळ आ.

३ असतां ( व्याकरण शास्त्राचा अभ्यास करण्यास्तव) '' बुडवू कें-
रणें '' असें खणत वसण्यानें तुझें संरक्षण होणार नाहीं ।। १ ।।

वालस्तावत्क्रीडासक्तस्तरुणस्तावत्तरुणीरक्त: ।।

वृद्धस्तावचितामश्: परे ब्रह्मणि कोपि न लप: १ भजगोधारा
अर्थ-मनुप्य हा वाळपणीं खेळण्यांत गइन् जातो, तरुणपणमि-

ध्ये तरुण स्त्रीचे ठिकाणी निमग्न असतो, वृद्धपणीं चिंतेत बुडून जातो
परंतु परब्रह्माकडे कोणीही लक्ष लावीत नाहीं ।! २ ।। असून गोविंदाले
भज इत्यादि
अंगं गलितं पलितं मुंडं दशनविहीनं जातं तुंडं ।।

वृदो याति गृहीला दंडं तदपिन मुंचत्याशापिंढं ।। भज० ।।?!।

अर्थ-शरीर अशक्त झालें, डोके पिकून पांढरे झालें नळाले
दात नाहीसे झाले, अशा प्रकारे झातारा होऊन हातांत काठी घेऊन
चालू लागला तरी आशा सोडीत नाहीं ।। ३ ।। ८०--
मि७: पुनरपि मरणं पुनरपि जननीजठरे शयनं १

: खल;७५.८ पाहि मुरारे ११ सैर्र' ???rएत??

८!.हे.३ वकारवार आकार२आजक
रक्षण कर ।। ४ ।। ८७७ ' ह भगवंता, तूं कृपा करून माझें सं



चरपटपंजरिका ७९
दिनमपि रजनी सायं मात: शिशिरवसंतौ पुनरायात: ।।

काल: कीडति गच्छत्यायुस्तदपि न मुंचत्याशावाय७ः।।भज०ाां५ंां।
अर्थ-दिवस व रात्र, संध्याकाळ व सकाळ, शिशिर व वसंत हे

अन्, ह्यांचे जें राहाटगाडगे चालते तें काळाची क्रीडा आहे. ह्या क्री-
डेत आयुष्य निघून जातें, तथापि जीवाला आशा सोर्डांतनाहीं।।५।।झ.

वटिलो मुडितकुंचितकेश: काषायावरवहुकृतवेष ।।

पइयन्नपि नचपश्यति लोक:उदरनिमिचंवदुकृतवेष:।।भज०।।६।।
अर्थ--कोणी जटा वाढवितो व कोणी केसांचे मुंडन करितो आणि

भगवी वस्त्रे घेऊन अनेक सोंगे घेतो. तो पहात असूनहीन पाहिलेंअसें
दाखवितो, व पोटाकरितां अनेक सोंगे घेतो ।। १ ।। लय-
वयसि गते क: कामविकारः शदष्के नीरे क: कासार: ।।

हीणे विचे क: परिवार: ज्ञाते तक्के क: संसार: ।। भज० १अर्थ-तरुणपणा गेल्यावर मग कशाचा कामविकार? पाणी आ-
देल्यावर तळे कशाचे? पैका नाहीसा झाल्यावर आसइष्ट कशाचे?
बखतत्त्व जाणिल्यावर संसार कशाचा? ।। ७ ।। स-महे वन्हिः पृष्ठे भानू रात्रौ चयबकसमर्पितजानद: ।।

करतलभिक्षा तरुतलवासस्तदपि न मुंचत्याशापाश:।।भ०।। ८ ।।

अर्थ-कोणी पुढें विस्तव घेऊनबसतो,कोणीष्ट्रर्याकडेपाठ करितो,
कोणीरात्रींहनवटीलागफडघे लावून बसतो, कोणी हातांत भिक्षा घेतो व
हाडाखाली राहतो. तथापि आशा त्याला सोडीत नाहीं ।। ८ ।। ह्य०-
यावीइत्तोपार्जनसक्तस्तावन्निजपरिवारो रक्त: ।।

पथाजाते जर्जरदेहे वार्ती कोपि न पृच्छति गेहे ।। भड ।। ९ ।।

अर्थ-जोंपर्यंत मनुष्य पैसे मिळवीत असतो तोपर्यंत त्याचे आस
(ए त्यास भजतात. पुढें जेव्हां त्याचें शरीरअशक्त होतें तेव्हां त्याला
घरांत कोणीही पुसत नाहीं ।! ९ ।। ८९संपू:हळक : ।। १ ।।
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अर्थ-रस्त्यावर पडलेल्या चिंध्यांची गोधडी करितो, पुण्यपापा.
चा रस्ता सोडून देतो, व तूं नाहीस व मी नाहीं व सर्व जग नाही
असे ह्मणतो, मग कां शोक. करितो? ।। १० ।। म्ह०-
नारीस्तनभरजघननिवेशं हशा मायामोहावेशं ।।

एतन्मांसवसादिविकारं मनास विचार वारं वारं।।भज०।।१ १!!
अर्थ-स्त्रियांचे स्तन व ढुंगण ह्यांची रचना पाहून मोहांत पडू

नकोस, तर ते मांसाचे गोळे आहेत असा मनामध्ये वारंवार विचार
कर ।। ११ ।। म्ह-गेयं गीतानामसहसं ध्येयं श्रीपतिरूपमनचं ।।

नेयं सजनसंगे चिर्च देयं दीनजनाय च विचं १ भज०।। १२ ।।

अर्थ--गीता व विणूसहखनाम ही ह्मणत जावी, भगवंताचेरूर्षा
ये नेहमी ध्यान करीत जावे, चांगल्या संगतीकडे मन लावावे, व ग

रीवांना पैसा द्यावा ।। १२ ।। म्ह-
भगवद्गीता किंचिदधीता गंगाजललवकणिका पीता ।।

येनाकारि मुरारेरर्चा तस्य यम: किं कुरुते चर्चाद ।। भड ।। १ ती
अर्थ-ज्याने भगवद्रीता थोडी झटली आहे, ज्याच्या पोटांत गे-

च्या पाण्याचा थेंब गेला आहे व ज्याने भगवंताची पूजा केली अधि'
त्याच्या विषयीं यम कांहीं चवकशी करीत नाहीं ।। १३ ।।

को ५६ कस्त्वं कुत आयात: का मे जननी को मे तात: १
इति परिभावय सर्वमसार सर्व त्यक्रवा स्वग्नविचार भिकार

अर्थ-मी कोण? तूं कोण? तूं कोठून आलास? माझी आई
कोण? माझा बाप कोण? हें सर्व लो: आहे असें समज आणि तें
स्वप्राप्रमाणें समजून टाकूनें दै ।। १४ ।। म्ह.-
का ते कांता कले पुत्र: संसार ध्यमतीव विचिलः ।।

कस्य त्वं क: कुत आयातस्तरवं चिंतय मनसि धत्य:।।मैंण १५
अर्थ-तुझी वायको कोण? तुझा मुलगा कोण? हा संसार फार
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चमत्कारिक आहे. तूं कोणाचा कोण? कोळून आलास? अरे कवा,
तूंआपल्या मनांत तत्त्वाविषयीं विचार कर ।। १५ ।। सज्ज-
हुरतटिनीतरुट्रलनिवास: शटया भूतलमजिनं वास: ।।

सर्वपरिप्रहभोगत्याग: कस्य सुखं न करोतिविराग: नळीशी
अर्थ-भागीरथीच्या कांठीं झाडाखाली राहाणे, भुईवर निजणे,

हरणाच्या कातड्याचे वस्त्र करणें, सर्व प्रकारचा भोग टाकून देणे, अ-
शा प्रकारच्या वैराग्याने कोणाला सुख होणार नाहीं? ।। १ ई ।।ह्म०-



श्रीराकराचार्यकृतदादरापंजरिकास्तोत्रं
श्रीगणेशाय नम : । ।

शु जहीहि धनागमपूर्ष्णा गुरू सहद्धिं मनास वितृष्णां ।।

यल्लभसे निजकर्मोपाच वित्त तेन विनोद चित्त ।। १ ।।

अर्थ-३ पूर्ण, पैसा मिळविण्याची इच्छा सोडून दे, मनातील
आशा सोडून चांगली बुद्धि धर. तुला आपल्या प्रारब्धकर्माने जो
पैका मिळेल त्यानेंच मनाला आनंदित कर ।। १ ।।

अर्थमनर्थ भावय नित्य नास्ति तत: सुखलेशः सत्यं ।।

धुत्रादपि धनभाजां भीति: सर्वत्रैषा विहिता नीति: ।। २ ।।

अर्थ-पैका हा नेहमी अनर्थकारक आहे असें समज. खरें पॉज्ञि-

ले तर त्यापासून थोडेसे सुद्धा मुख नाहीं. सर्व ठिकाणी लोकामध्ये
अशी रीते आहे कीं, पैकेवाल्याला आपल्या पुत्रापासूनही भय अ'
सतें ।। २ ।।

मा कुरु जनधनयौवनगर्व हरति निमेषात्कालः सर्व ।।

मायामयमिदमखिलं हित्वा ब्रह्मपद त्वं मविज विदित्वा ।। रे १
अर्थ-मनुष्यांचा, धनाचा व तरुणपणाचा गर्व करूं नकोस-कांळ

हा हें सर्व क्षणांत नाहीसे करितो. हें सर्व मिथ्या आहे असें जागून
सोडून ३, आणि तूं ब्रह्मस्वरूपात प्रवेश कर ।। ३ ।।

कामं क्रोध लोभ मोह रयक्त्वा देत्यानं भाव को हं ।।

६ : २र५? ????: १

तर८२५. क।ाराण, ज्या पूर्णानाअ???????????????????????????२र्णिं७१.
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अर्थ--देवळांतील झाडाच्या मुळाशी राहाणे, भुईवर निजणें, हर-

पाचे कातड्याचे वस्त्र करणें, सर्व पदार्थांचा संग्रह व उपभोग कर-
ण्याचें सोडून देणे, अशा वैराग्यापासून कोणाला सुख होणार नाही?
(ज्याने अशा वैराग्यानें सर्वांस सुख होतें. ।। ५ ।।

सर्वी मित्रे पुत्रे वंधौ मा कुरु यत्न दिग्रहसंधी ।।

भव समचित्तः सर्वत्र त्वं वाछस्यचिराद्यदि विष्णुत्वं ।। ६ ।।

अर्थ-शत्रू, मित्र, पुत्र, व भाऊ ह्यांच्याशी सख्य ठेवण्याचा
किंवा त्यांचा द्वेष करण्याचा प्रयत्न करूं नकोस. जर तुला ब्रह्मपणा

लवकर प्राप्त होण्याची इच्छा असेल, तर सर्व ठिकाणी चित्त सारखे
तवे ।। १ ।।

त्वीय मयि चान्यत्रैको विष्णुर्व्यर्थ शयसि सर्वसाईष्युः ।।

सर्वस्मिन्नपि पश्यात्मानं सर्वत्रोत्सज भेदाज्ञानर ।। ७ ।।

अर्थ-तुझ्यामध्ये, माझ्यामध्ये, व दुसऱ्या ठिकाणी ब्रह्म एकच
आहे. तूं व्यर्थ रागावतोस. तूं सर्व सहन करणारा हो. सर्व ठिकाणीही
आत्मा आहे असें पाहा. सर्व ठिकाणीजोभेददिसतो तो सोडूनदो।७!।
गणायाम मत्याहारं नित्यानित्यविवेकविचारं ।।

करयसमेतसमाधिविधान कुर्ववधानं महदवधानं ।। ८ ।।

अर्थ--प्राणायाम ( ध्यावे वायूला आवरून धरणे १, प्रत्याहार
( ह्मणजे विषयापासून इंद्रियांना परतविणें १, नेहेमी असणारे व नस-
पारे कोणतें ह्याचा विचार करणें, जप करणें व समाधि लावणे, आ-

ले लक्ष ब्रह्माकडे लावणे, ही कर ।। ८ ।।

नलिनीदलगतसलिलं तरलं तहुजीवितमतिशयचपलं ।।

विंदू व्याध्यभिमानग्रस्तं लोकं शोकहतं च समस्त ।। ९ ।।

चैर्थ-वसा कमळाच्या पानावरील पाण्याचा थेंब चंचळ असतो,
फेविक्रष्य अतिशय चपळ आहे. सर्व लोक व्याधीने, अभिमानाने

शोकाने ग्रासले आहेत असें समज ।। ९ ।। '
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का ते ऽष्टादशदेशे चिंता वातुल तव किं नास्ति नियंता ।।

पस्त्वां हस्ते सुदृढनिवदं वोधयति मभवादिविरुद्ध ।। १० ।।

अर्थ-हे पुष्टा, तुला अठरा देशांची काळजी कशासाठी? Zएंं

ल्या हाताला बळकट बांधलेले असे परस्पर विरुद्ध असलेले जन्ममर
विकार जो तुला जाणवितो तो तुलानियमनकरणारानाहीकाय?।।र्र ०
गुरुचरणांतुजनिर्भरभक्त: संसारादचिराद्धव मुक्त: ।।

सेंद्रियमानसीनयमादेव इझ्यसि निजद्ददयस्य देव ।। ११ ।।

अर्थ-तूं गुरूच्या पादकमलाचा अत्यंत भक्त होऊन संसारा
इन लवकर मुक्त हो. ह्याप्रमाणे इंद्रिये व मन ह्यांना विकिल्याने तू
आपल्या हृदयांत असलेल्या देवाला पाहशील ।। ११ ।।

ट्रादशपंजरिकामय एष शिष्याणां कथितो लुपदेश: ।।

येषां चित्ते नैव विवेकस्ते पच्यते नरकमनेकं ।। १२ ।।

अर्थ-ह्याप्रमाणे द्वादश पनरिका स्तोत्रानें शिष्यांना पदेकेला आहे. कारण ज्यांच्या चित्तांत विवेक नाहीं ते अनेक अरकां!

पचतात ।। १२ ।।

द्याच भासल्याचे दुसरे लोक.
कुरुते गंगासागरगमनं बतपरिपालनमथवा दानं ।।

ज्ञानविहीने सर्वमतेन मुक्तिर्न भवति जन्मशतेन ।। १ सअर्थ-मलय गंगेला जातो अथवा समुद्राला जातो, व्रते कें
अथवा दान करितो, तथापि त्याला ज्ञान नसल्यास शेकडो वचांर्ग!
सुद्धा तो मुक्त होत नाहीं, असें सर्व ज्ञान्यांचे मत आहे ।। १ ।।

योगरतो वा भोगरतो वा संगरतो वा संगविहीनः ।।

यस्य ब्रह्मणि रमते चित्रं नंदति नंदति नंदत्येव ।। २ ।।

अर्थ-ज्याचे चित्त ब्रह्माच्या ठिकाणी रमले आहे तो योग करो
अथवा भोग पेशे, तो कोणाची संगती करो अथवा न करो ती
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तो नेहेमी आनंदांतच असतो, आनंदांतच असतो, आनंदांतच अ
सतो ।। २ ।।

यावर पवनो निवसति देहे तावतू पृच्छति कुशलं गेहे ।।

गतवति वायी देहापाये भार्या विम्यति तस्मिन् काये ।। ३ ।।

अर्थ-जोपर्यंत शरीरांत वारा आहे तोपर्यंत घरांत तुझा समा-
चार घेतात. वारा जाऊन देहाचे प्रेत झालें असतां तें प्रेत पाहून वा-
यकोसुद्धां भिते ।। ३ ।।

सत्संगत्वे निःसंगत्वं निःसंग निर्मोहत्वं ।।

निर्मोहत्वे निश्चलतत्त्व निश्चलतरवे जीवन्ग्रुक्ति: ।। ४ ।।

अर्थ-साधूच्या सगतीने संसाराची संगती सुटते संसाराची
संगती सुटल्याने मोह सुटतो. मोह नाहीसा झाल्याने ब्रह्माचे ज्ञान

होतें. ब्रह्माचे ज्ञान झाल्याने जीवंत असतांमुक्ति मिळते ।। ४ ।।

सुखतः क्रियते रामाभोग पश्चाद्धत शरीरे रोग: ।।

यद्यपि लोके मरणं शरण तदपि न मुचति पापाचरणं ।। ५ ।।

अर्थ--मनुष्य प्रथम स्त्रियांना सुखानेरभोगतो, आणि मग त्या-

च्या शरीरांत रागे होतो, ही किती दुःखाची गोष्ट आहे! जरी लो-
कांत शेवटीं मरण येतें, तरी मनुष्य पाप करण्याचें सोडीत ना-
ही ।। ५ ।।

पुनरपि रजनी पुनरपि दिवस: पुनरपि पक्ष: पुनरपि मास: ।।

पुनरप्ययन पुनरपि वर्ष तदपिन मुचत्याशामर्ष ।। ६ ।।

अथ-रात्र पुन: पुनः येते, दिवस पुन: पुन: येतो, पधरवडापुन
पुन: येतो, महिना पुनः पुनः येतो, अयन पुन: पुनः येतें, व वर्ष

पुन: पुनः येतें, तथापि मनुष्य हा आशा व क्रोध ह्यांना सोडीत ना-
ही ।। इ ।।



।। श्रीशकराचार्यकृत आत्मबोध;. ।।

श्रीगणेशाय नमः
तपोनि: क्षीणपापानां शांताना वीतरागिणां ।।

युयुअरणामपेहोयमात्मवोधो विधीयते ।। १ ।। ३
अर्थ-तपांच्या योगाने ज्याची पापे नाहीशी झाली आहेत,

शांत आहेत, व ज्यांचे रागद्वेष गेले आहेत, अशा मुमुक्षु लोकार्थ

रिता हा आत्मबोध नामक ग्रंथ आली करितो ।। १ ।।

वोधोऽन्यसाधनेभ्योहि साक्षान्मोक्षैकसाधनं ।।

पाकस्य वीन्हवत्रज्ञान विना मोक्षो न सिध्यति ।। २ ।'

अर्थ-दुसऱ्या साधनापेक्षा ज्ञान हें मोक्षाचे मुख्य व प्रत्यहीं सा

धन आहे. जसा स्वयंपाक अग्नीशिवाय होत नाहीं तसा मोक्ष ज्ञा

नाशिवाय होत नाई? ।। २ ।।

अविरोधितया कर्म नाविद्यां विनिवर्तयेतू ।।
विद्याऽविद्यां निईत्येव तेजस्तिमिरसंघवत् ।। ३१ -

अर्थ-कर्म व अज्ञान त्यांच्यामध्यें विरोध नसल्यामुळे हें

नाहीतअज्ञानाला नाहींसे करीत नाही. जसा प्रकाश हा अंधाराला
करितो, तसें ज्ञान हें अज्ञानाला नाहीसे करिते ।। ३ ।।

परिछिन्नइवाज्ञानाचन्नाशे सति केवल: ।।

स्वयं मकाशते द्याला मेघापायेंऽशुमानिव ।। ४ ।।

अर्थ-आत्मा हा अज्ञानाने आच्छादिल्याप्रमाणें आहे. जसा:नाहीसा झाला म्हणजे पूर्व प्रकाशतो, तसा अज्ञान नाहीसे झाले म्ह

पत्रे आत्मा स्वत: प्रकाशतो ।। ४ ।।

अज्ञानकसुपं जीव ज्ञानाभ्यासाद्विनिर्मलं ।।

कृत्वा ज्ञानं स्वयं नश्येज्जल कतकरेशवतू ।। ५ ।।

अर्थजशी निवळीची वी गढूळ पाण्याला स्वच्छ करून
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गाळावरोबर तळी जाऊन वसते, तसें ज्ञान हें अज्ञानाने मळीण झा-
हेत्या जीवाला ज्ञानाच्या अम्यासानें स्वच्छ करून आपण नाश पा-
के ।। ५ ।। 'संसार: स्वप्रतुल्योहि रागद्वेषादिसंकुल: ।। ८५स्वकाले सत्यवद्धाति मवोधे ऽसत्यवब्रवेतू ।। ६ ।।

अर्थ-राग द्वेष इत्यादिकांनीं युक्त असा संसार खग्नासारखा खो-
रा आहे. तो अज्ञानकाळीं रपऱ्यासारखा भासतो, आणि ज्ञान झालें
आतां खोटा होतो ।। ९ ।।

तावत्सत्य जगजाति शुक्तिकारजतं यथा ।।

वावच ज्ञायते ब्रह्म सर्वाधिष्ठानमडूयं ।। ७ ।।

अर्थ-जोपर्यंत सर्वाला आधार असलेलें व अद्वितीय अशा ब-
ह्याचे ज्ञान झालें नाहीं, तोपर्यंत, जसे शिंपीवर रुपे खरें आहे असे
दाटते, तसें जग खरें आहे असें वाटतें ।। ७ ।।

उपादानेऽरिवलाधारे जगंति परमेश्वरे ।।

सर्गस्थितिलयं यांत बुहदा इव वारिणि ।। ८ ।।

भैर्थ-सर्वाला आधारभूत व उपादान कारण असलेला अशा
परमेश्वराच्या ठिकाणी, पाण्यांत असलेल्या बुडाप्रमाणे, सर्व जगे
उत्पन्न होतात, असतात व नाश पावतात ।। ८ ।।

सविदात्मन्यनुस्यूते नित्ये विली पकल्पिताः ।।

व्यक्तयो विविधा: सर्वा हाटके कटकादिवतू ।। ९ ।।

भैर्ध--जसे सोन्याच्या, ठिकाणी कडी इत्यादि दागिने कल्पित
आहेत, तशा नानाप्रकारच्या सर्व व्यक्ती, सबिदानदरूप, सर्वद्या.
मे व नेहमी असणारा अशा परमात्म्याच्या ठिकाणीं कल्पित आ-
हेतू ।। ९ ।।

यथाकाशो हषीकेशो नानोपाधिगतो विभु. ।।

तजेदाखिन्नवत्याति तन्नाशे केवलो भवेतू ।। १० ।।

भैर्ध-जसे आकाश (घट, मठ, इत्यादि) नानाप्रकारच्या उपाधी-
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मुळें निराळें आहे असें भासते, तसें ब्रह्म निरुपाधिक व व्यापक असून
मन, बुद्धि, इत्यादि नानाप्रकारच्या उपाधीमुळेंनिरनिराळें भास? ०!!

नानोपाधिवशादेव जातिवर्णाश्रमादय: ।।

आत्मन्यारोपितास्तोये रसवर्णादिभेदवत् ।। ११ ।।

अर्थ-जसे पाण्याच्या ठिकाणी (गोड, खारट, इत्यादि) रस (का-
ळे पांढरे इत्यादि) रंग हे भेद खरे नसून खोटे भासतात, तसे पी
माल्याच्या ठिकाणी ( देह इत्यादि नानाप्रकारच्या) उपाधीमुळेच
( ब्राह्मण शूद्र इत्यादि) जाति ( काळा, गोरा, इत्यादि) वर्ण व

( ब्रह्मचारी, गृहस्थ, इत्यादि) आश्रम हे खरे नसून खोटे भास
तात ।। ११ ।।

पंचीकृतमहाभूतसंभवं कर्मसंचितं ।।

शरीरं सुरवड:खानौ भोगायतनमुच्यते ।। १२ ।।

अर्थ--ज्यांचें पंचीकेरण झालें आहे अशा पंच महाभूतापासूनॅ
उत्पन्न झालेलें व ज्यात कर्मांचा संचय आहे असें शरीर मुख?
भोगण्याचे ठिकाण आहे असे म्हणतात ।। १२ ।।

पंचकणमनोबुद्धिदशेंद्रियसमन्वित ।।

अपचीकृतभूतोत्थ शमाग भोगसाधनं ।। १३ ।।

अर्थ--प्राणादिक पांच वायु, मन, बुद्धि, आणि ( श्रोत्र, स्वर्कः

चक्षू जिव्हा, व घाण ही पांच ज्ञानेंद्रिये, आणि वाकू, पाणि, पार्क;

पायु व उपस्थ ही पांच कर्मेद्रिये अशा) दाहा इंद्रिये त्यांनीं मुक्त व
ज्यांचे पंचीकरण झालेलें नाही अशा पंच महाभूतापासून उत्पन्न झा.
लेला असा लिंग देह सुखदुःख भोगण्याचे साधन आहे ।। १३ ।।

अनाद्यविद्याऽनिर्वाच्या कारणोपाधिरुच्यते ।।

उपाधित्रितयादन्यमात्मानमवधारयेतू ।। १४ ।।

वुउठ?ऋउश?म्ऊ-ऋउउऊ?क्यळ्यद्धाष्ट्युकग्रशल्ह१-ळ्यॅ?ब्रण्यृ५१
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अर्थ-जी अनादि असून अवर्णनीय आहे अशी अविद्या ही ज-

गाची कारणउपावि आहे असें म्हणतात. आत्मा हा ( स्पूल, मूल.
व कारण ह्या) तीन उपाधीहून निराळा आहे असें जाणावें ।। १४ ।।

पंचकोशादियोगेन तत्तन्मय इव स्थित: ।।

शुद्धात्मा नीलवखादियोगेन स्फटिको यथा ।। १५ ।।

अर्थ--जसा स्फटिकमणि निळ्या इत्यादि रंगांच्या वस्त्रांच्या

योगाने त्या त्या रंगांचा असतो, तसा आत्मा हा ( अन्नमय, प्राण-

मय, मनोमय, विज्ञानमय, आणि आनंदमय ह्या) पांच कोशांच्या
योगाने त्या त्या कोशाप्रमाणें होऊन राहिला आहे ।। १५ ।।

वपुस्तुपादिभि: कोशैर्युक्त युक्त्यावघातत: ।।

आत्मानमंतरं शुद्ध विविच्याचंदुलं यथा ।। १३ ।।

अर्थ-तांदळू कांडून जसा कोंड्यांतून निराळा करितात, तसा
आत्मा. हा अन्नमयादि कोशांतून युक्तीने विचार करून निराळा क-
रावा ।। ११ ।।

सदा सर्वगतोरयात्मा न सर्वत्रावभासते ।।

बुद्धावेवावभासेत स्वच्छेषु मतिविववत्र ।। १७ ।।

जर्थ-आत्मा हा सर्वव्यापक असूनही सर्व ठिकाणी भासत ना-
तर आरशातील प्रतिबिंबाप्रमाणे तो बुद्धींतच भासतो ।। १७ ।।

देहेंद्रियमनोबुद्धिमकृतिभ्यो विलक्षण ।।

तद्वृत्तिसाक्षिण विद्यादात्मानं राजवत्सदा ।। १८ ।।

भैर्थ-देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि, व प्रकृति ह्यांच्याहून निराळा अ-
भेगा व त्यांना पाहाणारा असा आत्मा राजाप्रमाणे असतो असें जा-
पावे ।। १८१

व्यापूतेष्विंद्रियेष्वात्मा व्यापारीवाविवेकिनं ।।

रइयतेश्वेषु धावत्मु धावन्निव यथा शशी ।। १९ ।।

वर्षे--.जसा ढग पळत असताना चंद्र पळतो असा दिसतो तसा

१२
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इंद्रिये व्यापार करित असतां आत्मा व्यापार करितो असें विचार न

करणाऱ्याला वाटतें ।। १९ ।।

आत्मचैतन्यमाधित्य देहेंद्रियमनोधिय: ।।

स्वकीयार्येपुवर्तते सूर्यालोक यथा जनाः ।। २०१.अर्थ--जसे लोक सूर्याच्या उजेडाच्या योगाने आपआपली७करितात, तशी आत्मचैतन्याच्या आधाराने देह, इंद्रिये, मन मे

ही आपआपली कामे करितात ।। २० ।।

देहेंद्रियगुणान् कर्माण्यमले सबिदात्मनि ।।

अध्यस्यत्यविवेकेन गगने नीलिमादिवत् ।। २१ ।।

अर्थ-जसे अज्ञानी लोक अविचाराने आकाशाच्या ठिकाणी १ळेपणा इत्यादि मानितात, तसे निर्मल ब्रह्माच्या ठिकाणी देह, इंद्रिय,

विषय, व कर्मे ही मानितात ।। २१ ।।

अज्ञानान्मानसोपाधेः कर्हत्वादीनि चालाने ।।

कएनयतेबुगते चंद्रे चलनादिर्यथाभस: ।। २२ ।।

अर्थ--जसे अज्ञानाच्या योगाने पाण्यातील चंद्रामध्यें ७हालचाल मानितात,तसेंआल्याच्या ठिकाणी मनोरूप उपाधीच्या
गाने कर्तुत्व इत्यादि मानितात ।। २२ ।।

रागेच्छासुखदुःखादि बुद्धी सत्या मवर्तते ।।

सुपुर्झा नास्ति तन्नाशे तस्माद्वुद्धेस्तु नात्मनः १ २३वअर्थ-प्रीति, इच्छा, सुख, दुःख इत्यादि हे बुद्धि असतांना ८

होतात. गाढ झोपेत बुद्धीचा नाश झाल्यामुउळें प्रीति त्यादिकवसती!
ह्यावरून प्रीति इत्यादि हे बुद्धीचे असून आत्म्याचे नाहींत ।। २१मकाशोऽर्कस्य तोयस्य शैत्यमप्रेर्यथोष्णता ।।

स्वभाव: सविटानंदनित्यनिर्मलताऽऽत्मन: ।। २४ ।।

अर्थ-जसा प्रकाश हा सूर्याचा स्वभाव आहे, थंडपणा हां ''ण्याचा स्वभाव आहे,' उण्णपणा हा विस्तवाचा स्वभाव आहे, तसा
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मर ( म्ह. असणें) चित् ( ८. ज्ञान) आनंद ( ८. सुख)
नित्य ( ८. नेहमी असणें ते, व निर्मलता ( ख० स्वच्छपणा) हा
आत्म्याचा स्वभाव आहे ।। २४ ।।

आत्मनः सबिदंशथ सुदेर्ष्टत्तिरिति इथं ।।

संयोज्य चाविवेकेन जानामीति मवर्तते ।। २५ ।।

अर्थ-आत्म्याचे सत् व चित्र हे दोन अंश व बुद्धीची वृत्ति

हा दोहोंचा संयोग होऊन '' मी जाणत '' अशी प्रवृत्ति आश्-
चाराने होते ।। २५ ।।

आत्मनो विक्रिया नास्ति बुद्धेर्वोधो न जात्विति ।।

जीव: सर्वमलं झाला कर्त्ता इष्टेत मुह्यति ।। २६ ।।

अर्श-आल्याला कधींही विकार नाही व बुद्धीला कधींही ज्ञान

गार्ही. असें असतां जीव हा सर्व केली जाणत असून '' मी कर्ती ''
'' मी द्रष्टा '' असें मोहांत पडतो ।। २९ ।।

रल्लुसर्पवदात्मानं जीवो ज्ञात्वा भयं वहेतू ।।

नाई जीव: परात्मेति ज्ञातश्चेन्निर्भयो भवेतू ।। २७ ।।

अर्थ-दोरीवर भासलेल्या सापाप्रमाणें जीवाने आत्म्याला ( भल-
तेच) मानिले असतां त्याला भय प्रास होते, आणि मी परमात्माआहें
असें जीवाने जाणिलें असतां तो निर्भय होतो ।। २७ ।।

आत्मावभासयत्येको बुध्यादीनीद्रियाणिच ।।

दीपो घटादिवत्स्वात्मा जडैस्तैर्नावभास्यते ।। २८ ।।

अर्थ-जसा दिवा हा मडके इत्यादिकांना प्रकाशित करितो तसा
आत्मा हा एकच असून बुद्धि इत्यादि इंद्रियांना प्रकाशित करितो,
गाणि घटादिक जडपदार्थ आत्म्याला प्रकाशित करीत नाहींत ।।रर।।

स्ववोधेनल्यवोधेच्छा वोधरूपतयात्मनः ।।

न टीपस्यान्यदीपेच्छा यथा स्वात्मयकाशने ।। २९ ।।

चैर्प-वशा दिव्याला प्रकाशित करण्याला दुसरा दिवा लागत
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नाहीं, तसा आत्मा ज्ञानरूप असल्यामुळें त्याला दुसरें ज्ञान लागत

नाहीं ।। २९ ।।

निफिटय निरिवलोपध्गिन्नेति नेतीति वाक्यतः । ।

विद्याटैक्यं महावाक्यैजीवात्मपरमात्मनो,: । । ३० । ।

अर्थ-'' नेति नेति '' ( म्हणजे, असें नाहीं, असें नाहीं) ह्या

श्रुतिवाक्यानें सर्व ( अंतकरणादि) उपलीचा निरास करून ( तत्त्व-

मसि इत्यादि) महावाक्यांच्या योगाने जीवात्मा व परमात्मा हे
दोघे एक आहेत असें जाणावे ।। ३० ।।

आविद्यकं शरीरादि दृश्यं सुद्धुदवरक्षरं । ।

एतट्रिलक्षणं विधादह ब्रह्मेदि निर्मले । । ३? ।।

अर्थ-ईसानापासून उत्पन्न झाले शरीर इत्यादिजे पदार्थ दिस.
तात ते बुडबुड्याप्रमाणे नाशवंत आहेंत. त्याहून निराळें असणारे जें
शुद्ध ब्रह्म तें मी आहें असें जाणावे ।। ३१ ।।

देहान्यत्वाच मे जन्म जराकाश्यलयादयः । ।

शव्दादिविपयैः संगो निरिद्रियतया न च । । ३२ । ।

अर्थ-मी देहाहून निराळा असल्यामुळें मला जन्म, खातारपणा,
राडेपणा, नाश इत्यादि विकार नाहींत, आणि मला इंद्रिये नसल्यामुळे
शब्द इत्यादि विषयांशी माझा संबंध नाहीं ।। ३२ ।।

अमनस्कान्न मे दुःखरागद्वेपभयाद्य: ।।

अमाणो द्यमना: शुस्त्र इत्यादिश्रुतिशासनातू । । ३३ ।।

अर्थ-मला मन नसल्यामुळे दुःख, प्रीति, द्वेष, भय इत्यादि

नाहींत; कारण श्रुतींत असें सांगितले आहे कीं, आत्म्याला प्राण नाही
व मन नाहीं ।। ३३ ।।

एतस्माजायते माणो मन: सवेंद्रियाणि च । ।

खं वायुज्योंनिरापथ पृथ्वी विझवस्य धारिणी । । ३४ । ।

अर्ध-पासून ( ह्मणजे आल्यापासून) प्राण, मन, सर्व इंद्रिये.
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आकारा, वायु, तेज, व जगाला धारण करणारी पृथ्वी. इत्यादि उत्पन्न
झाले आहेत । । ३ ठ ११

निर्गुणो निष्क्रियो नित्यो निविकल्पो निरंजन: ।।

निर्विकारो निराकारो नित्यमुक्तोस्मि निर्मल: ।। ३५ । ।

अर्थ-मी सत्वादिगुणरहित, क्रियारहित, नित्य, कल्पनारहित,

वपापरहित, विकाररहित, आकाररहित, नित्यमुक्त व मलरहित असा
आहे । । ३५ । ।

अहमाकाशवत्रर्ग्ववहिरंतर्गतोऽच्युत: । ।

सदा सर्व सम: शुद्धो निःसंगो निर्मलोऽचल: ।। ३६ । ।

अर्थ-मी आकाशाप्रमाणे सर्वांच्या बाहेर वध आत असून अवि-
ताशी, सर्व काळी व सर्व ठिकाणीं सारखा, शुद्ध व संगरहित, मलरहित
पे चलनरहित असा आहें ।। ३६ ।।

नित्यशुद्धविमुक्तैकमखडानंदमद्वय ।।

सत्यं ज्ञानमनंतं यत्परवखाहमेव तत् । । ३७ । ।

थर्थ-नित्य, शुद्ध, सर्वोपाधिरहित, एक, नेहेमी आनंदरूप अस-
शीरे, अद्वितीय, सत्य ज्ञान व अनंत असेंजें परब्रह्म तें मीच आहें १३७ ।।

एव निरंतराम्यस्ता ब्रह्मैवास्मीति वासना ।।

इरत्यविद्याविक्षेपान् रोगानिव रसायनं । । २९८ । ।

भैर्थ-वसे रसायन रोगांचा नाश करिते, तसें पूर्वी सांगितल्या-
माणें मी ब्रह्म आहें अशी निरंतर अभ्यास केलेली वासना अज्ञाना-

एन उत्पन्न झालेल्या भलत्या ज्ञानाचा नाश करिते ।। ३८ ।।

विविक्तदेशआसीनो विरागो विजितेंद्रियः । ।

भावयेदेकमात्मानं तमनंतमनन्यधीः । । ३९ । ।

५ भैर्थ-साधकानें एकाग्र चित्त होऊन, एकांत ठिकाणी बसून,
वैराग्य धरून, इंद्रियांना जिंकून अनंत व एक अशा त्या आत्म्याचे

दगाने करावे । । ३९
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९५. आत्मन्येवाखिलं दृश्यं मविलाप्य धिया सुधी. । ।

.. भावयेदेकमात्मानं निर्मलाकाशवत्सदा । । ४० । ।

अर्थ-बुद्धिमानानें बुद्धीच्या योगाने सर्व दृश्याचा ( ख ० पा-
हाण्यास योग्य असेल त्या सर्वांचा) लय आत्म्याच्या ठिकाणी कॅ-

रून, आकाशाप्रमाणे नेहमी निर्मल व एक अशा आल्याचे ध्यान

कराव ।। ४० ।।

रूपवर्णादिकं सर्व विहाय परमार्थवित् । ।

परिपूर्ण चिदानंद स्वरूपेणावतिष्ठते । । ४? । ।

अर्थ-व्रह्मज्ञानी हा रूप वर्ण इत्यादिक सर्व टाकून देऊन आपण
पर्प ज्ञानानंद स्वरूपाने राहातो ।। ४१ ।।

ज्ञातूज्ञानज्ञेयभेद: परात्मनि न विद्यते । ।

चिदानंदैकरूपत्वाद्दीप्यते स्वयमेवहि । । ४२ । ।

अर्थ-परब्रह्माच्या ठिकाणी ज्ञाता, ज्ञान व होय असा भेद
नाही, तर तें ज्ञानानंदरूप असल्यामुळें स्वतःच प्रकाशतें ।। ४२ ।।

एवमात्मारणौ ध्यानमथने सतत कृते । ।

उदितावगतिज्वाला सर्वाऽज्ञानेधन दहेतू । । ४३ । ।

अर्थ-ह्याप्रमाणे ब्रह्मरूप अरेणीमध्ये ध्यानरूप मथ्याने कयास-
रूप मथन नेहमी केलें असतां, त्यापासून उत्पन्न झालेली ज्ञानाग्नीची
ज्वाला अज्ञानरूप सर्व लाकडांना जाळून टाकिते ।। ४३ ।।

अरुणेनेव वोधेन पूर्व संतमसेहते । ।

ततआविर्भवेदात्मा स्वयमेवांशुमानिव । । ४४ । ।

अर्थ-अरुणोदयाप्रमाणें ज्ञान होऊन अगोदर ( अज्ञानरूप)
अंधार घालविला ह्मणजे मग सर्प्यप्रमाणे आत्मा हा स्वत: प्रकट

होतो ।। ४४ ।।

१ अग्निहोली लोक विस्तव तयार करण्यास्तव -ज्या लाकडावर दुसरें लाकूड
घुसळतात त्यासकरणी ज्यातात, व त्या दुसऱ्या लांकडास मंथा ह्मणतात.



आत्मबोध ६५
आत्मात सतत मातोप्यमाझवदविद्यया ।।

-०तन्नाशे माझवजाति स्वकंठाभरणं यथा ।। ४५ ।

अर्थ-जसा आपल्या गळ्यातील दागिना गळ्यांत असून गमा-
दला असें श्रांतीने वाटतें, तसा आत्मा निरंतर प्रास असून अज्ञानाने
प्रास नसल्याप्रमाणें वाटतो, आणि त्या अज्ञानाचा नाश झाला क्षणजे

प्रास झाला असें वाटतें ।। ४५ ।।

स्थाणौ पुरुषवद्धांत्या कृता ब्रह्मणि जीवता ।।

जीवस्य तालिके रूपे तस्मिन् हट्टे निवर्तते ।। ४६ ।।

अर्थ-जशी झाडाच्या सोटाच्या ठिकाणी मनुष्य असल्याची
थांति होते, तशी ब्रह्माच्या ठिकाणी जीवपणाची श्रांति होते. जी-
वाचे खरें रूप जें ब्रह्म तें पाहिले असतां जीवपणाची श्रांति नाहीशी
होते ।। ४९ १

तच्वस्वरूपानुभवाडुत्पन्न ज्ञानमंजसा ।।

अहं ममेति चाज्ञानं बाधते दिग्स्त्रमादिवद्द ।। ४७ ।।

अर्थ-जसा दिशांविषयीं रात्रीं झालेला अम सूर्योदयाने नाहीसा

हो, तसें बह्मस्वरूपाच्या अनुभवाने झालेलें ज्ञान '' मी '' व ''माझें''
ह्मा अज्ञानाचा नाश करिते ।। ४७ ।।

सम्यग्विज्ञानवान्योगी स्वात्मन्येवाखिलं अगर ।।

एकंच सर्वमात्मानमीक्षते ज्ञानचधुषा ।। ४८ ।।

अर्थ-जो योगी उत्तम ज्ञानी आहे तो ज्ञानदृष्टीने आत्म्याच्या
ठिकाणी सर्व जग आहे व सर्व जें कांहीं आहे तें एक आत्मा आहे
असें पाहातो ।। ४ रं १

आत्मैवेदं जगत्सर्वमात्मनोन्यन्न विद्यते ।।

मृदो यद्वद्ध्रटादीनि स्वात्मानं सर्वमीक्षते ।। ४९ ।।

भैर्थ-हें सवे जग आत्माच आहे. आत्म्याशिवाय दुसरें कांहीं
पाही. जसे मडके, रांजण इत्यादि पदार्थ माती आहेत, तसें सर्वआत्मा
आहे असें पाहातो ।। ४९ ।।
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जीवमुक्तस्तु तीइद्रातू पुरवोपावि-गुणांस्त्यजेद । ।

सचिदानंदवर्मत्वातू भवेद्धमरकीटवद । । ५० । ।

अर्थ--जसा किडा कुंभारीण होतो, तसें आत्मज्ञान्यानें पूर्वच्या

उपाधीचे गुण टाकून सचिदानंदरूप असल्यामुळें जीवन्मुक्त व्हावें ।। ५० ।।

तीर्त्वा मोहार्णवं हत्वा रागद्वेषादिराक्षरगर । ।

योगी शांतिसमायुक्त आत्मारामो विराजते । । ५१ । ।

अर्थ-मोहरूप समुद्र तरून, रागद्वेष इत्यादि राक्षसांना मारून,
योगी शांतीने युक्त व आत्म्याच्या ठिकाणी रमणारा होऊन
शोभतो ।। ५१ । ।

वाद्यानित्यमुखासक्ति हित्वात्मसुरवनिर्लूत: । ।

घटस्थदीपवत्स्वच्छमतरेव मकाशते १०५२ । ।

अर्थ-वाहेरील नाशवंत सुखाची इच्छा सोडून आत्मसुखाने सुखी
होऊन भांड्यांत ठेवलेल्या ग्रिपाप्रमाणे ज्ञानी आपल्या आतच स्व-

च्छपणानें प्रकाशतो ।। ५२ ।।

उपाधिस्थोपि तदर्मैर्न लिसो व्योमवन्मुनि: । ।

सर्वविजपूडवीजप्रेदसक्तो वायुवचरेतू । । ५३ । ।

अर्थ-ज्ञानी ( देह इत्यादि) उपाधीत असूनही त्याला आका-
शाप्रमाणें त्यांच्या धर्मांचा लेप होत नाहीं. सर्वज्ञ असून त्यानें पै-
ड्याप्रमाणें राहावें .आणि कोठेही न गुंतता वायूप्रमाणें वागावे ।। ५३१

उपाविविलयान्द्धिष्णो निविशेपं विशेन्युनिः । ।

जले जल विपहुन्योग्नि तेजस्तेजसि वा यथा । । ५४ । ।

अर्थ-जसें पाण्यांत पाणी, आकाशांत आकाश, किंवा तेजांत
तेज मिळतें, तसा ज्ञानी उपाधीचा नाश झाल्यावर ब्रह्मामध्यें सहज
मिळतो ।। ५४ ।।

यबाभान्नापरो लाभो यत्सुखाचापरं मुखं । ।

यत्रज्ञानान्नापरं ज्ञानं तद्वह्मेत्यवधारयेतू । । ५५ । ।

अर्थ-ज्यात्यया लाभापेक्षां दुसरा लाभ नाहीं ज्याच्या सुखाशी



आत्मबोध
दुसरें मुख नाहीं, ज्याच्या ज्ञानापेक्षां दुसरें ज्ञान नाहीं, तें ब्रह्म आहे
या निश्चयानें जाणावे । । ५५ । ।

पाशा नापरं दृश्यं घरला न पुनर्भवः । ।

यउज्ञात्वा नापरं ज्ञेय तद्वह्मेत्यवधारयेतू । । ५६ । ।

अर्थ-ज्यास पाहिले असतां पहाण्याजोगे दुसरे कांहीं राहत
नाहीं, जे आपण झालो असतां पुन: जन्म नाहीं, जें जाणिलें असतां
कणण्याजोगें दुसरे कांहीं राहात नाहीं, तें ब्रह्म आहे असें निश्चयानें
नाणावें । । ५९! ।

तियर्ग-वमध: पूर्ण सच्चिदानदमटूयं । ।

अनंत नित्यमेकं मर तद्वझेत्यवधारयेतू । । ५७ । ।

भैर्य-जे वर,, खालीं व बाजूला भरलेले, पूर्ण, सचिदानंदरूप, अ-
हिताय, अनंत, नित्य, एक असें आहे, तें ब्रह्म आहे असें निश्चयानें
पो।णामें ।। ५७ । ।

जतडूचावृत्तिरूपेण वेदातैर्लश्यतेइयं । ।

अखंडानंदमेकं वर तद्वह्मेत्यवधारयेतू । । ५८ । ।

भैर्थ--ब्रह्माहन जें निराळें ओल ते टाकून देऊन वेदांतशास्त्रानें
ने अद्वितीय, तो. व एक असें जें खुणेने दाखविले आहे ते ब्रह्म

गेहे असे निश्चयानें जाणावे ।। ५८ ।।

अखंडानंदरूपस्य तस्यानदलवाश्रिता: । ।

ब्रह्माधास्तारतम्:येन भवंत्यानंदिनोऽरिवला: ।। ५९ ।।

५ ध्यैर्थ-पूर्णानदरूप जें ब्रह्म त्याच्या आनंदाचा एक लहान अंश
जेने ब्रह्मदेव इत्यादि सर्व जीव आपआपल्या योग्यतेप्रमाणें आनंदा-
' उपभोग घेतात ।। ५९ । ।

तद्युक्तमखिलं वस्तु व्यवहारस्तदन्वितः ।।

तस्मात्सर्वगत ब्रह्म हीरे सर्पिरिवाखिले । । ६० । ।

पीपै-सव वस्तु ब्रह्माने युक्त आहे. असून असें सर्व दुधांत

१ असतें तसें सर्व ठिकाणी ब्रह्म आहे ।। ६०१
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अनण्वस्थूलमऱ्हस्वमदीर्घमजमव्यय ।।

अरूपगुणवर्णाख्य तद्वह्मेत्यवधारयेतू ।। ६१ ।।

चेर्य-ने लहान नाहीं व मोठे नाही, आसूड नाही व लाव नाहीं,
ज्योला जन्म व मरण नाहीं, ज्याला आकार, गुण व रंग ही नाहीत,
असें जें आहे ते ब्रह्म आहे असें निश्चयानें जाणावे ।। ई १ ।।

यद्धासा भास्यतेर्कादिर्भास्यैर्यत्तु न भास्यते ।।

येन सर्वमिदं भाति तद्वखेत्यवधारयेतू ।। ६२ औ।

भैर्थ-ज्याच्या प्रकाशाने सूर्य इत्यादिक प्रकाशतात आणि ८इत्यादिक ज्यास प्रकाशित करूं शकत नाहींत, ध्येयाच्या योगाने ह
सर्व जग प्रकाशित होते, तें ब्रह्म आहे असें निश्चयानें जाणावे!।rd रा

स्वयमतर्वहिर्व्याप्य भासयन्नखिलं जगत् ।।
ब्रह्म मकाशते वन्हिमततायसपिंडवतू ।। ६३ ।।

भैर्थ-लाल तापलेल्या लोखंडाच्या गोळ्यांत जसा विस्तव४आत व वाहेर प्रकाशतो तसें बल आपण आंत व बाहेर राहून
जगाला प्रकाशित करून आपण प्रकाशतें !। ९३ ।।

जगद्दिलक्षणं ब्रह्म ब्रह्मणोन्यन्न किचन ।।

ब्रह्मान्यद्धाति चेन्मिथ्या यथा मरुमरीचिका ।। ६४ ।।

घेर्थ-ब्रह्म जगाहून भिन्नआहे. ब्रह्मांवासनुदुसरें काहींनाही. जर
वह्याहून दुसरें कांहीं भासले तर तें मृगजळाप्रमाणें, खोटेंआहे १६४ ''

दृश्यते श्र्रृयते यथद्वह्मणोन्यन्न किचन ।।

तत्वज्ञानाच ब्रह्म सचिदानंदमद्वर्य ।। ६५ ।।

-अर्थ-जे जें दिसते व ऐकू येतें ते ते ब्रह्माहून निराळें नाही. 'सचिदानदरूप अद्वितीय ब्रह्मतत्त्व ज्ञानाने समजते ।। ९५ ।।

सर्वग सबिदात्मानं ज्ञानचक्षुनिरीक्षते ।।

अज्ञानचहर्नेक्षेत भास्वत भानमधवद् ।। ६६ ।।

अर्थ-त्याला शान आहे तो सचिद्रॅप आत्मा सर्व ठिकाणी आहे
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असें पाहतो. उगवलेल्या सूर्यास जसा अंधळा पहात नाहीं तसा अ-
ज्ञानी मनुष्य ब्रह्माला पाहत नाहीं ।। ११ ।।

श्रवणादिभिरुद्दीसो ज्ञानाप्रिपरितापितः ।।

जीव: सर्वमलान्मुक्त: स्वर्णवड्योतते स्वयं ।। ६७ ।।

अर्थ-अवणादिकांनीं पेटविलेला व ज्ञानार्थीने तापविलेला असा
नीवसर्व दोषांपासून मुक्तहोऊनआपण सोन्याप्रमाणें प्रकाशतो६हदाकाशोदितो ह्यात्मा वोधभानुस्तमोपहतू ।।

नर्वव्यापी सर्वधारी भाति सर्व मकाशते ।। ६८ ।।

अर्थ-हदयातील आकाशांत प्रकट झालेला आत्मा हा ज्ञानरूप
पूर्व असून अज्ञानरूप अंधकार नाहीसा करितो. तो सर्वव्यापी व स-
वांना धारण करणारा असून आपण प्रकाशतो व सर्वांस प्रकाशित
करितो ।। ६८ ।।

दिग्देशकालाद्यनपेक्षसर्वर्ग

शीतादि हन्नित्यस्तुरव निरंजन ।।

य: स्वात्मतीर्थ भजते विनिष्क्रिय:
स सर्वेवित्र सर्वगतोहतोभवेतू ।। ६९ ।।

भैर्थ-ज्याला देश, काल व दिशा ह्यांची अवश्यकता नाहीं, जें
सर्व ठिकाणी आहे, जें थंडी इत्यादिकांचा नाश करिते, जें नेहेमी सु-
घनरूप आहे; जें निर्मळ आहे, अशा आत्मरूपतीर्थाला जो भजतो, तो
सर्व क्रियारहित होऊन सर्वव्यापी, सर्वज्ञ व अमर असा होतो १६!
थत्रिकणे आत्मबोध संपला.

श्रीत्रधकराचार्यकृत जाअपंचकत्र
।। श्रीगणेशाय नमः ।।

गाई देही नेद्दियाण्यतरग नाहकार: माणवर्गो न बुद्धि: । दा-
६सेनगऽगिंदूर; साही नित्य: वरयगात्मा शिशोहर ११११
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अर्थ-मी देह नाहीं. मी इंडिये नाहीं. मी मन नाहीं. मी अहं-
कार नाहीं. मी प्राण नाहीं. मीं बुद्धि नाहीं. वायको, पोरे, शेत, पैकी
इत्यादिकांपासून दूर असलेला, पाहाणारा, नेहेमी असणारा, सर्वाच्या

औत असणारा, ब्रह्मरूप असा मी आहें ।। १ ।।

रज्ज्वज्ञानाजाति रफजुर्यथाहि: स्वात्माज्ञानादात्मनो जीव
भाव: । आहोक्त्या हि धांतिनाशे सरचजुजीवो नाहे देशिपीं।'

कथा शिवोहय् ।। २ ।।

अर्थ-जसे अज्ञान्याला दोरीचे ज्ञान नसल्यामुळें दोरी साप २हे असें वाटतें, तसें आल्याचे- ज्ञान नसल्यामुळे आत्मा जीव बर
असे वाटतें. ही धाति गुरूच्या उपदेशाने नाहींशी झाली असू!
साप नाहीसा होऊन जशी दोरी दिसते, तसें गुरूच्या उपदेशाने मा

जीव नसून ब्रह्म आहें असें ज्ञान होतें ।। २ ।।

आभातीदं विध्यमात्मन्यसत्यं सत्यज्ञानानंदरूपे विमोइ!तरू
निमगमोहमस्वप्रवचन्न सत्यं शुद्ध: पूर्ण नित्य एक: शिपइrाएईर्षंाऊrंई

।। हे ।।

अर्थ-जसे मतेपेंतल्या अज्ञानाने स्वप्न खोटे भासते, तसें हे २सचिदानंदरूप ब्रह्माच्या ठिकाणी अज्ञानाने खोटे भासते. अधून तें

खरें नाही. मी शुद्ध, पूर्ण, नेहमी असणारा, एक, ब्रह्मरूप असी
आहे ।। ३ ।।

मत्तो नान्यत्किचिदत्रास्ति विचं सत्यं वाह वस्तु बायो
पक्लुरतप्र । आदर्शातर्भासमानस्य तुल्यं मटनयष्ट्रैते 'भाति सध्यार्थि
केऽहम् १४१

अर्थ-माझ्याशिवाय ह्या जगांत दुसरें कांहीं खरें नाहीं फइrा?तई?D

दिसणारे पदार्थ मायेने उत्पन्न झाले आहेत आरशाच्या आत त्यIrंrं'?इं

सणाऱ्या प्रतिबिंबाप्रमाणे, अद्वैतरूप अशा माझ्या ठिकाणी जग आसते
आणून मा झ्यप्रककवरूप आहें ।। ४ ।।
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नाई जातो न मलूद्धो न नष्टो देहस्योक्ताः प्राकृता: सर्व-

धर्मा: । कर्हत्वादिश्चिन्मयस्यास्ति नाईकारस्यैव हात्मनो मे शि-
रोव्हर ।। ५१अर्थ-मी जन्मलो नाहीं. मीवाढलों नाहीं. मी नाश पावलोंनाही.
जन्मणे इत्यादि सर्व धर्म मायेने कल्पिलेले देहास आहेत. कर्तृत्व इ-
त्यादि हे चैतन्यरूप अशा मला नसून अहंकारालाच आहेत. मी ब्रह्म-

४रूप आह ।। ५१नाई जातो जन्ममृत्यू कुतो मे नाई माण: धुरिपपासे कुतो
मे । नाई चिर्च शोकमोहौ कुतो मे ना? कर्ता वधमोक्षौ कुतो
मे ।। ६ ।।

इति श्रीमच्छंकराचार्यविरचितमात्मपंचकस्तोत्र संपूर्णद ।।

अर्थ-मी उत्पन्न झालो नसल्यामुळें मला जन्ममृत्य कोठून अ-
सणार? मी प्राण नसल्यामुळे मला कूक तहान कोठून असणार १ मी
चित्त असल्यामुळें मला शोक मोह कोठून असणार? मी कर्ती नस-
त्यामुळें मला वैधमोक्ष कोडूरन असणार? ।। ९ ।।

श्रीशूकराचार्यकृत साधनपचकत्र
।। श्रीगणेशाय नमः ।।

वेटो नित्यमधीयतां तबुदितं कर्म स्वनुष्टीयता तेनेशस्य वि-
पीयतामपचितिः काये मतिस्त्यज्यतार । पापौघ: परिधूयता
नेबेमुखे दोषीध्त्नुसंधीयतामात्मेच्छा व्यवसीयतां निजगृहात्तूर्ण
विनिर्गम्यताद । । १ । ।

अर्थ-वेदाचे नेहेमी अध्ययन करावे. त्यांत सांगितलेलीं कर्मे चौ-
गेल्या रीतीनें करावीत आणि तेणेंकरून ईश्वराची पूजा करावी. कर्मा-

पासून फळ मिळण्याची इच्छा सोडून द्यावी. पापाचा समुदाय धुऊन
पेशवा संसारमु।v।त दोष आहे असें लक्षांत ठेवावे. नात्मप्रातीची
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इच्छा दृढ असू द्यावी. आपल्या घरांतून लवकर निघून जावे ।। १ ।!

संग: सत्यू विधीयतां भगवतो भक्तिर्दृढा धीयतां शात्यादि:
परिचीयतां दृढतरं कर्माशु संत्यचभ्यताम् । सद्विष्ट्रानुपसर्पर्ता प्रति.

दिन तत्पादुके सेव्यतां वह्मैकास-रमर्थ्यर्ता श्रुतिशिरोवाक्य स-
माकर्ण्यतायू ।। २ ।।

अर्थ-साधूशी संगति करावी. भगवंताची वळकट भक्ति करावी.
शांति इत्यादिगुण मिळवावेत. कर्म लवकर सोडावे चांगल्या ज्ञान्याज-

वळ जावे रोज त्याच्या पादुकांची सेवा करावी. मला अँकार बल
प्राप्त करून द्या असें गुरूला ह्मणावें. त्याच्यापासून उपनिषदांतील म-

हावाक्यें ऐकतवीत ।। २ ।।

वाक्याथव विचार्यतां श्रुतिशिर:पस्?: समाश्रीयतां दुस्तर्का-

त्सुविरम्यतां श्रुतिमतस्तर्कोध्नुसंध्यीयतासू । ब्रह्मेवास्मि विभा
व्यतामहरहर्गर्व: परित्यज्यतां देहेहंमतिरुज्झता बुधजनेर्वाद प-
रित्यज्यतार ।। ३ ।।

अर्थ--महावाक्याच्या अर्थाचा विचार करावा. उपनिपदांचा पक्ष

धरावा. वाईट तर्क करूं नयेत:. वेदाला मान्य असा तर्क करावा. मी
ब्रह्म आहें अशी रोज रोज भावना करावी. गर्व सोडावा. देहावरील
मीपणाची बुद्धि टाकावी. विद्वानांबरोबर वाद करूं नये ।। ३ ।।

-क्षुट्रकध्ग्श्चि चिकिरस्यता प्रतिदिनं मिक्षौपधं सुज्यतां स्वॉ-
इले न तु याच्यतां विधिवशात्मासेन संतुष्यताखू । शीतोष्णादि
विपह्यतां न तु तुथावाक्य सष्टवार्यतामीदासीन्यमीस्टतां फॅ
नकृपानैष्ठुर्येमुत्सलदयताद ।। ४ ।।

घेर्थ-सुफधारूप रोगावर उपचार करावा. प्रत्येक दिवशीं भिक्षर्क्षि-

प औषध ध्यावे. गडे अन्न मागू नये दैवयोगाने जें मिळेल तेमुहू

९असावें. थंडी ऊन इत्यादि ही सहन करावींत व्यर्थ बोलणे वा.
ई कृश a*aाँं?ं?ँ७.९७! वइ;;गा करावी. लोकांचा निर्देशपण



० रे

एकांते चुरवमास्यता परतरे चेतः समाधीयतां पूर्णात्मा मु-
समीक्षयता जगदिदं तद्वाधितं दातार । वाद मविलाइयता
विहिवलाबाघ्युचरै: खिच्यता पारडं रिवह युज्यतामथ परत्र-
डमण्यमना स्थीयताद ।। ५१अर्थ-एकाती सुखाने वसावे ब्रह्माच्या ठिकाणी चित्त लावाव.
पर्सवह्याला उत्तम रीतीनें पहावे हें जग ब्रह्मज्ञानाने खोटे आहे असें
पहावे पूर्वची कर्मे नाहीशी करावींत. ज्ञानाच्या वळानें वाईट उत्तर

आपणांस चिकटूदेऊं नये. ह्या लोकी प्रारब्ध भोगावे. नंतर परवझ-
रूपाने राहावें ।। ५ १

य: खोकपचकमिद पटते मनुष्य सचितयत्यनुदिनं स्थिर-
पोहपेत्य । तस्याशु संसतिदवानलतीव्रघोरताप: मशांतिग्रुपया-
हि चितिमसादार? गं ६ १

इति श्रीमच्छकराचार्यविरचित साधनपंचकं संपूर्णद् ।।

भैर्य-जो मनुष्य दररोज स्वस्थ बसून हे पांच सोक हाणतो व
त्याच्या अर्थाचा विचार करितो, त्याचें संसाररूप वणव्याचे फार भय-
फेर दुःख ब्रह्मत्यया कृपेने लवकर नाहींसे होतें ।। ९ ।।

पश्रीराकराचायकृता विज्ञाननौका
।। श्रीगणेशाय नमः ।।

तपोयज्ञदानादिभि: शुद्धबुद्धिर्विरक्तो हपादौ पदेतुच्छचलूजथा।
लिव्या सर्व यदाग्नोतितत्त्व परब्रह्म नित्य तदेवाहमस्मि।।र।।

अर्ध-राम, यज्ञ, दान इत्यादि ह्यांच्या योगाने ज्याची बुद्धि शु-

' झाली आहे व जो राज्यपद इत्यादिकांना तुच्छ मागू वैराग्ययुक्त
गेला आहे वै 'न ज्या नित्य परब्रह्म तत्त्वालाप्राम
३)? ' असा मनुष्य स सलू

तैंच मी आहें १११



१०४ विज्ञाननौका

दयाळु गुरुं ब्रह्मनिष्ठ मशांतं समाराध्य मत्या विचार्य स्वरू-
पद । यदामोहि तत्त्वं निदिध्यास्य विद्वान्परं ब्रह्म. ।। २ ।।

अर्थ-विद्वान् मनुष्य, दयाळू, शांत व ब्रह्मनिष्ठ अशा गुरूची
उत्तम सेवा करून आपल्या बुद्धीने आपल्या स्वरूपाचा विचार करून
व त्याचा निदिध्यास करून ज्या नित्य परवह्म तत्त्वाला प्रास होतो
तेंच मी आहें ।। २ ।।

यदानंदरूपं मकाशस्वरूपं निरस्तमपंचं परिच्छेदफारजयं ।

अहब्रह्मष्टच्यैकगम्य तुरीयं परं वख० ।। ३ ।।

अर्थ-आनंदरूप, प्रकाशरूप, प्रपंचरहित, अखंड, मी ब्रह्म आहे
अशा भावनेनंच प्रास होणारे, चवथे, असें जें नित्य परब्रह्म तत्त्व तेंच
मी आहें ।। ३ ।।

यदज्ञानतो भाति विचंसमस्तं विनष्टंच सथो यदात्ममवोधे!
मनोवागतीतं विशुद्ध विपुक्तं परं अल- ।। ४ ।।

अर्थ-ज्या तत्त्वाच्या जज्ञानाने सर्व जग भासते व ज्याच्या ज्ञा-

नाने तें लागलेंच नाहीसे हलले वाणीला व मनाला समजत नाहीं, में

जें शुद्ध व मुक्त आहे, असें जें नित्य परब्रह्म तत्त्व तेंच मी आहो।ट्ट।!

निषेधे कृते नेति नेतीति वाक्यैः समाधिस्थितानां यदाभाति
पूर्णग्रू । अवस्थात्रयातीतमेकं तुरीयं परं ब्रह्मच ।। ५ ।।

अर्थ-'' नेति नेति '' ( ह्मणजे ब्रह्माशिवाय खरें कांहीं नाहीं)
ह्या वेदवाक्यानें ब्रह्माशिवाय जें भासते तें खोटे आहे असें ठरविलें अ
सहा, समाधि लावून वसलेल्या मनुष्याला जें पूर्णपणे प्रकाशतें, झे
(जाग्रति स्वग्न व सुषुपि ह्या) तीन अवस्थांच्या पलीकडे आहे, एक,
चवथे, असें जें नित्य परब्रह्म तत्त्व तेंच मी आहे ।। ५ ।।

यदानंदलेशैः सभानंदिवियंबदाभानिसचेतदाभातिसर्वर
यदालोचने रूपमन्यत्समस्तं पर ब्रह्मच ।। ६ ।।

अर्थ-ज्याच्या आनंदाच्या थोड्या अशाने जग आनंदित होते.



विज्ञाननौका १०५
जे अंतःकरणांत प्रकाशित झाले असतां सर्व प्रकाशित होते, व ने
पाहिले असतां वाकीचे सर्व रूप दिसते, असे जें नित्य परब्रह्म तत्त्व

तेच मी आहे ।। ६ १

अनंत विधुं सर्वयोनि निरीहं शिवं संगहीनं पदोकारगम्यत्र ।

निराकारमत्युस्कवलं मृत्यूशीनं पर ब्रह्म. ।। ७ ।।

अर्थ--अनंत, सर्वव्यापी, सर्वाचे कारण, व्यापाररहित, कल्याण-

रुप, संगरहित, ओंकाराने प्रास होणारे, आकारहित, अतिशय प्रका-
रोहे, व मरणरहित, असे जे नित्य परब्रह्म तत्त्व तेच मी आहे ।। ७ ।।

यदानदसिधौ निमग्न: पुमान्स्यादविद्याविलास: समस्तमपंच:।
यदा न स्फुरत्यकत यविमित्त परं ब्रह्म. ।। ८ ।।

अर्थ--ज्या अब्रुत कारणानें अज्ञानाचा खेळ असे सर्वच्या जेव्हां
प्रकाशित नसतें, तेव्हां मनुष्य ज्या आनंदसलरातवुडतो, असे जें नित्य
परबह्मतत्त्व तेंच मी आहे ।। ८ ।।

स्वरूपानुसंधानरूपां स्तुति य: पटेदादराद्धक्तिभावो मनुष्य:।
१णोनी; वा नित्यधुयुक्तचित्तो भवेदू-रिवैष वेदममाणातू ।। ९ ।।

अर्थ-जो मनुष्य आदरपूर्वक भक्तीने युक्त होऊन ब्रह्माकडे लक्ष

वविणारी स्तुति निरंतर उत्कंठित मनाने काहो व ऐकतो तो वेद-
ममाणावरून ह्या जगांतच ब्रह्म होतो ।। ९ ।।

विज्ञाननाव परिगृह्य कश्चित्तरेद्यदज्ञानमयं भवाव्धिम् । ज्ञाना-

सिना यो हि विकिछद्य तृष्णा किणो: पदं याति स एव ध-
च्ये: ।। १० । १

इति श्रीशंकराचार्यविरचिता विज्ञाननौका संपूर्णा ।।

अर्थ-जो कोणी विज्ञानरूप नौका घेऊन ज्ञानरूप शस्त्राने आ-
गेला तोडून अज्ञानरूप ससारसमुद्रातून तरून जातो, तोच धन्य हो-
फॅन त्याला ब्रह्मपद प्राप्त होते ।। १० ।।





या दर्शनांत चार्वाकाचे .ऽ. बद्धदेरीनग्रहांतील चा.विहिले आहे, तरी त्यांत त्याचें शब्दश: भाषांतर केलेले नाहीं. तें लिहितांना त्यावि-
त्यी सुरेश्वराचार्य, वाचस्पतिमिश्र इत्यादि मान्य ग्रंथकारांच्या प्रथाख वाचलेल्या
षितींचाह। उपयोग केला आहे. खडक करतांना प्रायंः त्या व दुसऱ्याही आचार्याच्या

ग्रंथांतून लिकठिकाणी आढळलेल्या युक्तींचाच आश्रय केला आहे. खडनाचें वेळी
बाह्मण या ' जातीचा ' पक्षपात कोठेही केलेला नसून वैदिक धर्माचें समर्थन
भात्र केले आहे, असे वाचकांना आढळून येईल. यातील खंडन हें केवल खंडनाचे
ग्दर्शन आहे. यास्तव ते ज्यांना पटणार नाही त्यांनी त्यावर खुशाल आक्षेप

धावेत. आम्हांला करितां आल्यास आळी त्याचें प्रतिसमाधान करू अथवा दुसऱ्या
ओग्य परीक्षकाकरिता ते काम ठेवून देऊं. तारा, श्रीमच्छकरभगवत्पूज्यपा.
कंनींज्याचे प्रतिपादन व रक्षण केलें, त्या वैदिकधर्मार्चेववेदान्तल्हृत्त्वाचेहानआबाल-
द्यैणीस व्हावे ह्यणून आरंभिलेला हा यत्न शेवटास जावो व त्यास हस्ते-परलाद्दे

धा करण्याची सुबुद्ध परमाला प्रत्येक महाराष्ट्रियाला देवो, अशी शुभ वासना
लिन मी ही प्रस्तावना पुरी करतो.

२ शुक्ल पौर्णिमा आचार्यभक्त

र शके १८३५. विष्णू वामन बापट,
संपादक ब्रह्मविद्याप्रन्थरत्नमाला.
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२१ चैतत्र्यविशिष्ट देहच आत्मा, या मताचे खंडन.
२. याविषयी प्रासंगिक शंकेचें समाधान.
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दर्शनमाला-पुस्तक १ ले.
श्री

चार्वाकदर्शनसार.

-( खंडनासह.)
श्रीगणेशाय नमः । श्रीसरस्वत्यै नम: । श्रीसहुरवे नमः । श्रीशंकरा-

चार्यचरणारविन्दाय्या नमः '' अहेत सिद्धान्त चित्तांत स्थिर होण्यासाठी
बेदानसंप्रदायप्रवर्तक सर्व आचार्याचे अनःकरणानेअनुसन्धानकरून मी हें
चार्वाकदर्शनसार खंडनासह लिहितो.

१ आख्यायिका.
असुरांना देहात्मवादी बनवून पुरुषार्थापासूनधष्ट करण्यासाठीं इंद्राच्या

आज्ञेने देवगुरु वृहस्पतीने या लोकी अवतारघतेला व त्यांना ' देहच आत्मा

आहे, प्रत्यक्ष हेंच एक प्रमाण आहे, ' इत्यादि लोकायतिक ( सर्व लोकांत
स्वभावतःच रूढ असलेलें) मत शिकविले. वृहस्पतीच्या शिष्यांत चार्वाक
म्हणून एक मोठा बुद्धिमान ब्राह्मण होता. त्यानें त्या मताचा लोकांना उप-
देश करून प्रसार केला. त्यामुळें असुर ( म्ह. इंद्रियांच्या विषयांमध्यें रम-
शाम होणारे प्राकृत जन) अधिक बहिर्मुख होऊन स्वार्थापासून च्युतझाले,
अशी आख्यायिका पझादि पुराणांत प्रसिद्ध आहे.

२. तिचा लक्ष्यार्थ.

सामान्यतः स्थूलदृष्टि जनांची समजूत घालण्याकरितां ही कथा पुरा-
शांत सांगितली आहे तथापि हिच्यापासून महत्त्वाचा तात्त्विक लइयार्थही
त्नैघतो तो असा-इंद्र झणजे परमात्मा. ( पहा ऐतरेयोपनिषद्धाष्यार्थ, पृष्ठ

१३०) त्यानें बृहस्पतीला म्हणजे बुद्धीच्या अनुपान देवतेला, अमराना



२ चार्वाकदर्शनसार.

झणजे विषयासक्त होणाऱ्या अहंकारयुक्त जीवांना बहिर्मुख करण्यासाठी
प्रेरणा केली व तिच्या अनुसार त्या देवगुरूनें आपल्या अनुग्राह्य बुद्धीच्या

हारा जीवांना देहात्मवादाचा उपदेश केला. ' हा स्थूल देहच तुम्ही आहां,
विषयोपभोग हाच पुरुषार्थ आहे, ' इत्यादि भावना दृढ करविल्या. सुष्टींत

निर्माण होणारे सर्व जीव त्याचे शिष्य होऊं लागले. त्यांत चार्वाक या
नांवाची एकव्यक्ति होती. तिनें त्याच स्वाभाविक-बुद्धिजन्य वादाला व्यव.
स्थित रूप देऊन लोकांमध्ये त्याचा 'दर्शन ' (शास्त्र) या रूपाने प्रसारकेला.
आली आज या अल्पशा ग्रंथांत त्याच नास्तिक दर्शनाचा मथितार्थ सांगून
त्याचीअयुक्तताही दाखविणार आहो. पण त्यापूर्वीथा मताचें महत्त्व ध्यानांत
येण्यासाठीं या संक्षिप्त लल्यार्थाचेच थोडेसें अधिक विवरण करतो.

३. लस्थार्थाचें विवरण.
वृष्टीच्या पूर्वी केवल एक तत्त्व होतें. तें सामान्य चिद्रूप असून ही

या सूटींत भासणाऱ्या सर्व विशेषांनीं रहित होतें. पण हे सर्व विशेष
( असंख्य वस्तुप्रकार) जिच्यापासून किंवा जिच्यामुळे झाले, ती त्या ईश्च-

राची प्रकृति त्याच्याच स्वरूपांत लीन होऊन राहिलेली होती. तिला लॉन
झणण्याचें कारण असे कीं, तिचें कोणतेंही स्थूल किंवा सूक्ष्म कार्य त्या-

वेळीं प्रतीत होत नव्हतें. कोणताही आकार-विशेष आपल्या मूळ
रूपांत-उपादानांत-मिळाला ह्मणजे त्याचा लय-विलय झाला असे
व्यवहारांतही ह्मणतात. बर्फ वितळले ह्मणजे पाणी होतें, तूप अग्निसंयोगानें
वितळले झणजे ' पूतविलय ' झाला असे सणातात. त्याच न्यायाने प्रकृति

आपला कार्याकार सोडून बीजाकार झाली,-कारणरूप झाली-ह्मणजे ती
लीन झाली असें शास्त्रांत झणतात. जगांतील या सर्व विविध वस्तूंची प्रकृति

ही त्या आत्य्याची शक्ति आहे. ती शक्ति असल्यामुळेंच त्याच्या अधीन
असते. कोणतीही लौकिक शक्ति आपल्या शक्तिमानाच्या अधीन असते,
ती त्याच्याहून पृथकू नसते, कार्यकबिच तिचें भान होते. कार्याच्या दिलें.
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यानंतर तिचे पृथकू भान होत नसलें तरी पुनः तिचे उत्तर कार्य ( भविष्य

'काळी होणारे कार्य) होत अहल्यामुळे ती पदार्थात लीन असते, असेंह्मणाचे

लागतें, हे प्रसिद्ध आहे. परमात्म्याच्या शक्तीलाही तोच न्याय लागू आहे.
त्याकरितांच ईश्वराची प्रकृति वृष्टीच्या पूर्वी ईश्वराच्या स्वरूपांत लीन
होती असें वर झटले आहे. ही परमात्म्याची शक्ति त्याच्या अधीन असते,
हे सुचविण्याकारतीच आस्तिक-वैदिक तिला प्रकृति, माया, उमा, रमा,
इत्यादि नांवे योजतात. असो.

वरील आरव्यायिकेतील इंद्र हा परमात्मा व दृढत्यात ही चिदाभास-
युक्त प्रकृति आहे, अशी कल्पना केल्यास ती प्रकृति हा सूर्य, चंद्र इत्यादि

देवतांचा गुरु आहे. गुरु झणजे वडील, श्रेष्ठ, उपदेशक. प्रकृति सर्वीचे

कारण असल्यामुळें वडील व श्रेष्ठ आणि आपल्या बुद्धि या अनुग्राह्य

कार्याच्या दारा उपदेशक ( असें करा, तसें करूं नका अशी प्रेरणा कर.
णारी) असल्यामुळें गुरु आहे. गुरु या पुल्लिंगाच्या अनुरोधानें तिला बृह-
पति हें पुल्लिंगी नांव प्राप्त झाले आहे. वृहस्पतीचा अवतार झणजे त्या

प्रकृतीनेच बुद्धिरूप होणें, व उपदेश करणें झणजे अहंकारप्रघान प्रत्येक

जीवाला ' देहच मी आहे, ' असे भासविणे. ' जे इंद्रियामध्ये रत होणारे
ते असुर ' असे समजल्यास सर्व जीव हे असुरच आहेत. प्रकृतीने झणजेच
ईश्वराच्या स्वभावाने अथवा नियतीने ' खें मी ' या स्वाभाविक बुद्धीच्या
दारा पूर्वीच त्यांना इंद्रियासक्त केलेले असतें. पण चार्वाकासारखे प्रकृतीचे

पट्टशिष्य शास्त्रीय पद्धतीने त्यांची तीच आसक्ति दृढ करितात.
पण बुद्धि इंद्रियें व विषय ही जशी एक शक्तीची कार्यपरंपरा आहे,

तशीच ईश व जीव ही शक्तिमान चेतनाची आभासरूप कार्यपरंपरा आहे.
परमात्मा शुद्ध आहे केवल परमात्म्यामध्येशक्तिजरीअसलीतरीकेवलदशेत
तीआहे ' असें ह्यणण्याचेही कांहीकारणनसतें. पण दृष्टिकाळीतूष्टींतजडव

-डे स्व१ २.२क
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लागतें. ' अहं ' हें. भानच ज्ञानप्रघान असल्यामुळें त्याचें मूळही चेतन
असलें पाहिजे, अशी कल्पना होते आणि ' अनहं ' हेंही जरी ज्ञानच

असलें तरी त्याचा विषय त्व-हून प्रुथकू असल्यामुळें, अहंहून पृथक असलेलें
सर्व जड आहे, अशी कल्पना होते. सर्व विषयरूप जडाचे मूळ प्रकृति आहे,
हें दर सांगितले आहे. कारण हें सर्व जड कार्य जसे विषय, जीवाचें उप-
करण, भाक्योचें भोग्य, त्याचप्रमाणें प्रकृति ही चेतनाची शक्ति, त्यामुळेंच

उपकरण व भोग्यही आहे. यास्तव सर्व विषय हा प्रकृतीचा परिणाम आहे.
त्याचप्रमाणे विषयी जो जीव तो कर्ता, भोक्ता, ज्ञाता, इत्यादि असल्या-
मुळें चेतन आहे. यास्तव त्याचें मूळही तसेंच चेतन असलें पाहिजे, हें
निर्विवाद आहे. सर्व व्यक्त कार्यातील अगदीं पहिलें व्यक्त कार्य हा जीवच
आहे. जीवाच्या अनुषंगानें बुद्धि असते. यास्तव चेतनाचें पहिलें कार्य,

पहिली अभिव्यक्ति जसा जीव, त्याचप्रमाणे जडाचें पहिलें कार्य, पहिली
अभिव्यक्ति बुद्धि आहे. बुद्धि व प्राण यांचें ऐक्य आहे. ( पहा ऐतरेयोप.
निषजाण्यार्थ, रत्न दुसरें-पृष्ठ २१२) जीव कर्ताव इंद्रियसमुदायरूपप्राण हें
त्याचें करण आहे. त्यांच्या अन्योन्य संसर्गानं सुखदुखानुभवरूप संसारप्रवृत्त

होतो. कर्ता जीव व करणसमुदायरूप प्राण यांचा हा अन्योन्यसंसर्ग

इतका स्वाभाविक आहे कीं तो कोणत्याही प्राण्याला कोणाच्याही उप-
देशावांचून आपोआप स्फुरतो झणूनच त्याला शास्त्रकार 'अनादि अविवेक'
ह्मणतात. हा अविवेकच चार्वाकदर्शनाचें मूळ असून तो सष्टि असेपर्यंत
अबाधितपणे राहणारा आहे

४. विचारही स्वाभाविक पण यत्नसाध्य आहे.
पण हा पूर्वोक्त चिनर्डेक्यरूप वाद जरी याप्रमाणें स्वाभाविक असला

तरी षष्टीतील अनेक देहांचे जन्म व मरण या अनिष्ट व दुःखकर स्थिती

पाहून या स्थूलाच्या पलीकडे, व्यक्ताच्या पर्लाकडे कोणी सम, अव्यक्त
शक्ति असावी अशी कल्पना होते. नंतर ती कोण आहे कशी आहे कोठें
आहे, तिचें स्वरूप काय आहे, इत्यादि विचारही स्वाभाविकपणेच शुद्ध
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चित्तांत स्फुरतो. वेद हें त्याविचाराचेंचदृश्य रूप आहे. मी देहेंद्रियरूप आहें
हें ज्ञान जसें अनादिसिद्ध, तसेंच मी कोण, हें जग ह्मणजे काय आहे, मी
कोठून आलों येथें जी ही अहोरात्र प्रवृत्ति करीत आहें ती कोणाकरितां व
कां १ या सर्वांचा नियत्ता कोण आहे! इत्यादि विचारही तितकेच अनादि.
सिद्ध आहेत. मात्र ते निदान या भूलोकांतील तरी एका मनुष्यावांचून
दुसऱ्या कोणामध्ये स्फुरणें शक्य नाहीं. कारण इतरांमध्यें विचारशक्तीच
मर्यादित असते. ( पहा आत्मपुराण रत्न ३ १ पृष्ठ ९०-९२)
दुसरें असें कीं, सृष्टि चित व जड, किंवा वर झटल्याप्रमाणें विषयी
व विषय यांच्या अविवेकापासून निर्माण झालेली असल्यामुळें अविवेक
पूर्व व विवेक त्याच्यामागून उद्भवतो. आपण व्यवहारांतही अज्ञान

स्वाभाविक व हाणूनच प्रथम असून ज्ञानही स्वाभाविक असलें तरी यत्न-
साध्य आहे, असें पाहतों. ह्मणजे बाह्य विषयांचे अज्ञान असें
उत्यनिसिद्ध असतें तसें त्यांचें ज्ञान उत्यत्तिसिद्ध नसतें. सणूनच
जा ज्याच्या ज्ञानाकरितां यत्न करतो त्यालाच यत्नानुसार तेवढ्याच
विषयाचे ज्ञान होतें, व जो ज्याकरितां यत्नच करीत नाहीं त्याला
तें होत नाहीं. पण ज्ञानाविषयी जरी असा खरा प्रकार असला तरी विचार
किंवा विचारालाही आवश्यक असलेली जिज्ञासा ' मी देह ' या भावने-
इतकीच स्वाभाविक आहे. त्यामुळें प्रत्येक मनुष्याला वरील प्रकारची
जिज्ञासा होते. नंतर तो विचार करूं लागतो. विचारानंतर त्याला तत्त्व

काय आहे, तें कळतें व आपल्याला कळले तत्त्वच तो वाणीने व्यक्त

करतो. अशा तत्त्वज्ञांची वाणी हाच शब्दराशि आहे. त्याला शादाब
किंवा वेद ह्मणतात.

५ वेदाचे अपौरुषेयत्व.
पण त्या वेदाला वैदिक ब्राह्मण अपौरुषेय झणतात. कारण जिज्ञासा
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असें साभिमान बोलतो, त्यालामनुष्यकृत, पुरुषकृत, पौरुषेय झणतां येतें. पण

खे वर वर्णन केल्याप्रमाणे स्वाभाविक जिज्ञासा व तिच्या मागोमाग उद्धव-

णारा शुद्ध विचार यांचा परिणाम असल्यामुळें त्याला ' पुरुषप्रयत्नकृत' असें

झणतां येत नाहीं. कारण वेदाचा मुख्य अर्थ-' ज्ञान ' आहे, व शान नित्य

आहे. ' तर मग विचाराची काय आवश्यकता आहे? कारण नित्य व
स्वाभाविक ज्ञान वस्तुतः विचारावांचूनच अनुभवास यावयास पाहिजे,' असें
कोणीह्मणेल,तर तेंखरेंआहे; पणविचार ज्ञानालाउत्यन्नकरतो, असेंआमचेंही
झणणें नाहीं. तर विचाराच्या योगानेंस्वाभाविक अविवेकाची निवृत्तिहोतांच
तें आपोआप व्यक्तहोतें, असें आमचेंह्मणणें आहे व हेंच ज्ञानाचेंकिंवावेदाचें
अपौरुषेयच आहेआपणालाव्यवहारातआजजो 'वेदह्मणून शब्दराशि दिसतो
तो त्यानित्यज्ञानाचा केवळ आदर्श (आरसाप्रमाणे व्यक्त करणारा) आहे.
कारण शब्दनेहमींचअर्थव्यंजक (अर्थाला व्यक्त करणारा) असतो. यास्तव
प्रस्तुत वेदाला जें महत्त्व आहे, तेंत्यांतील अक्षरांपेक्षांअर्थाच्या दृष्टीनें अधिक
आहे. परंतु त्या स्वाभाविक ज्ञानाला व्यक्त करणाऱ्या त्या अक्षरसमूहालाही
अनादि ह्मणतात. अर्थात् त्यांतील क, ग, म इत्यादि अक्षरांना अनादित्व
नाहीं, किंवा त्या अक्षरांच्या योगानें झालेल्या अग्नि, वायु, इत्यादि ध्वनिरुप
शब्दांनाही अपौरुषयेत्व नाहीं. पण अग्नि, वायु इत्यादि ध्वनींवरून व्यक्त

होणाऱ्या अर्थरूप तत्त्वांना अनादित्व आहे. अग्नि हा शब्द आपणाला हवा
तेव्हां उच्चारून उत्पन्न करितां येतो, पण त्यामुळे त्याच्याबरोबरच अग्नि हा
पदार्थ उत्पन्न होतो, असे नाहीं. त्याचप्रमाणे ' वैखरी दाणी ' या नांवाला
पात्र होणारा शब्द किंवा ' मध्यमा ' व ' पश्यल्ली ' या नांवांनाही योग्य
होणारा शब्द शरीरावाचनू जरी न संभवला, तरी त्याचा अर्थ त्यावाचून
सर्वथा संभवत नाहीं, असें मुळींच नाहीं. अर्थात सर्व शरीरांचा ह्मणजेसुष्टी-

चाच जेव्हां अभाव असतो, तेव्हांही सर्व अर्थ बीजरूपानें असतात, असे
मानणे भाग आहे. कारण तसें जर नसतें तर पुढील षष्टि संभवलीच नसती.
कोणताही पदार्थ वीजावांचून उत्पन्न होत नाहीं. कोणतेही बीज आपल्या



वरील ओझ्यातच' उपसंहार.

कार्याचें झणजे पदाथ ाrचें, आपल्या उत्तर अवस्थेचे सूत्मरूप असतें. यास्तव

यलयकालींही षष्टीच १ अहेयत अभाव होतो, असें मुळींच नाही. तर ती नित्य.
सिद्ध बझाच्या आध ।रावर सूक्ष्मरूपानें असते. उत्पत्तीनंतर तीच वथापूर्व

विकास पावते. किंबहून १ तितच । विक।स हीच उत्यत्ति आहे. तस्मात् अर्थ

नित्य आहे. उब १राधीन असलेला अक्षरात्मक शब्द जरीअनित्यसा भासला,
तरी त्याच । अर्थांशी नित्य संबंध असतो. हाणून त्यालाही नित्य हाणतात.
पूर्व मीमांसेच्य १ '' औत्पत्तिकस्तु शब्दस्वार्थेन सवन्धस्तस्य ज्ञानमुप-

लेज्यतिरेकआर्थेदुनुपलब्धे तत्प्रमणं बादरायणस्वानपेक्षत्वाव ''
( अ. १, पा. १ सू. ५.) या सूत्रात तेंच सांगितले आहे. सूत्राचा अर्थ-
सव्हस्य अथेंन सबन्य : वत्ययवाचकलक्षण : नित्य :- शब्दाचा अर्थाशीं वाच्य-

बाचकलक्षणसंबंध ह्मणजे शब्दतेंन वाचक व अर्थाने त्याचें वाच्य होणें, हा
संबंध नित्य आहे. ( करण शब्दार्थच ही जाति नित्य आहे.) ' तस्य ज्ञानं

उषेदेश :-' त्या शब्द ार्थसंबंधाचें झणजे शक्तीचें ज्ञान हाच उपदेश-वेद-
वनिय आहे, वेदवाक्यवरून तें ज्ञान होते. प्रत्यक्षादि प्रमाणांनी ज्यांचे ग्रहण

करिता येत नाहां, प्र। स्वर्गादि अर्थाविषयीवेदवाक्यावरून होणान्या ज्ञानाच।

वाघ होतो, असेही अनुभवास येत नाहीं. ' तत् चोदनावाक्य प्रमाणं तु-'
पोस्तव तें चोदन।वाक्य-विधिवाक्य प्रमाणच आहे. ' अनपेक्षत्वातू- ' कारण

ड्रेसर ओं पुरुष व प्रत्यय यांची१ अपेक्षा धरीत नाहीं.

६ वरील उपोद्घाताचा उपसंहार.
तें।त्य४, देहात्मवाद जसा अनादिसिद्ध त्यचप्रमाणें जिज्ञासापूर्वक

: केला असतां अविचरची निवृत्ति होऊन व्यक्त होण ारें अलौकिक

पे 'साधन ात्मक ज्ञानही नित्य आहे. स्वत : सुहि व त्यांतील मरणासारख्या
हे 'झेह दस। यांमुळे जिज्ञासा उत्पन्न होऊन विचाराने तें व्यक्त होतें.
त्याची आवश्यकताही वरील देहात्मवादामुळेंच भासते. यास्तव देहात्म.
या३ पूर्वी व वैदिदक विचार त्याच्यामागून, पण तोही त्याकरितांच आहे,
९rंपइंटइं सिद झाले



चावीकदर्शनसार.

- ७ चार्वाक हर्शनाचेंअश्रिनन्यन.
परंतु आज आपल्याला जें चार्वाकदर्शन उपलब्ध होत आहे, तें

शास्त्र या दृष्टीनें आपणापुढे आले आहे आणि त्यांत मुख्यतः वेदाच्या
प्रामाण्यादिकांविषयच आपेक्ष घेतले आहेत. त्यावरून त्या दर्शनाचा मुख्य

सिद्धान्त जो देहात्मवांद तो जरी अनादि असला तरी प्रस्तुत दर्शन साद
असून वेशाचे प्रामाण्य सिद्ध झाल्यानंतर त्याचा आरंभ झालेला असावा,
असें ठरतें. त्याचप्रमाणें दृढत्यात या नांवाची एक व्यक्तिउत्यन्न होऊन तिनें
त्याच स्वाभाविक-अनादिसिद्ध वादाचाअनुवाद केला व चार्वाकानें त्याचाच
प्रसार केला, असेही संभवते.

वस्तुस्थिति अशी असल्यामुळेंच वेदामध्यें चार्वाक मताचा व इतर
मतांचाही उल्लेख आढळतो. कारण वैदिक दर्शन हा सिद्धान्त असल्यामुळें
त्यांत त्या पूर्वींच्या सर्व स्वाभाविक श्रमांचा उल्लेख असणें अयुक्त नाहीं,
आणि त्यांत ज्यांचा उल्लेख केला आहे त्याच मतांचे अथवा दर्शनांचे प्रस्था-
पक ( उत्पादक नव्हेत) वेळोवेळीं उत्पन्न होऊन त्यांनीं स्वविरोधी वैदिक
दर्शनाच्या विरूद्ध प्रतिपादन करणें, हेंही स्वाभाविक आहे. वेदांत निर-
निराळ्या स्वभाववादाचा जसा उल्लेख केला आहे, तशीच त्यांची अयुक्त-

ताही थोडक्यांत दाखविली आहे आणि तेही साहजिक आहे. पणपुढें चावा-
कादिकांनी जेव्हां वेदविरुद्ध स्वभाववादाला वेदावर आक्षेप घेऊन उज्वल
करण्याचा यत्न केला, तेव्हां वैदिकाभिमन्यांनाही वेदाचें प्रामाण्य राखण्या-
साठी चार्वाकादिकांवर प्रत्याक्षेप व त्यांच्या मतांचें वेळोवेळी खंडन करावे
लागले असून सहा आस्तिक दर्शनें हा त्याचाच परिणाम आहे. अर्थात

चार्वाकाचा देहात्मवाद हा विचाराला उपस्थित करणारा पहिला वाद
असून ' एकमेवाहितीय ' हा शेवटचा वाद किंबहुना सिद्धान्त आहे. बाकीचे
सर्व वाद, मते, समाज व धर्मपंथ या दोन आद्यन-वादरिया मध्ये कोठें तरी
आपापले योग्य स्थान धरून राहतात. त्यांतील जो वाद पहिल्या वादाला
जितका जवळतोशेवटच्या वादाला तितकाच लांब, व शेवटच्या वादाला



चार्वाकदर्शनाचे अभिनन्यन.

जो जितका जवळ तो पहिल्या देहात्मवादाला तितकाच लांब;
असा प्रकार असल्यामुळें वैदिक दर्शनांत त्या सर्व पक्षांचा अंतर्भाव होतो.
हए)रनच त्या दर्शनांत जागजागी इतर मतांचा उल्लेख करून अरुचि वाख-
दिलेली आढळते. वैदिक दर्शनाची स्वाभाविक प्रट्टत्तिच या सर्व स्वभाव-

वादांच्या निरसनार्थ असल्यामुळें त्यांत त्यांचा अंतर्भाव होणें अयुक्तही

नाहीं. इतिहासावरून असेही दिसून येतें कीं, जेव्हां जेव्हां त्या अवानर
मतांतील एकाद्या मताला त्या त्यामताच्याप्रस्थापक विशेष ऊर्जित व्द्यक्तीमुळें

महत्त्व येऊन त्याचा उत्कर्षसा होतो, तेव्हां तेव्हां वैदिक दर्शनाचे अबाधि-
तत्व सिद्ध करण्यासाठीं वैदिकांमध्येही एकादि अभूर्जित व्यक्ति उत्यस

होते ती त्या त्या अवानर मताची अयुक्तता व्यक्त करून शेवटच्या
सिद्धान्ताची पुनः प्रस्थापना करते. याप्रमाणे जगांतील इतर प्रवाह व उल-
र्षापकर्ष जसे सतत चालले आहेत, तसाच हाही एक प्रवाह चालला आहे.
या दृष्टीने पाहिल्यास चार्वाक मताचे महत्त्व फार आहे. त्यांत वैदिक दर्श-

नातील सिद्धान्त व त्याचे प्रवर्तक अथवा अनुयायी ब्राह्मण यांविषयी जरी

६६ टू
त्या दर्शनाचे आली अभिनंदन करित.

एवढचा र्त्त्पइाठिकेवरून त्या मताची अवस्थिति, त्याची योग्यता व

६लें?
८र? ८ ५ ८ रामानु



१० चार्वाकदर्शनसार.

जादिकांचीं माण्यें व सर्व आचार्याच्या संप्रदायातील प्रकरण-ग्रंथ यांच्या
आषारें (बल्ले आहे, असें समजावे.

८ चार्वाकमत.
वैदिक लोक ' परमेश्वर प्राण्यांना त्यांच्या शुभाशुभ कमीचे फलदेणारा

व निश्रेयस-मोक्ष देणारा आहे, ' असें झणतात, पण तें संभवत नाही. कारण
वृहस्पतीच्या मतानुसार आपलें मत ठरविणाऱ्या चार्वाकाने त्याला खंडित
केले आहे; त्याला दूर झुगारून दिलें आहे. त्या चार्वाकाच्या मताचा उच्छेद
करण्याचें कोणी मनांत आणील तरतेंही शक्य नाहीं. कारण तें मत अनादि-
सिद्ध आहे. यास्तव अग्रीच्या दाहशक्तीचा जसा कोणाला उच्छेद करतां
येत नाहीं, त्याचप्रमाणे चार्वाकाच्या मताचाही उच्छेद करतां येणार नाहीं.
' चार्वाकमत स्वाभाविक ( अनादिसिद्ध) व त्यामुळेंच नित्य आहे, आणून

कशावरून ' असें ह्मणाल तर सांगतो. या सुष्टर्तिल बहुतेक सर्व प्राणी-

'' यावल्लीव सुखं जीवेचास्ति सुत्योरगोचरः ।

भस्मीभूतस्य देहस्व पुनरागमन कुत: ।। १ ।। ''
असें लपून त्याच्या अनुरोधानेंच चालणारे आहेत, असें दिसतें.

वरील पद्याचा अर्थ असा- जोंवर जिवात जीव आहे तोंवर सुखानें जिवंत
रहावे. कारण मृत्यूचा अविषय कोणी नाहीं. ह्मणजे सृष्टीतील प्रत्येक पदार्थ

मृत्यूचा विषय होणारा आहे. मृत्यूचे भक्ष्य होणारा आहे आणि मेल्यावर
भस्मीभूत झालेल्या, राख झालेल्या, मातींत मिळालेल्या देहाचें पुनरपि आग-
मन कोठचें १ ( आणि प्रत्यक्ष ज्याची राख झाली आहे त्या देहाचा पुनः
उद्धव होणेंच जर शक्य नाहीं, तर परलोकच्या सुलादिकांची आशा करणे
झणजे शुद्ध मुर्खपणाच नव्हे तर काय १)

त्याचप्रमाणे हे वेडे किंवा निदान भोळे ब्राह्मण धर्म, अर्थ, काम मे
मोक्ष असे चार पुरुषार्थ आहेत, असें खोच सांगून लोकांनाही वेडे करीत
असतात. पण सर्व शहाणे लोक नीतिशास्त्र व कामशास्त्र यांच्या अनुरोधानें



चार्वाकमत.

अर्थ व काम हे दोनच पुरुषार्थ आहेत, असें समजतात व धर्म आणि मोक्ष

या पारलौकिक पुरुषार्थाचा निषेध करितात, झणजेच ते आमच्या मताचें
अनुकरण करितात, असा अनुभव येतो. स!नच आमच्या या मताला
' लोकायतिक, ' क्षणजे लोकामध्यें रूड झाले, असें दुसरें अन्यर्थ

नांव आहे.
त्या या आमच्या मतांत पृथिवी, आपू, तेज व वायु ही चार भूते

हींच तत्त्वें आहेत. देहाच्या आकाराने परिणत झालेल्या ( परिणाम पाव-
तेल्या) त्या चार मूतांपासून चैतन्य उत्पन्न होते. ' अचेतनभूतांपासून विल.
क्षण चैतन्य उत्पन्न कसें होईल?' झणून झणाल तर सांगत. पान, सुपारी,
कात व चुना यांच्या संयोगापासून त्यांतील एकाहीमध्यें नसलेला व अणू-
नच त्याहून अगदीं विलक्षण, अस । लल रंग जसा उत्पन्न होतो, किंवा
मद्याच्या प्रत्येक मूळ द्रव्यामध्ये नसलेला मदर्हा त्यांच्या संयोगापासून जसा
उबवतो, त्याप्रमाणें जड भूतांपासूनही चैतन्य स्वाभाविकपणेच उत्पन्न होतें
आणि तीं (देहकार झालेलीं) भूतें नष्ट झाली असतां स्वत : चेंतन्यही नाश पावतें.
याविषयी तुमच्या १ सुकुयजुर्वेदाच्या वाजसनेयशाखेच्या उपनिषदांतई। प्रमाण
आहे. तें असें-' विज्ञानघन एवैतेभ्यो भूतेन्यः समुत्याय तान्येवनुधिनश्यते
न भेत्य संज्ञास्तीति । ' ( बृहदारण्यक अय्या. २ बाझ. ४, १२.) अर्थ-
चैतन्यपूर्ण आत्माच या शरीरेंद्रियसंघाताकार परित झालेल्या भूतांपासून
उत्पन्न होऊन त्याचा नाश होतांच त्यांच्या मागोमाग नाश पावतो. मरणा -
नंतर त्याचें कांहीं मान होत नाहीं; त्या चैतन्याचा अनुभव येत नाश.

यास्तव चेतन्यविशिष्ट देहच आत्मा आहे. कारण देहाहून निराळा
आत्मा आहे असें समजण्यास कांहीं प्रमाण नाहीं. ' त्याविषयी अनुमान,
शब्दद हत्यादि अनेक प्रमाणें आहेत ' हाणून झणल तर आसी केवल प्रत्यक्ष-

प्रमाणालाच मानतो इतर कोणत्याही प्रमाणाला मानीत नाही. आमच्या
त्यी। मिष्टान्नभोजन विषयप्रधान गायनादिकांचे श्रवण, सुंदर स्वरूप हत्यादि-
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काचे अवलोकन, सुवासिक वस्तूंचें गंधग्रहण व खी-पुत्रादिकांचें आलिंगन
यांच्यायोगानें होणारे जें सुख तोच पुरुषार्थ होय. आली स्वर्ग, धर्म व मोक्ष

या तुझ्या काल्पनिक वस्तूंना पुरुषार्थच समजत नाहीं.
' अहो पण तुझी सांगतां तशा प्रकारचें सुख, हें खरें सुखच नव्हे; तर

सुखाचा आभास आहे. कारण विषयसंयोगजन्य सुख दुःखमिभित असतें. ते
एकाद्या पूर्वप्राप्त दुखाचे निवारण करण्यासाठींच हवेसें वाटतें. ज्याला सुधा
नसते किंवा जो मिष्टान्न खाऊन पूर्वीच तुम झालेला असतो, त्याला मिष्टान्न-

भक्षण सुखकर होत नाहीं. तर तें दुःखकरच होतें. त्याचप्रमाणें मिष्टान्नादि

खात असतांनाही, ठसका लागणें, माशी लागणें, दातात साखर, गूळ, वगैरे
भरत्यामुळे वेदना सुरू होणें, खडा लागणे, जीभ दातांखाली येणे इत्यादि
निमित्तांनीं दुःख होतें. इष्ट अन्नादिकाला कष्टानेंच संपादन करावें लागतें.
-उसन्या कोणी त्याला हिरावून नेऊ नये झणून त्याचें रक्षण करा लागतें.
त्यांतून त्याला कोणी बलात्काराने नेल्यास असह्य दुःख होतें. इतर सर्व

विषयांपासून होणाऱ्या सुखाविषयींही असेंच झणतां येतें यास्तव विषयसुख
हें खरें सुखच नव्हे. त्यामुळें त्याला पुरुषार्थही झणतां येत नाहीं. ' असें
झणाल तर तें बरोबर नाहीं.

कारण ज्याला सर्वथा वर्ज करतां येणे शक्यच नाहीं अशा दुःखाचा
कांहीं उपायानें नुस्ता परिहार करून सुखाचा मात्र भोग घेणे उचित आहे.
ह्मणजे ज्याप्रमाणें एकादे मांस खाण्याची इच्छा करणारे मांजर एकाद्या
चिमणीली किंवा पारव्यालाधरतें आणि त्यांतील मांसलव म्हणूनच भक्ष्य

असाजेवढा भाग असेल तेवढाचखाऊन हाडे, पंख इत्यादिअभश्यवत्यामुळेंच
दुःखकर पदार्थानाटाकूनदेतेलणजेत्यातील जेवढेंघेण्यासारखें असतेंतेवढेघेतें
व जें टाकण्यासारखें असतें त्यालाटाकृऽनतेथूननिघूनजाते, किंवाज्याप्रमाणें
एकादा धान्याची इच्छा करणारा कणसाच्या मागच्या काड्यासह धान्य
आणून त्याला झोडतो व त्यांतील संग्रह करण्यासयोग्य असलेल्या धान्याला
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घेऊन वाकीचा भुसा टाकून देतो, त्याप्रमाणें सुख तेवढे घेऊन दुःखाचापरि
हार करावा. झणने दुःखाच्या भीतीनें अनुकूल वाटणारे सुख टाकणे
उदित नव्हे. व्यावहारिक लोक तसें करीतही नाहींत. जगांत गुरे आहेत व
तीं उगवलेल्या शेतांत शिरून त्याची नासाडी करितात, हें ठाऊक आहे.
पण त्यांच्या भीतीनें कोणी शेत पेरीत नाहींत, असें कधीं होत नाहीं.
त्याचप्रमाणें भिक्षुक ह्मणजे संन्याशी किंवा सामान्य भिकारी आहेत, ते
भर दुपारी, अन्नाच्या वेळीं भीक मागावयास येतात, व आपल्या दारावर
ओरडत बसतात; हें माहीत असतांनाही कोणी आपल्या घरीं स्वयंपाकच
करीत नाहीं असें कधीं होत नाहीं. पण असें असतांनाही जर कोणी
भितरा उगीच दृष्ट सुखाचा ( प्रत्यक्ष सुखाचा, विषयेंद्रियसंयोगजन्य

सुखाचा) अव्हेर करील तर त्याच्यासारखा मूर्ख दुसरा कोणी नाहीं, तो
पशुच आहे असें आह्मी समजू. कारण नीतिज्ञ पंडितांनी ' त्याज्य सुखं
विषयसंगमतन्म० ' इत्यादि स्टोकांत हेंच सांगितलें आहे.

मीमांसक- अहो पण पारलौकिक सुख जर मुळींच नाहीं, तर
विद्यावृद्ध वैदिक पुष्कळ द्रव्याचा व्यय व पुष्कळ शरीरायास, याच्यायोगा-
पेंच साध्य होणाऱ्या अग्निहोत्रादि कर्मात कसे प्रवृत्त होतात? कारण कोणी
कितीही जरी भोळा असला तरी तो त्या कर्मात कांहीं तरी फल
फैसल्यावाचून वित्तव्यय करण्यास व शरीरायास सोसण्यास तयार होईल,
हें संभवत नाहीं!!

चार्वाक-- तुमचे विथाचे ह्मणजे कांहीं विचार न करितां नुसती
अक्षरें घोकणारे व त्यामुळेंच आपल्याला कृतकृत्य मानणारे पढतमूर्ख होत.
त्यांनीं आपल्यामौर्ख्यामुळेंभलतीचसमजूतकरूनघेऊन जरधनाचाअस्थानीं
खर्च केला व व्यर्थ शरीरड्रेश सहन केले आणि तसेचतेजरयावज्जीवसकाळ-
चेंदयासळ अर्थींत तूप ओतीत बसले किंवा बीहींना जाळीत राहिले तर तें
त्यांचें कृत्य प्रमाणकोर्टीत अंतर्भूत होईल असें मुळींच नाहीं. कारण वेद
पी केवळ धूर्ताचा प्रलाप आहे. कारण तो अनृत ह्मणजे मिथ्या मारण,
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व्याघात ( परस्पर विरूद्ध भाषण,) पुनरुक्ति इत्यादि दोषानी भरलेला अहि.
आह्मी मोठे वैदिक आहो, असें समजणारे ते धूर्त, बक ( ठक, दांभिक)
आपसांतच भांडत सुटतात. झणजे'वेदाचे कर्मकांड तेवढे प्रमाण आहे. शान.
कांड प्रमाण नव्हे,' असें झणणारे कर्मठ ज्ञानकाण्डाचा निषेध करितात व
'ज्ञानकाडच प्रमाण आहे,' असें झणणारे ज्ञानी कर्मकांडाचा प्रतिक्षेप कीर.
तात. पण त्या दोघांच्या कलहांत आमचा ला।। होतो. झणजे त्यांच्या
त्या परस्पर प्रतिक्षेपामुळें आह्यांला इष्ट असलेलें वेदाचें अप्रमाण्य सिद्ध

होते. तस्मात् ब्राह्मणांची उपजीविका हेंच अग्निहोत्रादिकाचें प्रयोजन (फल,
उपयोग) आहे. हाणूनच-

' अग्निहोत्रं त्रयो वेदास्त्रिदण्ड भस्मशुण्ठनग ।

बुद्धिपौरुषहीनानां जीविकेति बुद्धत्त्वात. ।। '
झणजे- अग्निहोत्र, तीन वेद, तीन दंड, व भस्माचा लेप ही बुद्धि व

पौरुष यांनी हीन असलेल्या पुरुषांची निर्वाहाचीं साधने आहेत, असें दुखाला.
तीने झटले आहे, अशी ह्मण सर्व व्यवहारकुशल लोकांत रूढ झाली आहे.
यास्तव आली असें झणतों- पायांत काटा मोड, डोक्यांत दगड लागण,
अंगाला गळू होणें, दुष्काळामुळें अन्न न मळ, ग्रथिक सन्निपातासारखे
असह्य रोग होणें, यांपासून होणारे दुःख हाच नरक; लोकानी केलेला किंवा
स्वपराक्रमाने झालेला राजा हाच परमेश्वरव देहाचा उच्छेद ( नाश) हाच
मोक्ष आहे. कारण देहच जर आत्मा नसता तर 'मी कृश आहें, मी काळा,
उंच, आहे ' इत्यादि सामानाधिकरण्याची उपपत्ति लागली नसती. झणजे
मी' व ' कृश, काळा, उंच ' यांचा एकाच प्रथमाविभक्तीने निर्देश करतां
आला नसता. (पहा रत्न १ तें, परिशिष्ट अ पृष्ठ ६.)

अहो पण देहच जर आत्मा आहे तर ' हें माझें शरीर ' असे
आपण कसें झणतों? ' माझें शरीर ' असें झटले ह्मणजे मी शतरवार
स्वामी निराळा व शरीर हें माझें ' स्व ' ( धन) निराळें असें ठरतें;,



प्रमाणांविषयीं आक्षेप. १
प्रणून आणाल तर त्याचें उत्तर सांगतो. राहूचे स्वरूप नुसतें शिर ( मस्तक)
आहे. त्याला हात, पाय, धड, इत्यादि दुसरे अवयव नाहींत. तरी ' हेंराहूचें
शिर ' असा प्रयोग तुझीच पुराणांना प्रमाण मानणारे ' वैदिक ' करतां!
पेसाच ' माझें शरीर ' हा उल्लेख गौण आहे. मुख्य नव्हे. ( पहा रत्न १ ले,

८१११-१२)
९ प्रमाणांविषयीं आक्षेप.

यावर पुनः कोणी अशी शंका घेईल कीं, दुसरी प्रमाणे जर मुळीं

गतीच, तर तुमचा हा मनोरथ पूर्ण झाला असता. पण तसा प्रकार मुळींच
पाही. दुसरी जरी न मानली तरी निदान अनुमान व शब्द ही प्रमाणें

कपिलेयावाचून गत्यंतरच नाहीं. कारण आपला सर्व व्यवहार नुसत्या प्रत्य-

सीच्या बळावरच होत नाहीं. तर त्याला त्या दुसऱ्या दोन प्रमाणांचेही
शाह्या अवश्य लागतें. नाहींतर एकाद्या ठिकाणी धुराचा लोट चाललेला
चाहि असें पाहून ' तेथें अग्नि आहे, आग लागली आहे,' असें झणून आली
चे तिकडे धाव लागतो, तें योग्य झालें नसतें. धूर हें कार्य किंवा अग्नीचे

ऽवि४ रेन आपल्याला जें अग्रीचे ज्ञान होतें तें झालें नसतें. तसेच

पदॅच्या कांठीं फळें आहेत ' ' आज बाजारांत मोठाले आबे आहे
गैरेत, ' ' उद्या राजाचा प्रधान अमुक ठिकाणी येणार आहे ' ' आज
१च्याकारी अमुक वाजता अमक्याचे व्याख्यान अमुक जागीं आहे '
रणीदि शब्दरूप वाक्यें ऐकून आपण त्या त्या वेळीं त्या त्या स्थानीं त्या

। वस्तूकरिता जे जात, तें युक्त झाले नसतें. कारण नुसता शब्द? प्रत्यक्ष

च्याणे नव्हे. पण त्या शब्दावरूनही आपली प्रवृत्ति होते. तेव्हां अनुमान व

दिं हीं प्रमाणें नाहींत, असें कसें झणतां येईल १

वरील आक्षेपाचे समाधान.
तुझी ?इrइrrrंर्त्यईईrंम्रूंतें :२२ तसें५ असतें. : काय

च्यईंईाप्त? ५ ते अत। ज्ञ २८४त्या :ऽ?५.२८
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भासतात. अर्थातू 'अनुमानादि इतर प्रमाणे आहेत,' हें तुमचें ह्मणणें केवल
मनोराज्य आहे. तो केवल मनोराज्याचा विलास आहे. कारण तुझी अनु-
मानाला प्रमाण मानणारे वादी व्यातिपक्षधर्मताशालि- ( व्ययात व पक्षर्धर्मता

यांच्या योगानें सुशोभित झालेलें) लिंग अनुमित पदार्थाचें गमक-
सूचकहोतें असेंह्मणतां. पणव्याझिझणजेनिश्चितव संदिग्ध अशा दोन्ही प्रका-

रच्या उपाधीने रहितअसा संबंध. परंतुतोसंबंध नेत्रादिकाप्रमाणेस्वसत्तेने

प्रमाणाचे अंग होत नाहीं. तरकेवल 'लातता' यारूपानें अनुमानाचे अंग होतो.
झणजे नेत्र प्रत्यक्ष या प्रमाणाचे असें साक्षात् अंग असतें, तसा तो संबंध
अनुमानाचे साक्षात् अंग आहे, असें दिसत नाहीं. झणजेच त्याच्याविषयी
प्रत्यक्ष प्रमाण नाहीं. तर ' जाता ' या रूपानेंच तो संबंध अनुमानाचे अंग

होतो. ह्मणजे त्याचें भान अनुमानानेंच होतें. पण त्या अनुमानाचा झणझे

'हा उपाधिशून्य संबंध या अनुमितिज्ञानाचें अंग-साधन आहे,' या ज्ञानाचा

उपाय कोणता आहे? झणजे तें ज्ञान कसें होतें? प्रत्यक्ष प्रमाणानें त्याचें

तान होतें, झणून झणावें तर तें बरोबर नाहीं. कारण प्रत्यक्ष प्रमाण बाह्य

व आनर असे दोनप्रकारचें आहे. त्यांतीलबाह्यप्रत्यक्ष इंद्रिय व विषय याच्या
संयोगापासून होतें, असा अबाधित अनुभव आहे. त्यामुळें वर्तमान समयी
प्रत्यक्ष दिसणाऱ्या संबंधाचें ज्ञान जरी संभवलें, तरी भूत व भविष्यदें
काळच्या संबंधाचें प्रत्यक्ष ज्ञान संभवत नाहीं आणि त्यामुळें वर्तमानसमर्थी
अग्नि व धूर यांचा उपाधिशुन्य संबंध आहे, असें जरी ज्ञान झालें, तरी
त्यावरून काल, परवा किंवा त्याच्याही पूर्वी तो असाच होता, अथवा
उद्या, परवा किंवा त्याच्याही पुढें तो असेल, असा निश्चय करतां येत नाहीं.
यास्तव प्रत्यक्ष प्रमाणानें अग्नि व धूर यांची त्रैकालिक व्याति आहे,
अबाधित व्याप्ति आहे, असें ज्ञान होत नाहीं.

१ टीप:- व्यासि म्हणजे नियमानें साहचर्य असणें व पक्षधर्मता ह्मणजे

अशा साहचर्याने युक्त असलेल्या पदार्थाने पक्षावर राहणे.
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आतां तुझी कदाचित झणाल कीं, व्याझिज्ञान व्यक्तिविषयक नसून
जातिविषयक असतें. झणजे धूर व अग्नि यांची व्याति आहे, ( जेथे धूर
असतो तेथें अग्नि असतोच, असा नियम आहे,) हें ज्ञान कोणता तरी एक
विशेष धूर व विशेष अग्नि यांविषयींचनसून सर्वधुरांची जात (धूमजातीय)
व सर्व अग्रींची जात ( अग्निजातीय) यांच्याविषयीं आहे. तर तें झणणें

बरोबर नाहीं. कारण सर्व धूमजाति व सर्व अग्निजाति यांविषयी व्याप्ति

असते, असें समजल्यास त्या धूमजातींतील कोणता तरी एक धूम व अग्नि.

जातींतील कोणता तरी एक अग्नि यांची व्याप्त नसते, असे कबूल कर-
ण्याचा प्रसंग येईल. यास्तव बाह्य प्रत्यक्ष हा संबंध! व्याप्ति ज्ञानाचा
उपाय नव्हे.

बरे आनर प्रत्यक्षप्रमाणानें त्याचें ज्ञानहोईल. झणने आनरप्रत्यक्ष

हा उपाधि न्य संबंधाच्या ज्ञानाचा उपाय आहे, लपून ह्मणावें तर तेंही
जुळत नाहा. कारण बाह्य विषयाचें ग्रहण करण्यास अनकरण स्वतंत्र

नाहीं. तर बाह्य श्रोत्रादि इंद्रियांच्या अधीन आहे. तें श्रोत्रादिकांच्या

दाराच बाह्य शब्दादि-विषयांचें ग्रहण करते. यास्तव स्वयंपाकघरांतील अग्नि

व धूर याचा संदिग्ध उपाधि व निश्चित उपाधि या उभयविध उपाधींनीं
रहित असा संबंध आहे, असें ज्ञान नुसत्या अंतःकरणाला होऊं शकत नाहीं.

अनुमानच त्या संबंधाच्या-ह्मणजे व्यातीच्या-ज्ञानाचा उपाय आहे,
म्हणून झणावें तर प्रत्येक अनुमानांतील व्याप्तीच्या ज्ञानाला निरनिराळ्या
अनुमानाची गरज लागणार, झणजे अग्नि व धूर यांची व्याति आहे, अहे
कळावयासाठीं एक अनुमान करावे लागणार, पण तें अनुमान बरोबर
आहे, चुकीचें नाहीं, असें समजावें हाणून त्यांतील व्याझीविषयी दुसरें
अनुमान करण्याचा प्रसंग येणार! पण तेही अनुमानच असल्यामुळें

त्यांतील व्याहीच्या ज्ञानासाठी तिसरे अनुमान करणें भाग पडणार!! आणि
३
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तिसऱ्यासाठीं चवथें, चवथ्यासाठी पांचवें, इत्यादि उत्तरोत्तर अनुमानेंच कराव-
यासलागून त्यांचा शेवट कोठेच न झाल्यामुळें अनवस्था ही दोष येणार!!!

त्याचप्रमाणे ' शब्द ' हें प्रमाणही व्याझिज्ञानाचा उपाय नव्हे.

कारण कणादमताच्या अनुसार त्याचा अनुमानांतच अन्तर्भाव होत असतो.
' पण शब्द हें स्वतंत्र प्रमाण आहे, त्याचा अनुमानांतअनर्भाव होत नाहीं,'
ससून झणाल तर तसें मानले तरी शब्द हें प्रमाण व्याप्तिज्ञानाचा उपाय
होऊं शकत नाहीं. कारण शब्दप्रमाणाला सुद्धा वृद्धांचा व्यवहार ( झणजे
वृद्ध-मोठे लोक ह्या पदार्थाला गाय ह्मणतात, याला वासरू ह्मणतात, याला.
मेंढरू ह्मणतात, याला पात्र सणातात, इत्यादि) याच लिंगाच्या-चिहाच्या
सानाची अपेक्षा असते आणि ती असली कीं वरील सर्व दोष आलेच.

यावर कोणी-शब्दाला स्वतःप्रमाण समजणारे मीमांसकादिक-झण-
तील कीं, अहो शब्दप्रमाण स्वतःप्रमाण आहे. तें अनुमानादि इतर प्रमा-

णांच्या अधीन नाहीं. तर त्याविषयी आमचे एवढेच झणणें आहे कीं,
शब्द स्वतःप्रमाण आहे, असे जरी अंधश्रद्धेने समजलें, तरी मन्ने ' मुंजा-
गवताची मुंज कंबरेत बांधावी, असें सांगितलेलें असल्यामुळें त्याच्या बंच-
नाला प्रमाण मानणारे मानव ती खुपत असली तरी जशी कोमल बाल-
काच्या कंबरेत बांधतात, त्याप्रमाणें अग्नि व धूर यांची व्याप्ति आहे, अशा
कणादाच्या किंवा गोतमाच्या किंवा शब्दप्रमाण न मानणाऱ्या बुद्धाच्याही
नुसत्या वचनावर आमचा किंवा दुसऱ्याही कोणा विचारवानाचा विश्वास
बसणे शक्य नाहीं.

ज्याला व्याझिज्ञान झणजे काय हें शिकविले नसतें, त्याला एका
पदार्थाला पाहून त्यावरून दुसऱ्या पदार्थाचे अनुमानज्ञान होतें, असा
कोही अनुभव येत नाहीं. तेव्हां अनुमानप्रमाणवाद्यांनीं अनुमानाचे स्वार्थ-
अनुमान व पदार्थ-अनुमान असे जे भेद केले आहेत, त्यांतील खार्या
तुमान ही कथा गोष्टीसारखीच केबल करमणूकीचा विषय होऊन राहते.
मग परार्थातूमानाविषयी तर बोलावयासच' नको
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उपमानाविकांचेंआमा.
आणि अनुमानाची अशी वाट लागल्यावर उपमानादि दुसऱ्या -मा-

णांचीही तीच गति होते. कारण त्या प्रमाणांमध्येही उपाधिरहित ( शुद्ध)
संबंधाचा बोध करणें, हा धर्म संभवत नाहीं. उपमानांत संज्ञासंज्ञिसंबंधाचें

शान ही उपाधि वक्तशत 'हा शब्द या अर्थी आहे,' असा संकेत ज्ञात असणे
ही उपाधि आहे. त्यामुळें ' गो ' झणजे गाय ही संज्ञा, प्रत्यक्ष .गायीचादेह
हा तिचा संज्ञी, गव्यानें त्याच्या सारखे असणें हा संबंध, इत्यादि ज्ञान

असल्यावाचून १ गाईसारखा गवा असतो ' या वाक्यावरून ' हा गवा '
असें शान होत नाहीं. त्याचप्रमाणे ' पात्र ' या शब्दाचा भांडे हा अर्थ आहे.
नदी हा शब्द जलपवाह या अर्थी आहे, इत्यादि संकेत ज्ञात नसल्यास
' पात्र, पात्र, ' असें शंभरदा जरी झटले, तरी त्यापासून ऐकणाराला कांही
अर्थबोध होणार नाहीं. यास्तव आह्यांला जसे हवें आहे तसे निरुपाधिक
अर्धबोधकत्व ह्मणजे कोणत्याही प्रकारच्या उपाधीवांचून अर्थबोध करणे
हें प्रमाणाचें लक्षण एका प्रत्यक्षावांचून दुसऱ्या कोणत्याही प्रमाणांत नाहीं.
म्हणून प्रत्यक्ष हेंच एक शुद्ध प्रमाण आहे. बाकीचीसर्व प्रमाणेंदूषित आहेत.

बरें, इतर प्रमाणांत उपाधीचा अभाव आहे, असा निश्चय करावा,
म्हणून हटले तर तो होणें कठिण आहे. कारण उपाधी प्रत्यक्षच असतात
असा कांहीं नियम नाहीं. त्यामुळे ज्या उपाधी प्रत्यक्ष असतात त्यांच्या

भावाप्रमाणेंच अभावही प्रत्यक्ष असल्यामुळें त्यांचें ज्ञान होणें जरी शक्य

असलें,तरी अप्रत्यक्ष उपाधीच्या अभावाचे ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाणाने होऊंशकत
नाहीं. त्यामुळें त्यांना अनुमानादिकांची अपेक्षा असते. पण अनुमानाचा
आश्रय केला कीं वर दिलेले दोष पुढें 'दत्त' म्हणून उभे राहतात.

' साध्यव्यापक असून साधन-अव्यापक असलेलाजो धर्म किंवा भाव
ती उपाधि, असें प्रमाणकुशल नैयायिक उपाधीचे लक्षण करितात. पण
पैकाच वेळीं सर्व साध्यें व सर्व साधनें यांची उपस्थिति होत नसल्यामुळे
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साध्यव्यापकत्व व साधन-अव्यापकत्व यांचा निश्चय करितां येत नाहीं.
त्यामुळें उपाधीचा निश्चय होत नाहीं आणि कोणतीही वस्तु ' आहे ' असा
निभय झालेला असल्यावांचून तिच्या अभावाचा ह्मणजे ती ' नाहीं, ' असा
निश्चय होणें शक्य नसतें. यास्तव उपाधीचे ज्ञान झाल्यानंतरच तिच्या
अभावाने विशिष्ट ( युक्त) असलेल्या संबंधरूप व्यासीचे ज्ञान होतें. झणजे
ज्याला उपावि ह्मणजे काय, ती कशी असते हें कळतें, तोच अमुक एक
संबंध त्या उपाधीने युक्त आहे कीं नाहीं, हें सारं शकतो आणि उपाधि-
रहित संबंध हीच व्याप्ति आहे, असें वर झटलेलें असल्यामुळें तिचे ज्ञान

उपाधिंज्ञानशून्य पुरुषाला होणें शक्य नसतें. तसेंच व्याति-ज्ञानावाचनू

उपाधीचें ज्ञानही होत नाहीं. कारण धूर व अग्नि यांची व्याति आहे, असें
जेव्हां कळेल तेव्हां आर्द्र इंधन ( आले जळण) ही त्याची उपाधि आहे,
असें आपण विचारानें ठरवावयास समर्थे होऊं. कारण ज्याला धूर व अग्नि

यांची व्यगहि आहे, ह्मणजे जेथें धूर असतो तेथें अहि अवश्य असतो असें
ज्ञान असतें, तोच ' असें कां बरें असावें? जेथे जेथें अग्नि असतो तेथें तेथें
कृ असतोच असा कांहीं नेम नाहीं. कारण कोळशांच्या चुली पेटलेल्या
असतात, पण त्यांतून धूर निघत नाहीं. परंतु जेथें धूर असतो तेथें मात्र

अग्नि अवश्य असावा लागतो. यास्तव तोवस्तुतः अग्नीचा धर्म नसून त्याच्या
जळणाचा धर्म आहे. जळणांत ओला ( जलाचा) अंश असल्यास तो
अग्रीच्या अप्रतिहत प्रसराला (यथेच्छ पसरण्याला) प्रतिबंध करतो त्यामुळें
अग्रीला त्या जलांशाला अगोदरजाळावेलागतें,पणवाळलेल्यागवताला किंवा
कापसाला जाळण्या इतकें तें सोपं नसतें. त्यामुळेंअग्रीला मंद वेगानेच त्याला
जाळावे लागतें आणि अग्नि हें आपलें भोजन करीत असतांना जलाचा पूर

.ऽ४८णैर्त्यईव३र७३.ए१ हा ०५ ओल्या

टू ७.७६ हेत्ये८.४हे: अ



चावकिमताचा उपसंहार.

ह्मणजे व्याप्तीचें ज्ञान होणार, हें उघड आहे. झणजे त्या दोन्ही तानाना
अन्योन्य आश्रय आहे. अन्योन्य आश्रयानेच सिद्ध होणाऱ्या कोणत्याही
वस्तूची स्वतंत्रपणें सिद्धि होत नाहीं, ह्मणजे ज्या दोन वस्तू परस्परांच्या

आश्रयानें परस्परांच्या अपेक्षेनेंच सिद्ध होणाऱ्या असतात, त्यांतील कोण.
त्याही एकेकीची सिद्धि होत नाहीं. यास्तव उपाधिज्ञान व व्याप्तिज्ञान

यांवर परस्पराश्रय हा दोष वजलेप होतो.
१३ चार्वाकमताचा उपसंहार.

तस्मात् व्यासीचे ज्ञान होणें अतिशय कठिण असल्यामुळें, किंबहुना
ते होणें शक्यच असल्यामुळें, अनुमानादिकांना अवकाशच मिळत नाहीं. तर
मग धूर दिसताच तेथें अग्नि असावा, असा निश्चय करून मनुष्य तिकडे
जो जाऊं लागतो तो कसा! हाणून विचाराल तर सांगतो. धूर पाहतांच
तेथें अग्नि आहे, असें जाणून पुरुषाची जी त्याकडे प्रवृत्ति होते ती प्रत्यक्ष-

एक किंवा प्रांतीनं होते, असें झणणें सयुक्तिक दिसते. आतां कोठें कोठे
त्या प्रवृत्तीचे अनुकूल फल मिळतें, ह्मणजे येथें अग्नि असावा, ' असें सम.
जून जेथून धूर येत होता तेथें जाणाराला ' अग्नि दिसतो, असें अनुभवास
३३ ह खरें. पण तें फळ मणि मंत्र, औषध इत्यादिकांच्या फळांप्रमाणेंच

यादृच्छिक आहे. ( यादृच्छिक ह्मणजे यहच्छेनें, काकतालीय न्यायानें प्राप्त.

सध्या.) झणजे एकादे वेळीं मणी हातांत धरून अग्नीला स्पर्श केलाअसळ
हात जसा भाजत नाहीं, किंवा एका? अनिष्ट न व्हावें, ज्यरादिकांची शांति
व्हावी पुत्रादिकांची प्राप्ति व्हावी, झणून रुद्राध्यायादि मंत्रांचा जप केला
असतां जसे तें तें फळ एकादे वेळीं अनायासानें मिळतें, किंवा एकादे औषध
थे असगतता८२९८,५२७त्या रोअगशीचा २ह८े:२९.६६



भेदे चार्वाकदर्शनसार.

१४ स्वभाववाक्.
आणि वस्तुस्थिति अशी असल्यामुळेंच मंत्रादिजपादिकांच्या योगाने

अदृष्ट उत्पन्न होतें, पुण्य लागतें, पाप निवृत्त होते, अथवा तें न केल्याने पाप
लागतें इत्यादि जे कित्येक भोळे लोक समजतात, तो सर्व बम आहे. त्यांत
तत्त्वार्थ कांहीं नाहीं. ' अहो पण अदृष्ट जर मानले नाहीं तर जगांतील
प्रत्येक वस्तुमध्यें भासणार हें वैचित्र्य ( दिचित्रता, विलक्षणता) आकस्मिक
आहे, निष्कारण आहे, त्याचें कांहींच कारण नाहीं, असें होईल! ' म्हणून

झणाल तर बरोबर नाहीं. कारण जगातील? वैचिव्य स्वाभाविकपणेच असणे
सयुक्तिक दिसते, म्हणूनच एका परीक्षकींने-

'' असिरुष्णो जल शीत समस्पर्शस्तथाऽनिल: ।

केनेदं चित्रित तस्मात्स्वभावाचवूव्यवस्थिति: ।। ''
असें झटलें आहे. याचा अर्थ-अग्नि उष्ण आहे, जल शीत आहे, तसाच
वायु समस्पर्श आहे. झणजे वायूचा स्पर्श स्वभावत: उष्णही नाहीं व शीत-
ही नाहीं, तर सम ( मध्यम) आहे. पण असलें हें विचित्र जगतू कोणी
कलें? या जगांतील पदार्थांना परस्परविलक्षण स्वभावानें युक्त कोणी केलें!
कोणीही नाहीं. तर तो त्या त्या पदार्थाचा स्वभाव आहे. झणजे स्वभावा-
नेच प्रत्येक वस्तूच्या धर्माची व्यवस्था लागते.

१५. या वादाचे सूळ.
हाच सर्व तत्त्वार्थ वृहस्पतीनें असा सांगितला आहे-

न स्वर्ग नापवर्गो वा नैवाल्पा पारलौकिक: ।

जैव वर्णाश्रमादीनां कियाश्च फलदायिका ।। १ ।।

अर्थ-- स्वर्ग नाहीं, मोक्ष नाहीं, परलोकीं जाऊन कर्मानुसार सुख

??१ इली मराठीत ' चिकित्सक ' म्हणून ज्याला झणतात, त्याला मूळ शब्द मे

' परीक्षक ' असा आहे, व तोच रूढ झाल्यास चांगले होईल. कारण ' चिकित्सक
ना शब्दाचा मूळ यौगिक व रुढ अर्थ ' वैथ ' असा आहे.



या वादाचे ख. २१
पे दुख भोगाणारा आत्मा निराळा नाहीं. स्थिर आत्मा नसल्यामुळे वर्णा.
श्रमादिकांच्या क्रियाही फलदायक नाहींत. १

अग्निहोत्रं त्रयो देशलिदण्ड भस्मगुण्ठनसू ।

बुद्धिषौरुषहीनाना जीविका धातूनिर्मिता ।। २
अर्थ- अग्निहोत्र, तीन वेद, तीन दंड, भस्माचा लेप, इत्यादि ही

सर्व बुद्धि व पौरुष यांनी हीन असलेल्या पुरुषांची जीविका घाल्याने

निर्मिली आहे २.
पशुश्रेचिहतः स्वर्ग ज्योतिष्टोमे गमिष्यति ।

स्वपिता यजमानेन तत्र कख्याच हिस्थते ।। ३ ।।

अर्थ- ज्योतिष्टोम यज्ञांत मारलेला पशु जर स्वर्गाला जात असेल,
तर यजमानाकडून त्या यज्ञांत आपला पिताच कां मारला जात नाहीं. १

( ह्मणजे तो दुराचारी असला तरी अनायासानेंच स्वर्गाला जाईल.) ३

सुतानामपि जन्तूना श्राद्ध चेचतिकारणसू ।

गच्छतामिह जन्तकन? व्यर्थ पाथेयकल्पनसू ।। ४
अर्थ- श्राद्ध ( श्रद्धेने दिले अन्न-वख-वित्तादि) मेलेल्याही

जनूया ( प्राण्यांच्या, जिवांच्या) तुहीला जर कारण होत असेल ( झ.
त्यामुळें त्यांची जर तुप्ति होत असेल) तरप्रवासास जातअसलेल्या मनुष्यांना
फराळाविकांची तयारी करून देणे व्यर्थ आहे. ( कारण प्रवासाला गेलेल्या

पुरुषाला पाथेयाचा ( वाटेत लागणारें भक्ष्य व वखादि यांचा) भार वाहा
वयास लावण्यापेक्षे त्याच्या मागें घरांतील एकाद्या त्याच्या प्रिय मनुष्याने
प्रत्यहीं थोडेसे अन्न व वस्त्र श्रद्धेने एकाद्या ब्राह्मणाला दिल्याने त्याचीही
तुप्ति होऊं शकेल, असा भाव) ४.

स्वर्गस्थिता यश वृति गच्छेयुस्तत्र दानत: ।

प्रासाश्स्वोपरिस्थानामत्र कसाच दयिते ।। ५ ।।



२४ चार्षाकदर्शनसार.

अथ- जर स्वर्गात असलेले पितर येथें अन्नादिकांचें दान दिल्याने
तेथें तृप्तीला प्राप्त होतात ( झणजे येथें दिलेल्या अन्नादिकांच्या योगाने
स्वर्गात तुप्त होतात) तर येथें जवळच एकाद्या माठेचा मंदिराच्या
( वाड्याच्या) माडीवर बसलेल्या लोकांच्या तृप्तीकरिता अन्नादि कां दिलें
जात नाही! ( आणि येथें जर प्रासादस्थ पुरुषांचीतूप्ति दानानें होत नाहीं,
तर ती स्वर्गात होतेच आणून कशावरून!) ५.

यावज्यीरेव्हरव जीवेडणं कृत्वा इत पिबेतू ।

भस्मीभूतख्य देहस्थ पुनरागमन कुत: ।। ६ ।।

अर्थ- जोंवर जिवंत रहावयाचें असेल तोंवर सुखाने जिवंतरहापें
फार काय, पण कण करूनही व्रत त्याचें. ( कर्ज झालें तरी बेहत्तर, पण
तूप खाल्यावांचून राहू नये.) कारण भस्म झालेल्या या देहाचें पुनरागमन
कोठचें? ६.

यदि गच्छेत्यरं लोकं देहादेव विनिर्गतः ।

कस्माळूयो न चायाति. बन्धुस्नेहसमाकुल: ।। ७ ।।

अर्थ- जर देहांतून निघालेला हा पर-लोकास जात असेल तर

आप्तांच्या व संबंधी जनांच्या खेहाने अतिशय आकुल होऊन हा पुनः परत
कां येत नाहीं? ( कारण व्यवहारांत आप्तांना व बंधना सोडून प्रवासास
गेलेला गृहस्थ पुनः खेहामुळें परत येऊन त्यांना भेटतो व सुखी करतो, असें
आपण पाहतों!) ७.

ततब जीवनोपायो ब्राह्मणेंविहितस्तिह ।

मृताना प्रेतकार्याणि न त्वन्यद्विद्यते कचितू ।। ८ ।।

अर्थ- यास्तव मृताची प्रेतकार्ये ( श्राद्ध-तर्पणादि) हा बाह्म.

णांनीं या लोकी आपल्या जीवनाचा उपाय केलेला आहे त्याहून यांत
दुसरें कांहीं एक तथ्य नाहीं. ( हल्लींचे आर्यसमाजी किंवा सुधारकाविक
थांबून अधिक तें काय सांगतात ाऊईं आणि ते जें सांगतात तै जर नवीन नसून



' १९ अंगाराने. भूल. २५
सुनेंच ३. २ '२; आज७.७. मतं काढलें आहे ' असें

पळक?८२ इंकरून शक्य तर प्रतिपल्याकद्रेनं येणाऱ्या आक्षेपांचे निरसन कसें करतां
येईल, याचा विचार करणेंच उचित व हितकर आहे असें आह्यांला

वाटतें.) टे.
त्रयो वेदस्य कर्तारो भण्डधूर्तनिशाचरा: ।

जर्फरीतुर्फरीत्यादि पण्डिताना वचः स्मृतर ।। ९ ।।

अर्थ- भांडखोर, लबाड व निशाचरांसारखे निर्दय अशा तीन
प्रकारच्या लोकानी वेद रचले आहेत. त्या पंडितांचे जर्फरी, तुर्फरी (श्रौषद्द,

वषद, औषद, हुफडू,) इत्यादि प्रकारचे निरर्थक वचन जेधे तेथें प्रमाण

म्हणून घेतलें जातें. ( किंवा जर्फरी, तुर्फरी इत्यादि निरर्थक वचन हें पंडि.
तांचें वचन आणून सांगितलें आहे!) ९.

अश्वस्वात्र हि.... .. ... ... ... ... ।

भण्क्षुस्ततत्यर चेव माह्यजातं प्रकीर्तितम् ।

मांसाना खादनं तद्रजिशाचरसमीरितष ।। १० ।।

अर्थ- ( ' अस्वस्थ- ' इत्यादि अर्धाचा अर्थ फारसा प्रशस्त नस-
त्यामुळें येथें दिलेला नाहीं.) त्याचप्रमाणे त्या भांडखोरात्र? तसेंच सर्व

ग्राह्य सांगितलेलें आहे. तसेंच यज्ञांत मांसाह्यै भक्षण, हें निशाचरांचे कथन

अश् ( झ. त्या तीन प्रकारच्या ब्राह्मणांतील धूर्त ब्राह्मण ' अश्वस्थ० '
इत्यादि लोकार्थीत सांगितले विधान करितात. भांडखोर ब्राह्मण त्याकचन
दुसरें सर्व ग्राह्य आहे, असें कसा व निशाचर ( राक्षस) ब्राह्मण

यज्ञांत पशूंचे मांस खावयास सागतात.) १०.
यास्तव असंख्य जीवांवर अनुग्रह करण्यासाठीं चार्वाकाच्या मताचा

आश्रय करावा, हें उत्तम होय.



२६ चार्वाकदर्शनसार.

१६ खंडनाची भूमिका.
चार्वाकाच्या मताचें मूळ कारिकांसह असें दिग्दर्शन केलें. आतां

ते याचे खंडन यथामति कर्तव्य आहे. पण तें करावयास आरंभ करण्यापूर्वी

आक्षेप व आक्षेप करणारा, आणि समाधान व समाधान करणारा यांचें
स्वरूप थोडक्यांत सांगून ठेवलें पाहिजे. आक्षेप ह्मणजे एकाद्या रूढ किंवा
गृहीत गोष्टीला दोष देणे; व आक्षेपक ह्मणजे ज्याला ती मान्य नसून त्यांत

सुधारणा करावयाची असते तो; अर्थातच ज्याच्यामध्यें सुधारणा कराव-
याची ती रूढ स्थिति आक्षेपकाला अतिशय अहितकर वाटतअसते. तिच्या-
मध्यें त्याला दोष दिसतात व तिची सुधारणा करण्याची तीव्र इच्छा असते.
पण कोणतीही रूढि बदलावयास नुसती तीव इच्छा व तिच्यातील दोषांचें
प्रदर्शन एवढीच सामग्री पुरेशी नसते. तर ती रूढि ज्या लोकांस परंपरे
मान्य झालेली असते, त्यांच्या मनाला तिच्यातील दोष पटावे लागतात. ते
पटले ह्मणजे तीव्र इच्छावाच ' सुधारकाला ' इष्ट कार्य संपादन करावयास
फारसा उशीर लागत नाहीं. यास्तव रूढीला बदलण्याची इच्छा करणा-
न्यालाप्रथम तिच्यातील दोषदाखवावेलागतात. तेच आक्षेप होत. पण रूढीचा
ज्यांना दीर्घ पाश्चिर्रचय झालेला असतो, त्यांना तीच स्थिति बरीशी वाटून
तिच्या विरुद्ध कोणी बोलल्यास अगदीं सहन होत नाहीं. त्यामुळें आक्षेप-

काला त्यांच्याशीं कलह करण्याचाही प्रसंग येतो. रूढीच्या अनेक भक्तांशीं
त्यालामोठमोठे वाद-विवादकरावे लागतातवतीव इच्छेप्रमाणेंच तीव्र यत्नही
घडल्यास सुधारकाला हळू हळू यश येऊ लागतें. कांहीं दिवसांनीं त्याचे
अनेक अनुयायी होतात वत्यांच्यामध्येंहीतसाचतीवयत्नकरण्याची योग्यता
असल्यास थोडक्याच अवकाशांत जुनी रूढि मोहन नवीन सुधारणा सुरू
होते व कांहीं काळाने तीहि रूढि बनते. मग कालांतर तिच्यामध्यें सुधारणा
करावी अशी ज्याला५२त्यालएकार्खीटुम२२७ जावे लागतें,
साठी लर्ण१ँ७९२२कै लागला क्ला?Irंrrईंrंrईत्य २७२
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आहे, असें समजणाऱ्या एकाद्याने त्या दोषांचे निरसन करणे व रूढ दशा
हितकरच आहे, असें युक्तिप्रयुक्तीनें लोकांच्या निदर्शनास आणून देणे.
अर्थात् समाधान करणाराचाही रूढीच्या चांगुलपणाविषर्यी आक्षेपकाच्या
वाईटपणाविषयींच्या निश्चयाइतकाच दृढ निश्चय असतो. त्यामुळें आक्षेप-

काशीं त्यालाच कलह करावा लागतो. एकादे वेळीं लोकमताचाप्रवाहत्याला
अनुकूल असल्यास त्याचा विजय होऊन आक्षेपकाचा पराभव होतो व पूर्वी

रूढ असलेलें मतच कायम राहते.

परंतु आक्षेपक किंवा समाधान करणारा यांतील कोणाचाही जरी
लोकमताच्या जोरावर विजय झाला, तरी पराभूत होणाऱ्या मताचा सर्वथा

विनाश होतो असें नाहीं. तर तेही ' एधापेक्षा करणाऱ्या स्फुलिंगावस्थ अग्नी-

प्रमाणें ' झणजे जळणाची अपेक्षा करणाऱ्या विस्तवाच्या ठिणीप्रमाणें अनु-
कूल कालाची वाट पहात किंवा कालाला अनुकूल करून घेण्याचा यत्न

करीत राहतें अर्थात् रेया मताचे पुरस्कर्तेही आपल्या उत्कर्षाकरितां यत्न करीत
राहतात झणजे वादग्रस्थ मतांतील कोणतेंही मत सर्वथा नाश पावत नाहीं.
तर तें कोणत्याना कोणत्या तरी रूपाने जगांत राहतेंच. त्यामुळें लोकमताच्या

जोरावर जरी एकादे वेळीं एकाद्या मताचा पराभव झाला व दुसऱ्या
चा विजय झाला तरी विजयी मत खरें व पराभूत झालेलें मत खोटे,

च कांहीं त्यावरून निश्चय होत नाहीं. तर ज्याअर्थी पराभूत झालेलें
ई१ अस्तित्वांत राहतेंच, त्याअर्थी त्याच्या मूळाशी कांहीं तरी सत्य असून

। जोरावरच तें टिकते, असें ह्मणणें भाग आहे.

ता वादग्रस्त मतांतील एका मताचा विजय व दुसऱ्या मताचा
च्ये ०६ कारण जो लोकमताचा प्रवाह त्याचे स्वरूप कसें असतें, तें

या. लोकमत हZ।रजे एका ४८७ किंवा :?८ई२वमे१ पटत्या१न्?ए?राrrं? पट?? हो१५! २९जेगळा मनाला
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जशा प्रकारचे संस्कार झालेले असतात, तशा प्रकारे, त्यांच्याच अत्रो-
धाने तो आपलें मत ठरवितो, असें आपण पाहतों. अर्थात लोकांचे मत

त्यांच्या अंतःकरणाला झालेल्या अथवा होणाऱ्या संस्कारांवर अवलंबून
असतें. अनःकरणच अनेक जन्म घेतें, झणजे जीवाच्या प्रत्येक जन्मातील
शरीर जरी भिन्न भिन्न असलें, तरी अंतःकरण तेंच तें असतें. त्यामुळे

शरीराचा आकार, कस, वेष, इत्यादिकांप्रमाणें त्याचेसंस्कार प्रतिजन्मीं बद-
लत नाहींत. त्यामुळें एका जन्मातील संस्कार प्राण्याच्या दुसऱ्या जन्मामध्ये

उक्त होऊनत्यांच्याअनुसारचत्यांचें मतबनत असतें. मृष्टीमध्यें जेव्हां जेव्हां
बहुमताच्या जोरावर एकाद्या मताचा पराभवहोऊन दुसऱ्या मताचा विजय व
प्रसार होतो, तेव्हां तेव्हां तशा संस्कारांनीं संस्कृत झालेल्या जीवांचे त्या

लोकांत आधिक्य असतें. झणूनच एका मताचा पराभव व दुसऱ्या मताचा
विजय होतो.

पण अशा औपाधिक विजयावरून मताचे सत्यत्व ठरवितांयेत नाहीं.
तर त्याची युक्तायुक्तता विचाराने व त्याच्या टिकाऊपणावरूनच निश्चित

होते. मतभेद प्रायर अविचार, अल्पविचार व संकुचित विचार यांमुळे
होतात. यास्तव पूर्ण विचार हाच एक त्यांच्या निवारणाचा उपाय आहे.
कोणताही विचार प्राचीनांचा अनुभव, आधुनिक आप्तांचा अनुभव व
स्वतःचा अनुभव अशा तीन अनुभवांच्या एकवाक्यतेनें पूर्ण होतो. कारणें
स्वतःचा अनुभव कदाचित अन्यथा झणजेच अविचारजन्य असं शकेल.
यास्तव आधुनिक आप्तांचा अनुभव कसा आहे,तेंपाहावेंलागतें. कदाचित
त्यांनाही विपरीत ज्ञान होण्याचा संभव आहे, असें मनांत येऊन बुद्धिभेद
होऊं नये, हाणून प्राचीनांचाही अनुभव काय आहे तें पहाणे भाग पडते
आणि अशा तीन प्रत्ययांची एकवाक्यता झाली कीं, हा तत्त्वार्थ आहे,
असें समजण्यास कांहीं हरकत नसते. यास्तव आह्मी आतां याच पद्धतीने
वरील आक्षेपांचे निरसन करतो. चार्वाकाच्या वरील आक्षेपांतील बरेचसे
आक्षेप आधुनिक जनसखकडूनही वारंवार येत असतात. यास्तव त्यांचें
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निरसन करण्याचा नुसता यत्न करणेंही अप्रकृत आहे, असें नाहीं. त्याच्या-

योगानें समाधान होणें किंवा न होणें, हें लोकांच्या चित्तस्थितीवर व न्यूना-

धिक विचारावर अवलंबून राहील, हें उघडच आहे.

१७ चार्वाकाच्या पहिल्या आक्षेपाचे निरसन.
वैदिक लोक ' ईश्वर विहित कर्माचे फळ सुख व निषिद्धकर्माचे फळ

दुःख देतो, उपासनेचे चित्तैकाग्न्य हें फळ देतो आणि आत्मसाक्षात्काराचे

' मोक्ष ' ( स्वरूपाने अवस्थान) हें फळ देतो, ' असें सणात; पण चार्वा-

काला तें झणणें पटत नाहीं. तो झणतो-ईश्वर आहे कोठें १ तो जर असता,
व कर्म आणि ज्ञान यांचें फळ देता, तर सर्वानाप्रत्यक्ष दिसला असता, पण
तो आजवर कोणालाही दिसलेला नाहीं किंवा पुढें दिसणे शक्य नाश.
यास्तव ' तो आहे, ' असे जे झणत असतील त्यांना त्याचें प्रत्यक्ष दर्शन

करविणें भाग आहे. ते जोवर तसें करणार नाहींत, किंवा करूं शकणार
नाहींत तोंवर ' ईश्वर आहे ' अशी नुसती प्रतिज्ञा करून आमचें समाधान
करण्याची हाव धरणे व्यर्थ आहे. यास्तव सार्वभौम राजा हाच ईश्वर आहे,
असें आली समजतो.

अक-या आक्षेपाचें समाधान करण्यापूर्वी आह्यांला तीन गोष्टींचा
निर्णय वाद्याच्या तोंडूनच करून घ्यावयाचाआहे. तोअसा-१ ' ईश्वर दिसत
नाहीं, घासून तो नाहीं, ' या झणण्यावरूनच वादी केवल इंद्रियगोचर होईल
तेवढेंच आहे, झणजे प्रत्यक्षच एक प्रमाण आहे, असे समजतोसें वाटतें
यास्तव अगोदर प्रमाण कशाला ह्मणावयाचें तें कळलें पाहिजे. झणजे प्रश.
णाचें लक्षण ठरलें पाहिजे. २ ईश्वर झणजे कोण, ईश्वराचे लक्षण काय
याचाही निर्णय झाला पाहिजे. व २ लौकिक ईश्वरहीआपलें 'ईशन' हेंकार्य

' हिजेनेकसें करतो, तें कळलं प
चार्वाक-प्रमाण झणजेज्ञानाचेंसाधन, ईश्वरझणजे प्रतिकूल जीवांचे

नियमन व अनुकूल जीवांचे रक्षण करणारा; व तो तें आपलें कार्य निसटू
ने अनुग्रह यांच्या दारा करतो.
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वैदिक-प्रमाण झणजे 'प्रमितीचें-प्रमिति-ज्ञान या क्रियेचें-साधन'
एवढेच संकुचित लक्षण जरी घेतलें तरी आपणाला सर्वच ज्ञान नुसत्या
इंद्रियांनीच होत नाहीं. झणजे नुसत्या बाह्म प्रत्यक्षप्रमाणावरच भार टाकून
आपल्या सर्व व्यवहाराचा निर्वाह होत नाहीं. तर अनुमान व शब्द यांचेही
साह्य घ्यावें लागतें. कारण पुष्कळ वेळां आपणाला अनुमानानेंही व्यवहार
करावा लागतो व अनेकदा आपण दुसऱ्याच्या शब्दावर विश्वास ठेवून
कार्यामध्यें प्रवृत्त होतों. इष्टानिष्टलानावांचून इष्टाकडे प्रवृत्तिव अनिष्टापासून
निवृत्ति संभवत नाहीं. आपणाला जें इष्ट असेल त्याच्याकडेच प्रवृत्त

होणें व जें अनिष्ट असेल त्याच्यापासून निवृत्त होणें हाच व्यवहार आहे.
अर्थात इष्ट-प्रवृत्ति व अनिट-निचुरत्ति या कार्यावरून त्यत्ययाविषयीचें ज्ञान

त्यापूर्वीच असलें पाहिजे, असें आपणांला झणावें लागतें. पण है तरी आपण
कोणत्या प्रमाणानें झणतों? प्रवृत्तिनिवृत्तिरूप व्यवहाराच्या पूर्वी अवश्य
असलेलें ज्ञान इंद्रियांच्या योगानें दिसणे शक्य आहे का? नाहीं. पण तें
आहे, एवढे तरी कबूल करणें भाग आहे कीं नाहीं? कारण त्यावाचून
प्रवृत्ति व निवृत्ति ही कार्ये संभवत नाहींत. मग या ज्ञानाचे ज्ञान कोणत्या
साधनाने होते १ ज्ञान होतें, याविषयी वाद नाहीं. तें कसें होतें, याविषयी
वाद आहे. घटाचें ज्ञान डोळ्याने होतें. पण ' घट आपणाला इष्ट आहे,
याला आपण उचलून घरांत न्यावे ' हें ज्ञान कोणत्या साधनाने होतें १ नेत्रा-

नेच होतें, असें झटले तर शब्द, स्पर्श इत्यादि इतर इंद्रियांचे विषय अनु-
कूल आहेत कीं प्रतिकूल आहेत, हें कळणार नाहीं. कारण ते ( शब्दादिक)
नेत्राला दिसत नाहींत. त्यामुळें त्यांच्या इष्टानिष्टतेचा निर्णय संभवत नाहीं.
शिवायप्रत्यकेइद्रियाच्या विषयाचें इष्टानिष्टरूप शान प्रत्येक जीवाला होतें व
त्याच्या जोरावरच तो व्यवहार करतो, असें आपण पाहतों. यास्तव वस्तु
इष्ट आहे कीं अनिष्ट, हें ज्ञान अंतःकरणाला होतें, ह्मणजे तें बाह्य इंद्रियांचा
विषय होत नसलें तरी आनर इंद्रियांचा विषय होतें असें समजणे भाग
आहे व आस्तर इंद्रियांनीं होणारे ज्ञान प्रत्यक्ष आहे असें चार्वाकाला किंवा
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दुसऱ्या कोणत्याही केवल प्रत्यक्षप्रमाणवाद्याला झणतां येणार नाही. कारण
प्रत्यक्ष या शब्दाचा अर्थच ' प्रत्येक इंद्रियाला होणारे विशेष ज्ञान,' असा
आहे. यास्तव अंतःकरणाला झालेलें ज्ञान हें घटादि बाह्य विषयांच्या ज्ञाना-

सारखे प्रत्यक्षज्ञान नव्हे. ' तें आळ प्रत्यक्ष आहे, ' असे जरी समजले, तरी
ज्या शानाचा विषय प्रत्यक्ष नसतो त्या शानाला प्रत्यक्ष झणतां येत नाहीं.
तर तें अनुमान ज्ञानच होय.

दुसरें, ' प्रत्यक्ष ' या पटात अक्ष ह्मणजे इंद्रिय हा शब्द आहे. पण
केवल प्रत्यक्षप्रमाणवाद्याला इंद्रियाचे शान कसें होते? इंद्रियांनाच इंदि-
यांचें ग्रहण करितां येणे शक्य नाहीं. तेव्हां चार्वाकाला ' इंद्रिये आहेत, '
असें ह्मणण्याचा तरी अधिकार कसा प्राप्त होतो १ आणि जर तो ' प्रत्यक्ष,

प्रत्यक्ष ' असें तोंडानें झणत असूनही अनुमानादिइतर ज्ञानसाधनांचाअंगीकार
करीत नसेल, तरत्याच्यावर वदतोर्व्याघात हादोषआल्षावाचून कसाराहीली
तसेंच चार्वाक दुसऱ्या वायांशी जेव्हां विवाद करीत असतो, तेव्हां त्याचें मत
माझ्या मताहूननिराळें आहे, याला आपलेंह्मणणे कळलेंनाहीं, यालायाविषयीं
संशय आहे,' इत्यादि प्रतिपत्यातीलदोष त्याला कोणत्या इंद्रियाने कळतात!
' त्याच्या भाषणावरून त्याचा आशय चार्वाकाला कळतो,' आणून झणावेतर
भाषण ऐकणें,एवढेचकार्य करणान्या श्रोत्रेंद्रियाच्यायोगानेत्याच्याआशयाचें-
अभिप्रायाचें-मताचें स्वरूप कळ सर्वथा अशक्य आहे. यास्तव शब्द या
अंगावरून त्याच्या मनातील आशयाचें ज्ञान चार्वाकालाही अनुमानप्रमाणा-
नेच होतें, असें समजणें उचित आहे. त्यावाचून ' विवाद करणें' हा त्याचा
व्यवहार उपपन्न होत ताही. अर्थात अनुमान हेंही शानाचे साधन आहे.
त्यामुळेंच तें प्रमाण होय.

१ माझी माता वत्या आहे, माझा पिता बालबह्यचारी आहे, ही प्रस्तुत

दोषाची उदाहरणे आहेत. २ अनुमानाला अवश्य असलेल्या ज्यासीचें ग्रहण कसे

होत तें आह्मी याच दर्शनांत पुढे सांगू.
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अनुमानाप्रमाणेंच शब्द हेंही एक ज्ञानाचे साधन आहे व शब्द-
अन्य ज्ञानानें मनुष्याची प्रवृत्ति होते, असें आपण पाहतों. ' प्रत्यही संध्या

करावी,' असें वचन ऐकून श्रद्धाळू लोक ती नित्य करावयास प्रवृत्त होतात.
' खोटे बोलू नये, ' असें गुरूचें वचन ऐकून शिष्य खोटें न बोलण्याचा
निश्चय करतो. ' लहानपणी जे विद्यावृक्षाला लावितात त्यांना तरुणपणी
त्याचें फल मिळतें, ' असें आसवचन ऐकून आरंभी कष्ट देणारीही विद्या

संपादन करावयास लहान मुलेही प्रवृत्त होतात. ' परमेश्वर नाहीं, देहच
आत्या आहे ' असें सांगणाऱ्या चार्वाकाच्या वचनावर विश्वास ठेवून त्याचे
शिष्य इतरांनाही तसाच उपदेश करितात. ह्मणजे चार्वाकाच्या शब्दामुळें
त्यांना 'देहच आत्माआहे,' असें ज्ञान होतें व तेही तसाच उपदेश करूलाग-
तात आणि इतकें सर्व होत असतानाही ' प्रत्यक्षातिरिक्त प्रमाण नाहीं,' असें
झणणें झणजे ' मुखमस्तीति वक्तव्यं ' या न्यायाने ' तोंड आहे आणून
बोलावयाचें, ' एवढाच त्याचा अर्थ होतो.

जो अनुकूल जीवांचे परिक्षण व प्रतिकूल जीवाचे नियमन करणारा
तो ईश्वर, असे समजल्यास एकादा सामान्य धनाध्यही ईश्वर होऊं लागेल.
कारण तोही आपल्या अनेक संबंधी जीवाचे रक्षण, व त्यांनींच प्रतिकूल

आचरण केल्यास त्यांचें नियमन करतो. पण या अतिव्याप्तीचें निवारण
करण्यासाठीं 'जोएकादेशातील अनुकूल व .प्रतिकूल जनांचे क्रमानें परिरक्षण
व नियमन करतो तो ईश्वर,' असें झटले तर तो अनित्य आहे, असें होईल.
कारण त्याचेंही नियमन दुसरा एकादा बलाह्य राजा करतो. तसाच तो
सभय आहे, असें झणावें लागेल. कारण त्याला दुसऱ्या शत्रूचें भय वाटत
असते. तसाच तो मर्यादित आहे, असें होईल. कारण तो आपल्या देशाचाच
राजा असतो. त्याच्या शत्रूच्या देशांत त्याला कोणी विचारीत नाहीं. या
दोषांचे निवारण करण्यासाठीं सर्वपृथ्यीचेंराज्यकरणारातोराजा, असें आटले
तरी त्याला वास्तविक ईश्वरत्व नसतें. कारण. त्याचें राज्यही प्रजेंतीलें
एकादा बलाढ्य वीर हिसकाऊन घेतो, असे कचितू आढळतें. शिवाय हे
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सर्व लौकिक ईश्वर मृत्यचें अश्च होत असल्याचें प्रत्यक्ष दिस. तेव्हां त्यांचें
रक्षण व नियमन हीं दोन्ही अगदींच मर्यादित अक्षतात, हें उघड आमे.

शिवाय तो अनुढूळ जीवांचें मात्र रक्षग करून प्रतिहूल जीवांचें
नियमन करणारा, तो ईश्वर नसून वस्तुतः अनीश्वरच आहे. कारण तो
सामान्य व्यवहारी जीवांप्रमाणें राग व देव या विशेषांच्या अधीन असतो
आणि जो स्वतः पराधीन तो ईश्वर कसा! तस्मातू ' केवल रक्षण व निय.
मन करणें ' हें ईश्वराचे लक्षण सदोष आहे.

आतां ' जो रक्षग व नियमन करणारा तो ईश्वर ' असे जरी क्षणभर

समजलें तरी तो एकटा अनेक जीवांचें संरक्षण व अनेकांचें नियमन'

कसा करूं शकतो, तें सांगतां येत नाहीं. तो अनुग्रहाच्या दारा संरक्षण व
निग्रहाच्या योगानें नियमन करतो, असें जरी झटले तरी जन्म, मरण, जरा,
व व्याधि यांपासून न सोडत्रिगहूया लौकिक ईश्वराचा अनुग्रहठ किंवा निग्रह,

हे नुस्ते अर्थरहित श०१ आहेत, असेंच झणावें लागतें. निदान त्यांचा अर्थ

अगदींच संकुचित आहे, एवढेंग् तरी कश करणें भाग आहे. शिवाय ज्याला
लौकिक निग्रहानुग्रहही स्वतःच्या सामर्थ्यानें करतां येत नाहींत; इतरांच्या

त्यादिकांच्या) साह्यानेच ते करावे लागतात तो ईश्वर कशाचा १

( कृ
तात्पर्य केवल प्रत्यक्षप्रमाणवाद्याला आपल्या प्रमाणाविषयीं, व ईश्वराच्या
रूगहूबवयी किंवा त्याच्या ईशनाविषयीं निर्दोषपणें कांहींच बोलतां येत

ही असें सिद्ध झाल.
आतां कमर्गईकांचे फल व तें देणारा ईश्वर यांचें उपपाइन करून

कच्यात्यविषधीना आक्षेपाचेंनिसन करतो. कर्मह्मणने इंद्रियांची

चे १ इंद्रिथें दोन प्रकाची आहेत. आंतर व बाय. त्या सर्वांना प्रेरणा कर.
णाऱ्या प्राणासह तीं इमिरे हेंच सूक्ष्म शरीर असून रस, रक्त, मांस, इत्यारि
सन धातूवा गोठरू ( गोळा) हें एड शरीर आहे. शुर शरीर जड आहे.
तथा(श् त्याच्या वाचून छम शरोराला बुद्ध व दुःख हे भाग .बेत? येत

५
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नाहींत. म्हणून त्याला भोगायतन किंवा भोगाचे स्थान, असें झणतात.

सूत शरीर केवल शक्रिमय आने. शक्ति नेहमींच कार्यानुमेय, कार्यावरून
अनुमानानें ज्ञात होणारी, असते. पाहणे, ऐकणे, इत्यादि किया आहेत.
त्यांनाच कार्य असेही झणतात. किया साधनाशिवाय होत नाहींत. यास्तव
पाहणे इत्यादि कियांचेही साधन असलें पाहिजे व तेंच हें सूक्ष्मशरीर आहे,
अहे त्याविषयीं अनुमान होते. तें सूइमशरीर रन शरीरांतून निघून गेलें
झणजे स्थूल शरीर मृत होऊन पडतें.

अर्थात सूक्ष्म शरीर पर्यायाने ( कमानें) अनेक स्थूल शरीरे घेते व
त्यांच्या दारा सुख व दुःख भोगते. पण ज्या अर्थी तें दुःखही भोगतें त्या
अर्थी त्याला' तें भोगावयास लावणारा कोणी असला पाहिजे, असें अनुमान
होतें. त्यावाचून स्वतः कोणीही दुःख भोगलें नसतें. कारण सुखाप्रमाणे तें
प्राण्याला स्वाभाविकपणेच इष्ट नसतें. उलट अनिष्ट वाटतें. यास्तव कोणी
नियामक असल्याशिवाय प्राणी किंवा सूश्मशरीर स्वतःच दुःख भोगावयास
तयार होईल, हें संभवत नाहीं. तस्मात् सूइमशरीररूप शक्तींचा नियामक
कोणी आहे, हें निर्विवाद होय.

तो प्रत्यक्ष दिसत नाहीं, किंवा वैदिकांना दाखविता येत नाहीं,
म्हणून सर्वथा नाहींच, असें झणणे यासारखे दुसरें अज्ञान नाहीं. कारण
प्रत्यक्ष झगने'बाह्य- इंद्रियजन्य एवढाच संकुचित अर्थ केल्यास त्या प्रत्य-

क्षाचा विषय केबल साकार व सचिहित ( समीप असलेले) पदार्थ, हा
एवडाच असल्यामुळे ' जगांतील सर्व सूइम व निराकार परार्थ आणि दूर
असले सर्व साकार परार्थपदी नाहींत, ' असें भलतेच कांहीं तरी म्हणा-

ण्याचा प्रसंग येईलयास्तव तो अनिटप्रतग टाळण्याकरिता ईश्वराचेंही कार्या-

वरून अनुमान करणे भाग आहे. सर्व शक्तींचें नियमन करून प्रत्येक

शक्तीला आपापले कार्य करावयास लावणारी महाशक्ति जर या द्रष्टींत

नसती तर सर्वत्र अनियम अनुभवास आला असता. आज जे डोळे पहात
आहेत तेच उद्या मोडू लागते. पाय तोंडात पास घालावयास बसून हात
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चालू लागले असते पाणी जाळावयास लागून अग्नि नयासारखा बाई
लागला असता पण ज्याअर्थी एकमेकांच्या विरोधी शक्तीही परस्परांना
बाध न करतां आपापली कार्ये जगाच्या आरंभापासून अंतापर्यंत करीत
राहतात त्याअर्थी त्यांचा नियामक कोणी आहे, असे इच्छा नसली तरी

मानल्यावाचून गत्यंतर नाहीं.
पण तो नियामक जर निष्कारण नियमन करूं लागेल तर दोषी व

रागठवकवाद आहे असें होईल. पण तसें होणेंयोग्यनाहीं. कारणरागहेषवातू
जीवपराधीनवत्यामुळेंच अनीश्वर असतो, असेंबर (पृष्ठ द्दद्द)सांगितले आहे.
प्रत्येक जीव कर्मचेष्टा- क्रिया करीत असतो वफल भोगीत असतो, असेंआपण
पाहतों त्यावरून चेष्टा व सुन्न-दुःखभोग हाच सर्व व्यवहार असून प्रत्येक

जीव त्याच्याकरितांच जन्माला येतो, असें अनुमान होतें. पण मरणानंतर
मूड -ठशॅत राहणाऱ्या त्याला पुनः एल शरीरांत आणून कोण घालतो १ व
त्याला जें एक विशेष ( इतरांहून अगदी निराळें) शरीर मिळतें तेंच त्याला
कां प्राप्त होतें १ त्याच्यापेक्षा चांगले किंवा वाईट झणजे उत्तम किंवा अधम
शरीर न मिळता तेंच मिळावे, याचे कारण काय १ यास्तव या सर्द शंकांचे
किंबहुना प्रश्राचें समाधानकारक उत्तर एकच आहे व तें उचरमीमांसेच्या
( बलप्रीमांसेच्या, वेद:ज्ञदूर्शनाच्या) वैषम्यनैर्घृण्याभावाधिकरणात दिले
आहे. त्याचा थोडक्यांत सारांश असा-

'' ईश्वर देवादिकांना अत्यंत सुखी, पश्वादिकांना अत्यंत दुःखी ष
क्ष्मुयास मध्यम ( झ. फार दुःखीही नाहींत व सुखीही नाहींत, असे)
निर्माण करतो. पण याप्रसाणे निरनिराळ्या जीवांना न्घूनाधिक सुखी व
दुःखी करणारा तो रामदेषवातू नाहीं, असें कसें झणतां येईल! त्याचप्रमाणे

सामान्य प्राकृत जनही ज्याला निंद्य समजतात तो जीवांचा: संहार, सर्व

षष्टीचा संहार करणारा ईश्वर महा निर्दय कसा नव्हे! तरसात जगन्निफक्त

आला जीवांप्रमाणेच रागदेषवान् आहे,'' असें आणाल तर तें बरोबर नाहीं.
कारण प्राण्यांच्या उत्तम, मध्यम व अधम या वैकिणचे कारण त्यांचें
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कर्म आहे. झणजे ई'वरही प्राण्यांच्या कर्मीच्या अनुसार त्यांना उत्पन्न

करीत असल्यामुळें त्याच्याकडे वैषम्य व नैर्घृण्य हे दोष येत नाहींत. (वैषम्य
झणजे असमता व नैर्घृण्य झणजे निर्दयता) ' पण तो कर्माधीन होऊन
जगतू निर्माण करीत असल्यामुळें स्वतंत्र नाहीं, तत् प्राणिकर्मसापेक्ष आहे,
झणते प्राण्यांच्या कर्माची अपेक्षा करणारा आहे, ' हाणून ह्मणाल तर तेही
बरोबर नाहीं. कारण तो अनर्यामी आहे आणि अनर्यामी या रूपानेंच
तो कर्माबा अध्यक्ष होतो. अन्तर्यामी झणजे प्रत्येक वस्तूच्या आत गूढ

राहून तिचें नियमन करणारा. नियमन करणें ह्मणजे प्रत्येक वस्तूच्या

शकीचा विपर्यास न होऊं देणे. अनेक वस्तूंच्या अनेक शक्ती हेंच मायच
शरीर आहे ईश्वर त्या शक्तींचा उत्पाइक नव्हे तर नुस्ता व्यवस्था।क
आहे यास्तव आपापल्या शक्तीच्या अनुसार कर्मेच या सुष्टींतील वैषम्याचें
कारण आहेत ईश्वर नव्हे. तो पर्जन्यासारखा साधारण हेतु आहे. झणजे
पर्जन्य शेत उगवण्याचें साधारण कारण असतो व त्यांतून उत्पन्न होणाऱ्या
पृथक फळास ह्मणजे गाई, तांदूळ, जोंधळे इत्यादिकांस त्यांचें त्यांचें पृथकू
बीनच कारण होतें. त्याप्रमाणें ईश्वर सुष्टीचे साधारण कारण आहे व कर्मे

त्यांतील वैषम्याचें विशेष कारण आहे. तसाच तो निष्ठी नाहीं. कारण
सहारदशा-प्रलयावस्या सुस्तीप्रमाणेच दुःख देणारी नाहीं. तर शरीर
दशेत होत असलेल्या अनेक दुखाचें निवारण करणारी आहे. यास्तव
संहार करणें दुःखी जीवांना आपल्या प्रकृतीत मिळविणे हें निर्दयतेचें
लक्षण नसून सइयतेचें चिल आहे. वस्तुत: ईश्वर संहारही करीत नाहीं. तर
त्याच्या नियतीस अनुपरून कर्माच्या सामर्थ्यानें प्राणी जसे उत्पन्न होतात
तसेच (कर्मचलानेंच)नाश पावतात. त्यामुळें ईश्वराकडे सहाग्कर्तृत्वही मुरव्यत

येत नाहीं कारण तो तें साहंकार करीत नाहीं. स्वत: करीत नाहीं. केवल
त्याच्या सत्तेनें शक्तींचे नियमन होऊन त्या शक्तींमुळेंच तें कार्य घडतें.

' अहो पण, अवांतर मृष्टीविषयीं ( झ. दुसऱ्या, तिसऱ्या इत्यादि
पहिल्या व शेवटल्या सुष्टींमधील सुष्टींविषथीं) जरी असें ह्मणतां आलें तरी
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आय सुष्टीला कर्मादि कांहींच कारण असण्याचा संभव नसल्यामुळे अगदीं
पहिल्या सुटीला त्यानें कसें उत्पन्न केलें? हा प्रश्र राहतोच. एक तर त्या

सु:तिलि सर्व वस्तू समान असल्या पाहिजेत किंवा विषम सुष्ट उत्पन्न

करणारा ईश्वर असमदृष्टि असला पाहिजे-. ' झणून ह्मणाल तर सांगतो-
ही सुष्टींची प.परा अनादि आहे. अनादि झणने स्वाभाविक. जिची कधीं
उत्पत्ति झालेली' नाही, अशी. सर्व स्वाभाविक धर्म असेच अनादि असतात.
उत्पत्ति व लय हेही स्वा।गविरू धर्म आहेत. त्यांना आविर्भाव व तिरोभाव सण-
तात. निकेला मनुष्य उठून चाकू लागला असतांजसातो नवीन उत्पन्न झाला,
असें ह्मणतां येत नाहीं त्याचप्रनाणें खपरूप असलेल्या शनिप्रधान शरी-
रानें पृथिमुणदि भूकच्या आधारानं म्युर आकाराचा आश्रय केला झणजे
त्याला ' हें उत्पन्न झालें ' असें झणणें, हा केवल उपचार आहे. ती त्याची
अपूर्व उत्पात नव्हे. याविषयी आणली अधिक विचार पुढील आस्तिक
दर्शनांत होईल.

सारांश ' द्रष्टींत व्यक होणाऱ्या अनेक शक्तींचा जो नियामक
तो ईश्वर,, हें ईश्वराचे निर्बुटलक्षण आहे. निर्दुष्ट झणजे दूषणरहित. लौकिक
ईश्वर अणजे राजाही आपल्या प्रजेचा नियामक असतो लपूनच त्याला
ईश्वर हाणता येतें. परंतु त्याचें नियामकत्व मर्यादित असतें. तो स्वतः दस.
-ऽय? या मियम्यही होतो. झणजे दुसरे त्याचें नियमनही करतात लपूनचदोर
इश्व स्यू सापेक्ष किंवा सातिशय आहे; निरपेक्ष किंवा निरतिशय नाही

कप्रमाणें नियामक ईश्वराची सिद्धि झाली असतां आतां आपण तो
कर्मफठादिकांचा वार्ती आहे २५४१ नाहीं, तें पाहूं या. कर्मे दोन प्रकारची

असतात एक इळके व दुसरा अदृष्टफलक. भोजन हें दृष्टफलक
कर्माचे उदाहरणे आहे. कारण भोजन हें कर्म करितांच त्याचें कृति हें फळ
दृष्ट-साक्षातू मिटते. त्याचप्रमाणे हातांत चाकू घेऊन तो बोटावर मारला
असतां हात कापतो हें त्या कर्माचे दृष्ट फल आहे. अशा लौकिक दृष्टफलक
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कर्मीचे फल देण्यास दुसरा कोणी लौकिक फर्मफलदाता लागत नाहीं. पण

अदृष्टफलक कर्मीचे फल देणारा त्या कर्मीचा साक्षीअवश्यलागतो. अदृष्टफल
झणजे कर्म केल्यानंतर पुष्कळ दिवसांनीं ( मध्ये कांहीं काळ लोटल्यावर)
मिळणारे फळ. सेवा हें कर्म अदृष्टफलक आहे. कारण ती एका महिन्यांत

किंवा एका आठवड्यांत केली असतां तिचें फळ दुसऱ्या महिन्यांत किंवा
दुसऱ्या आठवड्यांत मिळतें. चोरी आज केली असतां तिचे फळ चार किंवा
सहा महिन्यांनीं ती उघडकीस आल्यावर मिळतें. मंदवेगाचें विष आजखाहें
असतां त्याचा परिणाम चार किंवा सहा महिन्यांनीं शरीरावर व्यक्त होतो.
अशा कर्माना त्यांच्या त्यांच्या साक्षींची आवश्यकता असते झणने सेवेचे
फळ सेव्य धनीच देतो. दुसरा कोणी देऊं शकत नाहीं. न्यायाधीश चोरीचे
फळ, यानें चोरी केली आहे, असें ठरवून नंतरच देतो; लीदेत नाहीं. विष-
भक्षणाचे फल स्वभावप्राप्त आहे. ह्मणजे तें कोणा बाह्य नियामकाच्या निय-
मनाने मिळत नाहीं. तर साक्षीच्या नियमनानेंचमिळतें. यास्तव फलदात्याची
आवश्यकता दाखविण्यास त्याचाफारसा उपयोग नाहीं. तथापि केवलअदृष्ट-
फलक कर्मीच्या उदाहरणार्थ त्याचा येथें उडेल केला आहे.

प्रत्येक सहेतुक अथवा निर्हेतुक कर्याचे फल मिळालेच पाहिजे, अशी
एकनियति दिसते. कारणत्यावांचून प्राण्याला उयम करण्याची स्फूर्तिचझाली
नसती. प्रत्येक जीव कांहींतरी फळप्राप्तीकरितां कर्म-देहव्यापार,चष्टा-करतो,
व्यर्थ कोणी कांहीं करीत नाहीं. पण जीवाच्याप्रत्येक कर्माचे फळ लागलेंच
मिळतें, असें नाहीं. तर कांहीं कर्मे करूनही व्यर्थ झालीशी वाटतात. पण
वस्तुतः तीं व्यर्थ होत नाहींत. तर कांहीं विरुद्ध प्रतिबंधामुळें तीं दृष्टफनुक

न होतां अदृष्टफलक होतात. पण त्यांचा परिपाक होऊन ह्मणजे प्रतिबंधाचें
निवारण होऊन तीं फलोन्मुख होतांच जीवाला, त्या कर्मांच्या कर्त्याला,

त्याचें फळ मिळतें. कारण अशी कल्पना केल्यावाचून ईश्वराची नियति
न्याय्य आहे, असें ठरत नाहीं.
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जीवाच्या प्रत्येक कर्माचें फळ त्यानें तें ज्या देहानें केलें असेल त्याच
देहांत असतांना मिळेल, असाही नियम नाहीं. उलट ' मला त्याचें फल
पिळावे, ' अशी तीव्र इच्छा असतांनाही प्रारब्धाचा क्षय झल्यामुळे त्याचा

देहात होतो, असाही अनुभव आहे. पण स्पूल देहाचा पात झाला लपून
त्याच्याबरोबर त्या दृडभावित कर्माचाही फलाबांचूनच क्षय होता, अज्ञ

समजणें अनुचित आहे. यास्तव देह जरी क्षीण झाला तरी कर्मे क्षय न

पावतां संस्काररूपानें सूक्ष्म देहांत राहून त्याच्याबरोबरच उत्तर देहांत फलो

ल व्हावयास जातात, असें समजणे भाग आहे. झणृनूचएकाद्या जीवाला
जन्मतःच एकाद्या स्पृहणीय व कष्टसाध्य स्थितीची अनायासाने प्राळई सहे,
असें आपण पहातों. पण दुसरा जीव त्याच सुस्थितीकरितां अहोरात्र यत्न

करीत असूनही त्याला ती लाभत नाहीं. तेव्हां यावरून सर्व इष्टानिष्ट दशा
झणजे दुसरे काहीएक नसून केवल त्या त्या जीवाच्या अनुकूऽल व प्रतिकूल

यत्नाचाच तो परिणाम आहे, असें नाही का ठरत १ ' ज्या देहाने' कक्के ३३
त्य देहांत त्यांचें फळ भिळणें न्याय्य आहे,तें दुसऱ्यादेहांत मिळणें न्याय्य
नडहे ' झणुरन ह्मणाल तर तें खरें आहे. पण त्या देहामध्ये त्या फळाला

अशी अनुकुलता नसल्यास तत्कारणभूत कर्मानें क्षीण होण्यापेक्षा
अवश्य७ काल प्रतिबद्ध होऊन राहणे व योग्य काल, किंवा स्थान मिळताच

झळकत होणें हें त्याहून अधिक न्याय्य होय. शिवाय शरीरहेंजडयंत्र आहे
च्या बळावर त्यालार चालव्रिणारें, त्याच्याकडून चेष्टा करविणारें,

३३चा अभिमान धरणार, शा ' मींहें केलें' असें झणणारें सूक्ष्म शरीर

हे स्वकर्मीचे मुख्य कर्तृtS।रस्झ्यशरीराकडे नसूनसूक्ष्म शरीराकडे आहे.
शरीर लाल शरीराबरोबर नाश पावत पूर्ण एआपण एक प्रतिकूल गृह

सौ न दुसऱ्या अनुकूल ४६ रहावयास जस अणू त्याप्रमाणें सूक्ष्म शरीर
ए १न स्थूल देहाला सांडून दुसऱ्या नव्या दहात रहावयास जातें.

व मी हें केले rए? असे झणणाऱ्या कर्त्याबरोबर सूक्ष्म संस्कार-

रूपानें राहणेच अधिक न्याय्य होय.
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असो, वस्तुस्थिति अशी असल्यामुळें अदृष्टफलक कर्माचें फल देण्यग्स
कोणी नियामक असणे उचित आहे व तो स्वत साक्षी ईश्वरच होय.
कारण कोणत्याही अदृष्टफलक कर्माचे ज्याला ज्ञान आहे, ह्मणजे ' हे' कर्म

यानें अशा तने केलें आहे,' असें जो जाणतो तोच त्याचें कळ देतो, असें
आपण व्यवहारांत पाहतों. तो कर्मीचे फल देतो याचाही अर्थ- प्रतिबंध क्षीण

होतांच कर्मीनी फलान्मुख होऊन त्याचा योग्य परिणाम होणें, या शक्तीचा
तो विपर्यास होऊं देत नाहीं, त्या नियामकाच्या सामर्थ्यीने इतर शक्ती'
प्रमाणेंच जीवाच्या साहंकार प्रदुरतीमुळें उपन्न झालेली ही शक्तिही' आपलें
फळ योग्यसमयीं देते,-असाच आहे. लौकिक ईश्वरही प्रजेला आपल्या
नियमाचे उछंवन करूं देत नाहीं; व त्यामुळेंच सर्व व्यवहार व्यवस्थित
चालतो, हें प्रसिद्ध आहे. तोच न्याय त्या सर्व लौकिक ईश्वरांच्या ईश्वराला
लागू करतां येतो.

एवढ्या विवेचनावरून चार्वाकाच्या पहिल्या आक्षेपाचे निरसन
होते, तें असें-ईश्वर प्रत्येक वस्तुमध्यें त्याचा नियामक, या रूपानें गूढ आहे.
तो गूढ असल्यामुळेंच चार्वाकाच्या चर्मचसूला द्दिसणें शक्य नाहीं. ज्याच्या.
मध्ये प्रत्यक्ष प्रमाणाचा विषय होणें, हा धर्मच नसतो त्याचें प्रत्यक्ष ज्ञान न
होणें हा कांहीं मोठासा दोष नव्हे. त्यामुळें तो पदार्थच नाहीं, असें सिद्ध
होत नाहीं. कारण विद्यमान वस्तूचेही प्रत्यक्ष ज्ञान न होण्याची-१ अति.
सामीप्य, २ इन्द्रियघात, ३ मनोपुनवस्थान, ४ सौस्मय, ५ व्यवधान, ६ अभि.
भव, ७ समानाभिहार व ८ अनुद्धव-ग्रशी ओठ कारणें सांगितली आहेत.

टीप-१ डोळयांत घातलेलेंही काजळ अतिसामीलामुळें दिसत नाहीं.
२ डोळे फुटणे, कान वहेरे होणें, इत्यादिप्रकारें झ नेद्रियांचा उपघात ( नाश) होणें,
हे विद्यमान वस्तू प्रत्यक्ष ज्ञान न होण्याचे दुसरे करण आहे. ३ मनाचे अनव.
स्थान म्हणजे मनानें दुसऱ्या विषयांत आसक्त हं. मन व्यग्र असले तरी सुद्धा
विद्यमान वस्तूचे ज्ञान होत नाहीं. ४ परमाणूपारखे का पदार्थ विद्यमान असले
तरी साक्षतू दिसत नाहींत. ५ व्यवधान म्हणजे मध्ये आड पडदा वगैरे असणें.
भि तीच्या पलीकडे अमलेला घट दिसत नाहीं. ६ अभिभव म्हणजे पराभव झ त्या-
मुळेही' वस्तु दिसत नाहीं. जसे-दिवव अंतरिक्षांत असलेलींही नक्षत्रे सा-भु तू दिसत
नाहींत, कारण सूर्यतेजामुळें त्यांच्या तेजाचा पराभव झालेला असतो. ७ समानभहीर
म्हणजे सजातीय पदार्थीशी मिळून ज ०. पावसाचे थेंब तळ्यार्त ल किंवा नदीतल
पाण्यांत जाऊन मिळाले असते । निराळे दिसत नाहींत व ८ अनुद्धव ह्मगजे व्वदी।
न ऽ२.५ऽ आपल्या उपादनिकारणांत राहणं जसा दुधामध्ये दह्याचा अनु.
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असो; अशा सर्ववस्तुगियामक परमेश्वरानें शक्तींचे नियमन करणें, हेंचत्याचें
म्हठराहत्व आहे. लौकिक राजा हा सापेक्ष व सातिशय नियामक असल्या
मुळेंच परम ईश्वर नव्हे.

१८ चार्वाकाच्या पुरुषार्थासंबंधी आक्षेपाचे निरसन.
' प्रायर सर्व लोक नीति व कामशास्त्र यांचें अनुवर्तन करणारे ह्मण.

जेच अर्थ व काम हे दोनच पुरुषार्थ आहेत, असें समजून त्यांकरितां यत्न

करणारे आणि त्यामुळेंच पारलौकिक अर्थ नाहीं, असें तोंडाने जरी नाहीं
तरी प्रत्यक्ष आचरणानें व्यक्त करणारे आढळतात, ' हें खरें; पण सर्व-

साधारण अशी प्रवृत्ति, प्राणिमात्रसाधारण अशी चेष्टा करणें हा पुरुषार्थच
नव्हे. तो स्वभावप्राप्त अर्थ आहे. स्वभावप्रात अर्थाला ' पुरुषार्थ ' असें
कोणीही सुज्ञ झणत नाहींत. स्वाभाविक प्रवृत्तीचा निरोध करून, देह व
इंद्रिये यांच्या स्वाभाविक चेष्टेला प्रतिबंध करून, आरंभीं कष्टावह पण
परिणामी आनंदावह होणारी प्रवृत्ति करणें, हा अपर पुरुषार्थ व तशा
पुरुषार्थाच्या योगानें प्राप्त होणारा आनंद,हापरम पुरुषार्थहोय. पुरुषार्थह्मणजे

पुरुषांकडून,जीवांकडून मागितला जाणारा, 'हवा हशग्झणून हटला जाणारा
पदार्थ. सर्व जीवांच्या इच्छेचा विषय होणारा ' आनंद ' हाच एक पदार्थ

आहे. झणून आनंद हाच पर पुरुषार्थ होय. पण तो आनंदही दोन प्रका-

स्वा आहे. एक सातिशय व दुसरा निरतिशय. सातिशय झणजे ज्याच्या.
हून दुसरा अधिक आनंद आहे, अर्थात् जो स्वतः न्यून आहे; व निरति-
शय झणजे ज्याच्याहून अधिक आनंद नाहीं. अर्थात जो म्हमून झणजे
पूर्ण आहे. पूर्ण आनंदच पाम पुरुषार्थ असुन अपूर्ण, न्यून किंवा साति-
शय आनंद अथवा त्याकरिता केलेला यत्न, किंवा त्याकरिता मिळविलेली
सामग्री हा अपरम पुरुषार्थ आपे.

अर्थ झणजे विषयोपभोगाचें साधन-वित्त व काम झणजे ज्याचा
माझात उपभोग घ्यावयाचा ती वस्तु-खी, पुत्र इत्यादि. शरीरसंपत्ति, इंद्रिय

१
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सामर्थ्य इत्यादिकांनाही अर्थ झणतां येतें. कारण त्यावाचून विषयोपभोग
घेता येत नाहीं. ह्मणूनचपशु,पक्षीइत्यादिकांनाहीअर्थ या पुरुषार्थाची अपेक्षा

असते.कामाचीतरअसतेचअसते. झणजेयावरूनअर्थ व कामहेपुरुषार्थस्वभा
वप्राप्तझाले. तेस्वभावप्राप्त आहेत, असें समजण्यास कोणाच्या उपदेशावांचून
प्राण्यांचीत्याकडेप्रवृत्तिहोणें, हेंच एकसबळ कारण आहे. पण धर्म व मोक्ष

यांच्याकडे प्राण्यांचें मन स्वाभाविकपणे, कोणाच्या उपदेशावांचून लागत
नाहीं. फार काय पण विचारी लोक जरी त्यांविषयीं उपदेश करीत असले,
अध्यात्म-अभौतिक शाखे जरी कंठरवानें अकोश करीत असली तरी तिकडे
फारसे कोणी कक्षही देत नाहीं. यास्तव चित्तामध्ये विचार रूढ झाल्यानंतर
धर्म व मोक्ष हे पुरुषार्थ जरी स्वाभाश्किसे वाटले तरी ते अर्थ व काम
यांच्याइतके साधारण नाहींत. म्हणूनच त्यांना साध्य, किंबहुना अस्वा-
विक असें ह्मणतात.

असो; वस्तुस्थिति अशी असल्यामुळें ' प्राय सर्व लोक, फार काय पण
सर्व जीव चार्वाकाचें अनुकरण करणारे आहेत, ' असें आढळतें. परंतु तो
तत्त्वार्थ नव्हे. त्याला ' स्वभाव, ' असें ह्मणण्यास आह्मी तयार आहों पण
परमार्थ ' असें ह्मणण्यास मात्रतयारनाहीं. कारणस्वभाव नेहमचिपरमार्थाला

सोडून असतो. त्यालाविचाराचीअपेक्षानसते. पणपरमार्थविचारानेंस्फुरतो.
विचारावांचून त्याचा उदय कधींही होत नाहीं. यास्तव अविचारावस्थेंत
होणारें जीवांचें आचरण चार्वाकाला जरी अनुकूल असलें तें त्याच्या

लोकायत मताला अनुरूप असेंच जरी असलें ' तरी त्यावरून कोणताही

म:७२टे२ ९. हें विचाराचे फळ आहे.

न तजरी दुरुच्छेद्यकरतां येण्यासारखे असलें तरी विकदहत तें तसें गत झणजे

१९शं.९व: याविषयींच्या मताचे २८सन
परिणामशित्या च्च?२२.२९ए
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चार्वाकाचे मत आहे, तें बरोबर नाहीं. कारण भूत झणजे काय? भूताचे
लक्षण काय आहे १ ' ज्याचा विशेष गुण बाह्य इंद्रियांनीं ग्राह्य असतो तें
भूत, ' असें आझी भूतत्वाचे लक्षण करतो आणि चार्वाकाने ज्या अहो
या लक्षणाचे खंडन कोठेही केले आढळत नाहीं त्याअर्थी तें लक्षण त्याला

मान्य आहे, असें दिसतें. पण पृथ्वीच्या 'गंध' या गुणाचे ग्रहण घाण करते
म्हणून पृथ्वी हें भूत आहे; जलाच्या ' रस ' या गुणाचे ग्रहण रसनेंद्रिय

करते, म्हणून जल हें भूत आहे; तेजाच्या ' रूप ' या गुणाचें ग्रहण

चधुरिद्रिय करतें लागून तेज हें भूत आहे; व वायूच्या ' स्पर्श ' या गुणाचे
ग्रहण त्वगिद्रिय करते म्हणून वायु हें भूत आहे; हें जसे आपण झणतों
त्याचप्रमाणें आकाशाच्या ' शब्द ' या गुणाचें ग्रहण श्रोत्रेंद्रिय करते म्हणून

आकाशालाही भूत असें समजण्यास काय हरकत आहे १ ' आकाश ' हा
पदार्थ डोळ्यांना दिसत नाहीं, झणून ह्मणाल तर ' वायु ' हा तत्?

डोळ्यांना कोठें दिसतो आहे! आणि तो स्वतः प्रत्यक्ष दिसत नसतांनाही
त्याच्या गुणाचे प्रत्यक्ष ज्ञान होतें. हाणून जसे आपण समजत तसेच

आकाशही प्रत्यक्ष दिसत नसलें तरी त्याच्या 'शब्द' या गुणाचे प्रत्यक्ष शान
श्रोत्रेंद्रियाला होत असल्यामुळेंतेंही वापूप्रमाणेच आहेअसे समजण्यास कांहीं
हरकत दिसत नाहीं. शब्द हा आकाशाचा?गुण नसून वायूचा आहे, म्हणून

झणाठ तरतेंबरोबरनाहीं. कारणशब्द हा जर वायूचागुण असता तर त्याचे
पर्शेद्रियानेच २९,आलें असतें. मग श्रोत्रेंद्रियाची कांहीं आवश्य.
नसती पण श्रोत्र ह पृथकू इंद्रिय आपल्या शरीरांत, केवल आप.

-६:::७८श ते : : जे स्व२.

मान होतेंऽ२.१ : .ज२े२ ऽ :२
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द्रव्य प्रत्यक्ष कधींच दिसत नाहीं, ' हें नैयायिकांचे ह्मणणें श्रोत्रेंद्रियाच्या

बलावर आकाशाचें अस्तित्व सिद्ध करण्यास पुरेसें आहे. कारण तसें जर
नसतें, झणजे द्रव्य अनुमेय असून त्याचे गुण मात्र प्रत्यक्षविषय जर नसते
तर आंधळ्याला गळू किंवा साखर हा पदार्थ तोंडांत घालताच
त्याच्या गोडीवरून ' हा गूळ आहे. ' किंवा ' ही साखर आहे, ' असें
ज्ञान झालें नसतें. कारण नेत्रांच्या अभावीं रूपावरून त्याला त्यांचें ज्ञान

होणें शक्य नसतें. तसेंच पुढें चिंच किंवा आंबा पहाताच पाहणाऱ्यांच्या
तोंडाला जें पाणी सुटते तेही ' द्रव्यच प्रत्यक्ष ज्ञानाचा विषय आहे, ' या
मती उपपन्न होत नाहीं. कारण नेत्रानी चिंचेचा नुस्ता आकार दिसतो.
त्याची अम्लता कांहीं त्यांना प्रतीत होत नाही! ' अहो पण, पूर्वी खालेल्या
चिंचेचे स्मरण झाल्यामुळें तोंडाला पाणी सुटतें, तिचे अनुमानाने ज्ञान

झाल्यामुळे नव्हे, ' म्हणून सणाला तर ठीक आहे. आली तरी तेंच ह्मणतो.

' लिंगदर्शन व व्यातिस्मृति यांवरून होणारे जें ज्ञान तें अनुमिति ज्ञान,'

असाच आमचाही सिद्धान्त आहे. आपण डोळ्यांनी चिंचेचा आकार
किंवा रूप पाहतों. तेंच लिंगदर्शन आहे. नंतर ते पूर्वी पाहिलेल्या ' चिंच '
या पदार्थाच्या रूपासारखेच आहे, व असें रूप जेथे जेथें असतें तेथें तेथें
आंबटपणा असतो, असें व्याझिस्मरण होते. त्यांनंतर हा अशा अशा गुणाचा
पशर्थ आहे, असा निश्चय होतो व त्यामुळें जिभेला पाणी सुटते त्याचप्र-

माणें ढोल, नगारा, वीणा, सनई इत्यादिकांचा शब्द दुरून ऐकूनही हा
अमक्या वाद्याचा शब्द आहे, असें जें आपणजाणतोंतेंही अनुमानानेंच होय,
यांत संशय नाहीं. तस्मात् स्पर्शावरून अनुमानानें ज्ञात होणारा वायु हें असें
भूत तसेंच शब्दावरून अनुमानानें हात होणार आकाश हेंही भूत आहे.

२ ल फै झाड५एंरर?ं.७२२२ ९१,
व२ २२
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ह्मणतां येत नाश. कारण वायूलारूपनाहीं आणिरूपावाचून पइर्त्याचेंप्रत्यक्ष

(चासुष) ज्ञान होत नाही, असा नियम आहे. झाडे हालणेंवपानेंउडणें, हें
कांहीं वायुचें स्वरूप नव्हे तर त्याचें कार्य आहे. तसेच आकाशाचेही प्रत्येक

वस्तूच्या प्रसाराला अवकाश देणे, हें कार्य तिकच प्रत्यक्ष आहे.

आतां 'वासुमध्ये कमी-अधिकपणा दिसतो. तो कोठें अधिक असतो
कोठे कमी असतो, पणआकाशतसेंतूनाघिक झालेलें आढळत नाहीं,झणून
ह्मणाल तर ते खरें आहे.. वायुचे परमाणू असल्यामुळें त्याच्या परिमाणामध्ये
न्यूनाधिकता दिसते व आकाश निरवयव असल्यामुळें तें सर्वत्र सारखेच,
केवल अवकाश या रूपानेच प्रतीत होतें. शिवाय वायु आकाशापेक्षां परि.
च्छिन्न आहे झणून त्याचा त्यांत विकार होऊं शकतो. पण आकाश वायू-
पेक्षां कितीतरी मो आहे. तेव्हा त्याच्यामध्ये अगदीं सूक्ष्म विकारजरी झाला

किंवा निदान त्याला मर्यादा असली तरी ती आझा संकुचित दृष्टीच्या

जीवांना दिसणार कशी? पण तेवढ्यावरून तें भूतच नाहीं, असें ह्मणतां

येत नाहीं कारण न्यनाधिकतारूप विकार हेंच कांहीं भूतत्वाचें निमित्त

तर वर (पृष्ठ ४३ ओळ २) झटल्याप्रमाणे 'वाह्येंद्रियगाह्मविशेषगुण-

' हें भूतत्वाचें निमित्त आहे, व ते वायु, तेज इत्यादिकांप्रमाणें आका-
शांतही आहे झणून आकाश हें पांचवें भूत मानणे मागू आहे. ( पहा रत्न

१ ले पृष्ठ २३०-३४ ).
२० चैतन्य धूतांपासून होतें, याविषयी विचार.

' देहाच्या आकारानं परिणाम पावलेल्या प्रुथिव्यादि चार भूतांपा-
५ उत्पन्न होते ' असें चार्वाक झणतो, व ' जडापासून चेतन

सून चैतन्य ' .५. ' ल्या

८६-
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झाले असतें तर मातीच्या घटांतही तें आढळले असतें. कारण मातीचा
षटही घटाकारास प्रात झालेलीं पांच मूतेंच आहेत. कारण त्याच्या वर

आघात केला असतां होणारा ध्वनि कानांनी ऐकू येतो. त्याला हात लाविला
असत ां त्याचा स्पर्श कळतो, डोळसानें त्य ाच्याकडे पाहिले असतां त्याहा
त्याच १ आकार दिसत१े, रसनेला त्याच । रस कळतो व घाण त्याचा वास
घेते. झणजे पाची भूतांची प्रतीति त्याच्य । ठिकाणीं येते, त्यामुळें तो पांच-
भौतिक आहे, असें समजण्यास कोणत्याही प्रकारची हरकत नाहीं. पण तो
मूतांचा परिणाम असूनही चैतन्यरहित असतो. तेव्हां ' देहाकारानें परित
झालेल्या भूतांपासून चैतन्य उत्पन्न होते, ' असा नियम कसा करतां येईल!
कारण पटाचे मूळ द्रव्य माती जरी१ जड द त्यामुळें तिच्य १ विकारत
सणजे कार्यरूप घटांतही चैतन्य जसे दिसत नाहीं त्याप्रमाणें देहचें मूळ
द्रव्य जें शुक व शोणित तेही मातीप्रमाणेच जड असल्यामुळें त्याच्यापा.
सूनही चैतन्य उत्पन्न होणें शक्य नाहीं

अहो पण घटाच्या मूळ द्रव्यापेक्षां देहाच्या मूळ द्रव्यांत फरक आहे.
त्यामुळें प्राण्यांच्या देहांच्या आकारनेच परिणाम पावणाऱ्य १ भूतांपासून
चैतन्य होतें. घट हा प्राण्याच । देह नव्हे; म्हणून त्यांत चेवन्य
उत्पन्न होत नाही; ' असें झणाल तर हा अमुक देह प्राण्याचाच आहे हें कशा
वरून : नुल्या आकारावरून कीं घटापेक्षां त्यांत कांहीं विशेष आहे म्हणून.

तुल्या आकारावरूनच जर देह झणून झणावयाचें असेल तर मृत जीवाच्यी
शरीरालाही देह झटले प ।हिजे; आणि शवाला देह झटले कीं घट व शर्व

यांमध्यें तत्त्वत : कांहीं अंतर नसल्यामुळे घटालाही तसेंच देह झणणें न्याक्यें

आहे. कारण देह जसा विशेष आकार तसाच घटही एक विशेष आकार
आहे. बरें ' नुड्य १ आकारावरून नव्हे. तर त्यांतील रस रक्त मांस इत्यादि

विशेष धातूंमुळें आली त्याला प्राण्यांचा देह झणतो ' असे झणाल तर
चेतन्य उत्यच होण्यापूर्वी रस, रक्त, मांस व घटातील माती यांत कोणती
फरक आहे १ कांहीं न।हीं. जशी माती जड तसे रक्तादि धतूही फेके; माती
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हा जसा पंचीकृत पृडबी-भूताचा परिणाम तसेच ते धातूही पार्थिव; व
मातीची विशेष रचना झणजे जसा घट तसाच त्या धातूंची एक विशेष
रचना ह्मणजेच देह आहे. यास्तव देहाला ' प्राण्याचा देह ' असे तुझ्या
आकारावरून किंवा त्यांतील घटक द्रव्यांवरूनही झणतां येणे शक्य नाहीं.

' देहाची हालचाल, इष्टप्रवृत्ति, अनिष्टनिवृत्ति इत्यादिकांवरून हा
प्राण्याचा देह आहे,' असें ह्मणाल तर त्यांत चैतन्य उत्पन्न होण्यापूर्वी

हालचाल, इष्टप्रवृत्ति इत्यादि प्राणित्वाचीं चक्रे दिसत नाहींत. यास्तव
प्राण्याच्या देहाकारानें परिणाम पावलेल्या भूतांपासून चैतन्य होतें, हें
झणणें युक्त नव्हे. कारण चैतन्य उत्पन्न झाल्यावांचून तो प्राणिदेह आहे,
असेंच मुळी झणतां येत नाहीं.

शिवाय शुक्र व शोणित यांपासून शरीर कसें होतें १ ' तो त्यांचा
स्वभावच आहे, ' हाणून ह्मणाल तर पुष्कळ वेळां शुक व शोणित यांचा
संयोग होऊनही शरीर उत्पन्न होत नाहीं; त्याचें कारण काय १ स्वभाव

कधीं बदलत नसतो. सामग्रीएकत्र जमतांचतिचेंकार्यहोणें, हा स्वभाव आहे.
शरीराची दृष्टसामग्री शुक व शोणित आहे. पण त्यांच्या प्रत्येक संयोगा-
पासून शरीर होत नाहीं; तेव्हां शरीराच्या उत्पत्तीचे व बादीचे त्या दोन
द्रव्यांचा संयोग हें एवढेच कारण नसून त्याहून निराळेंच कांहीं कारण
असणें उचित आहे, असें नाहीं का होत? तेव्हां तें कारण कोणतें? आप-
ल्याला या प्रश्नाचें उत्तर दृष्टानुसार दिलें पाहिजे. शरीराच्यालौकिकउत्यत्ती-

२लें?;
२ असें समजावयास नको का १
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'अहो पण गर्भाशयांतील संयुक्त शुकशोणितांत अगदी आरंभी चैतन्य

असतें असा अनुभव येत नाहीं, ' लपून ह्मणाल तर त्यांत कांहीं फारसें
बिघडले नाहीं. कारण त्या देहबीजांचा देहाकार परिणाम झाल्यानंतर तरी
त्यांत चैतन्य उत्पन्न होतें, असा अनुभव कोणाला येतो आहे १ चार्वाका-
सारख्या पुरुषाला तर तो मुळींच येणे शक्य नाहीं. कारण स्वत: पुरुष
असलेल्या त्याला गर्भाला आपल्या पोटांत वागवावें लागत नाही, व गर्भ-

वती स्त्रियांच्या सांगण्यावरून त्याला त्याचें ज्ञान होतें लागून समजा तर
चार्वाक स्वतः प्रत्यक्षैकप्रमाणवादी असल्यामुळें त्याला स्वतःच्या स्त्रीचा

शब्दही प्रमाण होणें शक्य नाहीं. अर्थातू चार्वाकाला शरीरांत चैतन्य आहे,
हें बालकाच्या जन्मानंतरच कळणार हें निर्विवाद आहे पण बालकाचें शरीर
उत्यत्तीच्या क्षणीच शरीराकार परिणत होतें, असें नाहीं तर तें शुक्र-
शोणितसंयोग झालेल्या क्षणापासून प्रतिक्षणीं परिणाम पावत असतें तेव्हां
त्या परिणामाचे निमित्त काय? चैतन्य व त्याचाच एक व्यक्त परिणाम
प्राण, यावाचून जीवनोपयोगी परिणामाचे दुसरें निमित्त सांगता येणे शक्य
नाहीं. यास्तव पुरुषाच्या शुकांतच तें जीवनोपयोगी तत्त्व असतें असें मानणे
सर्वथा उचित होय. '

आतां तें सामान्य व सर्वाधार चैतन्य व्यक्त होण्याला सूक्ष्म शरी-
राच्या विकासाची आवश्यकता असते, व पूर्वीचा देह सोडतांना लीन
झालेलें सूक्ष्म शरीर पुढचा स्कूलदेह पूर्ण परित झाल्यावांचून विकास पावत
नाहीं. त्यामुळें तें त्याचा विकास होईतों वृक्षादिकांतील चैतन्याप्रमाणें प्रतीले
होत नाहीं. पण तेवड्या अपराधामुळे तें मुळीं नाहींच असें ह्मणणें हें परी-
क्षकतेचें चिल नसून अविवेकित्वाचेंच द्योतक आहे कारण तें जर मुळीं
नसतेंच तर जीवनोपयोगी शरीर-वृद्धिं झाली नसती असें आली वर
सांगितलेंच आहे. सूलशरीराची पूर्ण वाढ होऊन सूक्ष्म शरीर त्यांत विकास
पावल्यावांचून चैतन्य व्यक्त होत नाहीं, हाच तत्त्वार्थ ' विज्ञानघन एबै-
तेभ्यो धूतेभ्य: सइत्याय० ' इत्यादि इदारण्यक कुतींत सांगितला आहे.
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कारण त्या वचनांत विज्ञानघन जीवनवीनच, पूर्वी नसलेलाच उत्यन्नहोऊन

धूतांच्या मागोमाग नाश पावतो, असें जर विवक्षित असतें तर त्याच उप-
निषदांत किंबहुना त्याच मैत्रेयीब्राह्मणात ' अविनाशी वा अरेपुयमात्मा० '
अँलं वा अरे अत्य विज्ञानाय ' ' आत्मा वा अरे दष्टव्यः श्रोतव्यो

मनव्यो० ' इत्यादि जी वचने आहेत तीं उपपन्न झालीं नसती. ' धूतांच्या
मागून विज्ञानघन नाश पावतो, ' हें ऐकून मैत्रेयीला आश्चर्य वाटलें व तिने

' मला असे मोहित करूं नका, मला भलतेंचसागू नका,' असें झटले असतां
याजवत्वयानी ' प्रिये, मी तुला भलतेंच कांहीं सांगत नाहीं. शरीराकार
भूतांच्या परिणामावर ' हा मी ' असा विशेष अभिमान ठेवणारा विज्ञान.

घन वाव भूतांच्या विनाशानंतर त्याविषयीच्या अभिमानाने रहित होतो.
हाच त्याचा विनाश होय. शरीरविनाशानंतर त्याचा अनुभव येत नाहीं.
कारण त्या केवळ विज्ञात्याला कोण कसा जाणार १ ' इत्यादि जें झटलें
आहे तें उपपन्न झालें नसतें. यास्तव शरीराची पूर्ण वाढ होऊन त्यांत सूक्ष्म

शरीर व्यक्त झालें असतां विशेष चैतन्य व्यक्त होतें. त्यालाच आभास,
जीव, कर्ता, विज्ञानमय इत्यादि सणातात. तो उपाधीच्या संबंधानेच व्यक्त

होऊन उपाधि लीन झाली असतां ' हा मी ' असा विशेष अभिमान सोडून
अरुथक्त कसा होतो, ते सुधुप्तींतीलअनुभवावरूनप्रत्येकालाठाऊक आहे. पण
सुधुतींतील जीवभाव व्यक्त नसला तरी साक्षिचैतन्य नाहीं, असे होत नाहीं.
कारण तेही जर नसतें तर निजून उठल्यावर प्रत्येक मनुष्य सुख व
अज्ञान यांविषयींचा आपला अनुभव जो सांगतो तो उपज झाला नसतो.

टीप-१ ?ं अगे मैत्रेवि, हा आत्मा अविनाश! आहे. ' २ मैत्रेयि, घटादि
पदार्थीप्रमाणे याला जाणण्याचा यत्न करणें व्यर्थ आहे. ३ मैत्रेयि, या आत्म्याला

पहा, त्याचें श्रवण, मनन, निदिव्यासन करावे.

टीप-२ याविषयी कांहीं शंका आहेत. पण त्यांचा विचार माध्यमिक

बोळांच्या रान्यवादाच्या खंडनाचे वेळीं करूं.
७
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त्याचप्रमाणे अंतःकरण जेव्हां लीन असतें तेव्हां विशेष चैतन्याच्या असा-
वींही शरीराचे जीवन होत असतें. या अनुभवावरून व्यक्त चैतन्य निराळें
व साक्षिचैतन्य, ब्रह्मचैतन्य निराळें असें ठरतें. व्यक्त चैतन्य उपाधीच्या
अधीन असल्यामुळें तिचा विकास झाला असतां तें उत्पन्न झालें, व तिचा
लय झाला असतां तें नाश पावलें, असें वाटते. पण साक्षिचैतन्य सर्वदा

एकरूप असतें. तें कधीं उत्पन्न होत नाहीं. कारण ' हें विशेष चैतन्य आतां
उत्पन्न झालें, ' असा अनुभव साक्षिचैतन्याला जसा येतो तसा साक्षिचैत-
त्याच्या उत्पत्तीचा अनुभव दुसऱ्या कोणालाही येत नाहीं. तस्मात् चार्वाक
८ जें चैतन्य उत्पन्न होतें ' लपून झणतो तें सामान्य साक्षिचैतन्य नसून,
विशेषरूप आभास चैतन्य आहे. तें औपाधिक असल्यामुळें उपाधीबरोबर
उत्यन्नहोऊन तिच्या नाशाबरोबर नाशपावलेसेंवाटणे अगदीं साहजिकआहे.

आतां चार्वाकाने आपल्या ह्मणण्याच्या समर्थनार्थ विड्याच्या व
मद्याच्या द्रव्यांचा जो दृष्टांत दिला आहे त्याविषयी विचार करूं या. पान,
सुपारी, कात व चुना यांच्या संयोगापासून किंबहुना कात व चुना, अथवा
हळद व चुना यांच्या संयोगापासून त्यांतील प्रत्येकांत नसलेला लाल रंग
उअन्न होतो हें खरें, पण लाल रंग, हळद व चुना यांच्यामध्यें भौतिकत्व ही
एकच जाति आहे. ह्मणजे ते तिन्ही पदार्थ एकसारखेच भौतिक आहेत.
ते सर्व जड आहेत, दृश्य आहेत, साकार आहेत आणि प्रकृतीचे परिणाम,
अशा त्यांच्या मिश्रणापासून लाल रंगासारखे विकार होणें हा त्या त्या पदा.
थांचा स्वभाव आहे. तो त्यांचा स्वभाव असल्यामुळेंच त्यांच्या प्रत्येक संथी-
गाचे वेळीं कोणत्याही देशांत व कोणत्याही काळी तो तो नियत

पूल हो!पतटूव के'.७.८-८ ६: :स्टकेी५चगू
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वीज आहे, असे मानानेंच लागतें. कारण ते जर न मानले तर
जेव्हां जेव्हां -पिल्याला लाल रंग किंवा मद्य निर्माण करण्याची इच्छा होते,
तेव्हां तेव्हां आपण तींच तीं ठरावीक द्रव्यें घेऊन त्यांचा जो संयोग करत,
तो उपपन्न झाला नसता पण ज्याअर्थी आपण नियमानें तींच द्रव्यें घेतों,
त्याअर्थी त्यातील अव्यक्त रंग किंवा अव्यक्त मदशक्ति आपणाला अवगत
असते, ह्मणजे ती त्यांत आहे, हें आपणाला ठाऊक असतें, हें उघड आहे.
पण भूते व चैतन्य क्या असा संबंध आहे, हें आपणाला कळत नाहीं.
तें कळणें शक्य नख व तो संबंध संभवनयिही नाहीं तो कसा तें पहा-
विठ्याची व मद्याचे-? द्रव्यें आणि त्यांच्यापासून होणारे परिणाम हे जसे

एका जातीचे असतात, त्याप्रमाणें भूते व चैतन्य यांची जात एक नाहीं.
तर एक जड व दुसरें चेतन, एक विषय व दुसरें विषयी, एक साकार व
दुसरें निराकार, एक स्थूल व दुसरें छम आणि झणूनच एक दृश्य व दुसरें
अदृश्य. तेव्हां अशा परस्पर विरोधी पदार्थामध्यें कारणकार्यभाव कसा अस-
णार? झणजे भूतें कारण व चैतन्य कार्य हा संबंध कसा उपपन्न होणार?
हळदीच्या पिवळ्या व चुन्याच्या पांढऱ्या रोगाहून त्यांच्या मिश्रणानें होणारा
लाल रंग, रंग या दृष्टीनें जरी विलक्षण ( निराळा, भिन्न) असला, तरी
विषय, दृश्य, जड इत्यादि रूपानें विलक्षण नाहीं. पण भूतें व चैतन्य
यांच्यामध्ये तत्त्वतःच प्रकाश व अंधकार यांच्या इतका विरोध आहे. यास्तव

' देहाकार परित झालेल्या भूतांपासून चैतन्य होतें, ' ही कुकल्पना आहे.
विचार केल्यावांचून .कांहीं तरी बोलणे, यांतलाच तो एक प्रकार आहे.
याविषयी अणिरवी अधिक विचार पुढील दर्शनांत करूं.

२१२.ट२. ' २९.८::८.५.८.रं, :८ -द
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त्याला जाणणारा आहे, त्याचा नियस्ता आहे, इत्यादिकाविषयी अनुमान,
शब्द, अर्थापत्ति, इत्यादि अनेक परोक्ष प्रमाणें तर आहेतच, पण प्रत्येकाचा,
फार काय पण स्वतः चार्वाकाचाही अनुभव हे अपरोक्ष प्रमाणही आहे.
चार्वाक प्रत्यक्षावांचून इतर कोणत्याही प्रमाणाला प्रमाण मानीत नाहीं हे
जरी खरें आहे,तरीनुल्या आनर वबाह्य प्रत्यक्ष प्रमाणानेंच सर्वव्यवहार होऊं
शकत नाहीं, हें आझीं वर (पृष्ठ ३०) दाखविलेंच आहे. आतां आत्मा शरी-
राहूननिराळाआहे,याविषयींस्वत चार्वाकाचाहीअनुभव कसाआहेतें सांगत.
' हें माझें शरीर ' असें स्वतः चार्वाक अथवा चार्वाकाप्रमाणेंच देहाला
आत्मा मानणारा प्रत्येक जण ह्मणतो. ज्याअर्थी ' हें माझें ' असे तो झणतो,
त्याअर्थी शरीरविषय असून मीत्याचाविषयी, त्याचें ग्रहणकरणारा,त्याला
जाणणारा, त्याला वाटेल त्या कार्यात प्रवृत्त करणारा आहे, हे ज्ञानही
त्याला असतेंच. त्यावाचून त्याला ' मी ' व ' माझें ' असा मेदनिर्देश
करतां येणे शक्य नाहीं. मनुष्य कितीही जरी मूड असलातरी तो 'मी मज-
हून पृथकूर आहें, ' असें कधी झणत नाहीं. आपल्यालाच ' मी माझा ' असें
समजत नाहीं. कारण मी हा विषयी, मीहून दुसऱ्या सर्वांना जाणणारा
आहे. त्यामुळेच तो स्वतःहून स्वतःला पृथकू समजत नाहीं. तर मीहून जें
जें कांहीं पृथकू आहे, त्या त्या प्रत्येक स्थूल किंवा सूक्ष्म पदार्थालाच तो
' हें ' अशाप्रकारें पृथकू जाणतो. अर्थात जें जें दृश्य ते तें आत्य्याहून,
मोहून निराळें, जड, विषय, असें ह्मणतां येतें. त्यामुळेंच ' हा मी ' असें
म्हणून, शरीराला हात लाव, मी कृश, काळा, गोरा, उंच आहे, असें
झणणे शरीराच्या स्वात्ययानेंच स्वतःला स्वस्थ समजणे इत्यादि हा सर्व

श्रम आहे. यालाच श्रीशंकराचार्य 'अध्यास' झणतात. तो स्वाभाविक आहे.
हाणूनच विचार करण्यापूर्वी व विचारानंतरही अनवधानप्रसंगीं ( हणजे
बेसावध असतांना) प्रत्येक जण ' हा मी ' असेंच समजतो व बोलतों.
त्यामुळेंच ' देहात्मवाद ' हें चार्वाकाचे मत अतिशय सामर्थ्यवाचआहे, असें
आझीं वर ( पृष्ठ ७ )ष्यनित केलें आहे. पण उपनिषदे व तज्ज्ञ विद्वान
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यांच्या आधारानें, त्यांच्या साह्यानें वर सांगितल्याप्रमाणे सूक्ष्मदृष्टाविचार

करूं लागलें असतां तें स्वभावसिद्ध मतही झामक आहे, असा निश्चय होतो.

आतां देह आत्मा कां नव्हे, या विषयीं आणखी कांहीं स्थूल विचार
व्यक्त करतो. देह प्रत्येक क्षणी बदलत असतो; पण तो त्याचा परिणाम
( बदल) अतिशय मंद गतीनेच होत असल्यामुळें प्रतिक्षणीं अनुभवास
येत नाहीं. तथापि ' कौमार, यौवन व जरा, ' या शरीराच्या सिद्ध अवस्था
योग्य वेळीं अनुभवास येतात, त्यांवरून तो प्रत्येक क्षणी परिणाम पावत
असावा अशी कल्पना होते. परंतु देह जरी क्षणोक्षणी बदलत असला तरी
त्यांतील आत्मा बदलत नाहीं. कारण तो जर शरीराबरोबर बदलता तर
त्याला चवथ्या वर्षी केलेल्या एकाद्या गोष्टीची आठवण सत्तराव्या वर्षी

झाली नसती कारण चवथ्या वर्षी जें शरीर होतें व त्यांत जे धातू होते,
तें शरीर व ते धातू सत्तराव्या वर्षी नसतात. तर सत्तराव्या वर्षाचे शरीर
चवथ्या वर्षीच्या शरीराहून अगदीं निराळें असतें. तथापि त्यांत राहणारा
आत्मा त्याला ' मी ' झणणारा जीव एकच असतो. हाणूनच त्याला पूर्वी

अनुभविलेल्या स्थितीचें त्नरण होतें. देहच जर आत्मा असता तर बदल-
लेल्या त्याला पूर्व अवस्थेचें स्मरणझालें नसतें. तत्समात शरीराबरोबर, विकार
न पावणारा आत्मा शरीराहून निराळा आहे.

शरीर आळ्याच्या अधीन असतें. त्याला निवाच्या इच्छेप्रमाणे

वागावे लागतें. त्यानें ' बैस ' म्हणून झटलें कीं तें बसतें व ' ऊठ, अमुक
ठिकाणी चल, ' असे हटले झणजे उठून चालू लागतें. पण जीव तसा
शरीराच्या अधीन नसतो, तो स्वतंत्र असतो. शरीर त्याला कोणत्याही
प्रकारची प्रेरणा करीत नाहीं. इंद्रिये त्याला बाहेरील विषयांचे ज्ञान करून
देतात व त्यामुळें एक प्रकारे तीं त्याची प्रेरक होतात, हें खरें; पण

इंद्रिये हणजे देह नव्हे. तर त्या देहातील निरनिराळ्या जागी राह
गोऱ्या शक्ती आहेत व त्या शक्तीही देहापासून उत्पन्न झालेल्या नसून
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सूक्ष्म शरीरांत लीन असलेल्या त्या स्थूल देहाची पूर्ण वाढ होतांच केवल
अभिव्यक्त होतात; एवढेच. तसेंच शरीर जीवात्म्याच्या सुखदुःखादि भोगा.
करितां आहे. जीव शरीराकरितां नाहीं. ह्मणजे असें घर त्यांत राहणाऱ्या
पुरुषाकरितां असतें, पुरुष घराकरितां नसतो. कारण घर उपकरण आहे व
पुरुष त्याचा स्वतःच्या भोगाकडे उपयोग करणारा आहे. यास्तव घर व
पुरुष यांचें जसे ऐक्य नसतें, तसेंच शरीर व शरीरी यांचें ऐक्य संभवत नाहीं.
तसेच शरीरच जर आत्मा असता तर हात व पाय तोडून टाकल्यावर प्राणी

जिवंत राहिला नसता. निदान अर्धा जिवंत राहिला असता! किंवा निदान
त्याचें ज्ञान तरी कमी झालें असतें. पण त्यांतील काहीएक होत नाहीं. उलट
औषधोपचारानं हातापायांचे व्रण बरे केले असतां तो पुनः पहिल्या सार-
ख्याच गोष्टी सांगू लागतो. त्याला मागचें सर्व आठवतें. त्याची बुद्धि अणु.
रेणू इतकीही कमी होत नाहीं. त्याची सर्व ज्ञानेंद्रिवें पहिल्याप्रमाणेच
आपापल्या विषयाचे ग्रहण करण्यास समर्थ असतात. यास्तव शरीर आत्मा
नव्हे. तसेंच, निजलेला मनुष्य स्वेप्रांत नानाप्रकारच्या अनुकूल व प्रतिकूल

प्रदेशांत व स्थितींत संचार करतो, सुखी व दुःखी होतो, धावतो, मारामारी
करतो, विषयांचा उपभोग घेतो व जागा झाल्यावर त्या सर्वांना आठवतो.
पण त्यावेळीं त्याचा स्थल देह हातरुणावरच दगडासारखा जड होऊन पड-
लेला असतो. तेव्हां देहच आत्मा आहे, असें कसें ह्मणतां येईल १ सारांश
या व अशाच दुसऱ्याही अनेक कारणांमुळें चैतन्यविशिष्ट देहच आत्मा
आहे, या ह्मणण्यांत कांहीं अर्थ नाहीं.

२२ यासंबंधी प्रासंगिक शकेचें समाधान.
पण हें आमचे विवेचन ऐकून कोणी ह्मणेल कीं, अहो चैतन्यावांचून

देहाची स्थिति जशी होत नाहीं, तशीच देहावांचून चैतन्याचीही सिद्धि

१ स्वप्न हें स्मरण आहे, असें कित्येक समजतात, पण तें बरोबर नाहीच्याचे
कारण पुढच्या दर्शनांत सांगू,
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होत नाहीं. त्याचें अस्तित्व देहामध्येच भासते, देहाबाहेर कोठेच भासत
नाहीं. तर तें खरें आहे. पण तें देहामध्येच भासणे हें निराळें व त्याच्या-

वाचून त्याचा अभाव होणें, त्याचें अवस्थानच न होणें, हे निराळें. यास्तव

चैतन्याच्या अभावी देहाचा अभाव जसा नियमानें होतो, तसा देहाच्या
अभावीं चैतन्याचा अभाव होतोच, असें समजण्यास काय आधार आहे?
देह स्थूल असल्यामुळें त्यांतील चिच्छक्ति सूक्ष्मशरीराबरोबर निघून जातांच
(किंवा अगदीं तात्त्विक भाषेत बोलावयाचें झाल्यास स्थूल शरीराला जीवन
देणारें शक्तिरूप सूक्ष्मशरीर त्यांतून निघून गेल्यामुळे चैतन्याला व्यक्त

होण्यास योग्य स्थानच नाहींसें होतांच) ती ( चित) त्यांत व्यक्त होत
नाहीं पण तेवड्यामुळे चैतन्य नाहींच असें होत नाहीं. कारण चिडूपानें
जरी तें व्यक्त होत नसलें, तरी काष्ठ-पाषाणादि इतर पदार्थाप्रमाणे शवा-
मध्येंही ' हें आहे ' अशा सडूपानें ( सत्तारूपानें, अस्तित्वानें) व्यक्त

होतच असतें कारण श्रीविद्यारण्यांनीं पंचदशींत ' सर्वव्यापी आत्मा जमा-
तील तुष्ट पदार्थीत सन, चितू व आनंद या तीन रूपांनी व्यक्त झालेला
दिसतो अगदीं जड ( झणजे अंतःकरणशून्य) पदार्थीत त्याच्या नुसत्या.

सडूपाची प्रतीति येते. सचेतन झणजे अनकरणयुक्त पदार्थीत तो सत् व

चिते ह्या रूपानें व्यक्त होतो आणि अस्तःकरणाच्या शुद्ध सात्त्विक वृत्तींत

त्याचें ग, चित व आनंद हें त्रिविधरूप प्रतीत होतं. ' असें झटले आहे.
त्यामुळें शवामध्यें अंतःकरणांचा अभाव झाल्याकारणानें ' चित ' हाअड्य-
हुजैत व्यक्त होते नसला, तरी सत् हा धर्म व्यक्त होतो. शरीरालाजाळन

त्यावरही आतां त्या शरीराचा अभाव झाला आहे, असा अनुभव केले,
(ण पार्थाचा भाव (अस्तित्व) जसा चैतन्यामुळे कळतो, तसाच
वही चैतन्यामुळेच र. शूर ' तो आहे ' असे झणण्याचे निमित्त

जसें त्यांतील सत्र पेसेच ता नाहा ' असे ह्मणण्याचें निक्तिई हे? ३३

२ई २ऽथे
१ए२तें ग?'ाऊ७: २.६
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देहाप्रमाणे तो चसुरिद्रियाचा विषय होत नाहीं, डोळ्यांनी दिसत नाहीं, हें
खरें; पण तो त्याचा किंवा आमचा अपराध नसून त्याच्या इंद्रियातीत

स्वरूपाचा दोष आहे.
दुसरें असे कीं, आत्मा देहाची उत्यत्ति, स्थिति, इत्यादिकांचें कारण

आहे व कारण कोणत्याही कार्याच्या पूर्वी असतें, असा नियम आहे.
यास्तव तो देहाच्या पूर्वी असणें अवश्य आहे. त्याचप्रमाणे कार्याचा जरी
नाश झाला तरी तो कारणरूपांत होतो. झणजे कार्याचा नाश, याचा अर्थच

असा कीं, कायीने कारणरूप होणें. कारण, सट्ट्याने प्रतीत होणाऱ्या
वस्तूचा आत्यंतिक नाश संभवत नाहीं. यास्तव देहाने कारणरूप होणें हाच
त्याचा नाश आहे. त्याचें अवांतर कारण जरी भूतें असली, तरी परमकारण
सत् आहे. कारण सत् मूतांत असते व भूतांच्या अभावांतही असतें. भूतांचा
अभाव झणजे त्यांचें अव्यक्त शक्तिरूपच ( बीजावस्थाच) आहे. यास्थेचे
देह जरी नष्ट झाला, तरी त्याच्याबरोबर सबिडूप आत्मा नष्ट होतो, असें
झणतां येत नाहीं

देहाला ' हा देह,' असें झणून विषय करणारा देही देहाबरोबर
विनाश पावत नाही, असें समण्यास दुसरींही पुष्कळ कारणें आहेत. त्यातील
कांहीं येथें देतो. आत्मा सावयव नाहीं, त्यामुळें अवयवांचा अपचय (ल्रे'
क्षय) व विभाग यांच्या योगाने त्याचा नाश होऊंशकत नाहीं.त्याचप्रमाण
तो गुण नव्हे. त्यामुळें पांढरें धोतर जळताच त्याचा पांढरा रंग हा गुणही
जसा नष्ट होतो किंवा त्याला लाल रंग दिला असतां त्या विरोधी गुणाच्या
योगानें तो जसा ध्वंस पावतो, त्याप्रमाणें आश्रयाच्या नाशानें अथवा विरुबॅ
गुणाच्या उत्यत्तीनें आक्याचा नाश होईल अशीही कल्पना करितां येत
नाहीं. यावर चार्वाक कदाचित् ह्मणेल कीं, आत्मा मरतो कीं नाहीं या
विषयीं कल्पना हवी कशाला! तो नाश पावतो, ही गोष्ट सूर्य उगवतो, धों
गोष्टी इतकीच प्रत्यक्ष सिद्ध आहे, तर तें बरोबर नाहीं. कारण आल्याला



वैषयिक चा पुरुषार्थ, यां मताचें खंडन
५.

जळतांना किंवा मांसाहारी पशु-पक्षी इत्यादिक खात असतांनाकोणींआज-
वर पाहिले नाहीं व त्यावरून पुढेही कोणी पाहील असें झणतां येत नाही.
' तेव्हां ' त्याचा विनाश प्रत्यक्षसिद्ध आहे, असें कसें ह्मणतां येईल?

२३ वैषयिक सुखच पुरुषार्थ, या मताचे खंडन.
' स्त्री, पुत्र, इत्यादिकांना आलिंगन दिल्यामुळे होणारें सुख हेंच खरें

सुख झ. पुरुषार्थ आहे, झणून ह्मणाल तर तें बरोबर नाहीं. कारण
विषय व इंद्रिये यांच्या संयोगापासून होणारें जें सुख तें सातिशयवक्षयिष्य
असल्यामुळें आणि तें केवळ विषयांविषर्वीची कृष्णा शांत करीत असल्या-
मुळें खरें सुख नव्हे. उलट एक प्रकारचे दुःखच आहे. कारण त्याच्यांमुळे
वित्ताचे समाधान न होतां कांहीं वेळानें पुनः त्याच सुखाकरितां तळमळ
लागते. त्याची साधनें मिळवावयासाठीं फार कष्ट करावे लागतात व त्या

साधनांचा नाश झाला असतां असह्य दुःख होतें. यास्तव असलें साधनपरा-
धीन असलेलें सुख तत्त्वतः दुःखच आहे. आतां ' ज्याला वर्ज करतां येणे
शक्यच नाहीं, अशा दुःखाचा परिहार करून सुख मात्र घ्यावें ' म्हणून

झणाल तर तें खरें आहे; आणि सर्व प्राणी तसेंच करीत असतात,
झणूनच तो पुरुषार्थ नव्हे. कारण कोणताही स्वभाव हा पुरुषार्थ नव्हे, तर
स्वभावाचा निरोध करून निरतिशय सुख संपादन करणें, किंबहुना स्वयं

सुखरूप होणें, हा पुरुषार्थ आहे. शिवाय विषयेंद्रियसंयोगजन्य सुखावांचून
दुसरें स्वतंत्र-साधनपराधीन नसलेलें-सुख जर मुळीं नसतेंच तर अनन्य
गतीमुळे इंद्रियसुख हाच पुरुषार्थ आहे, असें आझींही मोठ्या हर्षांने कबूल
केलें असतें. पण इंद्रियांचा व्यापार बंद करून, मनाला स्थिर करून, बुद्धि-
वृत्तीला अंतर्मुख करतांक्षणींच जर आह्यांला वैषयिक सुखांहून कितीतरी
पट अधिक सुख साक्षात् मिळत आहे, तर आली क्षणिक, परतंत्र, व उभय
सुखाला पुरुषार्थ कसे झणावें १ मनाचा विक्षेप हेंच दुःख असून अंतःकर-
णाची शांति हेंच परम सुख आहे, असें अनुभवाने ठरल्यावर चार्वाक
ज्याला पुरुषार्थ समजतो त्या देहच्छिद्रांच्या करा प्राप्त होणान्या तुच्छ
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सुखाभासाचा तिरस्कार विवेकी पुरुष कसा बरें करणार नाही १ ज्यासुखाचा
उपभोग घेताच त्याचें साधन-इंद्रिय निर्बल होतें, व पुनः निदान कांहीं वेळ
तरी त्या विषयाकडे हुंकूनही पाहूं नये असें वाटतें, किंबहुना तो विषय
शमूसारखा वाटतो, त्या सुखाला परम पुरुषार्थ समजणारे विषयांचे दास
विषयांविषर्थी विरक्त झालेल्या किंवा होणाऱ्या सात्त्विकांना ' पशु, मुर्ख '
इत्यादि जरी झणत असले, तरी मद्य पिऊन मत्त झालेल्या कुपुरुषांच्या
शिव्यांकडे जसे सज्जन लक्ष देत नाहींत, त्याप्रमाणें तेही त्यांची उपे-
खच करितात.

२४ विद्यावृद्ध पडतमुर्ख नव्हेत

आतां ' परलोकाच्या आशेनें पुष्कळ धन खर्च करून शारीर आया-
सही सहन करणारे विद्यावृद्ध वैदिक पडतमुर्ख असतात,' असे जे चार्वाकाचें
झणणे आहे, त्यांत सत्यार्थ फार थोडा आहे. निरर्थक अक्षरें ह्मणणारे वैदिक
मीमांसक किंवा परीक्षक नसतात हें खरें; पण वेदार्थाच्या समर्थनार्थ वेदा-
थोंपवृंहक ( वेदार्थाचे परिपोषण करणारीं) शाखे शिकणारे जर खरोखरच
पडतमुर्ख असते, तर वेद व शाखे आजवर जिवंत राहून चार्वाकासारख्या
नास्तिकांची दर्शने जी संपुष्टांत आलेली दिसतात, तीं तशीं दिसली नसतीं.
चार्वाकाच्या मताला स्वाभाविक मृष्टिनियमांचा एवढा जबरदस्त पाठिंबा
असतांनाही त्याचे मत व्यवस्थितपणे मांडलेले सुद्धा आढळू नये व जे
थोडेसे आढळतें, तेंही वैदिकांच्या-विद्यावृद्धांच्या हुद्दत्रच आढळावें आणि
वेदिकांची शाखे मात्र काना-मात्रा-म्हस्व-दीर्घ इत्यादिकांच्या योगानेखै
सुप्त न होतां हजारों वर्षापासून जशीच्या तशींच रहावी, याचे कारण
' विद्यावृद्धत्व ' जर नसेल तर ' विद्यावृद्धत्व ' ही कांहीं अमानुष गोष्ट

आहे, असेंच झणणे भाग आहे. असो; वैदिक धर्माचरणांत एक प्रकारचा
रस ( सुख, आनंद) आहे. तो यथाशास्त्र आचरण .करूं लागल्यानंतर
कांहीं कालाने प्रतीत होऊं लागतो. यास्तव ज्याने स्वतः तदनुसार आचरणॅ
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करून तो घेण्याचा यत्न केला नसेल त्याला अग्निहोत्रादि, हें सर्व थोतांड
आहे, असे झणण्याचा खरा अधिकारच नाहीं.

२५ अग्निहोत्रादिकांविषयी आक्षेपाचे निरसन.
वेदांत अनृत, व्यापात, पुनरुक्तता इत्यादि दोष आढळतात, असें जें

चार्वाकाचे मत आहे त्याचें निरसन आली बौद्ध व जैन दर्शनांत करूं.
कारण हेच आक्षेप त्यांनीही घेतलेले आहेत, व शब्द-प्रमाणाविषयी
चार्वाकापेक्षा त्यांच्याशींच अधिक वाद करण्याचा प्रसंग आमच्या मीमांस-
काना आलेला आहे. कारण चार्वाकाला प्रत्यक्षावांचून प्रमाणच मान्यनाहीं.
यास्तव अनुमानप्रमाण मानल्यावांचून आमचा व्यवहार होणें शक्यच नाहीं,
एवढे सिद्ध केलें की बाकीच्या त्याच्या शंकांचे व आक्षेपांचें समाधान
नुसत्या अनुमानांनींही करतां येतें. पण बौद्धादिक अनुमान मान-
तात, व शब्दप्रमाण मानीत नाहींत. आणून शब्दाच्या प्रामाण्याविषयी
त्यांच्याशीच अधिक वाद करावा लागतो. यास्तव आतां ' अग्निहोत्र, तीन
वेद, भस्याचा लेप इत्यादि हा सर्व बुद्धि व पौरुष यांनीं हीन असलेल्या
बाह्मणत्यया उपजीविकेचा उपाय आहे,' अशी जी सण आहे तिचा विचार
करूं या.

अग्निहोत्राचें सायंप्रातर्हवन चित्तशुद्धीकरितां, वेदांचे अध्ययन विचा.
रशुद्धीकरिता व खान, आचमन, भक्ष्मलेपन इत्यादि देहशुद्धीकरिता करा-
वयाचे असतें. शेतकी, सेवा व व्यापार यांप्रमाणे तें उदरभरणाकरितां
( ' जीविके ' करितां) कधींच कर्तव्य नसतें. यास्तव जे ब्राह्मणादि अधि-
कारी तें सर्व कर्मत्रात त्या त्या उद्देशाने करीत असतील, त्यांच्या उपजी-
विकेचे तें साधन आहे, असें झणणे झणजे शुद्ध अनृत भाषण करून दुस-
ज्यावर अभियोग ( मिथ्या आरोप) करणेंच आहे. आतां जे कित्येक
लोभी ब्राह्मण वगैरे अग्निहोत्रादिक केवळ उपत्रीविहेकरिता करीत असतील,
त्याचें तें कृत्य वैदिरू धर्माच्या दिरुद्ध व झगूनव ग्(र्ह्य आमे, असे चुरस-
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तीच नको, तर आझीही झणतों. अर्थात वृहस्पतीची आण, झणून जी वर
( पृष्ठ १४) सांगितली आहे, ती असल्या दांभिकांना उद्देशून रूढ झाली
आहे. निष्काम वैदिकांना उद्देशून नाही. आतां कदाचित तुझी ह्मणाल, कीं
असले निष्काम ब्राह्मण आहेत कोठे? तर ते सर्वथा नाहींतच असें नाहीं.
थोडे जरी असले तरी तेवढ्यावरून वैदिक विधानांचें शुद्धत्व सिद्ध होऊं
शकतें. जगांत उकष्टता विरळाच आढळणार! आणि त्यामुळेंच ती ' उरू-
ष्टता ' होय!!

पण असले अग्निहोत्री, वैदिक, याज्ञिक व नुसते भिक्षुक ' आली
अग्निहोत्री इत्यादि आहो, आझी ब्राह्मण आहो, असें सांगून आपली उप-
जीविका करीत असतांना दिसतात, ' अधून झणाल तर अग्निहोत्रादिकांची
योग्यता न जाणणाऱ्यापाशीं जाऊन ते असें सांगतांत व त्यांच्यापासून कसें
तरी ( अनादरानें) उपजीविकेचें सावन मिळविण्याचा यत्न करितात, ही
त्यांची चूक आहे. आलीही चार्वाका इतक्याच जोरानें त्यांचा निषेध
करतो. पण यावरून आली बाझणांच्या, केवळ विरक्त, वैदिक, धर्मपरायण

ब्राह्मणांच्या भिक्षावृत्तीचाच निषेध करतो, असें मात्र कोणी समजू नये.
कारण कृषि, वाणिज्य व सेवा या निर्वाहाच्या साधनांमध्ये वैदिक धर्माचर-
णाला अवश्य असलेलें लोके स्वातंत्र्य रहात नाहीं व ' शरीरमाद्यं सह
धर्मसाधनं ' या न्यायाने शरीराच्या स्वाक्ष्माकरिता जीवनाला अत्यंत आव-
श्यक असलेल्या अन्नाकरितां व प्रावरणाकरितां वैदिकांनाही कांहीं उद्यम

करणें भाग आहे. भिक्षावृत्ति हा स्वाधीन उपाय आहे. वर सांगितलेल्या
प्रकारच्या ब्राह्मणाला त्याच्या निर्वाहा पुरतेअन्न व वस्त्र दिल्यास ' आपल्या
वित्ताचा आपण थोडा तरी सदुपयोग केला असें होईल, ' असें ज्यांना
वाटतें, त्यांच्या घरीं जाऊन त्यांनीं आदराने व श्रद्धेने दिले अन्न व वस्त्र

१ कारण वैदिक विधीच्या अधीन असलेल्या त्याला शास्त्रीय स्वातंत्र्य असणें
शक्यच नाही ।



पेरणे, अथवा पतप्रसं अएइंत्रंइ२४८.ऽ९घेणे, यांत कांहीं पारा दोष आश् -फवाराला. मागूनही
यांतही याचना करणें १ दणे आहे व ५-लक्षांला वाटत देही. आतां
सदोष असणारच, पण आ०चेसंरण्यध्ये-नीरक उपाय असा

यात शरीराले
जितकें अधिक राहील तो तितका अश्च है मनाचे स्वातंत्र्य ज्यात
वैदिक समजतात. त उपाय आहे, असें खरे

पुष्कळ वेळां दात्याला पात्र व अपात्र.
व सत्यात्रांपेक्षां दात्यांच्या दातुत्वाचा८ निर्णय करतां येत नाहीं;
हाकच या वृत्तीचा यथेच्छ उपयोग करितात गोंऽयदा घेऊन असत्याव
प्रसंगीं दात्यांना अधिक विचार करूनच ' असं दिसतें. पण अशा
धर्म ब्रह्मचारी व यात आणि अतिविरक्त गक? दिले पाहिजे. वैदिक
करण्याची अनुशा देतो. अविरक्तसडे२९ भिक्षावृत्तीवर निर्वाह

करावा, हें त्याला इष्ट नाहीं. यास्तव केवळ धर्म ' शुद्ध वृत्तीचा उपयोग
फलाकरितांच अग्निहोत्रादिकांचें अनुष्ठत्न करण(रमण, पारलौकिक अदृष्ट

व्यता आहे, असें समजणारे बाह्मणादिक फू) ' हीच आपली इतिकर्त-
यकभर अन्न मागून घेऊन त्यावर आपल्या का बाळू गृहस्थापासून मूठ-

त्यांत कांहीं दोष नाहीं, असें आमचें विक्रम पोषण करूं लागल्यास
त मतआह्यांला येथें हेंही सांगून ठेवणे इष्ट वाटतें कुक् ओ३. पण त्याबरोबरच

कर्म व्यर्थ आहेत, तीं करणाऱ्या ब्राह्मणादिकान पै'गी-अग्निहोत्रहवनादिक
अपव्यय करणें आहे, असले ब्रह्मचारी व (टू ६ देणें हा स्वधनाचा
समाजावर भार आहे,-इत्यादि वाटत असेल रुत्यु२. हा आमच्या
णार्थ लागणारें अन्नादिकही ब्राह्मणादिकान? ३?२. कवळ शरीररक्ष-
देण्याची इच्छा नसते, त्यांच्यापासून तें घेणे हा पैला २.ब्लू rए ं? -?ह:आहे. तसल्या अन्नादिकांपासून त्यांच्यी शरीराचे क्षण २.विपरीत प्रकार होण्याचाच अधिक संभव असतो हाण्यापक्षा त्याड
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असो; भिक्षुक ब्राह्मण दानादिक घेतात, श्राद्धाविकामध्यें भोजन
करितात, निरनिराळी वतें, पूजा, जप इत्यादिकांच्या दारा धन मिळवितात,
व त्यावर आपला निर्वाह करितात, किंबहुना संचयही करितात हेखरें, परंतु
असले ब्राह्मणही आपलें आयुष्य अध्ययन, अध्यापन, शुभ शास्त्रीय आच.
रण, इत्यादिकांमध्यें जर व्यतीत करीत असतील, तर त्यांचा गिक्षुकीचा
धंदाही सर्वथा गर्द आहे, असें आली कधीं झणणार नाहीं. कारण भिक्षुक.
याज्ञिक व वैदिक हे ब्राह्मण सेवा, व्यापार, व कृषि हे धंदे करणाऱ्या गृहस्थ

बाह्मणादिकांचे प्रतिनिधि होऊन त्यांची धार्मिक कृत्ये करीत असतात, हे
प्रसिद्ध आहे व त्यांना दानादिकांच्या निमित्तानें धनादिकांची जी प्राझि

होते, ती पर्यायाने अनियत वेतनासारखीच आहे. ज्यांना देवपूजाप्रभृति
नित्य कर्मे करण्यास अवकाश नसतो, त्यांनीं त्याचा सर्वथा लोप होऊं
देण्यापेक्षां तीं प्रतिनिधीच्या दारा करविणें अनुचित नाहीं आणि तीं कर-
णाऱ्या ब्राह्मणादि प्रतिनिधीला काहींदक्षिणावगैरेदेणें, हा न्याय्य व्यवहारच
आहे. पण ज्यांना तीं नित्य कर्मे करण्याची आवश्यकताच वाटत नाहीं,
त्यांना अशा प्रतिनिधींची गरजही भासत नाहीं व ते प्रार्थ' मिसुकाविकांना
कांहीं देतही नाहींत आणि त्यांत कांहीं फारसें वावगैही नाहीं परंतु- जे
दुसरे कित्येक अशा प्रतिनिधींना कोणी कांहीं देत आहे असें पाहून दाते
व प्रतिग्रह करणारे या दोघांचीही मनसोक्त निंदा करीत सुटतात त्यांची
मात्र आह्यांला मोठी कींव येते. असो; तात्यर्य, विरक्त संन्याशादिकांच्या
भिक्षावृत्तीपेक्षां भिक्षुकीचा धंदा गौण आहे, हें आझीही कबूल करतो. पण
तो इतर लोक जितका समजतात तितका गर्द मात्र नव्हे उलट त्याच्या
योगाने भिश्चकवर्ग जर वेदशास्त्रज्ञ होत असेल किंवी होईल अशी काही
योजना व्यवहारी गृहस्थ करतील, तर ती एक मोठी प्रशंसनीयच
गोष्ट होईल.

२६ कांहीं किरकोळ मतांचे निरसन.
सारांश, दुःख हाच नरक व सुख हाच स्वर्ग, हें जरी खरें आहे, तरी

पायांत काटा मोडणे, ताप येणे इत्यादि ऐहिक सामान्य दुःखांना ८ नरक '
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व मुलाला कवटाळून धरल्यामुळें, भार्येच्या तोंडाकडे पाहिल्यामुळे, स्वामीने
थोडेसें वेतन वाढविल्यामुळें होणाऱ्या सुखाला ' स्वर्ग ' असें वैदिक हाणत
नाहींत. तर या जन्मी केलेल्या पुण्यामुळे पुढच्या जन्मी अतिशय सुप्तावस्था

पास होणें हा ' स्वर्ग 'वया जन्मी केलेल्या घोर पापामुळें पुढच्या जन्मींअसह्य
दुःखावह दशा प्राप्त होणें हा ' नरक ' होय, त्या सुखाद्दिकांचादाता लौकिक

ईरा! राजा) असणें संभवत नाहीं. यास्तव त्रिकाली प्रत्येकप्राण्याचें त्याची
इच्छा व कर्म यांच्या अनुसार नियमन करणे, व स्वत: कोणाचा नियम्य न

होणें, हा अलौकिक व असामान्य धर्म ज्या महा पुरुषामध्ये आहे तोच
सर्वज्ञ, सर्वशक्ति, नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव आल्या परमेश्वर आहे.

सूक्ष्म किंवा लिंग शरीर हें अनादि आहे. अनाई झणजे उत्पन्न न
झालेले. तें एका स्थूल देहांतून दुसरा स्थूल देह घेण्यासाठी निघते तें प्राण.

वाधूबरोबर निघून गेलें ह्मणजेच ' पहिलें स्थूल शरीर जड होऊन पडते, '
असे वर ( पृष्ठ ३४) सांगितलें आहे. सूस्मशरीर व त्यांत व्यक्त झालेला
चेतन्याचा आभास, हाच संसारी जीव आहे. तोच वारंवार अनेक देह
घेऊन पुनः पुनः त्यांना सोडतो. संसार यालाच ह्मणतात. फलाच्या इच्छेने

झाहंकार केलेलीं कसें व विविध वासना हेंच त्याचें बीज आहे. तें असे.
पर्यंत लक्षावधि देहांचा जरी नाश झाला तरी मोक्ष ह्मणजे जन्ममरण-
परंपरेचा विच्छेद संभवत नाहीं. तस्मात् ' देहनाश हाच मोक्ष आहे, ' हें
झणणें ' सेवावृत्ती हेंच राज्य आहे, ' या झणण्यासारखें अप्रयोजक आहे.
त्यावरून वाद्याच्या संकुचित दृष्टीचें व परिमित विचारशक्तीचे चांगले
' अनुमान ' होतें.

देहच आत्मा आहे, असें समजल्यानें ' मी कृश आहे, काळा आहे,
उंच आहें, मी धावतो, बसतो, निती, ' इत्यादि व्यवहार जरीउपपन्नहोत

१ ' अनादि ' असे ह्यणणे हा एक वाद्याच्या हातांतून निसटून जाण्याचा
मार्ग आहे, असे कित्येक समजतात. पण तें बरोबर कसें नाहीं, तें आग्री पुढच्या
दर्शनांत सविस्तर सर्ग.
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असला, तरी ' माझें शरीर, मी मोठा विचारी आहे, मीं आज स्वप्न पाहिले,
मी सुखानें ( स्वस्थ) निजली होतों, त्यामुळें माझ्या अंगावरील शेला किंवा
गळ्यातील गोप चोराने केव्हा काहूननेलातेंही कळले नाहीं,' इत्यादि व्यवहार
उपपन्न होत नाहीं, याला काय करावें? ' माझें शरीर इत्यादि व्यवहार
गौण आहेत, ' असें झणाल तर ' मी कृश आहें, ' इत्यादि व्यवहार
मिथ्या आहेत, असें कां ल! नये? ' मी कृश आहें, ' हा व्यवहार मिथ्या
नसून मुख्य आहे व ' माझें शरीर ' हा व्यवहार मुख्य नसून गौण आहे,
असें समजण्यास कांहीं विशेष हेतु सांगितला पाहिजे. त्यांवांचून या वादाचा
निर्णय होणार नाहीं. कारणव्यवहार दोन्ही प्रकारे होतो. ' देह आत्मा आहे,'
या पक्षी जशी कांहीं लौकिक वाक्यें उदाहरणार्थ देता येतात, त्याचप्रमाणे

' देह आत्म्याचा आहें, ' याप्रक्षींही तीं दाखविता येतात. यास्तव या
गोष्टीचा निर्णय विचारावांचून होऊं शकत नाहीं.

' मी ' हें भान स्फुरण आहे. हा प्रत्यय, अनुभव आहे यास्तव तो
जडाचा धर्म असू शकणार नाहीं. कारण अनुभव, प्रत्यय, भान स्फुरण हा
ज्ञानाचा ( चेतनाचा) धर्म आहे. यास्तव ' मीया अनुभवाचा विषय चेतनच
असला पाहिजे. स्वत: देह चेतन नाहीं, हें चार्वाकालाही कबूल केलेंच पाहिजे'
कारण त्यावाचून चैतन्यविशिष्ट देहच आत्मा ' असें त्यालाह्मणतां येणार नाहीं.
' चैतन्यविशिष्ट ' असें झटल्यानेंच चैतन्य देहाहूनपूथकू आहे हें उघड होतें.
अर्थात मनुष्य ' मी ' असे आणून देहाला जेव्हां हात लावतो, किंवा त्याचे
धर्म हे माझेच धर्म आहेत असें लपतो, तेव्हां तो तें अनादि अविवेकाने
झणतो, असेंच समजले पाहिजे. कारण त्यावाचून थोडासा विचार करताच
' मी देहाहून निराळा आहें, देह माझा आहे, ' इत्यादि आतल्याअति
होणारे भान उपपन्न होत नाहीं. अविचारामुळे येणाऱ्या या अनुभवालाच
आचार्यानी ' अध्यास ' झटले आहे. तिलाच अविद्या ह्मणतात, आणि
विचाराने देहाहून आत्मा निराळा व नित्य आहे, असें समजणें हीच विर्या
होय. तस्मात् ' मी कृश आहें, ' हा मिथ्या अनुभव आहे
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' मी ' असें झणून आपण जेव्हां देहाला हात लावितों तेव्हांही सर्व

देहाला उद्देयन तो लावीत नाहीं, तर आपल्याला ' मी ' असें भान, 'मी ''
असे स्फुरण जेथें होतेसें वाटतें, त्या उरालाच लावतो. ह्मणजे मी
आणून जो कोणी आहे ' तो या येथें आहे, ' हें आपल्याला अविचार-दर्श-
तही भासत असतें. पण शरीर त्या स्थानापेक्षां किती तरी मोठे, खालीं व
वर लांबच लांब पसरलेले असतें. आपण कधीं चुकून सुद्धा पाय, हात,
होऊं, पोट, पाठ यांना ' मी ' असे झणून स्पर्श करीत नाहीं, हेंप्रसिद्ध आहे.
देहच जर आत्मा असता, तर असाप्रकार संभवता का : मुळींच नाही. तलमात

शरीर आत्मा नव्हे, तर तें आत्म्याचे आहे.

२७ व्यासिज्ञानाचा उपाय.
हेतु व साध्य यांची व्याति आहे, असें ज्ञान झालेलें असलें ह्मणजे

हेतु दृष्टी पडताच ' येथें साध्य असावें ' असें अनुमिति-शान होतें. ( हेतु
झणजे कार्य, साध्य ह्मणजे कारण, व्याप्त ह्मणजे त्या दोघांचें नियमानें
साहचर्य, केव्हांही व कोठेही त्यांचा व्यभिचार न होणें, व अनुमितिज्ञान

झणजे अनुमानानें होणारें ज्ञान.) पण चार्वाक ह्मणतो कीं, निरुपाधिक
संबंध ह्मणजेच व्याझि असून उपाधिरहित संबंधाचें ज्ञानच होऊं शकत
नाहीं. पण यावर आली असेंविचारतों कीं प्रत्यक्ष ज्ञान हें तरी निरुपाधिक
कान आहे का? घटाचें ज्ञान ( ' हा घट ' असा अनुभव) जर निरुपाधिक
असतें तर तें चसुरिंद्रिय किंवा स्पर्शेद्रिय यांच्या साह्यादाचनूही झालें

आर पण तें होत नाहीं. डोळ्यांनी पाहिल्यावर किंवा हात लाविल्यावरच
हा घट ' असें ज्ञान होतें. तेव्हां इंद्रियांच्या दाराच होणारे ज्ञान सोपा-

धिक कसें नव्हे? बरें, इंद्रियांच्या योगानेंच कां होईना, पण तें तरी यथार्थ

झाले. असतें ह्मणजे त्याविषयी कांहीं वाद नव्हता. पण तसें होत नाहीं.

१ व्यभिचार म्हणजे सोडून रहा, कार्य कारणाला सोडून रहात नाही, हाच
त्याचा अव्यभिचार होय. '

९
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डोळ्यांनी प्रत्यक्ष दिसणारा सर्प जवळ जाऊन पाहतांच दोरी ठरतो. प्रत्येक

देहाभिमान्याला चर्मचक्षूंनी टीचभर दिसणारा चंद्र व सूर्य वस्तुतः अनेक योजने
विस्तीर्ण असतात. घटाला हात लावितांच आह्यांला त्याचा नुसता स्पर्श व
आकार समजतो. पण तेवढ्यावरूनच ' हा घट आहे, ' असे आपण झणतों.
आगगाडींतून जात असतांना आसपासचे वृक्ष व तारेचे खांब भरधाव पळत
असलेले दिसतात. पण ते वस्तुतः आपलें स्थान कधींच सोढीत नाहींत.
तेव्हां प्रत्यक्षप्रमाणही जर शुद्ध नाहीं, तर 'अनुमानप्रमाण शुद्ध नाश, त्याला
अवश्य असलेलें व्यातिलान संभवत नाहीं, इत्यादि ह्मणण्यांत काय अर्थ

आहे १ सर्व शान प्रत्यक्ष आहे. इंद्रिये, व्याझि, सादृश्य, संकेत-ग्रहण
इत्यादि हे सर्व त्याचे एकाच योग्यतेचे उपाय आहेत. यास्तव एक तर ज्ञान

हेंच एक स्वतःप्रमाण समजावे, किंवा इंद्रियादि सर्व उपाय ही सर्वच त्याची
प्रमाणें आहेत, असें समजा, हा राजमार्ग होय. कारण कोणतेही ज्ञान स्व.

प्रकाश असतें. स्वप्रकाश ह्मणजे साधनाशिवाय स्फुरणारें, व सर्व ज्ञेय पर-
प्रकाश आहे. ह्मणजे त्याचा प्रकाश साधनावाचून होत नाहीं. अर्थात सर्व

वृत्तिज्ञान, अंतःकरणापासून विषयापर्यंत एक प्रकारचा प्रवाह सुरू होऊन
त्यामुळे होणारे ज्ञान, सोपाधिक आहे. शुद्ध नव्हे.

असा वास्तविक प्रकार असल्यामुळेंच ' संदिग्घ व निश्चित .या
द्विविध उपाधीने रहित असलेला संबंध हीच व्याझि आहे. पण तिच्या
बानाचा उपायच नाश, ' इत्यादि जें कांहीं चार्वाकाचे झणणें आहे तें
व्यर्थ होय. कारण उपाधीचे ज्ञान न होण्याची जीं कारणें तो सांगतो, तीच
प्रत्यक्षज्ञान अयथार्थ आहे, हें दाखवावयाचें झाल्यासही सांगतां येतात. असें
नेत्राने घट दिसतो, असे आपल्याला वाटतें, पण तो दिसतो झणजे कार्य

होते १ ' नेत्राचा व त्याचा संसर्ग झाला म्हणजे तो दिसला, अहे आपण
रूणतों,' झणून झणाल तर शरीरांत असलेला नेत्र व त्याच्यापासून बन्याच
अंतरावर असलेला घट यांचा संसर्ग -होतोच याविषयी प्रमाण काय ?ं१
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' हा घट ' असें आपल्याला कळतें, हेंच त्याचें प्रमाण ह्मणून ह्मणाल

तरते प्रत्यक्ष नव्हे. आंतर प्रत्यक्ष आहे, असें जरी समजले तरी त्यावरूनघट
व नेत्र यांचा संसर्ग झाला आहे, अशा प्रकारचें जें ज्ञान तें प्रत्यक्ष नसून
कार्यलिंगक-अनुमिति ज्ञान आहे. ( कार्यलिंगक लणंजे कार्य या चिहावरून
होणारे.) अर्थात ' हा घट ' हें बाह्य प्रत्यक्ष ज्ञान अनुमानानें दूषित
झालेलें आहे. सारांश, एका साक्षिज्ञानाला सोडून दुसरें कोणतेंही ज्ञान शुद्ध

नाहीं. हाणूनच त्याचे-त्या त्या ज्ञानाच्या विषयाच्या अनुरोधानें-संदिग्ध,
निश्चित, प्रत्यक्ष, अनुमिति, उपमिति, शाब्द इत्यादि प्रकार होतात.

असो; व्यासीचें ज्ञान होऊं शकत नाहीं, हें चार्वाकचें झणणें सयु-

कि नाहीं. का रण 'जेथे जेथें कार्य तेथें तेथें कारण, ' ही कसि अबाधित
आह. करण कार्य आपल्या उपादान कारणाला सोडून राहतें, असा अनु-
भव आजवर कोठेही कोणाला आलेला नाही. त्यामुळें तो पुढें येईल, ही
आशाही नाहीं, आणि इतकेंच नव्हे तर तसा अनुभव येणे संभवतही नाहीं.
कारण कार्य जर कारणाला सोहून राहू लागलें तर त्याचेंकार्यचच नष्ट होईल.
झणजे हें अमुक या अमक्या कारणाचे कार्य आहे, असा अनुभवच येणार नाहीं.
अर्थात जोंवर कार्य-कारणभाव अबाधित आहे, तोवर कार्याचें कारणाशी
साहचर्य आहे, हें ज्ञान होणे साहजिक आहे आणि हें जोवर होत आहे
तोवर ' व्याझिज्ञानाचा उपायच नाही, ' हें झणणें शुद्ध साहस आहे. धूर
हे अग्रीचे कार्य आहे, असें एकदा कळले असलें झणजे मग एका कल्पां-

तील असंख्य पूर व अग्नी हे जरी एकाच वेळीं आपल्या समोर उभे 'न
राहिले, तरी जेव्हां जेव्हां पूर दिसेल तेव्हां तेव्हां येथें अग्नि आहे, असें ज्ञान

झाल्याशिवाय रहाणार नाहीं. आतां एकादेवेळीं धुक्ययाला पाहून ' हा धूर
आहे, ' असे ग्रामक ज्ञान झाल्यास तेथें अग्नि नसेल, हें खरें; पण तसा
बम प्रत्यक्षामध्ये तरी होत नाहीं, असे कोठें आहे? इंद्रियांतील दोष. प्रका-

:साचा अभाव, भीति, लोभ इत्यादि कारणांनीं धामक शान अनुमान, शब्द
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इत्यादि इतर प्रमाणांप्रमाणेच प्रत्यक्ष प्रमाणानेंही होतें. पण सर्व बाह्य प्रमा-

णांतील हेंच्छिद्रन जाणतांअनुमान, शब्द, यांसारख्या अत्यंत व्यवहारोपयोगी
प्रमाणांचा तिरस्कार करणें, यासारखे मोढ्या नाहीं, असें आह्मी समजतो

आणि वस्तुस्थिति अशी असल्यामुळें ' उपाधिरहित संबंध ही व्याहि
आहे. त्यामुळें उपाधीचे ज्ञान होईल तेव्हां व्याप्तीचे ज्ञान, व व्याप्तीचे ज्ञान

होईल तेव्हां उपाधिज्ञान, असा अन्योन्याश्रय येतो, ' इत्यादि जें
वर ( पृष्ठ २०-२१) झटले आहे तें व्यर्थ आहे. कारण 'कारण
असेल तेथें कार्य असतेंच ' असा नियम नसल्यामुळे कारण व कार्य यांच्या'
व्याप्तीला उपाधीच्या शानाची जशी आवश्यकता असते, तशी ती कार्य

व कारण यांच्याव्याप्तीला नसते, आणि 'कार्यावरून कारणाचेंर्ज्ञान' हा सरळ
मार्ग सोडून, मेंढ्या राखणाऱ्या धनगरालाही कळणारी ही सामान्य गोष्ट

विसरून, मुद्दाम आडमार्गात शिरणाऱ्या चार्वाकाला काय झणावें, हें कांहीं
समजत नाहीं.

२८ इतर कांहीं मताचे निरसन.
तात्पर्य, ' धूर पाहतांच तेथें अधि आहे, असें जाणून त्याकडे पुरू.

षाचीहोणारी प्रवृत्ति प्रत्यक्षमूलक आहे. किंवा तीश्रांतीनेंहोते ' असेंजें चावा-
काचें झणणें आहे तें अंशतः बरोबर असलें तरी अंशतः चूक आहे. मनुष्य

पुराला प्रत्यक्ष पाहून तेथें अग्नि आहे, असें अनुमान करतो व तिकडे जाऊं
लागतो, हें खरें; पण तेथें अग्नि आहे, हें अनुमितिज्ञान धूम प्रत्यक्ष पाहिल्या-
वाचून जरी होतनाही, तरीपुरुषाची प्रवृत्तिकेवलधूरपाहूनच होते, असेंनाहीं.
ह्मणजे धूराचें प्रत्यक्ष ज्ञान हें ' तेथें अग्नि आहे' या ज्ञानाचे मूळ आहे. पण
त्यानंतर होणाऱ्या प्रवृत्तीचे मूळ नाहीं. कारण ' तो ज्ञात अग्नि कसा आहे,
तें आपण पहावे ' अशी इच्छा असल्यावांचून धुरू पाहून अर्थीचे ज्ञान जरी

१ नैयायिक बौद्धांचे हें लक्षण अपूर्ण समजतात. पण चार्वाकाची समजूत
घालावयास हें पुरेसे आहे



इतर कांहीं मतांचें निरसन. ६९
तरी मनुष्य तिकडे जाईलच असा कांहीं नियम नाहीं. तसेंच ती

प्रवृत्ति धातिमूलक आहे, असेही झणवत नाहीं. कारण धुराचें ज्ञान धमानें
होऊं शकेल. त्यामुळें तेथें अग्नि आहे, हें ज्ञानही श्रमिक असेल. पणत्याच्या
योगाने पुरुष जेव्हां तिकडे प्रवृत्त होतो, तेव्हां तें श्रांतिज्ञान आहे, असें उर-

ले नसतें. तर जेथें धूर दिसला होता तेथें जाऊन तो धूर नव्हे, तर धुके,
वगैरे दुसरेंच कांहीं आहे, असें जेव्हां कळतें तेव्हां आपल्याला झालेलें ज्ञान

धामक आहे, असा निश्चय होतो. प्रवृत्तीच्या वेळीं तो नसतो. कारण श्रामक

ज्ञानही इतर प्रमाणानी ' ग्रामक ' ठरेपर्यंत 'खरेंच' असतें. त्याशिवाय पुरू.
पाची ज्ञात वस्तूकडे प्रवृत्तिच संभवत नाहीं.

शिवाय सर्वच अनुमिति ज्ञान धामक आहे, असें जर समजले तर
पुष्कळ वेळां अनुमानें जीं खरी ठरतात त्यांची उपपत्ति लागत नाहीं. 'मणि,
मंत्र, औषधि इत्यादिकांच्या फळाप्रमाणें तेही यादृच्छिक फळ आहे, लागून
झणाल तर तें बरोबर नाहीं. कारण मणि, मंत्र व औषधि यांचेंही फळ
यादृच्छिक आहे, असें जर ह्मणतां येत नाहीं, तर अनुमिति ज्ञान याद-
च्छिक नाहींच हें काय सांगावे! कारण दाहाला प्रतिबंध करणारा मणि
हातांत घेऊन अग्नीला स्पर्श केला असतां एकादे वेळींच जर दाह झाला
नसता तर मण्याचें फळ यादृच्छिक आहे, असें ह्मणतां आलें असतें. पण
अनुभव त्याच्या उलट आहे. ह्मणने पुष्कळ वेळां दाह होत नाहीं, असाच
अनुभव येतो. त्याचप्रमाणें मंत्रांच्या जपादिकांचें चित्तशांति हें मुख्य फळ व
आरोग्य, इष्टप्राति इत्यादि गौण फळ मिळतें, असा सर्व जप करणारांचा
अनुभव आहे. औषधाचेंही रोगनिवारण हें फळ साक्षात् आहे. आतां या
उपायांचा कचित फलप्रतिबंधही आढळतो. ह्मणजे एकादे वेळीं त्यांचा उप-
योग होत नाहीं असेही आढळतें. पण तेवढ्यावरून त्यांचें फळ यादृच्छिक
आहे याचेने केव्हा केव्हा मिळणारे आहे, असें होत नाहीं. कारण तें जर
.तसें अनिश्चित असतें तर प्रत्येक वेळीं सर्व लोकांची त्यांच्याकडे जी प्रवृत्ति
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होते ती उपपन्न झाली नसती. पोटांत दुखू लागलें असतां सुंठ खात नाहीं,
असा कोण आहे? शोंच्यावरोध झाला असतां रेचक घेण्याकडे प्रवृत्ति

बहुतेक सर्वाची होते. सुधा लागली असतां तिच्या निवृत्तीकरितां प्रत्येकजण

कांहीं तरी खाऊ लागतो. आतां एकादे वेळीं त्याचा उपयोग होत नाहीं,
असें जेव्हां आढळतें, तेव्हां आपण त्याच्या कांहीं तरी प्रतिबंधाची कल्पना
करतो. पण औषधादिकांचें फळ यादृच्छिक आहे, असा सिद्धान्त करीत
नाहीं. तस्मात् अनुमितिज्ञान श्रामक नाहीं. तें केव्हा केव्हा खरें ठरत नाहीं,
हें खरें; पण त्याला सुद्धा कांहीं तरी कारण असतें, हाणून तेंखरें ठरत नाहीं.
किंबहुना आपण ज्याच्या बलावर अनुमान करत तें त्याचें खरें साधनच
नसतें. आणून त्याच्या आधाराने केले अनुमानही चुरुतें. पण तेवढ्यावरून
अनुमान हें प्रमाणच नव्हे, यथार्थ ज्ञानाचें साधनच नव्हे, असें समजणे हें
धार्ष्ट्य आहे.

' अग्रीने उष्ण असावें, जलाने शीत असावें, इत्यादि वैचित्र्य

( विलक्षणता) हा सर्व स्वभाव आहे. त्याचें अदृष्टादि कांहीं कारण नाहीं '
असें जें चार्वाकाचे ह्मणणें आहे, तें सयुक्तिक नाहीं. कारण ' हा स्वभाव

आहे' लपून झटलें कीं, तो कोणाचा? त्या त्या वस्तूचा कीं सर्व द्रष्टीचा?

हा प्रश्र येतो. तो कोणाचाही जरी असला तरी त्याचा नियामक पाहिजे.
नियामकावांचून अग्रीनेंच उष्ण असावे'व जलाने नसावें या नियमाचे कारण
उपपन्न होत नाहीं. त्याचप्रमाणें षष्टीच्या आरंभापासून अंतापर्यंत पदार्थाच्या
त्या त्या स्वभावाने कायम कां रहा, दुसरें सर्व प्रतिक्षणीं बदलत असतांना
एका स्वभावांतच बदल कां पडू नये, यांचें कारण पहावयास नको का?
अग्रीनें उष्ण असावें, हा त्याचा स्वभाव आहे, हें खरें; पण तो यादृच्छिक
नाहीं. तर नियामकाच्या नियमनामुळें बनलेला आहे त्या नियामकाच्या
नियमनालाच सामान्य लोक ईश्वराची इच्छा आणतात

शिवाय ' अग्रीनें उष्ण असावें ' इत्यादि जसे कांहीं नियम दिस-
तात, त्याप्रमाणें पदार्थीचे आकार, सुख-दुखभोग प्राण्यांच्या अवस्था
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इत्यादिकांविषयी अनियमही आढळतात. त्यामुळें ही षष्टि यादृच्छिक आहे,
असें ह्मणतां येत नाहीं. अग्नीनें उष्ण असणें, वाऱ्यानें वाह, जन्मास
आलेल्या जंतूनें मरर्णे, जीवंत प्राण्याच्या शरीराला क्षत केलें असतां त्यांतून
रक्त येणे, इत्यादि जशा कांहीं सामान्य गोष्टी नियत ( ठरलेल्या, अबाधित)
आहेत, त्याप्रमाणें सर्व जीवांनी सारच सुखी अथवा दुःखी असणें, सर्वांचे

सारखेच आकार असणें, सर्वानी श्रीमंत किंवा दरिदी एकसारखेच असणे,
सर्वाचें एकसारखेच आयुष्य व सामर्थ्य असणें, इत्यादि गोष्टीही जर नियत
असत्या, तर आझीही कदाचितूही सर्व स्वाभाविकस्थितिआहे, याचा नियन्ता
कोणी नाहीं, असें आटले असतें. पण सृष्टीमध्यें प्रत्येक जीव निरनिराळ्या
अवस्थेचा अनुभव जोवर घेत आहे, तोंवर त्या अवस्थेचा नियन्ता, ध्यावे
ती अवस्था त्याला देणारा व त्या अवस्थेचें कारण, यांची कल्पना अनिवार्य

आहे. तिचें निवारण करतां येणे शक्य नाहीं.

२९ या वादाच्या सूळांतील कांहीं अवशिष्ट मतांचे निरसन.
तस्मातू ' स्वर्ग नाहीं, मोक्ष नाहीं, पारलौकिक आत्मा नाहीं, व

वर्णाश्रमांडया किया फलदायक नाहींत, ' असें झणणें सर्वथा अयुक्त आहे,
कारण या जगातही जर सुखाचा व षुःरवाचा अनुभव येत आहे; तें सुख-
दुःख आमच्याच बऱ्या किंवा वाईट आचरणाचें फळ आहे, हें जर
आह्यांला साक्षात अनुभवानेंच कळत आहे; प्राणी जन्म घेऊन मरतात, हें
जर आली प्रत्यक्ष पहात आहो, त्यांतील विचारी माणसांनी जन्मभर
केलेल्या अनेक शुभ कर्मीचे फळ त्यांच्या इच्छेप्रमाणे त्यांना मिळाले
नाहीं, हें जर आह्याला विदित आहे; उत्तर कमी आपलें हित व्हावें, परमे-
श्वरानें आपणावर अनुग्रह करावा, अशी जर विचारी व सच्छील पुरुषाची

१ कारण आपण या सूष्टींत-ज्याचे फळ दृष्ट आहे, असें जें जें चांगले काम
कीरतों, त्याचें त्याचें सुख हे फळ मिळतें व जें जें वाईट कर्म करत त्याचें दुःख हे
फळ मिळतें,-असें प्रत्यहीं पाहतों.
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ही दृढ भावना असते, हें आह्यांला माहीत आहे; आणि संसाराविषयीं अति-
शय विरक्त झालेले कांहीं पुरुष या सृष्टीतील दंहांना-सुखदुःखादिकांना
मोठ्या आनंदाने सहन करितात, ते लोभ, कृष्णा, क्रोध इत्यादि जीव-
साधारण वृत्तींनी अगदीं रहित असतात, असें जर आपण पहात आहो; तर
' स्वर्ग नाहीं, मोक्ष नाहीं, ' इत्यादि नुसत्या गप्पांवर विचारी लोकांचा
विश्वास कसा बसेल :

' ज्योतिष्टोम यज्ञांत मारलेला पशु जर स्वर्गाला जातो तर यजमान
आपल्या पित्यालाच कां मारीत नाहीं १ ' असें जे बृहस्पतीचें ह्मणणें आहे,
त्याचें उत्तर असें-वैदिक लोक वेदाला स्वतःप्रमाण मानणारे आहेत.
यास्तव ' वचनात्प्रव्रुत्ति: वचनान्निवृत्ति । ' या न्यायाने ते ज्योतिष्टोमांत पशू
चेंच हनन करितात, पित्याची हिंसा करीत नाहींत. कारण अदृष्टार्थाविषयी
आह्यांला श्रुतिच प्रमाण आहे, असें श्रीशंकराचार्यानीझटले आहे. शिवाय
यज्ञीय पशु स्वर्गाला जात नाहीं, असें ह्मणण्यालाही विशेष आधार नाहीं.
नुसते अनुमान अशा प्रसंगीं अगदीं निरुपयोगी आहे. याच मुथाचें आणखी
सविस्तर वर्णन जैनदर्शनांत करूं.

बुहस्पतीनें चवथ्या लोकांत ( पृष्ठ २३) श्राद्धाविषयी जो कुतर्क

केला आहे त्याचें सविस्तर खंडन ' आर्यदर्शनसारांत ' येणार आहे. यास्तव
येथें विस्तार करीत नाहीं. परंतु वाचकांना त्याची दिशा कळावी आणून तूर्त

एवढेंच सांगतो कीं, मेलेल्या पितरांना उद्देशून जनार्दन वासुदेवाच्या प्रीत्यर्थ

दिले अन्न-जलादिक निष्कळ होतें, असें समजण्यास कांहीं प्रमाण नाही.
कारण श्राद्धादिक हें भक्तीप्रमाणें भावनाप्रयुक्त कर्म आहे. मनुष्याची कोण-
तीही भावना व्यर्थ जात नाहीं. सर्व संसार हा भावनेचाच परिणाम आहे.
ईश्वराला अर्पण केलेला नैवेय जसा आमच्या भावनेमुळें त्याला पोचतो,
त्याप्रमाणें पितरांना उद्देशून केलेल्या तर्पणानें व श्राद्धानें ईश्वरप्रसाइत्यची
द्वारा पितरांची कृति होते. मग ' अशा भावनेनेच प्रवासाला गेलेल्या पुरा-
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करितां अन्नादि कां देत नाहीं, ' झणून झणाल तर सांगतो या लोकचा
व्यवहार प्रत्यक्ष आहे. यास्तव तो प्रत्यक्ष साधनांच्या योगानेंच होणें शक्य
आहे. त्यामुळे नुसत्या भावनामय अन्न-जलदानानें येथील जीवंत मनुष्याची
सूति होत नाहीं. त्याच्या तृप्तीकरितां प्रत्यक्ष अन्ननलाचीच अपेक्षा असते.
परलोकचा व्यवहार तसा प्रत्यक्ष नाहीं. त्यामुळें पुत्रादिकांना पित्रादिकां-
विषयींची आपली कृतज्ञता व्यक्त करतां यावी हाणून श्राद्ध-तर्पण इत्यादि
विधि शाखकारांनीं सांगितले आहेत. झणने पुत्रादिकांचें तें आपल्या मृत
आतांविषयीचे कर्तव्य आहे. कर्तव्य न केल्यास ज्यास उद्देशून तें कराव-
याचे असतें त्याची कांहींच हानि होत नाहीं; पण ज्याचें जें कर्तव्य असतें
त्यानें तें न केल्यास तो प्रत्यवायी होतो. आपल्या मातापितरांचे आपल्यावर
किती उपकार असतात याचे वर्णन करवत नाहीं. जीवंतपणीं कृतज्ञ पुत्रात्रि-

काना त्यांची प्रत्यक्ष सेवा करतां येणे शक्य असतें. म्हणून जीवंतपणीं
आच्छादि कोणा करीत नाहींत पण पुढें तीं मेल्यावर त्यांच्या विषयींची
कृतज्ञताबुद्धि व्यक्त करण्याचें साधन दुसरें कांहीं नसतें. कांहीं अपवादात्मक
अमानुष इत्यादिकांना सोडून बाकीच्यांमध्यें आतांविषयीं अत्यंत प्रेम अस-
त्याचें आढळतें तेव्हां त्यांचा वियोग झाल्यावर पुत्रादिकांना -त्या प्रेमाला व
पूर्वक कृतलतेला अनुरूप असें दुसरें काय करितां येण्यासारखे आहे १
कांहीं नाहीं तेव्हां अशा अवस्थेंत मनुष्य ह्मणविणाऱ्या जीवानें, पुनर्जन्म,
स्वर्ग व नरक मानणाऱ्या वैदिकाने त्यांना उद्देशून ईश्वरार्पण बुद्धीने सत्पात्र
ब्राह्मणाला अन्नजलादि दिल्यास त्यांत कांहीं दोष आहे, असें आह्यांला

वाटत नाहीं.
' हें माझें कर्तव्य आहे असें समजून सद्धावनेनें केले आलं पितरांना
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नाहीं, आपल्या पुण्यपापाप्रमाणें उत्तम किंवा अधमयोनीला गेलेल्या बापाला
आझा मनुष्यांचे अन्न परलोकीं कसें पोचेल १ ब्राह्मणांनी खाले अन्न दुसऱ्या
दिवशीं साक्षात् विष्ठा होत असतांना तें परलोकीं पित्याला पोचते, या ह्मण-

ण्यावर विश्वास कसाठेवावा? 'इत्यादि अनेककुतर्क आधुनिकांतीलकांहींजण
करितात. स्वामी दयानन्दसरस्वती असल्या कुतर्कामुळेंचमागेंया पुण्यनगरां-
तील सुधारकांना प्रिय झाले होते. असो, ' जशास तसें ' किंवा ' यक्षानु-

रूपो बलिः ' या न्यायानें विरुद्ध पक्षाचे लोकही ' ब्राह्मण व्यासपराशरां-
सारखे जसे नाहींत, तसे श्राद्धकर्तेही जनक-भगीरथासारखे नाहीत; '
यजमान नास्तिक झाल्यामुळें व सेवापरतंत्र झाल्यामुळें कर्म यथासांग होत

नाहीं. ' ' पिता कोणत्या योनींत गेला आहे हें त्याला जरी माहीत नसलें,
तरी ईश्वराला माहीत असतें व तो तें अन्न त्याला तेथें नेऊन पोंचवितो, '

ब्राह्मणांच्या पोटांत घातले अन्न टपालाच्या पेटींत घातलेल्या पत्राप्रमाणें

तें ज्याच्याकरितां दिलेले असतें त्याला मिळतें, ' इत्यादि वरील कुतर्काची
उत्तरे देतात.

पण तीं वरील कुतर्काइतकींच असत आहेत. कारण सत्याच
ब्राह्मण सर्वथा नाहींतच असें आमचें मत नाहीं. ' पण ते थोडे आहेत, व
जे कांहीं आहेत तेही असला असत्प्रतिग्रह घेत नाहींत, ' आणून ह्मणाल
तर वेदशाखादिकांचें अध्ययन करणान्या बाह्मणविद्यार्थ्यादिकांना अन्न-

वखादि द्या. पण असल्या कृतज्ञतादर्शक कर्माचा लोप करूं नका. भावना
शुद्ध असली झणजे यथासांग न झालेलें कर्मही व्यर्थ जात नाहीं. कारण
दृढ व शुद्ध भावनमेध्ये इतकें बळ असतें कीं, ती असंभाव्य गोष्टही सुसंभाव्य
करते. तसें जर नसतें तर आझा पामरांच्या भक्तीने परमात्मा द्रवला नसता!
ब्राह्मणांनीं खालेल्या अन्नाचा दृष्ट परिणाम इतरानी खालेल्या अन्नाच्या परि-
णामाप्रमाणेंच होणार, हें अगदीं खरें आहे; पणदात्याच्या भावनेमध्यें जितके
बळअसेल, तितकें त्याचें अदृष्ट फळ उत्पन्न होणें अपरिहार्य आहे भावनेचा
द्रष्टा हृदयस्थ सर्वेश्वर तें देण्यास समर्थ आहे. यास्तव चार्वाकाच्या गुरूच्या
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तर वैदिकमताचा आश्रय करून मनुष्याने आपला नाश करून घेऊं नये.

धर्माचा आश्रय करून ऐहिक व पारलौकिक हित साधावे.
' जीवांत जीव असेपर्यंत सुखानें रहावें ' हें ह्मणणें आह्मांलाही

मान्य आहे. पण त्याकरिता ' कण करून धूत यावें ' हें ह्मणणें मात्र

आझाला कबूल नाहीं. तर आपल्या जिभेला स्वैर सोडून कणरूपी नरकाचा
आश्रयकरण्यापेक्षांप्रत्येकानेंतिचानिरोधकरूनप्रसंगींझाडांचीं कोवळींपानेही
खावीं. पण सावकाराकडे जाऊन, भारी व्याजाचे कण घेऊनजन्मभर दुखी
होऊं नये, असेंच आली झणतों. एका देहाचे भस्म जरी झालें, तरीकर्मीचा
क्षय होईपर्यत पुनः पुनः अनेक देह घ्यावयाचे असल्यामुळें एकदा मेल्यावर
घुतप्राशनाचे सुख कसें मिळेल, ही चित्ता करण्याचें फारसें कारण दिसत
नाहीं. घरांतून बाहेर जाणें व शरीर सोडून परलोकीं जाणें यांत महदनर
आहे. जीव दुसऱ्या शरीराचे ग्रहण करण्याकरितां पहिलें शरीर सोडीत
असतो. त्यामुळें मरणानंतर त्या शरीराचे आत व तें शरीरयातीलएकाशींही
त्याचा साक्षात् संबंध रहात नाहीं. शिवाय एक शरीर सोडतांना लीनझालेलें
सूक्ष्म शरीर सूष्टिनियमानुसार निरनिराळ्या अवस्थांतून संचार करून दुसरें
शरीर घेईपर्यंत जागे होत नाहीं, आणि तें ज्या शरीरांत जाऊन जागे होतें,
' तेंच मी ' असें समजतें. त्यामुळें स्थूल शरीरासह प्रवासाला जाणारा
पुरुष आप्तांच्या स्नेहानं व्याकुळ होऊन जसा परत येतो, तसा मृत जीव
परत येत नाहीं, अथवा येऊ शकत नाहीं.

' मृतांची प्रेतकार्ये हा ब्राह्मणांनी आपल्या जीविकेचा उपाय केला
आहे, ' हें लपणे योग्य नाहीं. कारण प्रेतकार्ये हा कांहीं राजाच्या करा-
सारखा कर नव्हे. कर्त्याची इच्छा व श्रद्धा यांच्या अनुसार होणारी तीं
कर्मे आहेत. तीं कोन?? न केली तर त्याविषयी ब्राह्मणांचा कांहीं आग्रह नाहीं
व केलीं तर ते कोणाला प्रतिबंध करीत नाहींत. कोणताही धर्म हा बला-
काराचा विषय नव्हे अशी वैदिकांची दृढ समजूत आहे. ' अमुक करावे
व अमुक करूं नये, ' असें सांगण्याचा अधिकार ब्राह्मणांचा नाहीं. तर तो
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तिकारांचा आहे. ' पण स्मृतिकार सुद्धा ब्राह्मणच होते, झणून त्यांनीं
या संततीकरिता हा सर्व उपाय करून ठेवलेला आहे, ' असें कोणी

ढल तर त्यावर आमचे तूर्त एवढेच झणणें आहे कीं असेंच जरी असलें
तरी ब्राह्मणांची ही लबाडी इतरानी कां चालू द्यावी? चार्वाक किंवा सुख-
स्पती अथवा दयानन्यसरस्वतीप्रवृति इत्यादिकांच्या अवताराफूर्वीकोणी
विचारी नव्हतेच कीं काय १ जर नसतील तर आधुनिक विचारी लोकांना
आतां तरी सावध झालें पाहिजे, व लबाड लोकांची कृत्ये उघडकीस आणून
अनसमूहाचें हित केलें पाहिजे. आमची या गोष्टीला पूर्ण संमति आहे.
कारण प्रेतकार्ये हा धर्म नसून अधर्म आहे, असें सप्रमाण सिद्ध झालें ह्मणजे

अर्धाचे समर्थन करण्याचें कांहीं कारणच नसल्यामुळेआझीही 'तीं करावी'
असें कधींही ह्मणणार नाही. पण तें होईपर्यंत व त्यांत प्रत्यक्ष अधर्म आहे,
असें कळेपर्यंत, प्रेतकार्ये हा धर्म-जप, ध्यान इत्यादिकांच्या अपेक्षेनें जरी
निकृष्ट असला तरी केवळ नास्तिकतेच्या अपेक्षेने कितीतरी पटीनें-अधिक

भ फळ देणारा असल्यामुळें आली त्याचें समर्थनच करूं.शु
' धूर्त, भांडखोर व निशाचर असे तीन प्रकारचे वेदांचे कर्ते आहेत,'

हे झणणें सत्यार्थाला सोडून आहे. कारण एक तर वेद हे कोणी बुद्धि-
परःसर केले आहेत अस' ह्मणण्यास अनुमानावाचृन् दुसरें कांहीं प्रमाण

नाहीं, व दुसरें,तेब्राह्मणांनीकेलेआहेत, असें जरीसमजले,तरी त्यांत भूतेची.
भांडखोरपणार्ची, व निशाचरतेचींकांहींच विधानेंनाहींत. उलटशम, दम,श्रद्धा,
आस्तिक्य, अध्ययनशीलत्व,सत्य, दान, दया, विवेक,वैराग्य, इत्यादि अनेक
सात्त्विकस्वभावाचेंचविधानकेलेलें आहे. यज्ञांच्या योगानें देवाच्या, अध्यय-

गयायोगानेकषींच्याव गृहस्थधर्माने पितरांच्या कणांतून मुक्त व्हावयास
सांगितलें आहे. सर्व भूतांच्या हितामध्यें रत व्हावयास सांगितलें आहे आणि
अशाचदुसऱ्याही अनेकधर्माचे विधानकेलें आहे. इतर सर्वधर्मवमतें,यांनाधर्म
व नीति म्हणून मान्य असलेल्या सर्व सदाचरणांचें यांत विधान असून त्याना
माहीत नसलेल्या दुसऱ्याही अनेक सूक्ष्म धर्माचें प्रतिपादन केले आहे.



या वादाच्या मुळातील कांहीं अवशिष्ट मतांचे निरसन. ७७
पण अशा वेदाला अप्रमाण मानून, त्यांतील कांहीं निवडक व स्थूलदृष्ट्या
अधर्माप्रमाणे वाटणाऱ्या विधींवरून तो एकाद्या जातीच्या निवार्हाचा उपाय
आहे, असें धडधडीत खोटें बोलणे, यासारखे दुसरें पाप नाश, असें:

आली समजतो
जर्फरी, तुर्फर्रा इत्यादि कग्वेदातील शब्दांचा अर्थबोध न झाल्या-

मुळें वेदाशीं व शास्त्राशी परिचय नसलेल्या मनुष्याला ते शब्द निरर्थक
आहेत, असें.' जें वाटतें तें साहजिक आहे. पण वस्तुतः सर्वच शब्द
त्यांचा संकेत कळेपर्यंत व्यर्थ असतात. उदाहरणार्थ, चार्वाकाला अतिशय
प्रिय वाटणारा ' स्त्री, ' किवा ' बायको ' हाच शब्द घेऊं या. तो जर.
एकाद्या रशियन, चिनी, किंवा जपानी मनुष्याने ऐकला तर त्याला, चावी
काला 'जर्फरी' या शब्दाचे जितकेंआश्चर्य वाटतें तितकेंच, किंबहुना त्याहून
अधिक आश्चर्यवाटेल. आरंभी तोही असें ह्मणेल कीं, हे लोक ' स्त्री स्त्री

बायको बायको, ' हाणून काय ह्मणतात हें? तोही त्या शब्दांचावेडावांकडा
उच्चार करून प्रथम पोटं धरधरून हसेल. पण ' स्त्री ' या शब्दाचा अमुक
अर्थ आहे, असें त्याला कोणी सांगितलें व पुष्कळ वेळां तो शब्द कानी
पडला ह्मणजे त्या शब्दाचा व त्याच्या अर्थाचा परिचय होऊन त्यालाच
आश्चर्य वाटेनासे होईल! लहान मुले एकादा अपरिचित शब्द कानीं पडला
असतां त्याचा वेडावाकडा उच्चार करून कशी हसतात, तें चावार्कालाही
माहित असण्याचा संभव आहे. तस्मात् ' जर्फरी ' इत्यादि शब्द व्यर्थ

नाहींत; ते सार्थ आहेत. म्हणूनच तर 'नकुर्वातू निष्फलकर्म' असें झणणारे
व समजणारे पंडितही त्यांचा उच्चार करितात.

बृहस्पतीचा दहावा लोक केवल निदाप्रधान असल्यामुळें आली
त्याची उपेक्षा करितो. कारण शिव्या देणाराला उलट शिव्या देणे, हेंबाह्य-
ण्याचा विषात करणारे आहे. पण त्यांतील मांसभक्षणादिकाविषयीं वगैरे जें
झणणें आहे, त्याचें निरसनआह्मीजैनदर्शनातकरू. असो; ताला, परंपराप्रात,



७८ चार्वाकदशनसौर.

विचारप्रघान व केवळ धर्म-बझ यांचें प्रतिपादन करणारा वैदिक सिद्धान्तच
मनुष्याचें अखंड कल्याण करण्यास समर्थ आहे; यास्तव सर्व मानवांनी
दुराग्रह सोडून, वेदिकांचे तत्त्वज्ञान किती उज्वल आहे याचा विचार
करावा व स्वोन्नतीकरिता वैदिक सिद्धान्ताचा आश्रय करावा, हेंच उत्तम होय.

इति श्रीशंकराचार्यभक्त-क्रिस.सखंडन चार्वाकदर्शनसार समाप्तझालें.

ऽ. श्रीकृष्णार्पणमस्तु.


