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சிவஞான போகு 
உபத்நியாச பாடம் 

முன்னுரை 
அன்பர்களே, 

இவ்வுபக்கியாச விஷயம் தமிழ்ச் சிவஞான போசம், இத்திவ 
ஞான போதம்: சமிழ்ப் பாஷையிலுள்ள சைவ சாஸ்திசங்கட்கெல்லாம் 

- மூதினூலாச விளக்குவது, . இர்நூல் ஒன்றே சைவ சாஸ்இசச் கருச் 

... அுச்சளைச் சுத்தி ரூபமாக உணர்த்துவது. இதிலுள்ள சூச்திசங்கள் 

- தூற்றுச்ணச்சானவைசளல்ல: பன்னிரண்டே. எனறுலும் இக் 
௦ தூலில் சைவ. சாஸ்இசக் சருத் அச்சன் யாவுமே வசையறுசசப்பட்டுள் 

ளன. இவ்வசபையறைசக் கருச்அுச்களின் விபாங்களாய் அவற்றின் 

கண் அடங்குவனவே பிற. அன்றியும், இர்தூல் சைவ சாரஸ்இரக் 

சருத்துக்களை ௪ கணக்கிட்டு மாத்திரம் கூறவுமில்லை. ஓவ்வொரு 

கருத்துமே தச்ச மூகாந்தரத்தால் தாபிச்சப்பட்டமொன்ள ௮. இம் 

மூகாந்தசமே தருக்க நூலில் ஏத”! என்று. சொல்லப்படும். 

இச் சகைய சிவஞான போதச்சைச் தமிழ்ப் பாஷையில் இயற்றி 
உபசரிச்சவர் சம் அகிழ் காட்டுச் சைவ சக்சான குசவர்களில் முதல்வ 

சான மெய்சண்டசேவர், இவசாலேயே கம் தமிழ்ப் பாஷைக்குச் 

சூத்தி£ ரூபமான சாஸ்இ£மில்லாதிருந்த குறைவு மீச்கப்பட்டுள்ள த. 

இதுவன்றி இக்தாற்கு வார்த்திச உரையம் இவராலே கூறப்பட்டுன் 

என. இவ்வுரமையில் ஒவ்வொரு சூசஇரழும் விஷயங்கட்குச் தக்க 

வாறு கூறுகளாகப் பிரிச்சப்பட்டு, ஒவ்வொரு கூற்றிலுள்ள விஷயம் 

இன்னது, ஏ.து இன்னது என்பம எடுத்துக காட்டப்பட்டி ௬கஇன் 

os. இதவுமன்றி, ஒவ்வொரு விஷயரும் ௮,சதத்குரிய ஏதுவினால் 
எவ்வாறு பெறப்படும் என்பசையணர்த்தும் திருஷ்டார்சமூம் செய் 

-புள் ரூபமாய் விளச்கப்பட்டுள்ள௮. என்றாலும், இவ்வுளா எல்லாராலும் 

எளிதில் அறியற்பாலசன்று. இசன்சண் அடங்கிய சாஸ்இிர ISDE 

கங்களும் தருச்ச அணுச்சங்களும் பல. இகழறணுக்கங்சளனை ததை 

Vii



யும், உணர்ச்தும் மால்களில் ' மிச ஆசாய்ச்சியுடையார்க்சே இவ்வுரை 

தன்கு விஎங்குவசாகும். இச்தசைய வால்கள் சம், சமிழ்ப் பாஷை 
யில் மூற்சாலத்திருர்து ஓழிர்சனவென்றும் இருச்திருப்ப.தில்லையென்- 
ம்: ஆராய்ச்சிச்சாசர்' பலதிறப்படனெறனர். எத எவ்வாறாயினும் 
ஒருகாலத்௮ இல்லாதிருக்சன என்ப கிச்சயம், . இச்குறைவும் நீக்க 
£ம் சமிழ்ச், வெஞான. போதம் எல்லார்க்கும் sore விளங்கும்படி. 

யுபசரிச்சப்பட்வேண்டுவ௮ மிக ௮௨௫யம்.. “இவ்வுபகாசத்சைச்செய்,த 
வர், சம் சமிழ்சாடு செய்ச தவமே உருவாய் வக்த மாதவச் சவஞான 
Qatar, 

இச்சிவஞான முனிவர் சம் தமிழ்காட்டி ர்கும் தமிழ்ப் பானைச் 
குஞ் செய்துள்ள. உபசாரத்திற்கு அளவின்று, ஆரிய பாஷையில் 

குத்திச பாஷ்யங்சளிருப்பனபோல், ம் தமிழ்ப் பாஷையிலும் இருத் 
தல் வேண்டுமென்பது இவரது மூடிச்த கருத்து, இக்கருச்.து. கிறை 

'வேறுதற்பொருட்டு இவர் இயற்றிய நூல் பல.: தமிழிலக்கண மால் 
கள் பலவற்றைச் சர்பெறச் செய்சனர், பல சாஸ்திச நூல்களையும், : 

மூக்கிய தருச்ச நாலொன்றையும் ஆரிய பாஷையிணின்றும் மொழி” 

பெயர்த் த,தவினர். இச்செவஞான போசத்திற்சே சற்றுனை பேருரை 

யென. இசண்டு பாஷ்பங்களும் இயத்றியருளினர். அவற்றுள் 
பேருரையே திசாவிட மஹா பாஷ்யம் என இன்றும் வழங்கப்பட்டு 

வரும். இப்பாஷ்யம் முற்றும் வெளி வச் சவாறில்லை. இதன் உப 
காசத்தை மாம் முற்றும் அடைச்சவாறுமில்லை, இக்காலத்து சமக்கு 
உபகாசமாய் விளக்குவது இவரியற்றிய சிற்றுரையே, . இச்சித்றுமை 

யும். எல்லாராலும் . அறிந்துகொள்ளும். விதத்தல் எழுதப்படவில்லை, 

விசேஷ அறிவும் தமிழ்ப் பாஷையிலுள்ள. தீருக்சம். இலக்சணமுத 

விய கருவி லூதற்பயிற்சியும் சாள் திசப் படிப்பும் உடையோசால் மாத் 
‘Saw ௮.திர்துகொள்ளும விதத்தில் எழுதப்பட்டிள்ள௮, -- வீசேஷக் 
கல்வியறிவு பெறுவதற்குத் சறகால வர்ச,தமானஙகள் 'இட்ங்சொடா 
என்பதையறிவோம், இத்தகைய .கல்வியின்றிப் பொதுக் சல்வி 
யறிவு மாத்திசம் பெற்றுள்ளவர்கட்கும், கீற்சாலம் இச்வெஞான போத 
ஆசாய்ச்சியில் - விருப்பம் உண்டாடவருவசையும் அறிவோம்... 'இத' 
லாலஸ்,. இவர்களும் . அறிக் சகொள்ளும் விதத்தில்: இச்சவஞான 

Cur sib விளக்கப்படவேண்டுவ.. மிச அவசியம் என்பது என்னு 

“Vill



  

வேயட்ய கருத்து... இச்சமுதிதே யாதும் நாலியம்ற ல்லாது ஏவி 

இவ்வுபர்சியாசம் இயற்றும்படி. தாண்டிய, 

இவ்வாறு தாண்டப்பெற்ற சான், இச்செஞான“போகஇலுன்ன 

எல்லா விஷயங்களையும் விளச்சுவில்லை. என் இற்றறிவிர்கெட்டி. 
யனவும், பொது gs Mab Big சமிழ்ப் பாஷா நானமுூ£ம் உடை, 
யோசாதூம் அறியற்பாலனவுமான விஷயங்களை மாத்திரம் விளக 
யுன்ளேன். இவ்விஷயங்களை விளக்குமூறையில், தற்கால ald 
கேற்பச் இல மாறு சல்களையும் செய்அள்ளேன். பூர்வ elles 

னால் எடுச்சாளப்பட்ட, சில நற ஷ்டாச்த கங்களை ஸீடுத்து வெறு 
இருஷ்டாக்சற்சளாலம் விஷயங்களை விளக்கியுள்ளேன். சில 
இருஷ்யாங்களை த shar teense அசாய்ச்சிக்கு.ச் சச்சவாறு 
மாற்றியுமுன்ளேன். என்றாலும், விஷயங்களில் யாதோர் மாறு 
அம் செய்யவில்லையென்று நினோக் ண். இம்மாறுதல்சள் யாவும் 
ஷீஷய விளச்சச்தின் பொருட்டேயாசலால், அவைகள் பிழையாகா 

வென்றும் நினைக்கயேன். பிழைசளேயாயினும் அப்பிழைகட்கால 

என்னை மன்னித்து இவ்வுபக்நியாசத்தை ஏ.ற்றுக்கொள்ளும்படி. 
சைலாபிமாணிகள் சமிழபிமானிசளசடிய ஏல்லானாயம் மன்றாடி 

வேண்டுகிறேன், 

இவ்றுபர்மியாசச்ை யே தினக்சொள்ளும் உங்கட்கு இதோ 

யியத்தி முடிச்சசற்சண் உளசவிய பெரியார். ஈண்பர் பலா்சஷில் ஒரு 
வலா எண்டுச் சொல்லாதிருக்ச என் மனம் சம்மதிச்சவில்லை. இக்கண் 

பர் திருகெல்வேலி இம சலாசாலைச் சமிழ்ப் பண்டி தர் ஸ்ரீமான் சிதம் 

ug ராமலிங்க பிள்சோயவச்சன். இவர்களிண் அமிவாற்றலும் தமிழ்ச் 

கல்வியும் சாஸ்.இசப் படிப்பும் எவசாலும் வியக்கற்பாலன. இவ்வுபம் 
நியாசத்சை Quo mma, sf hada. விஷயங்களை இக்கண்பர் 
என்னோடு சம்பாஷித்துச் சீர்திருத்தங்கள் சொல்லியும், இ) தணை 
யிலற்றி முடித்தபின் ௮சலெழுதியும் அச்சுப்பிழைகள் பார்த்தும் 
செய்துள்ள உபகாசம் என்னால் மறக்சத்பாலதன் று. இம்சண்பாக் 
கும் இவ்வுபக்நியாசச்தை யியற்று சற்சண் உதவிய மற்றும் ஈண்பர் 

“பெரியாச்சட்டும் என்னுடைய மனப்பூர்வமான வர சனங்களை அளிம் 
இலேன். 

*.. 1, காந்திமதிநாதன்,



உ 
இருச்சிற்றம்பலம். . 

ஸ்ரீ மெய்சண்ட சேகன் அிருவடி வாழ்க. 

சிவஞான போது 
உபந்நியாச பாடம் 

  

விநாய 5 வணக்கம் 

கல்லா னிழன்மலை 
வில்லா சருளிய 

பொல்லா ரிணைமலர் 

நல்லார் புனைவசே. 

ஸ்ரீ மெய்கண்ட தேவர் வணக்கம் 

வேதத்தி னரும் பொருளை விமலனரு ணந்திக்குப் 
போதித்2 வெஞான போசச்தைக் குருமாபால் 

.இதித்தேர்க் தருந்தமிழா லெமக்குணர்த்தி யெம்மூனம் 

சே.தித்த மெய்கண்ட தேவனடி ௫ந்்இப்பாம். 

ஸ்ரீ சிவஞான சுவாமிகள் வணக்கம் 

குறியமுனி யருளியமெய் வசத்திஞ 

லவதரித் தும் கோதில் ஞானத் 

அறைசைகமச் சிவாயகுரூ வருட்கடலும் 

வடமொழிூதன் மொழிப்பேோ்த் தய 

நிறைகடவு முண்டுபுனி தாத்துவித 
சித்தாந்த நிலவப் பூமேல் 

மறைபொழிமெய்ச் சிவஞான பாடியஞ்செர் 

தமிழ்வகுத்த யோடு வாழி.





உ 
திருச் 8ற்றம்பலம். 

ஸ்ரீ மெய்கண்ட தேக௫்கன் திருவடி வாழ்க: 

சிவஞான போத 

முதற் சூத்திரம் 

அவன் அவள் அதுவேனும் அவை, மூ வினைமையின்._, 

தோற்றிய திதியே; ஒூஙீகி மலத்துளதாம்; 
அந்தம் ஆதி: என்மனார் புலவர். 

இப 

முதற் பாடம் 
சுருதிப் பொருள்கஸா அனுமானப் பிரமாணத்தால் 

நிர்ணயிக்கவேண்டும். 

  

உலகப் பொருள்களை மூன்று வேறு விதங்களால் அறி 

கிறோம். கேரிலும் அறிகிறோம். பிறிதொன்றன் மூலமா 

யூம் ௮திகமோம். இவ்விருவிதங்களுமன்றி _நால்களாலும் 
அறிகிறோம். பொருள்களை ராம் நேரில் அறியும்போது, 

அவற்றின் தன்மைகளை காம் அளந்தறிதற்கு உபகாசமாய் நிற் 

பது அவ்வவற்றின் பிசத்தியக்ஷருபமே,  இவ்வாதறியும் 

அறிவே பிரத்தியக்ஷப் பிசமாணம் எனப்படும். இப்பிரமா 

ணத்தரல் நாம் எல்லாப் பொருள்களையும் அறிய முடியாத. 

கமக்கு எல்லாப் பொருள்களும் பிசத்தியக்ஷமாதல் இல்லை. 

பிசத்.தியக்ஷமாசக்கூடிய பொருளையும் வேறு விதத்தால் ௮றி 

வதுண்டு, மலையிலுள்ள தியைப் பிசத்தியக்ஷமாக அறிதல் 
கூடும். அனால் அதனை எப்போஅம் பிரத்தயக்ஷமாக ௮றிவ 
இல்லை, ௮ம்மலையினின்று செம்பிவரும் புகையைச் சண்டே 

அம்மலையில் தீயுண்டென்று ஊ௫த்தறிகிறோம். இனி பிசத் 

3



சூத்ரம் 1. சிவஜுன போத பாடம் 1 

இயக்ஷமாசமாட்டாக பொருளையும் இவ்வாறு ஊடத்கறிய 

லாம். அதாவது அதன் தன்மையைப் பிரத்தியக்மாகும் 

வேறு பொருளினுதவியால் ௮ளக்து அறியலாம். இவ்வறிவே 

அனுமானப் பிசமாணம் எனப்படும். இப்பிரமாணத்தால் ஒரு 
பொருளை நேரில் அறியவில்லையென்றாலும் வேறோர் டொரு 

ளில் ௮றியக்கடக்கும் ஏதுக்கள் வாயிலாக அப்பொருளை காம் 

ஊ௫த்தறிதற்கு இப்பிரமாணம் உதவும், இவ்வாறு ஊஒத்தறி 

தலுமின்றி இன்னொரு விதத்தாலும் அறிவதுண்டென்றோம். 

அதுவே நால்களால் ௮றிதலென்றும் சொன்னோம். ஈண்டுப் 

பொருள்களை சமக்கு அளந்தறிவிப்பன நூல்களே, இவற் 

அள் ச௪டவுளை யுணர்த்தும் நால் ௬௬இ அல்லது ஆகமம் என் 

னும் பேரால் வழங்கப்படும். இவ்வாகமத்தைக் கொண்டறி 

யூம் அறிவே ஆகமப் பிசமாணம் எனப்படும், ஆகவே பிச 
மாணங்கள் மூன்று வகையென முடியும். இப்பிரமாணங்களை 

உணர்த்தும் நாலே அ௮ளவைநூல் எனப்படும், இவற்றுள் 

சுருதிப்பொருளை காம் அறிதற்கு உதவியாய் நிற்பது ௭௮ 

என்பதை ஆராய்வாம். 

சுருதிகள் கடவுளையுணர்த்தும் என்றோம். . இக்கட 

வுளை நாம் கண்ணால் காணமுடியாத, காதால் கேட்க முடி 
யா, வேறெந்த இச்இரியத்தாலும் அறியமுடியாஅ. இத. 

பிசத்தியக்ஷப் பொருளன்று. என்றாலும் சுர௬இகள் கடவு 
ளின் இயல்புகளைக் கூறுமென்றோம். அனால் இச்சுருககள் 
கூறுவதால் மாத்திரம் கடவுள் உண்டென்றேனும் ௮க்கடவு 
னின் தன்மை இன்னதென்ே amb துணிய ஒருப்படோம். 

, இவ்வொரு காரணத்தால் மாத்திரம் நமக்குத் தெளிவு உண்” 

“டாவ 'இல்லை. அன்றியும் ஆகமப்பிரமாணத்தால்மட்டும் டைக் 
கும் அறிவு கேவலம் நூல் அறிவு, அதனால் ஈமக்கு' அனுபவ 
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சூத்திசம் 1 உபந்நீயாச பாடம் பாடல் 1. 

அறிவு கிடைப்பதில்லை, இவ்வனுபவ அறிவே கமக்குப் 
பயன்தரும் அறிவு, இவ்வறிவு சிந்தனை செய்து gars sd 

னஞாலேயே இடைப்பஅ. அதலால் ௮கமப் பிரமாணத்தால் 
கமக்குக் கைக்கும் ௮றிவு வே.று பிரமாணத்தாலும் வலி 

யு௮,த்தப்படல்வேண்டும். கடவுளைப் பிரத்தெக்ஷப் பிசமா 

, ஊத்தால் அறிய முடியாதென்றோ:ம். எனவே, அகமப் பிச 
மாணத்தால் நமக்குக் கிடைக்கும் அறிவை வலியுறுதீதுவ் 

அ௮னுமானப் பிசமாணம் ஒன்டே. இவ்வலுமானப் பிரமாணத் 

தகாலேயே கடவுளைப்பற்றிய அனுபவ அறிவு மாத்திசபன் றி, 
அக்கடவுளை யுணருமுகத்தால் உயிர் முதலிய வேறு பொருள் 

களைட்பற்றிய ௮னுபவ அறிவும் ஈமக்கு உண்டாகவேண்டு௨:௮. 

இவ்வனுபவ அறிவைத்தர எழுந்ததே இச்சிவஞான போத 

தூல. 

இப்போத நால் கடவுள் உண்டென்று இன்னசுருதி கூறு 
மென்றாவ௮, கடவுளின் தன்மை.பின்னதென்று இன்ன சு௬த 

கூறுமென்றாவது ஈமக்கு உணர்த்தாஅ. உலகற் காணப்படும் 

இன்ன எ.க்களால் கடவுள் உண்டென்று உணசலாமென் 

றும், இன்ன எ௮ுக்களால் கடவுளின் தன்மை இன்னதென்று . 

"உணரலாமென்றும் ஈமக்குக் குறிப்பாயும் வெளிப்படையாயும் 

உணர்த் இ, ௮க்கடவுளைப்பற்றிச் சுருதிகள் கூறும் கருத்துக் 

களைச் தெளிவுறுத்தும், சனகாதி கால்வர் இத்தகைய 

தெளிவு பிறவாது மயங்கியதினாலே?ய ஈம் கடவுள் afl ey 

மூர்த்தியா யெழுந்தருளியிருக்அு இர். நாலின கருத்துக்களை 

யுள்ளடக்கய சின்மு,த்இரையால் உண்மை யுணர்த் தியருளிஞ 

சென்றும் இச்சின்முத்திசையே சிவஞான போத முத்திசை 

யெனப்படுமென்றும் உண்மைப் புமாணங்கள் கூறும். இ.அவு” 

மன்றி, இர் நாலொன்றே எல்லாச் சுருஇப் பொருள்களையும் 
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எவ்வகை மயக்கமும் Ap Daf za விளக்குவதால், இது நந்தி 

யெம்பெருமான் வழித்தாய் சனத்குமாசா B சைவாசாரிய 
பரம்பரையில் பண்டும் இன்றும் என்றும் உபே "தூக்கப்பட்டு 

வரும். இந்நூல் இவ்வாறு சருதிப் பொருள்களை அளவை 
மூலின்படி. தெளிவு௮.த்.அவதை உணர்த்தவே, இதன் முதற் 
சூத்திசம் என்மனார் புலவர்' என்று முடி.வுகூறும். .. ஈண்டுப் 

புலவர்' என்றது ௮ளவை நூல் உணர்ந்தாரையே. இம்முதற் 

சூத்திசமன்றி ஏனை ஒவ்வொரு சூத்திரமும் இப்படிச் ௬௬ திப் 

பொருள்களை உணர்த்துவதால் இவ்வாக்யெம் ஒவ்வொரு சூத் 

தஇிசத்திறுதியிலும் இருப்பதாகக் கொள்ளல்வேண்டும், இச் 

கருத்தையே இந்நூல் ஆறாஞ் சூத்தத்இிறுதியிலஓள்ள 
*இசைக்குமன்னுலகே! என்பதும் உணர்த்தும். ஆண்டுள்ள 

உலகு! என்னும் சொல்லும் ௮ளவை நூலுணர்ந்து மெய்.பறி 

வில் நிலைபெற்ற பெரியாரையே உணர்த்தும். .இர்.நால் ஆராஞ் 

சூத்திரமுதல் சிறப்பியல்பு கூறுன்றதாகலின் இக்கருத்து 

மற்மீறார் முறையும் கூறப்பட்டது, இவ்வாறு பொசவியல்பு 

சிறப்பியல்புகளாயெ இருவகை இயல்புகளையும் உணாதத்கு 

அளவை நூலுணர்ச்சி வேண்டப்படும் என்பதை யுணர்த்தவே 

இக்நூலின் வழிநாலாகயே 'சவஞான இத்தியிலும் அளவை 

யியல் முதற்கண் வைக்கப்பட்டுள்ள ௮. இக்கருத்தை யுணர்த் 

அம் வாக்யெம் வடமொழி apsp சூத்திரத்து இல்லையென்று 

௮ம், அதன் இறுச் சூத்திரம் இர்.நூற்குச் சிவஞான போத 

மென்னும் பெயரைத் தந்து, ௮௮ சைவார்த்த நிர்ணயம் செய் 

வதாய்க் கூறிற்றாகலின் அதன் கருத்தும் இதுவ, “சிவஞான 

போதம்! என்னும் நூற்பெயரின் கருத் தும் இதுவே, “வம்! 

எனப்படும் கடவுட்கு உண்டெனச் சுருதிகள் கூறும் இயல்பு 

களைத் தேர்ந்து தெளிதல்; ௮தாவத ௮வ்வியல்புகளை அளவை 
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தாலின்படி. நிச்சயித் தல் என்பது பொருள். ஆகவே இர்.நா 

லின் ஒவ்வொரு சூத்திரமும் சுருதிப் பொருள்களை அளவை 

preferring. வலியுறு.த்தியுணர்த்த எழுக்ததென்பது பெறப் 

படும். அவற்றுள் இம்முதற் சூத்திரம் கடவுளுண்டென். றும் 

அக்குடவுள் அரனே என்றும் கூறும் சுருதகளை எச்சள் 

கொண்டு வலியுஅத்அம். ௮வ்வே.அக்களை ஒவ்வொன்றாய் 

ஆராய்ந்து மேற்செல்வாம். 

  

இரண்டாம் பாடம் 
இவ்வுலகம் பலவாய்ச் சடமாயுள்ள து: 

கடவுள் உண்டென்று அனுமானப் பிசமாணத்தால் நிர் 

ண்யிக்கலாமென்றோம்ர். அதனால் கிர்ணயித்தலாவது கட 

வுள் உண்டென்பதையுணர்த்தும் ஏதூக்களை ஈமக்குப் பிரத்இ 

யக்ஷமாகும் வேறு பொருள்களிற் காணுதலென்னம் சொன் 

னோம்ர். கடவுளையன்்றி வேறு பொருள்கள் உலகப் பொருள் 

களே, உலகப் பொருள்களும் இருதிறத்தனவாயுள்ளன. 

அறிவுடைப் பொருள்களும் உள: அறிவில் பொருள்களும் 

உள. இவற்றுள் அறிவுடைப் பொருள் தனித்துக் சாணப் 
படுவதில்லை: அறிவில் பொருளோடேயே சேர்ந்து காணப் 

படும். என்றா. அம் இவ்விரண்டும் வெவ்வேறு பொருள்களே. 

இவை முறையே சித, ஐடம் எனப்படும்: சேதனம், ௮சேத 

னம் என்றும் சொல்லப்படும், இவதீறுள் சத்துப் பொருள் 

களின் தொகுதியைச் சத்துலகமென்றும், ஜடப் பொருள்க 

ளின் தொகுதியைச் சடவுலகமென்றும் சொல்லலாம். இவ் 
விரு வுலகங்களுள் சித்துலகம் ஈமக்குப் பிரத்தியக்ஷமாவ 

இன்று, ௮ல் சடவுள் உண்டென்பதை யுணர்த்தும் ஏதுக் 
ர் குபா, 
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களை சாம் காணமுடியாது. அவ்வேதுக்களை காம் காணு 

ற்ற. ரய உலகம் இச்சடவுலகமே, 

இவ்வுலின் இச்சடத்தன்மை யொன்றே கடவுள் உண் 

டென்பதை உணர்த்துமா? உணர்த்தாது. ஜடப்பொருள் 

கட்செல்லாம் கருத்தா வேண்டப்படும் என்பதின்னு, அவற் 

தின்கண் யாதானும் ஒரு தொழில் கிகழ்வதானால்மட்டும் ௮த் 

தொழிலினை இயற்றக் கருத்தாவேண்டுமென்று அணியலாம். 
யாதானும் ஓர் பொருள் ஜடமாயிருப்பினும் தனித்த ஒன்றா 

யிருக்குமேல் ௮௮ என்றும் ஒசே நிலையில் நிற்கும். அதற்கு 

விளங்குதல் மறைதல் இல்லை: அதாவது தோற்ற ஒடுக்கங் 

கள் இல்லை: அதன்கண் யாதோர் தொழிலும் நிகழாது. 
ஆனால் அ௮ச்சடப்பொருள் பல பொருள்கள் சேர்ந்த ஒன்றா 

யிருப்பின் அதற்குச் சேர்தல் பிரிதல் உளவாம்: ௮தாவ.து 

தோற்ற ஓடுக்கங்கள் உளவாம். இத்தோற்ற ஓடுச்கங்களா 

Gu தொழில்களை இயந்றுதற்குக் சுர்த்தாவாயெ கடவுள் 

வேண்டுமென்றும் அணியலாம். என்றால் இச்சடவுலகம் 

தனித்த ஒரு பொருளா ? ௮ல்லஅ பல பொருள்கள் சேர்ந்த 
ஒன்? இவ்வுலகம் தனித்த ஒரு பொருளன்று. இது மண் 

முதிய 86௬ பூதங்களின் தொகுதி என்பதை யாரும் ஒப்பு 
வர். இதுவேயன்றி ஒவ்வொரு பூதமும் ௮ததன் srhuas 

ளும் மேற்கூறிய பல பொருள்களின் தொகுஇியேயாமென்ப 

அம் எற்று ஆசாய்தலினால் தெரிந் அகொள்ளப்படும், எனவே 
இவ்:,;லகம் பலவாய்ச் சடமாயுள்ளதென்பதில் யாதோர் சந் 
தேக மில்லை. இக்கருத் இனை யுணர்த்தவே இச்சூத்இசம் உல 

இனை 4அ௮வை' என்னும் ௮ஃறிணைப்பன்மைச் சொல்லால் 

“ஒதிபலு, 
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மூன்றாம் பாடம் 

இவ்வுலகம் அவயவபபகுப்புடையது- 

இவ்வுலகம் பலவாய் ஜடமாயுள்ளதென்னறோம்ர். அவ் 

வாறிருர்தால்மாத்திரம் ௮தற்குத் தோற்றக் கேடுகளும் அவை 

யூளவாதல்பற்றிக் கருத்தாவும் உண்டென்றோம்ர். அனால் 

அ௮வ்வேது ஒன்றே போதுமா? போதாது. ஒரு பொருளிற் பல 

பகுஇகள் காணப்படலாம்; என்றா லும், அப்பகுதிகள் பிரிக் 

கப்படுந் கன்மையனவாயிருக்காலன்றி, அவைகள் ஒருகாலதீ 

க் கூடின ஒருகாலத்துப் பிரிவினை என்பன பெறப்படா, 
அச்கூடுதல் பிரிதல்களாகயெ தொழில்களைச் செய்தற்குரிய 
கர்த்சா வேண்டுமென்பதும் பெறப்படாது. ஆடையானதுூ 

பல நாூல்களாகப் பிரிக்கப்படுக் தன்மைத்தாயிருத்தலினா 

லேயே அர். நாலகளை ஆடையாகத் தோற்றுவித்தான் ஒருவன் 

உண்டென்றும் இனி ௮தை நூல்களாக OO sua gb 

வேண்டுமென்றும் துணிவோம். அதுபோல இச்௪டவுலக 

மம் பிரிக்கப்படுர் தன்மைத்தாயிருப்பின் மாத்திரம் இதற் 

கும ஓர் கர்த்தா வேண்டுமென்று துணிய இடமுண்டு, 

going பார்க்கில் இச்சடவுலகம் பிரிக்கப்படும் சன்மை 

பதே. இவ்வுலவுள்ள மண் முதலிய பூதங்கள் சசாயன 

சாத்த] விதிப்படி. அவற்றின் சூச்கும காரண பூதங்களாகப் 

பிரிக்கப்படுசலை காம் ௮னுபவூத்தமாச அறிவோம். இப் 

பிரிக்கப்படுற் தன்மையே அவயவப்பகுப்பு எனப்படும்$, இச் 

தன்மையுள்ள பொருள்களால் ஆச்கப்பட்ட இவ்வுலகமும் 

அவயவப்பகுப்புடையது என்பது பெறப்படும், இக்கருத் 

ர்சூ.1 பா... Ff Chemistry. 8, சுவாமிகள் கூறிய நிலம் மலை கடல்: ” 
திருஷ்டர்சம் பெளதிகமூல் தராய்ச்சயில்லாசசரும எளிதில் உணர்ந்து 

கொள்ளாசம் பொருட்டாம், 

9



சூத்திசம் 1 சிவதான பேதத பாடம் 8 

தையுணர்த்தவே Des திரம் உலை 6 ௮வை” என்னும் 

ஒரு சொல்லால் 6 ஓ தி நிறுத்தாது உலகப் பொருள்களை மூன்று 

பிரிவுபடுத்தி 4அ௮வன் அவள் ௮ எனும் ௮வை” எனப் பிரித் 

அம் தொகுத்தும் ஓதியஅ, 

  

நான்காம் பாடம் at 
இவ்வுலகம் சுட்டியறியப்பவே.து 

இவ்வுலகம் பலவாய்ச் சடமகபுள்ளதென்றும் ௮வயவப் 
பகுப்புடையதென்றுஞ் சொன்னோம்* .. இக்காரணங்களால் 

மாத்திரம் இவ்வுலூற்குத் தோற்ற ஓடுக்கங்கள் உள என்பது 
பெறப்படா ௮. இவ்வுலகப் பொருள்களில் யுததானும் ஒன்று 

வியாபகமாயிருக்குமேல் ௮தன் இடத்திற்கு எல்லை யென்ப 

இன்றாம். எல்லயுள்ள பொருளே பிரத்தியக்ஷமாகற்பாலது. 
அதுவே தோன்றுதற்கும் ஒடுங்குதற்கும் உரிய பொருள், 
அதுவன்றி யாதோர் எல்லையுமில்லாத வியாபகப் பொருள் 

எவ்வாற்றானும் பிரத்தியக்ஷமாதல் இல்லை. ௮ து ஒருகாலச். 

அத் தோன்றிற்று என்று சொல்லவுமுடியாது. அதற்குக். 
கர்த்தா வேண்டும் என்பதும் பெறப்படாது, ௮ பல பகுதி ' 

களையுடையதாயிருந்தா லும் பிரிவுபடக்கூவெசாயிருக்கானும் 
வியாபகமாயிருத்தலால் ஒரு கருத்தாவைவேண்டாது, வியா. 
பகமல்லாத பொருட்கே கர்த்தாவேண்டப்படும். அதற்கு 

இடவசம்பு உண்டு. இவ்வசம்பு பெரிதாயுமிருக்கலாம்: AA 

சாயுமிருக்கலாம், என்றாலும் ௮து வசம்பினையுடையதே. 
உலகில் காம் காணும் பொருள்கள் யாவும் இவ்வரம்பினை 

“யுடையனவே. அவையாவும் சுட்டியறியப்படுவனவே, ௮வற் 
தின் தொகுதியாகய இவ்வுலகமும் சுட்டியறியப்படுவதே. 

* @ Lum, 1, 2. 
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சூத்திசம் 1 உபநீநீயாஈ பாடம் பாடம் 5 

இக்கருத் இனை யுணர்த்தவே இச்சூத்திரம் உலகைப் பகுத்துக் 

கூறு த ற்கு வேறுவகைச் சொற் ற்களால் ஓதாது, “அவண் 

அவள் HM என்னும் கட்டக் சொற்களால் ஒதிய ௮. 

  

ஐந்தாம் பாடம் 

இவ்வுலகம் ஒருசேர முத்தொழிற்பூம். 
3 

இவ்வுலகப் பொருள்கள் பல என்றும் ௮வை யாவும் 

௮ வயவப் பகுப்புடையன என்றும் சுட்டியநியப்படுவன என் 

அம் அதுபற்றி இவ்வுலகத் தொகுதியும் பலவாய்ச் சடமாய் 
அவயவப் பகுப்புடையதாய்ச் சுட்டியறியப்படுவதாயுள்ள 

பொருள் என்றுஞ் சொன்னோம்". இவ் வேதுக்களால் இவ் 

வுலகற்கு ஒரு கர்த்தா வேண்டுமென்பது பெறப்படுமா? 

யாதானும் ஓர் பொருளில் 2ே மேற்கூறிய மூன்று ஏதுக்களுமிருப் 

பினும் ௮அபற்றி அப்பொருள் தோற்ற ஒடுக்கங்களாயெ 

தொழில்களைப் பொரக்தினும் அ௮த்தொழில்களைச் செய்யக் 

கர்த்தாவேண்டும் என்பது அவசியமின்று. ஒரு பொருள் 
ஓடுங்க மற்றொரு பொரு. உண்டாவகைப் பார்க்கிறோம். 

“ விறகு ஓடுங்கச் சாம்பல் உண்டாவதைப் பார்த்துளோம். வித 

இல் நிகழ்ந்த ஓக்கத் தொழிலே சாம்பலைத் 2தான்றச் செய் 

தீன, அப்படியே இவ்விரு தொழில்களில் ஒன்று மற்றொன் 

றைச் செய்யலாம். அதாவது இவ்விரு தொழில்களில் யாதா 
_னுமொன்று இவ்வுலகப் பொருள சளிற் சிலவற்றில் மாத்ரம் 

நிகழுமாயின், அத்தொழில் மற்றொரு தொழிலைச் செய்தல் 

ஒருவாறு கூடும், இதுவன்றி எக்கால௪தேனும் இவ்வுலகம் 

பொருள்கள் யாவற்றினும் இவ்விரு தோழில்களில் ஒரு ் 

தொழில் ஒருசே நிகழுமாயின், ௮.க்காலதீதில் அத்தொழில் 

சூப் ட 
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@s Gnd I சிவஞான போத பாடம் 5: 

மற்றொரு தொழிலைச் செய்தல் சிறிதும் கூடுவஇன்றாம். ஆத 

லால் அக்காலத்தில் ௮த்தொழிற்குக் கர்த்தா வேறுவேண்டும். 

என்றே பெறப்படும், இவ்வுலசப் பொருள்கள் யாவும் ௮தா 

வது இவ்வுலகத் தொகுஇ முற்றும் எக்காலத்தேனும் ஒரு 

சேச,ச் தொழிற்படுதல் கூடுமா என்பதே ஈண்டு ஆசாயவேண் 

டுவது, அதனை ஆராய்வாம். 

இவ்வுலகில் ஒருஜாதிப் போருள்களான கல், ஈசல்: 

முதலியன கால விசேஷத்தால் ஒருங்கே தோன்றி நின்றழி 

வதை யறிவோம். ஈண்டுப் கொருள்கள் ஒருங்கே தோன் 

தற்கும், பநிற்றற்கும், அழிதற்கும் காசணங்கள்: அவத்றின் 
ஜாதிப் பொதுத் தன்மையும் காலவி2சஷூமுமே. இவ்வுலகப் 

பொருள்கள் யாவும் பலவாய்ச் சடமாய் அவயவப் பகுப்புடை 

usar சுட்டியறியப்படுவனவாயிருத்தலால் ஒருஜாதிப் 

பொருள்கள் என்பதில் ; தடையில்லை. இவைகட்கு ஜா இப் 

பொதுத் தன்மையுள்ளது. கால விசேஷமும் வரும்போது 

இவைகள் ஒருங்கே யழியவும் மீளவும் ஒருங்கே தோன்றவும் 
கூடு:௦, எனவே இவ்வுலகம் ஒருசேரத் தோற்ற ஒடுக்கம் 
களாகிய தொழில்களைப் பொருந்துமென முடியும். இத். 
தோற்ற ஓடுக்கங்கள் உள எனவே இடைகிலையாய இதி ௮ல் 
ல நிலைத்தொழிலும் உண்டென்பதா? இவ்வுலகம் ஒருசேச 

முத்தொழிற்படுமென முடியும். இக்கருத்தினை யுணர்த் 
தவே *௮வன், ௮வள், ௮3” என்றபோதே பலவசய்ச் சட 

மாதலும் ௮வயவப் பகுப்புடைமையும் சுட்டியறியப்படுர் தன் 

மையும் பெறப்படுமாயினும் இச்சூத்இசம் உலகினை ௮ச்சொதி 

களால் மாத்திசம் விளக்க நிறுத்தாது, உலகப் பொருள்களுச் 
குள்ள ஜாதிப்பொ௮த் தன்மையுமுணர்த்த ஓசே சொல்லாயெ 
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சூத்திசம் 1 உபநீநீயாச பாடம் பாடம்*6 

அவை என்னும் சொல்லையும் சேர்தது 4 அவன், அவள், அது 

எனும் அவை மூவினைமையின்' என்றோ இய. 

  

ஆரும் பாடம் 

இவ்வுலகம் உள்ள பொருள். 

இவ்வுலகமும் அதன் பூல பகுதிகளும் தோற்றம் நிலை 

ஓடுக்கமாகிய மூன்று தொழில்களையும் பொருக்இ கிற்கு 

மென்று !கூறினோம்*. என்றாலும் இவ்வுலூற்குக் கர்த்தா 
வேண்டுமென்பஅ பெறப்ப$மோ $ அன்று, இவ்வுலகம் இல் 

_ பொருளால் இல்பொருளுக்குக் கர்த்தா வேண்டுவதின்றாத 

லால் இவ்வுலூற்கும் கர்த்தா வேண்டுவஇன்றாய் முடியும், 

அனால் மேற்கூறிய முத்தொழில்களையுடைய உலகம் இல் 
பொருளாயிருக்க முடியாது, இல்பொருளாகிய முயற்கோட் 

ற்கு முக்காலத் தும் தோற்றமுதலிய கடையா. ௮து கேவ 

லம் வசனமாத்தாமே, காம் ஆராய்ச்சசெய்யும் இவ்வுல 
இற்கோ தோ.ற்றமுதலியன உள என்று முற்பாடச்தில் விளக் 

இயுள்ளேம். ஆதலால் அது.இல்பொருளாகமாட்டாது: உள் 

பொருளே யாதல்வேண்டும். எக்காலத்அம் உள்பொருளாத 
லும் வேண்டும். ஒரு காலத்து உள்ள பொருள் மற்றொரு 

காலத்து இல்பொருளாவதில்லை. இல்பொருள் உள்பொரு 

ளாவறுமில்லை ; உள்பொருள் இல்பொருளாவமில்லை. 

இதுவே சத்காரிய உண்மை. இவ்வுண்மையை உணர்த்தி வலி 

யுறுத்தவே இச்சூச்இரம் *௮வை--இதியே' என்று இயைபுற 

ஒதிய௫. (இதி--உள்பொருள்). 
சூ, 1பா. 5, 
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ஷேத்திரம் I சிவதான போத பாடம் 1 

ஏழாம் பாடம் 

இவ்வுலகம் கர்த்தாவையுடையது-. 

  

இவ்வுலகம் உள்பொருளென்றோம்*. ௮து கோற்றம் 

நிலை இறுதியாகய மூன்று தொழில்களையுமுடையதென்றும் 

கூறினோம்*. என்றாலும் தானே தோன்றி தானே .நின்று 

ஒடுங்காதா? அதன் தோற்றம் நிலை ஒடுக்கங்களுக்கு ஒரு 
கர்த்தா என் வேண்டும்? என்பதை ஆராய்வாம். உலகம் 

உள்ள பொருள்: ஒடுந்யெபோஅம் உள்ள பொருள்; சோன் 

தியயோதும் உள்ள பொருள்; கிற்கும்ோதும் உள்ள 
பொருள், அதாவது ஓசே உலகம் மூவேறு விதங்களாய் 
வடிவம் மாறும், ஒடுங்பெபோது கா.சண வடி வமாயிருக்கும்; 

தோன்றியபோது காரிய வடிவமாய் வரும்; நிற்கும்போது 
அக்காரிய வடி.வில் வளரும். இவ்வாறு வடிவம் மாறும் உல 
கம் இத்தன்று: ஜடம். ஆதலால் இதுதானே தன் வடிவத்தை 
மாற்றிக்கொள்ளமாட்டா.அு. மண் தானே தன் வடிவத்தைக் 
குடமாக மாற்றிக்செளள்ளமாட்டாது. அதனை அவ்வாறு 
மாற்றக் குயவன் ஒருவன் வேண்டும், அவ்வாறே உலூன் 
காரண வடி.வத்தைக் காரிய வடிவமாக மாற்றுதற்கும், அன் 
வடி.வில் அதனை வளர்ப்பதற்கும், மீள அதனைக் காசண வடிவ 
மாக ஒடுக்குதற்கும், சேசனனாகய கர்த்தா ஒருவன். வன் 
டும். இக்கருத்தினை யுணர்த்தவே ற் வார் “இவை.., 
தோன்றிய? என்னாது *அவை . . . . தோற்றிய! எனப் Dp 
வினையில்ஓ.இயது. ் ஷி 

* சூ.1பா.6, ர் G Tens. 
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சூத்திரம் 1 உபந்நியாச பாடம் பாடம் 

எட்டாம் பாடம் 

இவ்வுலகம் மாறி மாறி முத்தொழிற்பமம். 

இவ்வுலகம் தோற்றம் நிலை ஒடுக்கமாக மூன் றுதொழில் 
களைப் பொருந்இகிற்குமென்றோம்*. இம்மூன்று தொழில் 
களையும் ஒசேமுறைதான் பொருக்தநிற்குமா? அன்றி மாறி 

மாறிப் பொருக்இநிற்குமா ? என்பதை ஆசாய்வாம். இவ்வுல 

கம் என்றும் உள்ள பொருள் என்றோம். இதன் தேரஜ்த 

நிலை யொடுக்கங்கள் வடிவமரறுதலே என்: ஹோம்]. இவ்வடிவ 

மாறுதல் கர்.த்தாவாலன்றித் தானே ஈடைபெறுமேல் அதற்கு 
யாதும் பயன் வேண்டப்வடுவஇல்லை. Darang anos Fe 

சேதனனாபயெ கர்த்தசவாலேயே யுளதாக, ௮௮ யாதானும் 

பயன் கருதியே அக்கர்த்தாவால் செய்யப்படல் வேண்டும். 
'இவ்வுலனைத் தோற்றுமுன்னர் அனு ஒடுக்கவென்றோ டெக் 

த. ஓர் பயன் கருதியன்றோ, அவ்வாறு ஒடுங்கக்கடந்த 

உலகம் தோற்றப்படுவதாயிற்று, அதுபோல் இனி ஒடுக்கப் 
படும் இவ்வுலகமும் மீளவும் அவளி வேண்டப்படும்வசை 
'தோற்றப்படவேண்டுமன்றோ. எனவே இம்முத்தொழிலாற் 

கருதப்படும் பயன் வேண்டப்படும்வசை ஒடுங்கின உலகம் 
ஓடுங்கெலாறே நில்லாது மீளவும் மாறிமாறிச் தோன்றி கின் 

eas கிற்குமென முடியும். இக்கருத்தினை 
உணர்த்தவே இச்சூத்திரம் உலகினை உளதாய் ஒடுங்கும் என் 

ஜோதா.து, ஒடுக்கத்தின் பின்னரும் உளதாம், என்னும் 

பொருளையும் அடக்க *ஒடுங்க . . . . உளதாம்! என்றோ 

us. 

  

* 6 lord t,t@-lor.6. $ வெஞான டோதம் 11 சூத்திரச் 
ப் (போக்கு வரவு” என்ும் வாக்யெ.த்தற்குச் சுவாமிகள் எழுதிய விசேட 

. வுளாயைப்பார்க்க, 
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Gehan I Fa tsar Gus gs பாடம் 9 

ஒன்பதாம் பாடம் 

இவ்ஒலகிற்குக் கர்த்தா அதன் சங்கார காரணனே: 

இவ்வுலகம் மாறி மாறி முத்தொழிற்படுமென்றோம்* 

அவ்வாறு தொழிற்படுத்துவது ஒரு சேதன கர்த்தா என் 

றும் சொன்னஜேம்ர். இவ்வுலகில் சே தனப்பொருள்களும் 

அசே.தனப்பொருள்களும் உளவென்றுஞ் சொன்னோம்], 

என்றால் இச்சேதனப்பொருள்களில் யாதானும் ஒன்றே 

உலன் கர்த்தாவா தல் கூடுமா? என்பதை ஆராய்வாம். Qa 

வுலகம் ஒருகாலதீது ஒருசேோ "ஓடுங்குமென்றோம்$. இவ 

வொடுக்கமே சர்வசங்காரம் எனப்படும். இச்சர்வ சங்கார 

காலத்தில் இச்சடவுலகப்பொருள்கள் யாவும் ஒடுங்குமென் 

பது முன்னே விளக்கப்பட்டது,  இக்காலத்துச் இத்து 

லகப்பொருள்சளாகிய சேதனர்கள் எவ்வாருவர் என்பதை 

முதற்கண் ஆசசய்வாம். இவ்வுலகத் சாணப்படும் சேதனப் 

பொருள்கள் யாவும் ௮சேதனப்பொருள்களோடு சேர்ந்தே 

காணப்படுமென்றோம்|. என்றால் இவ்வுலலுள்ள ௮சேத 

னப் பொருள்கள் யாவும் ஒடுங்கிய காலத்து அவற்றோடு கூடி 

நின்ற சேதனப்பொருள்கள் யாவுமே காணப்படாது மறையு 

மென்பதாய் மூடியும், அதாவது இச்சேதனப்பொருள். 

களும் ஒடுக்குமென்பதாய் முடியும். இவற்றின் ஒடுக்கமா 

வது என்பது பின்னர் விளக்கப்படும்1*. இவ்கொடுக்கம் 

எவ்வாஞுயினும் சர்வசங்கார காலத்தில் சேதனப்பொருள் 

களும் விளக்கமின்றி மறைவதால் ஒடுக்யெ இச்௪டவுலகம் 

அவைகளால் தொழிற்படுமாறில்லை. இச்சர்வசங்காச காலத் 

அம் தான் ஒடுங்காது இச்௪டவுலகத்தை ஒடுக்கெவனே மீள 

அதனைச் தோற்றுவித்தற்குரியன், இவனே ௪ங்காச காச 

*சூ.1பா.8. +@ lus. 7 t @- Tur, 2. §, 7 @ ur. Be 

| சூ.1 யா, 3. Tt @ Tur, 12 
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சூச்தம் 1 உபந்நியாச பாடம் une 

ணன் எனப்படுவன். இவனே .தனுகரண புவனபோகங்களா 

இய எல்லா அ௮சேதனப் பொருள்களையும் தோற்றுவித்துச் 

சேதனப் பொருள்களோடு கூட்டுவித்து, அ௮ச்2சதனப் பொ 

ருள்களை விளக்கமுறும்படி- செய்பவன். தோற்றுதற் கருச் 

தாவையும் ஒடுக்கத்தினின்று மாற்றித் தோற்றத் தொழிலில் 

நிறுத்தபவன் இவனே, இதி கர்த்தாவையும் ஒடுச்சத்தி 

னின்று மாற்றித் இதத் தொழிலில் கிறத. அபவனும் இவனே. 

எனவே உலூன் தோற்றம், நிலை ஒடுக்கங்களாகிய மூன்று 

தொழில்களையும் செய்யும் கர்த்தா இவனே என முடியும். 

இதுவன்றி இவனுக்குத் தோற்றக் கேடுகளில்லை யென்பதும் 

இவன் அனாஇிப் பொருளென்பதும் பெறப்படும், இக்கருச் 

இளையே இச்சூத்திரம் “ஓடுங்க .. ..... உளதாம்' என 

உணர்த்தும். இவ்வாக்யெத்தின் பொருள் ஒடுங்கியொாகிய 

சங்கார கா. ரணனினின்றும் உளதாம் என்பது. 

சேற்றினின்றுண்டாகாது ௮தனை ஆதாரமாகக் கொண்ட 

இழங்கனின்றுண்டாகயய தாமரை *பங்கஜம்' எனப்படுவது 

போலச் சங்கார காரணனினின்று உண்டாகாது ௮வனை 

ஆதாசமாகக் கொண்ட மற்லறொன்றினின்று உண்டாக உலக 
மும் சங்கார சாரணனினின்று உண்டாவதாய்ச் ௬ர௬.இகள் 

. கூறும், என்றால் ௪ங்காச காசணன் இவவுலகின் காரணன் 

அல்லனோவெனின், கூறும். .காரணம் மூன்று வகைப்படும். 

வை முதல், துணை, நிமித்தமென்பன. குடத்திற்கு மண் 

முகற்காரணம்: தண்டசக்கரங்கள் -அணைக்காசணம்: குயவன் 

நிமித்த காரணம், இவ்வுலூற்கும் இவ்வாறே முதல், 

அணை, நிமித்த காரணங்கள் உள. அவற்றுள் சங்கார கார 
ணன் இவ்வுலகின் நிமித்த காரணனாவன். இதன் முதற் 

காரணம் வரும்பாடத் இலும் அணைக்காரணங்கள் வருஞ்சூச் : 

இசத்இிலும் விளக்கப்படும், 
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பத்தாம் பாடம் 

இவ்வுலகின் முதற்காரணம் மாயை. 

சங்கார காரணன் இவவுலூன் கிமித்த காரணனென் 

அம் அதன் முதற்காரணம் வேறொன்று என்றுஞ்சொன் 

னோம்*. அம்முதற் காசணந்தான் யாது என்பதை ராய் 

வாம். உலகம் எக்காலத்தும் உள்ளபொருள் என்றோம்ர். 

தோன்றிய காலத்தும் ஒடுங்யெ காலத்தும் உள்ள பொரு 

ளென்றோம். தோன்றிய காலத்து ஈம்மாற் காணப்படும் 

இவ்வுலகமாய் விரிர்துள்ளதை அறிவோம். ஒடுங்கிய காலக்.தூ 

எவ்வாறுள்ளது என்பதே நாம் ஆசாயவேண்டுவ௮, உலகம் 

ஓடுக்யெயோது ௮தன் சகாரணவடி வமாக மாறும் என்றோம்ர. 

இக்காசணப் பொருளே *மாயை'௦ எனப்படும். இச்சொல்லி 

அள்ள *மா* தோற்றத்தையும் *யா! ஒடுக்கத்தையும் உணர்த் 

அம். அதாவ இச்சொல்லின் பொருள் ஒடுக்கத் தோன் 

தற்கு இடனாய் நிற்பது, இம்மாயை வியாபகமாயுள்ள 

ஒரு சூக்கும ஜடப்பொருள். இதூ வியாபகமாயிருத்தலி 

னாலே இதற்குத் தோற்றக் கேடுகளில்லை.. இது ௮சா£இப் 

பொருள்களில் ஒன்று. இதினின்றுண்டாகிய உலகமே 

தோற்றக் கேடுகளையுடைய௫. இத. அ௮த்தோற்றக் கேட 

கட்டெனாய் மாத்செம் நிற்பது. உலகப் பொருள்கள் யாவும் 

ஓடுங்கும்போது இதனுள்ளேயே அவற்றின் சூக்கும ரூப 

மாய் மாறியொடுங்கும். மீளத் தோன்றும்போது இதனி 

னின்றே மேற்கூறிய சூக்குமப் பொருள்கள் யாவும் தூலரூப 

மாய் வெளிவரும். யாது யாண்டு ஒடுங்கும், ௮ அதனி 

னின்றே தோன்றும், இவ்வுண்மை ஒரு தலப் பொருட் 

கும் அதன் சூக்கும காசணப்பொருட்குமேயன்றி ஒரு தலப் 
* @ Toe. 9 t@ Lor. 6, tek we. 4, : 
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பொருட்கும் அதன் தால காணக்களு முன்ன விதி 

'இனின்றுண்டாகய மசம் அவ்வித்தில் ஓடற a Bako: 

அத்து, மாம் இவ்விரண்டும் தூலமாதலால் இவ்வுண்மை 

HUDBA HGH Cun GSB. ஆனால் மாம் அதன் சூக்கும் 
காசணத்தில் ஒடுக்குவதில் தடையில்லை, அப்படியே, இவ் 

வுலகமும் அதன் சூக்கும காரணமாகிய மாயையில் 'ஒடுக்குவ 

இல் தடையில்லை, ஆனால் சங்காச காசணனும் சூக்குமம் 

பொருளாதலால் ௮வனுள்ளே உலகம் ஓடுவ்காதோ . எனின், 

ஓடுங்காஅ, இச்சங்காச காரணன் இத்தப் பொருள். ' உல 

கப் பொருள்கள் யாவும் ஐபம். ஐடம் ஐடத்இல் ஒடுங்குமென், 

பதும் மீள அச்சடத்.இனின்று வருமென்பதுமே பொருத்தம், 

இதுவன்றி ஜடப்பொருள் சித்தினின்று வருதலும் அதனுள் 

ஓடுங்குதலும் பொருத்தமன்று. இயற்கை$ விசோதம்.. ஆத 

லாற் சங்காச காசணன் இவ்வுலகிற்கு முதற் காரணனாமா 

தில்லை: நிமித்த காசணன் மாத்தசமே, மாயையே இவ்வுல: 

கின் முதற் காரணம். 

ஆனால் கடவுள்பால் இவ்வுலகம் தோன்றியதாய்ச் ௬௬இ 

கள் சொல்லுவது என்னை எனின் கூறுவோம். இவ்வுலகம் 

சங்கார காசணனை ஆதாசமாகக் கொண்ட வேறு srrangQ- 

௮வ்வேறு காசணமே                  

“மாயை! என்னுஞ் சொன்னோம். எனின், மாயை சங்கார 
காசணனாூய கடவுளை ஆதாசமாசவுடையது என்பது பெறப் 

படும். வித்தினின்று தோன்றிய முளையை அவ்லிச் அக்கு 
ஆதாசமாகவுள்ள மண்ணினின்றுந் தோன்றியதாய்ச் சொல் 

வது போல, மாயையினின்று தோன்றிய உலகத்தை அதத்கு, 

8 சற்சாரிய வாதம், 11௦ law of nature. ॥ சூ.1,யா, 9. 
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ஆதா. சமாயெ கடவுள்பால் தோன்றியதாய்ச் ௬௬ .இகள் கூறும், 

எனின், கடவுளின் அதசவின்றி உலகம் தோன்றாதோ 
எனின், தோன்றா. மண்ணின் ஆதசவில்லாத வழி வித் 

இனின்று முளை. தோன்றாது போலக், கடவுளின் ஆதரவில் 
லாத வழி மாயையினின்று உலகம் தோன்றுவதுமில்லை, 

இவ்வுண்மைகள் யாவும் உணர்த்தவே இச்சூத்திரம் மலத்து 

PEGS உளதாம்' என இயைபுற ஓதும். மலம் என்னும் 

இச்சொல் ஆணவம், கன்மம், மாயை என்னும் மூவகை மலங் 

களையும் உணர்த்தும் பொதுச்சொல், கன்மமலம் வருஞ் 

சூத்திரத்தில் விளக்கப்படுவதால், “இச்சூத்இர.த்திலுள்ள இச் 

சொல் ஏனையிரண்டு மலங்களையும் உணர்த்தும், அவற்றுள் 
இப்பாட த் அணர்த்தப்பட்டது மாயாமலம்* 

  

பதினோராம் பாடம் 

இவ்வுலகம் ஆணவமல நிவிர்த்தியின் பொருட்ூூ முத்தொழிற்படம், 

உலனெக் கர்த்தா தொழிற்படுத்துவசென்றோம்ர். ௮௮ 

வும் ஓர் பயன் கருதியே என்றோம்]. இப்பயன் அக்கர்த்தா 

வால் யார் பொருட்டுக் ,கருசப்படுவ௫? தன் பொருட்டா? 

பிறர்பொருட்டா? தன் பொருட்டேல், அக்கர்த்தா தனக் 

கென்றோ குறையுடையராய் முடி.வர். ஆதலால் இப்பயன் 
அ்கருத்தாவின் பொருட்டன்று, என்றால் அக்கருத்தாவை 

பயள்.ரிப் பயனைவேண்டி கிற்கும் பொருள்சளுமிருத்தல்வேண் 

டும், அவைகள் அறிவுடையனவாயுமிருச்தல்வேண்டும், ஆறி 

வுடைப்பிபொருள்களே பயன்கொள்ளுதற்குரியன, அவையே 
உயிர்கள் எனப்படும். இவ்வுயிர்கள் உள என்பதும் இவற் 

சப சூசதிர,௪௮ *இலயித்த' என்று துவக்கிய வெண்பரவினையும், அதற்குச் 

௫ ரூாசைக ம சளிய்ற்திய உரையையும் ures, 
ர்-சூ.நயா. 7, ழ். சூ. பார. 
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தின் தன்மை இன்னதென்ப௮ம் வருஞ்சூத்திசங்களில் விளக் 

கப்படும், இவ்வுயிர்கள் பயனடைதற் பொருட்டே உலகம் 

தொழிற்படுத்தப்பட்டுவரும். இப்பயன் நாதனமாய்த் (தான் 

அவதன்று, முன்னில்லாதது என்றுந்தோன்றாஅ. இப்பயன் 

என்றும் இருந்தாலும் ௮,தனை உயிர்கள் தய்க்காகபடி. அவ் 

வுயிர்களின்பால் ஒர் தடையுள்ள௫, இத்தடையே அறிவுப் 

பொருள்களாகய உயிர்களை” ௮.றியவொட்டாதபடி தடிபபது 

என்பது பின்னர் விளக்கப்படும், இத்தடை நீங்னென்றி உயிர் 

எவ்வகைப்பொருளையும் *அறியமுடியாஅ. எவ்வகைப் பய 

ளையும் அய்க்கமுடியாது, இத்தடையே ஆணவம் என்று 

சொல்லப்படும். வியாபகமாயுள்ள உயிரை அ௮ணுத்தன்மை 

படையச்செய்வதால் ஆணவம் எனப்படும், என்றாலும் இ_ 
வியாபகமாயுள்ள ஓர் சூக்கும ஜடப்பொருள். இதற்.௪த் தோற் 

றக்கேடுகளில்லை. இது அசராதிப்பொருள்களில் ஒன்று, இது 

பொருளால் ஒன்றேயாயினும் ௮னேக .ஆன்மாக்சளறிவினை 
யும் மறைப்பது, அன்மாக்களின் ௮றிவு பல '8வறுகிகமா 

யுள்ளதாதலால் ௮தனை மதைக்கும் இவ்வாணவத்தின் ௪தஇ 

யும் பல வேறுவிதமாயுள்ள து. இருள் பொருளால் ஒன்றே 

யாயினும் பலர் கண்களை மறைப்பதுபோல, இம்மலாமம் பலர் 

அறிவினை மறைக்கும். இருள் கண்ணொளியைத் தடைசெய்து 

நிற்பதால் ௮தனை ஒளியின்மை என்னாது, பொருளே என் 

போம். அப்படியே இவ்வாணவமும் உயிரின் ௮றிவைத் 

தடைசெய்து நிற்பகால் பொருளேயாம். இத்தடையை 

யுடைய உயிர்களே பெத்த உயிர்கள் எனப்படும், இப்பெத்த 

உயிர்கள் இத்தடையை எவ்வாறு கடப்பன என்பதே ஈண்டு 

ஆசாயவேண்டுவ.௮. 
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ஓசே இருள் பலர் கண்களை மறைத்தாலும் ஒவ்வொரு. 

வரும் தனித்தனி விளக்கொளியினுதவியால், அவ்கிருளின் 

சக்தியை ஒரு சிறிது கடப்பதை அறிவோம். ௮ப்படி யே 

ஒசே ஆணவம் பலர் அறிவினை மறைத்தாலும் ஒவ்வொரு 

வரும் கடவுளால் தத்தமக்குத் தோத்றுவிக்கப்பட்ட தனுகர 

ணுதிகளால் ௮வ்வாணவத்தின் தடையையும் ஒரு சிறிது 

கடப்பர், இவ்வாறு கடத்தற்சென்றே உயிர்க்குத் தனாக௪ 

ணாதிகள் தோற்றுவிக்கப்படுவன என்பது பெறப்படும். 

ஆனால் இத்தனுகரணாஇகளின் ஒடுக்கமும் இவ்வாணவ 

நிவிர்த்தயின் பொருட்டா? ஆம். வருத்தமான தொழிலைச் 

செய்யும் ஒருவன் ௮த்தொழிலை இடைவிடாது செய்யின் 

அதனைச் செய்அமுடிக்க ஏலாதுபோவதை யறிவோம். இன் 

வாறன்றி இடையில் இளைப்பாறிச் செய்வனேல், ஒருக? லத் 

இற் செய்துமுடிப்பன் என்பதையும் அறிவோம். உயிர் தனு 
காரணாஇகளின் உதவியைக்கொண்டு ஆணவ நிவிர்த்திபெறு 

வதம் இவ்வாறே, இவ்வுயிர் கனுகரணா களோடு இடை 

விடாலு தொழில்: செய்யின் சலிப்பெய்தி .னாலநியிர்த்இ' 
பெறாஅ நின்றுவிடும். இஃதன்றி இடையில் ஒடுங்9 இசைப்: 
பாறுமேல், என்றேனும் ஆணவ நிவிர்த்தி பெறுவ இற் சந் 

தேகமில்லை, ஆதலால் இவ்வுலூன் ஒடுக்க, மும் அதன் 

தோற்ற ம்போல ஆணவமிவிர்த் ் இயின்பொரூட்டே” “யென்பது 

மிபெறப்படும், இவ்விசண்டிற்கும் இடையேயுள்ள நில த்தொழி 

௮ம் அதன் பொருட்டேயாம். ஆகவே உலூன் முத்தொழில் 
களும் உயிர்களின் ஆணவமல நிவிர்த்தியின் பொருட்டே 

மண் மும். இ இம்முடிபையே இச்சூத்இசம் *ஓடுங்க மலத்து 
உளதாம் எனறுணாததும, wo ss ஓடுங்க மலத்து உள 
தாம் எலவிரித்து உலசன் தோற்றநிலை ஓடுக்கங்க.ளாகய 
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மூன்று தொழில்களும் ஆணவமல Airs 'தியின்பொருட்டே 

என்பதை யுணத்தும், இவ்வாக்கயெத்திலுள்ள *மலம்' ஈண்டு 

ஆணவமலத்தை யுணர்த்தியது. 

dina 

பன்னிரண்டாம் பாடம் 

இவ்வுலகின் மூதற்கடவுள் ௮ரனே. 

இவ்வுலின் கர்த்தா சங்காசகாசணனே என்றோம். 

இவனே இவ்வுலனை ஒருசேச ஒடுக்குபவனென்றோம்.1. 

இவனால் இவ்வுலகம் ஓடுங்கும்போஅ, ஏனைச் சேதனர்களும் 

ஒடுங்குவசென்றும் கூறி£னோம்ர். எனவே இவன் ஒருவனே 

சேதன அசேதன உலகங்கள் எல்லாவற்றையும் ஓடுக்குவன் 

என்பதாயிற்று. இதுபற்றியே இவன் *அ௮சன்' எனப்படுவன். 

அசனென்பதன் பொருள் சங்கரிப்பவன் என்பது. இவ்வ 

சனே சர்வசங்கார காரணன், சங்காரத் தொழிலே யன்றி 

ஏனையிரண்டு தொழில்களைச் செய்பவனும் இவ?ன என் 

ரோமர். இஃமுன்று தொழில்கட்கும் வேறு கர்த்தாக்களி 
ருப்பினும் ௮வச் யாவரும் இவனால் ஒடுக்கப்படுவசென்றும், 

மீள இவனா லேயே தத்தம் தொழிலில் நிறுத்தப்படுவசென் 
ுஞ்சொன்னோம்*. இக்கர்த்தர்கட்கன்.றி மற்றை உயிர்கட் 

கும் இவ்வசனே மாயையினின்று தனுகரணாதஇிகளைத் தோற் 

வித்.து, அவற்றை உயிர்களோடு கூட்டுவித்து, அவைகளைப் 
பந்தித்துள்ள மலத்தை நீக்குவனென்றுஞ் சொன்னோம். ' 

இத்தனுகரணங்கள் உயிர்கட்குத் தோற்றுவிக்கப்படுங் 

காலத்து அவற்றின் ௮றிவு விளங்கியும், ௮வைகள் ஒடுக்கப் 
படுக்காலத்ு அவற்றின் ௮லிவு மழுங்கியும் நிற்கும். உயிர் 

1 @ I or. 9. J. @. Tow, 
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களின் அறிவு விளங்கநிற்தலை அவற்றின் தோற்றம் என்ன 

லாம். அனைகளினறிவு மழுக்கிநிற்றலை ௮வதிறின் ஒடுக்கம் 

என்னலாம். இத்2தாற்ற ஒடுக்கங்களன்.றி உயிர்கட்சுத் 

சோற்ற ஓடுக்கங்களில்லை. அவைகள் இத்த; ஜடப்பொருள் 
களே கோன்றி ஒடுங் வன, என்றோம்*. எ எவ்வாறாயி 

னும் உயிர்சஸின் அறிவு இவ்வரனால் விளங்கியும் மழுக்அயும் 

வருவதால் அவைகட்குச் சுதந் தசமென்பதின்றாம். சுதந்திச 
முடையான் அ௮ரன ஒருவனே. வன் பாட்டு மற்றெல்லாப் 
டொருள்களும் பசதர்இசமாய் திற்கும். உடவுலகமுற்றும் 

இவனாலேபேதொழிற்.ட்டுப் ப2தம்.2ச.ரய் நிற்கும். சேதன 

உலகமும் அவ்வா 2ற. 

இனி இவனும முச்சொழிலிபற ௮வகாம பசதந் இனா 

கானோ எனின், ஆகான். இவன் ௩பமலனோ போலக் சரணத் 

தாற்றொழில் செய்யான்: ௪ங்கற்பம? த் இாயானே தொழில் 
செய்வான், அதாவது இவனது சர்கிதி மாத்தரையானே 

உலகம் தொழிற்படும். இத்தொழிம்பாட்டால் இவனுக்குப் 

பரதக்திரபெய்துகல் இல்லை. காலம எல்லாத் தொழில்களை 

யும் செய்தும் தான் விகாசமின்றி நிற்கும் . ௮துபோல இவ் 

வசம் தான் இயற்றுக்செசழிலல் கொடக்குண்ணாது சுகர் 

,திரனாயே நிற்பன், இவனது சுத் :ரத்இற்கு எவ்வாற்றா 

ணுர் இழுக்கில்லை. இவன்டால் எல்லாச் சத்துப்பொருள் 

கஞம் ஜடப்பொருள்களும் பமாந௩இரமே. இதுபத்றிே 

இவன் “அஆஇ” அல்லது மு,.சல்வன எனப்டடுவன, இக்கருத் . 

தையே இச்சூத்திரம் அந்தம் ஆஇ' என்றுணர்த்தும், ஈண்டு 

“*னுந்த' மென்றது ௮ந்தமாசிய ஓடுக்கத்தைச் செய்யும் ௮ 
னையும் (௮இ” யென்றது பவனே முதன்மையுடையான் 

“சூ. 1 பா, 2 
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என்பதையும் உணர்த்தும். இனி, இர்.நாலின் அடுத்த த்து 

சூத்இசங்களிலும் கடவுள் *முதல்வன்' என்னும் பெயசால் 

வழங்கப்படும். 

சண் குறிப்பு இச்சூக்திரத்.து முற் பாடத்திற் குதிக்சப்பட்ட சிறப் 
பியல்பு பொ.அவியல்பு என்பன முடிவரையில விரக்கப்படும், 

5 
முதற் குத்திசம் முற்றிற்று 

2.



இரண்டாஞ் சூத்திரம் 

அவையே தானேயாய், இருவினையிற் 
போக்கு வரவு புரிய, ஆணையின் 
நீக்க மின்றி நிற்கு மன்றே. 

——— 

join 

பெத்த உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல்களப் புரியும்: 

முதல்வன் பெத்த உயிர்களின் பொருட்டு முத்தொழில் 
செய்வானென்றோம்*. முத்தொழில் என்ப முதற் காசண 
மாய மாயையினின்று உலனைத் தோற்றி நிறுத்தி ஓடுக்கு 

தலென்றுல் சொன்னோம்ர். உலூன் தொழிற்பாடாவது 

௮ இலுள்ள ் சகதி. ஜடப் தொழு து்சகளின் சொஜழிற்பாடாம். 

இச்சடப் பெரீருள்கள் தாவும் அ கரண புவன போகமென் 
அம் நான்கு பிரிவில் அடக்கும், இவற்றுள் தனு என்பது 

ஓர் உயிரைப் பொருந்்இயுள்ள எவ்விதத் தேகமுமாம், இத் 
தேகமும் என்றும் நிலைத்இருப்பதில்லை. ஏனை யொவ்வொரு 

பொருளும் ஓடுங்குவது போல இச்தேகமும் ஒடுங்கும். 
யாதானும் ஒரு பொருள் ஒடுங்கும்போது அது சூக்குமவடி 

வாய் மாறி அதற்குக் கா.சணமான சூக்குமப் பொருளிலேயே 

ஒடுங்குமென்றோம்]. .காரியப் பொருள் ஒடுங்கும் போதெல் 

லாம் அதல் eons னாபடலா ரம்ழுமய் பொருளும் உடன் ஓடுங் 

*சூ. பா, 11 t, 1G Tus, 10 
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குவதில்லை யென்றும் மீளவும் ஓர் காரியத்தைத் தோற்று; 

விக்குமென்றும் சொன்னோம்* அப்படியே இத்தாலதேசம் 

ஓடுங்கும்போது இதற்குக் காசணமான சூக்கும தேகமும் 

உடன் ,ஒடுங்குவதில்லை. இச்சூக்கும தேகத்தினுள்ளேயே 

அ.த்தூலதேகப் பொருள்கஷ் யாவும் சூக்குமமாய் மா.றி யொ 

டுக்கும். மீள இதனினின்றே வேறோர் தூலதேகம் உண் 

டாதற்கும் இடனாயும் நிற்ளும். இதுவேயுமன்றி வேறுவித 

தேகங்களைத் தோற்றுவித்தற்கும் இடஞனாயும் நிற்கும். ஆச 

வே இத்தால தேகத்தோடு கூடியிருந்த உயிர் அத்தூல 

தேசம் கெட்டொழிர்தபோது தனக்கு யாதொரு தேகமு 

மின்றி கிற்குமென்பதன்று, Hf. 'தூலதேகம் கெட்டபோ 

அம் கெடாதுகித்கும் சூக்கும தேகத்தைப் பொருந்த நிற்கும். 

மீள அச்சூக்கும தேகத்தினின்றும் வேறு தூலதேகம் உண் 

டாகும்போது அதனோடு கூடியும் வரும், எனவே உயிர் ஓர் 

தேகத்தை விட்டு மற்றோர் தேகத்தைப் பற்று தலன்றி 

வேறில்லை. ௮ கூடியிருந்த தூலதேகம் ஓடுங்க உயிர் 

அ.தனைவிட்டு நீங்குகலே அதன் இறத்தல் எனப்படும். ௮வ் 

வாறு நீங்குதல் ௮த்தூல தேகப் பொருள்கள்யாவும் சூக்கு 

மப் பொருள்களாய் மாறியபின் தான் என்பதன்று. அப்பொ 

ருள்கள் காலாந்தசத்தில் மாறுவன: சிறிது Ad srs wtp 

வன, அவைமாறி ஓடுங்கத் தொடங்கிய ௮க்கணமுதலே, 

அவத்றாலாகய தூல உடம்பில் உயிர் தங் கிற்குமாறில்லை. 

தாமே மாறிக்கொண்டிருக்கும் பொருள்கள் உயிர் தங்குதற்கு 

இடனாய் அமைந்து நிற்பது எப்படி? அவ்வாறு அமைந்து 

நிற்கும் வன்மையை இழச்அவிடுமன்றோ? ஆதலால் உயிர் 

'அத்தூல தேகத்தனின்றும் நீங்கி அதற்குக் காரணமான 

சூக்கும தேகத்தில் மாத்திரம் தங்குவதாகும். ஆனால் 
ர்சூ.1 பச. 10, 
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இச்சூக்கும சேகத்தினின்று வேறுமோர் தூலதேக முண் 

டாகலாமென்று மேலே சொன்னோம், இவ்வாறுண் 

பாகும் தூலதேக்த்தில் உயிர் மீள வருக2ல அதன் பிறத்த 
லெனப்படும். இவையன்றி உயிே இறக்கும் பிறக்குமென் 

பதன்று. உயிர்கள் என்றுமுள்ளன. அவைகள் அறிவா 

காசமாயுள்ளவைகள், அவைகள் சுட்டுப் பொருள்களல்ல. 

அவைகளுக்குத் தோற்றக் கேடுகள் கடையா: பிறப்பு இதப்பு 

இல்லை, அவைகட்குள்ள இதப்பு பிறப்புக்கள் ௮வை தனித் 

தீனி கூடியுள்ள தூலதேகம் ஓடுங்க அதனைலிட்டு நீங்குக 

௮ம், மீள வேறோர் தலதேகழுண்டாக அதனோடு வருகலு 

மே. இவ்விறத்தல் பிறத்தல்களையே இச்சூத் சிரம் *போக்கு 

வசவு புரிய' என்றுணர்த்பது. ஈண்டு உயிர்கள் தோன்றா 

எழுவாய், 
  

இரண்டாம் பாடம். 

பெத்த உயிர்கள் மாறிமாறி இறத்தல் பிறத்தல் புரியும். 

உயிசோடு கூடியிருந்த தூலதேகம் மாறியொடுக்க, 

உயிர் அதைவிட்டு நீங்கசீல அதன் இதத்கல் என்றோம்*, 
இவ்வாறு இறக்த உயிர் மீளவு பிறக்குமா? அன்றி இறக்.து 

ஓழிர்2த போகுமா? என்பதையும் ஆராயவேண்டும், ஓடும் 

Bu ஒவ்வொரு பொரு ஈம் ஓடுங்்கயெவாறே கடவாது மீள 

வு் தோன்று மென்றோம்ர். . இவ்வுலசனைத் தம் . ஒடுங்கிய 

பின்னர௬ும மீளத் தோன்று?மன்றோம்]. இவ்கிரு 

Bos தோற்ற ஒடுக்கங்களின் பபன் ஆணவமல நீக்க 
மென்றுள் சொன்னோப்$ அதாவது சகல உயிர்களும் ஆண 

* ரூ.1 பா.௩. tt @ i ur 8 . $.சூ. 1, பா. 1%, 
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வத்தடையினின்றும் நீங்கும் வசை மேற்கூறிய இருஇறத் 

அத் தோற்ற ஒடுக்கங்களும் மாறிமாறி நிகழும், அதுபோல 

எந்த உயிரும் தன்னறிவைத் தடைசெய்துள்ள ஆணவத்தி 

னின்றும் கீங்கும்வசை மாறிமாறி இறத்தல் பிதத்தல்களைப் 

பொருந்தும்; ஆகவே, ஓர் உயிர் இறந்ததும் இறக்தொழிக் 

தே போமென்பதன்று. அதன் அறிவைத் தடுத்துள்ள 

ஆணவம் நீக்கும் வசை பிறர் இறந்து கொண்டே வரும். 

இவ்வுண்மை விளக்குத oe இச்சூத்திரம் வரவுபோக்கு 

புசிய என்னா இறந்த உயிர் மீளவும் பிறக்குமென்பதை 

உணர்த்தப் *போக்கு என்பதை முன்வைத்அப் போக்கு 

வரவுபுரிய' என்றோ திய௮. 

மூன்றாம் பாடம் 

பெத்த உயிர்கள் தத்தம் இருவிவனக்கேற்ப இறத்தல் பிறத்தல்கஊப் 

புரியும்- 

ஓர் உயிர் இறந்ததும் ௮து கூடியுள்ள தூலதேகம் சூக்கு 

மப் பொருள்களாய் மாறி அதற்குக் காசணமாயுள்ள சூக்கும 

தேகத்தில் ஒடுங்குமென்றோம்*, அச்சூக்கும தேகத்தி 
ளின்.று மீளவும் ஓர் தூலதேகம் தோன்றுமென்றும் சொன் 

Cent. மீளத்தோன்றும் தூலதேகம் முன்னிருந்த தேசு 

மன்று. சூக்கும தேகம் ஒன்றேயாயிருந்தாலும், - அதனி 

னின்று தோன்றும்'தூலதேகம் பிறவிதோறும் வெவ்வேறே. 

அன்றியும் ஒர் உயிர் பொருந்தியுள்ள தேகமும் மற்றோரு 

யிர் பொருந்தியுள்ள தேகமும் வெவ்வேருகவே காணப்ப 

டும். ஒர் உயிர் மனித தேகத்தையும் மற்றோருயிர் மிருக 

* @. Il ue. 1 TG: 71, பா, 4, 
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ர்கதலிய தேகத்தையும், ஜர் உயிர் பலமான தேக தனது 

மற்றோருயிர் பலஹீனமான தேகத்தையும், ஒர் உயிர் சுகதே 

கத்தையும் மற்றோருயிர் துக்கதேகத்தையும் இவ்வாறு வல 

விதமாய்ப் பேதப்பட்ட சரீரங்கள் உயிர்கட்டுருக்கவும் சண் 

கிறோம். இதவுமன்றி ஒரு தேகம் ௮ 2னக வருஷ == 
அழியா இருக்கவும் மற்றொன்று Aerwn_asah gud சில அக் 

களிலும் அழியவும் காண்கிறோம். இத்தேகங்களை இவ்வாறு 
பேதப்படத் தோற்றுவிப்பவன் ஏனையுலகப்பொருள்களை த் 

தோ .ற்றுவிக்கும் முதல்வனே. இம்முதல்வன் DSC sae 

களை யாதும் நியதியின்றித் தன்னிஷ்ம்போல இவ்வாறு 

பேதப்படச் தோற்றுவிப்பானா? அன்றி யாதானும் கியஇப் 
படி தோற்றுவிப்பானா? அர்நியஇதான் யாது? என்பதை 

ஆசாய்வாம். முதல்வன் தன்னிஷ்டம்போல் உயிர்கட்குப் 
பேதப்பட்ட சரீரங்களைத் தோற்றுவிப்பானென்பது பொருர் 

தரஅ. எல்லாவுயிர்களையும் ஒன்றுபோல ஈடத்தும் முதல்வன் 
அவ்வுயிர்கள் பால் யாதவ் காரணமின்றிப் பேதம்செய்யான், 
ஆகவே இத்தேகங்களை நியதிப்படுத்துகற்கு ஏதுவான காச 
ணமொன்றிருத்தல்வேண்டும். இர்கியத காரணமே வினையெ 
னப்படும். 

வினை என்பதற்குச் செயல் என்பது பொருள், ஒவ் 
வோருயிரும் தூலதேகத்தோடு கூடியுள்ளபோது பலவித 
செயல்களைச் செய்யும், இச்செயல்களை விருப்பு வெறுப்போ 
டும் செய்யும்; விருப்பு வெ அப்பின்றியும் செய்யும். விருப்பு 
வெறுப்பின்றிச் செய்யப்படும் செயல்கள் தூலதேகத்தை 
மாத்திரம் தாக்குவனவாதலால், சித்துப்பொருளாயெ உயிரி 
ளைத்தாக்கா. விருப்பு வெறுப்போடு செய்யப்படும் செயல் 
களோ அறிவினையும் தாக்குவனவாதலால், உயிர்களையும் பக் 
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இத்து அவ்வுயிர்கள் இறக்குங்காலத்து அவற்றின் சூக்கும 

தேசங்களில் தற்௫நின்று அவ்வுயிர்கட்குச் சுகதுக்கங்களா 

இய பலன்களை கியஇயிட்டுக் கொடுக்கும். இவ்வாறு பலன் 

களைத் தந்தவை போக எஞ்செவினையே அச்சூக்கும தேகள் 

களினின்று சனித்தனி தோன்றும் தூல தேகங்களையும் 

அத்தூல சேசங்களோடு கூடிய காலத்து அனுபவிக்கும் 

இன்பதுன்பங்களையும் நியஇப்படுத்தும். இவ்வினை இருதிறப் 

படும், அவை ஈல்வினை தீவினை யென்பன, இவ்விருவினை 

களும் பிறவிதோறும் உயிர்களால் ஈட்டப்பட்டுவரும். இவ் 

- வினைகள் பொருளல்லவாயினும், உயிர்களை இவ்வினைகளியற் 

ும்படி.செய்வதான காரஸைப்பொருள் ஒன்றுண்டு, இக்கா 

சணந்தான் மூலகன்மம் என்று சொல்லப்படும். இம்மூலகன் 

மமும் வியாபகமாயுள்ள சூக்கும ஜடப்பொருள். இதவும் 

அகாதியேயுள்ள ௮, இது தன்னுள் இருவேறு கூறுயிருப் 

பதால் இதனால் இயத்றப்படும் வினைகளும் இருவகைப்படும். 

இவ்வினைகட்கு ஏற்பவே ஒவ்வோருயிரும் தேகத்இனை 

பெடுப்பதும் விடுப்பதுமாம். அதாவது உயிர்களின் பிறப்புக் 

களை நியஇப்படுத்துவத அவ்வவ்வுயிரின் வினையே. அவற் 

நின் இறப்புக்களை நியஇப்படுத்துவதம் அதுவே. : இவ்வி 

ஐத்தல் பிறத்தல்களுக்கு ஈடுவே உயிர்கட்குவரும் சுகதுக்கள் 

கட்கு நியதகாசணமும் அதுவேயாம். இக்கருத்துக்களை 

யெல்லாம். உணர்த்தவே இச்சூத்திசம் *போக்குவசவுபுரிய' 

. என்றுமட்டும் ஓதாது *இருவினையிற் போக்குவசவுபுரிய' என் . 

ஜோதிய௫. ன ட 
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கான்காம் பாடம். 

உயிர்கட்கு இறத்தல் பிறத்தல் முதலியவற்றை நியதிசெய்பவன் 
முதல்வனே. 

இருவினை உயிர்கட்கு இறத்தல் பிறத்தல் மூதலியவற் 
றை நியதிபண்ணுமென்றோம்*. என்றால் அவ்வினை தானே 
நியதிபண்ணுமா? வேஜொருவன் ஏவல் வழி கின்று நியதி 
பண்ணுமா? என்பதை ஆசாய்வாம். வினை உயிர்கட்கு இறக் 
தல் பிற் தல்களைச் செய்தம் பொருட்டு அவ்வுயிரினைப் பர் 
இத்து நிற்குமென்றோம்* அது ஜடமானதால் தானே 
உயிரினைப் பர்தியாு. உயிர் சிழ்தென்றாலும் தானாய் அறி 

யு தன்மையுடைய தன்று: முதல்வன் அறிவிக்கவே ௮றியுந் 
தன்மைத்து என்பது வருஞ்சூத்தஇத்தில் விளக்கப்படும்]. 
அகவே அவ்வினை முதல்வனுலேயே உயிர்கட்குக் கூட்டப் 
படல் வேண்டும். இன்றேல் வினை உயிரினைப் i BS Gor 
தில்லை. உயிர் இறத்தல் பிறத்தல்களையும் சுகதுக்கங்களை 
யும் :பொருக்அுமாறுமில்லை. ஆதலால் முதல்வனே இவ்வி 
னையைக் கருவியாகக்சொண்டு உயிர்க்கு அப்பலன்களைச் 
கொடுக்கின்றான், ஐர் ௮சசன் தன் பாடி. காவலனைக்கொண்டு 
தன் ஈகரியைப் பானுகாக்குங்கால் அப்பாடி. காவலன் அ௮வ்வர 
சன் ஏவல்வழி நின்று பாதுசாப்பதுபோல வினையும் முதல் 
வன் ௮ணைவழி நின்று உயிர்கட்கு அப்பலனைக் கொடுக்கும். 
என்றால் உயிர்கட்கு இறத்தல் பிறத்தல் முதலிய பலன்ச 
ளைக் கொடுப்பது அவற்றின் வினையா? அன்றி முதல்வனா? 
எனில், வினையன்று தேசல்வனே. உழவர்செய்யுர் தொழிற் 
குத்தக்க பலனை உழவு தொழிலே கொடுக்குமென்று சொல் 
வோம். விஷ நிலமே கொடுக்குமென்று:ம சொல்வோம். 

* @- Il. ur, 8, I 6. UL on, 7. 

32



சூத்திரம் 11 உபந்நியாச பாடம் பாடம் 5 

உழவு தொழில் அப்பயனை நியதிபிடுவதன்றி வேறில்லை 
யென்றும் சொல்வோம். உயிர்கள் செய்யும் விளையும் 

அஅபோல்வதே. இவ்கினை உயிர்கட்குப் பலன்களை 
நியதியிட்டு மாத்திரம் கொடுக்கும், முதல்வனே அர்திய 

இப் பலன்களைக் கொடுப்பவன். 1568 முதல்வன் வினை 

யிற் பரதர் இரனாகான். ஐர் எஜமானன் தன் வேலையாளர்க்கு 

அவரவர் வேலைக்குத் தக்க கூலி கொடுப்பகால் ௮வ்வேலை 

யாளர்பால் அவவெஜமானன் பரதந்இரனாதலில்லை. முதல் 

வனும் அவ்வாறே, இக்கருத்துக்களையெல்லாம் உணர்த் 

தவே இச்சூக்திரம் 6 இருவினையி த் போக்குவரவு புரிய ? என 

நிறுத்தாது “ஆணையின் இருவினையின்? என இயைந்து 

- பொருள் தரும்படி * இருவினையிற் போக்குவசவு புரிய? என் 

பதை 4 அணையின்” என்பதனோடு அடுத்து வைத்தோ இய. 

  

ஐந்தாம் பாடம் 
உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற்பொருட்ட 

முதல்வன் அவ்வுயிர்களோ? ஒன்றாய் நிற்பன். 
  

பெத்த உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரியுமென்றோம்ர*. 

. ஒருயிர் தான் தங்கிய தாலதேகத்தினைவிட்டு நீங்குகலே 
அதன் இறத்தலென்றாம்ர். மீள வேறோர் தாலதேகத்தில் 

தங்கவருதலே அதன் பிறத்தலென்றுஞ் சொன்னோம்ர். 
ஒருயிர் யாதானும் தூலசேகத்தில் தங்கநிற்கும்போது ௮த 

னாற் செய்யப்படும் செயல்களை வினையாய் மாறி, அ.களுற் 

அப்பாலெடுக்கப்படும் தூலகேகத்தினையும் அதனோடு கூடி 

யனுபவிக்கும் சுகதுக்கங்களைய ம் நியஇப்படுத்துமென் று ஞ் 

சொன் 2னாம்$ அவ்வாறு கஅியஇப்படுத்தூாவதம் முதல்வன் 

*, 1. சூ.1ா.பா. 1. 1 சூ.11,பா.2. § @ JI. ur. 8. 
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ஏவல் வழியே யென்றும் சொன்னோம்[. என்றால் உயிர்களை 

வினை யியற்றும்படி. செய்பவனும் ௮வ்வினைப் பயன்களாியெ 
இறத்தல் பிறத்தல்களைப் புரிந்து சுகதுக்கள்களை யனுபவீக் 

கும்படி செய்பவனும் இம்முதல்வனேயென முடியும். இம் 

மூ தல்வன் இத்தகைய உயிர்கள் இவ்வாறு செய்த ற்பொருட்டு 

அவ்வுயிர்களோடு எவ்வாறு நிற்தின்றானென்பதை ஆராய் 
வாம், 

முதல்வன் உயிர் என்னுமிரண்டுஞ் weve: சித்தப் 
பொருள்களே. இசண்டுமே ௮திஷாகாரபாயுள்ள பொருள்கள், 
இசண்டும் வியாபகப் பொருள்கள், ஆனால் முதல்வனது வியா 
பகம் எக்காலத்தும் ஒரே தன்மைத்தாயுள்ள. அதற்கு . 
எக்காலத்தும் எவ்விகத் தடையுமிருந்இருப்பதில்லை. உயிரி 
ன வியாபகம் அவ்வாறன். று, அது ௮கரஇயே - ஆணவ 
மலத்தால் தடையுண்டு ௮ணுவாய்க் இடெந்தது. இத்தடை 
நீக்குதற்பொருட்டே உயிர்க்கு உடல் முதலாயின அமைக் 

கப்பட்டுவருமென்று சொன்னோம். இவவுடலும் இத்த 
டையை முற்றும் நீக்கெவாறில்லை: தன்ன்ளவிலேயே நிக்கு 
வன. அதாவது இவ்வுடலோடு கூடியுள்ளபோதும் உயிர் 
அவ்வுடலுக்கு வெளியே வியாபித்தலில்லை. அப்படியே 
எந்த உடலோடு கூடியபோதும் ௮ந்த உட அக்கு வெளியே 
உயிர் வியாபித்து நிற்குமாறில்லை். எனவே இறத்தல் பிறத் 
தல் புரியும் எந்த உயிரும் முதல்வனைப்போல் நிற்றலின் றி, 
ஏகதேசப்பட்டு நின்றேயறியும் என முடியும். 

் இவ்வாறு ஏகதேசப்பட்டு நிற்கும் உயிர்கள் இவ்வுலகப் 
பொருள்களை யறிந்து வினையினை மிட்டு தற்கு முதல்வனும் 
எகதேசமாய் நின்று உபகரித்தல்வேண்டுமா? அன்றி வியாப 

]. சூ. 11, பா. &. ஏ. சூ. 1. பா. 11. 
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சுமாய் நின்று உபகரித்தலே போதுமா? என்டதே ஈண்டு 

ஆசாயவேண்டுவத. உயிர் உடலினையறியச் செய்தற்கு அவ் 

வுடவினைப்போல் தானும் ஏக2சசமாய் அவ்வுடலினொடு 

உடலாய் நின்றால்மாக்இசம் முடியும், கண்ணொடு கண்ணாய் 

நின்றால்மாக்இரம் கண் காணும். அப்படியே எர்த உடலோ 

டும் உயிர் ௮ந்த உடலேயாய் நின்றால்மாத்திரம் ௮௫த உடலி 

அள்ள எந்த இந்திரியம் அறியும். முதல்வன் உடலொடு 

கூடியிருக்கும் உயிரினை அறியச்செய்வதும் இவ்வாறே, 

அந்த உயிர்போல் முதல்வனும் ஏக 2சச௪மாய் அ௮வ்வுயிசோடு 

உயிராய் கின்றால்மாத் தசம் அவ்வுயிர் உலகப்பொருள்களை 
யறிர்து வினைகளை யீட்டி இறத்தல் பிறத்சல்களைப் புரியும். 

இவ்வாறன்றி முதல்வன் வியாபகமாய் மாத்திரம் நிற்க இப் 

பெத்த உயிர்கள் ௮றியாவோ எனின், அறியா. ௮றியுபேல் 

எல்லாவுயிர்களும் ஒன்றுபோலறிதல்வேண்டும், அவ்வா 
ன்றி உயிர்கள் பல்வேறுபட அறிவதால் முதல்வன் ஓவ் 
வொரு பெத்த வுயிசோடும் அவ்வவ்வுயிசேயாய் நிற்றல் 
அவசியம் வேண்டப்படும், இதுவே இறத்தல் பிறத்தல் 

புரியும் உயிசோடு ஒன்றாய் கிற்குந்தன்மை. இத்கன்மைபயை 
இறத்தல் பிறத்தல் புரியும் எல்லா உயிர்களோடுங்சொண்டு 

முதல்வன் உபகரித்து வருகின்றான். இக்கருத்தையே இச் . 

சூத்திரம் (உயிர்கள்) போக்கு வரவு புரிய (முதல்வன்) 

அவையேயாய் நிற்கும்' என்று இயைபுற உணர்த்தும், 
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ஆரும் பாடம் 

உயிர்சுள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற்பொருட்ே 

முதல்வன் அவ்வுயிர்களின் வேருயும் நிற்பன். 

உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற்கு முதல்வன் அவை 
களோடு ஒன்றாய் நிற்கவேண்டுமென்று ,சொன்னோம்.* 

முதல்வன் இவ்வாறு இவ்வுயிர்களோடு ஒன்றாய் கின்று உப 

sh ssa urs Saw Cur gor? “வே று நின்று உபகரித்தலும் 

வேண்டுமா? என்பதை ஆசாய்வாம். சண் ஒரு பொருளைக் 

காணுதற்கு உயிர் கண்ணொடு கண்ணாய் நின்றால் மாத்இசம் 
போதாத, போதுமேல், அருக்கனொளியில்லாத காலத்அம் 

கண் காணல் வேண்டும். அ௮ஃஇன்றாகலால், கண்ணொடு 

ஒன்றாய் நின்று உபகரித்தலாயே உயிர் உபகாரம் ஒன்றே 

அ௮க்கண்ணினைக் காணச்செய்தற்குப் போதாதென முடியும், 

௮க்கண்ணுக்கு வேறு நின்று உபசரிப்பதாகிய அருக்கன் 

உபகாசமும் வேண்டுமெனவும் முடியும். இறத்தல் பிறத்தல் 
புரியும் உயிர்களுக்கு வேண்டப்படும் உபகாசல்களும் இவ் 

வாறே. அவ்வுயிரினோடு உயிசாய் கின்று உபகரிப்பதாகிய 

உபகாசம் மாத்திசம் போதா, அவ்வுயிர்க்கு வேறு தின்று 

உபகரிப்பதாகயெ உபகாரமும் வேண்டும். இவ்வாறு வேறு 

நின்று உபகரிப்பதற்கு முதல்வனையன்றி வேறு பொரு 

ளில்லை. முதல்வன் எக்காலத்தும் வியாபகனாகலால் இறச் 

தல் பிறத்தல் புரியும் உயிரோடு அவ்வுயிசாய் கிற்கும்போதும் 

௮வனஅ வியாபகத்இற்குக் குறைவில்லை. ஆதலால் இறத் 
தல் பிறத்தல் புரியும் உபிசோடு அவ்வயிராய் கின்று உபகரிப் 

பதோடு அவ்வுயிர்க்கு வேறுநின்று உபகரித்தலும் முதல் 
வனாற் கூடும். எனவே இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற்பொருட்டு 

* @ IL un, 5 
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முதல்வன் அவற்றைப் புரியும் உயிர்களின் வேறுமாய் நிதந் 

இன்னான் எனமுடியும். இத்தன்மையையும் முதல்வன் இற் 

தல் பிறத்தல் புரியும் எல்லா வுயிர்களோடுங் சொண்டுள் 

ளான், இக்கருத்தையும் உணர்த்தவே இச்சூத்தசம் *(உயிர் 
கள்) இருவினையிற் போக்குவரவு புரிய (முதல்வன்) தானே 

யாய் கிற்கும்' என்று இயைபுற ஓதியது. 

  

] 

எழாம் பாடம் 

உயிர்கள் இறத்தஷ்பிறத்தல் புரிசற்பொருட்0 

முதல்வன் ௮வ்வுயிர்களோ உடனாயும் நிற்பன், 

உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதத்பொருட்டு அவ் 

வுயிர்களோடு முதல்உன் ஒன்றாய் நிற்றல் பாத்திசபன்றி 

வேளருயும் நின்று உபகரிக்ன்ரானென்று சோன்னோம்.* 

உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிகற்கு மேற்கூறிய இரண்டு 

வித உபகாசங்சள் மாத்திரம் டோதுமா? வேறுவித உபசாச 
மும் வேண்டுமா? என்பதை அராய்வாம். கண் ஒரு டொரு 

ளைக் காணுதற்கு அக்கண்ணொடு ஒன்றாய் நின்று உபகரித்த 

லாகிய உயிரின் உடகாரமும் ௮க்கண் ணுக்கு வேறு நின்று 

உபகரித்தலாகிய அருக்கன் உபசாரமும் ஆக இரண்டு உப 
காசங்கள் பாத்திசம் போதா. இவ்ளருவிக உபகாசங்களிருப் 

பினும் சண்ணுக்கும் பொருளுக்கும் இடையே, யாதானும் 

தடையிருப்பின், ௮க்சண்ணில் உயிருணர்வோடு அப்பொரு 

ளொளியும் உடன் கலக்குமாறில்லை: அ௮க்கண் அ௮ப்பொரு 
ளைக் காணுமாறுமில்லை. அதாவது கண் ஒரு பொருளைக் 

காணுதற்கு உயீர் ௮க்சண்ணொடு கண்ணாய் கிற்றலாகய உப 

காசம், அருக்கனது உபசாமம், ஆப்பொருளோளியும் உயி % 

* @. Il. ue. 6 
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ணர்வும் ௮க்கண்ணில் உடன் கலத்தலாகிய உபகாரம் ஆய 

மூவித உபகாரல்களும் வேண்டப்படும். உயிர்கள் இறத்தல் 

பிறத்தல் புரிதற்பொருட்டும் முதல்வனால் இம்மூவித உப 

கா.சங்களும் செய்யப்படல் வேண்டும். அதாவ அவ்வுயி 

சோடு ஒன்றாய் கிற்தல், வேருய் கிற்றலாகய உபகாரங்களோடு, 
உடனாய் நிற்றலாகிய உபகாசமும் செய்யப்படல் வேண்டும். 

இவ்வுபகாசத்தையும் முதல்வன் இறத்தல் பிறத்தல் புரியும் 
எல்லா உயிர்களுக்கும் செய்துவருகன்றான். இக்கருத்தை 

யே இச்சூத்திரம் *((உயிர்கள் போக்கு வசவுபுரிய (முதல் 
வன்) அவையே தானேயாய் நிற்கும் என இயைபுற உணர்த் 

Bug. 

  

எட்டாம் பாடம் 

உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற் பொருட் 

முதல்வன் அவ்வுயிர்களோடூ அத்துவிதமாய் நிற்பன்: 

முசல்வன் இறத்தல் பிறத்தல் புரியும் உயிர்களோடு 

ஒன்றாயும் வேளாயும் உடனாயும் நிற்பனென்றோம்.* முதல் 

வனாயெ ஒரு பொருளிடத்து இம்மூவேறு தன்மைகளும் 

ஒருங்குகூடி யிருத்தலெப்படி? என்பதை யாராய்வாம். 

௮ரக்கை உருகி அதனொடு கற்பொடி சேர்த்துச் சாணை 

செய்யப்படும், இச்சாணையில் கல் ௮சக்கோடு உடன் விரவிக் 

ெக்கன்றஅ. இவ்விரண்டும் தன் கன் தன்மையிற் குறைவு 

படவில்லை. சேர்த்துப்பிடிக்குர் தன்மையாகய அரக்கன் 

தன்மையும், கத்தியினைக் கூர்மைப்படுத்துர் தன்மையாகிய 

கல்லின் தன்மையுமாஅய இசண்டு தன்மைகளும் சாணையிற் 

காணப்படுகின்றன. இச்சாணையித் கல் தன் சுயவடி வத்திற் 

* சூரா பச, உ முதல் 7. 
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காணப்படாது அ௮ரக்கோடு ௮ரக்கரய்க் காணப்படுகின்ற. 

எனவே சரணையென்னும் ஓர் பொருளில் மூ வேறு தன்மை 

கள் ஒருங்கு கூடியிருக்கக் காண்கிறோம். அதுபோலவே 

முதல்வன்பாலும் இறத்தல் பிறத்தல் புசியும் உயிர்களோி 

ஒன்றாந்தன்மை வேறாந்தன்மை உடனாந்தன்மையாகய மூன்று 

தன்மைகளும் ஒருங்கருத்தல் கூடும். இம்கவேறு தன்மை 

களின் சேர்க்கையே *அ.த்துவிதத் தன்மை' எனப்படும். 

இத்தன்மையோடு கூடிகின்றே முதல்வன் உயிர்கட்கு அவ் 

வுயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற் பொருட்டு உபகரிக்கின் 

முன். 

இவ்வுபகாரத்தைப் பெத்த உயிர்கட்கு மாத்திசமன்றி 

மூத்த உயிர்சட்குஞ் செய்துவருன்றான். ஆணவமலம் 

நீங்கப்பெற்ற உயிர்களே முத்த உயிர்களெனப்படும். இம் 

மூத்த உயிர்கள் உலகப் பொருள்களையறிந்து வினையினை 

யிட்டுகல் இல்லை: இறத்தல் பிறத்தல்களைப் புரிவதமில்லை. 

என்றாலும் இம்முத்த உயிர்கட்கும் முதல்வனது அத்துவித 

உபகாரம் வேண்டப்படுவதில்லை யென்பதின்ன௮ு. ஆனால் 

பெத்த உயிர்கட்கு முதல்வனாற் செய்யப்படும் sss 

உபகாசமும் முத்த உயிர்கட்கு முதல்வனாத் செய்யப்படும் 

அத்துவித உபசாரமும் வேறு வேரறாம். பெத்த உயிர்கட்கு 

இவ்வுலசுப் பொருள்களை அறிந்தனுபவித்தற்கண் முதல்வன் 

அத்துவிதமாய் நின்று உபகரிக்கின்றான். முத்த உயிர்கட்குப் 

பசம்பொருளாகயெ தன்னை அ௮றிதற்கண் அவ்வாறு நின்று உப 

கரிக்கன்றான். முத்த உயிர்கட்குச் செய்யப்படும் ௮த் அவிக 

உபகாசம் பின்னர் விளக்கப்படும். இச்சூத்தசத்ச விளக்கப் 

படுவ, பெத்த உயிர்கட்ரு உபகரித்தற் பொருட்டு முதல் 

வன் அவ்வுயிர்களோடு கொண்டுள்ள அ,த்துவிதக் கலப்பின் 

89



கூத்திசம் 11 சிவஜான பேத பாடம் 8 

றன்மையே, இத்தன்மையை உணர்த்தவே இச்சூத்திசம் 

உயிர்கள்) போக்கு வசவுபுரிய (முதல்வன்) அ௮வையேயாய், 

தானேயாய், அவையே தானேயாய் நிற்கும்' என இயைபுற 

உணர்த்தும். 

இனி, அத்துவிதம் என்னும் சொல்லின் பொருளை 

ஆசாய்வாம், இவ்வத்தவிதச் சொல் ஈ, அவிதம் என்னும் 

இசண்டு சொற்கள் சேர்ந்த ஒரு£சொல். இவற்றுள் *ஈ? என் 

னும் சொற்கு இன்மை, அன்மை, மறுதலை என்னும் மூன்று 
பொருள்கள் இலக்சண நூலிற் (படிக்கப்படும். இச்சொல் 

ரூ.பம்' என்னுஞ் சொல்லோடுகூடி *அளுபம்: என்ளாகி ரூப 

மின்மையை உணர்த்தும்? தர்மம்! என்பதனோடுகூடி அதர் 

மம்' என்றாகித் தர்மத்தின் மறுதலையை உணர்த்தும்: இவ் 

வாறன்றி யாதானும் எண்ணுச் சொல்லோடு கூடில், Sup 
சொல்லிய இன்மை மறுதலைப் பொருள்களை உணர்த்துதல் 

வழக்கின்கண் இன்று. அக்காலத்து அன்பைப் பொருளை 

உணர்த்துகலே வழக்கன்௧கண் உண்டு, இவ்வழக்கை 
“அகேகம்' என்னுஞ் சொல்லால் அறியலாம். இவ்வழக்கின் 

படி. “அத்துவிதம் என்னுஞ் சொற்கு இரண்டன்மை 
பொருள்: இசண்டின்மையாயெ ஒன்று என்பது பொரு 
என்று, ஒன்று என்லும் பொருளை 4ஏகம்' என்னும் 

சொல்லே உணர்த்தும். *ஏகம்', *அத்துவிதம்' என்னும் 

சொற்களிரண்டும் ஒன்று என்பதையே உணர்த்துமென்றல் 
டொருத்தமன்று. உணர்த்துமேல் £ஏகமேவ அ௮த்துவதயம் 

பிசம்ம” என்று சுரு.இயிற் சோந்துவரக் காரணமில்லை. ஒரே 

பொருளாக பிரமம் ஏனைப் பொருள்களில் இசண்டறக் 
கலர் ஐநிற்கும் என்பதே இச்சுரு திக்குப் பொருள். 
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ஒன்பதாம் பாடம் 

உயிர்கள் இறத்தல் பிறத்தல் புரிதற்பொகுட்2 

முதல்வன் தன் சத்தியோ௦ நீக்கமின்றி நிற்பன். 

முதல்வன் யாண்டும் வியாபித்து நிற்ன்றான் என் 

ஜறோம்*. இறத்தல் பிறத்தல் புரியும் ஒவ்வொரு உயிசோூம் 

அவ்வுயிசேயாய் நிற்கின்றான் என்றும் சொன்னோம். 

யாண்டும் வியாபித்துநிற்ஞகுர் தன்மை வியாபகத் தன்மை: 
ஒவ்வொரு உயிசோடும் அவ்வுயிசேயாய் நிற்குந்சன்மை ஏக 

தேசத் தன்மை, இவ்விசண்டு தன்மைகளும் ஒன்றற்கொன்று 
மாறுபட்ட தன்மைகள். இவ்வாறு மாறுபட்ட தன்மைச 

ளோடுகூடிய முதல்வன் ஓசே - பொருளா? இருவேறு 

பொருளா? இசண்டு பாறுபட்ட தன்மைகள் ஒசே பொரு 

ளின்சண் இருத்தல் முடியாது. LB Bory முதல்வன் Qa 

பொருளாகமாட்டான். இனி முதல்வன் இருவேறு பொரு 

ளாகுமா? என்பதையும் ஆசாய்வாம். மேலே கூதிய இசண்௫ 

வேறு தன்மைகளும் என்றாயினும் பிரிந்து விளங்குக் தன்மை 

களல்ல. அவ்விரு தன்மைகளும் என்றும் ஒருங்கியைக் த 

காணப்படுகின்றன. முதல்வன் உயிர்களோடு உயிர்களாய் 

நிற்கும்டோசத யாங்கணும் வியாடகமாயும் நிற்கின்றான். 

இவ்வாறு என்றும் PH BB CoML SI விளங்கும் இசண்டு தன். 

மைகளையுடைய முதல்வனை இருவேறு பொருள் என்னவு 

மிடமில்லை. அன்றியும் முதல்வன் தன்னுள் இருவேறு 

பேதப்பட நிற்பின், ௮வன் ஒவ்வொரு உயிசோடும் ௮வ்வுயி 
சொன்றேயாயிருத்தல் முடியாது. ஆதலால் முதல்வன் 

இருபொருளா மாறில்லையென முடியும். முதல்வன் ஓ? 

பொருளாகானென்றும் சொன்னோம். எனவே முதல்வன் 

*. ர். சூ. 11. பா. 5. 
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ஒமே பொருளாவஅமின்றி இருவேறு பொருளாவதுமின்றி 

நிற்பவனென்றே சொல்லவேண்டும். அதாவது முதல்வன் 
பால் விளங்கும் இசண்டு வேறு தன்மைகளையுடைய பொருள் 

“கள் ஒன்றென்பஅமின்றி இசண்டென்புமின்றி ஒருல்க 

யைக் கிற்பனவென்றே சொல்லவேண்டும். இவ்விரு “தன் 

மைகளுள் வியாபகத்தன்மை அறிவாகரரமாந் தன்மையாத 
லால் *₹சவம்' எனப்படும், இவம் என்பதற்கு அறிவு என் 

பதும் பொருள். மற்ரொரு தன்மையாயெ உயிசோடு உயி 

சாய் நிற்குந்தன்மை உயிர்கள்பால் முதல்வன் வைத்துள்ள 
௮ருட்டன்மையாதலால் அருள் அல்ல *சத்தி எனப்படும். 
“ஆணை என்னுஞ் சொல்லப்படும். முதல்வன் இவ்வாணை 

யோடு ஒன்றே யென்பதுமின்றி வேறென்பதுமின்றி ஒருவ் 

இயைந்அ நிற்னன்ரானென்பது மூடியும். இவ்வாறு நிற்றலி 

னாலேயே முதல்வன் பெத்த உயிர்களோடு அத் அவிதமாய் 

நின்று அவ்வுயிர்களை இறத்தல் பிறத்தல் புரியும்படி. செய் 

இன்றான். இதனால் முதல்வன் தன் அணையோடு சீக்கமின்றி 
நிற்றலின் பயன் உயிர்களின் இறத்தல் பிறத்தல்கள் மட்டுமே 

என்பதன்று: அவ்விறத்தல் பிறத்தல்களும் அச்நிலையின் 

பயனென்பதே கருத்து, இக்கருத்தையே இச்சூத்திசம் 

(உயிர்கள்) போக்குவரவு புரிய (முதல்வன்) ஆணையின் நீக்க 

மின்றி நிற்கும்' என இயைபுற உணர்த்தியது, 

* 
இரண்டாம் சூத்திரம் முத்றிற்று 
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உளது இல தென்றலின், எனதட லேன்றலின், 
ஐம்புலன், ஒடூச்கம அறிதலின், கண்படில் 

உண்டிவினை யின்மையின், உணாத்த உணர்தலின், 

மாயா இயந்திர தனுவினுள் ஆன்மா. 

முதற் பாடம் 

உயிர் உண்ட, 

உயிர்கள் மாறி மாறி இறத்தல் பிறத்தல் புரியுமென் 

_ ஜோம்.* அவ்விறத்தல் பிறத்தல்களின் பொருட்டு முதல்வன் 
அவ்வுயிர்களோடு அ௮த்துவிதமாய் நித்பனென்றுஞ் சொன் 

னோம்*. அனால் உயிரென்பதோர் பொருள் உண்டென்பதற் 
கும் அவ்வுயிர் யாது என்பதற்கும் எவ்வித ஏதுவுவ் கூற 
வில்லை. அவ்வுயிருண்மையை உணர்த்அம் ஏக்களை இச் 
சூத்திரத்து அராய்வாம். உயிர் அறிவுப்பொருளாதலால் 
அதனை நாம் Qos Busses Bev அறியமுடியாது. ஈமமால் 

பிசத்தியக்த் தில் அறியவரும் பொருள்கள் ஜடப்பொருள் 
களே. இச்சடப்பொருள்களின்பால் உயிர் உண்டென்பதை 
யுணர்த்தும் ஏக்கள் உளவா? என்பதே நாம் ஆராயவேண் 
வ. இவ்வலூல் காம் கா ணும் ஜடப்பொருள்கள் இரு 
இிறப்படும். இவற்றுள் ஒருதிறத்துச் சடப்பொருள்களில் 
எக்காலத்தும் எவ்வித அறிவும் விளங்குவதில்லை. இவை 
யாவும் தனித்த ஜடம். இதுவன்றி மற்றோர் இறத்துச் சடப் 
பொருள்களில் யாதானும் ஓர் விதத்திலறிவு விளங்க நிற் 

*@ Worn? +6, Wor *, 
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பதை ராம் அறிவோம். இத்திறத்துப் பொருளகளையே உயி 

ருடைப் பொருள்களென்கிறோம். இவற்றின்கண் உயிருளதா 

என்பதை ஆசாய்வாம். 

யாதானும் ஓர் அறிவு விளங்கும் பொருளைக் கூறுபடுத் 

இச் சோதஇக்கில் அதன் ஓர் கூற்றிலாவது அறிவின் விளக் 

கத்தை காம் காணுவ இல்லை. அதன் ஒவ்வோர் கூற்றையும் 

இது உயிரன்று இது உயிரன்று என்ே ற கழிப்போம். இப் 

படியே எந்த அறிவு விளங்கும் பொருளையும் கூறுபடுத் இச் 
சோஇக்கல், ௮ததன் ஒவ்வொரு கூற்றையும் இது உயிசன்று 

இ. உபிரன்று என்றே கழிப்போம். இசனால் உலூல் உயி 

ரில்லையென்றே சொல்லலாமா? ஓவ்வொரு கூறறையும் மேற் 

சொல்லியவாறு கூறுபடுத்தி இது உயிசன்று இது உயிரன்று 

என்று கழிக்கிற பொருள அறிவுப்பொருள் தானே. BI 

வுமில்லையெனின், அவ்வாறு கூறுபடுத்தலும் கழிச்த லுமில 

என்றன்றோ முடியும். ஆதலால் இவ்வாறு கூறுபடுத்திக் 

கழிக்கும் பொருள் ஒன்று உண்டே அதுதான் அறிவுடைப் 

பொருள். அதுதான் உயிர். இவ்வுயிர் அறிவு விளக்கமுள்ள 

பொருள்தோறும் உண்டு. அதாவது உலகப் பொருள்களில் 

சேதனம் அல்லது சித்து என்னும் வகுப்பிற் சேரும் ஓவ் 

வொரு பொருளிலும் உயிர் உண்டு, 'அறிவு பெரிய பொருளி 

அம் உண்டு: அறிவு சிறிய பொருளிலுமுண்டு, அறிவு விளங் 

கியபொருளிலும் உண்டு: அறிவு மமுங்கெ பொருளி முண்டு. 

மனிதர்கட்குமுண்டு: மிருகங்கட்குமுண்டு, தாவசங்கட்கு 

முண்டு: சங்கமங்கட்குமுண்டு, எந்தப் பொருவிலேனும் 

யாதானும் ஓர்காலச்து எவ்விதத்தானும் அறிவு விளக்கில், 
் அதை உயிருடைப் பொருள் என்னலாம். ஆகவே உயிர்கள் 

எண்ணில என்பது பெறப்படும். இக்கருத்தனையே இச்சூத் 
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,இசம் $இலது என்றலின் அன்பா உளது? என இயைபுத 

உணர்த்தும், 

  

இரண்டாம் பாடம் 

உயிர் தங்குவது உடலினுள். 

உயிசென்பதோர் பொருள் உண்டென்றும், அதனை 

ஜடப்பொருளோடு கூடி விளங்ககிற்கக் காணலாமென்னுஞ் 

சொன்னோம்*, அவ்வாறு ஜடப்பொருளோடுகூடி விளக்கும் 

உயிர் எங்கேயுள்ளஆ? *அச்சட த்தினுள்ளேயா? வெளியே 

யுமா? என்பதையுமாராய்வாம். இவ்வுலகிலுள்ள ஜடப்பொ 
ருள்களெல்லாம் மாயா காரியங்களென்று சொன்னோம். 

இவற்றுள் எதெ.இல் உயிரின் விளக்கமுண்டேர ௮து உடல் 

அல்லது *தனு” எனப்படுமென்றுஞ் சொன்னோம்]. இவ்வட 

லினும் உயிரின் விளக்கம் எப்போதுமில்லை, எனைச்சடப் 

பொருள்கள் போல இவ்வுடலும் .ஓர்காலத்துக் கெட்டொழி 
வதே, அவ்வாறு கெட்டொழியும்போது இவ்வுஉலின்கண் 

உயிரின் விளக்கம் சிறிதுமில்லாது நின்றுவிடும். அதுகாறும் 

இவ்வுடலின்கண் நிகழ்ந்த எவ்வித இயக்கமும் அப்பால் 

நின்றுவிடும், எனவே இவ்வுடல் கெட்டொழியம்வசை 

அதன்கண் நிகழ்ந்த இயக்கங்கள் யாவும் உயிரீன் செயல் 

களேயாய் முடியும். எப்படி ஓர் யர் இரம் ஒருவனால் இயக் 

கப்படுமோ ௮ப்படியே இவ்வுடல் உயிசாலியக்கப்படும். இ 
பற்தியே இவ்வுடலை இச்சூத்திசம் “இயந்திசதகனு' என்றோ 

யு. 

இவ்வாறு உடலை இயந்திசம்போல் இயக்கும் உயிர் 
எங்கே தங்கியுள்ள? என்பதே ஈண்டு ஆசாயவேண்டுவ௫. 

* சூ. 111 பா. 1 ர், சூ. 1 பா, 19 $ சூ. Ilur. 1 
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உயிர் உடலுக்கு வெளியேயும் தங்கி நிற்பதானால், அவ்வாறு 

எப்போதும் தங்கி நிற்பதால், ௮வ்வுடலின் இயக்கம் நின்று 

௮ பிணமாய்ச் கெட்டொழியக் சாசணமி௰லை, அன்றியும் 

ஒவ்வொரு உயிரும் ஒவ்வொரு உடலை?ய இயக்கவேண்டு 
மென்பமில்லை. ஆனால் ஒரு உடல் கெட்டொழிய மற்னொரு 

உடல் நிற்பதை நாம் பிரத்தியக்ஷத்தில் ௮றிவோம். எனவே 

ஒவ்வொரு உயிரும் ஒவ்வொரு உடலையே இயக்குமென்பதில் 

யாதொரு சந்தேகமுமில்லை. ஆதலால் உடலுக்கு வெளியே 

உயிர்க்கு வியாபகமில்லையென்ே ற, பெறப்படும், என்றால், 

ஒருவன் தன் கண்ணால் ஒரு பொருளைக் காணும்போது 

௮வனது கண்ணொளியோடு ௮வனது உயிருணர்வும் அப் 

பொருளின்பாற் சென்று பற்றுவதால் உயிர் உடலுக்கு வெளி 

யேயும் வியாபித்தல் பெறப்படாதோ எனின், அன்று. ஒரு 

வன் ஓர் பொருளைக் காணும்போது ௮ப்பொருளின்பால் 

அவனது கண்ணொளியும் சென்று பற்றுவதில்லை. அவனது 

உயிருணர்வும் சென்று பற் Mas Hartz». QV ou crete 

ஒளியே ௮வனது கண்ணிந்திரியத்திற் சேர்கின்றது. ௮த 

னோடு அவ்விந்திரியத்தில் உயிருணர்வுஇம் கூவெதன்றி 

வேறில்லை. எனவே உடலுக்கு வெளியே உயிர் வியாபித்த 

லில்லையென்பதே பெறப்படும். ஆனால் உடலின்கண்ணே 

வந்து கூடும் பொருள்களை மாத்இிசம் உயிர் அறியுங் கா.சணத் 

தால், அவ்வுயிர்க்கு ௮தன் உடலுக்கு வெளியே விளக்க 

மில்லையென்பது பெறப்படுமேயன்றி, வியாபகமில்லை யென் 

பதும் பெறப்படுமோவெனின்? பெறப்படும், உயிர் அறிவா 

காசமாய் மாத்திரம் நிற்கும் பொருளாதலால், அதற்கு விளக் 

கம் வேறு வியாபகம் வேறு என்பதில்லை. எக்கால த்தூ 

எங்கே விளங்கி நிற்குமோ, அக்காலத்து அங்கே வியாபித்த 

40



சூத்திசம 111 உபநீநியாக பாடம் பாடம் 9 

லன்றி வேறில்லை. அன்றியும் அ௮றிவாசாசமான பொருளைக் 

கூறுபடுத்தி ௮தன் ஐர் கூறு விளங்கியும் மற்றொரு கூறு 
விளங்காதும் நிற்கும் என்றலும் பொருத்தமன்று. இவ் 

வேதுக்களாலும் பிற ஏதுக்களரலும் உட அக்கு வெளியே 

உயிர்க்கு வியாபகமில்லை யென்பதே பொரு த்தமாய் மூடியும், 

இது நிற்க, 

ஓர் உயிர் அதன் உடம்பினுள்ளேயும் எவ்வாறு நிற்கும் 

என்பதையும் ஆசாய்வாம். எந்த உடலின்கண் ணும் எக்சா 

லத் அம் ஒன்றுபோல் “அறிவு நிகழவில்லை, ஒவ்வொரு 
காலத்து ஒவ்வொரு இந்திரியத்திலேயே அறிவு நிகழ்ச் 
றன. கரண்டலறிவு நிகழும்போது Cato Bay நிகழ்வ 

இல்லை. மற்ற இக்இரியங்களில் நிகழும் அறிவும் இத்தன் 
மையதே, ஆதலால் உடல் முழுதும் உயிர் நிறைந்து BBS 

மென்ன இடமில்லை. அப்படியே உடலின் ஓர் குறிப்பிட்ட 
இடத்திலேயே எப்போதும் நித்குமென்னவும் இடமில்லை, 
நிற்குமேல் அவ்வுடலின்கண் எப்போதும் ஒன்றுபோல் 
அறிவு நிகழவேண்டும். அதவுமின்றாகலால், உயிர் உடலி 

னுள் ஏகதேசப்பட்டு நிற்ற லஓுமில்லையென மூடியும், என்றால் 
உயிர் உடலினுள் எவ்வாறுதான் நி ற்குமென்னில், கூறு 

வோம். உயிர் உடலினுள் ஒருகரலத்து ஒரு இந்திரியத் 

தோடுமாத்இரம் கூடிநிற்ளும். கண்ணிந்திரியத்தோடு கூடி 
நிற்கும்போது காஇர்திரியக்தோடு கூடிநிற்பதில்லை: மெய் 
யிந்திரியத்தோடு கூடிரிற்பதுமில்லை. அனால் உயிர் எந்த 
இந்திரியத்தோடு கூடிநிற்கும்போதும் அதன்சண் ஏகதேச 
மாய் நிற்பதில்லை. மெய்யிந்திரியத்தோடு கூடி நிற்கும்பேரஆ 
அதன் ஒரு கூற்றில்மாத்திரம் கிற்பதில்லை. அ௮வ்விர்இிரியம் 
மூழுமையினுமே வியாபித்து நிற்கும். அப்படியே எந்த 
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இந்இரியத்திலும் வியாபித்து கிற்கும். இதுதான் “வித் டட 

வரும் வியா'பகம் எனப்படும், இத்தகைய வியாபகமே 

உயிர்க்கு உண்டு, இவ்வியாபகமும் உடலுக்கு கெளியே 

யில்லை. தூல உடலினுள்ளே கூடியுள்ளபோது, அதனுள் ளே 

இத்தகைய வியாபகம் உயிர்க்குண்டு. சூக்கும உடம்போடு 

கூடியுள்ளபோது அதனுள்ளே இவ்வியாபகம் உயிர்க்குண்டு, 

மத்ற உடம்புகளோடு கூடியுள்ளபோ.தும் ௮ப்படியே, 

ஆனால் உடம்பில்லாதபோனு உயிரின் வியாபகம் எப்படி 

யெனில் கூறுதும். உயிர்க்கு அணவத்தடை அகார Bou 

உண்டென்றாலும் ௮த்தடை நீக்குதற்பொருட்டே மாயை 

யினின்று உடல் முதலியன அமைக்கப்டட்டுவருமென்றுஞ் 

சொன்னோம்ட, யாதானும் உடல் உயிர்க்கு அமைக்குப்படுமுன் 

அவ்வுயிர்க்குச் சிறிதும் வியாபகமில்லை, அவ்வுயிர் ஆணவத் 

தடையினின்று ற்றும் நீங்யெபின் அவ்வுயிர்க்கு எவ்வித 

மாயாவுடலும் வேண்டப்படுவதில்லை. அக்காலத்து அவ் 
வுயிசோடு கூடியுள்ள உடல் மாயாவுடலன்௮, இம்மாயா 
வுடலே சுட்டுப் பொருள். இதனுள்ளே வியாபித்து நி ற்கும் 

உயிரின் வியாபகரும் ஏகதேச வியாபகமாய் முடியும். இது 

வன்றி இவ்வுடலோடு கூடாத யாண்டும் வியாபித்து கித்கும் 
முதல்வனையே சன்னுடலாகக்கொண்டு நிற்கும் முத்தி நிலை 

யில் உயிர் அம்முதல்வனைப்போல். எங்கும் வியாபித்து நிற் 

பதேயாகும, என்றால் ஓர்காலத்துச் சிறிதும் வியாகமின் றிக் 
இடந்த உயிர் மாயா உடலோடு கூடியபோது ௮தனுள்ளே 

மாத்இரம்வியாபித்து அப்பால் முத்தி நிலையில் யாண்டும் வியா 
பித்துகி ற்குமேல், சத்துப் பொருளாகிய உயிர்க்கும குறுகுதல் 

பெருகுதல் உள எனப்படுமேயெனின், கூறுவோம். ச்அப் 

§ @T. un. th, 
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பொருள்களெல்லாம் ஓசே தன்மையுடையன என்பதல்ல. 

முதல்வன எப்போதும் எவ்வாற்றானும் சித்தே. உயிர் அவ் 

வாறன்று, பெத்தம் நீங்கும் வரை ௮௫ித்தோடு கூடிநிற்கும் 

சித்து. அடித்துறாச் சத்தன்௮ு. அதாவது பெத்தம் நீங் 

கும் வரை எவ்வாற்றானுஞ் சித்தே யென்பதன்று, ௮௫த் 
அச் சத்தா, அப்பெத்தம் நீங்கிெயமுத்தி நிலையிலே தான் 

உயிர் சித்தேயென நிற்கும். , அத்நிலையிலேதான் உயிர் எவ் 
கும் வியாபகமாய் நிற்கும். ஹுதுகாறும் உயிர்மாயர உடலோடு 

கூடி அதனுள்ளேயே *வசித்திட வரும் வியாபி'யாய் நிதகும். 

இக்கருத்துக்களையே இச்சூத்திரம் (மாயா இயர்திச கனவி 
னுள் ஆன்மா” என்றோ தியது|. 

  

மூன்றாம் பாடம் 

உயிர் உடலின் வேறு. 

உயிர் உடலினுள் தங்கிநிற்குமென்றோம்*. அவ்வுட 

லின் ஒவ்வோர் பாகத்திலும் உயிரின் விளக்கத்தைக் சா ணு 
கிரோம். அன்றியும் பருத்தேன், கிறுத்தேன், கரியன் 

என உடலினை உயிசாக வழங்குவதுமுண்டு, இச்காரணங்க 

ளால் உடலையே உயிசென்னலாமா? என்பதை ஆசராய்வாம். 

உடலெங்கும் உயிர் விளங்குலகாகிலும் ௮தன் சண் எப்போ 

அம் விளங்குவஇில்லையென்றோம்*. உடல் பிணமானபோது 

அதன் ஓர் பாகத்தும் உயிர் விளங்குவ இல்லை. ஆகலால் 

உடலே உயிரென்றல் பொருந்தாது. இனி உடலினை உயி 

| இன்வாக்பெத்தினின்று ஸ்ரீ வெஞான சுவாமிகள் கொண்ட சழ 
தாய ஆன்ம வாதமறுதலை, யோக அ௮னுபவமுடையாரால்மட்டும் அறியற்பால 

தென அச்சுவாமிகளே கூறியருளுதலின், எல்லாராலும்: ௮.றியக்டஃகும் சா 
தாசணப் பொருளே ஈண்டு எடுத் தக்கொள்ளப்பட்ட௪, 

* @ TIT om 2 + @ Ul un, 2. 
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சாக வழங்குதலைப்பற்றி ஆசாய்வாம். யான் பருத்தேன் யான் 

சிறு த்ே 'தன் என வழங்குதல் உபசாசமே. யான் கால் யான் 

கை என்று வழங்குவ இல்லை. என் கால் என் கை என் உடம்பு 

என்றே வழங்குக றோம். என் மனைவி யென்றபோது நரன் 

வேறு மனைவி வேருதல்போல என்னுடம்பு என்றபோதும் 

உடம்பு வேறு கான் வேறு என்பதே பெறப்படும். ஆனால் 

இராகுவுக்குத் தலையன்றி வேறில்லாதிருக்தாலும் இசாகுவின் 

தலையென்று வழங்குதல்போல என்னுடம்பு என்றபோதும் 

காரனும் உடம்பும் வேறல்ல ஒன்றேயென்று சொல்லலாகர 

தோ எனின், ஆகாது. இசாகுவின்'தலையென்றல் சிறுபான்மை 

வழக்கு. என்கால் என்கை என்னுடம்பு என்றல் அது 

போலன்னு. இனி, என் மனைவி யென்றபோத கான் வேறு 
மனைவி வேறு எனத் தெரிந்துகொண்டு வழங்குதல்போல, 

என்னுடம்பு என்றபோது ௮வ்வாறல்லவே எனின், அன்று. 
நான் வேறு மனைவி வேறு என்பதையும் சிறிது ஆராய்ச்சி 
செய்தே தெரிகறோம். தான் வேறு உடம்பு வேறெனத் 
தெரிவஅம் ௮வ்வாறே, இவ்வழக்கினாலும் உடம்பினின்றும் 

உயிர் வேறென்பதே பெறப்படும். இக்கருத்தையே இச் 
சூத்திரம் “எனஅடலென்றலின் ஆன்மா (வேறு) உளது” என 
இயைபுற உணர்த்தும், 

  

நான்காம் பாடம் 

உயிர் 8ீம்பொறிகளின் வேறு, 

  

உடல் அறியமாட்டாதென்றும், உடல் வேறு உயிர்வே 

றென்றே வழங்குவோமென்றும் ஆதலால் உடல்வேறு உயிர் 

வேறு என்றும் சொன்னோம்*. ஆனால் உடலின் கண்ணுள்ள 
* @. IID, ur, 8. 
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ஐப்பொறிகளாகய பெய் வாய் சண் ஞாக்குச் செவி அவ்வா 

நல்ல. இவைகள் ஞானேர்திரியங்கள் எனப்படும்: இவை 

கள் அறியும்: கண் காணும்? சாது சேட்கும்: மற்றவைகளம் 

அப்படியே: இவைகளை என் பொறி என வழங்குத லுமில்லை, 

இவைகள் உயிர் என்றால் என்னை? என்பதை ஆசரய்வாம். 

என் பொறி எனப் போதுவாய் வழங்காவிடினும் என் கண் 

என் செவி எனப் பிரித்து வழங்குதலுமுண்டு. அதலால் 

வழக்கின்மைபற்றி இப்பொறிகள் உயிசாஞும் என்பதில்லை. 

இப்பொறிகள் அறியுமா? என்பதே கவனிக்கவேண்டியது, 

ஒவ்வொரு பொறியும் ஒவ்வொரு விஷயத்தையே அறியும்? 

கண் ௮றிவதைக் காதறிவதில்லை. மற்றப் பொறிகளும் mts 

படியே. ஆதலால் இவ்வைம்பொறிகளையும் ஒசே உயிசென்ன 

மார்க்கமில்லை. இவ்வைம்பொறிகளும் 8க்து வேறு உயிர்க 

ளாய் உடலில் தங்கி நின்றறியுமென்றலும் பொருந்தாது. 
அவ்வாநறியில், சாண்டலறிவு கேட்டலறிவு மூசலியன கண் 

காது முதலியவற்றில் தனித்தனி நிகழ்வதை நஈம்மனுபவச் 

இல் அறிவதுபோல, யான் கண்டேன் யான் கேட்டேனென் 

ணும் அறிவும் ௮க்கண் காது முதலியவற்றில் தனித்தனி 

நிகழ்வதை ஈம்மனுபவத்தில் ௮றிதல் வேண்டும். அவ்வா 

றன்றி யான் சண்டேன் முதலிய ௮.றிவு, இவற்றின் வேருகய 

ஒன்றன்பாலே நிகழ்வதை கம் ௮னுபவத்தில் ௮றிவோம். 

ஆதலால் இப்பொருள்களைக் கொண்டறிவது இவற்றின் 

வேரான ஒன்றே என முடியும். இதுவே உயிர். இக்கருத் 

தனையே இச்சூத்திசம் “6ம்புலன் அறிதலின் ஆன்மா (வேறு) 

உளது" என்று இயைபுற உணர்த்தும். ஈண்டு 8ம்புலனென் 

பது 8ீம்பொறிகளால் ௮,கியப்படும் விஷயங்களை உணர்த்தி 
யது, 
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ஐந்தாம் பாடம் 

உயிர் குக்கும் உடம்பின் வேறு, 

ஐம்பொறிகள் உயிசல்ல என்றும் , அவைகளைக் கொண் 

டறிவதாகிய வேறொன்றே உயிர் என்றும் செொன்னோம்ர். 
இனி இவ்வைம்பொ.றிகளும் சொழிற்படாத இடக்து அறிவு 

நிகழுமா? என்பதைக் சவனிப்போம். ஈனவில் மாத்திசம் 

இவ்வைம்பொறிகள் தொழிற்டடிமென்பதை அ௮றிகோம். 

ஆனால் எப்போதும் நாம் நனவிலிருப்பதில்லை. சிலகாலம் 

சனவிலுமிருப்போம். ௮க்கனவில் இப்பொறிகள் தொழித் 

படவில்லை, என்றாலும் சல உருவங்களைப் பார்ப்பதுபோல 

வும் ல சத்தங்களைக் கேட்பதுபோலவும் சில விஷயங்களை 

கர்வதுபோலவும் கனவு காண்பனுண்டு, இக்கனவிற் 

காணும் விஷயங்கள் அ௮க்சகனவிலேயே எதிர்ப்படும் விஷயங் 

களர? அன்றி விழித்திருக்கபோது விஷயிக்கப்பட்ட விஷ 

யங்களா? என்பது வருஞ்சூத்தரத்தில் விளக்கப்படும், 

௪.௮ எவ்வாளுயினும் கனவில் ஒருவித அறிவு நிகழ்ச்சியுண்டு 

என்பதில் சந்தேகமில்லை. இவ்வறிவு நிகழ்வது எதன்கண்? 
Basar fag யாது? என்பனவே ஈண்டு ஆசாய வேண் 

டுவன, கனவிற் கன்மேந்இிரிய ஞானேந்இரியங்கள் ஓடுங்க 
னும், அவற்றின் காரண பூதமாயே அகங்காரமும் உடன் 

ஓடுங்கவில்லை. அப்படியே இத்தேகத்திலுள்ள பஞ்சபூதம் 

கள் தொழிற்படவில்லையென்றாலும் அவற்றின் காரண பூதங் 

களாகிய தன் மாத்திமசைகளும் தொழிற்படா என்பதின்று, 

இத்தன்மாத்திரைகள் 5, ௮கங்காசம் 1, அதனோடு சம்பந்த 

முள்ள மனம், புத்தி 2 ஆக 8 சுருவிசளும் கனவிலும் ஒடுங் 

ட. காது நின்று தொழிற்படுின்றன. இவ்வெட்டு கருவிகளா 

* சூ. 111, பா, 4, 
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லாகிய உடம் பே சூக்கும உடம்பெனப்படும். இச்சூக்கும 

உடம்பின் கண்ணேயே கனவில் அறிவு நிகழுகன்றது. இனி 

அ௮வ்வுடம்பின்கண் கின்றறிவது ௭௮₹ என்பதை ஆசாய்வாம். 

கனவில் அறிவு நிகழ்வதன்றி அுக்கனவில் நிகழ்ந்த 

வற்றை ஈனவிலும் அதி௫ரோப. அனால் கனவிற் கண்டபடி 

நனவில் அறியவில்லை. கனவினின்றெழுக்க ஒருவன் அக் 

கனவிற் கண்ட விஷயங்களைப் பாதி அறிந்தும் பாதி அறியா 

அரம் நிற்ப துண்டு, ஒ?சா வேளை சிறிதும் அறியாது மயங்கிப் 

பின் செளிலவதும் உண்டு. கனவில் அறிந்தது எதுவோ 

அவே ஈனவில் இவ்வரறு பயங்க அறிகின்றது. என்றால் 

இக்சனவு ஈனவுகளில் இவ்வாறறிவ௮ ௮க்கனவின்கண் உள்ள 

கு.க்கும உடம்பேயா? அன்றி வேரு? அச் ஆக்கும உடம்பே 

எனில், ௮ன சனவு கனவுகளில் ஓசே தன்மைத்தரயுள்ள௮. 

இவ்வீரண்டு நிலைகளிலும் உேவித இந் இரியங்களோூ கூடி 

யுள்ள. ஓமேவித விஷபங்களே அதற்கு எதிர்ப்பட்டுள்ளன. 

அதாவது அதற்குக் கவவிற்டோல'சீவ ஈனவிலும் அகத்துச் 

சேறலும் புறத்துச் சேறலும் உள. அஆசலால் ௮ கனவிற் 

கண்டவற்றை நனவில் மயங்க அறிய வோர் ஏதுவுமில்லை. 

இவன்றி அச்சூக்கும உடபபுச்கு உயிர் வேறெனில், அவ் 

வுயிர் கனவில் சூக்கும இர் கிரியங்களாகுப மேலே சொல்லிய 

எட்டுக் கருவிகளோடும் கூடி ச் சூக்கும விஷயங்களைப்பற்றும்: 

கனவில  கன்மீபந்திரிய ஞானேந்திரியங்களாகிய தால 

இந்தி ரியங்களோடுகூடித் தூல எிஷயங்களைப்பற்றும். இவ் 

விதமாக உயிர்க்குக் கனவு நனவு நிலைகளில் ௮கத்.அச் சேறல் 

புறத்துச் சேறல் வெவ்வேரறுய் முடியும்: எனவே இவ்வுயிர் 
கனவிற் கண்டவற்றை நனவில் பயங்கியறிய ஏதுக்சள் உள. 

அதலால் உயிர் சூக்கும உடம்பின் வேறென்றே முடியும். 
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இம்முடிபையே இச்சூத்இரம் *தடுக்கம் அறிதலின் அன்மா 

(வேறு) உளது” என உணர்த்தும், ஈண்டு ஒடுக்கம் என்ப 

தற்கு ஓடுக்கத்தில் கிகழ்ந்கவை என்பது பொருள். மயங்கி 
் என்பதை உருவித்துப் பொருள் கொள்ளல் வேண்டும். 

  

ஆரும் பாடம் 

உயிர் பிராண வாயுவின் வேறு. 

  

இதுகாறும் விழிப்பு நிலையில் தொழிற்படும் தூலவுடம்பு 
லம்பொறிகள் உயிரல்ல என்றும், சொப்பன நிலையில் ெ காழிற் 
படும் சூக்கும உடம்பும் உயிசன்று என்றும் சொன்னோம். 

இவ்விரு கிலைசளிலுமன்றி கித்இிசையிலும் பிராணவாயு 
கொழிற்பகென்றஅ. நித்திசையிலும்சாம் சுவாசிக்கிறோம். 
இச்சுவாசம் பிராணவாயுளீன் இயக்கமே, இப்பிராண 
வாயு உயிசாமா? என்பதை ஆசாய்வாம்,  இப்பிராண 
வாய கனவு Kora மூசலிய எல்லா நிலைகளிலும் இயங்குவது 

மாத் இரமன்றிச் ௪மமாயுமியங்கும். இவ்வாறியங்கும் பிராண 
வாயுவே உயிெனில், ஈனவற்போலவே நித்திரையிலும் 

இனப அன்ப அசர்ச்சியும் உடம்பு அசை தலுமிருக்சல்வேண் 
டும். நித்திரையில் அவவிரண்டுமில்லையென்பது ஈம்முடைய 
அணுபவம். அனால் நித்திசையினின்று எழுந்த ஒருஉன் 

சுகபாசச் தயின்றேனேன்பசால் கிச்திசையிலும் சுசமுண் 

டென்பதுூ பெறப்படாதோ எனின், பெறப்படாது, ஒருவன் 

தன் நித்திரையைச் சுக நிததிசை யென்றல் நித்தீளாயின் 
பின்னர் அனுபவிக்குப சுகத்தைச்சொண்டு அனுமானிப்ப 

கன்றி வேறில்லை. எனவே தித்திசையில் இன்ப துன்ப 

* சூ. 111] பா. 9, 6, 
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தகர்ச்சியில்லையென்பஅ நிச்சயம், ஆதலால் பிராண வாயுவே 

உயிசெனல் பொருந்தா. 

அனால் இப்பிசாணவாயுவே நித்திசையில் மற்றெல்லாக் 

கருவிகளையும் ஒடுக்கி, இன்ப அன்ப அுகர்ச்சியையும் உடம்பு 

சேட்டி த்தலையம் இலதாக்குதலோடு, கனவில் HEE HA Bor 

ஒடுக்கானு, அவ்விரண்டையும் உள தாக்குமெனில், அன்று, 

பிராணவாயு ஈனவிலும் நி த்திரையிலும் ஒப்ப இயங்குமென் 

ஹோம்.  இப்பிசாணவாயுவுக்கு இவ்வியக்கமன்றி வேறு 

தொழிற்பாடுமில்லை. ' எனவே ஈனவிற்போலவே நித்திரை 

யிலும் ஒப்ப இயல்கும் இப்பிசராணவாயு நித இசையில் மாத் 

இசம் கருவிகளை ஓடுக்குமென்று சொல்ல இடமில்லை. இது 

வன்றி வேஜளொன்றே நித இசையில் மற்றெல்லாக் கருவிகளை 

யும் ஒடுக்கயும் இப்பிராணவரயு ஒன்றை ஒடுக்காஅமிருக்கும். 

இவ்வாறு ஒடுக்யெவிடத்து இன்ப துன்ப அகர்ச்சியும் உடம்பு 

சேட்டி த்தலுமில்லை. ஆதலால் உயிர் பிராணவாயுவுக்கு 

வேறென்றே முடியும், இக்கருத்தையே இச்சூத்திரம் சண் 
படில் உண்டி வினையின்மையின் ன்மா (வேறு) உளது” என 

இயைபுற உணர்த்தும், ஈண்டு “உண்டி” இன்பதுன்ப கச்ச 

இயையும் *வினை” உடம்பு அசைதலையும். உணர்த்தும். 

  

ஏழாம் பாடம் 

உயிர் முதல்வனின் வேறு, 

  

உயிர் உடலில் தங்க நிற்குமென்றோம். தூல உடலி 

லும் தங்கி நிற்குமென்றோம். சூக்கும உடலிலும் தங்கி 

நிற்குமென்றோம்*. என்றாலும் இவ்விருவகையுடல்களும் 

* சூ. 111. பா, 2. 
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உயிராகா என்மோம். இணி எங்கும் வியாபகமாய் நிற்கும் 

அறிவுப்போருளாயெ முதல்வன் உடலின்கண்ணும் தல்௫ 
நிற்பனாதலால் இம்முதல்வனையே உயிசென்னலாமா? என் 
பதை ஆசாய்வாம், உயிர் முதல்வன் இவ்விரண்டும் அறிவுப் 
பொருள்களாயிலும், இவ்விசண்டறிவுகளும் ஒசே தன்மை 
யுடையனவல்ல. உயிரின் அறிவு கருவி கரணாஇகளோடு 
கூடியவழி விளக்கியும் கூடாதவஜி மழுக்கியும் கிற்குமென் 
ரோம். முதல்வனறிவோ அ௮வ்வாறன்று, ௮ எக்காலச் 
அம் ஒன்றுபோல் விளங்கும் அறிவு. இதுவுமன்றி உயிர் 
அறியும் பொருட்டு முதல்வன் அவ்வுயிர்க்குக் கருவி கரணா.இ 
களைக் கூட்டுவிப்பனென்றும் அ௮வ்வுயிசோடு அத் அுவிதமாய் 
நிற்பனென்றும் சொன்னோம். அதாவது உயிர்க்கு உணர்த்து 

பவன் முதல்வனே என முடியும். இம்முதல்வன் உணர்த்தி 
னன்றி உயிர் உணருமாறின்று. முதல்வனறிவுக்2கா உணர்த் 
அவாரில்லை. அவனது அறிவு உணர்த்தாது உணரும் அறிவு. 
உயிரினறிவு உணர்த்தினால் மாத்திரம் உணரும் அறிவு. இவ் 
விருதிற அ௮றிவுகட்கு வேறு பேதங்களும் உள. அவை 

வருஞ் சூத்இிசங்களில் விளக்சப்படும். இவ்வறிவுகள் இவ் 
வாறு பேதப்பட்டனவாக, முதல்வனே உயிரெனல் பொருச் 

காது, உயிர் முதல்வனுக்கு வேராதல்வேண்டும். இக்கருத் 

தையே இச்சூத்திசம் “உணர்த்த உணர் தலின் ஆன்மா (வே), 
உளது”.என இயைபுற உணர்த்தும். 

5 
மூன்றாம் சூத்திசம் முத்றிற்று 
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கான்காம் சூத்தியம் 

அந்தக்கரணம் அவற்றினோன்றன்று, அவை 
சந்தித்ததான்மா, சகச மலததுணாாது 

அமைச்சர சேய்ப்ப நின்று, அஞ்சவததைத்தே. 

. ச 

மூதற்பாடம் 

உயிர் ௮ந்தக்கரணங்களின் வேறு 

தூல உடம்பு உயிசாகாதென்றோம்*, அதன்கண் 

அறிவு நிகழ்ச்சிக்குக் காரணமாகிய 6£ம்பெ: றிஈகரமே உயி 

சாசாடென்றோம்ர். இத்தால உடம்புக்குக் கசாரணமரகய சூச் 

கும உடம்பும் உயிசாகாதென் மராம். இவ்வுடம்பின்கண் 

அறிவு நிகழ்ச்சிக்குக் காரணமாய் நிற்பன மனம, புத்தி, 

அகங்காரம் என்பன. இவை 8ம் பொறிகளால் விஷபித்துத் 

தசப்படும் புறத்து விஷயங்களை யாதானும் ஓர்விகத்தில் அறி 

இன்றன. அகங்காரம் இவற்றை இன்னதெனச் தெளிஷென் 

யான் எனச் தெளிவு பிறல.ர.தூ amu Oy tg 2) OV oot 

ற. மனம் சங்கற்பம் விகற்பஞ் செய்கறிகின்றது, புத்தி 

அவற்றை இன்னதென கநிச்சயித்தறிகின்றது. இவையன்றி 

அவற்றை: சிந்இத்தறிவதா௫ய Pg sin ஒன்றுண்டு என்பாரு 

மூளர். இந்கரான்கு கருவிசளும் அந்தக்காணங்களெனப்படும். 

புறத்து வீஷயங்களை அறிதற்குதவுங்கருவிகள் புதக்காணம் 

களென்று வழங்கப்படுதல்போல, ௮வ்விஷயங்களை ௮ த்தில் 

வைத்து அறிதற்குதவும் கசணங்களாகய - இந்கான்கும் அர் 

தக் கரணங்களெனப்பட்டன.  இல்வர்சக் கரணங்களோூ 

* சூ. 111,பா.8. To @ TW ப ர @. UL, ur, 6. 
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மாத்திரங்கூடி நிற்கு ! கனவிலும், இவைகள் அறிந்து உதவு 

இன்றன: அச்சகனளில் பு.இதாகப் புறத்து விஷயங்களையறிய 

வில்லை யென்றாலும் முன் விஷயிக்கப்பட்ட புறத்து விஷயங் 

களை மீளவும் அறிவஇற்றடையில்லை, ௭௮ எவ்வாருயினும், 

இவ்வர்தகரணங்களினால் ஒவ் வோர்வித அறிவு உண்டாவதை 

யறிகிோம். இதுபற்றி, இவற்றையே உயிர் என்னலாமா 

என்பதை ஆசாய்வாம். 8ம்பொறரிகள்போல, இவை வெவ் 

வேறு விதமாயதிதலால் ஒசே உயிர் அகமாட்டா. தனித் 

தனி வேவ்வேறு உயிரும் ஆகா. இவற்றின் இழ்ப்பட்ட ௧௫௬ 

Sater நேரக்க இவையே யறியுமென்று சொல்ல இடமிருப் 
பினும் தம்மை கோக்கவும் இவையேயறியுமென்ன இட 

மில்லை. 8ம்பொறிகளிலெஅவும், தான் இத்தொழிற்பாட்டை 

" யுடையேன் என்றறியாதாகலால் உயிர் ஆகாதென்றோப$. 
அதுபோலவே இப்புற அந்தக்கரணங்களுள்ளும், சித்தம் “ 

சிந்தித்தறிவதாயினும் யான் இந்தித்தேன் என்றறியமாட் 

டாது, மனம், யான் சங்கற்பம் விகற்பஞ்செய்தேன் என்றறி 

யாது. அகங்காரம் யான் ஒருப்பட்டெழுந்தேன் என்தறி 

யாது. புத்தி யான் நிச்சயித்தேன் என்றறியாது. யான் இந் 

இத்தேன், யான் சங்கற்பவிசற்பஞ்செய்தேன், யான் ஒருப்பட் 

டெழுந்தறிந்தேன், யான் 'நிச்சயித்தேன் என்னுமறிவு இவ் 
வக்கக்காணங்களினன்றி வேமருன்றன்பாலேயே நிகழ்ச் 

றத. ஆதலால், 8ீம்பொறிகள் போலவே இவற்றிலெதவும் 

உயிசாகமாட்டாது, உயிர் இவற்றின் வேய் கின்றே இவற் 

றைக்கொண்டறியும். இக்கருத்தையே யிச்சூத்திசம் “அ௮க்தக் 

கரணம் அவற்றினொன்றன்று! என்றுணர்த்தும், அந்தக்கர 

ணங்களாகிய மனம் முதலியவத்றில் ஆன்மா ஒன்றன்று 

என்பது கருத்து, 

6 சூ. THI, un. +, 
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இரண்டாம் பாடம் 

உயிரின் அறிவை மறைப்பது ஆணவமலம், 

உயிர் அர்தக்கரணங்களைக் சொண்டறியுமென்றோம்ர*. 

உயிசே அறியும்பொருளென் அஞ் சொன்னோம். எனில் 

உயிர்க்கு ௮க்தக்காணங்களின் உதவி ஏன் வேண்டும்? என் 
பதை யாசாய்வாம். ஒருஅனுக்குக் கண்ணிருந்தும் ௮க் 

கண்ணை கேரய் மறைப்பசனால், ௮லனாற் காண ஏலாது. 

கேயில்லாதடோ.து அதிதூசத்திலுள்ள பொருளையுங் 

காணுஞ் சக்தியினையுடைய ௮க்கண்ணானஅ நோயினால் அதி 

சமீபத்2 ள்ள பொருளையவ் சாண ஏலாதுபேவதையும் 
அறிலோம். அப்படியே கோயில்லாசபோன அதி அணுக்க 
பான போருகாயுக் சாணுஞ் சக்தியீனையுஉடய அ௮க்கண்ணா 

னது, நோயினால் மிகப் டரும்பொருளேயும் காண ஏலாது 
பேரவகையப.றிவோம். உயிர் ௮றிளின் பறைப்பும் இசகன் 

மைத்2த. அசனறிவ, வீரிந்தும் நணுகியும் அறியுமியல் 

பீனையடையத.. வீஈபகமும் ரசூக்கு-முமானது. என்றா 

அம் ௮வ்வறிளின்கண், ௮.தனை பறைத்து நிற்பதோர் சடை 
மிரு, ப்பதால், அவ்வறிவு யாசேரா பொ௱ளையும் அறியாது 

டந்து, மிசத்தூலப்டொரு சையும் அறிவ இல்லை. தன்னை 

யடுத்து நிற்பசோர் பொரு ளையுப.றிவதில்லை. இத்தடை இவ் 

arg dunes ௮றவைக் குறுக்கி அதனையணுத்தன்மை 

யடையச்செய்வதால் ஆணவபெனப்படுமென்றோம்]. இவ் 

உரணவமல நீக்சத்தின் டொருட்டே உலகம் முதல்வனால் 

'தொழிற்படுத்தப்படுபென்றுஞ் சொன்னோப்$. இது உயி 

.ரினையிடையித் சேர்வதன்று. இடையிற் சேச யரதுங் காரண 

*@ IV. ort, + @ Uo. t § SL ue. 11, 
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மில்லை, இடையிற் சேருமலம், சேருமுன்னர்த் தடுக்கப்படு 
மன்றிச் சேர்ந்தபின்னர் நீக்கப்பவவெ.து பொருத்தமன்று, 

எனவே இவ்வாணவம் உயிரினை *ரரதியே மறைத்திருத்தல் 
வேண்டும். இ.அபற்றியே இம்மலம் *சகசமலம்' எனப்படும். 

இதுவே உயிரின் அறியாமைக்குக் காரணம். இக்கருத் 

தை? இச்சூத்தசம்'சகசமலத்துணரரது” என்றுணர் த்தும். 

  

மூன்றாம் படக் 

உயிர் அந்தக்கரணங்களோ? கூடி யறியும். 

உயிரின் வியாபக அறிவு ஆணவமலத்தால் மறைப்புண்டு 

ஒரு சிறிதும் அறிய துகடக்குமென்றோம்*. இவ்வுயிர் எவ் 

வாறு அறியும் என்பதை யாசாய்வாம். கண்ணிலுள்ள கோய் 
திரும் வசை அவ்வுயிர் கண்ணாடியினுகவியை வேண்டிகிற் 

பதை யறி3வோம். அவ்வுகளிபெற்தபோதும், கோய் நீங்கெ 

கண்ணோடொப்பக் காண்டற் சக்தியைப் பெறுதலில்லை. 

என்றாலும், ௮க்சண்ணாஃ யினுகவிபாற் சமீபத்திலுள்ள பருப் 

பொஃநளை அக்கண் காணும். பலத்தால் பறைப்பு ஸ்ட உயிரும் 

இத்தன்மைத்த. இம்மலரேய் தீரும் வசை, உயிர் அந்தக் 

கரணங்களின் உதவியை வேண்டிநிற்கும். இவ்வுதவியிருப். 

பினும், மலம் நீங்க;ப உயிரை யொப்ப வியாபித்தறிய முடி 

யாது. என்றாலும் இவ்வுதவியால், மலமறைப்புள்ள உயிர் 

தன்னை யடுத்துள்ளதும தூலழமான பொருளையறியும். 

ஆகவே மலமழைப்பால் தன் வியாபக அறிவு மூழுதும் சுருங்: 

கப்பெற்ற வயிர், இவ்வந்தக்கரணங்களோடுகூடிய வழி, 

அம்மறைப்பு நீங்கும்வரை வியாபகமாயறியவில்லையென்றா 

அம் ஒரு சிறிது அறியுந்தன்மை பெறும் எனமுடியும். இம் 
* » @ Lum, 1, 
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முூடியையே இச்சூத்ிிரம் *சசசமலத்துணசாது ஆன்மர, 
அவை சந்தித்தது என இயைபு உணர்த்தும், ஈண்டு 
“அவை” என்றது அ௮ர்தக்கரணங்களை . 

  

நான்காம் பாடம் 

உயிர்க்கு அத் துரின்று தவுவன ௮ந்தக்கரணங்களே- 

  

அந்தக்கரணங்கள் உசிர்க்கு உதவுமென்றோம்*. லம் 
பொறிகளுமுதவுமென்றோம்*. இவற்றுள் எவைகள் எவ் 
வாறுதவுமென்பதை யாராய்வாம். இவ்விருஇிறத்துக் கருவி 
களும் உயிர்க்கு ௮வசயம் மீ.ண்டற்பாலன. கண்கெட்ட 
வழி, அ௮ந்தக்கசணங்களிருப்பினும் உயிர் உருவத்தையறியு 
மாறில்லை. காது கெட்டவழி சத்தச்தையறிவதமில்லை. அப் 

படியே எந்தப் பொறிகள் கெடினும், அந்தந்தப் பெசறியா 

ல.நியப்படும் விஷயத்தை உயிர் அறிவதில்லை. இனி அந்தக் 
கசணங்களின்.றி உயிர் அறியுமா? என்டதையும் சவனிப்பரம். 

அந்தக்கரணங்கள், முன் அ௮னுபலித்ததொன்றைப்பற்றி நிற் 

கும்போது, உயிர், கண்ணுக்கு எதிர்ப்பும் பொருளைக் 

கரணாதிருத்தலம், காதுக்கு எதிர்ப்படும் பொருளைக் கேளாத 

ருத்தலும், மற்றப்பொறிகளுக்கு எதிர்ப்படும் பொருளை 
யறியா திருத்தலும் ஈம்முடைய அனுபவம். ஆகவே, இவ்வி 

ருதிறத்.துக் கருவிகளும் உயிர்க்கு அவசியறிவேண்டுமென்று 

தெரிகறோம். இவைகள் தனித்தனி எவ்வாறுதவும் என் 

பதை யாராய்வரம். 6ம்பொறிகள் உயிர்க்கு நேரில் உதவ 

வில்லை. கண்கண்ட உருவத்தைச் சத்தம் சநர்தித்தும், மனம் 

சங்கற்பவிகற்பஞ்செய்தும், ௮கல்காசம் இன்னதென த் தெளி 

வேன் என ஒருப்பட்டெழுக்றும், புத்தி நிச்சயித்தும் உயிர்க் 

*@. IVs *சூரராபா, 4 
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குதவ உயிர் அவவுருவத்தைபறியும். அப்படியே எனைப் 

பொறிகளாலறியப்படும் விஷயங்களையும், அந்தக்கரணங்கள் 

மேற்கூறியபடி. அறிந்துசவவே உயிர் அறியும். இவையபோல 

உயிர்க்கூதவ வேறொன்றில்லை, இவைகளே உயிர்க்கு அடுத் 

துகின்றுதவுவன. இதுபற்றியே இவைகள் உட்கருவிகளென் 

அம்; 8ீம்பொறிகள் புறக்கருவிகள் என்அுஞ்சொல்லப்படும். 

ஐம்பொறிகள் அறியும் விஷயங்களை உயிர் Colo Murs, 

அர்தக்கரணங்கள் மூலமாயறியுமென்று தெரிகிறோம். இக்கா 

சணத்தால் 8ம்பொறிகளை ஐர் ௮சசனுடைய பரிசனங்கட்கும் 

அந்தக்கசணங்களை அவனு அமைச்சர்க்கும் உபிரை ௮2௪ 
னுக்கும் ஒப்பிடலாம். தேசத்து விஷயங்களைப் பரிசனங்கள் 

அரசனுக்கு அவனது அமைச்சர் மூலமாய்க் தெரிவிப்பது 

போல ம்பொறிகள் அர்சக்கசணங்கள் மூலமாய் உயிர்க்கு 

அறிவிக்கும், இக்கருத்தையே யிச்சூத்தசம் “அவை அமைச் 

சசசேய்ப்ப நின்று என்றுணர்த்தும். 
  

ஐந்தாம் பாடம் 
உயிர் &ம் அவிதமாயறியும், 

உயிர், ௮ர்தக்காணமுகலிய கருவிகளோடு கூடியறியு 
மென்றோம்*. இவ்வாறு அறிவ ஒசேவிதமா? அன்றிப் 
பலவிதமா? என்பதையா.ராய்வாம். கருவிகள் உயிர்க்குக் 
கண்ணாடிபோலுதவுமென்றோம்*. கண்ணாடியின் தன்மைக் 
கேற்பக் காணுந்தன்மை வேறுபடுவதுபோல, உயிசோகடி. 
நிற்கும் கருவிக்கூட்டங்களின் தன்மைக்கேற்ப, அ௮தனறித 
ஓம் வேறுபடும், இக்கருவிக் கூட்டங்கள் எக்காலத்தும் 
ஒன் றுபோற்றொழிற்படுதலில்லை. கூடியுங் குறைந்துமே 
தொழிற்படும். இக்கருவிகளைக் தத்துவம், தாத்துவிகம் 

* + @. IV un, 8. 
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என ' இருவகைப்படுத்தலாம். இவற்றுள் தத்துவங் 

கள், இவ்வுலகப் பொருள்கவின் காரண பூதங்களாம். 

இத்தத்துவங்களின் காரியங்களே தாத்துவிகங்களாம். இத் 

தத்துவங்கள் 36. தாத்துவிகங்கள் 6 அகக் கருவிகள் 96 

gol, இத்தொண்ணூற்றுறு கருவிகளிற் சிலவே உயிரின் 

அறிவு வேறுபாட்டிற்குக் காரணமாய் நிற்கும். அவற்முள் 

ஈண்டு காம் அசாய்வது இறப்பறிவின் வேறுபாட்டிற்குக் கார 

ணமா கருவிகளையே. ௯லையாதி வித்தியா தத்துவங்கள் 

ஆறும் உயிர்க்குப் பொது அறிவையுண்டாக்குவன, பொது 

அ௮றிவாவது இது சுகம் இது அக்கம் என்னும் அறிவு. RS 

சலையாஇகட்கு மேலாயுள்ள இவ தத்துவங்கள் Bi gb 

உயிளை அப்பொது அ௮றிவின்கண் தாண்டுவன gon pCa 

றில்லை. அதனால் இப்பதினொரு தத்துவங்களின் தொழிற் 
பாட்டை. ஈண்டு ஆசாய்ச்சிக்கு எடு த்அுக்கொள்ளவில்லை. 

எஞ்சிய தத்துவள்களின் தொழிற்பாட்டை ஆசாய்வாம், 

அத்தத்துவங்கள் இருபத்தைந்தில் பூதங்கள் Wig 
தொழிற்படும்போது தாத்துவிகங்களாய் விரியும். தன்மாத் 

,இரைகள் நம், அப்பூதங்களோடு உடனாய் அவற்றிற்கு 

வலியாய் மாத்இரம் கிற்கும். எனவே, உயிச றிவின் வேறுபாட் 

டி.ற்குக் காசணமாயுள்ள தத்துவங்கள் பதினைந்சேயாம், 

அவைகள் கன்மேர்திரியங்கள் ஞானேந்திரியங்கள் பத்து, 
அந்தக்காணங்கள் நான்கு, புருவதத்துவம் ஒன்று அகப் 

பதினைந்தாம். இவற்றுள் புருஷ தத்வம் தலையாதி தத் 

அவங்களின் தொகுதியே. இத்தொகுதியில், சலையாதிகள் 

கூடுதல் குழைககினுல் இப்புருஷ தத்துவமும் தொழிற்பட 
தத்துவமாம். இனித் தாத்துவிகங்கள் அறுபதில் அறிவு 

வேறுபாட்டிற்குக் காரணமாவன, மேற்கூறிய இந்இரியங்கள் 

பத்திற்கு விஷயமாகும் சத்தாதி வசனாஇ பத்தும் பிராணா 
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வாயுக்கள் பத்அமே, இவ்வாயுக்கள் மேற்கூறிய சத்தாதி 

வ௪னாஇகளை உயிர்க்கு விஷயமாம்படி. செய்வன. உயிர்க்கு 

சிறப்பறிவை விளக்கி ௮தனை வேறுபடுத்து தற்கான கருன் 

கள் 8ீமற்கூறிய பஇனைந்து தத்துவங்களும், Agus சாத்து 

விகங்களும் ஆய முப் பத்சைந்துமே. 

இம்முப்பத்சைக்அ கருவிகளும் காம் விழித் இருக்கும் 

போது தொழிற்படும். உயிரின் இவ்விழிப்பு நிலையே ஜாக்கிரொ 

வத்தை யெனப்படும். நிலையெனினும் ௮வத்தையெனினும் 

ஒன்றே. ஆனால் நாம் எப்போதும் விழித் ிருக்கவில்லை, 

சலிட்புண்டா௫ச் சிலகாலம் நித்திரை செய்வோம். அர்நித் 

இரையித் சிலகாலம் சொப்பனமும் காண்போம். இச்சொப் 

பனத்தோடு கூடிய அ௮வத்கையே சொப்பனாவத்கையெனப் 

படும். இவ்வவத்தையில் ஈம்மூடைய புறவிந்இரியங்களிலெ 

அவும் தொழிற்படாது, கண்காணாத, காது கேளாது, மற் 

றப்பொறிகளும் தொழிற்படா, ஈம்முடரடைய கால் சை முதலிய 

கன்மேச்இரியக்களம் தொழிற்படா. என்ளுலும், இவ்விர் இ 

ரியங்கட்கு விஷயமாகும் சத்தாதி வசனாதிகள் பத்துந் தொ 
ழநிற்படாவென்று சொல்லஇடமில்லை. ஈம்மூடைய சொப்ப 

னத்தில் இவ்விந்இரியங்கள் தசொழிற்படாவிடினும் அவற் , 
தின் காரண தகத்அவமாகிய அகங்காரம் சூக்கும தேகமாகய 

சொப்பன உடம்பினின்று தொழிற்படும், அவ்வுடம்பில் இவ் 

விருஇறத்து இக்திரியங்களுமே சூக்குமமாயிருக்கும். இவை 

தூல இக்திரியங்ககாப்போல BOLO LM GM oe விஷயியா 

வென்றாலும் ௮த்தூல இர் இரியங்கட்கு மேற்கூறிய ஜாக்சொ 

வ.த்தையில் எதிர்ப்பட்டு ௮வ்விர்இரியங்களின் வழியாய்ச் 
சென்று, சூக்கும உடம்பில் தங்கிக்டெக்கும் சத்தாதி வ௪ 

னாதி தாத்தவிகங்களையும் விஷபியாவென்ப இல்லை, அதனா 
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லேயே ஈம்முடைய சொப்பனத்தில் எதோ சிலவற்றைப் 

பார்க்றோம், சலெவற்றைக் கேட்கிறோம், அப்படியே par 

வொரு இ௫்திரியத்தால.நியப்படுவதையும் வேறோர் விதத்தா 

லறிகறோம். ௮ப்படியறிவதைப். பொய்யெனவும் இட 

மில்லை. இவ்வறிதலின் பலனை ஐசோவேளை ஈகைத்தல் 

அழுதல் முதலிய குறிகளால் உடம்பில் நிகழவும் காணு 

ரோம். ஆதலால் சொப்பனாவத்தையி லறிவதைப் பொய் 

யென இடமில்லை. எனவே இவ்வாறதிதற்கு வேண்டிய 

அந்தக்கரணங்கள் நான்கு, புருஷதத்தவம் ஒன்று, சத்தாதி 

வசனாதிகள் பத்து, பிசாணாதி. வாயுக்கள் பத்து ௮௧ இரு 

பத்தைர் அம் சொப்பனாவத்தையிற் ரொழிற்படுகருவிகளாம். 

இனிச் சொப்பனத்தோடு கூடாத நித்திரையைக் சுவனிப் 

ப்ரம், . 

இந்கித்திசையில் எந்த விஷயத்தையும் காம் அறிப 

வில்லை. சத்தாதி வசனா இகளில் எ௮வும் ஈம்மறிவிற்கு னிஷ 

யமாகவில்லை. புத்இ நிச்சயிக்கவில்லை. அகங்காரம் இவ் 

வாறு தெளிவேன் என்று ஒருப்பட்டு எழவுமில்லை. மனம் 

சங்கற்ப விகற்பஞ் செய்யவுமில்லை. பிசாணாதி பத்து வாயுக் 

Sonia, பிசாணவாயு ஓன்று சலித்துக்கொண்டிருக்கின்ற.து. 

இப்பிசராணவாயுவோடும் புருஷதத்அவத்தோடும் சித்தம் 

ஒன்றே தொழிற்படும். நாம் ஓர் காரியத்தைச் சர்௮த்தக் 

் கொண்டிருக்காம்போது பலகாலம் நித்திசை பேரவதும், அக் 

நித்தியாயினின்று எழுந்த தம், அச்ந்தனை முற்றியதாய் 

உணர்வதும் ஒசோவேளை நமக்கு அனுபவம். Oss Foor 

யைச் சாதாசண நித்திரையென்னலாம். இகல் சித்தம், புரு 
ஷன், பிராணவாயு அய மூண்று தத்துவங்கள் மட்டுமே 

தொழிற்படுசன்றன., இது ச௬ுழமுத்தியவத்தையெனப்படும். 
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இந்ரித்திசையிலும் சில. பேதங்கள் தெரிகிறோம், ஓர் கித் 
இரையை “Quits நித்திரை (யென்போம். மற்றொன்றைக் 

கடுகித்திரை யென்போம். இவற்றை முறையே . துரிய 
௮வத்தை, அுரியாதித ௮வத்தை யென்னலாம். இவற்றுள் 
அரசிய அவத்தையில் சித்தமுஞ் As Bum gs. ஆனால் பிசா 
ari சலித்துக்கொண்டிருக்கும். இவ்வவத்தையில் 
தொழிபடும் கருவிகள் புருஷன், பிசாணவாயு இசண்டுமே. 
அரியாதீத அவத்தையிலோ. பிசசணவாயு சலித்தலும் கின்று 

விடும், புரூஷ,தத்தவ மொன்றுமே தொழிழ்பட்டுப் பொது 

அறிவை விளக்சிக்கொண்டு நித்கும். இவ்வாருக இவ்வைந் 
தவத்எயிலும் கருவிகள் கூடுதல் குறைதலினால் உயிரின் 
கண்ணுள்ள அறிவின் விளக்கமும் கூடியூங்குறைக்தும் 89ந. 
விதப்பட்டு நிற்கும். இக்கருத்தையே இச்சூத்இசம் “ஆன்மா 
வந்தக் கரணம் சந்இத்தது அ௮ஞ்சவத்தைத்தே' என்று இயை 

புற உளர்க்தும். 

$ 
நான்காம் சூத்திசம் முதிறிற்று 

66



வ,ம்மாம் சூத்திரம் 

விளம்பிய உள்ளத்து மேய் வாய் சண் மூக்கு 

அளந்தறிந்து, அறியா, ஆங்கவைபோலத் 

தாந்தம் உணர்வின்றமியருள், 

காந்தங்கண்ட பசாசததவையே. 

  

2 

முதற்பாடம் 

கூயிராலதிஷ்டிக்கப்பட்ட கருவிகளே விஷயங்கவள அளந்து அறியும், 

கருவிகள் ஐடம்; அவைகட்கு அறியும் சக்தி இல்லை 

யென்றோம்*. அமைச்சர் அசசர்க்குத் தேசத்து விஷபங்க 

காத் தெரிந்து உதவுவது போல, இக்கருவிகள் உயிர்க்குப் 

புறத்து விஷயங்களை அறிக்துதவுமென்றுஞ் சொன்னேம்ர், 

அறியும் சக்இியில்லாத கருவிகள் உயிர்க்கறியும்படி. உதவு, ௪ 

லெப்படி? என்பனை ஆசாய்வாம். கருவிகள் உயிசாலதஇிஷ் 

டிக்கப்படாதடோது அறிவதில்லை என்பது ஈம்முடைய ௮னு 

பவம். காம் இறந்தபோது கம்முடைய எந்தக் கருவியுமறி 

யாது. அக்காலத்து உயிர்  எதனையுமதஷ்டி த. நிற்ப 

இல்லை. அதற்குமுன் ஓவ்வொரு கருவியையுமதிஷ்டி FB 
நிற்கும். அதாவ, ஒவ்வொரு கருவியோடும் அக்கருவியே 

யாய் கின்று அதனையறியும்படி. செய்யும். கண்ணொடு கண் 

ளாக நின்று அதனைக் காணும்படி செய்யும், செவியொடு 

செவியாய் கின்று அதனைக் கேட்கும்படி செய்யும். மற்றக் 

கருவிகளையும் அவ்வாறே ௮.ஷ்டி.த்.த நிற்கும். அரசனது 

ஆஞ்ஞை . ௮வனஅன ஏவலாளர்பால் நின்ற இஷ்டி ப்பதை 

*, சூர, பா, 19, + @ TV on. 4, 
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இதற்கு உபமானமபாகக் கூறலாம். ௮சசனது அஞ்ஞை அவ 

னது எவலாளசை அிஷ்டிக்கும்வசையே அவ்வேவலாளச் 

அரசனது கருமத்தைச் செய்வார். ௮மசனுக்குகவியும் புரி 

வர். அவ்வரஞ்ஞஜை நீங்கியதும், அவ்வேலரளர் ௮சச௫ன் ௧௬ 

மத்தை முடிக்க ஏலா பேரவார். அவ் வேவலாளசால் ௮௪ 

சர்க்கு உண்டாகும் உதவீயும் நின்றுவிடும், உயிர் கருவி 

களை அ௮.இஷ்டி சீ தலுமிவ்வாறே. அதன் அுஷ்டானம் கருவி 

கள்பா லிருக்கும்வரையே YEE GOT அறியும். இவ்வ 

,தஷ்டானம் நீங்கியதும் ஒரு கருவியுமறியாது. அதனால் 
உயிர்க்கு யாதொரு உதவியுமின்ராய்விடும். அன்றியும் உயிர் 
கருவிகளை அதிஷ்டிக்கும்போதும், ௮க்சருவிகளால் எங்கும் 
வியாபித்தறிதல் முடியாது. ஆணவபலத்தா லணுத்தன்மை 

அடைந்து யாதொரு விளக்குமுமின்றிக் டெந்த உயிர், கருவி 

களோடு கூட்டப்பட்ட கரல தீத அக்கருவிகளின் அளவில் 
அறியுஞ் சக்தியைப் பெற்றதேயன்றி; எங்கும் வியாபகமாய் 
கின்றறியும் சக்தியைப் பெறவில்லை. இத்தசைய சக்தியினை 
யுடைய உயிரால் ௮.இஷ்டி. க்கப்பட்ட கருவிகளும், அவ்வக் 
கருவிகளினளவிலே அறியும், இக்கருத்துககாயெல்லாம் 
உணர்த்தவே இச்சூத்திசம் விளம்பிய உள்ளத்து மெய் வாய் 
கண் மூக்கு அளந்து அறிக்து' என்றோதஇயது. ஈண்டு மெய் ' 

_ வரய் கண் மூக்கு! என்து 8ம்பொறி முதலிய எல்லாக் SH 
விகளையும், உள்ளம் என்றது உயிரை. இவ்வுயிசால இஷ்டிக் 
கப்பட்டால் மாத்திரம் கருவிகள.நியுமென்பதை உணர்த்தவே 
*உள்ளத்து பெய் வாய் கண் மூக்கு அறிந்து? என்றது. இக் 
கருவிகள் வியாபித்தன்றி அளகவினட்பட்டே அறியுமென் 
பரை உணர்த்தவே இச்சூத்திசம் 4௮றிந்து' என்று மாத்திரம் 
கூறாது *அளக்தறிந்து” என்றும் கூறியது, 
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இரண்டாம் பாடம் 

உயிராலதிஷ்டி.க்கப்பட்ட கருவிகளும் ௮வ்வுயிரிவயறியா, 

உயிசால இஷ்டி.க்கப்பட்டாலும், சருவிகள் சுட்டுப்பொருள் 

களையே யறியுமென்றோம்*, உயிரோ அறிவுப்பொருள். ௮௮௪ 
சுட்டுப்பொருளன்று. ௮,தனை எந்தச் சுட்டுப்பொருள்களாலும் 

அறியமுடியாது. உயிசாலஇஷ்டிக்கப்பட்ட கருவிகளும் சுட் 
டுப்பொருள்களே. அகீகருவிகளாலும் அவ்வுயிரை யறிய 

முடியான். எதுபோலெனில் கூறுதும். மேல் எடுத்துக் 

கொண்ட ௮சசன் ஏவலாளர் உவமையே ஈண்டும் ஒருவாறு 

பொருக்.அம். ௮சசன் தன் ஏவலாளர் ஒவ்வொருவருக்கும் 

2 இகாசமும் தந்து அதற்கோர் வரம்பும் விதிப்பன், ௮வ் 

வேவலாளரும், ௮வசவர் வசம்பினள்ளேயே, gree ௧௬ 

மத்தைச் செய்து அவ்வசசர்க்குதவியும் புரிவர். இவ்வு தவி 

அசசனஇகாசம் தம்பாலிருக்கும்வரையே செய்தல் முடிய 

மென்றோம்1. அசசனதிசாசமிருப்பினும், ௮வனிட்ட வசம் 
பிற்கு வெளிய இவ் 2வவலாளர் அசசர்க்குதவு,சல் முடி 

யாது, இவ்வசம்பு ௮வ்வசசனாலும் விதிக்கப்படலாம். wes 

ணுக்கு மேலாயுள்ள ௮சசனாலும் விதிக்கப்படலாம். என்று 

௮ம் ஏவலாளர் அவ்வரம்புக்கு வெளியே ௮சசன் கருமத் 
தைச் செய்யமுடியாது. உபிசாலஇஷ்டிக்கப்பட்ட கருவி 

களும், இத் தன்மையனவே. இக்கருவிகட்கு அறிவு வசம்பு 

ஏற்பட்டுள்ளது. இவ்வாம்பினுளளேயே உயிர் கருவிகளை ' 

அ௮.இஷ்டிக்கும். உயிர் வியாபகமாயினும் ௮வ்கியாபகம் ண 

வமலத்தாற் றடைப்பட்டுக் கடத்தலின் அவ்வுயிர் கருவிகளை 
யதிஷ்டிக்கும் வசம்பு ஏகதேசமாய்க் குறுயெ.து. Qaa Gap 

டான வசம்புக்குள்ளேயே கருவிகள் உயிர்க்குதவுதல் முடி 
ர் சூ. 1. பா. 1. 
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யும்; உயிசறிவின் வியாபகமனை த்தையும் ௮றிந்துதவுதல் 
மடியாது. இக்கருத்தை உணர்த்தவே இச்சூத்திரம் அள் 

தறித்து என்பதோடு நில்லாத அறியா” என்று முூடனோதி 

வது, 

மூன்றாம் பாடம் 

முதல்வனாலதிஷ்டிக்கப்பட்ட் உயிரேயறியும், 

கருவிகள் ஜடம். அ௮அவைசளறிதற்கு ௮.றிவுப்பொருளா 

கிய உயிரினதஇிஷ்டானம் வேண்டும். உயிர் அறிவுப் 
'பொருளாச, அதற்கும் வேறோர் அறிவுப்பொருளின இஷ் 
டானம். வேண்டுமா? என்பதை அசாய்வாம். உயிர் அறி 
வுப்2பாருளாயினும் தானாயறியு மறிவன்று, கண்ணிற்குக் 
காணும் சக்தஇியிருப்பினும், அ.இத்.கன் ஒளியோடு கலர்தால் 
மாத்திரம் காணும், அவ்வொளி கலவாத இருட்டில் ௮க் 
சண் காணு லில்லை, உயிரும் அதுபோல்வதே. பிறிதோர் 
அறிவுப்பொருளால் அறிவிக்கப்பட்டால் மா ,தீதிசமறியும். 
அவ்வாறறிதற்கு மறிவுவேண்டும். இத்தன்மையுள்ள. Ca 

உயிர்க்குண்டு, இவ்வுயிர்க்கு அறிவிக்கும் அறிவுப்பொருளே 
ஜோல்வன். இம்முதல்வன், உயிர்கட்கு அறிவித்கற்பெ 

ருட்டு, பத்த உயிர்களோடு அதீ அளிதமாய் நிற்தின்ரானென் 
அப்; தனது அணையாகயே அருட்சக்இயின் சிச்சமின்றி நித 
கன்ருனென்றுஞ் சான்னோம்*, இவ்வருட்சக்கி உயிரை 
௮திஷ்டி தசால் மாத்தீரம் உயிசறியும். இவ்வாறறிவ௫ம் 
மூதில்வனைப்போல் வியாபித் கறியா௫. உயிர்க்கு மு.கல்வனைப் 
போல வியாபகமில்லை, பெத்த உயிர்களோ ஏகதேசமாய் 

* சூரா பர, 8, 9, 
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கின்றறிவனவென்றேம்ர். முத்த உயிர்கள் சமவியாபக.மாபி 

னும் முதல்வன்கண் வியாப்பியமாங் அடக்? நி ற்பனவென் 

ப.து பின்னர் விளக்கப்படும். ௪௮ எவ்.வாருயினும் பெத்த 

உயிர்களினறிவு சட்டறிவே, இவ்வறிவு முதல்வனாலதிஃ 

gy Seti காலத்தும் வியாபகமாய் மாறு SAN, இவ் 

-வறிவினைச் தடைப்படுத்இ நிற்குமாணவம் ௮ற நீங்கும்வளை, 

(தூ முதல்வனால திஷ்டிக்கப்பட்டாலும் வியாபகமாய் நின் 

றறிதலில்லை. அள்வினுட்பட்டே பறியும். இக்கருத்துக்களை 

யெல்லா முணர்த்தவே இச்சூத்தரம் “அங்கு அவையபோலத் 

தாம் தம்முணர்வின் தமியருள் (அளந்தறிர்.து)£ என்றோதி 

பு. ௪ண்டு அவைபோலவென்பது கருவிகளைப்போலவென் 

பதை உணர்த்தும், தாம்! என்பது உயிரையும், “தம்முணச் 

வின் தமி' என்றது தம்முணர்கிற்குணர்வாய் கிற்கு மு.தல்வ 

னையும், அருள்” GTO DE} LACT SI சக்தியையுமுணர்த்தும். 

தாம்” என்பதோடும் *அளத்தறிந்து' என்பதைக் கூட்டிப் 

பொருள்சொள்ளல்வேண்டும். தம்முணர்வின் கமியருளால் 

. இஷ்டிக்கப்பட்டதாம், அவைபேசல அளந்தறியும் என்பது 

வசனமுறை, 
  

நான்காம் பாடம் 

முதல்வனால் அதிஷ்டி க்கப்பட்ட உயிரும் அம்முதல்வளை அறியாது. 

முதல்வனால் ௮.இிஷ்டிக்கப்பட்டாலும் உயிர் மலமறைப் 

,புள்ளவரை ௮ளவினுட்டட்டே அறியும் என்றோம்.” இவ் 

.வாறறியும் இவ்வுயிர் இம்மூதல்வனை அறியுமா? என்பதை 

ஆராய்வாம், இபழமுதல்வனோ எல்லா உயிர்கள்பாலும் Sur 

படித்து நிற்பவன், மலமறைப்பினால் ஏகதேசமாய் நின்றறி 

ர்.சூ. 11, பாம. @.- TIL, ur, 2, * @ V um. 8. 
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யும் பெத்த உயிர்கள்பால் மாத் இசமன்றி, மலமறைப்பு நீக்கி 

வியாபகமாய் நின்றதியும் முத்த உயிர்கள்பாலும் வியாபித்து 

நிற்பவன் என்னால் இம்முதல்வனு 'வியாக)த்இற்கு அளவில் 
லையென முடியும். இவனை எந்த அ௮ளவினுட்பட்ட அறிவா 

ஓம் அறியமுடியாது... பெத்த உயிர்களின் ௮றிவு அளவி 

ணுட்பட்ட ௮றிவென்றோம்*. எனவே இவ்வுயிர்களை முதல் 

வன இஷ்டத்தாலும் இவ்வுயிர்களால் அம்முதல்வனை ௮றிய 

முடியாதாகும். இக்கருத்தையும்” உணர்த்தவே இச்சூத்தி 
சம் ஒங்கவைடோலக் தாந்தம் : உணர்வின் தமியருள் (௮றி 

யா)! என்றோஇயது. தம்முணர்வின் தமியால திஷ்டி க்கப்பட்ட 

சாமும், அ௮த்தமியை ௮றியா என்பது வசன முறை. 

  

ஐந்தாம் பாடம் 

மூதல்வன் உயிர்கட். குணர்த்தினும் விகாரியாகான். 

முதல்வன் உயிர்களை 9 Hag gg நின்றால் மாத்தசம்: 
உயிர்களறியுமென்றோம். உயிர்களோ பல வேறு வகைப் 

படவும் மா.றிமாறியும் அறியும். என்றாலும் முதல்வனும் 

உயிர்க்கு மா.றிமாறியும் பல்வேறு வகைப்படவு முணர்த்து 

வானா? என்பதை ஆசாய்வாம். முதல்வன் என்றும் ஒசே 
தன்மையோடி ருப்பவன், விகாரியல்லன். இம்முதல்வன் தான் 

கிகாரியாகாது விகரசப்பட்டறியும் உயிர்க்கு உணர்த்துவ 

தெப்ப? என்பதே ஈண்டாசாயவேண்டுவ௫. காந்தத்தைக் 

கண்டமாத்திசத்தே இரும்பு அசைவுற்றுக் தொழிற்படும். 
காந்தம் அசையவுமில்லை தொழிற்படவுமில்லை. யாதொரு 

விகாசத்தை யடையவுமில்லை. ,௮ல்.து அசையாமலே இரும்பு 

ர்சூ.7,பா,2. *சூ. 1, பா.$. 
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தொழிற்படுப, முதல்வனும் அப்படியே. அவனது சன் 

னிதி விசேஷத்தினாலேயே எல்லா உயிச்களும் அறியும். 

ஈண்டுச் சன்னிதி என்பது எ இர்முக 2மயென்பதன்று. முதல் 

வனது எஇர்முகம் எல்லா உயிர்கள்பாலும் TEEN EE git 

ஒன்றுபோலுள்ள௮. ௮வனது சத் ,தஇயே பல்வேறு உயிர்ச 

னின்பொருட்டுப் பல் வேறு காலங்களில் பல்வேறு விதமாய்ச் 

சங்கற்பிக்கும். இச்சங்கற்ப பேதமே உயிர்கள் பல்வேறு 

வகைப்பட உணர்தற்குக் கங்ணமாம். இக்கருத்தையே இச் 

சூத்இசம் “காந்தம் கண்டபசாச த்தவையே' என உணர்த்தும். 

ஈண்டு “அவை £ய” என்றது உயிர்களையும் *சண்ட' என்பலு 

சன்னிஇப்படுதலையும் *பசாசம்' என்றது இரும்பினை யுழு 

ணர்தீதும். 

f க் 
ஐந்தாம் சூத்திசம் முற்திற்று



ஆறும் சூத்திரம் 
உணருரு அசத்தேனின், உணரா தின்மையின் 

இருதிற னல்லது சி௨சத தாமேன 
இரண்டூ வகையின் இசைக்கு மன்னுலகே. 

  

முதற்பாடம் 

சுட்டறிவால் அறியப்படூம் பொகுள் அசத்தாம். 

ஜடப்பொருள்கள் இசண்டு வகைப்படு மென்றோம்.* 
அவை சுட்டுப்பொருள் வியாபகப்பொருளென்றோம்*, சுட் 
டுப்பொருள் இடவ ம்பினையுடையதென்றொமர*. விடாகப் 
டொருள் இடவசம்பின்றி எங்கும் வியாபித்து நிற்கும் பொரு 
ளென்றோம்*. அதனால் சுட்டுப்பொருட்கு ச் தோற்றக் கேடு 
கள் உண்டென் 3ம்* வியாகப் பொரு ட்கு ௮வையில்லை 
யென்றோம்*. இச்சடப்பொருட்கன்றி அறிவுப் பொருட்கோ 
இடஃவசம்பிரு த்தல் முடியாது. இவ்வறிவுப் பொருள்களுள் 

ளும் சுட்டறிவு வியாபக அறிவு என இருவேறு அறிவுகளி 
ருக்தல் முடியுமா? அவ்வவ் வறிலினால் அறியப்படும் பொருள் 
எத்தன்மைத்து? என்பனவற்றை யாசாய்வாம். சல அறிவுப் 
பொருள்கள் ஒருகாலத்து அறியும்? மற்றொரு காலத்து 
அறியா... ஒரிடத்து அறியும்: மற் ?ரோரிடத்தறியா. கருவி 
களோடு கூடியபோ௮ அறியும்: கூடாதபேரது ஆறியச. ஒரு 
காலத்து அறிவு மறைக்கப்பட்டும் மற்ஜொரு காலத்து மறைக் 
கப்படாமலுமிருக்கும். இத்கன்மைத்தான காலவசம்பு இட 
வசம்பு மூகலியவற்றோடு கூடிய ௮.றி7வ சுட்டறிவு எனப் 
படும். இதுவன்றி எக்கால தீதும் எவ்விடத்தும் ஒன்றுபோ 
லறியும் அறிவு வியாபக அறிவெனப்படும். இவ்கிய£ 

சூ. 1.பா, ட 
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பக அறிவு எக்காலத்தும் விளங்கி நிற்கும் அறிவு: எவ்விடத் 
அம் விளங்? நிற்கும் அறிவு: என்றும ஓசே தன்மைத்தாய் 

விளங்கும் அறிவு, சுட்டறிவு இதுபோலன்று. ஒருகாலத்து 

விளங்கிப் பிரகாசமாய் நிற்கும்: wi சாலத்து 
விளங்காது அப்பிரகாசமாய் நிற்கும். இவ்வறிவு யாண்டும் 

வியாபித்து நில்லா. இதனால் விடாபகப்பொருள் அறியப் 
படமாட்டா௮, இதனால் ௮றியப்படுவன இடவசம்பினையுடைய 

சுட்டுப் பொருள்களே, ஜீ ச்சுட்டுப் பொருள்கள் யாவும் 

தோற்றக் கேடுகளை யுடையன என்றோம்*. எனவே இச்சஈட் 

உறிவினால் ௮றியப்படும் பொருள்களும் சேரத்றக்கேடுகளை 

யுடையனவாய் முடியும். விளக்கத் தோன்றுதலே சோற்ற 
மென்றோம்ர். விளங்காது மறைதலே கேடென்றோம்]. ௮தா 
வ பிரகாசமாய் நின்று ௮ப்பிர காசமாகும் பொருளே தோற் 

் றக்கேடுகளையுடைய பொருள். இப்பொருள் ஒரு காலத்தி 

ருந்து மற்றொரு காலத்தில்லாமற் போவதன்று, இது என்று 

மிருக்கும் பொருள்: ஆனால் என்றும் ஒரு தன்மைத்தாயி 

சா.௮. என்றும் ஒரு தன்மைத்தாயிருக்கும் பொருள் சத் 

தெனப்படும். இதுவன்றிச் ௬ட்டறிவினால் அறியப்படும் 

பொருள் ஒரு கரலத்அப் பிரகாசமா0ருக்கும். மற்றொரு 

காலத்த அப்பிசகரசமாயிருக்கும். இப்பொருளே அசத்த 
னப்படும். இக்கரு த்துக்களையே இச்சூத் தசம் உணர்உரு 

MF EO Bohlen’ என்றுணர்க இற்று, இவ்வாக்கயெத்தை உண 

ருரு எனின் அசத்து என மாற்றிப் பொருள் கொள்ளல் 

வேண்டும், ஈண்டு உணர் உரு எனப்பட்டது சுட்டுணர்வால் 

'உணசப்படும் பொருள். 

*சூ.1பா.4, *1 சூ. 1. பா, 8. 
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இரண்டாம் பாடம் 

ஒகுவாற்ழுனும் ௮றியப்படாத பொகுள் இல்ஷ. 

சுட்டறிவினால் அ௮.றியப்படுஃ பொருள் சத்தென்றோம்*. 

வியாபக அறிவினால் அறியப்படும் பொருளோ சத்து என் 

ஜோம்*. இவ்விசண்டினாலு மறியமுடியா,த பொருள் உண்டா? 

என்பதை ஆசாய்வாம். பொருள்கள் வசம்பினுட்பட்டி ருக்க. 

வேண்டும்: அன்றி வச.ம்பினுட்படாம்லிருக்க 2வண்டும். 

அதாவது பொருள்கள் சுட்டாயிருக்கவேண்டும் அல்ல 

வியாபகமாயிருக்கவேண்டுப. இவற்றுள் சுட்டுப்2பாருள் 

களை இருவகையறிவுமே அறியும். ஒன்று சுட்டியறியும்:: 

மற்றொன்று வியாபித்தறியும். வியா-.௪சப் பொருளை வியா 

பக அறிவே யறியும். எனவே இவ்விருவகையறிவினுள் 

ஒன்றானும் ௮றியப்படாச பொருளிருத்தல் முடியாது, அத 

னால் யாதொரு பயனுமாவஇில்லை. ஆகாயத் சாமசை யுண் 

மையில் இல்லை. ௮௮ வசனபாத் தரமே. அதனால் யாதொரு 

பயனுமில்லை. எனவே யறியப்படாத பொருளில்லை யென் 

பதாய் முடியும். இக்கருத்தை:ய இச்சூத்திசம் Se ams: 

'தின்மையின்' என்றோ திய. இவ்வாக்கயத்தை “உணரா: 

தெனின் இன்மையின்' என வைத்துப் பொருள்கொள்ளல் 

வேண்டும். 
  

மூன்றாம் பாடம் 

முதல்வன் சுட்டறிவினால் ௮றியப்பபேவனல்லன். 

சுட்டறிவால் அறியப்படும் பொருள் ௮௪ த்தென்றோம்* 

அதாவது தோற்றச் கேடுகளுடைய தென்றோம்*. முதல் 

*சூ.1,பா. 1. 
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வனோ தோற்றக் சேடுகளில்லாதவன். எக்காலத்தும் ஒசே 

தன்மையுள்ளவன். அவன் சத்அப் பொருள். சுட்டறிவால் 

அறியப்படான். என்றால் உயிரின் அறிவு ஈட்டா? வி.பாப 

கமா? .இவ்வறிவால் முதல்வன் அறியப்படுவனா? என்பனவே 

ஈம் ஆசாயவேண்டுவன. அவற்றை ஈண்டு அ௮சாய்வாம். உயி 

ner gia ௮ரரஇயே மலமறைப்புண்டு சடந்ததென்றும், 
அவ்வுயிசறிதற்பொருட்டு பூகல்வனால் கருவி கசணாஇிகள் 

அமைத்துக் கொடுக்கப்பட்டன என்றும் சொன்னோம். இக் 

கருவி கரணாஇிகளின் உதவியைக்கொண்டும் உயிர் வியாபித் 

தறிய முடியானு, அதன் வியாபகம் எக்காலத்தும் தான் 

பொருந்தியுள்ள உடலுக்கு : வெளியே யில்லையென்றும், ௮வ் 

வுடலிறைள்ஞம் நிறைந்த எியாபகமில்லையென்றும் ஓர் 

காலத்து ஒர் குருவியின் கண்ணே வியாபித்து கிற்குமென் 

௮ம் சொன்னோம். இக்கருவி கரணாதிகள் யாவும் பாசப் 

பொருள்களாதலால் இவைகளைக் கெரண்டறியும் ௮றிவு பாச 

ஞானம் எனப்படும், இப்பாசஞானத்தின் வியாபகம் அதற் 
குதவியாய் நிற்கும் கருவி கசணாஇகளின் அ௮ளவிலேயாத 

“era இந்த ஞானம் சுட்டறிவாம். இச்சுட்டறிவினால் முதல் 

வன் அறியப்படான். இதுநிற்க மலறைப்புள்ள உயிர் கருவி 

aren Saco: உதவியையின்றி வேறு விதத்தாலும் அறிய 

முடியமா என்பதை ஆசாப்வாம். 

மல மறைப்புள்ள உயிர்கள் கருவி கணா இகளோடு கூடி 

யிருப்பினும் ஓசோ சாலத்து, யாதொரு பொருளையும் ஆறி 

யாதிருப்பதுண்டு. இந்நிலை யேசக கிலை யெனப்படும், இந் 

நிலையிலிருப்பார் ம் கண்ணுக் கெஇரப்படும் டெசருளைச் கா 
ணுவதில்லை. தம்முடைய மற்றைச் கரணங்கட்கு எஇர்ப்ப 

£G@1. um, 1 
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டும் விஷயங்களை ௮றிவதுமில்லை. இவர் அக்கிலையில் தம்மு 

டைய எல்லாக் கருவிகளையும் கரணங்களையும் தம்£ழ் அடக் 

Sucre, இவர் அ௮க்கருவி கரணா களைக்கொண்டு அறிக 

ரூரென்ன இடமில்லை: யாதான்றையும் அறிபரமலி ௬க்கன் 

ரூசென்னவும் இடமில்லை. இவர் திரிலோக இரிகரல வர்த்த 

மானவங்களையும் ௮றிகின்றா ரென்று புசாணங்கள் கூறும்? 

நாமும் நேரில் அறிக் துளோம், எனவே, இவா கருவி கரணா 

'இகளின் உதவியின்றியும் ௮றிகராசொன்ப.இற் சர் 2,ககமில்லை. 
ஆனால் இவர் எவ்வாறு அறின்ராரென்பதே காம் ஆசாய 

வேண்டுவது. இவர் கண்கொண்டு காணவில்லை யென்றாலும், 

எந்தக். கருவியைக்கொண்டும் அறியவில்லை யென்றாலும், 

இவர் அறிவிலும், காண்டலறிவு, சகேட்டலறிவு முதலிய பே 

தங்கள் காணப்படுகின்றன. அதாவது கருவிசொண்டறிக் 

தாற்போலதி௫ன்றார். இவர்க்குக் கருவி கரணா இகள் உதவ 
வில்லை யென்றாலும, அவற்றின் வாசனை உதவுகின்றது, என் 

ரால், கருவிகளைக் கொண்டும் அதியமுடியாதக இரி2லாக வர்த் 

தமானங்களையும் ௮வத்றின் வாசனைகொண்டறிவது எப்படி 

யெனில்: கூறுதும். இவர் தமது யோக தநிலைபில், கருவி 

கரணா.இகளை யடக்குவதோடு, தம் அறிவை மறைத்னள்ள 
ஆணவ முனைப்பினையும் ஒருவாறு அந்நிலையில் அடக்ஈயுள் 

ளார். இவரது சாதாசண கிலையில், இவர அறிவில், விஷ 

யங்கள் படிதற்கு ஆணவக் தடையிருப்பதுபோல், இவசது 

யோக நிலையில் ௮த்தடை அத் துணையில்லை. நீண்ட தூசத் 

அக்கு அப்பாலுள்ள விஷயங்களும், நீண்டகாலத்தக்கு முன் 

"பின்னுள்ள விஷயங்களும், இவசறிவில் எளிதிற் சேர்தல் 

- கூடும், அவ்விஷயங்கள் சேர்தற்குக் கருவி கரணாதிகளின் 

வாசனை யுதவியே போதும். இதுதான் இவர் தமது யோச 

நிலையில் திரிலோக இரிகால வர்த்கமானங்களை யறிதற்குக் 
78
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கா.ரணம், என்றாலும் இந்நிலையிலும் இவர் அறிவு வசம் 

பின்றி யாண்டும் பரக்அசெல்லவில்லை. இவ்வதிவும் சட்ட 

றிவே. இவ்வறிவுக்குக் கருவி கசணாஇகள் உதவவில்லையா 

தலால், இது $பாச ஞானம்' ஆகா. ஆயினும், இவ்வறிவு 

பாசத்தோடு கூடியுள்ள உயிரின் அறிவேயாதலால் பசு 

ஞான மெனப்படும். டாசத்தோடு கூடிய உயிசே பசு 

எனப்பமிம், இப்பசஞான ,கிகழ்ச்சியில் உயி? கருவி கர 

ணுஇகள் அறியமாட்டாவென உணர்ந்தாலும், தான் ௮வ 

ற்றின் உதவியின்றியும் அறியலாமென உணடந்தாலும், 
முதல்வன் தனக்கு அறிவிக்கவே சானறிவகை யுணராது 

தானே அறிவதாய் உணர்ந்து கிற்பதால், இது “ரான் பிரமம் 

என்னும் ஞானம்' என்றுஞ் சொல்லப்படும், எனவே இப் 

பரசா ஞான பசு ஞானக்களிரண்டும் சுட்டறிவே, இவ் 

விரண்டினாலும் முதல்வன் அறியப்படான் என முடியும். 

இம்முடி பையும் உள்ளடக்கியே, இச்சூத்திசம் *இரு இறனல் 

லது” என்றுணர்த்தும்., இவ்வாச்கியத்டிற் கூறப்பட்ட இரு 

இறன்கள், உணருருவார்தன்மை உணரப்படாத தன்மை . . 

என்பனவாம், இவ்விரு தன்மைகளுள், உணருருவாச் தன் 

மை மூதல்வற்கில்லை யென்பது] இப்பாடத்தில் உணர்த்தப்பட் 

ட. *வாக்கு .மனாதிதம்' என்பதன் சருத்தும் இதுவே. 

வாக்கு என்பது கேவலம் சொல்லையன்று, வாக்கு அல்ல 

நாதம் முதலிய தத்துவங்களையும் குறிக்கும். இவற்றைக் 

கொண்டறியும் அறிவு பாசஞானமே, இப்பாச ஞானத்தா 

லுணசப்படாத தன்மையையே, *வாக்க தீதம்' என்பதுணர்ச் 

அம், அப்படியே *மனம்' என்றது அந்தக்கர ror argon eva oor 

Bu மனதையன்று. அதன்கண் விளங்க நிற்கும் பசு ௮றி 

4 சவஞான?த்தி அளவைத் திருவிருத்தம் 7, 9-ம் ஞூ, திருவிருத்தம் 8 பார்க்க, 
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வை: அதாவது பசு ஞானத்தை. முதல்வன் வரக்கு மனா 

Esa என்பதன் கருத்து இதுவே. 
  

நான்காம் பாடம் 

முதல்வன் எவ்வாற்றானும் ௮றியப்படானுமல்லன். 

வியாபக அறிவினால் அறியப்படாத பொருள் இல்லையென் 

மோம்*,.. முதல்வன் எக்சாலத் தும் உள்ளபொருள் என் 

Cont. ஆதலால், முதல்வன் வியாபக அறிவினால் அறி 

யப்பேவன் என்பதாய் முடியும். இவ்வியாபக அறிவு 

யாண்டுள்ளஆ?. அதனால் ௮றிவது ௭௫? என்பதே .ஈண்டு 

ஆசாயவேண்டுவன. முதல்வன் அறிவு, வியாபக ௮ுறிவென் 

ரூலும், தன்னைத்தரனே அறிவதில் யாதோர் பயனுமின்று, 
அறிவானும் ௮றியட்படுபொருளும், வெவ்வேறாதல் வேண் 

டும். முதல்வனையன்றி அறிதற்குரிய பொருள்கள் உயிர் 

களே. உயிரின் அறிவோ, மலமறைப்புள்ளவரை, கருவி 

களைக் கொண்டறியும்போஅம், அவற்றின் வாசனையைக் 

சொண்டறியும்போதம் சுட்டறிவேயென்றோம்]. வியாபக 
னாகிய முதல்வன் இவ்வுயிர்க்கு உணர்த்இினும், வியாபகமாய் 

நின்றுணர்த்தவில்லை. இவ்வுயிசோடு உயிசேயாய் கின் ௮ணர்த் 

அவரன் என்றோம். அதாவது ஏகதேசமாய் கின்றுணர்த்து 

வான். ஆதலால் இவ்வுயிரினறிவு, இக்சாலத்அச் சட்டறிவாய் 

நின்றது. என்றால் எக்காலத்தேனும், முதல்வன் வியாபக 

மரய் நின்றுணர்த் அவானா? எக்காலத்து அவ்வரறுணர்த்து 

வான்?. என்பதை யா.ராய்வாம். உயிர் வியாபகமாய் நின்றா 

லன்றி, அதற்குணர்த்தம் முதல்வனும், வியாபகமாய் நின்று 
ணர்த்துதலில்லை. உயிரின் வியாபகத்தைத் தடுப்பது ஆண 

“கு. 11,பா.?, 1சூ,7.பா. 8, £6, Vie on 38. 6 சூ.1ா. பா.ம, 
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வமலமேயரதலால், அத்தடை நீங்னெதும், உயிர் வியாபக 

மரய் நிற்கும். இவ்வுயிர்க்கு உணர்த்தும் முதல்வனும் வியாப 

கமாய்நின்றுணர்த் அவன், இவ்வுயிரும் வியரபகமசய் கின்றுணா 

ரும். வியாபகமரகிய முதல்்வனையும் உணரும். இவ்வுயிர் ௮றி 

தற்குக் கருவிசசணா திகளின் உதவி வேண்டுவதஇன்ருதலால், 

இதனறிவு பரசஞானமாகாஅ. இவ்வுயிர் மலமறைப்பு நீங்கப் 

.. பெற்றதாதலால் இது *பசு' எனப்படா.து. இதனறிவும் “பச 

ஞானம்” ஆவ இல்லை. இவ்வுயிர் மு ,தல்வனேயாய் கின்றறிவதால் 

இக்காலத்து விளங்குவது முதல்வனறிவு ஒன்றே. இதனா 

Car su இதனறிவு *பதிஞானம்' எனப்படும். இப்பதி ஞானத் 

தரலேயே முதல்வன் உணரப்படுவன் என்பது கருத்து, 

இக்கருத்தையும் உள்ளடக் யே இச்சூத்திசம் ‘Daj Bp 

னல்லது' என்றுணர்த்தும், இவ்விருதிறன்சள் யாவை 

என்பது முதற்பாடத்இல் விளக்கப்பட்டது. : அவற்றுள் 

இப்பாடத்திலுணர்த்தப்படுவது, , முதல்வற்கு ஒருவாற்றா 

னும் ௮றியப்படாத.இறனில்லை யென்பது, அதாவது முதல் 

வன் பதிஞானத்தாலறியப்படுவன் என்பது உணர்த்தப்பட் 

ட. இதனாலேயே முதல்வன் வாக்கு மனாதீதனாயினும், 

கோசரன் என்றுஞ் சொல்லப்படுவன், 

  

ஐந்தாம் பாடம் 

முதல்வன் சிவசத்தாம். 

முதல்வன் சுட்டறிவினா லறியப்படுபவனல்ல னென் 

றோம். இவ்வறிவினாலறியப்படுவனேல், தோற்றக்கேடுகளை 

. யூடையனாய் ஜடமாய் முடிவன். முதல்வனோ, எவ்வாற்றா 

னும் எத்துணையேனும் ஜடத்தன்மையில்லாத சித்து. அத் 
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HGFESD. இனுவன்றி, முதல்வன் எவ்வாற்றானும் அறி 

யப்படாதவனுமல்லன் என்றோம். அதறியப்படாதவனாயிருப் 
பல், சூன்யமாய் முடிவன் என்றுஞ் சொன்னோம். முதில் 

வனோ என்றும் உள்ளபொருள். என்றும் ஒருபடி த்தாயுள்ள 
பொருள். இவனிடதஅ எவ்வாற்றானும் ௮௪த்துத்தன்மை 

யில்லை. உயிர்கள்போல் சதசத்தன்று, முற்றும் சத்து, 

எவ்வாற்றானும் சத்து. எவ்வாற்றானும் இத்து என்னுஞ் 

சொன்னோம். எனவே முதல்வன் *ித்துச் egg’ என 

மூடிவன், *சித்து? என்றாலும் வெம் என்றாலும் ஒன்றே. 
உப்ர்கள் சித்தென்றாலும் ஒருவாற்றால் .மாத்திசம் சத்தாக 

லால், சிவம் என்னும் பெயர்க்கு உரிமையுடையன வல்ல. 

அதலால் முதல்வன் *சிவசத்து ? என்று சொல்லப்படுவன். 
இக்கருத்துக்களையுணர்த்தவே இச்சூத்தரம் ॥வெசத்தா 
மென, இசண்வெகையினிசைக்கும் மன்னுலகே" என்றோ B 
ய்து, ஆசாய்ச்யெறிவுடையோர், முதல்வனை, அவனது ஆறி 
யப்படாததன்மையால் *சிவம்? எனவும் அறியப்படுந்தன் 
மையால் *௪த்து” எனவும் இசண்டு வகையரகக் கூறுவர் 

என்பது கருத்து. ் 

ர் 

க் 

அழும் சூத்திம் முத்திற்து 
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க PAs 

யாவையுஞ் சூனியம் சத்தேதிர் ஆகவின் 

சத்தே அறியாது, அசத்திலது அறியாது, 

இருதிறன் அறிவுளது, இரண்டலா ஆன்மா. 

முதற்பாடம 

சிவம் அசத்திவன ae 

இவெத்தின் ௮றிவு வியாபக அதிவென்றோம்* இவ்வியா 

பக அறிவு எல்லாப் பொருள்களையும் ஒரே காலத்து ஒரு 

சேச அறியும் அறிவு. இவ்வறிவு ஒருகாலத்து ஒன்றனை 
மாத்தரம் ௮றியசது. இவ்வறிவு எதையும் தனித்தறியாது. 

ST EO BIL] GH சுட்டியறியா.து . சுட்டிறந்து sens மறயறியும். 

சுட்டுப்போருள்களையுஞ் சுட்டி.றந்.அநின்'2ற அறியும். அபி 

பொருள்களை, இது குடம் இஃது ஆடை யென்ராற்போலமள் 

சுட்டியறியான. அப்்பொருள்கள் இதன்முன் விளங்கித் 

தோன்று. அப்பிரகாசமாய் நிற்கும். இவ்வறிவின் மூன் சுட் 

டுப் பொருள்கள் சூன்யமே. சூன்யமென்றால் இன்மையென் 

பதன்று. விளங்கித் தோன்றாமையே. உலகிலுள்ள எல்லாப் 

பொருள்களும் சுட்டுப்பொருள்களே யென்றோம்.* எல் 

லாம் * அசத்து” என்றுஞ் சொன்னோம் 1. எனவே, வியா 

பக அறிவின்முன் அசத்தப் பொருள்கள் யாவும் சூன்யமாய் 

முடியும். இக்கருக்தையே யிச்சூத்திசம் *யாவையுஞ் en 

யம் சத்தெதஇராகலின் ” என்றுணர்த்தம். ஈண்டுச் *௪த்து” 

என்றது சத்தாயெ வெத்தை. இச்சத்தே முற்ளூத்திசத்இல், 
* சூ.17.பா.5. 1 Glo. | 3 சூர பாம, 
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‘Passa’ என்று சொல்லப்பட்டது. இது ஜடப்டெச 

ருள் வியாபகப்பொருள் ஐய எல்லாப்பொருள்களிலும் 

வியாபித்து நிற்பது. இனி இத்தகைய வியாபக அறிவை 

யுடைய சிவம் எவற்றையும் அறியமடியுமா? என்பதை 

யாராய்வாம். 

இவத்தின் அறிவை நோக்க, எல்லாப் பொருள்களும் 

சுட்டுப்பொருள்கள். எதுவும் அதன்முன் விளங்கித் தோன் 

GH. எதன்பாலும் ௮கற்கு ௮னுபவ அறிவில்லை. வியச 

பக அறிவே யுண்டு. இவ்வனுபவ அறிவின்மையை3ய இச் 

சூத்திசம் *சத்2த அறியாது! என்றுணர்த்தும். அனால் 

இவெத்தாலறியப்படாச பொநள் உண்டெனில் ௮ச்சவெத்தற் 

இழுக்கன் 2ரூவெளின், அன்று, சுட்டுப் பொருள்களையும் 

சவம் Mason, Os OSH ஒன்றனையே ௮றியவேண் 

டும். அதாவது ஒன்றனை யறியும் பாது, மற்றையவற்றை 

மறத்தல்வேண்டும், இவ்வாறறிதல் இவெச்திற்கிழுக் காவ 

தன்றி, இவ்வாறமியமை இழுக்காகாஅ : மேம்பரடேயாகும். 

இதவன்றிச் சிவத்தினறிவு பேரறிவாக, ௬ுட்டறிவு சிற்தறி 
வாக, சுட்டறிவாலறியப்படுவதைச் சிவம் அ௮றியாதென்றல் : 

பொருந்துமாவெனின் ? பொருந்தும், வியாபக அறிவிற் 
கும் சுட்டறிவிற்கும் அளவில் மாத்திரம் வித்2யாசமென்ப 

தன்று. சுன்மையிலும் வித்தியாசமே. ஒன்று வியாபித் 

தன்றி ௮றியாஅ, மற்றொன்று சுட்டியன்றி அறியாது, இவ் 

விரண்டும் ஒன்று அறிவதை மற்றொன்று ௮றியவேண்டு 

மென்பதஇின்று. சிவம் ௮சத்துப் பொருள்களை ௮றியாதென் 

பது எவ்வாற்றானும் பொருந்தும். இக் கருத். துக்களையெல் 

லாம் தொகுத்தே இச்சூத்தெம் *யசவையுஞ் சூனியம் சத் 
தெதிசாகலின், சத்தே அறியாது?” என்.றுணர்த்தும். 
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இமண்டபட் பாடம் 

அசத். அப் பொருள்கள் ஒன்றவனயும் அறியா. 

௮சத்துப் பொருள்கள் யாவும் ஜடமென்றோம். 

அவற்றிற்கு அறிவில்லை. அவைகள் ஒரு பொருளையும் 

றியா, சத்தாகிய இவத்தினையும் அறியா, ஆல், உபி 

சால் அஷ்டிக்கப்பட்ட: கருவிகள் அ௮றியுபென்றோ 2ம 
யெனின்?$ கூறுவோம். அதன் கருத்து கருவிகளே 

அறியுமென்பதன்று. வற்றைக் கொண்டு உயிச.றியுமென் 

பதும், ௮துவும் உயிர் ௮வறறைய இஷ்டி த்தால் மாத்தி 

மென்பதுமே. ஆனல், உயிர்க நவிகளைக் கொண்டறிவதைப் 

பாசஞானமென்றோமே பயெளின்?] அ௮.தனையுல் கூறுவோம். 
பாசஞான மென்றதலை, பாசப் பொருள்கட்கு அ௮றிவுண். 

டென்பன்று. பாசப் பொருள்களின் சகாயத்தரல் உயிர் 

அறியும் ௮றிவே பரசஞான பெ ன்ப்படும். மேற்கூறிய கருவி 

கள் சுட்டறிவோடுகூடிய உயிசாலதிஷ்டிக்கப்பட்ட காலத்து 
அறியாசென்றாலும, சுட்டறிவினின் றும் bas வியாபாபாய் 

நின்று அறியும் உயிரரல இஷ்டிக்ஈப்படும் arog wid Sue 
வாவெனின் ? அறியா. ஜடப்பொருள்கள் எனறும் ஜடமே. 

எக்காலத்தும் இத்காக மாறா. என்றும் அறி. இச்சங்கை 

களை நீக்க3வ .இச்சூத்திரம் * அசத்து இலது அ௮றிபாத* 
என்றுணர்தம். ஈண்டு இலது” என்பதன் மன் * அறிவு" 

தொக்குரின்றது. *அசத்து அறிவு இல, ஆதலின் அறி 
weg என்பது கருத்து. 

* சூ, 1, பா. 1, +@. 1 பா. 2, te VI. wr, 8. 
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மூன்றாம் பாடம 

யிர் சத்து ௮சத்துக்கனாகிய இருவகைப்பொகுள் கணரயும் அறியும். 

சத்த அசத்தினை அறியாதென்றோம்* அசத்து ஒன்ற 
ளையுமறியாதன்றோம்.[ இச்சத்து அசத்அக்சள் யாதானு 
மொன்றாலதியப்படவேண்டுமென் நுஞ் சொன்ஜேம்.] ஆக 
வே இவ்விரண்டையும் அறிவது எ௮ு? என்பதையாசாய் 
வாம். உயிர் அசத்துப்பொருள்களையறிவதை அனுபவத்த 

லறிவோம். அதைப்பற்றிய ஆசாய்ச்சி வேண்டுவதில்லை. 

சத்தினை யறிவது எத? என்பதேராம் ஆசாயவேண்டுவது, 
இவவுயி?ச சத் இனை அறியுமா? . என்பதைக் கவனிப்பாம். 
இவ்வுயிரினறிவு பெத்தகாலத்துச் சுட்டறிவென்றோம். 9 
சத்து விபரபகப்பொருளென்றுஞ் செரன்னோம். | எனவே 

உயிர் பெத்தகாலத்துச் சத்தினை அறியமுடியாதென்பது 
பெறப்படும். என்றாலும் உயிர் எக்காலத்தும் சத்தினையறி 
யமுடியாதென்பஇல்லை. பெத்தத்தினின்னும் நீங்யெ உயிர் 
சிவத்தோடு வெமாய் நின்றறியுமென்றும், ௮வ்வாறறியும் 

போது வியாபகமரய் நின்றறியுமென்றுஞ் சொன்னோம்.** 
இவ்வாறறியும்போது, லியாபகப்பொருளாகிய இவத்தினையும் 

HO x கூடுமென்று முடியும். இம்முடிபையே இச்சூத் 
Bo * இருதிறனறிவுளது படப்பட ஆன்மா ' என்றுணரசத் 
அம். ஈண்டு “இருதிறனறிவுளது* என்னும் வாக்யெம், 
மூன்று வேறு வேற்றுமைத் தொகைகளரககின்று மூன்று 
வேறு பொருள்களை தகரும். இப்பாடத்தில் இரண்டாம் வேற் 
அமைத் தொசையாக கின்று, இருகிறன்களாகய சத்து ௮௪ 
கீது இசண்டினையும் அறியும் ௮றிவையுடையது என்னும் 

பொருள் தந்தது, 
s ௫ சூ. 11, பா.ம, ர்கு.ரரா. பச. 9, 1 பா.2. $சூ, 1. பா. 

| ட II wr. 5, JS VI wi, 4, S 
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நான்காம் பாடம் 

உயிர் சத்து அசத் துக்களின் உதவியால் அறியும், 

உயிரின் அறிவு சாழையதியும் ௮றிவன்று, வம் 

உணர்த் இனால் மாத்திரம் உணரும் அறிவென்றோம், இச் 

இவம் எல்லா உயிர்கட்கும் உணர்த்.அம். பெத்த உயிர்கட் 
கும் உணர்த்தும். பெத்தம் நிங்யெ முத்த உபிர்ஈட்கும் 

உணர்த்தும், அனால் பெத்த உயிர்களால் சிவம் அறியப் 
படுவ.இல்லையாதலால், அவ்வுயிர்கட்குச் சிவம் வெளிப்பட்டு 

நின்றுணர்த்தாது. மறைந்து கின்றேயுணர்த்தும். முத்த 

உயிர்கட்கு ௮ துபோலன்று, அவ்வுயிர்கள் இவமாயே கின் 

ுணருமாதலால், அவைசட்குணர்த்தச் வெமன்றி வேற 

கருவிகள் உதவு கலில்லை. அவைகளின் அறிவு சிவம் ஒன் 

ரூலே விளக்கப்படும். சவம் ஒன்றே அவற்றினறிவை விளக் 
கும் கருவி, அ௮ஃதொன்றே முத்த உயிர்க்கு வியஞ்சகம். 

"எனவே முத்த உயிர் வெமசகய சத்தினுதவியாலறியுமென 

முடியும், இது நிற்க, பெத்த உயிர்க்கோ சவம் மறைந்து 

நின்றுணர்த் துமென்றோம். இவ்வுயிர்க்கு வெளிப்படையாய் 

நின்று உதவ வேறு பொருளும் வேண்டப்படும். இவ்வாறு 

உதவ அ௮சத்கன்.றிவேறில்லை. பெத்த உயிர்க்கு அமைக்கப் 
பட்டுள்ள கருவி கசணாஇகள் யாவும் ௮சத்.து.ப் டொருள் 

களே. இவ்வசத்துப்பொருள்களின் உதவியைக்கொண்டே ': 

பெத்த உயிர் ௮றிகின்ற. கண்ணின் உதவியைக்கொண்டே 

காணும், அப்படியே யாதானுமோர் கருவியைக் 
கொண்டே இவ்வுயிர் அறியும். இக்கருவிகள் யாவற் 

றையும் தன்£ழடக்கிநிற்கும் நிலையிலும், இவ்வுயிர் அவற் 
றின் வாசனைகொண்டறியுமென்றோம்.$ என்றால் பெத்த 

*, சூ. 111, ப௪. 7. ர் சூ. 71 பா, 9, 

87



சூத்திசம் 711 சிவஞான போத பாடம் 5 

உயிர்கள் ௮சத்துப் பொருள்களினுதவியாலறியுமென்பது 

பெறப்படும், முத்த உயிர்கள் சத்தினுதவியாலறியுமென்று 

மேலே சொன்னோம். என வே உயிர்கள் சத்து அல்லது 

அசத்தின் உதவிபாலேயே அறியுமெனமுடியும். இம்மூடி 

யையே இச்சூத்திரம் * இருதிறனறிவுளஅ , .ஃ.ஃ....ஆன்மச? 
என்றுணச்ச்௮ம், ஈண்டு * இரு திறனறிவுளது' என்னும் வரக் 

கியம் மூன்றாம் வேற்றுமைத் தொகையாக நின்று, இருதி 

றன்களாூயெ சத்து அ௮சத்துக்களினுதவியாலறியும் அறிவினை 

யுடையஅ என்னு ! பொருள் தந்தது. 
  

ஐந்தாம் பாடம் 

உயிர் சத்தின்பால்றின்றும் அசத் கின்பால்நின்றும் அறியும். 
  

உயிர் ௮சத்தினுதவியால் ௮சத்தினையும், ௪த்தஇினுதவி 

யசல் சத்தினையும் அ௮றியுமென்றோம்.* வஅவ்வாறறியும் 
போது எவ்வாறு கிற்கும் என்பதை யாசாய்வாம். அசத்தி 
ணுதவியாலறியும்போது, உயிர் ௮வ்வசத்தேரடு எவ்வரறு 

நிற்கும் என்பது ஈம்மூடைய அனுபவம். கண்ணிஞத் சா 

ணுமபோது அ௮க்கண்ணாகவே நி2கும். கரதினாற் கேட்கும் 

போது அக்காதாகவே நிற்கும். கண்ணெனச் தானேன 

வேறு திற்குமரறில்லை காதெனத் தானென வேறுகிற்கு 

மாறுமில்லை, உயிர் மற்றைக் கருவிகளைக்கொண்டறியும்போ 

அம் இவ்வரறே, இனிச் சத்தினுதவியைக் கொண்டறியும் 

போது எவ்வாறு நிற்குமென்பதைச் சற்று கவனிப்பாம். 

உயிர் சத்து இசண்டும் அ௮றிவாகாரப் பொருள்கள். இவற் 
அள் உயிசறிவு, சத்தறிவீனைக் கெண்டறியும்போது சத்தறி 

வாயே நிற்குமென்று சொன்னோம. என்றால் உயிர் 
*@ Vila 4 ft @ VI un. 4, 
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தானாக நின்றறிதலில்லை, ௮௪த்3தாடு -த்தாக கின்றறியும். 

சத்தேரடு சத்தாக நின்றறியும். : அதாவது எந்தக்காலத்து 

எதனை அறியுமோ, அதனோடு ௮௮ வரக நின்தறியும் தன்மை 
உயிர்க்குண்டு, இதகான் * சார்ந்ததன் வண்ணமாச் தன்மை 
யெனப்படும். இத்தன்மையையே யிச்சூத்திரம் *இருஇற 

னறிவுளது.......-. அன்மா ? ,எனவுணர்த்அம், எண்டு 

இரு திறனறிவுளது” என் னும் வாக்கியம், ஏழும வேற்றுமைத் 
தொகையாக நின்று, இருகிறன்களாகய சத்து அசத்து 

இசண்டன்கண்ணும் நின்றறியும் ௮றிவையுடையது என் 

அம் பொருள் $55.5). 

ஆறாம் பாடம் 

உயிர் சத்தமன்று அ௪க்துமன்று, 

௮சத்துப் டொருள்கள் யாவும் ஜடமென்றோம். * உயிர் 

சித்தாகலின, ௮சத்தாகமாட்டாது. இனி உயிர் சத்தாகுமா? 

என்பதையாசாய்வாம். உயிரும் அறிவுப் பொருள்: ௪த் 

அம் அறிவுப் பொருள். என்றாலும் உயிரும் சத் "தென்ன 

இடமில்லை. இவ்விசண்டறிவுகளும் வெவ்வேறே. அன்றி 

யும் சத்தென்றால், ௮றிவென்பதன்று. சத்தென்பது, என் 

அம் ஒருபடி த்தாயிருக்கும் பொருள். செவத்தினறிவு என 

அம் ஒருபடித்தாயிருக்குமறிவு, அவ்வறிவுக்குக் கூடுதல் 

குறைதலில்லை. விளங்குதல் மறைதலில்லை. உயிரின் அறிவு 

௮வ்வாறன்று, ஒரு காலத்து அறியாமை கிடக்ரும். மற் 

ஜொரு காலத்துக் சருவிகளைக்கொண்டு மறந்து மறந்தறியும். 
இனியொரு காலத்துச் சத் இனுதவியால் ஒருபடி தகாயுமறி 

யும். ஆதலால் உயிர சத்தாவதஇன்று, ௮௪சத்தாவதின்றென்றுஞ் 

* சூ. 71, பா, 1, 
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சொன்னோ், எனவே உயிர் சத்தூமன்று அசத்து 

மன்று என்பதாய் முடியும். இதுபற்றியே இச்சூத் இசம், 

உயிசை * இசண்டலா அன்மா? என்றுணர்த்தும். என்றாலும் 

உயிர் ஒரு காலத்து அறியாது டெத் தலால், அதனை யொரு 
வாறு அசத்து என்னலாம். அதுபோல, மத்2ராரு கா 

லத்து ஒருபடி த்தாயறியு் தன்மை பெறுதலரல், ஒருவாறு 
ச,த்தென்றுஞ் சொல்லலாம். இதனால் உயிர் சதசத்தென்று 

சொல்லப்படும். 

5 
ஏழாம் சூத்இசம் முற்றிற்று 

90



எட்டாஞ் சூத்திரம் 

ஐம்புல வேடரின் ஆயர்ந்தனை வளர்ந்சேனத், 

தம்முதல், குரூவுமஃய்த், தவத்த்னி லுணாத்தலிட்6, 
அன்னிப மி,சுமையின் , அண்கழல செலுமே. 

முதற்பாடம் 

உயிர் தன்னீயல்பறியாது கருவிகளால் மயங்கி நிற்கும். 

உயிர் 8ீம்பொறி முதலிய கருவிகளோடு கூடிப் புறத்து 

விஷயங்களை அறியுமென்றோம். * அவ்வாறு கூடியறியும் 

உயிர் தன்னியல்பினையும் அறியுமா? என்பதை யாசாய்வசம். 
ஓர் அரசகுமாரன் தன்னறிவு விளங்கிய காலமுதல் '2வடர் 

சேரியில் வளர்ந்துவருவனாயிள் , தன்னை வேடனாகவே மயங்கி 

புணர்வான். தான் ௮சசகுமாசன் என்பதையும் உணசான். 

அவனியல்பும் வேடசியல்பாகவே கரணப்படும். ௮௪௪ உதி 
சம் அவனிடத்திருக்காலும், ௮௪௪ இயல்பு ௮வனிடக்துக் 

கரணப்படாது. உயிர் கருவிகளின் கூட்டுறவில் வளரும் 
போதும் அப்படியே. அக்காலத்துத்தன்னியல்பறியா து, 

கருவிகளினியல்பையே தன்னியல்பென மயங் திற்கும். 

தனக்கு வியாபக அறிவு உண்டென அ௮றியமாட்டாது. ௮௮ 
வியாபித்தறிதலுமில்ல. சண் கரணுந்தூசத்திலுள்ள விஷ 

யத்தையே உபிர்கண்டறியும், காது கேட்குர் தாரத்தி 

ள்ள விஷயத்தையே உயிர் கேட்டறியும். அப்படியே 

மற்றக் கருவிகள் அறியும் ௮ளவிலேயே உயிர் அறியும். 

அக்கருவிகள் அறியும் அளவிற்கஇகமாகச் தனக்கு அறியுஞ் 
சக்கி யுண்டென்பதை உயிர் அறியாது மயங்கி தநித்கும், 

* சூ, 111, பா. 
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இக்கருத்தையே, இச்சூத்திரம் *லீம்புல. வேடரின் அயர்ந் 

தனை வளர்ந்து? என்றுணர்க்தும், ஈண்டு * ஐம்புலன் ' என் 

oS), 8ீம்பெரறி முதலிய கருவிகளனை த்தையும். * அயர்ந்தனை 

வளர்ந்து ' என்பதை * வளர்ந்து அயர்ந்தனை ' என மாற்றிப் 

டொருள் கொள்ளல்வேண்டும், 
  

இரண்டாம் பாடம் 

சிவம் உயிர்க்கு அதனியல்பை உணர்த்தும், 
  

உயிர் சுருவிகளினியல்பைத் சன்னியல்பென மயங்க 

நிற்குமென்று செொரன்னோம.* ' இவ்வுயிர் தன்னுண்மை 

பியல்பை எதனால் அறியுமென்பமை யாசாய்வரம். உயிர் 

யாதானுமொன்றா லணர் த;தப்படினன்.றி உணசாதேன்றோம்.! 
அசத்துப் பொருள்களாகிய கருவிகள் உணர்த்தும், ௮ல் 
ல சத்தாகிய சிவம் உணர்த்தும். கருவிகே. உயிர்களைத் 

திம்மியல்பறியாது மயங்கச் செய்யு மென் ரம். ] இக்கருவி 

கள் மாயாகாரியமாதலால் மயக்கத்தையுண்டாக்காவதாகும். 

இவைகள் உயிர்க்கு அதன் உண்மையியல்பை உணர்த்த 

மாட்டா, இவையன்றி உயிர்க்குணர்த் துவது சவமே யென் 

றோம். அச்சிவமும் உயிர்க்கு உண்மை யியல்பை யுணர்த் 

அமா? என்பதை யரசாய்வாம். வெம் மாயாகாரியமன்று. 

மயக்க உணர்வைத் தரா௮, கருவிகள்போலச் சுட்டுப்பொ 

ருளுமன்று. சுட்டுப் பொருள்களால் உயிரின் அறிவு விளன் 

கும்போது ஏஈதேசமாய் விளல்குவதுபோல, இச்வெத்சால் 
விளக்கப. படுப உயிரின் அறிவு ஏகதேசமாதலில்லை. இச்சிவத் 

தோடு இவெமாய் நின்றறியும் உயிரும், அதன் வியாபக அறி 

வைக் தன்னறிவென மயங்காது. சூரியனொளிபாற் காணுங் 

*சூ. 1111, பா,1, f, @ IE um, 8 t @ VL un, 1. 
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சண்ணும் அவ்வொளியைக் தன்மனாளிியென மயங்காத 
போல, உயிரும் சிவத் இினறிவைக் தன்னறிவென மயங்குக 

லில்லை. ௮வ்வ.றிவரல் கன்னுண்மை யியல்பினையே அரியும். 
வேடர் சேரி:பில் வளர்ச் துவந்த ௮ரச குமாரனுக்கு * நீ ௮௪௪ 

குமாசன். ௮7௪ வரழ்வு யாவும் உன்னுடையதே' என்று 

௮வன் பிதா உணர்த்த அக்குமாசன் உணர்வதுபோல், உயிர்க் 
கும் * நீ கருவிகள் 2பால் ஜடமல்லை. நீ Ags. என்பாலுள்ள 

பேரின்பழற்றும் உன்னுடையதாதற்குரியதே? என்று, 

அதன் முதல்வனாகிய சிவம் உணர்த்த, உயிரும் அதனையு 

“ணர்வதாகும். இவ்வுணர்ர்சியால், உயிர் தத்துவங்களரயெ 

கருவிகளினியல்பையும் தன்னியல்பையும் பிரித், அ உணர்வ 

தரல், இது தத் துவ ஞானமென்று சொல்லப்படும். இக்கருத் 

தையே இச்சூத்திசம், *எனத்தம்முதல் ... .... உணர்த்த” 

என்றோதியஅ. 

மூன்றாம் பாடம் 

சிவம் உயிர்க்கு ௮தனியல்பைக் குகுவுமாயுணர்த்தும். 

சிவம் உபிச்க்கு. ௮தனியல்பை யுணர்த்துமென்ஜோம், * 

எக்சாலத்அும். எல்லா உயிாகட்கும், உள்கின்றுணச்த் துமென் 

அஞ் சொன் 2னாம்.ர உயிர்க் கு அ.தனியல்பையுணர்த்து 

வதும் அவ்வாரு? அன்றி வேறுவிகமா? என்பதையர 

சரய்வாம். சிவம் உயிர்க்கு உள்கின்றுணர்த தூவ அவ்வுயி 

ரின் பொதுவியல்பே, ௮தாவஅ உயிர் கருவியோடு கூடியதி 
யூம்போ௮ அ௮தன்பாற் காணப்படுமியல்பே. ஈண்டுச் வவெம் 

உணர்த்துவதாய்க் கூறுமியல்பு அக்கருவிகளினின்றும் 

அவற்றின் வாசனையினின்றும் நீக்ெபெேபோத, உயிரினிடகத்.௮க் 

* சூ. 9711 பா.9, ரீசூ. 11 பா,$5, 
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கரணப்படுமியல்பு. அதாவது அதன் ிறப்பியல்பாம். 

இச்சிறெப்பியல்பையும் சவம் உள்கின் ணர் 4 இனால் எல்லா 

உயிர்களும் உணரா. அன்றியும், இவ்வியல்பை எல் வா உயிர் 

களும் ஒன்றுபோலுணசா. ஒரு பள்ளியிற் கற்கும் பலதி 

DSS! மாணவர்களும் ஓர் ஆசானாலுணர்த்தப்பட்ட வழியும், 

ஒன் றுடோல் எல்லா விஷயங்களையு முணசார். சாமான்ய 

விஷயங்களையே அ௮வ்வாறுணர்வார். அரிய Cuts Pag wir 

களை அவ்வாறுணசார். அவ்விஷயங்களை அவர்கட்டுப் படிக் 

இரமமா யுணர்த்தவேண்டும். ௮ம்மரணவர்களைச் சல வகுப் 

பினராகப்பிரித்து, ஓர் வகுப்பினக்கு ஒருசேர உணர்த்தப் 

ப$ம். மற்றொரு வகுப்பினர்க்குத் தனித்தனி சுலபமாயு 

ணர்த்தப்படும், வேறு ஒரு வகுப்னைர்க்குத் தனித்தனி 

யமுத்தியு முணர் த்தப்பமிம், சிவம் உயிர்க் குச் சிற்ப்பியல்பை 

யுணர்த்துவதும் இவ்வா2ற, உயிர்களும் ௮றியாமைத் 

இட்பத்திற்கேற்ப மூன்றுபிரிவி லடங்கும், அவைகளின் 

அதியாமைக்குக் காசணம் ஆணவமலமென்று சொன்னோம். 

இவ்வசணவம் ஐர் வகுப்புயிர்களைச் சொற்பமாய், அதாவது 

சூக்குமமாய்ப் பிணித்துகிற்கும். - இவ்வகுப்புயிர்களே விஞ் 

ஞாஞுகலர் எனப்படுவர், இவ்வுயிர்கட்கு மாயா கன்மங்களின் 

பந்தமில்லை.. மற்றோர் வகுப்புயிர்களா இவ்வாணவம் சிறிது 

இகமாய், அதாவது தாலமாய்ப் பிணித்துகிற்கும். இவ் 
வகுப்புயிர்களே பிசளயாகலசெனப்படுவர், இவ்வுயிர்கட்கு 

மாயையின் பந்தமில்லை. வேறோரு வகுப்புயிர்களை இவ்வா 

ணவம் மிச அஇசமாய், ௮காவது தாலதசமாய்ப் பிணித்து 

நிற்கும்; இவ்வகுப்புயிர்கள் சகலசெனப்படுவர், இவ்வகுப் 

பினையே சாம் சேர்ந்துளோம். ஈமக்கு ஆணவமாயா கன்மங் 

களாஇய மூன்றின் பந்தமுமுண்டு. இவ்வாறு மூன்று வித 

மான ௮றியாமைத் இட்பத்தையுடைய உயிர்கட்கும் சவம் 
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ஓன் அவபோலுணர்த்தின் அவ்வுயிர்கள் ரல் அறியமாட்டா. 

௮தல லையே, சவம் உயிர்கட்கு மூன்று வேறு விதங்களரா। 

ணர்த்தும். விஞ்ஞானாகலர்க்குப் பொ.துவியல்பை யுணர்தது 

வனுபோல, சிவம் உள்கின் நுணர்த்தினார் போதும். பிசள 

WET EG YB போசாது, அவ்வுயீர்கட்டு, உபழேச முகச் 

69g) முணர்த்தவேண்டும். ௮வ்வாறுணர்த்துதற்கே சிவம் 

தன்னியற்கை வடிவாகிய காரற்றோள் முகலியவற்றோடுகூடி 

அவ்வுயிர்களின் முன் தோன்றியும் உணர்த்தும்: இவ்வுப 

தேசமும், சகலவர்க்கத்தவசாகிய ஈமக்குப்போதாது. நமக்கு 

தநூல்முகபாயும் அனுபவமுகமரயும் உணர்த்தவேண்டும். 

இவ்வாறுணர்த்தற்குச் சிவம் தன்னியற்கை வடிவிற்றோன் றி 

உணச்த் இனால் மட்டும் போதாது, ஓர் Goa. fH ote 

கின்று நூல்முகத்தாலும், ௮னுபவமுகத்தாலும் உணர்த்த, 

நாமும் அ௮வ்வுபதேச பொழிகளைக்கேட்டிச் இந்இத்துத் 

தெளிர்அணரவேண்டும், இவ்வாறு சிவம் ஈமக்கு உணர்த்து 

தலையே இச்சூத்திசம் “தம்முசல் குருவுமாயுணர்த்த' என் 3௫ 
தியது. ஈண்டுக் குருவுமாய்' என்பதிலுள்ள உம்மைச் சொல் 

லால், ஈமக்கு இதுகாறும் உள்கின்றுணர்த் கியஅபன்றிக் குரு 

-_ வுமாய் முன்னின்று முணர்ததுமென்பது பெறப்படும். 

  

நான்காம் பாடம் 

. சிவம் தவம் முற்றிய உயிர்க்கே அதன் சிறப்பியல்பை யுணர்த்தும்- 

, சிவம் மூன்று வர்க்க ,ததுயிர்கட்கும் மூன்று வேறு 

விதங்களாக அவற்றின் கிறப்பியல்பை யுணர்க்அமென் 

ஹோம். * என்றால், இவ்வுயிர்களனைத் திற்கும் எக்காலத்தும் 
* @. VILL un 8. 
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அவற்றின் இறப்பியல்பை யுணர்த்துமா? அன்றி உயிர் 
கட்கு, அ௮வ்வியல்பினை ௮.றிதற்குரிய பக்குவம் வந்தகாலத்அ 

மசத்தசம் உணர்தத:மா? அப்பக்குவம்தான் யாது? என் 

பதை யாராய்வாம். உயிர்கள் தனித் தனி முற்பிறவிகளிற் 

செய்த வினைக் 2கற்பச் சவம் ௮அவைகட்கு இன்ப துன்பங்க 

காத் தரூபென்றோம். * .ஈல்வினைக்கேற்ப இன்பத்தையும், 

திவினைக்கேற்பக் ௮ன்பத்தையும் கருமென்றோம். இக்கல் 

வினை 2ய புண்ணியம் ௮லஃலது தவம் எனப்படும், இத்தவச் 

இற்கேற்பவே உயிர் எவ்வகை யின்பத் இனையும் அடையும். 
நிலையு௮ுதலில்லாத சிற்றின்பங்களாகிய போக போக்கிய 

சுட்கும், கிலையுறு தலையுடைய பேரின்பமாகய மோக்ஷத்இற் 

கும் கரரணம் இத்தவமே, இத்தவமும், அதனாற்றரப்படு 

பலன்கட்கேற்ப, பசு புண்ணியம் வெ புண்ணியம் என இரு 

வகைப்படும், இவற்றுள், பசுபுண்ணியமாவஅ, உலகபேோசகக் 

களைத் தருவது, இவைகளே, வே தாதிகளிற் கூ தப்படும் 

வேள்வி யாதி சர்மங்கள். இவைகளைக் கூறும் நால்களே 

இவற்றாற்றசப்படும் போகபோக்கபயெங்களையும் உடன் கூறும். 

இத்தச்மங்களும் அவத்றுற்றரப்படு பலன்களும் றிது 
காலத்தில் அழிவெய் அம். இத் சவமியற்றுவசர், பசித். அண்டு 

மின்னும் பசித்தாசை யொப்பார். இத வன்றிச் வெ புண்ணி 
யமாவ௮, சிவாகமங்களிற் கூறப்படும் சரியை இரியாயோகங் 
கள், இவற்றுற்றரப்படு பலன்கள், சாலோகாதஇி செவெபதங்கள். 

இச்சிவபதங்களாயெ பலன்களும் மேற்கூறிய சரியையாதி 
தவங்களசல் இடையிறந்றசப்படுவனவே. இப்பலன்களை 

யன்றி இத்தவங்கள் வேறு பலன்களையுந்தரும், சரியை கரி 

யையையும், கிரியை யோகத்தையும், யோகம் ஞானத்தை 

யுந் தரும். இர்த ஞானமே, செவத்தாலுணர்த்தப்படுமென்று 
ர்சு.11 0௨3. 
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மேலே கூறிய ஞானம். இந்த ஞானத்தை யுணர்தற்குரியார், 

சரியை கிரியா யோகங்களில் முற்றியவசே. அதனாலேயே 

சிவம் இந்த ஞானத்தைச் சரியை கதியா யோகங்களில் 

முற்றிய உயிர்கட்கேயுணர்த்தும். இக்கருத்தையே இச்சூத் 
தசம் $தவத்தினிலுணர்தத' என்றோதியது. ஈண்டுத் ' சவம் 

என்றது சரியையாஇ சிவதர்மங்கள் என்பதை இச்சூத்தரத் 

இறு தியி ள்ள *வுசன்! என்னுஞ்செசல் குறிப்பாலுணர்த் 

தும். - 

ஐந்தாம் பாடம் 

தன் சிறப்பியல்புணர்ந்த உயிர், கருவிகவநீற்கிச் சிவத்தை 
காடி.ச்செல்லும். 

தவம் முற்றிய உயிர்க்கே சிவம் ௮தன் இறப்பியல்பை 

உபதே௫த்துணர்த் அமென்றோம்.* இவ்வுபதேசத்தால உபிர் 

க்குவரும் பலன் யாது என்பதை யாராய்வாம். வேடர் 

சேரியில் வளர்ந்து தன்னியல்பறியாது மயங்கிநின்ற TF 

குமாசன் * நரன் வேடனல்லன் ௮௪ சன், என் பிதாவச 
ஷி wee 

இய ௮சசன்பாலுள்ள 69௬வரிய முழு? ம்ம்! b @irgir x1 ahi , 
தற்குரியதே' என்றுணர்ச்ததும், அவவேடர், கூட்௫றவினின் 
அம் நீங்கி ௮வ்வரசனை காடிச் செல்வன். அ௮.துபோல்வே, 

கருவிகளின் கூட்டுறவிற்றங்கத் தன்னியல்பறியாது மயங்இ 

நின்ற உயிரும் இவெத்தியைதேசத்தால் ‘omer ஜடமல்லன், 

சித்.து: என் முதல்வன்பாலுள்ள பேரின்ப முழுமையும் யான் 

அனுபவித்தற்குரியதே' யென்றுணர்ந்ததும், அ௮க்கருவிகள் 

கூட்டுறவினின்றும் நீங்கு அம்முதல்வனை நாடிச்செல்லும், 

* சூ. 1117 பா. 4, 
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ஆனால், MF How gest வேடர் சேரியினின்றும் நீங், ௮ச௪ன் 

மரளிகையை நேரக்கிச் செல்லவேண்டமொாபோல, உயிர் ஓரி 

டம் நீங் ரிடம் செல்லவேண்டுவதில்லை. உயிர் பெத்தத் 

திலும் வசித்திடவரும் வியாபகப்பொருள் என்றோம். அது 

கருவிகளோடு நிற்கும்போதும் ௮க்கருவிகளினியல்பு தன்னி 

யல்பன்றெனக் கழித்தலே அவற்றைவிட்டு நீங்குதலாம். 

வதுபோல வே, உயிர் சிவத்தின் இருப்பிடம் நேசக்கிச் செல்ல 

வேண்வெதமில்லை, Rand எல்லாப்பொருள்களிலும் வியா 

பித். துகிற்பது, ஒவ்வொரு பெத்த உயிசோடும் ௮வ்வுயிசே 

யசய் நிற்கும் என்௮ுஞ்சொன்னோம்.* இச்சிவம் இவ்வாறு 

அக்கியமின்றி நித்றலையுணர்தலே ௮சனைக் காணுதலாம். 

இவ்வுணர்ச்சி பெறுதற்கான சாதசங்களைச் செய்தலே 

அதனைரரடிச் செல்லுதலாம். இச்சாதகங்கள் சரியை இரி 

யர யோகங்களில் முற்றி, ஞானநெறியிற் கடெப்போசாற் 
செய்யக்கடப்பன.: இச்சாதகங்கள் வருஞ் சூத் இசங்களில் 

விளக்கப்படும். இக்க்ருத்துக்களையே இச்சூத்இசம், “கிட்டு 

அர்கியமினமையின் அசன் சுழல்செலுமே” என்றுணர்தஅம். 

எட்டாஞ் சூத்தசம் முற்திற்ு 

t@ U us, 5, 
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ஊனக்கண் பாசம் உணராப் பதியை 

ஞானக் கண்ணினிற் சிந்தை நாடி, | 

உராத்துனைத் தேர்த்துஎனப் பாசம் ஒருவத் 

தண்ணிழ லாம்பதி, விதியேண்ணும் அஞ்சேழுத்தே. 

முதற்பாடம் 

தன்னியல்பு உணர்த்தப்பெற்ற உயிர், சிவத்தைத் தன்னுள்ளே 
சிவோகம் பாவண செய்த காம். 

  

தின்னியல்பு உணர்த்தப்பெற்ற உயிர் சவத்தை நாடு 

மென்றோம்.* எங்கே? எவ்வாறு? சாடுமென்பதை ஆசாசய் 

வாம். சவம் சத்துப்பொருள். அதனைப் பசுஞான பாச 

ஞானங்களால் அ௮றியமுடியாதென்றோம்.[ பாசஞானமென் 

பது கருவிகளினுதவியாலறிதலென்றும்; பசஞானமென்பது 

௮க்கருவிகளின் வாசனை யுதவியரலறிகலென்றுஞ் சொன் 

னோம். எனவே, சிவத்தை ௮றிகற்சண் பரசஞான ப௯௬ 

ஞானங்களிரண்டும் பயன்படாவென முடியும். 4ஊனக்கண் 
பாசமூணராப்பது' என இச்சூத்திசம் கூறியதன் கருத்து 

இதுவே. ஈண்டு *ஊனக்கண்' என்றது குறைவினையுடைய 

அறிவாகிய பசுஞான த்தையும்; (பாசம்! என்றது பாசஞானச் 

தையும் உணர்த்தின. *கண்' என்பதற்கு ₹$அறிவு' என்பது 

பொருள். ‘uf’ cong சவத்தை உணர்த்திய. இப் 
பதி, பசுஞான பாசஞானங்களானியப்படானாக; வேறெந்த 

ஞானத்தாலறியப்படுவன் என்பதை அடுத்து ஆசரய்வாம். 

“சூ. VII. or. 5. ந்ர்கு. 11, பா, 
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உயிர் தன்னியல்பையும் ௮தியசது நின்ற. அதனை 

அறிதற்கண்ணும், மேற்கூறிய பாசஞான பசுஞானங்கள் 
. பயன்படவில்லை, தனை உயிச்க்குபதேேசி த்துணர்த அதற் 

பொருட்டே, சவம் குருவுமாய் வர் அசவியதென்றோம்.$ இவ் 
வுபதேச ஞானத்தால், உயிர், சன்னியல்பை யுணர்வதோடு, 
தானும் சிவமும் ஒருஜாதுச் ச த்துப்? பாருளெனவும் உணரு 

மென்றோம்.]] ௮தாவ.து, சவெத்தின் தன்மையை ஒரு சிறிதும் 

அறியாது நின்ற உயிர்க்கு, Fhe goog அறிதற்கு, மூ.தல் 

முதல் வழிகாட்டி உதவியத, இவ்வுபதேச ஞானமே என 

முடியும்] இவ்வுபதேச ஞானத்தாலுணர்த்தப்பட்ட வழி 

யிலேயே, சவத்தை .காடவேண்டுமெனவும் மூடியும். இம் 
முடிபையே இச்சூத்திரம், ௫(ஞானக்கண்ணினில் நாடி” என் 
ணுணர்த்தியஅ. ஈண்டுள்ள *ஞானம்! முற்சூத்இசத்தில் 
சிவம் உயிர்க்கு ௮கனியல்பை யுணர்த்தியதாய்க் கூறியுள்ள 

ஞானம். இத நிற்க, இவ்வுப25௪ ஞானத்தை உதவியாசக் 
கெசண்ட உயிர் அவ்வுதவிகொண்டு வெத்தை எங்கே? எவ் 

வாறு? நாடுவது என்பதையும் ஆசரய்வாம். 

தரன் வேடனல்லன், தானும் தன் பிதரவும் ௮௪௪ ஜாதி 

என்று தெரிந்தூாகொண்ட ௮சசகுமாரன் தன் பிதாவை 

வேடர் சேரியிற் தேடான். ௮சசன் மாளிகையிலேயே தேடு 
வான். அப்படியே, கான் ஜடமன்று, தசனும் சிவமும் சித்து 

ஜா.இப்பொருள்கள் என்றுணர்ர்அுகொண்ட உயிர், ௮ச்சி 
வத்தை ஜடப்பொருள்களுள்ளே தேடாது. சத்துப்பொருள் 
கணாள்ளேயே தேடும், ஆனால், வேடர் சேரியும் ௮சசன் 
மாளிகையும் வெவ்வேறிடங்களிலிருப்பனபோல், ஜடப் 
பொருள்களும் சித்துப்பொருள்களும் வெவ்வேதிடங்களி 
$சூ. ராம். பா.8, ॥ சூ. பா.உ, ர சிவஞானசித்தியார் 8 சூ, 86-ம் 

திருவிருத்தத்திற்குச் வஞானசுவாமிசள் உரையைப்பார்க்௪. 
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லிருப்பனவல்ல. சித் தப்பொருள்கள் யாவும் ௮றிவாசாரப் 

பெரருள்கள். அவைகளின் இருப்பை ஜடப்பொருள்களின் 

இருப்பு ஒரு சிறிதும் பாதியா௮. அவைகள் ஜடப்பொருள் 

களினூடெல்லாம் வியாபித்து நிற்கும் பொருள்கள். இவ் 

orn வியாபித்து நிற்கும் எல்லாச் சித்துப்பொருள்களினுள் 

ளும் சிவத்தைத் தேடவேண்டுவதில்லை, யாதானும் ஐச் 

சித்துப்பொருளினுள்ளே தேடுவசே போதும். தன்னுள்ளே 

தேடுவதே போதும். தன்னியல்பினையே சிவத்தினுப?தசத் 

தால் உயிர் அறிந்துள்ளதென்றோம்.** எனவே இவ்வாறு 
தன்னியல்பறிரந்துள்ள உயிர் சிவத்தைத் சன்னுள்ளேயே 
நரடும் என்பது பெறப்படும். இக்கருத்தை யுணர்த்தவே 

இச்சூத்இசம் இந்தை நாடி” என்றோ Bug. இனி இவ்வுயிர் 

தன்னுள்ளேயும் எவ்வாறு நாடும்? என்பதை ஆராய்வாம். 

உயிசறிவின் வியாபகம் ome முனைப்பாற்றடைப் 

பட்டுச் சுட்டித் தன்மையடைந்துள்ளதென்றோம்.11 சிவச் 
இன் அறிவு ௮வ்வாறண்று, அவ்வறிவுக்கு: ஆணவத்தடை 

எக்காலத்தும் எத்துணையுமில்லை. அவ்வறிவு எக்சாலத்தும் 

வியாபகமாயுள்ள அறிவு. இவ்வாறு வியாபகமாயுள்ள 

சிவச்தை மேற்கூறியவாறு சுட்டுத்தன்மையடைக்துள்ள 

உயிர் எவ்வாறு நாடுவது? என்பதே எண்டு அ௮சாயவேண்டு 

ag. இச்சுட்டுத் தன்மையுள்ளவரை உயிர் Aa gong 

அறியமுடியாதென்பஅ எல்லாசாலும் ஒப்புக்கொள்ளப்ப?ம். 

ஆணவ முனைப்பு நிங்கும்வரை இச்சுட்டுத்தன்மையும் உயிரை 

விட்டு நீங்குமாறில்லை, என்றாலும், யாதானும் உபாயத்தால் 

ஒரு சறுபொழு?தனும் இவ்வாணவ முனைப்பை யடக்கமுடி.. 

யூமேல், அப்பொழுது அ௮தனையடக்கிய உயிர் சுட்டுத்தன்மை 
ப ச்சூ on. % ரர் சூர பாடா, 
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யினின்றும் நீக்ச் வெத்தை ஒருவாறு ௮றியும் என்பதாய் 
முடியும். இத்தகைய உபாயம் உண்டர? என்பதை யாராய் 

வாம். விஷமுனைப்பை யடக்குஞ் சக்தி, மாந்திரிகனிடத்து 
இயற்கையில் இல்லை. கருடதெய்வத்தினிடமேயுண்டு. என் 

மலும், ௮ம்மாந்திரிகனும் தன்னைக் கருடனாகப் பசவித்தூத் 
இயானிக்க, ௮வனிடத்தும் ஒரு சிறுபொழுது விஷழமுனைப் 

பையடக்குஞ் சக்தியுண்டாவதை யறிவோம். அனால் ௮ம் 

அரக்திரிசனிடத்து ௮ச்சக்தி எக்காலத்தும் நிலைத்திருப்ப 

தில்லை. எப்பொழுது அ௮ச்சக்திவேண்டுமோ அப்பொழுது 

தன்னைக் கருடனாகப் பாவித்துத் இயானித்து ௮ச்சக்தியைப் 

பெறுகின்றான். இப்பாவனை கருடோகம்பாவனையெனப் 

படும். இதுபோன்ற பரவனையாலும் தியானத்தாலும், 
ஆணவமுனைப்பைய்டக்குஞ் சக் இபினையும் பெறலாம், இச் 

சக்தி சிவத்தினிடத்துமாத்திரமுளதேலும், உயிரும் தன்னைச் 

இவெமாகப் பாவித்துத் தியானிக்க, ௮த்கியொனகாலத்து அச் 
சக்தியினைப் பெறுதல்கூடும். இப்பரவனை சிவோகம். பாவனை 

யெனப்படும். இப்பாவனையால் அ௮ணவருனைப்பு உயிரின் 

கண் மீளக்கெம்பாதபடி அடங்கி? மென்பதன்று, இப் 

பாவனைக்காலத்து அடங்கிநிற்பதிற்றடையில்லை. இக்காலத்து 

உயிர் சுட்டுத்கன்மையோடு கூடிகில்லான. இக்காலத்து இவ் 
வுயிர் வியாபகமாயுள்ள சிவத்தினை யறிதற்குரியதாகும். என் 

ரூல், இச்சிவோகம்பாவனையே வெக்தைத் தன்னுள்ளே 

காடும் விதமாம் எனமுடியும். இம்முடிபையே இச்சூத்திசம் 
‘Gis sre’ corC Bug. ஈண்டு நாடி! என்றது பசந்து 

இரிர்.ு தேடுதலையன்று. வியாபக சிவ,க்தை அவ்வாறு தேட 

வேண்டுவஇல்லை. பசவித்துத் தேடுதலே போதும். இத் 
தன்மைத்தான தேடுதலையே, இச்சூத்தரத்து “காடி” என் 

னஞ் சொல் உணர்த்தும். 
102



சூத்திசம் 1X ஐஉபந்நீயாச பாடம் பாடம் 2 

இரண்டாம் பாடம் 

சிவோகம்பாவவ செய்யும் உயிர்க்குப் பாசப்பொருள்கள் விரைம்து 

மறையும். 

உயிர் சவோகம் பாவனையால் ஆணவருனைப்பினையடக் 

குஞ் சக் இயிணப் பே அமென்றோம்.* லம்முனைப்புக் குை றயகீ 

குறைய உயிசறிவின் சுட்டுத்தன்மையும் குறைந்த; ௮வ் 
வறிவின் வியாபகத்தன்மையும் ௮ இகரி 'த்துவருமென்பதாய் 

முடியும்.ர். அனால் இச்சிவோகம்பாவனை ஒசே பொழுல் 

செய்அமுடிக்கப்படுவதன்று. சிறிது இறிதாய்ப் பழக 
வேண்டுவ, இப்பரவனையின் பழக்கம் பெருகப்பெருக, இப் 

பாவனைக் காலத்தில் உயிரறிவின் வியாபகத்கன்மையும் 

உடன் பெருகுவதாகும். என்றால் இப்பாவனையிற் பழூவரும் 
உயிர்க்குப் பாசப்பொருள்கள் எவ்வாறு விஷயமாகுமென் 

பரை யாசரய்வாம். இப்பாவனைசெய்யும் உயிசறிளின்வியா 

பகதீசன்மை படிப்படியாய் ௮. இகரிதீ௮வருமென் ஈரும் 

பாசப் பொருள்கள் யாவும் சுட்டுப்பொருள்களென்றும், ௮வை 

சுட்டறிவிற்கே விஷயபசகுமென்றுஞ் சொன்னோம்.$ எனவே, 

உயிர் சிவோகம் பரவனையிற் பழகப் பழக, அவ்வுயிர்க்கு விஷ 
யமாய் நின்ற பாசப்பொருள்களும் மேலும் மேலும் விரை 

வாய் மறையுமென முடியும். இம்முடிபையே இச்சூத்திரம் 

“உராத்துனைச் சோத்தெனப் பாசமொருவ” என உணர்த்தும். 

௮தரல௮ பாசப்பொருள்கள் பேய்த்தேர்போல ஓடி மறையு 

மென்ப கருத். ௪ண்டுஉசாத்துனைத்தேர்த்துஎன” என்ற 

வரக்யெத்திலுள்ள (உசா? என்னுஞ் சொல்; ஐடி த திரிதலையும், 

‘ste’ என்பது. வேகத்தினையும், “தேரி என்பது பேய்த் 
தேர் எனப்படும் கரனல் ஜலத்தையும் உணர்த்தும், இவ் 

*சூ, 1%. பா. + @ eon il. ந ஞூ. 1% பா. 1. $ சூ, Vue. 1, 
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சூத்திம் 12% Faget or போத பாடம் 8. 

வாக்யெத்தின் பொருள் *ஐடி.த்திரிதற்கண் வேகத்தையுடைய 
Cun eB 'கரின் இயல்புடையது என” என்பது. 

  

மூன்றாம் பாடம் 

சிவோகம் பாவஊயில் முற்றிய உயிர் 
சிவத்தின் ஜானசொருபத்தைக் காணும். 

இவோகம் பாவனையில் உறைத்து கிற்கும் உயிர்முன் 
பாசப்பொருள்கள் விரைந்து மறையுமென்றோம்.* என்றால் 
அவ்வுயிர்முன் ; அப்பசவனையின்போது விளங்கித் தோன்று 
வது SI? என்பதை யாசாய்வாம். படிகத்இத்கென்று ஓர் 
சொருபமிருப்பினும் அதனை அடுத்து நிற்கும் பொருள்களின் 
நிறங்கள் ௮ச்சொரூபத் இனை விளங்கவொட்டசது மறைக்கும் 
என்பகை அறிவோம். அனால் அவ்வேற்று கிறங்ககா£ப் படி 
கத்.ன் கிறமல்லவென்று கண்டு அவ்வேற்று நிறப்பொருள் 
களை அகற்றிய ஒருவனுக்கு விளங்கத்தோன்றுவது அப் 
படிக சொரபமே, அதுபோல, உயிசறிவின்கண் வியாபித் 
அள்ள சிவசொரபம் உயிர்க்கு விளங்கவொட்டா.து மறைத்து 
நிற்பன ௮வ்வுயிரை அடுத்து நிற்கும் பாசப்பொருள்களினி 
பல்புகளை, இப்பாசப்பொருள்கள் வோகம்பாவனையால் 

உயிர்க்கு விளங்கித்தோன்றா.து மறைய; அப்பரவனையின் 
போது அதனறிவில் விளங்கித்தோன்றுவது இவத்தின் 
ஞானசொருபமே, அதாவது வவெத்னெருள் வடிவே. இவ் 
வடிவம் விளங்கும்வனா உயிர் பாசப்பொருள்களசல் வரும் 
அயசவெப்பத் ,திலழுச் இக்டெக்கும். அவ்வுயிர்க்கு சிவா 
கம்பாவனையின் போது இந்த ஞானவடிவமே தண்ணிழல் 

* சூ. 1 பச, 2. 
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சுத்தம் 1% உபந்நீியாச பாடம் பாடம் 4 

Cure உதவிப் பாசப்பொருள்களால் வருகச்துயரத்தை மாற் 

றம். இக்கருத்தையே இச்சூத்தசம் ;தண்ணிழலாம்பஇ' என் 

- ுணர்த்தும். ஈண்டுப் ;பதி' என்றது பதியின் ஞானசொரூ 

பத்தை உணரச்த்தும். 

நான்காம் பாடம். 

சிவத்தின் ஜானசொருபத்தைக் கண்ட உயிர், ௮க்காட்சியிலுறைத்து 

நிற்றற்கு மூத்திபஞ்சாக்கரத்தை யுச்சரிக்கவேண்டும். 

சிவோகம்பாவனையிலுறைத்து நிற்கும் உயிர்க்குச் சிவ 

ஞான சொருபம் விளங்கிச் தோன்றுமென்றோம்*. என்றால், 
௮ச்சொருபக் sel Ade oft பிறழாதிருத்தலும் வேண் 

டும். அவ்வுயிர் சவோகம்பாவனையிற் றின குன்றுமேல், 
மீளவும் அதற்கு ஆணவமறைப்பு மேற்பட்டு, டாசப்பொருள் 
விஷயமாகிச், சிவஞான சொருபமும் விளங்கா மறையும். 

இவ்வாறன்றி, அச்சொரூபக் காட்டுயில் உயிர்கிலைகிற்றத்கு 

யாது உபாயம் என்பதை யாசாய்வாம். ஓர் நூலை காம் படிக் 

கும்போது stor grieve விஷயங்களில் ஈம்சிக்தனையை 

நிறுத்த விரும்புச்றோம். ஈம்சந்தனையோ எதனிலும் 

இடையிடின்றி நிற்றலிலை. ஓசோ வேலா இடீரென மாறு 

வதுமுண்டு. YUM DI மாறவொட்டாது தடுப்பதற்கான 

இல உபாயங்களையுஞ் செய்கிறோம். அவ்வுபாயங்களிற் இறர் 

தது, படிக்கும் விஷயங்களைச் சரிவா உணர்த்துஞ் சொல் 

லைச் சன் மனஇனுள்ளே சொல்லு,சல், அதாவது, எர்.த விஷ 

யம் ஈம்சிந்தனையில் நிலைபேறவேண்டுமோ ௮ந்த விஓயத் 
தைச் சரிவர உணார்த்துஞ் சொல்லை ஈம் பனதினுள்ளே 

* @. TA. ur, 3, 
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சூத்திசம் 12% சிவதான போத : பாடம் 4 

சொல்லுகலாம். சிவோகம் பாவனை செய்யும் உயிரும், அப் 
பாவளையிலும் அ௮தன்சண் விளங்கும் வெஞானக் காட்ச: 
யிலும் நிலைநிற்றற்கு, இவ்௮பாயத்தைப்பேரன் தேரர் உபா 
யத்தைச் செய் துகெரள்வது அவசியம், தாவது உயிர்க் 

குப் பாசப்பொருள்சள் விஷயமாகாது மறைந்தெரதுங்க, 
- அவ்வுயிர் சிவஞானக் காட்சியைப் பெறும் என்னும் உண்மை 
விளக்குஞ் சொல்லைத் சன்னறிவிஒள்ளே கணித்தல்வேண் 
டும். இச்செரல் “முத்தி பஞ்சாக்கசம்' எனப்படும். இம்மக் 
இசத்தின் உருவத்தையும் பொருளையும் அனுபவத்தில் 

உணர்ந்துள்ளார், சிவோகம்பாவனையில் மிசப்பழச் வ 

ஞானக் காட்சியில் ௮ழுத்திநித்கும் ஞானாசாரியசே, இத் 

தகைய ஆகிரியரிடகதே ௮ம்மந்தத்தை உபதேசகெம 
மாய்த் தெரிந்துசொள்ளல்வேண்டும். இக்கருத்துக்களை 
யெல்லாம் உணர்த்தவே இச்சூதசம் *விதஇியெண்ணு மஞ் 

Crys?’ என்றோஇபது, ஈண்டுள்ள *வித” என்பதற்கு 

விதிப்படி என்பது பொருள், அதாவது எந்த வரிசையில் 

இம்மர்இசத்திலுள்ள Big அச்ஷங்களும் தொடுக்கப்பட் 
டால் அம்மந்திரம் மலே விளக்கப்பட்ட பொருளைத் 
தீருமோ ர்க வரிசையில் என்பது பொருள். *எண்ணும்' 

என்னுஞ் சொற் ௮, “எண்ணுக! ௮கரவது ௮றிவினுள்ளே உச் 

சரிக்க என்பது பொருள், ' 

ஒன்பதாம் சூத்திசம் முத்திற்று 
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பத்தாஞ் சூத்திரம் 

அவனே தானே யாகிய அந்நேறி 
ஏகனாகி, இறைபணி நிற்க, 
மலமாயை தன்னோ வல்வினையின்றே, 

  

மூதற்பாடம் 

சிவஞான சொருபம் விளங்சப்பெற்ற உயிர் ௮ச்சிவத்தோ 

ஒற்றித்து நிற்றல்வேண்டும். 

சிவோகம் பாவனை செய்யும் உயிர்க்கு, அப்பரவனைக் 

கரலத்தச் வெம் விளங்குபென்றோம்.* அக்காலத்து அதற் 
குப் பாசடப்பொருள்களிலெஅவும் விளங்கரதென்றுஞ் சொன் 

லோம்.1 உயிர் பாசப்பொருளன்று. அதலால் சிவோகம் 

பசவனைசெய்யும் உயிர்க்குத் தனக்குச்சானும் விளங்காது 

மழறையுமென்பதன்று, ௮சாவது சிவோகம் பாவனைக் 

காலத்து இவ்வுயிர்க்குக சானெும் அறிவும் உடன் விளக்கு. 

வதாகும். எல்லாம் தானென நித்கும் .உயிர்க்குப்போலச் 

தன்னை வேறுகாணும் உயிர்க்கும் உயிருணர்வே முனைத்து 

நிற்கும். இவ்வுயிருணர்வும் சுட்ணெர்வே யென்றோம்,] 
இச்சுட்டுணர்வு முனைத்து நி ற்ஞும்வசை, உயிர் வியாபகமா 

யுள்ள சிவத்தை அறிதல் முடியான, அனால், சிவோகம் 
பாவனையின்போ து உயிர்க்குச் வம் விளங்குமென்றோமே 

யெனின்?$ கூறுவோம். இப்பரவனையின்போது உடைத்த 

சிவ விளக்கம் ஏகதேச விளக்கமேயன்றி வேறில்லை, என் 

௫௮ம் இப்பாவனையின்றி, உயிர்ச்குச் சிவம் ஒரு சிறிதும் 
*@ IX. un. 2, 4, @. TX, um, 2, t @ VI. பா. 8, 6 சூ. IX un, 3. 
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சூத்திசம் % சிவஜான பேர்த பாடம் 1. 

விளங்காதாதலால், இப்பாவனை அவசியம் செய்துமுடிக்கத் 

பசலதே. ஆனால் இப்பாவனை முற்றிய உயிர் அவ்வளவில் 

நின்றாற்போதாது. இப்பரவனையினின்றும் நீங்கி, அதன் 
சுண் விளக்கிய Ga g Biter தனக்கு வேறு காணாதிருத்தற் 

கான உபாயத்தைச் செய்தலும் வேண்டும். இவ்வுபசயம் 

யச? என்பதை யாசரய்வாம். உயிர் கருவிகளோடுகூடி 

அதியுவ்காலதக்.தும் வம் அவ்வுயிரினை ௮.திஷ்டித்அ நிற்கு 
மென்றோம்.| ஆனால் ௮க்சா£லத்அச் சவம் சிறிதும் உயிர்க்கு 

விளங்கவில்லை. வெம் அவ்வுயிசேயாய் கின்றஅ, செவோகம் 

பாவனையினாழ் சிவ விளக்கம்பெற்ற உயிரும் இவ்வாறு நிற்றல் 

வேண்டும். ௮தரவது தானெனச் வெமென வேறு விளக்கு 

மாறின்றி அ௮ச்சிவமேயாய் நிற்றல்வேண்டும். ௮தசவது 

சிவோகம் பசவனையில் விளங்கிய சிவம் ஒன்றனையே சிந்தித்து 
வேஜொன்றனையும் சிர் இயாதிருத்தல் வேண்டும். இக்கருத் 
தையே இச்சூத்திரம் “அவனே தரனேயாயெ அந்நெறி, ஏச 

னாகி. .. ..நிற்சு' என்றுணர்த்தும். ஈண்டு அவன்” என்றது 

சிவத்தையும் ₹தான்! என்றது உயிரையும் உணர்த்தும். 
‘Ca ean உருபாய்ப் 6போல' என்னும் பொருளை த்தரும். 

்லகனாதல்' என்பதற்கு “ஓற்றித்து நிற்றல்” என்பது பொருள். 
உயிரின் பெத்தசாலத்துச் சவம் அவ்வுயிசேயரய் நிற்றல் 
போல), சிவோகம் பாவனையாற் வவெ விளச்கம்பெற்ற உயிரும் 

அச்வெமேயாய் நிற்றல்வேண்டும். 

|} G. V wr. 3. 
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இரண்டாம் பாடம் 

சிவஞான சொருபம் விளங்கப்பெற்ற ௪யீர், சிவ பணியில் 
வழவாது நிற்றலும் வேண்டம். 

சிவஞான சொரூபம் விளங்கப்பெற்ற உயிர் சிவத்தோ 

டோற்றித்து கின்று சிவ விளக்கத்தினை முழுஅம் பெறுதல் 

வேண்டுமென்றோம்.* அனால் இவ்வுயிர்க்கும் உடம்புள் 

ளதே. இவ்வுடம்போடு கூடியுள்ள உயிர் சிவத்தோடேச 

மாய் நிற்றல் எப்படி? என்பதை யரசாய்வாம். உயிர் சிவத் 

தோடொற்றித்து நிற்றற்கு , உடம்பினைவிட்டு நீக்கவேண்டு 

மென்பஇல்லை. அதன் பணியினின்றும் நீங்கனொற்போதும். 

௮ப்பணியினின்றும் நீங்கல் எவ்வாறு என்பதே சாம் 'ஆரச்ய 

வேண்டுவது. உயிர் ஒருகாலத்தூ ஒன்றனையே அறியு 

மென்றோம்.ர் ஒன்றனை அறிதலே மற்றொன்றனை மறத் 

தற்கு உபாயமாமென்றுஞ் சொன்னோம்]. அதுபோலவே, 

உயிர் ஒருகாலத் ஒன்றன் பணியில் கிற்பது, மற்றொன் 

றன் பணியினின்று நீங்கற்குபாயமரம். எனவே, உயிர் பாசப் 

பொருள்களின் பணியினின்றும் ,தன் பணியினின்றும் நீங்கு 

தற்குபசயம் வெபணியில் கிற்றலேயாகும். ஆனால் சிவம் 

தொழிற்படு பொருளன்றாதலால், அதன் பணியினிற்றல் எவ் 

வசறெனில்? கூறுதும், ௮ தொழிற்படவில்லை யென்றா 

லும் மற்றெல்லாப் பொருள்களையுக் தொழிற்படுத்துவ.த 

௮னுவே, சேதன அ௮சேதனப் பொருள்கள் யாவும் சிவத் 

இனருள் வழியே தொழிற்படும் என்னும் உண்மையை அணு 

பவத்திலுணர்தலே, ௮.தன் பணியினிற்றல் எனப்படும், இவ் 

வாறு Gano நிற்றலைத் தலைக்கூடப்பெற்ற உயிர், மற்றப் 

பொருள்களின் ப்ணியினின்றும் நீவ்குதல் மாத்இசபன்றி, 

*சூ.,பா.1, tf 1சூ.311பா,1. 
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௮ப்பொருள்களை த் தன் பணியில் நிறுத் அதலுங்கூடும். எது 

போலெனில், குற்றஞ்செய்,சாரைக் கரவலாளர் சண்டஞ்செய் 

வத, ௮சசன் ஏவல் வழியே. இவ்வுண்மையை யுணர்ந்து 

குதிறவாளிகள் ௮சசன் பணிபிற்றலைக்கூடப் பெறுவசேல், 

௮க்காவலாளர் பணியினின்றும் நீங்குவதோடு, அ௮வசைத் 

தன் பணியினிறுத்அஞ் சுதந்திரத்தையும் பெறுவர், சவபணி 
. யினிற்கும் உயிரும் இத்தகைய சுதந் இரத்தனைப் பெறும், 
இக்கருத்தையே இச்சூத்திரம் (இறைபணி நிற்க! என் 

மூன்றாம் பாடம் 

சிவத்தோடேகமாய் நிற்கும் உபிரை ஆணவமலம் தாக்காது 

_ ஆணவம் உயிரினறிவைக் தடுத்து நிறத்பதேரர் தடை 

யென்றோம்.* இத்தடை சிவத்தினறிவைத் தடுக்காதென் 

ஞ் செசன்னோம்.* இனி யிவ்வாணவம் சவத்தோடோற் 

தித்து நிற்கும் உயிரினறிவை,் தடுக்குமா? என்பதை யாசாய் 

வாம். உயிர் கெத்தோடேகமாய் நிற்கும்போது, ௮.தனறிவு 

முனைப்பின்றிக் கழடங்குமென்றோம். உயிரினறிவு முனைத்து 

நின்றால் மட்டும் ௮ண்வம் அதனைப் பந்தித்தல்கூடும். ௮ம் 

மூனைப்பில்லாத உயிரறிவின்பால், ஆணவதக்தாற் செய்யக் 
டெப்பதொன்றுமில்லை. ௮வ்வறிவை ௮து தாக்குதலுமில்லை. 

என்றால் சிவத்தோடேகமாய் நின்றதியும் உயிசை ௮வ்வச 
ணவம் தாக்காதென முடியும். இதனால் ௮வ்வாணவம் ௮வ் 
வுயிரினைவிட்டு நீங்குமென்பதன்று. வியாபகப் பொருட்கு 

தீக்கமில்லையென்று முன்னமே சொன்னோம். உயிசின் வியா 
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போ துப ஒன்று போல் 

வியாபித்துள்ளதாதலால், ௮.௮ உயிரினைவிட்டு நீங்குமா 

தில்லை. அது உயிரினைத் தாக்சரதென்பகே கருத்து, 

தாவது ெத்தோடொற்றித்து நிற்கும் உயிரின௫கண், அண 

வமலம் உடனிருப்பினும், அவ்வுயிர்க்கு ௮ஃதின் ய் முடி 

யும். இம்முடிபையே யிச்சூத்திசம் 'மலம். .. . இன்த” 

என்ரியைபுற உணர்த்தும். 

பகம் எவ்வாருயினும், ஆணவம் எப் 

நான்காம் பாடம் 

சிவ்த்தோடேகமாய் நின்று சிவபணி இயற்றும் உயிர்க்கு 

மாயா கன்மங்களுமில்ஸ்- 

கவெத்தோடேசமாய் நிற்கும் உயிசை ஆணவமலம் தரக் 

காதென்றோம்.* என்றாலும், அவ்வுயிர் உடலோடும் ௮தன் 

கூறுகளாயெ. இந்திரியங்கள் முதலியவற்றோடுங் கூடியுள் 

ளதே, வைகள் யாவும் மாயா காரியங்களசதலால், ௮ம் 

மாயையும் அவ்வுயிரினைத் தாக்காதா? இதுவன்றி, அவ்வுட 

லிர்இரியங்கள் யாவும் தத்தம் தொழில்களிற் குறைவின்றி 

நிற்பதால், ௮தனறிவை, அதன்முன் வினை மேல்வினைகளரகிய 

கன்மமும் தாக்காவா? இவற்றை யாராய்வாம். இவ்வுயிர் சிவத் 

தோடேகமாய் நிற்றல் மாத்திரமின்றி, ௮தன் பணியில் வழு 

வாதும் கிற்குமென்றோம்.ா] அதாவது பாசப்பெரருள்களா 

இய உடம்பு முதலியவற்றின் தொழில்கள் யாவும் சிவத்இன் 

தொழிலேயென வுணர்ந்து நிற்குமென்றுஞ் சொன்னேம்.] 

இவ்வுயிர் இந்திரியங்களின் வஹிரில்லாமையால், அவ்வித்திரி 

யங்களின் முதற்கரரணமாகய மாயையா ற்முக்குதலில்லையென் 
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பது பெறப்படும். இனிக் கன்மத்சாலும் காக்குறுமா? என்ப 

தைக் சவனிப்பாம். இவவுயிர் தன்னோடு கூடியுள்ள இந்தி 

ரிய முதலியவற்றின் தொழில்களைச் வெத்தின் தொழிலென 

உணச்வதால், எத்தொழிலையும் விருப்பு வெறுப்போடு செய் 
யாது, விருப்பு வெறுப்பின்றிச் செய்யப்படும் தொழில்கள் 

யாவும் உடலினைத் தாக்குவசன்றி உயிரினைத் தாக்சாவென் 

அஞ் சொன்னோம்.$ எனவே இவ்வுயிர்க்குமேல் வினையேறு 

மாறில்லையென முடியும். முன் வினைப்பபனும, மேல்வினை 

யை உடன்சொண்டு நிகழ்வதன்றி வேறில்லையாதலால் ௮.௮ 
வும் உயிரினைக் தாக்காது. என்றால், கன்மபக்்தமும் இவ்வுயிர்க் 

இல்லையென முடியும், இக்கருத்தையே இச்சூத்திசம் (மாயை 

தன்னொடு வல்வினையின்றே' என், அணார்த்தும், மூற்பாடச் 

இல் இவ்வுயிசை அணவமலம் தாக்காதென்றோம். ஆதலால் 

சிவஉத்தோடேகமாய் நின்று வெபணியியற்௮ும் உயிரை மூவ 

கைப் பரசங்களுமே தரக்கரது நீங்குமென்பதரபிற்று. 
இதுவே பாச நீச்கமெனப்படும், இது மூன் மூன்று சூத்தி 

சங்களிற் கூறப்படும் சாசகங்களாலெய்தும் பயன்களில் முத 

லாவதசகவுள்ள.து. 

க் 

பத்தாஞ் சூத்திசம் முற்றிற்று 
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பதினொராம் சூத்திரம் 

காணுங் கண்ணுக்குக் காட்டும் உளம்போல் 

காண உள்ளத்தைக் கண்ட காட்டலின், 

அயரா அன்பின், அரன்கழல் சேலுமே. 

மூதற்பாடம் 

சிவம் உயிர்க்கு அறிந்தும் அறிவித் தும் உபசரிக்கும். 

இவோகம்பரவனையிலும் உயிருணர்வு முனைத்து நிற்ப 

தால், ௮ப்பரவனையாற் இடைக்கும் சவவிளக்கம் ஏகதேச 

விளக்கமென்றோம்*. இவ்வுயிருணச்வு நீங்குதற்பொருட்டு 

உயிர் ௮ப்பாவனையாற் சடைத்த வெத்தோடேகமாய்ச் சவ 

பணியில் வழுவாது நி ற்குபென்றுஞ் சொன்னோம்ர். இவ் 

வாறு நிற்றலின் பலன் மலமாயா கன்மங்களின் நீக்கமாகிய 

பரசடீக்கமென்றுஞ் சொன்னோம்]. இப்பாச நீக்கமொன்றதே 

இவெவிளக்கத்தைப் பூர்த்திசெய்தற்குப் போதுமா? அன்றிப் 

பாசம் நீங்யெ உயிராலும் மேலுஞ் செய்யக்டெப்பதுண்டா? 

என்பதையுமாராய்வாம். இப்பரசத்தைக் கண்ணோய்க்கு ஒப் 

பிடலசம். கண்ணோய் நீங்யெதும், ௮க்கண்ணுக்கு ஆதித் 

தன் விளங்குவதில்லை. அதன் ஒளியே விளங்கும். ௮வ் 

வொளியைக்கொண்டே கண் ஆதித்தனைக் காணும், AS 

போல, பரசம் நிங்னெதும் உயிர்க்குச் இவம் விளங்குவ 

இல்லை. அ௮ச்வெத்தினருளே விளங்கும். இவ்வருள் விளக் 

கத்தாலேயே உயிர்க்குச் சிவம் விளங்கும். இவ்வருள் யாது? 

*சூ,3,பா, 1, *,சூ.%,பா.1,2. 3 சூ.உபா, 8. 
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௮௮ விளங்குமாறென்னையென்பதே ஈண்டர்ரயவேண்டுவது, 

சிவம் உயிர்கள் பரல் வைத்துள்ள கருணையே அருள்” எனப் 

படும், இக்கருணையாலேயே வம் உயிர்கள்பால் அத்து 

விதமாய்க் கலர்.துநின்றுபகரிக்கும். பெத்த உயிர்கள்பால் 

அ௮த்துவிதமாய்க் Bork GIANT . உபகரிப்பதை முன்னசே 

விளக்கனோம்$. இவ்வுயிர்கட்கு உலகப்பொருள்களை அறி 

தற்கண் முதல்வனது அத்துவித உபகாசம் வேண்டப்படுமா 

போல, பாசம் நீவ்கெ முத்த உயிர்கட்கும் சவத்தை ௮றிதற் 

சண் ௮ச்வெத்தினது அத்துவித உபகாரம் வேண்டப்படும். 

இவ்வுபசாசத்தாலேயே உயிர்கள் எவ்வகைப் பொருளையும் 

௮றின்றன. இதுவே இவத்இன் அறிவிக்கும் உபகாசம். 

இனி யாண்டும் வியாபகமாயுள்ள சிவம் உயிர்கள்பால்மட்டும் 

ஹ் த்துவி 'தமாய்க் கலந்துள்ளதா? அன்றிப் பாசப் பொருள் 

களின்பாலும் அவ்வாறு கலந்அள்ளதர? அவ்வாறு கலத்த 

லினால் உயிர்க்குக் கடைக்கும் உபகசசம் யாது? என்பதையும் 

ஆசாய்வாம். 

சண் ஒரு பொருளைக் காணுதற்கு ஆதஇித்தனொளி ௮ல் 

லது விளக்கொளி அ௮க்கண்ணில் மாத்திரமன்றி, அசனாற் 

காணப்படு பொருளிலும் கலத்தல்வேண்டும். இன்றேல், 

இருட்டறையிலுள்ள பொருளையும் ஒளி கலந்த கண் கரணல் 

வேண்டும். ௮ஃஇன்றா,தலால், காணப்படு பெரருளிலும் ஒளி 

கலத்தல் வேண்டுமென்பது பெறப்டடும். அப்படியே, கண் 

ஒரு பொருளைக் காணுதற்கு ௮க்கண்ணில் உயிர் உணர்வு 

மாத்இரமன்றி, ௮க்கண்ணாற் சரணப்படு பொருளின் ஒளி 

யும் உடன் கலத்தல்வேண்டும். உயிருணர்வு ௮க்கண்ணிற் 

கலத்தலினால், ௮க்கண் காண்டற் சத்தியைப்பெறும். அவ்வு 

6 சூ.11 பா,.8. 
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யிர் உணர்வு அக்கண்ணாற் காணப்படு பொருளொரளியிழ் 

சலத்தலினால் ௮ப்பொருளைக் கரணுவதாகும். உயிர் கண் 

ணிற் கலத்தல் ௮தன் காட்டலுபகாசம். அவ்வுயிர் ௮க்கண் 
COP காணப்படு பெருளொளியிழ் கலத்தல் அதன் காண் 
டயகாரம். அதுபோல, உயிர் ஒரு பொருளை யறிதற்கும் 
சிவம் வ்வுயிரின்பால் மாத்திரமன்றி, அவ்வுயிசாலதியப் 
படுபொருளிலும் கலத்தல்வேண்டும். உயிரின்பால் வெம் 
கலத்தலினால் உயிர் ௮றியுமென்றோம்|. ௮அச்சிவம் உயிசால் 
அறியப்படுபொருளிலும் கலத்தலினால் அப்பொருளை உயிர் 
அறியும். எனவே உயிரின்பரல் கலத்தலாயெ வ உபசாசம் 
அறிவிக்கும் உபகாசம் எனப்பபுவதுபோல, உயிசாலநியப்படு 
பொருளின்டசற் கல.த்.தலரயெ வ உபகாரம் அறியும் உபகார 
சம் எனப்படும். தனால் சிவம், ௮ச.த் அப் பொருளை ௮றி 
யாதென்றோமேயெனின்4, கூறும். அதன் கருத்து, வத் 
அக்கு அசதக்துப்பொருள்சளில் யாதோர் அறிவும் நிகழ்வ 
தில்லை யென்பதன்று: ௮வத்றில் அனுபவ அறிவில்லை யென் 
பத. என்றால், சிவம் உயிர்க்குப் பொருள்களை அறிவித்த 
லோடு தானும் அறியுமென்பதாய் முடியும். இவ்விருவகை 
யுபகாசங்களையும் சிவம் உயிர்க்குச் செய்யும் என்பதை யூணர் 
திலே சிவத்.தினருள் வினக்சமசம். இக்கருத்தையே இச் 
சூத்திசம் *சாணுங் கண்ணுக்குக் காட்௦ம் உளம்போற், கரண 
உள்ளத்தைக் கண்டு கரட்டலின்' என்றுணர்த் அம். எண்டு 

*உளம்' என்ற,தூ உயிரை, *சவம்' தோன்றா எழுவாய். இவ் 
வாக்கயெம் “சாணு் சண் ணுக்குக் கண்சி காட்டும் உளம் 
போல், உள்ளத்தைச் சவம் கண்டு கரட்டலின்" என்றியை 
யம். இதன் கருத்து, கரணுகிற கண்ணுக்கு உயிர் காட்டிச் 

] சூ.11 பா, 8, 71சூ, 111 பா. 1, 
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தானும் கா ணுவதுபோல, சவம் உயிர்க்கு அறிவித்துத் 

தாணுப அறியும் என்பது. ் 

இரண்டாம் பாடம் 

பாசம் நீங்கிய உயிர் சிவத்தினிகுவித உபகாரங்கணரயும் அறிந்து 

் மறவாது அன்பு மீதூர்தல் வேண்டும்: 

  

சிவம் உயிர்கட்கு அறிவித்தும் அறிந்தும் உபசரித்து 

வருமென்றோம.*  இவ்வுபகாசங்களை எல்லாவுயிர்சட்குஞ் 
செய்துவரும். பாசம் நீங்காத உயிர்க்கும் ௮௮ நீக்கிய உயிர்க 

குஞ் செய்துவரும். பாசம் நீங்காத உயிர்க்கு அப்பாசப் 
பொருள்களை யறிவித்தும், ௮றிந்.தும் உபகரிக்கும். பாசம் 

நீங்யெ உயிர்க்கோ, அ௮ப்பாசப்பொருள்கள் விஷயமாசா.1 

அவைகளை இவ்வுயிர்களும் அறியா. இவ்வுயிர்களின் 

பொருட்டுச் சிவமும் அறியாது, இவ்வுயிர்கள் தம்மையும் 

௮றியாவென்றோம்ர். என்றால் இவைகளின் பொருட்டுச் 

சிவமும் இவத்தினை யறியாதென்பஅ பெறப்படும். இனி இவ 

வுயிர்களாலறிய நிற்பதுதான் ௭௮? சிவம் ஒன்றே, இச் 

சவம் உயிர்க்குத் தன்னை யறிவிப்பதோடு தானும் தன்னை 

யறியுமென்றால், தன்னைப் பற்றுதலாகய ஆன்பமாச்சரய தோ 

ஷம் வருமன்றோ? எனின், ௮ன்று. தன்னையே தானறிதல் 

எக்காலத்தும் தேரஷமாவதன்று. அ௮சாத்தஇியமானவிட Bos, 

தோஷமாய் முடியும். ௮த்தோஷம் “அன்பாச்செய தோஷம்” 

எனப்படும். இதுவன்றி எதனாலும் எக்காலத்அம் தன்னை ௮றி 

யமுடியாதென்பதன்று. ஈம்முடைய கண்ணின் விம்ப EOS 

கண்ணாடி.பினுதவியின்றி ஈம்மாற் சிறிலுவ் காணமுடியாது, 

*சூ.21.பா.1. ர்சூ.%.பா.1, $சூ,2யபா. 1, 
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என்றாலும், அக்கண்ணாடியினுசவி உடைத்தபோது, நம்மு 

டைய கண் விம்பத்தையே ஈம்முடைய கண் காணுகின்றது. 
அப்படிக் சாணுவது ஈம்முடைய உடம்பிலுள்ள கண் விம் 

பமே. வேறோர் விம்பமன்று, வெறுந் தோற்றமுமன்று. 
கண்ணாடியில்லாகபோ.து நம்முடைய கண் விம்பம் நம்மு 

டைய கண்ணித்திரியத்திற்கு எதிர்ப்பபுவதில்லையாதலால்; 

அவ்விம்பத்தினொளி கம்முடைய கண்ணிக்இரியத்திற் கூ௰ 

மசறில்லை. அவ்வெசளி, சம்முடைய கண்ணிக் இரியத்திற் 
கூடும் பொருட்டே சண்ணாடியிலு தவி வேண்டப்படுகின் 

றஅ. இவ்வுகவி சடைத்ததும் ஈம்முடைய கண் விம்பத் 

தின் ஒளியானலு, அக்கண்ணாடியித்பட்டுத் இரும்பி ஈமது 

கண்ணிக்திரியத்தில் வந்து கூடுன்றது, எனவே, ஓர் கண் 

தன்னையும் காணுதல் கூடுமென்பதரய் முடியும். அப்படியே 
சிவமும் தன்னையறிதல் கூடும். அப்படியமிவஇல் *ஆன் 

மாச்சொய தோஷுமில்லை. அகவே, உயிர் பாசப்பொருள்களை 

யறிதற்சண் சிவம அறிவித்தல் ௮அறிகலாயெ இருவித உப 

கரரங்களாச் செய்தல் போல, அச்சம் சன்னை யறிதற்கண் 

ணும் உயிர்க்கு அவ்விருவிக உபகாரங்களைச் செய்யும், இவ் 

விருவித உபகாமங்களையும் சவம் எல்லா உயிர்கட்கும் 

செய்து வருதலைப் பரசநீக்கம் பெற்று சிவத் இனருள் விளக் 

கிய உயிர்கள் யாவும் 'உணருமென்றோம்.] அனால் இவ்வுப 

காசங்களா ஓசோபொழுது அுறிந்தால்பட்டும் பேரகரது. 
இவற்றை மறக்கும் உயிர்கட்கு இவற்றின் சாசணமாயெ 
அருள் விளக்கமும் இன்றாய் முடியும். ஆதலால் இவ்வுப 

காசங்களைப் பாசம் நீக்க உயிர்கள் ௮றிக்து மறவாதிருத் 

தல் வேண்டும். இதுவன்றி இவ்வுபகாசங்களை யறிந்த உயிர் 

கள் அல்வறிதலின் பலளுக அ௮வற்றினைச் செய்த சிவத்தின் 
் சூ.அா பா, 1 
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பால் இச்சை மீதூர்தலும் வேண்டும், யாசானும் ஒருவனால் 
ஈமக்குச் செய்யப்படும் உபகாசத்தை ஈரம் உண்மையிலறி 
வோமானால், கமக்கு ௮வன்பரல் இச்சையுண்டரவத நிச்சயம். 
அப்படியே, செவெ)த்தின் இருவித உபகாசரங்களையும் உண்மை 
யிலறியும் உயிர்கட்கு, ௮ச்வெத்தின் மீது இச்சை மென் 
மேலும் பெருகுவதும் வேண்டும். பாசம் நீங்யெ உயிர், இவ 
arn சவத்தினிருவித உபகாசங்களை woes, மறவாது 
அதன்பாலிச்சைபெரு9, மீதூசநிற்கும் நிலையே *சிவகிஷ்டை' 
எனப்படும். இந்நிஷ்டையில் நித்பரர்க்கு உடம்பிருப்பதால், 
இவர் “ஜீவன் முத்தர்' எனப்படுவர். இர௫்கிலையில் பாசம் 
நீங்யெ உயிர்கள் நிற்கவேண்டுபென்னுவ் கருத்தையே, 

இச்சூத்தரம், 'அயசா அன்பிற் செல்லும்' என உணர்த்தும். 
ஈண்டு *அயசரமை யாவது மறவாதிருக்தல். அனபிற் செல் 
அதலாவது, இச்சை மீதூர்தல், அதாவது பத்இசெய்சல். 

  

மூன்றாம் பாடம 

சிவரிஷ்டையில் உறைத்து நிற்பவசே சிவத்தின் சீபாதமடைவர். 

பாசம் நீங்யெ உயிர்கள் சவெத்தின் இருவிக உபசாரவ் 

கை யறிக்த, மறவசது, அசன்பால் இச்சை மீதா நிற்றலே 
சிவகிஷ்டை என்றோம்.* இனி இச்சவெநிஷ்டையின் ,பலன் 

தான் யாது? என்பதை யசசாய்வாம், எல்லா உயிர்கள்பா 

அம் அன்னியமின்றிக் கலக்து கிதிகும் சவம் இந்கிஷ்டை 

யில் உறைத்து நிற்கும் உயிர்கள்பரலும் அவ்வாறு கலந்து 

கிற்கும். இனால் மற்ற உயிர்களுக்கு ௮ச்சிவத்இன்பால் 

இச்சை இன்றாதலால் அவ்வுயிர்கள் சவத்தை அனுபவித்த 

* @ XI un, 2, 
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லில்லை. ஒருவன் நாவில் சர்க்கசை யிருப்பினும், ௮வனுக்கு 

௮ந்கரவிலுள்ள நோய் முதலிய கரரணத்தால் அதன்பால் 

இச்சையின்றேல், ௮வன் ௮தன் ரசத்தை அனுபவியா ன்- 

அதுபோல, இவம் ஓர் உயிர்பால் கலந்திருப்பினும், yeu 

வுயிர்க்கு ௮ச்செத்தின்பரல் இச்சை மீ.துசாதவசை Gaur sp 

பவம் எய்தா, சிவானுபவத்திற்குச் இவத்தன்பாலுள்ள 

இச்சையின் பெருக்கமே காரணமாம். இவ்விச்சைப் பெருக் 

கத்திலழுக்தி நிற்பவசே வொனுபவத்தைப் பெறுவர். இச் 

வொனுபைவமே இவவிளக்கமாம். இதுவன்றிச் சிவத்தை 

வசன மாத்திரையால் ௮.றிதல் சிவவிளக்கமன்று, இதுவே 

இவெப்பேறு என்று செல்லப்படும், இவம் யாண்டும் வியா 

பித்து நிற்கும் பொருளசதலால் அதனைத் தன் அனுபவத் 

இல் விளங்கப்பெறுதலே அதனைப் பெறுதலாம். இச்வெ 

விளக்கமே ிவெத்தின் சீபாதமடைதலுமாகும். ஈண்டுச் சீபா 

தமேன்றது வெத்தாலெய்தும் பசமசுகம். இச்சிவப்பேறு 

டையாரர் அனால் வரும் சுகப்பேறுமுடையார். ஆதலால், 

இப்்2பறு €பாதப்பேறு எனப்படும், இப்பேறு உடம்புள்ள 

போதே ௮டையப்பெறுதலால், சிவன் முத்தி என்று சொல் 

லப்படும். இக்கருத்துக்களையே, இச்சூத்திசம் அசன் கழல் 

செறுமே' என்றுணர்த்தும். ஈண்டு உணர்த்தப்படும் அரன் 

கழல் செலுமே' என்பதற்றாம், எட்டாஞ் சூத்திரத்து 

உணர்த்திய அசன் கழல் செலுமே' என்பதற்கும் பேசு 

முண்டு. அச்சூத்திசத்து அசன் கழல் செலுமே' என்ப 

தற்கு, அன்னிய மின்மையின் என்பது ஏதுவாய் Her og. 

OST சிவம் குருவுமாய் உணர்த்தக் கருவிகளைவிட்டு நீங் 

பெ உயிரால் சாட நிற்பது, அதனோடு அன்னியமின்றி நிற் 

கும் அரன் சுழல்' என்பது கருத்து, இச்சூத்தரத்து 
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“அசன் கழல் செலுமே' என்ப ற்கு எதுவாய் நிற்பது *அயசா 

அன்பின் என்பது, அதாவது வெத்தின் உபகாரங்களை 

அறிந்து மறவான அதன்மீது காதல்பெருக நிற்குழுயிச் 
அ௮ச்சிவத்தனை அடைந்து அனுபவிக்குமென்பது :கருத்து. 

அதாவது எட்டாஞ் சூத்தாத்து கூறப்படும் “அசன் கழல்' 
சிவரூபத் தனையும், ஈண்டுக் கூறப்படும்! ௮சன்'கழல்' சவபோ 

கத்தினையும் உணர்த்தும். 

பதிஞெசாம் சூத்இசம் முற்றிற்று 
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பன்னிரண்டாம் சூத்திரம் 

சேம்மலர் கோன்றாள் சேரல் ஒட்டா 

அம்மலம். கழ் இ, அன்பரோடூ மரீஇ, 

மாலற கேய மலிந்தவர் வேடமும் 

ஆலயந் தானும் அனேனத் தோழுமே. 

முதற்பாடம் 

அசிவப்பேற்றின யடைந்த கீவன்முத்தன் மும்மலங்கவளயுர் 

அறக்கஷணாவன். 

வவெத்தோடு எகமராய் நின்று சவபணி இயற்றுமுயிர்கள் 

மூம்மலங்களினின்றும் நீங்குவசென்றோம்*. என்றாலும் 
அவர்கட்கு உடம்பிருப்பதால், பரமுத்தசெனப்படாது 
ஜீவன்முத்தரெனப்படுவசென்றும் சொன்னோம்ர். இவர்க்கு 

உடம்பிருப்பதால் வரும் கேடென்னை? அக்கேட்டை நீக்குமா 

றெக்கனம்? என்பதையும் ஆசரய்வது அவசியம். ஓர் கலக் 

இல் காயம் வைக்கப்பட்டிருப்பின், ௮௮ நீக்கப்பட்டபின் 

னும் அ௮க்கலத்தில் ஒசோவேளை அ௮க்காய வாசனை சந்திப் 

பதை நரம் ௮றிலோம். அ௮துபேரலவே உடம்புள்ளளவும் 

பிசாசத்தவினை அவ்வுடம்பினை ஒட்டி. நிற்பதால் அவ்வுடம் 

பினையுடைய சீவன்முத்தன் அவ்வினையினின்றும் நீக்கனானா 

யிலும், அவளையும் ஒசோவேளை அவ்வினை வாதனை வயத் 

தால் தாக்கலாமென்பது பெறப்படும். இதுவுமன்றி முன்வினை 

: அனுபவத்தின்சண் தற்போகமும் கூடுமேல் விருப்பு வெறுப் 

* சூ. பா. ச், t @ XT un. 8. 
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புக்களஞுண்டரச அகாமிய வினையும் கரக்குவசாகும், அக்கா 
லத்தில் நிலமு,கலாம் பொ ருள்கள் அச்சீவன்மு தீதினுக்குக் 
கரட்யெசக மாயையால் தாக்குது தலும், ௮க்காட்சயொல் சட்ட 

அவு மேற்பட்டு வியாபக ௮றிவு இழ்ப்பட்டு ஆணவமலத்தால் 
காக்குறுகலும் கூடுமென்பதும் பெறப்படும். பெறப்படவே, 
இச்சீவன்முத்தன் சிவபோகவாழ்வை ஓசேரவழி இழக்க 
கேருமாதலால், இம்மூன்று மலங்களில் எதுவும் தன்னை 
ஒரு காலத்தும் தாக்குறாகவாறு, அவற்றை அுறக்களைவ 
தற்கான உபாயத்தை இச்சீவன்முத்தன் தேடிக்கொள்ளல் 
வேண்டும். அவ்வுபரயம் யாது? என்பதை யாசாய்வாம். 

நாம் முன் கூறியபடி இச்வன்முத்தனை இம்மலங்கள் 
காக்குவ.தற்குக் கசணமரய் நிற்பது இவனது தற்போதமே. 
இத்தற்போதமே இவன்பாரல் விருப்பு வெறுப்புக்களையும் 

SUP பிரரர த்த அகரமிய வினைகளையும் அதுபற்றி 
crow தணவங்களையும் ஓசேசவழி சரச்கும்படி செய்யும். 
இதனையே சீவன்முத்தன் கனக்கு மேற்கூறியபடி டைக் 
அள்ள சிவஞானத்.அனால் சளைவன், அதாவ காயமிரகந்த 
சலதக்தைச் சுத்தறீரால் கழுவக் கமுவ, அக்கரயவரதனை 
ஒருகாலத்தும் களம்பாது நடங்குதல்போல இச்சீவன்முத் 
௧ம் தன்மாட்டுண்டார் தற்போதத்தைச் சிவஞானம் என் 
னும் நீசால் சத்இிகரிக்கச் ஈத் 'இகரிக்க, அ௮.ச்தற்போதம் 
அறு காலத்தும் ளெம்பாகபடி அடங்கும். இவஞானத்தால் 
சுத்இகரித்தலாவ.து அதன்கண் உறைத்து திற்றலேயாகும். 
இவ்வாது சிவன்ா ததன் மும்மலங்களையும் களைவன் என் 
ணும் கருத்தையே *செம்மலர்கேன்றாள் சேலொட்டா ௮ம் 
மலம் கழீஇ” என்று இச்சூக்தாம் உணர்த்தும். ஈண்டு. 
“கோன்றாள்” என்றதற்கு கேரற்கும் அல்லு பொறுக்குந்தாள் 
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அதரவு சகல சசாசரங்களையும் தரங்கும் இருவடி யென் 
பது பொருள். ௮ம்மலம் என்பதற்கு ௮வ்வியல்பினையுடைய 

மலம் அதாவது செம்மலர்மேரன்றாளைச் சேசவொட்டாத 

வியல்பினையுடைய மலம் என்பது பொருள். 

——____— 

இரண்டாம் பாடம் 

கீவன்முத்தன் சிவபத்தர்களோ இணங்கி நிற்பன். 

ஜீவன்முத்தன் தன்னை மும்மலங்களும் ஒசேோவழி தாகச் 

கரதபடி. அவற்றை அறக்களைவன் என்றோம்*. அனால், 
இம்மலங்கள் ஒரேவழி தாக்குகல் அதற்குரிய இலக்கு 

வாய்த்துழி ஏதவாதல் மாத்திசையாம். இதுவன்றி இலக்கு 

இல்லாசவழியும் தாக்கா, வெபத்தசல்லாக அஞ்ஞானிக 
ளின் கூட்டம் இவ்வாறன்று, இலக்குவாயாத வழியும் அவ் 

வஞ்ஞானிகள் இலக்குவாய்க்குமாறு செய்அசெரண்டு பல 

உபாயங்களாலும் சம்முடைய விபரீத உணர்வைச் சீவன்மாத் 
தர்பால் செலுத்து ௮வரை மலங்களானாய பிறவிக்குழியில் 

விழ்த்தத் தஅயருறுத்துவர். அதலால் ஜீவன்முத்தன் இவ 
சத இணக்கம் மும்மலங்களினும் மிசக்கொடியதென்று 

ணர்ந்து ௮சனினின்றும் ௮ஞ்சி ஒதுங்குவன், ஆனால், பச 

முத்தனையும் இவரது இணக்கம் பாதிக்குமோவெனின், 

rn. Damage சரீரமின்றாகலால் அ௮ஞ்ஞானிகளின் 

கூட்டுறவு இவனை ஒரு சிறிதும் பாதியாது. ஆகவே சீவன் 

முத்தே இவ்வஞ்ஞானிகளின் கூட்டத்தினின்றும் ஓங்கு 

வர். ஆனால் இவசது இணக்கத்தினின்று ஒதுக்கினால் பாத் 

* @. XI un 1, 
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சம் போதாது, அக்கூட்டத்தில் தொன்று 2?தாட்டு வந்த 

பயிற்சியும் இச்சீவன் மு.த்தனைவிட்டொழியவேண்டும். இன் 

றேல் இச்சவன்முத்தன் இவசறு கூட்டத்தினின்று எத் 
அணை ஒது.ங்கனும், அ௮வரரக வலிந்து கூடின், பண்டைப் 

பயிற்சி வயத்தால் ௮வச௮ கூட்டத்திலிணங்க நேரும். ௮க் 

காலத்தும் ௮வசது கூட்டத்தைத் தவிர்த்கற்கான உபாயத் 
தைச் செய்வன். இவ்வுபாயம் வெபத்தர்களாகய மெஞ்ஞா 

னிகளின் இணக்கமே. தியாரிணக்கத்தைத் தவிர்த்கற்கு 
நல்லாரிணக்கம் உபாயமச வதுபோல அ௮ஞ்ஞானிகளின் இணக் 

கத்தைக் தவிர்த்தற்கு மெய்ஞ்ஜானிசளாகய சவெபத்தரிணச் 
கம் உபரயமாம். கழி கரமத்தன் ஒருவனுக்கு அத்தொடர் 

புடையாரிணக்கம் காமப்பயிரை வளர்த்து அத்தொடர்பற் 
ரர் இணக்கத்தைப் பாறச்செய்வதுபோல், சவத்தின்பால் 

இச்சைமீதூர்ந்க வேன்முத்தனுக்கு அச்வெத்தின்பால் 
தொடர்புடைய சிவபத்தர இணக்கம் இவொனுபவமரகிய பயிசை 

வளர்க் அஞ்ஞானிகளின் இணக்கத்தைப் பாறச் செய்யும். 
இதுபற்றிய ஜீவனமுத்தன் சவபத்தசோடு எஞ்ஞான்றும் 
இணங்கி அவர்பால் மிகுந்த அ௮ன்புடையஞய் ஓழுகுவன். 

இக்கருத்தையே இச்சூத்திரம் *௮ன்பசொடு மரீஇ என்று 

ணர்த்தும். எண்டு ‘inf BY என்பதற்கு இணங்கி என்பது 

பொருள். 

மூன்றாம் பாடம் 

கீவன்முத்தன் பத்தரதுவேடத்தைச் சிவமெனக்கண்ே வழிபவேன். 

ஜீவன்முத்தன் பத்தர்களோடிணங்கி பத்தரல்லாத 

௮ஞ்ஞானிகளிணக்கத்தையும் ௮ துபற்றிவரும் மும்மல வாத 
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னையையும் ஒழிப்பனென்றோம்.* பத்தரிணக்சம் ஜீவன் 

முத்துக்கு எல்லா இடல்கள் ஐம் எஉலாக் காலங்களிலும் 

இடைக்கற்பாலதன்று. ௮.தலால் ஜீவன்முத்தன் வேளோர் 

உடாயத்தால.ம் பலலாதலையை ஒழிப்பன். HOLT WILD 

டாது? என்பதையுமாசாய்வாம், பத்தர்கள் தமது தருமே 

னிகளில் சத்தின் ௮ருட்குணக்களைச் சந்தனையுறு த்தும் 

சவ௫ன்னங்களாகய விபூதி ரூத்திசாக்: முதலிய இவ 

வேடங்களை த் சரித்துக்கொள்ளூ லர். இவ்வேடக்கள் அவற் 

றைத் தரித்துச்கொள்ளுவார்க்கும் பிறர்க்கும் சிவசிற்தனை 

யைப் பயப்பித்தச் £வஞானப்பயிசை எளர்க்குமென்பதை 

காபனுபவத்திலறிலோம். இவ்வேடங்கள் யாவர்மாட்டுக் 

காணப்படினும் ௮த்தன்மைத்தேயாம். சவெபத்தர்கள்மாட் 

டுச் கரணப்படி னும் ௮ல்லாதார்மாடடுக் காணப்படினும் ௮ 

தன்பைத்தேயாம். இவ்வேடத்தைச் வெபத்தால்லசதார் சில 
ரும், சவயத்தர்பேசலக் காணப்படுமாறு தரித்துலவுவதை 

அறிவோம். அனால் இவசதிணக்கம் முன்னர்க் கூறியாங்கு 

தள்ளத்பாலதேயாயிலும், இவச௫ வேடம் வெ௫த்தனை உறுத் 

அதற்கு உதவுதலால் கொள்ளற்பாலசேயாம். இவ்வேடவ் 

கலாச் இந்இப்பார்க்கும் மெய்வேடங்களைச் சிக்இப்பார்க்குப் 

போலச் சவம் விளங்க ௮வச.து மும்மலவாதனை நிங்குவதிற் 

pen I, இதனாலேயே சீவன்முத்தன் எவரிடத்தே 

னும் இலாடச்இட்ட இருநீ௮ு சாசனம் முதல்ய வெவேடங் 

களைக் காண்புமி ௮வசைச் சவமெனவே வழிபட்டுச் சிவஞா 

னத்தை வளர்ப்பன், இக்கருத்தையே இச்சூத்திரம் “மாலற 
நேயம் மலிர்தவர் கேடமும்.........௮அசனெனத் தொழுமே' 

என்றுணர்ச்தும்.  மயக்கமற்று சிவபத்தி மலிந்தவர்களது 

* சூ, 31 பா. 9, 
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வேடத்தைச் தரம்யெ ஜீவர்களை ஜீவன்மு.த்தன் வெ௦மனவே 
பாவித்து வழிபயவனென்பது இவ்வரக்கயெ.த்இன் கரத்து. 
இவ்வழிபசடு சிவாகமங்களில் கூறப்படும் மூவகை வழிபரூ 

களில் குருசங்கம வழிபாடுகளாம். இது ஜீவன் முத்தாக 

நக்கு மாத்திரம் பபன தருமென்ப அன்று, ஜீவன் ps 

தற்கும் பயன்தரும் இவ்வழிபாடு ஏனையேசாக்கும் பயன 
சருமென்பது சொல்லாமலே விளக்கும். தனால் இவ்வழி 
பாட்டின் ஒரு சிறிதே, ஜீவன் முத்தனுக்குப் பெரிதும் 

பயனைத்தரும். ஏனையோர்க்கு ௮துபேரலன்று. அவர் இவ் 

வழிபாட்டில் நெடுங்காலம் பயின் றுவசவே, படி.க்செமமாய்ச் 

Gdns சிறிதரய்ப் பாசம் நீங்கப்பெற்று, ஜீவன் (psSey®, 

மலவரதனையும் அற நீங்கு வெனது சீபாதத்தை ௮ணைவ 

னென்பது கருத்து. 

நான்காம் பாடம். 

கீவன்முத்தன் சிவலிங்கங்களையும சிவமென வழிபடுவன். 

ஜீவன்மு.த். சன் சவவேடங்களைச் வவெமென வழிபட்டு 
மலவாதனையை ஓழிப்பனென்றோம் * இவெபத்தரிணக்கம் 

எக்காலத்தும் இடையாகசதலால் ௮வசது வேடங்களை வழி 

பட்டு மலவாதனை நீங்கப்பெறுவசென்றும் சொன்னோம்ர். 

என்றால், சிவபத்சர் ஓசோ காலத்து இடையாது போவது 

போல் சிவவேேடமுடையாரும் இடையரது போகலாம். ஆத 

லால் ஜீவன்முத்தன் மற்றுமோர் உபசயத்தாலும் மலவாத 
னையை ஒழிப்பன். ௮வ்வுபாயம் யா? என்பதையும் ஆராய் 
வாம். இச்சீவன்முத்தன்பால் சவஞானத்தை வளர்த்து 

*, ft @ KIL or, 3. 
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ம்லவாதனையை நீக்ு உதவுவது சிவவேடமுடையார் மாட் 

டுள்ள வேடமன்றி ௮வ்வேடமுடைய ஜீவனேயன்று, என் 

we, அவ்வேடம் சத்தப்பொருள்களின்பால் காணப்பட் 

டால் மாத்திசம், அவ்வாறுதவுமென்பதன்று, ஐடப்பொ 

ருள்களின்பால் சரணப்படி.ல.ம் அவ்வாறுதவுவதித் றடை 

யில்லை, இச்செவவேடங்களை யுடைய ஜடப்பொருள்களே வெ 

லிங்கங்களெனப்படும், இச்சவவேடக்களை ஒவ்வொருவரும் 

தத்தம் மனம்பேோனவரறு எண்ணாதபடி. அவ்வேடங்கள் 
யாவை? அவற்றால் உணர்த்தப்படும் சவகுணங்கள் யாவை? 
என்பதைச் சிவாகமங்கள் செவ்வனே விளக்கியுள்ளன. 
அவற்றில் சொல்லியபடி ஜீவன்முத்தன் தாவசசங்கமங்களில், 
சிெவவடிவங்களாகிய செவெவேடங்களை அமைத்துக்கொண்டு 

அவற்றைச் சிவமேனவே பாவித்து வழிபட்டு பலவசதனை 

யினின்றும் கீக்குவன், இக்கருத்தையே இச்சூத்திரம் “அல 

யக் தானும் மனெனத் தொழுமே என்றுணர்த்தும். 

ஈண்டு ஆலயமென்றது ஏற்புழிக்கோடலால், Garou sos 
யுணர்த்தி ௮ருபெயராய் நின்று சிவாலயங்களில் அமைக்கப் 
பட்ட இவெஞர்த்தங்களை யுணர்தஅம். இவ்வழிபா? இலிங்க 

வழிபரடு அல்ல சிவலிங்க வழிபாடு எனப்படும், குருசம் 

கம வறிபாடுகளைப்போலவே இவ்வழிபாடும், ஜீவன்றாத் 

தர்க்கு மாத்தரமன்றி ஏனை எத்திறத்சோர்க்கும் பயன் 

தருவதாகும். இவ்வழிபாட்டில காம் ஒரு சிறிதும் சலிப் 

பின்றிநின்று எவ்வகைப் பாசங்களினின்றும் நீங் வெ 

போக வாழ்வுபெற்று இன்புறுவோம். 

இருச்சி 'ற்றம்பலம் 

பன்னிரண்டாம் சூத்இரம் முற்றிற்று 
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இகாறும் சிவஞானபோதப் பன்னிரு சூத் இசங்களை 

யம் பற்பல பாடங்களாகப் பிரித்தும் அவற்றையொரு சிறி 

விரித்தும் ஆராய்ச்? செய்தோம். இனிப் பன்னிரு சூத்தி 

சங்களசலும் பெறப்படும் முக்கிய கருத்துக்களை wre Sow 

எடுத்து ஒருவச.று சுருக்கியும் ஆசாய்வாம். இச்வஞான 

பேரதம் ஈம்மாற் பிரத்தியட்சத்இலறியக் டெக்கும் இவ்வுல 

கப்பொருள்களை யுணச்த்த வெழுந்ததன்று. ஈம்மால் பிச் 

யக்ஷத்திலமிய வரசதனவும், பிசத்தியக்ஷத்திலறிய வரும் 

உலகப் பொருள்சளினின்று ஊூத்தறியப்பவெனவுமான 

பொருள்களை யுணர்த்த வெழுந்தது. அவை கடவுள், உயிர், 

மலம் என்பன, ப.இ, பச, பரசம் என்னுஞ் சொல்லப்படும். 

இம்மூவகைப் பொருள்கட்கும் தனி தீதனி இருவகையியல் 

புகள் உள, அவ்வியல்புகள் Curse இறப்பு - எனப்படும், 

டத்தம், சொரூபமென்றுஞ் சொலலப்படும். இவைகள் 

முறையே, அயலிடத்து விளங்குவது, சன்பரல் விளங்குவது 

. எனப்பொருள்படும். எனில், மேற்கூறிய மூப்டொருள்கட்டும் 

இவ்விருவகையியல்புகள் எவ்வாறு கூடுமென்பதை யாசாக்து, 

இச்சவஞான Cura gs He அவைகட்குண்டெனக் கூறப் 

பட்ட இயல்புகள் யாவை யென்பதையும் அஆசாய்வாம். 

கடவுளியல்புகள் யாவும் உயிர்கட்கு உபகாரமாவன் 

வன்றித் தனக்குபகாரமாவனவல்ல. இவ்வுபகாசம் பெத்த 

உயிர்கட்கும் வேண்டப்படும். முத்த உயிர்கட்கும் மவண் 

டப்படும். ஆனால், இவ்விரு இறத்துபகாரங்களும் வேறு 

வேறே, பெத்த உயிர்சட்கு வேண்டப்படும் உபகாசம் 
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மூத்த உயிர்கட்கு வேண்டப்படுவஇல்லை. செய்யப்படுவது 

மில்லை, இவ்வுபகராங்கள் வேறாகல்போல, இவற்றிற்கு ௪. 

வாய் விளங்கும் கடவுளியல்புகளும் வேறு வேரும். பெத்த 

உயிர்கட்ரூ உயகாசமாய் விளங்கும் கடவுள் இயல்பு, கடவு 

ளின் பொது வியல்பு, முத்த உயிர்கட்கு உபகாரமாய் விளங் 

கும் இயல்பு, இறப்பியல்பு. பெத்த உயிர்கள் என்றும் பெத்த 

மாயிசா. எல்லாப் பெத்த உயிர்களும் யாதானும் ஓர் காலத்து 

மூத்த உயிர்களரய் மாறுவனவே, என்றால், பெத்த உயிர்கட் 

குக் கடவுளாற்செய்யப்படும் உபகாசங்களும், அவற்றிற்கு ஏ. 

வாய் விளங்கும் கடவுளியல்புகளும் ௮ .தன்மையனவே, இவ் 

வுயிர்கட்குக் கடவுள் விளங்காதா,தலால், இவ்வுயிர்கட்குபகாச 

மாய் விளங்கும் கடவுளியல்புகளும் ௮க்கடவுள்பால் விளங்கா. 

பிறபொருள்களாகய பசு பாசப்டபொருள்களின்பாலே விளவ் 

குவன. இதனாலேயே இவ்வியல்புகள் தடத்தவியல்புகள் எனப் 

படும், இவையன்றி, முத்த உயிர்கட்குக் கடவுள் விளங்குமாத 

லால் அவ்வுயிர்கட்குபகாசமாய் விளங்கும் கடவுளியல்புகளும் 

அக்கடவுள்பாலே விளங்கும். இ௫தபற்றியே இவ்வியல்புகள் 

சொருப வியல்புகள் எனப்படும். இம்முத்த உயிர்கள் என் 

௮ம் முத்த உயிர்களாயிருப்பதன்.றி பெத்த உயிர்களராய் மாரு 

வாதலால் இச்செசரூபவியல்புகளும் என்றும் மாறா. இதனா 

லேயே, இவ்வியல்பு உண்மையியல்பென்றுஞ் சொல்லப்படும். 

உயிர் மலங்களின் பொது இறப்பியல்புகளும் இவ்வாறே, 

உயிர்களின் பெத்த நிலையில் அ௮வற்றிற்குபகரரமரய் ௮வற் 

ரோடு கூட்டப்பட்ட கருவி கரணா இகளில் விளங்குமியல்பு, 

அவைகளின் பொதுவியல்பு. அக்கருவி கணா ,இகளைவிட்டு 

நிங்யெ முத்திகிலையில், அவ்வுயிர்களின்பாலே விளங்குமி 

யல்பு அவைகளின் சிறப்பியல்பு. அப்படியே மலங்கள் 

பெத்த உயிர்களைத் தாக்யெபோது :அவ்வுயிர்களின்பால் 
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விளங்குமியல்பு அவைகளின் பெசதுளியல்பு. அம்மலங்கள் 

முத்த உயிர்களைத் தாக்கும் வலியிழக்து நின்றபோது, 

அவைகளின்பாலே விளங்குமியல்பு அவைகளின் இறெப்பி 

யல்பு. இத்தகைய பொது இறப்பியல்களையே இச்சவஞான 

போதச் சூத்இரங்கள் விளக்கும். 

இவ்வியல்புகளில், மேற்கூறிய முப்பொருள்களின் 

பொது வியல்புகளை முன்னாறு சூத்இசங்களும், அவற்றின் 

இறெப்பியல்புகளைப் பின்னாறு சூத்திரங்களும் பெரும்பாலும் 

விளக்கும். இவ்வாறு விளக்குவகான உண்மையை இச்சிவ 

ஞானபோதத்து 1-ம் சூத்திரத்துறுஇக்கண் கடவுள் “ஆத” 

என்னும். பொதுப்பெயசாலும், அறாஞ் சூத்திசத்து இறு 

இக்கண் அக்கடவுள் சிலம்' என்னும் சிறப்புப் பெயராலும் 

வழங்கப்படுவதால் ௮.றியலாம். இனிப் பொதுவியல் ஆறு 

சூத் திங்களும், முப்பெரருள்களின் பொது வியல்புகளை 
ஓசே விதமாய் விளக்கவில்லை. முன் மூன்று சூத்திசங்கள், 

அம்மூன்று பொருள்களும் உளவென்று விளக்கு முகத்தால் 

அவற்றின் பொதுவியல்புகளை விளக்கும். பின் மூன்று சூச் 

இசங்கள், அவ்வியல்புகளைத் தனித்தெடுத்து விளக்கும், 

ஆனால், இறப்பியலிலுள்ள சூத் செங்கள், முப்பொருள்களின் 

சிறப்பியல்புகளை த் தனித்தெடுத் த விளக்கா. முப்பொருள் 

களின் பெரதுவியல்புகள் சனித்தறியப்பளுிமாபேோல, அவற் 

ஜின் இறப்பியல்புகள், முத்தர்களாலன்றி நம்மால் தனித்ச 

ியப்படா. ஆதலால், ஈமக்குணர்த்தவெழுந்த வெஞான 

போத நூல் அச்றெப்பியல்புகளைப் பிறிதொன்றை யுணர்த்து 

முகத்தாலுணர்த்தும். அதாவது சிறப்பியலின் முன்னான்.று 

சூத்தெங்கள் முத்தசாதற்கு நாஞ் செய்யவேண்டிய சாகன் 

களை யுணச்த்து முகத்தாலும், ௮வ்வியலின் பின் மூன்று 
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சூத்திரங்கள், மூத்தசானார் அனுபவிக்கும் பயன்களை யுணச் 

EM முகத்தாலு முணர்த்தும். இக்காசணத்தால், இவஞான 

டோதப் பன்னிரு சூத்இிசங்களும், பிசமாணவியல், இலக்கண 

வியல், சா.தனவியல், பயனியல் என ஈரன்கு பிரிவிலும் ௮டஸ் 

கும். இயல்பு என்றாலும் இலக்கணம் என்றாலும் ஒன்றே. 
இசண்டசவது இயல், முப்பொருள்களின் இயல்புகளை த் தனித் 

தெடுத்து விளக்குவதால் ௮ஃதொன்றே, இலக்கணவிய 

லெனப்படும். இந்கான்கியல்களுள் முதலாவதான பிசமாண 

வியலைச் சுருக்கி யாசாய்வாம். 

பிரமாணவியல், கடவுள், உயிர், மலம் எஈப்படிம் முப் 

பொருள்களுமுளவென்பதை யுணர்த்தும் ஏ.துக்களை வெளிப் 

படையாயும் சுூறிப்பாயும் விளக்கவெழுந்தது. இதன் முதற் 

சூத்திரத்தில், கடவுள், மாயை, ஆணவம் இவைகள் உள 

என்பதை யுணர்த்தம் ஏதுக்களும், இவைகளுள் கடவுளின் 

பொதுவியல் பொன்றும் விளக்கப்பட்ளெளன. இதன் 1-வது 

பாடம் சவெஞானபோதத்தில், பொருளியல்புகள் . ஏதுக்கு 

ளால் விளக்கப்பட்டுள்ளன வென்பதையும்; 2 முதல் 4வரைப் 

பாடங்கள் கடவுள் உண்டென்பதை யுணர்த்தும் பிரசத்தி 

யட்ச ஏதுக்களையும்; 8-6 பாடங்கள் அம்மூன்று பிரத்தி 

யட்ச எதுக்களினின் று ஊூக்கப்படும் இரண்டனுமான ஏதுக் 

களையும்; 7-வது பாடம் அவ்விருகிறத்தேலுக்களாலும் 

கடவுள் உண்டென்று ஊ௫க்கப்புதலையும் விளக்கியுள்ளன. 

ஆனால் கடவுள் உண்டெனத் தெரிந்தவர்க்கு, யாதானும் ஒரு 

கடவுள் உண்டென த் 'தெரிந்தரல் மட்டும் போதாது, லக் 

கடவுள் யரவர் என்பர் தெரிதல்வேண்டும். ஆதலால், 

இச்சூத்தத்து ஒன்பதச்ம் பாடம் அக்கடவுள் a Sor 

யென்பதையும்; வது பசடம் ௮தனை உணர்த்தும் ௪௮ 
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விளையும்; 12-வது பரடம் அவ்வசன் முழுமுதற் கடவுளா 

தலையும் விளக்கியுள்ளன. இனிக் கடவுள் உண்டென்பதற்கு 

ஏது உலகத் தொழிற்பாடேயாதலால், இவ்வுலன் மதிற் 
காசணம் யாது என்பதும், ௮,சன் தொழிற்பரரி எதன் 

பொருட்டென்பதும், இச்சூத்தத்த awd நிற்கும். 

அவற்றையும் இதன் 10, 1] பரடங்கள் விளக்கும். 10-ம் 
பாடம் உலகன் முதற்காசணமாயெ மாயை உண்டென்பதைக் 
குறிப்பேதுவாலும்; 11-ம் பரடம், உலகத்தொழிற்பரட்டுக் 

குக் சாசணமான அணவம் உண்டென்பதைக் குறிப்பேது 

வானும் விளக்கும். : இடையே கடவுளின் முத்தொழில் 
புரிவகான பொதுவியல்பும் விளக்கப்பட்டுள்ள_த., கடவுளும் 
இருவகை மலங்களும் உளவென்பது இச்சூத்திசத்தில் விளக் 
கப்படவே, மூன்றாவது மலமரகய கன்மமும் உளவென்ப அம், 

ays பொதுவியல்பும், கடவுள் உயிர்களின் பொதுவியல் 
புகளும் இசண்டாஞ் சூ.த்திரத்.இல் விளக்கப்படுள்ளன, இதன் 
1-ம் பசடம் கன்மம் உளதென்பதை யுணர்த்தும் பிரத்தி 
யட்௪ எதுவினையும்; 2ம் பாடம் ௮வ்வேதுவினின்று ஊூக் 
கப்படும் ௮னுமரன ஏதுவினையும்; 8-ம் பரடம் அவ்விரு 

ஏஅக்களாலும் சன்மம் உள? சன்று பெறப்படு கலையும் விளக் 
இயுள்ளன. இம்மூன்று பாடல்களால் உயிர்களின் இறக் 

தல் பிறத்தல் புரிவகாயெே பொறுகவியல்பும், அவ்விறத்சல் 
பிறத்தலை நியஇப்படுத்துவதாயெ கன்மத்துன் பொதுவியல் 

பும் விளக்கப்பட்டுள்ளன. இச்சூத்தரத்து ஈரலாம் பாடம் 
மேற்கூறிய கன்மத்தளவில், உயிர்க்கு இற்த்தல் பிறத்தல் 
களைச் செய்யும் கடவுளின் பொதுவியல்பையும்; 5 முகல் 8 
வரைப் பாடங்கள் ௮வ்விறத்தல் பிறத்தல்களைச் செய்தற் 
பொருட்டு அவ்வுயிர்களோடு இரண்டற நி ற்பதாகய கடவு 
ளின் பொதுவியல்பையும்; 9-ம் பாடம் அவ்வரறு இசண்டற 
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நின்று உபகரிக்கும்பொருட்டுத் தன் சத்தியோடு நீக்கமின்றி 

Dope கடவுளின் பொதுவியல்பையும் விளக்கியுள்ளன. 

இனி மூன்றாம் சூத்திரம் உயிர் உண்டென்பதையும், 

தன் வசிப்பிடத்தையும், ௮னு யாது என்பதையும் உணர்த் 

இயனு. இதன் 1-ம் பாடம உயிர் உண்டென்டதை யுணர்த் 

அம் ஏதுவை வெளிப்படையாய் விளக்யெது, 2-ம் பரடம் 

அவ்வுயிர் வசிப்பது உடலினுள் என்பதை விளக்யெது. 3 

மதல் 1 வரைப் பாடங்கள் அவ்வுயிர் யாது என்பதை விளக் 

கியது. ஆனால், கடவுள் யாவர் என்பதை முதற் சூத்திசம் 

உடன்பாட்டால் விளக்யெதுபோல், இச்சு திரம் உயிர் யாது 

என்பதை விளக்கவில்லை, கன்ழேசக்திரியங்களின் வேறு, 

ஞானேக் இிரியங்களின் வேறு, சூக்குமவுடம்பின் வேறு, பிசா 

ணவாயுவின் வேறு, கடவுளின் வேறு என எதிர்மறை முகத் 

தால் விளக்கிெய௮, இவையன்றி, உயிர் அக்கக்கரணங்களி 

னும் வேறு என்பது இச்சூத்திரத்து விளக்கப்படவில்லை. 

அடுத்த இலக்கணவியலில் உயிரிலக்கணத்தோடு சோத்து 

விளக்கப்பட்ளள்ள௮ு. அவ்விலக்கணவியலை ஆசரய்வாம். 

இலக்கணவியல் மேற்கூறிய முப்பொருள்களின் பொது 
வியல்புகளை விளக்கவெழுக்க௮. ஆனால், கன்மத்இனியல்பு 

கம் ஞூத்இரத்து 1] முதல் 8 வரைப் பாடங்களில் முற்றும் 
விளக்கப்பட்டி ர௬ுப்பகால், இவ்வியலில் விளக்கப்படவில்லை. 

இதன் முதற் சூத்இரமாகிய கரன்கரஞ் சூத்திசம், உயிர் உண் 

டென விளக்கவெழுந்த மூன்றாஞ் சூத்இரத்தை யடுத்துநிற்ப 

தால், ௮இல் உயிரின் பொதுவியல்புகளே மூக்கியமாய் விளக் 

கப்பட்டுள்ளன. அவற்றை விளக்குமுன் உயிர் அந்தக்கா 

ணக்களின் வேறு என்பது இச்சூத்திரத்து. 1-ம் பாடத்தில் 
விளக்கப்பட்டுள்ளஅ. இச்சூத்இசத்தில் விளக்கப்படும் உயி 
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ரின் பொத வியல்புகளாவன; யாதொரு அ.ிவு நிகழ்ச்சியுமின் 

'நிக்டெர்த உயிர் அர்தக்காணவ்களின் உதவியைக்சொண் 

டறிதல், அ௮வ்வரறறிவதில் 89 தவத்தையுறுதல் ஆய விசண் 

டுமே. இவ்விருவியல்புகளும் இச்சூத்திசத்.து 8 முதல் 5 வசை 

்.. பாடங்களில் விளக்கப்பட்டுள்ளன, இவையன்றி, ஆணவக் 

இன் பொதவியல்பும் இச்சூத்திர,த் இல் விளக்கப்பட்டுள்ள ௮. 

இவ்வியல்பு உயிசறிவை மறைப்பதான இயல்பு. இது இச் 

குத்தெத்து 2-ம் பாடத்தில் விளக்கப்பட்டுள்ளு. இனி 

இச்குத்செத்தில் மாயையின் பொதகவியல்புகள் கூறப்பட 

வில்லை. அது அந்தக்கசணங்களாகக் காரியப்பட்ட காலத் 

அள்ள இயல்புகளே கூறப்பட்டுள்ளன. ௮௮ந்தக்காணங்க 

என்றி, வேறு சுருவிகளாகக் கரரியப்படுவ.து.ம் மசயையே. 

மசயையின் அவ்வியல்புகளும், கடவுளின் சில பெச.துவியல்பு 

களும், அடுத்த சூத்தெமாயெ Bisse குத்திசத்திற் கூறப் 
் பட்டிள்ளன. இச்சூத்தரத்இிற் கூறப்பட்ட மாயையினியல்பு 

கள், கருவிகளாகக் கரரியப்பட்டு உயிரால இஷ்டி க்கப்பட்ட 

பேசது பொருள்களை அளவினுட்பட்டறிதலும், அக்காலத் 

அம் தன்னை யஇஷ்டிக்கும் உயிசை யதியாமையுமாகய இசண் 

டாம். இவ்விசண்டியல்புகள் இச்சுத்இெத்து 1, 2 பாடங்க 

ளில் விளக்கப்பட்டுள்ளன. இவையன்றி இச்குத்திரத்துக் 

கூறப்பட்டுள்ள கடவுளினியல்புகள் கருவிகளைக் கெரண் 

டறியுமுயிசை யஇல்டித்தலும், ௮க்காலத்தும் தான் அவ்வ 

யிராலறியப்படாமையும் எக்கரலத்.துத் தான் யாதொரு விகர 

சமுமின்றி கிற்றலும் ஆயெ மூன்றுமே, இம்மூன்றியல்பு 
களும் இதன் 3, 4 பாடங்களில் விளக்கபபட்டுள்ளன, இச் 

குத்திசமன்.றி, இதனடுத்த சூத்திசமாயெ அறும் சூத்திசத்தி 
இலும், கடவுளின் பொதுவியல்பு கூறப்பட்டுள்ளது. : இவ் 

வாறாஞ் குத்திசம் சிறப்பியலை யடுத்து நிற்பதால் இதில் கடவு 
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ஸின் பொ.அவியல்பு மாத் இசமன்றிச் நறப்பியல்புல் கூறப்பட் 

டுள்ள, இதன் 8-ம் பாடத்தில் சுட்டறிவினால.றியப்படாமை 

ய்ர்யெ சுடவுளின் பொதுவியல்பும், 1-ம் பாடத்தில் அதனை 

விளக்குமேஅவும்; இதன் 4-ம் பாடத்தில் வியாபக அறிவி 

னால் ௮தியப்பவெதாசய கடவுளின் சிறப்பியல்பும், 2-ம் 

பாட தீ இலதனை விளக்குமே௮வும், இதன் 5-ம் பாடத்தில் 

மேற்கூறிய இயல்புகள் கடவுள்பால் ஒருங்கு கூடியுள்ளன 

என்பதும் விளக்கப்பட்ட்ள்ளன. சுட்டறிவாலதியப்படசமை 

யாகிய கடவுளினிய௰ல்பு, உயிரின் சுட்டறிவில் விளங்குவதாத 

லால் கடவுளின் பொ.துவியல்பெனப்படும். வியாபக அறிவி 

லறியப்படுவதாகிய இயல்பு கடவுளின் வியாபக ௮.றிவில் விளங் 
குவதரதலால் கடவுளின்றெப்பியல்பு எனப்படும். முப்பொருள் 

களின் பொதுவியல்புகள் இவ்வாறாக, அவற்றின் நெப்பியல்பு 

களை யுணச்த்தும் மூ.தலியலாகய சாதனவியலையாசாய்வாம். 

மூன்றாவதியலாகிய இவ்வியல் உயர் கடவுளை யறிதற் 

பொருட்டுச் செய்யவேண்டிய சாதனங்களை விளக்கு 
வதரல் சாதனவியலெனப்பட்டஅ. இவ்வியலில் விளக்கப் 

படும் சரதனங்கள்:--தவமியற்றல், வெத்தைத் தன்னுள்ளே 

சிவோகம் பரவனைசெய்து கரடுதல், 8தெழுத்தை அறிவி 

ளை உச்சரித்தல் ஐய மான்றுமாம், இச்சாகனங்கள் படிக்க 

சமமாய் அ௮னுட்டி க்கப்படவேண்டியவைகள். இவற்றுள், தவ 

மியற்றுகல் 8-ம் சூத்திரத்து 4-ம் பாடத்திலும்; சிவோகம் 

பாவனை செய்தலும் 6ந்தெழுத்தோதலும் 9-ம் சூத்இத்த 

1, 4 பாடங்களிலும் விளக்கப்பட்டுள்ளன. அனால் இச்சாத 

னங்களை விளக்கலே இவ்வியலின் முக்ய கருத்தன்று. 
இவற்றை விளக்கு முகத்தால், முப்பொருள்களின். ஜெப்பி 

யல்புகளை விளக்கலே இதன் கருத்தாம். இப்பொருள்களுள், 

ஆணவம் சன்மம் இசண்டும் மேற்கூறிய சாதனங்கட்குப் 
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பயனிலவாய் அவை ழுற்றியபின் நீல்குவனவாதலால், அவை 

கள் இச்சாதனவியலிற் கூறப்படவில்லை. என்றாலும், மாயை 

மேற்கூறிய சாதனங்கட்கும் பயன்படுவதாதலால், அதன் 

சிறப்பியல்பு, இச்சா,சன வியலில் விளக்கப்படும். அதனோடு 

சாதனஞ்செய்யும் உயிர், அச்சா தன த்தால் வெளிப்படும் சிவம், 

. இவ்விரண்டின் இறப்பியல்புகளும் இவ்வியலில் விளக்கப்படும். 

இம்மூன்று பொருள்களின் சறப்பியல்புகளும், இவ்வியல் ஒவ் 

வொரு சூத்2சத்இிலும் விளக்கப்பட்டுள்ளன. இதன் முதற் 

சூத்செமாயெ 7-ம் குத்திசத்து 1-ம் பாடத்தில், ௮சத்அப் 

பொருள்களை ௮னுபவத்திலறியாபையாயெ கடவுளின் சிறப் 

பியல்பும் ௮தனை விளக்குமேனவும், இதன் 8 மூரல் ச வரைப் 

பாடங்களில் சத்தோடஅவதுவாய் நின்று சத் தின் உதவியைக் 

கொண்டு ச.த்தினையநிவதாகய உயிரின் இறெப்பியல்பும், 6-ம் 

பாடத்தில் சத்தமின்றி ௮௪ த். அமின்றி நிற்றலாகய உயிரின் மற் 

ஜொரு சறப்பியல்பும் விளக்கப்பட்டுள்ளன. உயிரின் இச்?றப்பி 

யல்புகளை உணர்தற்பொருட்டு ௮சத்தோடஅவஅவாய் நின்று 

அசத்தின் உகவியைக்கொண்டு அசத் 'இனையறிவதாகய உயி 

நின்மேற்கூறிய பொதுவியல்புகளும் மேற்சொன்ன 8 முதல் 

5 வரைப் பாடங்களிலேயே சேர்த்து விளக்கப்பட்டுள்ளன. 

இவையன்றி ஒன்றையுமறியாமையாகிய அசத் 'இனியல்பு 

. இயைபுபத்றி இதன் 2-ம்பாடத்தில் விளக்கப்பட்டுள்ள அ. இவ் 

வியல் 8, 9 சூத்இரங்களும் இம்மூன்று பொருள்களின் சிறப் 

பியல்புகளை விளக்குகின்றன. .8-ம் குத்திசத்து 2,8, 4 பாடங் 

களில், தவழமுற்றிய உயிர்க்கு அதன் உண்மை இயல்பைக் 

குருவுமாயுணர்த்துதலாகிய தவத்தின் சிறப்பியல்பும்; 5-ம் 

பாடத்தில் அவ்வாறுணர்ததப்பெற்ற உயிர் பாசப்பொருள் 

களைத் தனக்கு வேரறாகக்கண்டு சவத்தை ஈரடுவதாகிய உயி 

சின் றப்பியல்பும்) ௮ப்பாடத்திலேயே ௮வ்வுயிர்க்கு வேறு 
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காணப்படுவதாக பாசத்தன் இறெப்பியல்பும் விளக்கப்பட் 
டுள்ளன. இவையன்றி யிச்சூத்இரத்து ம் பாடத்தில் உயி 
சினை மயக்குமியல்பரயெ பாசத்தின் மேற்கூரிய பொதுவியல் 
பும், அவ்வுயிர் பாசங்களின் இறப்பியல்புகளை விளக்குமுகத் 

கால் விளக்கப்பட்ட்ள்ளது, இனி 9-ம் சூத்திரத்து 3-ம் 
பாடத்தில் சிவோகம் பாவனை செய்யும் உயிர்முன் காட்சிப் 

படாது விரைவில் மறைவதரயெ பாசத்இன் சிறப்பியல்பும்; 
9-ம் பாடத்தில் அவ்வுயிர்க்கு த் தன்னருளை விளக்ளுவதாகிய 

சிவத்தின் நெப்பியல்பும்; அவ்விரண்டு பரடங்களிலும் அவ் 
வுயிர் பாசப்பொருட் காட்டியினின்று நீங்குதலும் வெத்தி 

னருட்காட்சியினைப் பெறுதலுமரசய உயிரின் சிறப்பியல்பு 
களும் விளக்கப்பட்டுள்ளன, இனி இறுஇி யியலாகய பயனி 
யலை யாசாய்வரம். 

இவ்வியல், மேலியலித் கூறப்பட்ட சரசனங்களாற் 

பெறப்படும் முடிக்க பலன்களைக் கூறுவதால் பயனியல் எனப் 

பட்டது. என்றாலும், இவ்வியலில் சாதனங்கள் கூறப்பட 
வில்லை என்பதன்.ற. உயிர்கள் செய்யவேண்டிய எல்லாச் 

சாதனங்களும் சாதன வியலிலே கூறப்பட்டுள்ளன வென்ப 
மன்று. அவ்வியலில், வெஞானக் காட் பெறுதற்கு வேண் 
டப்படும் சாதனங்களும், அக்காட்சியில் நிலைபெறுதற்கு 
வேண்டப்படும் சசதனங்களுமே கூறப்பட்டுள்ளன. அவை 
யன்றி, உடம்புள்ளபோதே யடையப்பெறும் முத்திப்பேறு 

சய ஜீவன் முத்திக்கு வேண்டப்படுஞ் சாசனங்கள் கூறப்பட 
வில்லை. அவைகள் இவ்வியலிலேயே கூறப்பட்டுள்ளன. 

இதிற் கூறப்படுஞ் சரதனங்கள்:வெத்தேரடு சவெமெனச் 

சானென வேறு விளங்குமாறின்றி நிற்றல், அச்சத்தின் 

பணியில் வழுவா நிற்றல், ௮ச்வெச்தன்பா லயசாத அன்பு 
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மீதூச்சல், ஜீவபோதத்தினை யறக்களைதல், சிவனடி.யரர்க 

ளோடு கூடிவாழ்தல், சிவவேடங்களைச் சவமெனக் கண்டு 

வழிபடுதல், வெலிங்கங்களைச் சவமெனக்சண்டு வழிபடுதல் 

ஆக ஏழாம். இவற்றுள் முதல் மூமன்றும் ஜீவன் முத்தி பெறு 

தற்குழுன் அம்முத்தி பெறுதற்பொருட்டுச் செய்யவேண்டி 

வைகள், எஞ்சிய கான்கும் ஜீவன்முத்தி பெற்றபின் ௮ப்பேற் 

Ae கிலைகித்றற்பொருட்டுச் செய்யவேண்டியவைகள். இச்சர 
தினங்களில் முதலிசண்டும் 10-ம் சூத்திரத்து 1, 2 பாஉங்களி 
௮ம் மூன்றாவது சாதனம் 1 1-ம் சூத்திசத்து 2-ம் பாடத்து 

௮ம், மற்றைய கான்கு சரதனங்களும் 12-ம் சூத்இசத்துப் 
பரடங்களிலும் விளக்கப்பட்டு்ள்ளன. இச்சாதனங்கள் 7. 

மூன்னியலிற் கூறப்பட்ட சாதனங்கள் 3. அகப் பத்தில் 

எல்லாச் சரதனங்களும் முடி ந்த பலன்களைத் தருவன வல்ல. 

12-ம் சூத்திசத்திற் கூறப்பட்ட சாதனங்களின் பலன் பச 

முத்தியாதலாலும், அ௮ப்பசமூதிதி விளக்கற்பாலதன்றாதலா 

௮ம், ௮வற்றின் பலன்கள் சிவஞானபோதக்திற் கூறப்பட 

வில்லை. இவையன்றிச் சாதனவியலிழ் கூறப்படுஞ் சா.கனங்கள் 
மூன்றும் ஆசம்பத்இற் செய்யப்பபுவனவாய் மேற்செல்லிய 

. மற்றைச் சாதனங்களோடு சேர்க்தே பலன் றருவன வரதலசல் 
அவைகட்குத் தனிப்பலன்களும் இவ்வியலிற் கூறப்படவில்லை. 
எனில் இவ்வியலிற் கூறப்பட்டுள்ள முதல் மூன்று. சாதனக் 

கட்கே பலன்களும் விளக்கப்பட்டுள்ளன. அவை பசச௪ நீக்கம், 

சிவப்பேறு என இசண்டாம். மலம், மாயை, கன்மம் எனும் 

(மூன்றும் உயிரினைத் தாக்கும் வலியின்றாகலே அதன் பாச 
நீக்கம். இதுவன்றி 8,9 சூத்திரங்களில் உயிர் பாசக் 

காட்டிபினின்றும் நீக்குவதாகக் கூறப்பட்டுள்ள, பாச நீக் 
சுமன்.று, இப்பரச நீக்கம், சவெத்தோடேகமசய் நிற்றல், 
அச்வெபணியில் வழுவாது நிற்றல் ஆசய இசண்டு சசதனக் 
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களாலும் பெறப்படுவது. இது 10-ம் சூத்தெத்து 3, 4 பாடம் 

களில் விளக்கப்பட்டுள்ள. இவன்றி மற்றொரு பலனாயெ 

- சிவப்பேறு 11-ம் சூ.த்இசத்.அ 8-ம் பாடத்இல் விளக்சுப்பட்டுள் 

ள௮. இது ஜீவன் முத்தி என்றும், வெரிஷ்டை என்றுஞ் 

சொல்லப்படும். இவ்விருபலன்களை விளக்குமுகத்தால் முப்: 

பொருள்களின் சிறப்பியல்களும் கூறப்படுமென்றோம். இம் 

முப்பொருள்களுள், பாசம், உயிர் இவற்றின் சிறப்பியல்கள் 

மேற்கூறிய இருவகைப் பலன்களோடு சேர்த்துக் கூறப்பட் 

டுள்ளன. genau, சிவத்தோடேகமாய்ச் சவெபணியினின்ற 

உயிர்முன் வலியின்றாகலாசிய பரசத்இன் இறப்பியல்பும்; 

இவத்இன்பால் ௮யசாது அன்புமீதூர்ந்த உயிர், வெத்தின் 

Pung மன் சலாயெ உயிரின் சிறப்பியல்புமே. இவையன்றி, 

உயிச்களின் பொருட்டுச் வம் சத்து ௮சத்அப்பொருள்களை 

ws 0) Bled அறிவித்தும் உபகரித்தலாயே இவெத்தினியல்பும் 

11-ம் சூத்திரத்து 1-ம் பாடத்தில் விளக்கப்பட்டுள்ள அ. 

இவற்றுள், சிவம் ௮சத்தினை யறிக்தம் அறிவித்தும் உபகரித் 
திலாயே உபசசசம். பெத்த. உயிர்கட்சகே செய்யப்படுவதால், 

அது சிவத்.இன்' பெர்த்” வியல்ரே; இப் பொது இயல்பு, 3-ம் 

குத்திரத்து 8-ம் பாடத்து விளக்கபப்ட்டுள்ள.. என்றா 

மூலம். தன்னையறிக்அும் அறிவித்தும் . த்த உயிர்கட்கு 

உபகரிப்பதாயெ Rag Rest? சிறப்பியல்பினை விளக்குதற்2ப 
ருட்டு அஃது QF GSI GHW oon விளக்கப்பட்டுள்ளது. 

இவ்வாறே முப்பொருள்களின் .. Sime இறப்பியல்புகள் 

இச்வெஞானபோதத்து விள்க்கப்பட்டுள்ளன. ஆனால் ௮வை 

களின் எல்லா இயல்புகளும் இந்நூலில் விளச்சப்பட்டுள் 

ளன என்பதன்று. எவ்வெவவியல்புகள் இவ்வலகப் பொருள் 
களிழ் சாணும் ஏதக்களால் விளங்கற்பாலனவோ, எவ்வெவ் 
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வியல்புகள் பெத்தர்களாகிய ஈம்முடைய இற்றறிவித்கு Berm 

கற்பாலனவோ, அவைகளே இக்நூலில் விளக்கப்பட்டள் 

ட என;  இவ்வியல்புகளும், இச்சிவஞானபோதத்தன் அணை 
வலியின்றி ஈம்மரலறியமுடியா, இத்துணைவலிகொண்டு 
இவ்வியல்களைய றிவாச், கேவலம் வசனமாத்திசமாக ௮,றி 

ட யர, உண்மையிலறிவசசாவர். stag அ௮வற்றின்பால் 

அறவ அறிவுடையாசாவர். இவ்வனுபைவ அறிவே எத் 

இப்பேறாம். இம்முத்திப்பேற்றினை யடைதற்கு இச்சவ 
ஞானபோ த ஆராய்ச்சியே முன்னின்றுதவும். இவ்வாசாய்ச்சி 

சமக்குக் கைகூமோறு காம் திருவருளைப் பன்முறையும் 

பிசார்த்திப்போம். 

இருச்சி ந்றம்பலம். 
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