


 
 
 



  

உயிரின், தன்மை, 

(பசுலக்ஷணம்.) 

-:0(-)0:-- 

இவவியல்பின் பூர்வபக்ஷத்தைச் சித்தாந்ததநூல்கள் ௮இகமாக 

ANS wea mid, சவஞானபோகம், சவஞானூக்தியார் மூன்றாம் 

நான்காம் சூத்திங்களிலும், பின்னையநூலின் உலகாயதன்மதம் 

பெளத்தமதம், சமணமதகம் முதலியவைகளின் பரபக்ஷத்திலும் 

இதன்விரிவைக் காணலாம். வெப்பிரகாசத்திலும் உண்மையதிசாரத் 

இத் பேசப்பட்டிருக்கன்ற௮, அவைகளைக் தொகுத்துக் கூணமிடத்து 

உயிர் . பூகமல்ல, பொறியல்ல, கரணங்களல்ல, பிராணனல்ல, உட 

லல்ல, இவைகளின் கூட்டமல்ல, கடவுளல்ல, வெறும் அறிவுமல்ல, 

அறியாமையுமல்ல, உருவல்ல, அருவல்ல, உருவருவல்ல, தரல: 

மல்ல, சூக்ஞனூமமுமல்ல, செயலற்கதமல்ல, செயலுள்ளதமல்ல, 

அணுவுமல்ல, விபுவுமல்ல என்பதே, 

ஆயின் இதனுண்மைதான் என்னவெனில், சிவஞானபோதம் 

4-ம். சூத்திரம் 2-ம். அதிகரணம் உதாரணச்செய்யுளில், *அதுவனு 

வாதல்”என்றும், 8-ம் ௮ இகொணத்தில் *அருூபசொரளுபியாய்? கிற்கின் ற 

"தென்றும், 5-ம் சூத்திரம், 1-ம் ௮திகரணத்தில் “அவற்றின் (ஐம் 

பொறியின்) ஆன்மா ஒற்றித்துக்காணினல்ல. அவையொன்றையும் 

-விடயியாவாகலான்” என்றும், 2-ம் ௮திகாணத்து, *தமதுமுதலாலே 
"புணரும்! என்றும், 8-ம் சூ. 8-ம் ௮. “அவைதாம் பளிங்கலிட்டவன் 

-னம்போல்.காட்டி .ற்றைச்காட்டி நிற்றலான்” என்றும், உதாசணச்செய் 

ஸில் “பன்னிதமேகாட்டும்படிகம்போல்” என்றும், 

இத்தியாரில், சுபக்கம், 4-ம் சூ. 20-ம் செய்யுளில், 

ஈஅ௫ச்தருவியாபகம்போல்வியாபகமருவமன்ருய் 

வரத் திடவரும்வியாபியெனும்வழக்குடையனாகி 

நூத்திடாஞானச்செர்இயநா இயேமறைத் அறிற்கும் 

பசுத்துவமுடையனாடிப்பசுவெனகிற்குமான்மா?
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என்றும், 5-ம் சூ. 8-ம் செய்யுளில் **அ.றிவிக்க௮றிவன்” என்றும், 

பரபகஷம் உலகாயதன்மதமறுதலை 20-ம் செய்யுளில், 

அங்யொன அதானுமொன்றையணைக்துகின்றுநிகழ்க் இடும் 

பங்கயொதுயிர் தானுமிப்படி.பற்தியல்ல நின் திடா? என்றும், 

சிவப்பிரகாசம், உண்மை, 8-ம் செய்யுளில் *௮துவதவாகக் 

காணும்' என்றும், 

திருவருட்பயனில், (2-ம் ௮தி 8-ம் செய்யுள்) 

“இருளினிருளாகயெல்லிடத்தினெல்லாம் 
பொருள்களிலதோபுவி? 

என்றும் படி.க்கப்படுகின்றன. இவற்திற்காணப்படும், உயிரின் ௮து 

வதுவாதற்றன்மையையும், பற்றின்திகிற்றலாகாகதன்மையையும் 

பற்றி இங்கு விரிக்கப்படும். இவற்றைப்பற்றி, இப்பொழு கள்ள 

- உரைகளில், ஒருவரும், ' அவ்வளவாய் விரித்துட்பேசவில்லை. இவ 

ஞானமகாபாடியம், 6-ம் சூத்திரத்தன்£ம், யோகெள் இவ்வான்மா 

வின்குணத்தைப்பற்றி ௩மது அதச்அவித௫த்தாந்தத்தை விளக்கியுள் 

ளார்.” உயிரின்குண மின்னதெனவே, பாசத்தோடும், பதியோடும் 

இன்னவிதசம்பர்தம்பெற்றிருக்கன்றதெனத் தெற்றென அறியலாம், 

ஆகையால் இவ்வாராய்ச்சயின்விசேஷமும் விளங்கும். 

மேல், ௮துவதவாதல் என்பதன்பொருள் சார்ந்தகன்வண்ண 

மாதல்; யாதொன்றுபற்றின் அதனியல்பாய்கித் றல், அதாவ, உயி 

ரின் உண்மையியல்பு யாதாயினும், இன்னொருபதார்த்தத்தோடு ஒற்றி 
நிற்கும்போது, தன்னியல்பு சுவதந்இரம் முதலியகெட்டு, எதனோடு 

சார்ந்தோ அ௮அதன்சொரூபமடைந்து, தான் என்பதொன்.றில்லாமல் 

முழுதும் மறைக் அகிற்றல், **இளமையும், வெண்கடுதாூயும் எல்லாப் 

பதிப்பையும் ஏற்கும்” என்னும் ஆங்லெப்பழமொழிபோல், மனித 

ருடையமனத்தில் வெளியினின்று எதிர்ப்படும் எல்ஜாப்பொருள். 
களும் செயல்களும் பதிகின்றன. பிள்ளைகளிடம்: தங்கள் - Br BE, 
தையரின் நடைஉடைபாவனை, குணம், குற்றம், -தொனியெல்லாம் 

படி.௫ன்றன. மாணாக்கர்களிடம் தங்கள் உபாத் தியாயருடைய மாதிரிக 
ளெல்லாம்படிகின்றன.. பட்டினத்தான் ஒருவன் இருகெல்வேலியில் 
வசிப்பானாயின், அவளுக்குத் திருநெல்வேலியாருடைய ஒருமா திரி 
யானபேச்சு பிடி பட்டுப்போகின் ஐது.
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. “நல்லாரைச்சாண்பதுவும் ஈன்தே? 

“தயாரைச்சாண்பதவும்தீதே? 

என்ற ஈம் ஒளவைப்பிராட்டியின்மு துமொழிகளையே காம் கவனிக்க 

வேண்டும். மேலும் இதனுண்மை பலகாலும் எடுத்து ஓதப்படும் 

பின்வரும் தேவர்குறளாலும்போதரும். 

“நிலத்தியல்பால்நீர் இரிஈ்தத்ராகுமாந்தர்ச் 

இனத்தியல்பதாகும்ஆ.றிவு?? 

நீர் எந் தநிலத்தோடுசேர்க்கதோ அதன் தன்மையாகல்போல, மனித 

ருடையகுணமும், அவர்கள்சேர்க்த இனத்தின் தன்மைபோலாகும். 

வானத்தினின்று இழியும் சலம் நிறமும் ௬௫யுமில்லாக௮. செம்மண் 
ணில்விழ்க்துசெல்லும்போது செக்கிறமாயும், கருமண்ணில் ஓடும் 
போத கறுப்பாயும், உவர்கிலத்திற் பாயும்போ௮ உவர்ப்பாயும்,கலங் 

கதியும் அழுக்கடைந்தும், தன் சன்மையும் நிறமும் பரிசுத்தமும் மாறி 

நிற்கும். அதுபோலவே மனிதனும் கல்லோருடன்சேர்ந்தபோது 

ஈல்லவனாகின்றான். தீயவரோடுசேர்ந்தபோது தியவனாஇன்றான். 

QaderaI$ (Law of Association) பின்வருமாறு பேசப்படுகின் 
றத. “காம் எதனை உய்த துணருன்றோமோ, எதனுடன்கூடுஇன் 

றோமோ, அ௮துபோலாகின்றோம்”” இவ்விதி, ஜீவதத்துவழால்களிற் 
பெரிதும் விளக்கப்படுகன் ந.த.* 

    

**இதற்கு ஒப்பாக, புற்பூண்டுகளிலும், பசு பக்ஷி உம்மு தலியவைகளிலும், 
விளங்கும் வேறுவேறான தோற்றங்களைக்காட்டலாம். அரேகமாய்த் தன்னைக் 
காப்பாற்திக்கொள்ளும்பொருட்டுப் பூச்சிகளும், பறவைகளும், மிருகங்களும், 
அவைகள் வசிக்குமிடம்பத்தி நிறம்மாறுகன்றன. பச்சையிலைகளிலும் செடி.களி 
லும்வ௫க்கும் பூச்சிகளும் புழுக்களும் பச்சைகிறமடைகின்றன. கொம்புகளி 
லும், பட்டையின்மீதும் ஊரும்போது, பட்டையின்நிறத்ை Syl, GEE, Qs 
தாள்களின் உருவத்தையும் அடையும். விளக்குப்பூச்சியின் மூட்டைகளிலிருச் 
அண்டாகும், குச்சிப்புழுக்கள் ($0/01-0கரரற111௨78) நெட்டுக்குத்தாய்ச் தலை 
தீமும் சால்மேலுமாய்நிற்கும்போது அக்ளைகளின் சிறுகுச்சியினின்றும் வேறு 
படா. குச்சிப்பூச்சகள் அல்லது கும்பிடும்பூச்சகள், (மழைப்பூச்சி அல்லது 
ஒ.ஃ்டைப்பூச்சி என்று தமிழில் வழங்கப்பவென), தமக்கு விரைவாகச்செல்லும் 
சக்தியின்மையால், தாம் வசிக்கும் இடம்பற்றி, அர்தந்த இலைபோலவும், குச்சி 
கள்போலவும், பூக்கள், புற்கள்போலவும் உருவடைக்து, செடிகளில் உலாவும் 
மந்தத் தும்பிமுசலியபூச்சிசளை ஏமாத்திப்பிடி.த்.த இரையாககிக்சொள்கின்றன., 
இப்பூச்சிகளில் வாகையிலைக்கொ க்தைப்போலவும், அறுகம்புற்கொத்தைப்போல 
வும் (காய்ந்தபுல்நனியுள்பட) லெவற்றைப் பார்த் திருக்கெறோம்.
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டார்வின்பண்டிதர்காட்டியது, பன். நிகளைவளர்ப்பவர்கள் பன்றி 

கமும், குதிரைகளைவளர்ப்பவர் குதிரைமுகமுமடைகிலுரகள் என் 

பது, ஒருதலைவனும் தலைவியும் ஒப்பற்றகாதலுடன்வாழுங்கால், 

முூசவிலாசம் ஆரம்பத்தில் எவ்வித2வறுபாடுடையதேனும் வரவர 

அவவிருவர்முகமும் ஒசேரூபமடையவும்செய்கின் ற, அவர் 

கஞக்கு இரு உடம்பும் ஒருயிரும் என்பது அல்லவோ உண்மை, உயி 

ரொன்றுக உடம்பும் ஒன்றாயிற்லு. இவர்களில் ஒருவர்க்குண்டாகிய 

எண்ணம் மற்றவருக்கும் ௮ேதேகோத்தில் உண்டாவதையும் சாம் 

சண்கூடாகக்கண்டிருக்கின்மோூம். *இயற்கையுலகல் தெய்விகஇயல்” 

(Spiritual Law ம (1 நிவ்யாவி ௭௦114), என்னும்ாலிற் பின் 

agora scan Beara. எல்லாவற்றிற்கும் காரணமாகிய 

மலத்தை உய்த்துணர்ச்தவிவேகிகள் அதனோடு ஓழ்றித் துகிற்றலால், 

அவர்களும் காரணர்களாகின்றார்கள்; எதனை உய்க் துணர்ந்தோமோ, 

எதனோடு கெருங்கச்சார்ச்தோமோ, அதன்வண்ணமாவோமென்பது 

  

ஒருசெடி பச்சையாயிருந்து பழுப்புவர்ணமடையும்போத, இப்பூச்சகெளும் 
இதமாறுகின்றன. பச்சோக்தியிணியல்பு மிகவும் ஆச்சர்யமானது. பயத்தினால் 

றம் மாறுகின் நதில்லை. கூட்டிலிருக்கும்போ அம், நிறம் மாறாத. ஆனால் ஒடும் 
போது, தரை வெப்பாயிறுக்சாற் கெப்பாயும், கறுப்பாயிருந்காற் கறுப்பாயும் 
இருக்கும். மரத்தில் ஏறும்போது பட்டைகிறமாயும், இலைகளிலிருக்கும்போது 
பச்சைநிறமாயும் நிறம் மாறுகின்றது. பறவைகள் எவ்விடம் கூடுகள்கட்டுகின்ற 
னவோ அச்தகிலத்தின்சார்பாக நிறமடையும். இங்கத்தின் நிறமும் 9g) aFlé 
கும் இடம்பற்றியே. செடிகள் இல்லாத ஆப்பிரிக்காதேசத்துப் பாலைநிலச்இலே, 
சிறுகுன்றுகளிலுள்ளநழைகளில் அவைகள்வூக்கின்றன.  அக்குன்றுகளின் 
இரம்கிற்கும்போது, வேட்டைச்காரர்கள்சண்ணுக்கு அவைகள் புலப்படமாட்டா, 
அப்பாறைகளின்கிறமும், சங்கங்களின்.றெழமும் விரவிகிற்றலால். சத்திரச்காரர் 
களும் படந்தீட்டும்போது இவ்வியல்பை ஈன்குவிளச்குகின்ளார்கள். தூரநின்று 
பார்க்கும்போது சிறுகுன்றுகளாகச்தான் செரியும். நெருங்கி உற்றுப்பார்த்தால் 
தான் பாறையென்றும், மிருகங்களென்றும் பாகுபாடுசெய்யலாம். புலிகளின் 

நிதமும்அவைகள் உக்கும் மரமடர்ந்தசோலைகளின்மாட்டுயே. ௮ச்சோலைகளில், 
ஒளியும் நிழலும் மாதிமாதிவிழும், புலிகளின் பட்டையும் நிழலும் ஒளியும் 
போன்றது. அதனால், அவற்றை மற்றர்செடிகள்முசலியவைகளினின் றும் 
பிரித்துக்காணமுடியாஅ. ஒருவன் இச்சிலிமரச்இின் இலைகளைப்பார்ப்பானாயின், 
அதிற் பக்ஷிகளின் கறுப்பும் வெளுப்புமான மலத்தைப் பார்க்கலாம், அவைகள் 
மலமல்ல, அதுபோன்ற புழுக்கள், அவைகள் பக்ஷிகளுக்கு இரையாகாதிருக்கும் 
பொருட்டு அப்படி மாறவேடம்பூண்டுள்ளன. லெபூக்கள் (புல்லுருவிப் 
பூடுகளில்) (0௦௦1418) விசேஷமாய்த் தம்பிகளையும் புழுக்களையும் மத்ற உருவங் 
களையுமே ஒத்திருக்கின்றன. பாடினாக்துரை எழுதிய பூச்சிவருக்க௮.இச௫யம், 
(Romance of the Insect world) என்னும்தூவில், 6, 7 அதிகாரங்களில் 
இன்னும்பார்க்க,
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என்றும் மாறாதவிதியாகலின். காம் எவருடன் நகெருங்கிவாழ்கின் 

ரோமோ, அ௮வர்களைப்போ லாகின்றோம். முகவிலாசமும், பேச்சும், 

உருவமும் ஒன்றாகன்றது. ஓரொருகால், ஒருபிள்ளை தன்தாயின் 

வேருய்ச் செவிலிக்காயினுடைய உருவமடைகின்றது.” இவர்கள் 

கூறும் மனோகரணபலம், அல்லது GenC_uang si (Professor 

Kunte) ao wool s gow wopbseéH (Potential Power) 

தான், காம்கூ௮ும் ௮துவதுவாகற்றன்மை. இர்தக்குணக்கான் எல்லா 

வுபாசனைகட்கும், சாதனபாவனை களுக்கும் ஏனுவாய்ப் பந்தமோக்ஷங் 

கள் எய் அுவதற்கும் ஆதாசமாயுள்ளஅ., காரம் முத்றறிவு, பரி-த்தம், 

கட்டின்மையுடையவர்களாயின், சற்றறிவும் அமுக்கும் கட்டும் ஈமக் 

கேன்வந்தது? சற்றறிவும் சிறுதொழிலும் உடையவர்களாவ தில்லை 

யெனின், ௮௮ எல்லாருடைய அ௮தநுபவத்துக்கும் மாறாகும். வந்த 

காரணம் தெரியாதெனின், கேட்டதையே மறுத்துச்சொல்லுவதென் 

னும் தோல்வித்தானமடைகது, கர்க்ககியாயத்துக்கு மாறாரும், முற் 

தறிவுடையது சிற்றகிவையடைக்ததென்பதற்குச் சான்று ஏதாவது 

உண்டா? எவ்விகமாய்ப் பின் ஈமக்குத்தெரிந்தது ? இவ்வினத்தார் 

ஆப்தவசனம், சுருதிவாக்கு என்றுகடைசயாகக் கூறுவார்கள். 

இவர்கள கூறும் ஓவ்வொருசுருதிக்கும் பதிற்சுருதிகள் இத்தாந்தி 

களும் காட்டக்கூடுமே? உயிர் இஜஹைவனலன் எனக்காட்டும் சுருதிகள் 

ஏராளமாமவும், ஏகமென்பதைச்சாதிக்கும்சருஇிகள் மிகவும் அற்ப 

மேயன்னோ? இவ்வற்பசுருதிகளும், நம் இத்தாந்தத்அக்குழுரணா 

காமையைப் பின்விரிக்கப்போகின்றோமா தலால், ஈங்குக்காட்டுமுயிரி 

னியல்பு, மனிதன் பக்தத்துக்குட்பட்டு, சிறுதொழில் அடைந்ததை 

விளக்கும். உடம்பினும், ஐம்பொறி கரணங்களினும் வேருகய உயிர், 

கான் ௮வைகளாகப் பாவிப்பதனால், அவஜ்றின்கர்மங்கள் நிகழ்க் கன. 

௮ சன் உடம்பினையேபெரி௮ம்பாமாட்டினத. உடம்புக்கும் சசணவங் 

களுக்கும் ௭௮ இன்பத்தைத்தருமோ௮தனையே ஒருவன்செய்யலுத் 

றன். அன்பத்தைத்தருவனவற்றின்பேரில் வெறுப்படைஙக்தான். 

இக்நிலையற்ற உடம்பின்*சுகத்தைவிரும்பிப் பிற உயிர்களிடத்தும், சன் 

இறைவனிட த்தும் தான்செய்யவேண்டியகடமைகளை மறந்து பாவ் 

களைச்செய்தான். ௮ வா என்பது ௮வன் உள்ள த்திற்புகுக்து பலவக்
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தப்படுத்திக் ழே ௮வனை விழ்த்திற்௮ு.* இவ்வாசையே, எல்லாப் 

பிறப்புக்கும் காரணமா௫ன்ற௮. பொய்யாமொழியாரும் இதனை 

இரண்டு திருக்குறளால், தொகுத்துக்கூ.றுகன்றார். 

₹ அவாவென்பவெல்லாஉயிர்க்கும் எஞ்ஞான்றும் 

தவா௮ப்பிதப்பீனும்வித்து? 

 காமம்வெகுளிமயக்கமிவைமூன் றன்* 

காமம்கெடக்செடும்கோய்? 

ஈங்குக் காமம் என்றஅ ஈம்பொதிகளுக்கு இன்பக்தருவதல் 

ஆசை அல்லது வேண்டுதல். துன்பம்தருவதில் வெறுப்பு அல்லு 

வேண்டாமையே வெகுளி. மயக்கம் என்பது மெய்யுணர்தல் என்னு 

மதிகாரத்தின் முதற்குறளில் இன்னதெனவிளக்கியிருக்கின் ற௮. 

« பொருளல்லவற்றைப்பொருளென்றுணரும் 

மருளானாம்மாணாப்பிறப்பு ” 

இம்மருள், மயக்கந்தான் ஆணவம், அகக்காரம், அவித்தை, 

(அவிச்சை) அஞ்ஞானம் என்பது. ஒருபொருள் இல்லாவிடத்து 

௮ங்கு ஒருபொருள் இருப்பதாக உணர்வது மயக்கமல்ல, இத்திருக் 

குறளின்படி ஓரிடத்து ஒருபொருளிருக்கவும், ௮தை இன்னொரு 

பொருளாகத் திரிவுபடவுணர்தலே மயக்கம். கிளிஞ்டில் இல்லாத 

போது வெள்ளியென்று ஒருவன் உணர்ந்தான் இது ஒன்று. கிளிஞ் 

௫ல் இருக்கும்போது அதனை வெள்ளியென்று அறிதல் இன்னொன்று. 

  

* பகவத்தேதை - 5-ம் ௮இ- 80, 57, 88-வாக்கயங்களைக்கவனிக்க. இதிற் 
“பன்னிறங்கவரும்படிகம்? என்ற பண்டை உவமானமும் படிக்கப்படுகின்றது. 
வார்ஷேயரே ! எதனால் இழுக்கப்பட்டு எ.சனாற் பலவக்தமாய்ப்பக் இிக்கப்பட்டு, 

மனிதன் இச்சையில்லாமலே பாவம்செய்கின்றான். 

*அன்புடன்பகவான்கூறுன்ருர்: ரஜோகுணத்்இன்காரியமாகய ஆசையால் 
சான். அது அவனைமூழுதும் மாசுபடுத்தியது. முழுதும் எரித்தது. அதுவே 
இவ்வுலகில் கமக்குப்பகையென எண்ணு, அக்நி புகையினாலும், பலிங்த 
நாசியினாலும், வயித்தித் பிள்ளை கருப்பப்பையினாலும் எவ்விதம் மூடப்படுகன் 
றன்வோ அவ்விதமே, மனிதன் இதனால் மூடப்படின்ருன்.? 

* பரிமேலழகர், தம் அருமையானஉரையில் வடமொழியார் குற்றங்கள் ஐக் 
தாகக்கூறுவரென்றார். அவை, அவித்தை, அகங்காரம், காமம், வெ 
பத்று என்பன. யோகசூத்திரம் 11(8)-ல் காண்க. முன்னிரண்டும் மயக்கத்தி 
லும், பின்மூன்றும் சாமம் வெகுளியிலும் அடங்கும்.
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உலகம், உடம்பு 'முகலிய ஒன் ௮மில்லாதபோ௮ தான் எல்லாம் அவை 

யாகநினைத்தல் இதுவொன்று. உலகம், உடம்பு முதலியன இருக்க, 

அவற்றைத் தானாக அறிதல் மற்றொன்று, முன்னையதை மித்தியா 

வாதமெனவும், பின்னையதைச் சத்காரியவாகமெனவும் கற்றறிக் 

தோர் கருதுவர். இதனையே தெய்வப்புலமைத் இருவள்ளூவகாய 

னாரும் ௮த்துவித௫த்தாந்திகளும் ஒப்புவது. இதில், ஒன்றையும் 

பொய்யென்று ஒதக்கவேண்டிய அவசியமில்லை. ஓன்றை ஒன்றாக 

மதிப்பதனால், முதன்முகற் குற்றம் உண்டாக, அதினின்று மற் 

றெல்லாக்கர்மங்களும் கிகழ்க்கமை போதருகன் ௦, இச்சவஞான 

மும் மேற்காட்டிய உயிரின் தன்மை உண்மையின்தேல், நிகழ்வ தற் 

ஏ .தூவில்லை. 

தான்கூடியதோடு தன்னை ஒன்அபடுத்தும்சக்தி மனிகனுக்கு 

இல்லையேல், தன்னைச் தன்கேகமாகத் தவறமாட்டான். பேய்ன்பண் 

டி.தருடைய *: மனதும் தேகமும்? என்த நுண்ணியமாலைவா௫ுத் 

தோர் பின்வருபவற்றைக் கவனித்திருப்பர், மனது, உடம்பு மூலா 

யல்லவாஇியும், மனதும் உடம்பும் ௮இ௮ர்சமாகச் சம்பக்தப்பட்டு 

இவற்றின்தாற்றங்கள் நேர்பட்டும் ஒன்றுபட்டுமிருக்கன்றன. மனது 

கர்த்தா, கருதுவானாயிருந்தும் (8001௦௦) கரு தப்படும்கிலையில் 

(objective condition) உடம்போடு அ௮.துவதவாகி உடம்பிலும் 

மூளைஈ.ரம்புகளிலும் கெட்டுப்போகின்ற௮.* அப்படி. மனஅகெட்டுப் 

போயினும், மனமில்லாகபோத உடம்பு, (பொருள் விஷயம்,) என் 

பது ஒன்று ஏற்படாது. சார்ந்ததன்வண்ணமாகும் இம்மனபலமே 

தன்னிழப்படைதல் என்னலும் சக்தியாகவும் கூறப்படும், உயிர் 

தன்னைச் தன்னுடம்பில் இழந்து உடம்பாகியது; உயிர் தன்னைச் சிவத் 

தில் இழந்து இவமாகியதஅு. இங்கே இர்தச்சக்தியினால், மனிதன், 

எவ்வண்ணம் மிகவும் இழிவான மிருகப்பிசாயத்தில் அழுர் அ௫ர௫னோ, 

அவ்வண்ணம் ௮தி உன்னததெய்வப்பிராயம் அடைகின்றான் என் 

பதைக் கவனிச்சற்பாலது. ௮வ்விதமானால் இக்குணத்தை மனித 

னுடையகுற்றமாசவும் குணமாகவும் கொள்ளவரும். இப்பகுதியை 

நாம் ஆராய்வாம். ஒவ்வொரு மதவா இகளும், ஆஸ்இகர்களோ, சாஸ்தி 
    

* கெடுதல் அழிதல் என்னும் பொருட்டன்று. “சாவிகெட்டுப்போய்விட் 
டது” என்பது உலசவழக்கு. *நான்கெட்டு என்பது உயர்ந்தோர்வழக்கு,
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கர் களோ, மனிதன் கடைத்தேறி உய்யும்பொருட்டு, சமயநெதிகளை 

யும் கடமைகளையும், 8ீதிகெறிகளையும் கடமைகளையும் கற்பிக்கன்ளுர் 

கள். அனால் ௮ச்கடையைக்கடைப்பிடி த் ஐுடக்தால், உய்யும்வழி 

எவ்விதம்சிக்திக்குமென்பதைக் காட்டி.னார்களில்லை. சாகன௪அஷ்ட 

யங்களை ௮றுசரித்து குரு உபதேசமடை அ, தவஞ்செய்து, ௮ட் 

டாங்கயோகமுதலியசாதித்தால், அ௮வித்தையினின்றும், பாவங்களி 

னின்றும் ஒருவன் எவ்விதம் விடுபடுன்றான் என்பதை விளக்இனார்க 

னில்லை. இல்லையேனும், இதன்மூலம் பண்டைச்சாங்கியயோகழால்க 

ளிலும், சித்சாந்தசாத்திரங்களிலும் விளக்கப்பட்டுள்ளஅ. கபில 

பாதஞ்சலிகமதங்களில்,உயிரினுண்மையை ஒப்பி, ௮சன்மேற்செல் லு 

மாறுகாட்ட உயிரின்சன்மையை விளக்கவேண்டி.வந்தசு.. ஆகவே, 

இவ்விருமதங்களும் வேதாந்தத்துக்கும், சித்தாந்தத்துக்கும் அடிப் 

படை எனச்சொல்லலாம். இவ்வடிப்படையின் தி, மேல்மார்க்கங்கள் 

செல்ல இயலாது,* 
  

* சங்கரமதச்தில் மிகவும் ௮பிமானம்வைத்தவராகிய மாக்ஸ்முல்லர் பண்டி. 
sit, (Prof. Max Muller) g@eteri ecru எல்லா வடமொழிவியாசர்ணிக 
ளும், யோகம் என்னும் பதத்தை உஜ் என்னும் தாஅவிலிருக்து பிறக்ததாகக் 
கொண்டு, “கூடுதல்? 'ஓன்றுபடுதல், என்னும் பொருள்கூதியிருக்கவும், அப் 
பொருள் பிழையென ஒதுக்குகின்றுர். இ ரண்டு உளபொருள்களிருந்தா 
லன்றே, கூடுதல், ஒன்றுபடூதல் என்னும் வழக்கு உண்டாகும். சங்கர 
வேதாந்த்தின்படி, இரண்டுபொருள் இல்லையாகவும், ஒன்றுபடுதல் என்று 
எங்வனம்சொல்லலாம் என்று அவர்காட்டுவதும் தர்ச்கரீ இப்படி. சரியானதே, 
ஆனால் அவர்கூறுவதுபோல், எந்த வடமொழிப்புலவரும் (இக்தியரில்) யோகம் 
என்பதற்கு ஒன்றபடுசல் என்னும்பொருளில்லை என்று வெளிவராதவரை, 
யோகத்துச்கும் இவர்கள் வேதாந்தத் துக்கும் வெகுதா ரமென்றேகொள்ளவரும். 

இம்மெொழியோடு நாம் $ழேகூறும் 4 உபநிஷதம் ? என்னும் 
பதவிஷயமாகவும் ஒரு ஜெர்மாணியபண்டிதர் (19, லர. டாய்௪ன் 
பண்டிதர்) இவ்விதமே இடர்ப்ப௫கன்றார். ஸரீசங்கரர் தமது பிரகதாரண்யக 
உபகிடதவிருச்தியின் முதற்கண்ணே இம்மொழியை உப.-நி-டசத் என்று 
பிரித்து--கூடகெருங்கவும் -- அ.இகம் (நெருங்கவும்) -- அழிதல் என்னும் 
பொருளை விளக்கியிருக்சன்ரூர். பண்டிதர் இப்டொருள், அவர்கொள்ளும் 
வேதாக்தத் துக்கு முற்றும் முரணென்ூமர், உப என்றசொல் யோகம் என்ற 
பொருளைத்தருற.ஐ. இப்படி அதிசமாய்க்கூடுதலினாலே ஏதோ ஒருபொருள் 
அழிகின்றதென்றும் படுகின்ற௮. ஒரேபொருள் உண்மையாயின் கூடுதலும் 
கூடாத; உளபொருளும் நாசமாகி நாஸ் இகம் அல்லது சூன்யவாதமாகும். இத 
தான் பெளத்தமதத்தின் உண்மையும், இவ்விருமொழிகளா லும் உண்மைவிளங் 
குவது ழப்பொருளே. பசுவும், பதியும் கூடாமற்றடுப்பத பாசம். கூடும்பொழு து, 
பாசமும், “சான்? என்று உயிர்முனை த் அகின் தமையும் அழிகின்ற. சென்று . 
சென்று அணுவாய்த்தேய்க் துதேய்ந்தொன்றும்?? “கான்கெட்டுச்சிவமானவா2



9 

யோகத்தினின்றும், வேதார்தத்தைவேறுபடுத் துவது மணலில் 

௮ல்இவாரம்போடுவதாகும். காம் வேலு இடங்களிற்கூறியபடி. உண் 

மைவேதாக்தம் அல்லு உபகிடதமார்க்கம், யோகமார்க்கம் ஆகும். 

யோகம், உபகிடதம் என்னும்சொற்கள் ஒருபொருட்பன்மொழிகளாத 

லின், இத்தார்தம் அல்லத ஆகமாந்தமென்பன, ஞானமார்க்கம் ௮ல் 

ல சன்மார்க்கமெனப்படும். வேதாந்த௫த்தாக்தசமரசம் என்னும் 

சொற்றொடருக்கும் இதுவே பொருளாகும். 

இதுகிற்க, நாம் மேற்கூறியபடி சாங்கியரும், பாதஞ்சலிகரும், 

உயிர்க்கு, ௮தவாகற்றன்மையை எடுத்தசைது, சாளுபமடை_தலை 

யும் சொல்லி, படிகத்தையும், செம்பருத்திப்பூவையும் உதாரணம் 

காட்டுஇன்றார்கள்.* (இதைப் பின் அதிகமாக ஆராய்கன்றாம்) உய்யு 

நெறியில், உயிர் சழிறங்கெதையு மாற்றிச்செல்லவேண்டும். மனி 

தன் தன்னை உடம்போடு ஒன்றுபடுத்தவும் கட்டுக்குட்பட்டான். 

இ௫ மாறவேண்டுமாயின், ஆதிகாலக்தொட்டுப்பழகிவரும், இத்தனு 

கரணபுவனபோசங்களினின்௮ம், கொடியினின்றும் கக்கரிக்காப் 

  

என்னும் பரமோபதேசங்களை இச்சொற்களன்றோ அடக்கி நின்றன. மிகவும் 
நண்ணிய அதிவையும், பரஞான த்தையும் உடைய ஈமது ஆன்மோர் இவ்விசமாக 
வல்லவோ, இறுவார்த்தைகளிலும் யாவராலும் என்றும் அழிக்கப்படாமல் அத் 
அவிதித்தாந்ச உண்மையை அமைத்திருக்கன்றார்கள். காம் ஒருகால் முத்தி, 
மோக்ஷம், வீடு என்ற ஒருபொருட்பெயர்களைச் சந்தித் துக்கொண்டு, அதனால் 
மூப்பொருள் நிச்சயமா சலைச்கடைப்பிடி தீ, அக்கருச்இனே ஈமது சாலம்சென் ற, 
அரியஈண்பர் ஸ்ரீமான். சண்டலம் பாலசுக்தாமுதலியாரவர்களிடம் வெளியிட, 
அவர் நாம்வியந்து உளமூழும்படி, இருப்போளூர்ச் இதம்பரசுவாமிகள் அருளிய 
வேதகரீஸ்வரர்பதிசத்தில் ஒருபாட்டை எடுத்துச்சொன்னார்கள். ௮ பின் 
வருமாறு :-- 

வீடென்றறைதருசொர்குப்பொருளோவிடுதலையாதலிஞல் 
வீக்குண்டோனும்கட்டுண்டோனும்விளங்குக்திடமாச 

பீடுறுகட்டுக்தானாய்விட்டுப்பெயராஅஇ.த௪டமாம் 
பிணிபட்டோனசு தர்தரனாகும்பிணிபெயரச்செய்வோன் 

நீசெ.தக்ரமுண்டாமொருவன் எனுமிவ்வேதுவினால் 
. நிகழ்பதிபசுபாசம்மெனமுப்பொருள்நிச்சயமென் ஐருளி 

வேடனைவெல்லுங்குருவாயெனையாள்மெய்ப்பொருள்நீயன் மோ 
வேதகிரிப்பவரோகவயித் தியவேணிழுடி க்கணியே. 

உயிர் மெய் என்னும் இலக்சணமொழிகளும் ஈம் அத். அவித இலக்கணத்தை 
விளக்குவதாயிட்டூ; எம், *அத்துவிதம், சைவசித்தாந்தத்தின்படி, என்ற 
நூலிலும், டுங்கம் விரித்திநக்கின்றம். 

*யோகசூத்திரம் 1 41 சாங்யெசூத்திரம் 71 27, 28 பார்க்க. 

2
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அஹுப்புண்டுபோவதபோல (இது உபகிடதங்களிற் காணப்படும் 

உதாரணம்) ஏவ்விதம்வியபெடுவ ௮? 

மனிதன் இழிபொருளோடுசேர்ந்தபோது இழீபொருளானான். 

உயர்பொருளோடு ஒன்றுவானாயின் உயர்பொருளாகக்கூடும், * 

நிலையின்றிக் கேடுறும்பொருள்களாகயெ உடம்புமுதலியவ ழ் 

ஜோடுகூடியதால், ௮வன் கேடுற்றான். 

கேடுபடா அமிர்தத்தோடுர் ௮சேசக்தியால் ஒன்றுபடட்டும். 

உடம்போடொன்றி உடலின்பத்தை இச்சித்தவன், இக்காமம், 

வெகுளி, வெறுப்பு, விருப்பு, இச்சை இவற்றை ௮றுக்க, ௮வன் 

பிறப்பை ௮௮ுப்பான், ஆயின், வெறும் ஆசையின்மையை ஒருவன் 

அவாவினால், (வேண்டாமை வேண்டின்) ௮கனாலேயே, ௮வ்வாசை 

அனுமோ? சிலர் அங்கனம் கூடுமென்ூருர்கள். அவர்கள் ஏட்டுச் 

சுரைக்காயைக் கறிசமைப்பவர்கள். இங்கே, உயிரின் இன்னொரு 

குணமாக நாம் மேற்கூறிய, ப.ற்றுக்கோடின்றிநில்லாமை என்னும் 

உண்மை உபயோகமாகும். 

உடம்பு உலகமாகிய சார்புடனாவஅ அல்லத இறைவனாகிய சார் 

போடாவது, பற்றிக்கொண்டிருக்கவேண்டும். பாசநிக்கம்வேண்டு 

மானால், பதியைப்பற்.றவேண்டும். பதியின்றேற் பாசத்துடனொன்றிப் 

* கீதை, 
*மனதை என்னிடம்பதித்து, என்றும் ஒப்புடன் அயரா அன்புடன் 

யாவர் என்னைவழிபடுகிருர்களோ, அவர்களே என் எண்ணத்தில் யோகத்தில் 
மூ;திர்ந்தவர்களாவர்?? 2611-7, 

2 *பொறிகளை வென்றுவிடுத்து ஏவற்தினும் இருவினையொப்படைக்து, 
uae உவுகையெய்இிய இவர்களும் என்னை அடைஇருர் 
கள் - 4, 

“எல்லாப்பணிகளையும் என்பணியாச்டி என்னில் மனதைப்பதஇத் 
யத்தில் யோகத்தியானம்செய்பவர்கள்?? (XII. 6.) nee Boe 

“Baerstards Doin9 mc Querrey seller min விரைவில் எடுக்கன் 
றேன், அவர்கள்மனம் என்னிடம் பஇந்திருத்தலால்? (217, 7.) _- 

“உன் உணர்வையும் உளத்தையும் என்னிற்செலுத் ௧. பின் ஐயமின்றி 
என்னுடன் இனி என்றும் வாழ்வாய்? (217. 8.) 

1 இருக்குவேதம் (1. 4-9, 9) ருத்திரசவனை அமிர்தனென முறையிட் 
டிருக்கன்ற து. 

*தர்மசகையின் அ.தி உச்சியிலுள்ள, ஒ! ௮மிர்தனே ! ஒ சோமனே ! 
உனக் குரிமையுடையவர்களைக்காக்க, உன்னை வக்இப்பாரை நினைக,” 
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பிறப்பிறப்பினில் மறுபடியும் அழுர்தவேண்டும். உயிருண்மையைக் 

கூறுதமதங்களிலெல்லாம் ஒரு ஓ.ற்றுமையைக்காணலாம். அவர் 

களுக்குக் கடவுளென்றபொருளுமில்லை. கெளதமபுத்தர் அணுக்க 

மாய் உயிர் உள்ளதோ இல்லதோ என்னுங்கேள்வியைவிடுகத் துச் 

செல்லுகின்றதை காம் கவனிக்சலாம், அவர் கடவுளில்லையென் 

றதனால், இப்படி அவஇப்பட்டதென்ச, எனினும் அவர்வழிவர் 

தோர் தர்க்ககியாயமுடி வுசெய்.து உயிரில்லையென்றும், முத்தும் காச 

மடைஇன்றகென்றும் நிச்சயமாய்க் கூறுகன்றார்கள். பாசவிக்கத் 

இன்பிறகு என்னவிருக்கது என்றுகேட்கும்போது என்னபதில்? 

நிர்வாணம்* (ஒன்றுமில்லை; என்பதே. மேற்கூறியதற்கு விலக்கு 

ஒன்றுண்டு. கிரீஸ்வரசாங்கயர் கடவுளில்லை என்றுகூறினும் உயி 

ருண்மையை ஓப்புக்கொள்௫றார்கள். எனினும், காம் மேற்கூறியபடி. 

பசு பதியுடனாகிலும், பாசக்தோடாயினும் பற்றியிருக்கவேண்டும். 

எல்லாமதங்களிலுங்கூ௮ும் ஈன்னெறிகளெல்லாம், பாசங்களிலுள்ள 

பற்றைநீக்க, ப தியின்மீது பற்றை யுண்டாச்கவேண்டியகாரண 

மாயிற்று, பின்கூதிய பற்றே முன்கூ.றியபற்றினைவிடற்கு ஏது 

வாகும்ர் 
* பற்றுகபற்றற்ருன்பற்தினை அப்பற்றைப் 

பற்றுகபற்றுவிடற்கு?--இருக்குறள், 850, 

 சரர்புணர்ந் துசார்புகெடஓழுகின்மற்றழித்துச் 

சார்த.ராசார்தருசோய்?--ஷி. 859, 

உரையாசிரியர் உலகப்பம்தினையொழிக்க வேண்டி௰ ஓழுக்கம் 

௮ட்டாங்கயோகமென்றார் ; நாயனாரும், முன்மூன்றுகுதளித் பாச 

நீக்கம்பெற்௮றுப் பதியுடன்கூடுகைக்குவேண்டிய மன்றுசாதனங்க 

ளாகிய கேட்டல், இக்தித்தல், பாவனைகளைக்கூறினார். பதியினைச் 

  

 ரைஸ்டேவிட்ஸ்பண்டி தர் நிர்வாணம் என்னும்பதத்துக்குப் பொருள், 
ஜீவமுத்தசசை என்முர். ஆயின், அத்தசைக்குப்பின் என்னவாயிற்று ? சூத் 

,இரங்களில் ஒன்றுமில்லையென்றே சொல்லப்பட்டி ருக்கிறது. 

ர் ஈமக்குப்பிடிபட்டி ருக்கும் சிற்லெபழக்கங்களைநீக்குவது எவ்வளவுசடின 
மென்று காமெல்லாரும் அறிக்க. பழையபழக்கத்தைத்தவிர்க்க, புகியபழச்சம் 
வேண்டுமென்ூருர்கள். பொடிபோடுவதைவிலக்க, சுருட்டைப்பற்றுகிறார்கள், 
ஒருபெரிய டாக்டர் குடியைவிலக்க, அபின் உபயோகப்படுத்தச்சொன்னது ஈமக் 
குத்தெரியும்,
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(செம்பொரு£ளென்றும், *உள்ளது' என்றும், “மெய்ப்பொருள்: என் 

றும் ௮வர்பேனார். அதன்பொருளையும், பாவனை என்பதன் இயல் 

பையும், உரையாிரியர் விளக்கியது மிகவும் கவனிக்கத்தக்கது, 

ேதோற்றக்சேடுகளின்றி புண்மையின் கித்தமாய், கோன்மையாற் 

றன்னை ஒன்றும் கலத்தலின்மையின், தூய்தாய், தானெல்லாவழ் 

ஹையுங் சலந்அுகிற்கின்றமுதற்பொருள் விகாரமின்றி எஞ்ஞான்றும் 

ஒருதன்மைத்தாதல்பற்றி அதனைச் செம்பொருள் என்றார். மேல் 

மெய்ப்பொருளெனவும், உள்ளது எனவும் கூதியதாஉம் இத 

பற்றியென உணர்க, ௮தனை (௮ச்செம்பொருளை)க் சாண்கையாவ* 

உயிர் தன் ௮விச்சைகெட்டு, அதனோடு ஒற்றுமைய,௰ இடைவிடாது 

பாவித்தல். இதனைச் சமாதி எனவும் சுக்கிலச்தியானமெனவும் 

கூறுப, உயிர் உடம்பின் நீங்குங்காலத்து, அதனால் யாதொன்று 

பாவிக்கப்பட்டது, ௮ஃது அதுவாய்த்தோன்றுமென்பன எல்லா ஆகமங் 
கட்கும் துணிபா தலின், விடெய்துவார்க்கு அக்காலத்துப் பிறப்பிற் 

கேதுவாசய பாவனை கெடுதற்பொருட்டுக் கேவலப்பொருளையே* 

பாவித்தல்வேண்டும்”--(இருக்குறள், 858-உரை.) 

இவ்வதுவதுவாதற்௪க்தி மிகவும் பிரமாதமேயாம். இது. 

தபசு, உபாசனை, தியானம், பாவனைமுதலியவற்றுக்கும் மூலாதாரம். 

இந்தப் பாவனா௪க்தியைப்பற்றி, தேவர் இன்னும் இரண்டிடங்களிற் 

பேரர். 

எவேண்டியவேண்டியாங்கெய்தலாற்செய்தவம் 

மீண்டுமுயலப்படும்? (265) 
“எண்ணியஎண்ணியாங்கெய்துபவெண்ணியார் 

,திண்ணியராகப்பெதின்? (666) 

இதுகிற்க, உயிரின் இவ் விண்டாவகுணம்பற்றியே கடவு 

ளொருவன் அவசியம் வேண்டுமென்னும்விஷயத்இல் மீண்டும்புகு 

வோம். கடவுள் இல்லா விடில் என்னஆகும் என்பதற்கு நாம் அடிக் 

கடி. ஒரு'உகாரணம் காட்டுவஅண்டு, திருவிழாக்காலங்களில், வழுக்கு 

மரம்ஈட்டு அதன் அனியில் ஒரு கொக்கியும் அதிற் பணமுடிச்சும் 

  

* இவ ஏவசேவல! சுவேதாகச-உபரி-177. 18,
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கட்டுவதுண்டு, அகேகர் மாமேறப்புகுர் தும் ஒருவனாவது முடிச்சை 

௮விழ்ப்பவன் இரான். அப்படி ஏறினவனும் அங்கிருக்கும் பற்றுக் 

கோட்டைப் பற்றினாலல்ல, மீண்டும் சறுக்கயேவிழுவன் *. ஆகவே, 

ஒருமதம் எவ் வள வு உன்னதமாகப்பேசப்பட்டாலும், கடவுளை 

நமக்குக்கொடுக்காவிடில் வீடு, கிர்வாணம், பக்தவிக்கம் என்ப 

தெல்லாம் வெறும்பேச்சே. தன்னை அதிகப்பியாசையுடன் ௮வா 

வின்மை முதலியவைகளால் ஒருவன் சுச்தனாக்கியும் பிறப் பியப்பென் 

னும் படுகுழியில், மீண்டும் மீண்டும் விழவேண்டும். விழும். 
மீண்டும் மீண்டும் வழுக்குமரத்தில் ஏறவேண்டும். மேல் உயிரின் 

இவ்விருகுணங்களையும் ஆசாயாதகுற்சமே, காஸ்திகர்களையும், மாயா 

வாதிகளையும் ௮ வலப்படுத்தியத, 

உடலோடொன்றியபோது உயிர் உடலாயிற்று, தன்னுருவம் 

கெட்டது. உடலில் அதனை எவ்வித ஆயு தப்பிளப்பினாலும் 

ஆராய்ந்து கண்டுபிடிக்க இயலாது, கடவுளும் உயிரும் ஒன்றான 

போது நான் என்பதை அப்பூரணத்திற் காணமுடியாது. ஆகவே 

இவ்விரு தி௰த்தாரும், உயிரில்லையென்றார்கள் . பின்னையவர் 

நான்? ஆக எண்ணியதும் கடவுளே என்பார்கள். ஆகவே இவ் 

விருஇறத்தார்க்கும் ௮றுபவம் சுவா பவ ம் என்பதும் வெளும் 

பேச்சாகும். பாசக்ஷயம் ஒன்றுமட்டுமே உண்மை. உடனே ஒரு 

வர்க்கு நிர்வாணமும், காசமும் மற்ஜொருவர்க்கு பிரமம் சுவச்சொ 

ரூபமடைதலும் சித்திக்க 1! எனினும் சூனியம் அல்லது பிரமத்தி 

னின்றும் உஇத்தழிர்த ஒருபொருள் மீண்டும்பிறப்பதற்குண்டா 

இய தடை என்னவென்பதை விளக்கினார்களில்லை. இவ்வுண்மையைக் 

கடைப்பிடித்தோ டாய்ஸன்பண்டிதர், சம்சாரச்சுழற்சி என்றும் 

அழியாத என்பஅப.ற்.ஜி உயிர்கள் உண்டாயது என்று சொல்லிய 
  

% ஈங்கு, அதுவதுவாதற்றன்மைபொருந்திய உபகிடதப்புழுவை மீண்டும் 
உவமிப்பாம். அது, யார்சண்ணுக்கும் புலப்படாது இலையேயாக, ஒரு இலையை 
விட்டு இன்னொரு இலைக்குப்போகும்போது, மற்றொழுஇலையைப் பற்றிக் 
கொண்டே இருக் தஇலையைவிடும். 

* இதுகாரணம்பற்தியோ, நிர்வாணமடைந்த புத்தரும் மிண்டும் மிண்டும் 
பிறந்து இறக்தாரென்றஅ ? அவர் இறந்தசசரிச்இரத்தை மகாபரி நிர்வாணசூச் 
திரத்திற்காண்க. இக்காலத்துள்ள லை பிரசன்னபெளத்தர்கள், மீண்டும் 
பிறப்ப தில்லை என்னும் வேதமகுடவாக்கியங்களைச் சாமான்யமொழிகள் என்ப 
அம் இதுகாரணம்பற்றியோ?
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உம்? ௮ங்கனமாயின் ஈம் ஈன்னெறியின் அவசியத்தை அழிக்கு 

மென்பதுூஉம், சமயநீதி சாதனங்கட்கு ஊறுசொல்லவேண்டுமென் 

பதூஉம், உறுதியாம். இவ்வளவு முயற்சிசெய்தும், மறுபடியும் 

சழேவிழவேண்டியதானால், சாதன௪துஷ்டயம், குரூபதேசம், 

தபசுமுதலியன எற்றுக்கு? அற்றன்று, ஈமதுமாட்சுயும் இறை 

வனில். இறைவன்மாட் சியில் நாம் மகிழ்கின்றோம். ஈம்மை விடுவிப 

போன் ௮வன். விட்டின்பயனும் ௮வனே, அவனில் wid 9) LIA! 

மின்றேல், விதொன் எற்றுக்கோ 1 சாம் மு.ற்றவரும் பரிசு ௮வனே, 

சாந்தோக்கிய உபகிடதம் கூறுகிறபடி., 

இதை எவன் பார்க்கின்றான், இர்.இக்கன்றான், உணர்கின்றான், 

௮வன் கடவுளை நேட௫க்கின்றான். கடவு ளில் இன்பு௮ுகன்றான், 

கடவுளில் மூழ்கன்றான், ௮வன் தன்னரசாஇன்றான். சர்வ ௮ண்டங் 

களிலும் இறைவனும் தலைவனுமாகின்றான்.” 111. 252. 

மேல் இவ்வுயிரினிய௰ல்பு, . துவைகம், ௮திவைதம், வி௫ிஷ்டாக் 

வைதம் என்னும் கக்ஷிகளுக்கு எம்மட்டு உபயோகப்படுமென்பதனை 

ஆராய்வாம். இதனை அச்வைதம் என்னும் நாலில் ௮இகவிரிவாய் 

எடுத்துப் பேசியிருக்கன்றோம், விஷயமெல்லாம் உயிரும் இஜை 

வனும் ஒன்றோ, வேறோ என்பது. வேருயின் அகம்பிரம்மாஸ்மி 

முதலிய மகாவாக்கெங்களுக்குப் போக்கென்னை? காம் வேறு இடங் 

களிற்காட்டியபடி அத்வைதம் என்னும் சொல் ஏகம் எனலும் 

பொருட்டன்று. மற்றப்பொருள்களினுண்மையைமு,ச்ச இல்லை. இரு 

பொருளும் பிரிக்கக்கூடாதது, அரக்கியம், அ௮ர்கியகாஸ்தஇி என்றே 

பொருள்கொள்ளல்வேண்டும், வேருயிருக்தும் ஏதோ ஒருவிதசம் 

பந்தத்தினால் ஒன்றாகக்கூடும்: இ௫ எப்படியாகும்? *பொய்கண்டார் 

காணாப்புனிதமெலும் அத்துவித மெய்கண்டகாத?னலும் பின்வரு 

மாறுபேசுகறுர்.  ** இரண்டாயிருப்பின் ஒன்றாகா. ஒன்ராயின், 

சுவாஅபூதியில்லை'' இம்முடிச்சை எப்படி அவிழ்ப்பது? இதுகாறும் 

நாம் ஆராய்ந்துவகத உயிரின்குணத்தை ஞாபகப்படுத்தினுல் இதனை 

முடி.வுசெய்யலாம், பொருள்வேளுயினும் உயிர் கடவுளுடன் சேர்ந்த 

போது தான் ௮துவாய்த் தன்னறிவும் செயலும் அற்னுகிற்றலால் 

உயிரும் கடவுளும் ஒன்றாகும். இங்கு ஒன்னு என்றம் இருபொருள்
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ஒரே சன்மைத்து (பொன்னும் ௮ணியும்போல) என் றத விட, 

பொருள்விசேடித்து இருபொருள் ஒன்தின் ௮அதுவதுவாதற்றன்மை 

யால் PPD SAAD plu Her yi என்றுகூற௮ு தலும் உண்மை, OR 

இலக்கணவழக்கிலும் காணக்கூடும். “*உடல்மேல் உயிர்வக்து ஒன்று 

வ.து இயல்பே” இவ்வொற்றுமை இயல்பான ஒற்றுமை என்பது சூத் 

திரக்காரர்கொள்கை, 

இவ்வுயிசெழுக்.தும் உடல் (மெய்) எழுத்துமே, நம்முயிருக்கும் 

உடலுக்குமுள்ள இயைபைக்காட்டி, ஈம்கடவுளுக்கும் ஈமக்குமுள்ள 

இயைபையும் காட்டவல்ல முக்ய உதாரணங்களாகும். மேல் அப்படி. 

ஒற்றித்தநிலையில், தான் எனக்காணாது, சிவாறுபூதி ஒன்றே விளங்கு 

மாதலால் இங்கு ஒன்று என்றம், கடவுள் ஒன்றே என்றதும் 

போதரும், இவ்வுண்மைகளெல்லாம், திருவாசகத்தின் இருதயபா 

சரத்தின் அமைக்துகடப்பதை காம் '*திருப்பாசுசவிளக்கம்” என்ற 

அரலில் விரிவாய்க்காட்டியிருப்பதை ஆங்குத் தேர்க் துணர்க, 

*இன்றெனக்கருளிஇருள்கடிக் துள்ளத் 

தெழுகன் றஞாயிறேபோன்று 

நின்றகின் ஐன்மைகினைப்பறநினைந்சே 

னீயலாற்பிதி தமற்தின்மை 

சென்றுசென்று௮ணுவாய்த்தேய்ச் அுதேய்க் துஒன்ராம் 

'இருப்பெருக் அுறையுறைவனே 

ஒன் நுநீயல்லையன் ஜியொன் தில்லை 

யாருன்னையதியகஏத்பாரே.3 --(கோயிந்பதிகம். 7.) 

சவஞானயோ௫கள் தம் இராவிடமகாபாஷ்யத்திலே, மிகதுணுக் 

இச் சொல்லுகின்றார், 

“மற்றென்னையோ அ௮த்துவிதமென்னும் சொற் குப்பொரு 

ளெனில், இத்தாக்தசைவர் உரைக்கு மாறுகாட்டுதும்! ௮௮ நீயாஇன் 

ரூய்! எ-ம், *௮து நானாஇன்றேன்' ௭-ம், ௮௮3 இதுவாகன்ற” 

எ-ம் மூவிடம்பற்றிரிகழும் கத்துவமசி முதலிய மகாவாக்கயெங் 

களைக்கேட்டவ ழி௮துவென்பது ஒருபொருள், ஆ,தலின் ஒருபொருள் 

மற்றொருபொருள் ஆமாறு யாக்கனம் என்னும் ஐயம் நீங்குதற்கு 

எழுக்ததாதலின், அதுவதுவாதற்கு ஏதுவாய், அவ்விசண்டிற்கும் 

உளதாகிய சம்பர்தவிமசடமுணர்த்அதலே அத்துவிதம் என்னும் 

சொல்குப் பொருள் என்று உணர்ந்துகொள்க,*
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முன்னமே sr உதசரித்திருக்கும் உமாபதிசிவத்தின் உண் 

மைத்திருக்குறளுக்குப்பதில், இருளில் இருளாஇியும் ஒளியில் ஒளி 

யாஇியும் உள்ள உலகியற்பொருள்கள் படிகம், நீர், கண் என்பார்கள். 

கண், இருளில் சக்தியற்றும், ஒளியில் ஒளிபெயற்௮ுமுள்ளஅ, பளிங் 

கும் அவ்வண்ணமே, நீரின் தன்மை முன்னே விசாரித்தாம். பின் 

னும் பேசுவாம், ஆயினும், பண்டை நால்களிலுள்ள உகாசணம் 

படிகம் ஒன்றுதான், இது ermB Curses #7h களுள் 

உள்ளது,* 
  

% ஈங்கு அவைகளையும் மற்றுமுள்ள மேற்கோள்களையும் காட்டுவாம், 

“ செம்பருச்தியும் பளிங்கும்போல, உயிர் பற்றடையவில்லை. அடைந்த 
போற் பாவித்த. (சாங்கெ சூ. 77]. 28.) 

இச சவிகாரங்கள் எல்லாம் அறவே ஒழித்த ஒருவனிடம் ஞாதுரு, 
ஞானம், ஜேயம் எல்லாம் ஒன்றுபடுகின்றன, பிரகாசமுள்ள படி.கத்தைப்போல்.!” 
(யோக சூ. 1, 51.) 

“இப்போ, ஒருவன் தன் ஒழுக்கத்தின்படி இதுவாவது அதுவாவது 
போன்று அஅவிது ஆவன். ஈல்லொழுகச்கமுடையவன் ஈல்லவனாவன், கெட்ட 
ஒழுக்கமுடையவன் கெட்டவனாவன். காய செய்கைகளால் தூயவனாகவும், 
தீய செய்கைளால் தீயவனாகவுமாவன்.? 

அவன் ஆசைவழி, அவன் இச்சை; ௮வன் இச்சைவழி, அவன் தொழில். 
என்னென்ன சொழில்செய்கின்றானோ, அவற்தின்பயனை அவன் அனுபவிப் 
பான்,” 

அவன் மனம் எதனிழ் பற்றன்றதோ ௮சனிடம் தன் கர்மங்களோடு 
கெட்டியாக ஒற்றுமையுறுஇன்றான், ” 

எவன் பரமாதமாவைப்பற்றுடன்றானோ அவன் பிரமத்தினிடம் செல்குன் 
மூன், அச்ச உயிர்தான் பிரமம்,? (பிருஹதாரண்யக உபகி, 117. 5, 6.) 

** தாசியினால் மலினப்பட்ட கண்ணாடி, விளக்னெபின் எங்கனம் பிரகாசிச் 
இன்றதோ, அங்ஙனம் தன் உண்மையியல்பை யுணர்ந்தபின், பிறப்புற்ற புருவ. 
னும் துச்சத்இினின்றும் நீங்கிச் சார் சமடைஇன்றான்.?! 

சன் உண்மையுணர்ந்சபின், விளக்கைச்கொண்டு பிறபொருளைப்பார்ப்பது 
போலப் பிரமச்தின் உண்மை இயல்பை உணர்ன்மான். நித்தனும் பிறப்பிலியு 
மான எல்லா சத்துவங்களையம் கடக்சு தேவனை உணர்ந்தபின், எல்லாப்பாசங் 

களினின்றம் விடுபடன்றான்.!3 (௬ வேதாசுவதர உபகி.]] 14, 15.) 

அவனை தஇயானிப்பசனாலும், கூடுகலினாலும் (யோகவழியாய்) ௮துவது 

வாதலினாலும் (த,ச்பாவாசத்) முடிவாக மாயை மூளையாதென்க.? (0௦. 110) 

“ஒருவன் தான் எவர்களோடு வாழ்கின்றானோ, எவர்களை வணங்குடின் 
ரூனோ, எதனைப்போல் ஆகவேண்டுமென்று இச்சிச்சின்ரானோ அவர்களைப்போ 
லும், அதைட்போலும் அகன்றான்.” (மசாபா. சாச்இபர்வ. 0௦௦, 82,) 

கீசாவசனம் முன்னர்க்காட்டியிருக்கன்ரும்,
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வந்தெனுடல்பொருளாவிஞமூன்றுந்தன்கை 

வசமெனவேயத்துவாமார்க்ககோக்கி 

ஐந்துபுலனைம்பூதங்கரணமாதி 

அடுத்தகுணமத்தனையுமல்லையல்லை 

இக்தஉடலதிவறியாமையுநீயல்லை 
யாதொன்றுபற்தினதனியல்பாய்நின்று 

பக் தமறும்பளிங்கனையத் துநீயுன் 

பக்குவங்கண்டதிவிக்கும்பான்மையேம்யாம்?? 
--தாயுமானசுவாமிகள், 

மேல், இந்தப் பளிங்கு ௮ல்லது கண்ணாடி. உதாரணத்தை விசா 

ரிப்பாம், நம்முன்னே மாட்டிமைபொருக்திய ஈம்மகாசக்சவர்த்தி 

(இவர்நீடூழிவாழ்க) யின்படம் உள௮. ராம் அதைப்பார்த்த அள 

வில், அந்தப் பன்னிறங்கவர்க்தபடத்தைமூடியிருக்கும்கண்ணாடி 

ஈம்சண்ணுக்குத் தோன்றவில்லை. சுண்ணாடியைப்பார்க்காதகாட்டுப் 

பு,௦,த்தான், அல்லது கண்ஷடிப்படத்தைப்பார்க்காக ஒருவன், 

அதைப்பார்க்கும்போது ஆங்குக் கண்ணாடி.யில்லையென்றேசாதிப் 

பன். ௮வன் அவ்வண்ணம் தான் நேரேபார்த்தபார்வையில் (வா 

துபூதியால்) உறுஇகூறினும், ராம் ௮வன்சொல்வது தவறென்றே 

கொள்வோம். ஏன் இப்படி ௮வன்சொல்இன்றான் எனின், கண்ணாடி. 

பன்னிஐப்படத்தோடுசேர்க்ததும், தன்சொருபம்முழுதும்மறைந் 

தானும்கெட்டுப்போய்விட்டதென்றேசொல்லவரும். அப்படியும் 

தன்னுருவம்கெட்டதேயன்,.றி, தன்லிங்கம்கெட்டதில்லை. படத்தை 

எடுக்கவும், கண்ணாடியைப்பார்க்கலாம். ௮க்கண்ணாடியைச் சூரிய 

வெளிச்சத்திற்கொண்டுவரின், அப்பொழுதும் கண்ணாடியைப்பார்க்க 

முடியா, பளிச்சென்ன௮ு சூரியவெளிச்சம் ஈம்கண்ணைப்பறிக் 

கும். ஆகவே, கண்ணாடியின்தன்மை எதனுடன்சேர்க்ததோ அதன் 

வண்ணமடைநக்து தன்வண்ணம்மறைந்துகிற்றலாகும். வர்ணம், அழுக் 

குப்படிர்தபொழுதும், ஒளிபொருக்தியபோ தம்,அவ்வழுக்கனின்லும் 

ஒளியினின்றும் வேறுபிரிக்கக்கூடாததாகிறது, கண்ணாடியைமட்டும் 

சோதித்தால், ௮து தூய்மையும் பிரகாசமும்பொருக்்இயுள்ள ௮; 
ஆயினும், இது அழுக்குடன் அழுக்காகவும், இருளில் இருளாகவும் 
இல்லாமற்போகவில்லை. இதுதான் இதன்அர்க்குணம், இத்தூய்மை 
யும் பிரகாசமும், சூரியனுடையதூய்மை, பிரகாசம் இவற்றினின்௮ம் 

Cag என முக்யெமாய் உணரவேண்டும். ஒரு பெரியவயிரக்கல்லை
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எடுப்போம். (இங்கலெத்தில் அதற்கு (011111தூம்) பிரகாசமுள்ளஅ 

என்று போலிப்பேர்).. அதஇற்காணும் ஒளி அசனுடையதா? அதனு 

டையதானால்அடர்க்தஇருளிலும் பிரகா௫ிக்கவேண்டும். அவ்விருளில் 

அதைக் கண்டெடுக்கமுடியாது. ஆகையா லிதன் ஒளி, இதனுடைய 

தன்று, சூரியன் அல்லு விளக்குவெளிச்ச த்தினின் ௮மே பிரதி 

பலித்தது. இதுதான் மனிதனுக்கும் கடவுளுக்கும் வேறுபா டு, 

காம் வயிசக்கற்கள். கடவுள் அவற்றின் ஒளிக்கும் ஒளி, இவ் 

வுண்மை ஈம் அப்பர்சுவாமிகள் தேவார த்தில் “*வெண்பளிங்கன் உட் 

பதிச்தசசோ இயானே.” 

இன்மோம். டென்னிசன்புலவரும் நாம் *சடவுளின் பகுக்கப்பட்ட 

என்பதில் எவ்விதகலமுடன் இருக்கக்காண் 

ஒளிகள்''என்றார். அற்றன்னு, காம் அவனினின்றும் இரவல்வாங்கின 

ஒளிபைக்கொண்டே. ஒளிர்கின்றோம். *:அறிவித்தாலன் வி அறியா 

வுளங்கள்?”, ஈம்மிடம் என்னென்ன ஈலமிருக்கன்றனவோ அவையெல் 

லாம் ௮அவனதுடைமை, சேவலஅவஸ்தையில், காம் சேற்கிற்பதித்த 

வயிரம்போலானோம். அதனின்றும் எடுத்தபோது, அழுக்கு இன் 

னும் ஒட்டியிருக்கின்றது. அதைக்கழுவிச் சாணையில்வைத்துத் தீட் 

டவும், அதிற் சோதியை மேலும்மேலும் உள்விடுகின்றோம். இ 

தான் நம்முடைய ௪கலநிலை, இதில் ஈம்மறிவும் இச்சையும் பரமனரு 

ளால் விளங்கவருஇன்றது, 

முழுக்கல் லும்இீட்டிச் சுத்தப்படுத்தியபோ௮, முழுச்சோதஇயும் 

உட்கலநர்து ஓரேவெளிச்சமாய், கல்லும் ௮இில்மறையும். இதுதான் 

சுத்தநிலை அல்லது விட்டுகிலை, அழுக்குமூடியபோ ௮ பக்தம், ௮ழுக் 

 சற்றபோது விடு, இந்நிலை அழுக்கற்றநிலைமட்டுமன்று, ஒளியும் 

உட்பதிகின்றத. அதுதான் சுவாறுபூதி, சிவாறுபூதி, வயிரச் 

கல்லை, அவ்வளவு சுத்தப்படுத்தியும், ௮இற் பிரகாசமில்லாவிட்டால் 

அதனை யாவரேனும் விலைமதிப்பரோ ? மதியாசென்பதே திண்ணம், 

நாம் சுத்தமடைவதும் ௮வன் ஒளியை அனுபவிப்பதற்கே. தெய் 

விகம்பொருக்திய அருணகிரிகாதரும் இவ்வுண்மையை எவ்வளவு 

எளிதாகவும் நண்மையாகவும் ஈமக்கு உபதே௫க்கின்ளுர், 
  

% பட்டைதீர்த்சவயிரம் பட்டைக்கண்ணாடியைப்போன்று ஒளியைப் பலவர் 

ணங்களாகப்பிரிக்கும். தாய்மையானமருக்கும் இக்தச்சக்தியுண்டு. (அஆங்கஇலச் 
இல் பளிங்குநீர் என்றே சொல்வ.) இக்நீர் ஒளியின்வர்ணங்களைப்பிரிப்பதை 
மகாகர்திக்ஷேத்இரச்திலுள்ள தீர்த்தத் இற்பார்ச்சலாம்.
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 தாசாமணியும்துஇ லும்புனைவாள் 

கநேசாமுருகாகினதுஅன்புஅருளால் 

ஆசாநிகளம்துகளாயினபின் 

பேசாஅுபூ ,இிபிறக்ததுவே.? 

தஇருமூலதேவகாயனாரின் இவ்யமொழிகளையும் இந்திப்பாம். 

ஈஉறையற்றதொன்றையுரைசெய்யுஞாமர்காள் 

கரையற்றதொன்றைக்கரைகாணலாகுமோ: 

'இரையற்றநீர்போல்சிர்தைகெளிவார்க்குப் 

புரையத்திருக்தான்புரிசடையோனே.? 

ஆசையறுதலும், வொஅபூதிபிறத்தலும், சர்தைதெளிதலும் 

பிறப்பிலிப்பிஞ்ஞ்கன்தேசோமயம்பிரகாகித்தலும் ஓர்க்துணர்க, 

மணியின் தூய்மையையும், நீரின்கிர்மலத்தையும் காம் ௮வாவு 

இன்றஜொம். இயற்கைப்பொருள்களிலுள்ள எல்லாகலத்தையும் மாம் 

ஈச்சுன்றோம். புருஷன் மனைவியையும், தந்ைத பிள்ளைகளையும் 

ஏன் கசே௫ிக்கவேண்டும்? காம்௮ுவைகளை இச்சிப்பதும் ௮வைகளின் 

பொருட்டோ ? அப்படியானால், ஈம்முடையகட்டும் வலுப்படும். 

பொன்னிலும், பெண்ணிலும் ஈம்ஆசை மேலும்மேலும் இகரிக்க, 

அதைக்தேடுதலிலேயே நம்மதிவு ஆழ்ந்து அழுக்குப்படும், அவற் 

கின் அழகையும் ஒளியையும் ௮ன்பையம்தரும் பாமேஸ்வரன ga 

அருளை காம்௮வாவுவதாக எண்ணும்பக்ஷம், ௮வைகளிலே மனம்பற் 

ரூ௮ அவனிடம் பற்௮ுண்டாகுமன்றோ? உண்டாகவும் நாம்விரும்பும் 

விடும் எளிசன்றோ?* 

  

    

பின்வரும் பிருஹதாரண்யகசருதிகளின்பொருளும் இதுவன்றோ ap ட 
“அவனை இச்சிச்கும்பொருட்டன்று, ஒருபுருஷனும் உனக்கு உவப்பாக 

இருப்பதும். உன்தேவனை இச்சி தகப்பன்... உன்புருஷனும் உவரச்கு 
உவப்பாயிருப்பது? 

“அவளை இச்சிச்கும்பொருட்டன்ற, ஒருமனைவியும் உனக்கு உவப்பாயிருப் 
பதும். உன்தேவனை இச்சிச்கும்பொருட்டு உன்மனைவியம் உனக்கு உவப்பா 
யிருப்பது.” 

உன்மக்களை இச்டிக்கும்பொருட்டன்று, அவர்கள் உனக்கு உவப்பா 
யிருப்பதும். உன்தேவனை இச்ிக்கும்பொருட்டு, உன் மக்களும் உனக்கு உப் 
பாயிருட்பத.” 

உன்பொருளை இச்சிக்கும்பொருட்டன்று, Sela nee உணக்கு 
உவப்பாயிருப்பதும், உன்தேவனை இச்சிச்ரும்பொருட்டு, உனக்குப் பொருளும் 
உவப்பாயிருப்பது.”?
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மேலும், கல்லினழுக்கோ உயிரினழுக்கோ, ௮வைகளை ஊடுரு 

விச்செல்வதன்றென காம் ஈங்கு உணரவேண்டும். அப்படியானால், 

அவ்வழுக்கு என்னும் நீங்கா. முதலிலேயே, மனிதன் Val 

யும் ௮சுத்தனுமாக, படிப்பினாலும் பழக்கத்தினாலும் பலபிறப்பினா 

லும், மேலும்மேலும் அறிவையும் சுத்தத்தையுமடைடின்ரானில்லை, 

௮வன் அறிவு இச்சை தொழிலாகிய எல்லாச்சக்இகளும் அவனிடம் 

அன்றேயிருக்த௫. ஆயின் அச்சக்திகளெல்லாம். மாயை ஆணவம் 

எனும் திரையினால் மூடப்பட்டிருர்த,த. அத்திரைரீங்கவே, தன் 

னதிவு தனக்குத்தோன்றித் தான் எல்லாமாயிருத்தலைக்கண்டு(ஆத்ம 

சரிசனம்) உடனே .ஆரந்தத்தாண்டவம்புரியும் ஈம் ஈடேசனைத்தரி 

சித்து (ஆருத்ராதரிசனம் - சவதரிசனம்) ௮வனடிக்கீழ் ஆழ்கின் 

ரன். இப்பாகுபாடு முக்யமான. ஏனெனில், மேலைகாட்டுத் 

தத்துவஞானத்துக்கும் ஈம் இர்தியகாட்டு ஆன்மஞானத்துக்கும் 

உள்ள வேறுபாடும் இதுவாதலின். 

இந்தக் காரணத்தினால்தான் ஐரோப்பிய சிருஷ்டிலயதத்.தூவ 

ஞானம் (16௦03 01 14௭010௦௦) பிழைபடுசன்ற.அ. மேற்படை 

யெல்லாம் சரியே, அடிப்படை அவ்வளவும் பிழை. இதன்படி. மனித 

னுடைய ஒவ்வொருசக்தியும் கொஞ்சம்கொஞ்சமாகச் சனனச்சுழற்கி 

யாலும், ஏற்பன ஏற்றலாலும், மேலது கிலையுறுவதாலும் உண்டாகிப் 

பலப்படுகின்றதென்பதே. ஆயின் நஈம்மவர்கூற்றோ, மனிசனுடைய 

எல்லாச்சக்தியும் அன்றே ஆங்இருக்கது. அவன் சச்சிதானந்தன், 

அவன் சக்திகள் மூடப்பட்டிருக்கன. இறைவன் பஞ்சூருத்தியமும், 

இறப்பும் பிறப்பும், ௮வன்மறைப்பை நீக்குவதற்காகவே ஏற்பட்டன. 

இத்திசைநீங்கவே, ௮வன் உண்மையுருவமடைஇன்ரான்.* இங்கும் 

இன்னமொரு எச்சரிப்பு காம்செய்யவேண்டும், 

உயிர் தன் முழு இச்சாஞானக்கரியைகளைப்பெற௮, FFA sr 

ஈந்தமடைவது உண்மையே. ஆயின் இவ் விச்சையாதிகளையும், 
  

இவ்வுண்மை, கம்பன், காளிதாசன், ஷேக்ஸ்பியர் முதலியவர்கள் ௮ரும் 
புலவர்களானதை நிலையுறத்தும். ஐரோப்பியஞானத்.இன்படி. இயலாது. ஓவ் 
வொருவருடைய மூளையிலும் இயற்கையமைப்பும் உண்மையும் என்றும் பதிக்து 
சொண்டுதானிருக்கிறது. வலியின்மையாலும், அதியாமைமறப்பினாலும் அவற் 
றை எடுத்துச்சொல்லவும் வர்ணிக்கவும் மூடியாமையாகறெது. தெய்வ அருளி 
னால், இச்சிரைரீங்கப்பெறவும், அவர்கள் வன்மையுடையவர்களாகிறார்கள். 
உள்ளதே தோற்றும், இல்லத வாராத,
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சச்சிதாகந்தத்தையும், இலைவனுடைய இச்சையாதிசக்திகளையும், 

பகுத் அுணரவேண்டும். இங்கே, உபநிடதங்களில், விடுபட்ட உயி 

நின் உயர்வைப்பற்சிப்பேசும் சுருதிகளைத் தப்பாகப்பொருள் 

கொண்டு, உயிருக்கும் கடவுளுக்கும் ஏகத்வம் சாதிக்க எண்ணு! 

இரர்கள், உயிரும் இறைவனும் ஒன்னுபட்டாலும், பந்தமறுத்தஉயி 

நிற்காணப்பட்டது பரமாத்மாவின் தேசோமயமாகி, ஆன்மாவும், 

அவன்ப.ரமானந்தத்தில் இளைத்து அவனடிக்8ழ்ச் தானதுவாகுர் 

தன்மையாற் சார்சன்றது. ஆங்கு, உயிர் பாமசுகமடைகன்றது 

என்பது உண்மை, ஆயின், ௮ தானடைந்தேன் என்னு முனை த்து 

உணராத. அங்கே அது காணாமற் காண்கின்ற. கேளாமற் கேட் 

இன்ற, மூகராமல் முகருகின்றது. சுவையாமற் சுவைக்கின்ற து. 

நினையாமல் நினைச்சன்றத, “தான்”? என்னும் ஞானம் ஆங்கு உசுய 

மானால், ஏகத்வம் ந௫த்துப் பரமசுகமுமற்றுப்போம். இதுவன்றோ 

பேர்போன பிருஹதாரண்யகசுருதியின்பொருள். 

ஆங்கு அவன் நோக்கவில்லை. ஆயினும். ௮வன் கோக்குகன் 

மூன், கோக்காமல்நின்றானாயினும் காண்டுின்றவனுடன் காட்டி 

வேறன்மையாதலாலும், ௮௮ ஈூிக்கமாட்டாதாதலாலும், ஆயினும் 

ஆங்கு இரண்டாவதொன்கில்லையே. தன்னைவிட வேறுகக்காண்ப 

தற்கு வேறுபொருள் இல்லையே.” 17, 8. 28. 

இந்தகிலையை மோக்ஷமூலபண்டி.தர் சுழுத்தி ௮அவஸ்தையென் 

ரர்; அரியம் துரியாஇகம் உள்பட எல்லா௮வஸ்தைகளையும் கடந்த 

நிலை ஒன்னு உளதென அ௮வர்அ௮.தியாமையால். 21-வது மந்திரத்தில், 

ஆங்குச் தனக்கு உள்ளும்புறம்பும் ஒன்றையும் அ.திந்ததில்லை என்று 

சொல்லியதில் உண்டாகும் மயக்கத்தைத்தீர்க்கவே இந்தச்சுருதியம் 

எழுந்தது, ஒன்றும் அ௮றியாதபக்ஷம், சூன்யகேவல அவஸ்தை 

யாகும், அற்றன்னு, ஆங்குப் பூரணஅுபவமுண்டு, காண்ப 

மூண்டு, கேட்பஅமுண்டு, ஆனால் ரான் அறிந்தேன், கண்டே 

னென்ற ஞானமில்லை. தலைவன்தலைவி யின்பு௮தல் எல்லாச்சித்தாதி 

யோ௫களுக்கும் முக்கிய உதாரணம். 

உய்யவந்ததேவராயனாரும் தம் தஇருவுர்தியாரில், இச்சுருதி 

யையே விளக்கியுள்ளார்.
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*பெற்றசிற்றின்பமேபேரின்பமாயாங்கே 

மூூற்றவரும்பரிசுந்தீபற 

மேளையாதுமாயையென்றுந்தீபத? 

*பேரின்பமானபிரமக்கிழத்தியோ 

டோரின்பத்துள்ளானென்றுந்தபேற 

உன்னையேயாண்டானென்றுந்தீபற? 

பின்னர்க்காட்டப்படும் QW மந்திரத்தோடு இவற்றை ஓத்திட் 

டுப்பார்க்க. 

அசை, கேடு, பயம் ௮ற்ற (உண்மைச்) சொரூபம் இதுவே.” 

ஒருவன் தன்காதலியைக்கூடினபோது, உள்ளும்புறம்பும் எப்படி 

அவனுக்குத்தெரியாதோ, அவ்விதம், வாலகிவன் இவனை அணைந்த 

போது, இவனுக்கு உள்ளும் தெரியாது. புறம்பும் தெரியாது, இது 

தான் அவன் உண்மைச்சொருபம், அதில் ௮வன் எல்லாவிருப்பும் 

நிறைவேறப்பெற்றது. அதில் அவன்விருப்பும் இறைவனே. ஒன் 

அம்விபெட்டதில்லை, துயரற்றது அதுவே,” 

இதன்பொருஞம் இது. தான் அதுவாய், தன்னெல்லாக்கர 

ணங்களும் அழிந்து அன்புமாக்இரையாய்கித்பதுதான் இற்றின்பத் 

திலும் முற்றின்பம். தாய்தர்தைகள் எவ்வளவோ அதிஞர்களாயும், 
அமயவர்களாயுமிருக்தாலும் பிள்ளைகள் மூடர்களாகவும், ஏழையறி 
வுடையவர்களாகவும், தியகுணமுடையவர்களாகவமிருப்பதின்கரச 

ணம், அவர்கள் இவ்வண்ணம் மனமற்று அனுபவியாதத என்கிறார் 

கள். அதுவதுவாகாததனால், அவர்களுடைய நற்குணங்கள் பிள்ளை 

களுக்கு ஏறவில்லை. குடியர்களுடைய பிள்ளைகளும் இவ்விதமே, 

இதேவண்ணம்தான் பேரின்பத்தைநுகர்வ இலும் சொல்லியிருக்கின் 

றத. ஆங்கும் அ௮துவதுவாகவேண்டும். கரணய்கள் எல்லாம் ஓய் 

சன்று, ப.ரமாகந்தப்பழஞ்சுடரில் சாம் மூழ்குகின்றோம். 

இவ்வியல், தமிழகப்பொருளிலக்கணத்திற் காணப்படும், 
ஸ்ரீமத் மணிவாசகப்பெருமானின் இருக்கோவையார் இதக்குச் 
சறந்தஇலக்கியம், ஸ்ரீமத் தாயுமானசுவாமிகளின் ஆஈந்தக்களிப்பை 
அகர்ந்தோர் இகனைஉணர்ந்தோசாவர்.
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சோக்கா துகோக்கல், கேளாதுகேட்டல், நினையாஅநினை த்தல் 

என்ற சொற்றொடர்கள் சுட்டறவுணர்தல் என்னும் பான்மைத்து. ஈம் 

சாதாரணஅறிவில், சான் ௮து என்ற காண்பானும் (subject) #7 

சிப்பொருளுமாகிய (001௦0) இருவித அ.திவுகிகழும். சுட்டறவுணர் 

தலில் இரண்டற்ற, காண்பான் காட்டுமுதலிய ஒன்ருய், அக்க 

மாத்திரையேயாக, அறிவு அடங்கிகிற்கும். கடவுளைச் சுட்டுப் 

பொருள்போல் உணர்ந்தால், ௮௮அவும் ச௪டப்பொருளாய் ஒழியு 

மன்றோ? சுருதியும் ஈம் சித்தாக்தநூல்களாம் பின்வருமாறு முழங்கு 

கின் மனவன்றோ 1 

“இவற்றையெல்லாம் எவனால் அறிக் தானோ அவனை எப்படி ௮றி 

வ.து? அறிவிப்பானை இவன் எப்படி.யிவது."”(பிருஹதா 17. 4. 18.) 

நீ காட்சியைக்காண்பானைக் காணமாட்டாய், ஓசையைக்கேட் 

பானை 3 கேட்கமாட்டாய், இந்தனையைச் இர்திப்பானை ந இக்இக்க 

மாட்டாய், அறிவை அறிவானை நீ யறியமாட்டாப், இதுவே எல்லா 

வற்றுள்ளும் உன்லுள்ளும் உள்ள பரமாத்மா.” (Do. III. 5. 2.) 

*அன்னியமிலா மையானும்அ.நிவினுள்கிற்றலானும், 

மூன்னியவெல்லாமுண்ணின் ஐணர்சத் அவனாதலானும் 

என்னதியானென்றோ துமிருஞ்மெருக்கறுச்சலானும் 

தன்னறிவதனாறர்காணும்சகைமையனல்லனீ சன்”9 
(சவஞான௫த்து, VI. 8.) 

முடிவில் காம்சொல்வ, இதுகாறும் கூஜிப்போக்த இச்வே 

ல்ஷணம் அறிஞர்யாவரும் விதந்து ஒப்புக்கொள்ள த தக்கதென்பது 

தான், என்றுலும், சென்ற 50 வருடங்களுக்குள் இறில்கவமத் 

தையே சீர்படுத்தியவசாகக்கூறும், காலஞ்சென்ற ஹென்றிடிரம் 

மண்டு பண்டிதசைச் (Professor Henry Drummond) சான்ளுகக் 
கூறுவோம், அவர்எழுஇய மறுவாழ்வு” (Changed Life) orem gata 

அரியூல், மெய்கண்டராதருடைய “அதவ ert FSV’ oT ast |pild சொற் 

ஜொடருக்கு அரிய விருத்தியுரையாகும். அவர் மேற்கோளாகக் 

கொண்ட பால்௮போஸ்தலர் வாக்கியங்களில் ஒன்று, 

“நரம்யாவரும், ஈம் முகத்திரையைநீக்கியபின் கண்ணாடியைப் 

- போலும், இறைவனுடையமஏமையைப் பிசூபலித் அச் சத்துப்பொரு 

ளாகிய இறைவனைப்போல ௮வன் மமைஉருவோடும் மீண்டும் மீண் 
டும் ஒன்ராகின்றோம்,”
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௮தைப் பின்வருமாறு விரிக்கறார். “பளிங்கைகப் 

போலும், நசாமெல்லாம் கிறிஸ் அராதரின்குணா இசயங்களைவிளக்கி, 

௮வர் உருவைப் பையப்பைய அடைஇஜோம் ; அ.ற்பகுணத்திலிருக்து 

௮ தற்கு உயர்க்தகுணத்தையும், அதனினின்று ௮தற்குமேலான 

குணத்தையும், அதற்குமேலும் பூர்ணகுணத்தையும் ௮ டைர் ௮, 
கடைசியாக, அ௮வன்முழு உருவையும் பெறுகின்றோம். ஆகவே, 

மூக்இசாகனத்தை ஒருவரியில் அடக்கலாம். இதிஸ் அவின் . குணத் 

தைப் பிரதிபலி, நி இறிஸ்துபோல் ஆவாய்” அல்லது காம்சொல்லு 

இறெபடி, சடவுளின்உருவை உன்னிடகத்திற்பதியவை. கீ கடவுளைப் 

போல் ஆவாய். நீ கடவுளாவாய். 

ஆனால் யாங்கனம், ௮ற்பகுணம், மேலும்மேலும் ஈற்குணமா 

வது? அல்லது கண்ணாடியிற்பதிர்த உருவம் மேலும்மேலும் தெளி 

வ? ஆன்மாவாகிய பளிங்கை அழுக்கற மேலும்மேலும் துலக்க, 

பாஞ்சோதியின்டகேராகக்கொண்டுவருவதினால்தான். ஆக அதுமுற் 

லும் சுத்தமாகத் அுலக்கப்பட்டபின்னும், சோ இக்கு ௮ணுகி நேர்ந்த 

பின்னும் ௮தனுட்பதிர்தசோத ஒப்பற்றஒளியாம், அதனை முற்றும் 

கவர்ர் த, அதனைமறைத்்து, அப்பரஒளியே ௮ நபவசித்தமாகன்ற.து. 

௮ப்பண்டி. தரும் உண்மையில் உரைக்குமாறு, **சாகனத்திஉண் 

மையாயின், நீ உணர்வதும் இஹைவனுடையமஏமையே. ஒரு கண் 

ணாடியை ஒருவன் பார்க்கும்போது, ௮க்தக்கண்ணாடி யைப் பார்ப்பது 

மில்லை கினைப்பதுமில்லை; அதில் என்ன ஒளிர்கின்றதோ அதனையே 

பார்க்கின்றான், ஏனெனின், பளிங்கிற் குற்றமிருந்காலொழிய ௮த 

னிடம் நம்சவனம்பதிவ தில்லை.” இக்குற்தங்களும்,சித்தார்திகஞஷ்டைய 

பாசமாகிய பலவன்னங்களே. உடலோடுபொருந்தியபோது உடல் 

தான் காட்டு, பளிங்குபோலும் உயிரன்௮, இஹைவனுடன்கலக்த 

போது, இஹைவனுடையமாட்சியும், நிர்மலப்சகாசமுமே காட்ட, 

பளிங்குபோலும் ஆன்மாவல்ல, அப்பண்டிதகர் பகர்வதும், எல்லா 

மனிதர்களும் கண்ணாடிகள், இதுதான் முக்திசாதனம் அல்லது பந்த 

சாதனத்தின் முதல்விதி ; மனிதனுக்கு மிகவும்நேர்ந்த உபமானமாகத 

இடைத்திருப்பது, ௮வன் கண்ணாடிபோன்றவன் என்பஅ௮.” அந்த 

நாலை முற்றும்பார்க்க எவ்வளவு௮ழகாய் இதனைவிரித்திருக்கிறா 

ரென்பது வெளிப்படும்,



அவர் இரண்டாவதுவிதியாகக்கூ௮ுவதும் ௮துவதுவாக ல், 

அல்லது தாதாத்மியமாதலே. “௮ துவதுவாதல் இரண்டாவது.வி.இ. 

இது முக்திசாதனத்துக்கு முக்யெஅடிப்படை, மனிதர் வெறுங்கண் 

ணடிகளல்லர். இக்கண்ணாடி தன் எதிர்ப்பட்டதைப் பிரதிபலிப்பது 

மட்டுமல்லாமல், தான் பிரதிபலிக்சதை, சன் உள்ளுக்குள் உள் 

ளாக்்க, தான் ௮னவாய், ௮சனை என்லம்விடாமல், பற்றிக்கொண்டே. 

நிற்கின்றது. எங்கனம் இவவான்மா அவற்றைப்பற்றிக்கொண்டிருப்ப 

தென்பதும், இவ்விச அற்புதம் எக்றனம் விளைகின்றதென்பதும் 

ஈமக்குப்புலப்படவில்லை. இயற்கைத் தோற்றங்களில் எனுவும், ரசா 

யனப் பரீக்ஷையில் எனவும், மாக் இ.ரிகதற்இரங்கள் எதுவும் இல்வதி 

சயத்தை விளக்குவ இல்லை. பாருங்கள், இ இறகந்தகாலகிகழ்ச்சியெல்லாம் 

அவனிடம்பிர இபலிப்பதமல்லாமல், எல்லாம் ௮வனிடத்தேயுள்ளன 

வா௫இன்றன. உள்ளதன்றேல் யாங்கனம் தோற்றும், அவன் இஜு 

வரை இப்பூவுலகன்கட் கண்டதும், கேட்டலும், உணர்ந்ததும் 

நம்பியதம் ௮வனுள்ளே இப்பொழுது குடிகொண்டிருக்கின் மன. 

௮ வன்பகுப்பாய் அய்விட்டன, பா இவனே அஇன்றான், அவன் அவி 

வருவாயின்.” 

+ பண்டிதர்விதிகளை௮.அசரித்அ, சாதனமார்க்கத்தைப் பின் 
வரும்வாய்பாட் டினா அரைக்கலாம். “ரான் சிவத்தைப்பார் த்தேன். 
கான் சிவத்தைத்தோற்றுவித்தேன். சிவம் 2பால் ஆனேன். கான் 
Gaus Goran.” 

இவற்றையெல்லாம்தொகுத்து ஒருவிருத்தத்திலேயமைத்,து 
உண்மையுரைக்க உயர் அருண் இஇவாசார்யசுவாமிகளின் உன்னது 

பாதங்களை எம் உளத்தினும் இரத்தினும் பொருத்தி இ£ நாலை 
முடி.வுசெய்வாம். 

சண்டவிஷையல்லேனஞனென்றகன்றுகாணாச் 

கழிபரமுகானல்லேனெனக்கருதிக்கசிந்த 

சொண்டினொடிமுளச்தவன்றானின் றகலப்பாலே 
சோகமெனப்பாவிச்கத்தோன்றுஉன் வேதின் ஜி 

விண்டசலுமலங்களெல்லாம்கருட தியானத்தால் 
விடமொழியுமதுபோலவிமலதையுமடையும் 

பண்டைமறைகளுமதுசானானேனென்று 
பாவிச்சச்சொல்லுவஇப்பாவசத்தைக்காணே.?? 

சந்தானதாவர்கள்போற்றள்வாழ்க. 

CANO



  

இவமயம், 

அஷடமூர்த தம். 
DT SIT IN ee 

:அந்தரிச்சந்கிதம்ஜனேரு த். ரம்பரோமகிஷயா 

இரிஹ்ரா் அிஜிஹ்வயாசசம்?3 (இருக்குவேதம்.) 

யாவுளும் இலங்கும் ர௬ுத்ரரை, அன்புடன் யாவர் தியானிக் 

. இன்றார்களோ அவர்களே அன்னம் பு௫க்கின்றார்கள்” 

நமது ஆன்றோர்சள் ஒருமொழி அல்லது பொழித்தொடரிலே 

ஆழ்ர்த தத்துவஞானத்தைப் புகட்டியிருக்கன்றார்களென்பது HF 

சயிக்கத்தக்க து. 

மூன்பெழுதிய சிறுமொழிகளில், யோகம், உபகிடதம், முக்தி 

யல்லது வீடு, உயிர்மெய் என்ற சொழ்களை ஆராய்ந்தபோது. எவ் 

வித உண்மைகள் கடைப்பிடி தீதோமென்பது சகெற்றென விளக்க 

ற்று, அவ்வண்ணம், இன்று ஆராயப்புகுந்ததும் இன் னொரு 

சொற்றொடர். 

“அஷ்டமூர்த்தி' என்றது எட்டுரூுவை யுடையவன் என்னும் 

பொருட்பட்டு ௬,த.ரசிவனுக்குப் பெயராயிற்று, இவ்வெட்டுருவம் 

நிலம், நீர், நெருப்பு, காற்று, ஆகாயம், சந்திரன், சூரியன், உயிர் அல் 

லத ஆன்மா. 

இவ்வெட்டுருவில் எல்லா உயிருள்ளனவும் இல்லனவுமாகய 

உலகம் (சேதன அ௮சேதனப்பிரபஞ்சம்) அடங்கும். ஆதிபகவா 

னாகிய கடவுள்மட்டும் இவற்றுள் ௮டங்க வில்லை. அஷ்ட மூர்த்தம் 

என்னும், எட்டுருவம் ௮வன் இருமேணி யாசக்கூறும் பொழது, 

இமைவனக்கும் ஈமக்குமுள்ள சம்பந்தம் உயிர் உடல் சம்பந்தமாகக் 

காண்டுன் றோம். இவ்வுயிர் உடல் இயல்பை முன் 2ப விரித்திருக்கி 

ன்ோமாகயால், ஆங்கு ௮சனை யோர்ற்துணர்க, 

உடலில் உயிர்போல் அவன் எங்கும் வியாபித்திருத்தலால் 
அவனை *விஸ்வாந்சர்யாமி” யென்று கூறப்பட்ட. அதற்கு மேற்
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Carorra, OHaGCa ss Bath ஒன்.று மேலேகாட்டியிருக்கின்றாம். 

உபநிட தங்களிலும் இக்கருச்தே ஏராளமாக பழற்பலவிடங்களிலு.ஈ 

காணப்படும். இவ்வுலகமே ௮வனுக்கு உருவாகின்ற தால், அவனை 

“விஸ் வஸ்வரூபி' என் தழைக்கப்படுகன் றத. 

**விஸ்வரூ பாயவி௩மோஈம:?! 
(wat வேதம்.) 

உலகமெல்லாம் தன்னிடமிருந்து தோற்றுவிதக்தலால் “விஸ்வ 

காரணன்? என்றும், (விஸ்உ௨யோனி' என்௮ம் இமைவன் அழைக்கப் 

படுகின்றான், நம்முடலை காமாகபாவிப்பதஅ போல், கடவுளையும் 

வ பாவிக்கப்பட்டு, அவனை நிலம் முதல் உயிர் ஈறாிய 

எட்டாகவும் ௮ழைக்கப்படுகின் றது. 

உலதாத 

ஆயின் இவ்வெட்டுருவாகிய சேதன ௮சேதனப்பிரபஞ்ச த்தில் 

இவன் pw pane aug ௮கேகவிடங்களில் செற்றென விளங்கு 

கின்றது. உபநிடதங்களில், நிலம். நீர் முதலிய உயிரில்லவற்றைக் 

கடவுளாகப்பேசுங்கால் ஒருவரும் இக்கிலம் நீர்முதலியன தான் கட 

வுள், அவைகளை உள்நின்று இயக்கும் ஈசனாக பிருககாரண்ய உப 

நிடத்தில்பேசப்படும் இறைவன் அல்லன் என சாதிக்கமுயலார்கள். 

ஆயினும் ஆன்மா கடவுளாக கூறிப்போக்க மக்இரங்கள் அதிக மயக் 
கந்தருவதாய், ஈம்மிக்தியதத்துவஞாணிகளில் ஒருசாசார் ௮வ்வாக்இ 
யங்களை தங்களுக்கு முக்கிய ஆதரவாகக்கொள்சன்ளார்கள், அப் 
படியல்லவென ஏராளமான மக்திரங்களிருக் அம், இவ்வெட்டுமல்ல 

வாகி யாவற்றையும் கடந்துகிற்பதனால், ஈசனை *விஸ்வா தகன்?” என்று 

மறைகள் முழங்குகஇன்றன. 

யாதேவானாம்பிரபவச்சோழ்பவச்சுவிஸ்வாதிகோருச்சோமசர்ஷி; 

ஹிரண்யசர்போபச்யதஜாயமானச்ஸநோபுத்யாசுபயாலம்புஈக் த, 

சுவேசா 137. 12174 

'எத்தேவன் மூலமும் உத்பத்தியுமாயிருக்கரானோ, விஸ்வா இ 
கனோ, ர௬ுத்சனோ, மகரிஷவியோ, ஹிரண்யகர்ப்பன் பிறப்பைக்காண் 

இன்றானோ அவன் நமக்கு நல்ல அறிவைக்கூட்டுக,2 

“ஏசோவாகாமதிபோ,யஸ்மிந்லோகா௮ இச்ரிதா£ 
யஈசே௮ஸ்ய *ச்விபசச்சதுஷ்பச: சஸ்.ச்மேதேவாய 

ஹவிஷாவிதமே,17, 15,
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*எத்தேவன் அஇபனோ, எவனிலிவ்வுலகம் நிலைபெத்திருக்க 

தோ, இருகால் காற்கால் சீவர்களுக்கு எவன் ஈசனோ, “க? எனும் 

பெயரையுடைய அத்தேவளுக்கு, நாம் ௮விர்ப்பாகம் கொடுப்போ 

மாக? 

இம்மக்திரங்கள் முன்வரும் மந்திரத்துக்கு முன்னிற்பதின் 

இயல்பையும் கவனிக்கத்தக்கது, 

“அதுவே அச்னி, ௮அவே ஆதித்யன், ௮அதுவேவாயு, ௮அவே 

சந்திரன், அதுவே சுக்சன், ௮து2வ பிரமம், நீரும் ௮துவே, பிரஜா 

பதியும் ௮து வே.” 

இதற்கு முந்தின அத்யாயத்தில், “எ.து உத்தச,தரமாயிருக்கின் 
DB; AD MMA Moras.” 

“அத்தேவன் எல்லாத்திசைகளுமாயினான். பூர் வத்திலே 

அவன் பிறர்தான். இப்பவும் உண்மையில் கர்ப்பத்திலிருக்கிருன் 

அவன் பிறந்தான், பிறக்கப்போகிறான். பிறக்தவர்களுக்கெல்லாம் 

பின் நிலைத்திருக்கன்றான், அவன் முகம் எங்குமாகி,? (II. 16.) 

பிருகசாசண்ய உபநிடதத்தில் பேர்போன 5-ம் அத்தியாயம் 

ஏழாம் பிராம்மணத்தில் இவ்வட்ட மூர்த்தியின் விவரணசத்தை முழு 

அம் காணலாம். : 

மூன்றாம் மந்திரத்தில் நிலம் ௮வன் சரீ ரமாகக் கூறப்பட்டு பின் 

வருமாறு பேசுகின் ற௮, 

ய: பிரிதிவியாப்திஷ்டன் ப்ரிதிவியா ௮ந்தரோயம் ப்ரிதிவீந 

வேகம், யஸ்யப்ரிதிவீசரீ.ரம். 

ய$ ப்ரிதிவிமந்தசோய மயத்யேஷகத் ஆக்மார்தர்யாமி அமிர் 

தம். 7, 1, 8. 

எவன் கிலத்தில் வ௫ிக்கின் னோ, எவன் சிலத்தின் உள்ளிருக் 

கன்றானோ (அல்லது கில் அல்லையோ,) எவனை நிலம் ௮றிய 

வில்லையோ, எவனுக்கு அர்நிலம் சரீரமோ, எவன் ௮க்கிலத்ை உள்ளி 

ருந்து இயக்குகின்றானோ, அவன் உன்ஆத்மா, அக்தர்யாமி அமிர் 

தன்.”
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இம்மாதிரியே, 4, 5, 7, 0, 11, 12, 22-ம் மந்திரங்களில் நீர், 

நெருப்பு, கால், சூரியன், சந்திரன், ஆகாசம், விஞ்ஞானம் என்பவை 

முறையே ௮வன் உடலாகக்கூறுன்றது. 28-வ மந்திரம் வரு 

ஷம் 
“மே விஞ்ஞான இஷ்டன் விஞ்ஞான தகந்தசோயம், விஞ்ஞான 

நவேதயஸ்ய விஞ்ஞானச்சரீரம் யே விஞ்ஞான மந்தரோய மயத்வே 

ஷக் ஆத்மற்தர்யாமியமிர்தம். 

எவன் விஞ்ஞான த்தில் நிலைத்திருக்க்றானோ, எவன் விஞ் 

ஞானத்தின் உள்ளிருக்கன்ருனோே (அல்லத விஞ்ஞானமல்லவோ) 

எவனை விஞ்ஞானம் ௮.றியலில்லையோ, எவனுக்கு விஞ்ஞானம்சரீரமோ 

எவன் விஞ்ஞானத்தை உள்ளிருந்து இயக்குகன்றானோ ௮வன் உன் 

ஆத்மா, அந்தர்யாமி, அமிர்தன். 

இங்கு, விஞ்ஞானம் என்பது அறிவு என்று பொருள் படினும், 

மத்யாகந்தஇின சாகைப்படியும், பிரம்மசூத்திரம் சமானப்பிரகாணத் 

தில் எடுத்து ஓதப்பட்டபடியும் மூலத்தில் *விஞ்ஞானம்' என்னும் 

சொல்லுக்குப்பிரதிபதம் *இத்மா' என்றே காணப்படுகன்றமையா 

அம், விஞ்ஞானம் என்றதற்கு சரியானபொருள் ஆத்மா என்றே 

கொள்ளக்கிடக்கின்றது. முன்னர் காம் காட்டும் உபப்பிருங்கணா 

வாக்கயெங்களாலும் ௮சன் பொருள் அதுவே என நிச்சயிக்கக்கூடும். 

மேற்காட்டிய மந்திரமும் பொருளும் இன்னமொரு பிருகதா 

ரண்ய வாக்கியத்தாலும் உறுஇப்படுகின்ற.து: கடவுளை **ஆத்மாவில் 

கண்டுகேட்டு நினைத்து ௮அுபவிக்கவேண்டும். ௮வன் ஆத்மாவுக்கு 

௮தீதன், அவனுக்கு ஆச்மாவேசரிரம். அவன் ஆத்மாவை ஊடு 

ருவிப் பிரவே௫ிக்னெ ரான்.” 

கடவுள் உயிர் அல்லவென்பதற்கு இதினும்விட தெளிவான 

வாக்கெயங்கள் பிறக்கமாட்டா, ஆயின் உயிருக்கும் ஆதியில் பேரா 

யிருர்ச ஆத்ராவென்னும் பதம் கடவுளுக்குப்பேராய் வந்தமை 

யால், ஒருவிதமயக்க : வந்தபடியாகும், அதனாலே, பிற்காலத்து 

நூல்களில் இவ்விரண்டுவகை ஆக்மாவைப்பிரிதது, ஆத்மா சீவா
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தமா, பரமாத்மாவென்றும் CuGucrorg.* ஆக இவ்வாத்மாவும், 

ஆத்மாவுமே, ஈம் உடலாகிய ::ம.ரத்தில் வ௫சக்கன்றன. இவகி.ரண் 

டுமே, ::அதிஉன்னததெய்விக இருப்பிடமாகிய இருதயத்திற் புகுக் 

தது.” இவ்விரண்டுமே, ஈம் கண்ணுக்குள் உள்ளாயிருக்கன் றன.” 

தாம் வேறு இடங்களில், பு.ராண இதிகாசங்களின் முக்கெ ௧௬ 

தீன வேதாகமஉபநிடதப்பொருள்களை விளக்கவேண்டுமென்பதென 

காட்டியிருக்கின்றோம். உபப்பிருங்கணங்கள் மூலத்தை தன்வாக் 

இயத்தில் ௮கப்படுத்தி ௮தன் பொருளை விளக்கும் 

மேலேகாட்டிய இருக்கு மந்திரத்தை பராசரபு.சாணம் விரித்த 

வாறு இழேகாண்க. 

அர் தரிச்சந்தியேருதரம்சதாவக்தயம்மனீஷயா 

க்ருஹ்ணர்திதஹஹ்வயாதேஹிரஸபூர்ணாம்ரிதோ தகம் 

௮ச்தர்நேச்சந்தியேரு தரம்பவாநீசக௫தம்சிவம் 

புருஷமேவக்ரு ஹ்ணந்திஜிஹ்வயாதேகசம்சய”? 

முன்வரும் ஸகாந்தபுசாண வசனமும் இறைவன் வனில் 

அந்தர்யாமியாயிருக்கன்றான் என்பதைப் பேசுற ௮. 

அந்தர்யாமி ௮விஷ சீவானாம் பரமேஸ்வர: 

மகாபாரதத்தில், பரமேஸ்வரனுக்கு, இவ்வெட்டும் உருவென் 

௮ம், உலகமே ௮௨ன் உரு என்றும் இவையெல்லாம் ௮வன் அல்ல 

வென்றும் ஏராளமான வாக்கியங்கள் காணலாம். 

உலகமே உன் ௨௬” 

**சாவனுக்கு உலகமே அங்கங்களாயுள்ளதோ ௮வன் 6” 

*உலஇல் உள்ள எல்லாசவர்கள் உன் உரு” 

*சிவர்களுக்கெல்லாம் இறைவன் நீ'' 

  

* இதை 18, 22-ம் வாச்கியத்தைப்பார்ச்ச. இதில் காணப்படும் ஓவ் 
வொரு பதமும், ௪தசத்தாகய ஆச்மாவினின்றும் சத் சாய ஆத்மாவைப் 
பிரிச்சன் ஐ௮.
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உலகமெல்லாம் ஊடுருவிநின்ருனாயினும் அவனை எங்கும் 

காண்பரி. 

“பிரஇருதியையும் புருஷனையும் தன் சக்தியால இயக்கி, ௮வற் 

தினின்றும் பிரசாபதியாகிய பிரமனை கிருஷ்டித்தான். 

“சத்தும் அசத்தும் அவனே” 

“பிரகிருதி புருடனைக்கடந்து நின்ருன்'' 
சத்திற் சத்து என்ற கூறப்படுபவன் &” 

*பூமூகல் வானவர்களையெல்லாம் உண்டாக்க அவைகளை கிலை 

க்கச்செய் து காக்கன்றாய், பேர்போன எட்டுருவில் பிரவேசித்து.” 

காளிகாசமகரகவியும், சாகுக்தல காடகத்தின் காந்தி சுலோகத் 

தில் பின்வருமாறு போற்றுஇன்ருர். 

“Agee முதலாம் அ௮ப்புவேயாயும் | 
வானவர் தம்க்குவீதிமுறைஈயும் 

அவிசுமேற்கொண்டெழும் ௮னலேயாயும் 

அ௮வ்வவீசுக் கொடுக்கும் இயமானனாயும் 

இருபொழுதியக்கிருமண்டிலமாயும் 

ஓலிக்கிடமாயுள உயர் விண்ணா௫யும் 

உலகியம் பொருளெலாம் ௨ திக்கும்மிடமென 

பாவலர் போற்றும் பரந்தபா.ராயும் 

உயிர்ப்பனவாகிய எல்லாவுயிர்க்கும் 

உயிர்ப்பைக்கொடுக்கும் உயி?ரயாயும் 

எவனவனட்ட மூர்த்தமாயிலங்கி 

இருக்கும் ஈசன் இயல்புறக்காக்க, 

ஈசன் எட்டு நவில் நிலைத்தலால் அவனுக்கு எட்டு காமங்கள் 

பேசப்படுஇன்றன. 

பிரிதிவியோபவ: ஆபச்சர்வ; ௮க்கேருத்ர: வாயுர்பீம; ஆகா 

சஸ்ய மகாதேக; சூர்யஸ்யோக்ர; சந்திரஸ்யசோம: ஆ ச மான: 

பசுபதி: 

நிலத்தில் கிற்குங்கால் அவன்பேர் பவன், நீரில், சர்வன், ௮க் 

நியில் ருத்ரன், காற்றில் பீமன், ஆசாயத்தில் மகாதேவன், சூரிய 

னில், உக்கரன், சந்திரனில் சோமன், ஆத்மாவில் பசுபதி,
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ஹோத்திரி, யசமான் (இயமானன்) யாகத்தில் கர்த்தாவாயிரு 

ந்த தன்னையே பலிகொடுக்கின் றவளுக்குப்பேர். இவனே பசு, 

மேதம், சீவன், ஆத்மா, ஆகவே இப்பெயர்களெல்லாம் ஒருபொருட் 

பன்மொழி. ஈசனும், பசுபதி, மேதபதியாகின்றான். 

மகாபா.ரதத்தினின் றும் இன்னும் சல வாக்கியங்கள் காட்டு 

வோம். 

sre OI OH Buy நீ, எட்டுப்பிரசதிருக்கு அப்பால் நின்ற 

வனும் ரீயே. உள்ளது ஈதுவோ அ௮.துவெல்லாம் உன் திவ்ய ஆத் 

மாவின் ஒருபாகம், . 

மூன்வரும் வாக்கியம், கடவுள் என் இவ்வெட்டுருவிற் புகுந்.து 

தன்னை விரித்துக்சொள்ளவேண்டும், ஏன் இவ்வுலகை முத்சொ 

ழிற் படுத்தவேண்டும் என்பகசைக்காட்டும். அதுவும் சம்ஸாசம் 

நிலைபடவேண்டுமென்த ௮வசியத்தினால் அல்ல (டாய்சன்பண்டி தர் 

கூறுவது); தான் (கடவுள்) தான் உயிர்த்து சுக்கவேண்டுமென் று 

எழும் இச்சையால் அல்ல; சன் உருவை பிரதிபலிக்கச்செய்து ௮௪ 

னைப்பார்க்கவேண்டுமென்ற அசையாலல்ல; தன்னை விருத்தி 

செய்து உயர்த்திக்கொள்ள வேண்டுமென்ற எண்ணத்தினாலல்ல; 

மற்றென்னெனின், மாசுபடிந்தஉயிர் உய்யும் பொருட்டே இவ்வி 

தம் இறைவன் தெரழிற்படுவதும் தொழிற் செய்வதும். 

ஓ கேசவனே இதையறியக்கடவாய். இர்தசேதன ௮சேத 

னப் பிரபஞ்சமெல்லாம், அவற்றிலுள்ள வானும் இன்னும் காணப் 

படாத பதார்த்தங்களெல்லாம், இவற்றிற்கெல்லாம் உயிராயுள்ள 

எங்கும் நிறைந்த மகோஸ்வரனின்றும் தோற்றிய, அவனால் உண் 

டாகப்பட்டது சீவன் புசிக்கும்பொருட்டே.”? 

உயிர் கேவலத்தில் செயலற்று இச்சையற்று அந்தகாரத்தில் 

முழு? கின்றது. பரமேஸ்வரன் தன் ௮ருட்சத்தியின் முகமாய் 

உயிர் உய்வடைய வேண்டுமென்று, இச்சாசக்தியின் முகமாய் 

தொழிற்படுத்தக்கருஇ, கிரியாசக்தியின் முகமாய், மாயாசக்தியாகிய 

பிரஒருதியை இயக்கவும், உயிர் பிரபஞ்சசிருஷ்டியில் படுசின் ற, 

உயிர்தனுகரன புவனபோகங்களையடைந்து வினை யைச்செய் த, 

அதன் பலனைப்புசித்து ௮அநுபவமும் அறிவும் மேலேறி, ஈல்லவழி 

கடைப்பிடித்து, பிறப்பு இறப்பு என்னும் வலையின் நீங்க, வீடு
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அடைய முயல்கின்றது. இவ்விதம் சகல்த்தினின்றும் சுத்தநிலைக் 

கும் போகும், இர் அமத எல்லாசாகைகளிலும், இன்னும் பிறமதங் 

களிலும், உயிர் மனிதனாகப்பிறந்து சம்சாரத்திற்புகுக்து ௮.றிவடை 

யாதவரளை அவன் பிறப்பென்னும் பெருங்கடலை நீந்தமாட்டான் 

என்னும் உண்மை கட்டாயமாய் ஓப்புக்கொள்ளப்படுகிற ௮. 

இச்சிறுமொழியை, திராவிட சுருதிகளிலிருர்.து சிலமேற்கோ 

ள்களைக்காட்டி முடிவுசெய்வாம். 

*ஊனாய்உயிராயுணர்வங்கியாய்முன்னஞ் 

சேணுவானோக்குர்திருவுருவேயண்டத் 

தாணுவுஞாயிறுந்தண்மதியுங்கடர் 

தான்முழுதண்டமுமாஇகின் முனே.” 

ஏட்டுத்திசையுமடிக்கின்றகாற்றவன் 

வட்டத்திரையனல்மாநிலமாகாசம் 

ஒட்டியுயிர்நிலைஎன்னுமிக்காயப்பை 

சட்டியலிழ்க்னெறகண்ணு தல்காணுமே, திருமந்திரம் 

நம் காரைக்கால் அன்னையின் அற்பு தத்திருவக்தாதி: 

அவனே இருசுடர்தீயாகாசமாவான் 

அவனேபுவியனல்காற்றாவான்--௮வனே 

இயமானனாயட்டமூர் த்தியுமாய்ஞான 

மயனாகிகின்முனும்வந்து.” 

(சவஞானபோ,தம் இரண்டாம் சூத்திரம் இறுதியதிசசணச் 

இன்ழ் ஈம் உரையைப்பார்க். இறைவன் ஞானமயனாய் இல்லா 

விடின் உலகுயிரோடு பரிபூரணனாய் ஒன் ுபட்டு நிற்பது இயலா 2.) 

நம் பட்டினத்தடிகள் இவ்வட்டமூர்த்தத்தை ௮இக விரிவாக 

எடுத்த ப்புகழுகின்ரூர்; 

இருகிலமடர்தைஇயல்பினினுடுத்த 

பொருகடன்மேகலைமுகமெனப்பொலிந்த 

ஒற்.றிமாகருடையோயுருவின் 

பெழ்தியொன் றிப்பெற்றோரியா மே,
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மின்னின்பிஐக்கட்துன் னுகின்சடையே 

மன்னியவண்டநின்சென்னியின்வடிவே 

பரவகன்பரிதிபனிம இதன்னொடு 

மூவசைச்சுடருகின் அசனேர்காட்டக் 

தண்ணொளியாரக்தாராகணமே 

விண்ணவர்முதலாவேறோரிடமாக் 

சொண்டுறை விசும்பே கோ லகின்னாகம் 

எண்டிசை இண்டோள் இருக்கடலுடையே 

அணியுடையல்குலவணிமண்டலமே 

மணிமுடிப்பாக்தள்கின் தாளிணைவழக்கே 

யொழியாதோடியமாருதமுபிர்ப்பே 

வழுவாவோசைமுழுதுகின் வாய்மொழி 

வானவர் மு;தலா மன்னுயிர் பரக்த 

. ஊனமில்ஞான ததொகுதிகின்ணுணர்வே 

கெருக்கியவுலகனின் கீர்மையுகிற்ற லும் 

சுருங்கலும்விரிச லும்தோற் றம்நின்றொழிலே 

அமைத்தலுமழிச் தலும்.தங்கதன்பெயர்ச்சியும் 

இமைத்தறும்விழித்த லும். ஐகும்கின்னியல்பே 

என்.றிவைமுதலா இயல்புடைவடுவினே 

டொன்றிபதுப்புருஇருவகையாஇ 

முக்திறக்குண த அகால்வகைப்பிறவி 

அத்திறத்னை சம்பொறி௮.றுவனகச்சமயமோடு 

ஏழுலகா*எண்வகைதூர்த்தியோடு 

ஊழியோடூமியெண்ணிறந்தோங்.இ 
எவ்வசையளவினி ற்கூடிசின் 

2வ்வ்கைப்பொருளுநீயாகயவிடத் தே, ன் 

*'நிலநீர்கெருப்புயிர்கீள்்விசும்புகிலாப்பகலோன் 

புலனாயமைந்தனோடெண்வசையாப்புணார் துநின்ருன 

உலகேழெனத்திசைபத்தென த தாஜஞெருவ்னுமே 
பலவாகநின் றவாசோணோேக்சமாடாமோ,"? 

. என்னும் இருப்பாசுரம், என்றும் யாவமாலும் இருவா். 
னின்றும் எடுத்தோதி புகழப்படுவ.து,
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பஸ்ரீமச் சாயுமானசுவாமிகள் தம் “௮ நிஞர்உமை'யில், இழ்குறிக் 

கும் ௮ப்பமூர் த்தியின் ௮ருமைத்தேவாரசப் பாசுரத்தை விதந்தோது 

கின்றார். 

“இருகிலனாய் ததீயாகநீருமாகி 

இயமானனாயெறியுகங்கா ற்றுமாகி 

அருகிலையதிங்சளாய்நாயிறாக 

ஆகாசமாயட்டமூர் த்தியாகி 

பெருகிலமும்கு ற்றமும்பெண்ணுமாணும் 

பிறருருவும்தம்முருவும்தாமேயாகி 

நெருலலையாயின்றாகி காளையாக 

நிமிர்புன்சடையடிகள்கின்றவாரே.” 

சீழேவசையப்படும் பாசுரத்தில் ஈம்மப்பமர்த்திகள் ௮ண்டச 

ண்டங்கள் எல்லாம் தம்முருவா௫ ஈம்சவபெருமான், இிதிதிற்கிறி 

தாக நம்மில் எப்படி. உறைகன்றான் என்பசைக்காட்டுகன் றத, 

ஏட்டுமூர்த்தியாய்கின் றியலுர்கொழில் 

எட்டுவான்குணத்்$சனெம்மான்றன்னை 

எட்டுமார் த்தியமெம்மிறைஎம்முளே 

எட்டுமூர் த்தியுமெம்முளொடுல்குமே,”? 

திருஞானசம்மக்தமர் த் இகளின் இவ்யபாசுரம்: 

பாருநீ ரோடுபல்கதிரிரவியும்பனிமதியாகாசம், 
ஒருபவாயுவுமொண்சனல்வேள்வியிற்றலைவனுமாய்கின்றார், 
சேருஞ்சக்சனமூலொடுவக்இழிசெழும்புன ற்கோட் 

ட நளனை 
வாருந்தண்புனல்சூழ்சொபுந்தொழுமடியவர்வருர்.காரே,?? 

எம் தாயுமானவரும், மண், வளி, மூதலியவற்ை வேதங்கள் 

ப.ரமேஸ்வரனாகக்கூறும்போ து, தன்னையுமே ௮வனாக ஏன் கூறலா 

காதெனச் சாழற்றுஇன்ருர். 

“பாராதிநீயாப்பகர்ந்தாலகமெனவும் 

ஆரசாயும்வனும்ரீயாம்காண்பசாபரமே 

*வானாதிநரியெனவேவைத்தமறையென்னையு நீ 

தானாகச்சொல்லாதோசா நறாய்பராபரமே.
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சிவபெருமானை திக்வஸஸ், திகம்பரன், கிர்வாணி என்றும், ௪5 

ம்பரத்தில் தாண்டவம்புரிபவனென்றும் புகழப்படுகன்றது. 

அவன் உடம்பு அங்கங்களும் உலகப்பகுப்பில் ஒவ்வொன்றாகவும் 

போஜழ்்றப்படுவதையும் மேலேகண்டோம். இசன் பிரகாசத்தை 

இருக்குவேதம் முதல் உள்ள மு,தல்அுல்களிலும் சாண்இுன்றோம், 
மகாபாசத அங்கலேயமொழி பெயர்ப்புக்காரர் சிவபெருமானை ௮௪ 

S65 வாக்கியங்களில் பரம்பொருளோடு ஒன்றுபடுத்திக் கூ௮ுவதாக 

அடிக்கடி குறிக்கின்றார் எக்காலத்திலாவது ருதரசவனாரும் 

ப.சம்பொருளும் வேராக இருக்தாலன்ரோ இப்படிக்கூறவேண்டும், 

ஓர் உருவும் ஓர் நாமமும் ஒன்றுமில்லாத பரம்பொருளுக்கு ஆயி.ர 

நாமங்கள் பேசப்படுவதில், ௬தரன், சிவன், சங்கரன், சம்பு ஆரன் 

முதலிய காமங்கள் சிறப்பாக ஏற்பட்டகாகவன்றோ நாம் கூ.றவேண் 

டும். அவ்வரனுருவும், உலகமே அவன் உருவாக அமைந்த ஓர் 

உருவன்றோ? 

இங்கு, ஈம் ப. ரதக்கண்டத்தில் ஏற்பட்ட இறைவன் கோவில் 

களில் இவ்வட்டமூர்த் தக்களில் ஒவ்வொன்றிற்கும் சச £வில்கள் 

உண்டென்பதை காம் குறிப்பது அவசியமும் தகும். 

மண்ணாக, பரமேஸ்வரன் காஞ்சியில் வணங்கப்படுஇன்றான். 

அப்பாக சம்புகேஸ்வரத்தில்; காற்றாக காள ததியில்; நெருப்பாகத் 

திருவண்ணாமலையில்; ஆகாயமாகச் சிதம்பரத்தில், சோமனாக சோம 

கா.த,த்தில்; ஆன்மாவாக நேபாள பசுபதி க்ஷேத்திரத்தில்; சூரியனாக) 

சூரிய கமஸ்காசம் செய்யும்பொழுதெல்லாமும், சூரியனார்கோகவிலி 

அம்.
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